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Primer libro
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Losdiez libros

De las Eticas 0 Mordes de Aristteles, escritas asu hijo Nicomaco,
traducidos fid y origindmente del mismo texto griego en lengua vulgar
castellana, por Pedro Simén Albil, profesor de letras humanasy filosofia,
y dirigidosalaS. C. R. M. dd rey don Felipe, nuestro sefior; los

cuales, asi para saberse cada uno regir asi mismo, como para entender
todo género de policia, son muy importantes.

A laS. C. R. M. dd Rey Don Fdlipe, nuestro sefior, Pedro Simon Abril,
profesor de Letras humanasy Filosofia, S. Y P. F.

Cuando me paro a considerar las cosas que del gobierno y policia
humana |os historiadores antiguos, griegos y latinos, han degjado escritas,

S. C. R. M., las graves consultas sobre casos muy importantes, las
discretasy dulces oracionesy prudentes pareceres, que se cuentan del
Ateniense, dd Bizancio, del Lacedemonio, del Corcireo, de Romano, de
otros muy muchos pueblos, cuyos hechos los historiadores dgjaron en
perpetua memoria por sus célebres historias, y, por € contrario, veo
cuantos siglos ha que en los gobiernos de los pueblos y ciudades hay tanto
slencio en esta parte, y ni se dicen ni se escriben cosas prudentey
discretamente dichas en los senados y ayuntamientos dellos, no poco, en
redidad de verdad, me maravillo; y como d maravillarse de las cosss,
como Arigtoteles en su Metafisica escribe, esla causade inquirir la

causa dellas, péngome también a considerar de donde procede esto, y en qué
viene. Porque no son més inddciles ni rudos los entendimientos de los
hombres destos tiempos que |os de aquéllos; antes bien (como se puede ser
por losingenios de laguerra, y de otras muchas cosas que vemos en estos
tiempos tan sutiles, que cas con razon nos reimos de larudeza de

aquéllos cuanto a esto), parecen ser més aptos que no aguéllos. Pues no



menor ocasion paradlo hay agora, y ha habido sempre, que lahubo
entonces, pues asi en la guerracomo en lapaz se hanofrecidoen €

mundo, y ofrecen, cosas en que laelocuenciay prudencia pueden desplegar
anchamente sus banderas. Sola una causa hdlo, y ésta tengo para mi que es
latota causadesto, que esladiversidad de los lenguges. Porque

aquellas naciones, en su propiay vulgar lengua, en lacud nacian, y en

gue se criaban dende |os pechos de sus madres, en la que trataban
comunmente en casa, de fuera, con @ servo, con € amigo, con € padre,
tenian escritas las doctrinas de los sabios, las oraciones delos

elocuentes, los graves pareceres de | os prudentes senadores; de maneraque
ninguna dificultad les podia causar para entenderlos € tener poco usoy
experienciade lalengua, cuyaignoranciadd todo impide d Ilegar d

cabo de entender € ser y naturaeza de las cosss, las cudes tratan los
hombres mediante |os vocablos, como |as contrataciones mediante los
dineros. Y asi, con mediana diligencia que ponian, venian a ser doctos: ni
les eraforzado para sdlo entender € lengugje, como agoralo hacemoas,
gastar los mejores afios de la vida. Pero agora, después que € vulgar uso
de hablar estan diferente, los hombres no tienen cominmente noticia
destas cosas, y todo aguello en que varones muy sabios, paracomuin
provecho de todos, echaron € resto de sus habilidades, havenido a
reducirse en provecho de muy pocos, y aun de agunos que d saberlo dlos
importa no mucho parala comin utilidad de larepdblica. Porque, considere
V. M. cuan pocos son en nimero los que gprenden las Letras griegasy aun
latinas, en comparacion de tantos millares de hombres como hay en tanto
numero de pueblosy ciudades que d sefiorio y gobierno de V.M. estén
subjetas, que ni entienden la unalenguani la otra. Pues de los que las
estudian, jcuantos son los que, espantados del trabgjo que se ofrece pasar
hasta llegar a entender del todo € propio modo del hablar de los griegos

o lainos, se paran en mitad de lacorridal jCuantos que, teniendo por fin
ultimo la exterior utilidad, toman de lalengua latina solo aguello que

paralas sciencias que ennoblecen més las bolsas que los animos, les



basta; y destas cosas de la filosofia, como cosas a parecer dellos poco
provechosas, del todo se descuidan! jCuantos que, por ser hombres gjenos
de negociosy aficionados ala contemplacion, ya que estudian estas cosss,
las estudian més por su curiosidad que no para ponerlas en uso, lo cud

hacer es del todo pervertir lamord filosofial De maneraque s queremos
bien echar la cuenta, habiéndose escrito y trabgjado estas cosas para bien

y utilidad generamente de todos, por la diversdad de las lenguas ha
sucedido que Sirvan para pocas, Y déstos para los que menos importaba que
srviesen. Pues ¢qué serd s consideramos la dificutad que para e

entenderlo bien, aun alos que lo tratan, les pone € no ser estas lenguas
usadas vulgarmente? ¢Cuantos lugares estan puestos en disputa, por no
saberse bien del todo qué eslo que aqud pueblo por agquellas paabras
entendia comunmente? Porque de la misma manera que acontece a muchos, que
topando una moneda extranjera, y que no corre por aquellatierra,
comunmente unos dicen ser monedadetal o detd rey, otrosdeta o de

tal principe, otros dicen que no, sino detal o detal pueblo, asi también
acercade interpretar de los vocablos hay muy grande contienday diversas
opiniones, en las cuaes examinar se gasta gran parte de lavida. Por

edtasy por otras muchas dificultades parece que converniad bien comuin
detodalarepublicay reinosde V. M. que, ya que las sciencias que se
gprenden por sola curiosidad y contemplacion del entendimiento, como son
las mateméticas y fisicas, quedasen en estas lenguas, d vulgo peregrines,

alo menosla parte de lafilosofiaque tocaalaviday costumbres de

todos, y alacomin administracion ddlla, la entendiesen los nuestros en

su vulgar lengua, lacud yo no halo por donde sea menos capaz de recebir
en s las sciencias que en agud tiempo fue la de los romanos. Porque
entendiendo todos |o que, en lo que a su oficio toca, deben hacer para ser
tales cuales desean ser reputados y tenidos, menos dificultad ternaVv. M.

y su Supremo Consgjo en regirlos, de manera que hagan |o que deben. A més
desto, que @ pueblo tiene de si dadas muchas muestras de que cosas

semegantes las abrazara con mucha voluntad, pues los libros de muchos que



de las cosas naturales y mateméticas han querido escrebir, de suyo, con
mucho regocijo y voluntad los ha abrazado y tiene en Mucha estima, por
donde es de creer no ternd en menos, Sno en mucho mayor, las cosas de
aguellos sabios antiguos, escritas y vertidas de tal manera en lenguge de
todos, que se dgjen entender, pues la autoridad dellos o merece asl, y €
deseo que de aprovechar atodos tuvieron cominmente; y aun tengo por
cierto lo acertarian mas los que de suyo quieren escrebir, en declararles

a pueblo las doctrinas dellos en lengua que se entendiese, que no en
escrebir de suyo cosas que ya estén dichas por muchos, acrecentando las
librerias, no por ventura con tanta utilidad. Por estas y otras causas me
pareci6 vertir de griego en lenguavulgar castdlanalos Morades dd

filosofo Aristoteles y los libros de Republica, como libros de cuyalicion
entiendo redundara d pueblo gran provecho, pues podran entender por agqui
las cosas de que los mas ninguna noticia tienen vulgarmente, y que son de
preciar acuaquier buen entendimiento mucho més que los grandes tesoros y
riquezas, pareciéndome ser cosa conveniente que, pues € pueblo no se
podia acomodar alalenguaen que ellas se escribieron, se acomoden dlas
alalenguaen que € pueblo pueda percibirlas, y para que mas facilmente
puedan entenderse, porque € modo de escrebir de Aristoteles es muy
artificioso, tuve por (til, con propios escolios 0 argumentos,

declararlos. EStaverson y trabgos por muchas razones, me parecio que a
solaV. M. debia dedicarse, y sefid adamente porgque cosa que toca a buen
gobierno y lustre de muchas y muy esclarecidas virtudes, a nadie se debia
dirigir con tantarazén con cuantaa 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 ded mundo es tan amada de |os buenos cuanto
temida de los malos. Aunque en alguna manera temo no tome este mi trabgo
yaaV. M. fatigado con tantas dedicaciones como varones de célebre
doctrinahan hecho aV. M. de sus trabgjos y me acontescera|o del
papagayo con César, que o tomo ya cansado de oir salutaciones. Pero la

gravedad del auctor y la utilidad de laobra, y d ser € primer fruto que



de este filésofo sde en lengua cagtellana, me daanimo aque creaV. M.

lo tomard debajo su proteccion y amparo; ni € ser d intérprete persona
no afamada sera parte para que € autor pierda la reputacion que con tanta
razdn tiene entre |os doctos, de tantos afios a esta parte ganadary

adquirida.



Prdlogo

Dd intérprete d lector

En d cua seledeclarad modo dd filosofar deste fildsofo, y la orden
gue ha de seguir en leer etos libros con los de republica

El dlanar un camino y reparar los maos pasos dé, cosa cierta es

que, aunque elo silo no es bastante parallevar auno d puesto para
donde lleva aquel camino, convida, cierto, alo menos para que mas gentes
se aficionen alo andar, que se aficionarian S no estuviese reparado. De
lamisma manera, S € modo de proceder de un auctor y la orden de sus
escritos se declaraen @ principio, muchos més se eficionaran alo leer,
gueno s Snluz ni declaracion ninguna se hobiese de andar por su
lectura. Por esto me ha parecido declarar a benigno lector € modo de
proceder Aristételes en toda su mord filosofia, para que, animado con
este genera conocimiento, con meor esperanza de gprovechar, entre en su
lectura. Trétase, pues, Aristdteles en lamord filosofig, delamisma
manera que un prudente arquitecto en & hacer de un edificio. Porque
arquitecto lo primero que hace estrazar en su entendimiento laformay
traza que le hade dar d edificio, las dturas, los repartimientos de
gposentos, y todo lo demés que requiere aquella suerte de edificio que
determina edificar. Hecha ya su traza, procuralos mediosy materides de
gue lo hade edificar: lamadera, d ladrillo, latga, laclavazdn, la

piedra, y las demas cosas de que se ha de hacer d edificio, las cuaes
procura reconocer s son tales cuales deben ser para e edificio, y asi
hace labrar |amadera, picar lapiedra, cocer bien d ladrillo, y,

después, conforme alatraza de su entendimiento, echa sus cimientos,
levanta sus paredes, hace sus pilares, cubre su tgjado, reparte sus
edancias y asl dae remate a su edificio. Desta misma manera se trata
este filésofo en sumord filosofia, en la cua pone como por su dlitimo

fin, dibujar una republicaregida bien y con prudencia, porque éste es e
ultimo fin de lafdicidad humana, digo de la que se puede dcanzar en



edtavida, que delaotrad pocanoticiatuvo, o, por mejor decir,

ninguna. Pero como los materides de que se ha de edificar esta republica
son los hombres, como en d edificio las piedras y maderos, antes de hacer
su edificio de replblica, la cua esla materia de laotra obra, procura

en ésta, que ala otra precede, disponer la materia, que son los hombresy
tratar de sus costumbresy obrasy de las demas cosas que para a canzar
los hombres su Ultimo fin han menester. Eta es, pues, lamateriao
argumento deste libro: tratar de lafdicidad del hombre, en qué consiste

y por qué medios se dcanza; y porque los medios son los hébitos de
virtud, mediante quien facilmente los hombres en buenos actosy gercicios
Se gercitan, por esto trata de las virtudes, como de medios por donde se
dcanzalafdicidad. Disputa, pues, en € primer libro, cud esd fino
blanco adonde todos los hombres procuran de enderezar sus obras para
acanzarlo, como d ballestero sustiros paradar en € blanco, y prueba

ser éste de comin parecer de todos lafdicidad, aunque cudl seaesta
felicidad, no todos concordan; pero dejadas aparte opiniones de juicios
lisados, de parecer de todos los que bien sSienten de las cosas, prueba
consstir en @ obrar conforme arazdn perfeta, pues|o meor que en los
hombres hay, y aquello con que en dguna manera frisan con Dios, esd uso
derazdn; y cabe en razén que nuestro bien haya de fundarse en lo mejor
gue en nosotros hay, y no en o peor; y porque obrar conforme arazon
perfetay conforme avirtud es todo una misma cosa, por eso muestra como
toca a estamateriatratar de las virtudes, y hace dos géneros de virtudes
segun las dos partes con que € dmaobra: virtudes morales, que son
hébitos de lavoluntad, y virtudes contemplativas, que tocan d
entendimiento, y desta maneradafin d primer libro, dgando paralos
otros € tratar de las virtudes. Presupuesto yapor d primer libro cud
eslaverdaderafdicidad, y como para elaimporta entender los hdbitos

de virtud, asi mord como contemplativa, comienzaen € segundo atratar
delas virtudes, y trata las cosas que cominmente pertenecen paratodas,

sin descender a ninglin género dellas en particular. Declaralas causas de



lasunasy delas otras, y como las virtudes moraes se dcanzan obrando,

y las contemplativas aprendiendo; como las virtudes moraes son medios
entre exceso y ddlecto, y la materia en que consisten son deleitesy
tristezas. Demuestra como |0s actos antes de acanzar hébito son
imperfetos. Pone la difinicion de la virtud. Propone como en semgantes
gercicios hay dos maneras de contrarios. extremo con extremo, y cada
extremo con & medio. Da por consgo que nos arrimemos d extremo que mas
fuere semgante d medio, paramas facilmente acanzar  medio que
buscamos. Estas cosas que comunmente a todas las virtudes tocan, trataen
el segundo. En € tercero, particularmente, viene ya atratar de cada

género de virtud por si. Primeramente disputa qué cosa es acto voluntario,
y qué cosa es voluntad libre'y cud forzada; declara cud eseeccidon o

libre albedrio; qué cosa es consultay qué manera de cosas vienen en
consulta; cdmo todo lo que escogemos |o escogemos en cuanto o es bueno o
nos parece serlo; como d libre albedrio consiste en la potenciaa dos
contrarios. Tras de esto declara qué cosaeslafortalezadd animoy en

qué difiere de latemeridad, y también de la cobardia, y con qué sefides
ladiscerniremos. cud eslapropiamateria de la fortadeza. Después trata
delavirtud de latemplanza, mostrando consitir en d regirse bienenlo
que toca alos deleites sensudes, y cdmo hay deleites necesarios, y otros
vanosy sin necesidad, y cdmo se peca més en éstos que en aquéllos.
Ultimamente hace comparacion entre |os contrarios destas dos especies de
virtudes, y estaeslasumadelo que setrataen € tercero. En € cuarto
tratadelaliberalidad y de las virtudes anexas a dla, como son
meagnificencia, magnanimidad y otras desta suerte. Declaracud esla
materiaen que se empleaesta virtud, y qué extremos viciosos le son
contrarios, qué diferencia hay de laliberdidad ala megnificencia; en

gueé géneros de cosas consiste la magnanimidad o grandeza de &nimo; qué
extremos viciosos le son contrarios, como se deben apetecer lashonrasy
qué falta puede haber en cuanto a esto. Después trata de |la mansedumbre y
de los extremos viciosos que le son contrarios, de la buena conversacion y



los vicios que en dla puede haber; de lallanezadelaverdad y vicio de
lalisonja; delas gracias'y burlas cortesanas y de los extremos viciosos

gue puede haber en dllas, de laverglienza, s esvirtud y en quién se
requiere haber verglienza. Esta eslasumade lo quetratad cuarto libro.

En d quinto libro disputa de solalajudticia. Primeramente

digtingue de cudntas maneras se entiende lajudticiay de cud se hade

tratar aqui, que es de la particular, que consiste en los contractos, y

queé vicios le son contrarios, dividelaen lo que tocaalo publico, que

son las honras, y enlo que alo particular, que son los contractosy
intereses. Declara cdmo se han de repartir, y aquién, las honras publicas
en cada género de republica; como se han de haber los hombres en hacer
justos contractos; qué cosa es la penade penadd Talion, y como €

dinero eslaregla de los contractos. Muestra como € que hace por hébito
es digno de mayor premio o castigo que & que comienza de obrar; como hay
justo natura y justo positivo; cuantas maneras de agravios puede hacer un
hombre a otro; cdmo ninguno puede voluntariamente recebir agravio; qué
cosaes 0 moderacion de judticia, y como dgunavez laley se hade
interpretar conforme adla; cdmo asi mismo nadie puede agraviar. Esto

€s, en suma, lo que en @ quinto de lajudticia Aristételes declara.
Declaradas en los libros pasados | as virtudes morales tocantes ala
voluntad, que eran las dd primer género, en d sexto libro emprende

tratar de las virtudes ddl entendimiento, que son las contemplativas.
Primeramente declara qué cosa es recta razon, cuantas son las partes del
ama, qué manera de virtudes corresponde a cada una, por qué viasviened
animo a entender la verdad de | as cosas, cuantas maneras de habito se
hallan en nuestro entendimiento. Después declara qué cosa es sciencia, de
gué géneros de cosas tenemos sciencia, qué cosa es arte, y cuantas maneras
hay de artes, qué cosa es prudencia, y en qué cosas consiste, y como de
los demés habitos difiere, qué conocimiento es e que llamamos
entendimiento, y qué cosas conocemos con é, qué habito es sabiduria, y

quién se ha de llamar sabio. Tras desto pone cuatro, partes de la
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prudencia: regir bien unafamilia, hacer buenas'y saludablesleyes, juzgar
bien de las causas, proveer en comin |o necesario, qué cosa es consulta,
qué d buen juicio, qué € buen parecer, y aquién cuadra, en qué manera
son Utiles estos habitos paralafdicidad. Al fin pone diferencia entre
labondad naturd y laadquisita, y dafin d libro sexto. En € séptimo

trata de la extrema bondad, que es divina, y de la extrema mdicia, que es
bestididad; qué cosa es continencia e incontinencia, y en qué difieren de
latemplanzay disolucion; como puede ser que uno Sienta bien de las cosas
y obre ma; en qué género de cosas se dice uno propriamente continente o
incontinente; en qué difieren la continenciay la perseverancia; s puede
haber dguno que sea del todo incontinente; cdmo d refrenarse de
bestides gpetitos no es absol utamente continencia; cud incontinenciaes
mas 0 menos afrentosa; cuantas maneras hay de ddetes; como la
continencia e incontinencia conssten en los deleites, y la perseverancia

y flagueza de animo en los trabgos; qué diferenciahay ddl disoluto d
incontinente; qué diferencia hay entre & congtante'y € terco o porfiado;
cdmo ni la prudenciani otra virtud aguna puede estar en compaiiade la
incortinencia, ni de otro cudquier vicio; qué opiniones hubo acerca dd
deleite, S es 0 no es cosa buena; cdmo las razones de |os que decian no
ser cosa buena no concluyen bien, y como es bueno € deleite; como hay
agun deeite que esd sumo hien, y que hay ddetes fueradelos

sensuaes; cdmo los ddl eites sensud es engafian con gparenciafdsade
bien. Esto eslasumade lo que en d séptimo setrata. En € octavo trata
de laamigtad, cuan necesaria cosa es atodo género de hombres; cdmo todo
lo que se ama es por razén de bondad, de utilidad, o de deleite verdadero
0 gparente; como hay tres diferencias de amistad: honesta, Util,

deleitosa, y como la perfeta es la honesta; cuan necesaria es entre los
amigos la presencia; como no se puede con muchos tener amistad perfeta;
gué manera de amistad hay entre las personas diferentes en estado,:y como
se ha de consarvar; qué manera de amistad es la de los lisonjeros; cdmo

entre los pueblos hay amistad Util; qué diferencias hay de republicas, y
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gué manera de amistad en cada una; de la amistad de comparierosy de lade
los parientes més 0 menos cercancs, de lade entre d marido y lamujer;
como de todas las amistades |la mas subjeta a mudanzas es la Util; delas
fatas que puede haber en las amistades entre superioresy inferiores.
Esaeslamateriay sumadd octavo.

En & libro nono se trata de como se han de conservar las amistades

de cuaquier género que sean; qué esta obligado a hacer un amigo por otro;
coémo en perderse la causa de las amistades, se pierden también dlas, y
cdmo la mas durable de todas es la fundada en virtud; que paratratarse
bien € amistad ha de hacer cuenta cada uno que @ amigo esotrod, y
tratarse con @ amigo como ta; de qué maneras se puede difinir € amigo;
queé diferencia hay entre ser amigo de uno y tenerle buena voluntad; qué
cosa es concordia, y en qué se dice propriamente, como e que hace € bien
amamés que € que lo recibe; qué cosa es amor proprio, y como se hade
digtinguir, y en qué cosas es bueno y de dabar, y en qué maoy de
vituperar; qué manera de amigos ha menester @ préspero, y qué e que esta
puesto en adversidades y trabgjos, como en solalaamistad civil y popular
Se pueden tener muchos amigos, pero en las demés, no; cdmo ambas a dos
maneras de fortuna requieren amigos, pero diferentes launade laotra;
como d sdlo de cudquier manera de amistad es vivir en conversaciony
compariia, y como cada amistad amalos gercicios que le son semejantes.
Esta eslasumadelo que en € nono se declara

En € décimo se da d remate ala materia de las costumbres, y trata

dd ddeite primeramente, proponiendo las varias opiniones que acercadéd
tuvieron los pasados, como € deleite es de suyo cosa buena; aunque no
conviene seguir todo deleite; y como las razones de los que tienen o
contrario no concluyen; qué cosaes € deleite, y debgjo de qué género de
cosas se debe comprender, y en qué difiere de otras de aguel género; como
los deleites unos de otros difieren en especie. Después tratade la

feicidad, lacud puso d principio como por blanco, adonde se habian de

encaminar todas las humanas obrasy gercicios. Primeramente declara qué
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cosaes lafdicidad humana; después hace dos especies della: unaque
consiste en contemplacion, la cua prueba ser lamés perfetafeicidad;
otra que consste en € tratar bien los negocios, conforme alo que de las
virtudes morales esta dicho, la cua no es tan perfeta; como €
contemplativo, por la parte que tiene de corporal, tiene a guna necesidad
delo activo, como € varon sabio es @ més bien afortunado. Findmente,
concluye probando como en esta filosofialo menor de todo es d saber, S
No Se pone en précticay uso lo que se sabe; 1o cud es de lamismamanera
que en nuestrardigion cristiana, la cud saber y creer conviene parala
sdvacion; pero S lavida no conforma con € nombre de cristianos, lata
fe essn fruto. Porque dice nuestro Cristo, que no & que le dice Sefior,
Sefior, entraraen € reino delos cielos, Sno € que hace lavoluntad de
su Padre, que estaen € cido, y asus discipulos les dice que serdn
bienaventurados, s hicieren o que é les ensefiaba, y en la sentencia del
juicio final dae premio eterno por las buenas obras, aunque dlas de
suyo no lo merecen, Sino que & por su misericordialas aceptacomo s o
mereciesen.

Todo lo que hasta aqui ha hecho Aristételes, ha sido disponer los
materiaes para su edificio de republica, que son los hombresy sus obras;
los cuales, S estén persuadidos que conviene vivir conforme a uso de
razdn 'y no a su voluntad, poco queda que hacer en ordenar unarepublica,
porque todos serén obedientes a buen uso de razén. Pero porque, en fin,
en tanta variedad de hombres 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 1o que no dglan por amor de lavirtud y uso de
razdn. Por esto en la otra obra se trata de la republicay gobierno comun,
lacud, con € favor divino, también daremos de ta maneraiinterpretarla,
gue puedan los nuestros entenderla.

Resta brevemente advertir a qué parte de la filosofia pertenece eta
materia, paraque d lector mgor entiendalo que trata. Filosofia, pues,
quiere decir &ficion de saber, € cua nombre dicen que inventd Pitagoras
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por huir é 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 razon, a

Pitagoras, que llamarse un hombre sabio era grande arrogancia; preguntado
por Leonte, principe de los Fliasios, qué profesion tenia, respondio que
erafilosofo. Replicando Leonte que le dijese qué cosa era filésofo, dijo
Pitégoras que la vida humanale pareciaa é ser semgjante alasfiestas
olimpicas que | os griegos celebraban, alas cuales, unos iban por ganar

los premios que se daban alos que vencian en las contiendas, otros por
vender ali sus mercaderias, otros, y éstos parecia que eran los mas
generosos de todos, iban no més de por ver 1o que pasaba. De lamisma
manera, en lavida, unos pretendian cargosy dignidades, que eran como los
gue querian ganar lajoya; otros ganar la hacienda, que eran como los que
iban a vender; otros que gustaban de slo considerar y entender |as cosas,
y que éttosllamaba d filésofos. De aqui quedd d nombre defilosofia, y

asi, hastad tiempo de SAcrates, todos los fil Gsof os se empleaban en
contemplar € ser y naturaleza de |as cosas, sus movimientos, nUmerosy
cantidades, en lo cud consste lafisiologiay aguellas sciencias que,

por la excelencia de sus demonstraciones, se llaman mateméticas. Pero
Sdcrates (como en sus Tusculanas escribe Marco Tulio), viendo que las
cosas naturaes ya tenian quien las gobernase sin que los hombres hobiesen
de tener cuidado dellas, derribo, como € mismo Tulio dice, lafilosofia

de cido, y laintrodujo en las casas y republica, y comenzo a disputar

delo buenoy delo mado. De aqui vino a partirse la filosofia como en dos
bandos o parcididades, y comenzaron allamarse unos filsofo, naturales,
porque ponian su estudio en considerar y contemplar la naturaleza de las
cosas, y otros morales, porque trataban de las costumbres de |os hombres,
gue en latin se llaman mores, y del gobierno de larepiblicay delo que
cada uno debe hacer para cumplir con lo que esta obligado. Nacio después
otro estudio, comenzando de Platdn, y reformado después por Aristoteles,
que fue del modo de disputar y demostrar laverdad en cada cosa, y 1os que
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latrataban se llamaron |6gicos o didécticos, ad cud estudio unos

[lamaron parte, otros instrumento de la filosofia. Pero esto paralo

presente importa poco. Estos libros, pues, y los de republica, pertenecen
alaparte mord y filosofia activa, ni tienen que ver con la

contempldivay naturd.

Cuanto trabgjo sea verter de unalengua en otra, y especidmente

abriendo camino de nuevo y virtiendo cosas que hasta hoy en nuestralengua
no han sido vistas ni entendidas, cuaquier justo y prudente lector puede
conocerlo. Porque @ que vierte hade transformar en si  &nimoy
sentenciade auctor que vierte, y decirlaen lalengua en quelo vierte

como de suyo, Sih que quede rastro de lalengua peregrina en que fue
primero escrito, 1o cua, cuan dificultoso sea de hacer, latanta variedad

de tradaciones que hay lo muestran claramente. Ede también forzado, en
cosas nuevas, usar de vocablos nuevos, 10s cuales, recebidos, no acarrean
mucho aplauso, y repudiados, dan ocasion de murmurar alos demas adamente
Curiosos y que van contando las silabas a dedos, y leen més|os libros por
tener que murmurar, que por aprovecharse dellos, y antes ven un lunar para
reprender, que |las buenas aposiuras para dabar, haciendo € oficio de las
parteras que, sin parir elas nada, escudrifian partos gjenos. Pues ¢queé,

diré de ladificultad en d verter de los lugares, cuya sentencia depende
delapropriedad y etimologiadel vocablo, lo cua en griego acaece a cada
paso, donde s & mismo vocablo no se queda, parece cosa de disparate?
Todo esto he dicho, no por encarecer mucho mi trabgjo, sino por advertir

a lector de que no se enfade s dgunos vocablos leyere nuevos en nuestra
lengua, que son bien pocos, como son los nombres de especies de republica,
Arigtocracia, Monarquia, Timocracia, Oligarquia, Democracia, puesen la
lengua latina le fue también forzado a Marco Tulio usar de muchos vocablos
griegos, no s9lo en las sciencias, las cudes sacarlas de sus vocablos es
perderlas, pero aun también en las forenses oraciones. También s algunos
lugares hdlare que no tengan la cadencia de la oracion tan dulce como €

laquidera(lo cud yo he procurado cuanto posible me ha sido de hacer),
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entienda que es muy diferente cosa vertir gjenas sentencias que decir de
suyo, porque en @ decir de suyo cada uno puede cortar las paabrasala
mediday talle de las sentencias; pero en € vertir sentencias genas de
unalengua en otra, no pueden venir Sempre tan a medida como €
intérprete quiere las pdabras. Finamente, por la comin humanidad, ruego,
y con buen derecho pido, que s dgo hobiere no tan limado, se acuerden
gue es hombre @ que lo havertido, y que no puede estar Sempre tan en
centinela, que no diese aguna cabezada.
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Libro primero

Delos moraes de Aristétees, escritos a Nicomaco, su hijo, y por esta
causa llamados nicomaguios

En d primer libro inquiere Arigtétdes cudl es d fin de las humanas
acciones, porque entendido d fin, f&cil cosa es buscar 1os medios paralo
dcanzar; y d mayor pdigro que hay en las ddiberaciones y conaultas, es
el errar € fin, pues, errado éste, no pueden ir los medios acertados.
Prueba d fin de las humanas acciones ser lafelicidad, y que laverdadera
felicidad congste en hacer las cosas conforme arecta razon, en que
consigte lavirtud. De donde toma ocasion paratratar de las virtudes.

En d primer capitulo propone la difinicién dd bien, y muestra cdmo

todas las humanas acciones y eecciones van dirigidas a bien, oraqueen
realidad de verdad |o sea, ora que seatenido por tal. Pone asmismo dos
diferencias de fines: unos, que son acciones, como esd fin dd que
aprende a tafier o cantar, y otros, que son obras fuera de las acciones,
como esd fin del que gprende a curar o edificar. Demuestra asmismo como
uNas Ccosas e apetecen y desean por sl mismas, como lasaud, y otras por
causa de otras, como la nave por la navegacion, la navegacion por las
riquezas, las riquezas por lafeicidad que se cree o esperahdlar enlas

riquezas.

Capitulo primero

Cudquier atey cudquier doctring, y asmismo todaacciony

€eleccion, parece que aagun bien es enderezada. Por tanto, discretamente
difinieron € bien los que dijeron ser aquello alo cud todas las cosas

se enderezan. Pero parece que hay en los fines aguna diferencia, porque
unos de ellos son acciones 'y otros, fuera de las acciones, son agunas
obras; y donde los fines son adgunas cosas fuera de las acciones, dli

mejores son las obras que las mismas acciones. Pero como sean muchas las
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accionesy las artesy las sciencias, de necesidad han de ser losfines
también muchos. Porque € fin delamedicinaeslasdud, € delaarte de
fabricar naveslanave, d dd arte militar lavictorig, € dela
disciplinafamiliar la hacienda. En todas cuantas hay desta suerte, que
debajo de una virtud se comprenden, como debgjo del arte del caballerizo
e arte dd frenero, y todas las demas que tratan |os aparejos del

caballo; y lamisma arte de caballerizo, con todos los hechos de la

guerra, debgjo del arte de emperador o capitén, y de lamisma manera otras
debgjo de otras; en todas, los fines de las més principaes, y que

contienen alas otras, mas perfectos y més dignos son de desear que no los
de las que estan debajo de dllas, pues éstos por respecto de aguéllos se
pretenden, y cuanto a esto no importa nada que los fines sean acciones, 0
alguna otra cosa fueradellas, como en las sciencias que estén dichas.
Presupuesta esta verdad en € capitulo pasado, que todas las acciones

se encaminan aagun bien, en d capitulo 11 disputacud esd bien

humano, donde |os hombres deben enderezar como a un blanco sus acciones
parano errarlas, y como éste eslafdicidad. Demuestra asmismo como
condderar este fin pertenece ala disciplinay scienciade larepiblica,
como alaque més principa es de todas, pues ésta contiene debgjo de si
todas las demés y es la sefiora de mandar cudes ha de haber y cudes se
han de despedir del gobierno y trato de los hombres.

Capitulo 11
Pero s d fin delos hechos es agquel que por si mismo es deseado, vy

todas |as demas cosas por razon de aquél, y S no todas las cosas por

razdn de otras se desean (porque desta manera no ternia fin nuestro deseo,
y asl seriavano y miserable), cosa clara es que ete fin serd el mismo

bien y lo més perfeto, cuyo conocimiento podra ser que importe mucho para

lavida, pues teniendo, a manera de ballesteros, puesto blanco,
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alcanzaremos mgjor |0 que conviene. Y S esto asi es, habemos de probar,
como por cifra, entender esto qué cosa es, y a qué sciencia o facultad
tocatratar dello. Parece, pues, que toca alamas propriay mas principa
de todas, cud parece ser ladisciplina de republica, pues ésta ordena qué
sciencias conviene que haya en las ciudades, y cudes, y hasta donde
conviene que las gprendan cada uno. Vemos asmismo que las més honrosas de
todas las facultades debgo de ésta se contienen, como d arte militar, la
stiencia que pertenece d regimiento de lafamilia, y laretérica. Y pues
ésta de todas las demés activas sciencias usay se Sirve, y les pone regla
paralo que deben hacer y de qué se han de guardar, siguese que d fin
désta comprendera debgjo de si losfinesdelas otras, y asi sera éste d
bien humano. Porque aungue |o que es bien para un particular esasamismo
bien para unarepublica, mayor, con todo, y més perfeto parece ser para
procurarlo y conservarlo € bien de unarepublica. Porque bien es de amar
e bien de uno, pero mésilustre y mas divina cosa es hacer bien auna
nacion y a muchos pueblos. Esta doctring, pues, que es scienciade
republica, propone tratar de todas estas cosas.

En @ capitulo |11 nos desengafia que en esta materia no se han de

buscar demongtraciones ni razones infalibles como en las artes que llaman
mateméticas, porque esta materiamora no es capaz dellas, pues consiste
en diversdad de pareceresy opiniones, Sno que se han de satisfacer con
razones probables |os lectores. Avisanos asmismo como esta doctrina
requiere animos libres de pasion y sosegados, genos de toda codiciay
gptos para deliberaciones, cuales sueen ser los de los que han llegado a
lamaduraedad. Y asi los mozos en edad o costumbres no son convenientes
lectores ni oyentes para esta doctring, porque se dgjan mucho regir por
sus proprios afectos, y no tienen, por su poca edad, experienciade las

obras humanas.
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Capitulo 111
Pero harto suficientemente se tratara desta materia, § conforme ala

subjeta materia se declara. Porque la claridad no se hade 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 disciplinade
republica, tienen tanta diversidad y escuridad, que parece que son por
solaley y no por naturdeza, y d mismo md tienen en si las cosas

buenas, pues acontece muchos por causa dellas ser perjudicados. Pues se ha
visto perderse muchos por € dinero y riquezas, y otros por su vaentia
Habémonos, pues, de contentar con tratar destas cosasy de otras
semgantes, de td suerte, que sumariamentey casi como por cifra,
demostremos la verdad; y pues tratamos de cosas y entendemos en cosas que
por la mayor parte son asi, habémonos de contentar con colegir de alli

cosas semegantes; y desta misma manera conviene que recibamos cada una de
|as cosas que en esta materia se trataren. Porque de ingenio bien

ingruido es, en cada materia, hasta tanto inquirir laverdad y

certidumbre de las cosas, cuanto la naturaleza de la cosalo sufrey lo
permite. Porque cas un mismo error es admitir d matemético con dar
razones probables, y pedirle a retdrico que haga demostraciones. Y cada
uno, de aquello que entiende juzga bien, y es buen juez en cosastaesyy,
enfin, en cadacosad que etabien ingruido, y generdmente d que en

toda cosa esta g ercitado. Por esta causa e hombre mozo no es oyerte
acomodado paraladisciplina de republica, porque no esta experimentado en
las obras de lavida, de quien han de tratar y en quien se han de emplear

las razones de esta sciencia. A mas desto, como se deja mucho regir por

las pasiones de su &nimo, es vano eindtil su oir, pues € fin de esta
scienciano es oir, sno obrar. Ni hay diferencias € hombre es mozo en
laedad, 0 s lo es en las costumbres, porque no estalafdtaen €

tiempo, Sno en d vivir asu apetito y querer sdir con su intencién en

toda cosa. Porque alostaes edesindtil citasciencia, asi como alos

gue en su vivir no guardan templanza. Pero paralos que conforme arazén
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hacen y gjecutan sus deseos, muy importante cosales es entender esta
materia. Pues cuanto alos oyentes, y d modo que se ha de tener en €
demodtrar, y qué es lo que proponemoas de tratar, bastalo que se ha dicho.
En € capitulo 1V vuelve asu propdsito, que es a buscar € fin de

las obras de lavida, y muestra como en cuanto a nombre de todos
convenimos, pues todos decimos ser d fin universa de nuestra humanavida
lafelicidad, pero en cuanto ala cosa discrepamos mucho. Porque en qué
consste, esta fdicidad, no todos concordamos, y asi recita varias
opiniones acerca de en qué consiste la verdadera fdlicidad; después
propone € modo que ha de tener en proceder, que es de las cosas mas
entendidas y experimentadas por nosotros, alas cosas més escurasy menos
entendidas, porque ésta es lamegor manera de proceder paraque € oyente

més facilmente perciba la doctrina.

Capitulo IV

Digamos, pues, resumiendo, pues toda noticiay toda eleccion abien
aguno s dirige, qué esaguello alo cud se enderezala scienciade
repdblicay cud esd Ultimo bien de todos nuestros hechos. En cuanto d
nombre, cierto cas todos lo confiesan, porque asi € vulgo, como los més
principaes, dicen ser lafelicidad d sumo bien, y d vivir bieny d

obrar bien juzgan ser lo mismo que € vivir prosperamente; pero en cuanto
a entender qué cosaeslafdicidad, hay diversos pareceres, y d vulgoy
los sabios no |o determinan de unamisma manera. Porque € vulgo juzga
consgtir lafdicidad en dguna destas cosas manifiestas y papables,

como en € regalo, 0 en lasriquezas, 0 en lahonra, y otros en otras
cosas. Y aun muchas veces a un mismo hombre le parece que consste en
varias cosas, como a enfermo en lasdud, d pobre en lasriquezas; y los
gue su propriaignorancia conocen, alos que alguna cosagrande dicen y

que excede la capacidad dellos, tienen en gran precio. A otros dgunos les
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ha parecido que fuera destos muchos bienes hay agun bien que es bueno por
sl mismo, por cuya causa los demas bienes son buenos. Relatar, pues, todas
las opiniones es trabgo inttil por ventura, y basta proporer las més
ilustres, y las que parece que en dguna manera conssten en razon.
Pero habemoas de entender que difieren mucho las razones que proceden
delos principios, de las que van aparar alos principios. Y asi Platon,
con razon, dudabay inquiriaesto, s ese camino de la doctrina desde
los principios, 0 9 hadeir aparar alos principios, asi como en la
corrida, dende e puesto a paradero, o a contrario. Porque se hade
comenzar de las cosas més claras y entendidas, y éstas son de dos maneras.
porgue unas Nos son Mas claras a nosotros, y otras, élas en si mismas,
son maés claras. Habremos, pues, por ventura, de comenzar por las cosas més
entendidas y claras a nosotros. Por tanto, conviene que € que conveniente
oyente ha de ser en lamateria de cosas buenasy judtas, y, enfin, enla
disciplina de republica, en cuanto a sus costumbres sea bien acostumbrado.
Porque @ principio esd s, lo cud s bastantemente se muestra, no hay
necesidad de demogtrar € por qué es; y € que desta suerte et
disouesto, o tiene, o recibe facilmente los principios; y € que ninguna
destas cosas tiene, oigalo que Hesiodo dice en estos versos.
Aquel que en toda cosa eta ingtruido,
varon sera perfecto y acabado;
sempre aconsgjara o mas vdido.

Bueno también sera e que, no ensefiado,
en e tratar sus cosas serigiere
por parecer del docto y buen letrado.

Mas e queni € desvio lo entendiere,
ni tomare del docto & buen consgo,
turbado terna € seso y mientras fuere,

serdindtil en todo, mozoy vigo.

En d capitulo V refutalas opiniones de los que ponen lafdicidad
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en d regalo mostrando ser esta opinion més de gente servil y afeminada
que de generosos corazones. [tem de los que piensan que consiste en ser
muy honrados y tenidos en estima. Porque ponen € fin de su felicidad
fuerade s mismosy de su potestad, pues la honra més esta en mano del
que lahace que dd que larecibe. Asmismo lade los que pretenden que
consigte en lavirtud, porque con lavirtud se compadece sufrir trabgjosy
fetigas, 1o cud es geno delafdicidad. Al fin reprehende alos que

ponen lafdicidad en las riquezas, pueslafdicidad por s mismaesde

desear, y las riquezas por causa de otro sempre se desean.

Capitulo V

Pero nosotros volvamos a propdsito. Porque @ bien'y lafdicidad
paréceme que con razon la juzgan, seglin € modo de vivir de cada uno.
Porque € vulgo y gente comin por lasumafdicidad tienen € regdo, y

por esto aman lavida de regalo y pasatiempo. Porque tres son las vidas
mésinggnes: layadicha, y lacivil, y latercerala contemplativa El

vulgo, pues, a manera de gente servil, parece que del todo digen vidamas
de bestias que de hombres, y parece que tienen alguna excusa, pues muchos
de los que estan puestos en dignidad, viven vida cud la de Sardangpalo.
Pero losilusiresy para e tratar las cosas aptos, la honratienen por su
feicidad; porque éste cas esd fin de lavidade gobierno de

replblica. Pero parece que este fin més sumario es que no aquel que
inquirimos, porque Més parece que esta en mano de los que hacen la honra,
gue no en ladd quelarecibe, y d sumo bien paréceme que ha de ser
proprio y que no pueda asi quitarse facilmente. A més de esto, que parece
gue procuran la honra para persuadir que son gente virtuosa, y asi

procuran de ser honrados de varones prudentes, y de quien los conoce, y
por cosas de virtud. Conforme, pues, a parecer déstos, se colige ser la

virtud mas digna de ser tenida en precio que lahonra, por donde alguno
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por ventura juzgara ser ésta.con razon € fin delavidacivil. Pero

parece que lavirtud es mas imperfeta que la fdicidad, porque parece que
puede acontecer que € que tiene virtud duerma o que esté gieno de las
obras de lavida, y dlende desto, que se vea en trabgosy muy grandes
desventuras, y a que desta suerte viviere, nenguno lo terng, creo, por
bienaventurado, sino @ que esté arrimado a su opinidn. Pero destamateria
basta; pues en las Circulares Cuestiones bastante yatratamos dello. La
tercera vida es la contemplativa, la cual consderaremos en lo que
trataremos adelante. Porque & que se daa adquirir dineros, es persona
perjudicid; y es cosaclaraque € dinero no es ague sumo bien que aqui
buscamos, porque es cosa Util y que por respecto de otra se desea. Por
tanto, quien quiera con mas razon juzgara por fin cuaquiera de las cosas
arriba ya propuestas, pues por si mismas se aman y desean. Pero parece que
ni aguéllas son & sumo bien, aunque en favor dellas muchas razones se han
propuesto. Pero esta materia quede ya a una parte.

Lo que en  capitulo VI trata, més es cuestion curiosay metafisica,

que activani mora [cuestion activa se llamala que trata de lo que se

debe 0 no debe hacer, porque consiste en actos exteriores, y por esto se
llama activa, como S es bien casarse o edificar], y para aquel tiempo en
que aquellas opiniones habia, por ventura necesaria, pero parad de agora
del todo indtil. Y asi € lector pasara por dlaligeramente, y S ddl

todo no laentendiere, ninguna cosa pierde por elo de lamateriaque se
trata. Disputa, pues, S hay una ldea o especie o retrato comin de todos
los bienes en las cosas. Para entender esto asi pal pablemente, se
presupone, que por no haber cierto nimero en las cosas Singulares, y
porque de dia en dia se van mudando y sucediendo otras en lugar dellas,
como en € rio unaaguasucede aotra, y asi € rio perpetuamente se
conserva, nuestro entendimiento, como aquel que tiene lafuerza del
conocimiento limitada, no puede tener dellas certidumbre, que esto asolo
Dios, que es € hacedor de ellas, pertenece; y asi consderdas en una
comun consideracion, en cuanto son de naturaleza semgante; y alas que
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vee gue tienen tanta semejanza en su ser, que en cuanto aé no hay
ninguna diferencia entre dlas, hacdas de una misma especie 0 muestra;
pero alas que vee que en ago se parecen y en ago difieren, como €
hombrey € cabdlo, hdcdas de un mismo género y de diversa especie, y
cuanto mayor esla semejanza, tanto més cercano tienen € género comun, y
cuanto mayor ladiferencia, més apartado; como agora digamos que entre €
hombrey € caballo mayor semejanza de naturdeza hay, que no entre
hombrey € ciprés, y mayor entre el hombrey d ciprés, que entre
hombre y los metales, pues € hombrey e caballo se parecen en d

sentido, de que d ciprés carece, y € hombrey d ciprésen € vivir,

nacer y morir, lo que no tienen los metdes. Y asi més cercano parentesco
0 género o linge habraentre & ser del hombre'y del caballo, que no
entredlosy d ciprés, y masentre dlosy € ciprés, que entre elosy

los metales, y esto eslo que llaman categoria o predicamento de las

cosas. Pero si vee que no convienen en nada, hacel os de género diverso,
como & hombrey lablancura, entre cuyo ser no hay ningunasemganza. Y
de las cosas debgj o destas comunes consideraciones entendidas, tiene
sciencia nuestro entendimiento; que de las cosas asi por menudo tomadas
(como arriba dijimaos), no puede tener noticia ciertani segura, por ser
eélastantasy tan subjetas a mudanza. Esta filosofialos que no

entendieron cayeron en uno de dos errores, porgque unos dijeron que no se
podia tener scienciani certidumbre de las cosas, como fueron los

filGsofos scépticos, cuyos capitanes fueron Pirron y Herilo, y 1os nuevos
Académicos dieron también en este error; otros, como Parménidesy Zendn,
por no negar las sciencias, dijeron que las muestras o especies de las

cosas realmente estaban apartadas de |as cosas singulares, por cuya
participacion se hacen las cosas singulares, como con un sello se sdllan
muchas ceras, y que éstas ni nacian ni morian, Sino que estaban
perpetuamente, y que dellas se tenia sciencia. Pero esta opinion o error

ya esta por muchos refutado, y también nosotros, en los comentarios que

tenernos sobre la L égica de Aristételes, lo refutamos largamente.
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Viniendo, pues, agoraal proposito de las paabras de Aristoteles:
presupuesto que hobiese ideas 0 especies de cada cosa, como decia
Parménides, prueba que no puede haber una comin idea de todos |os bienes,
pues no tienen todos una comun naturaleza, ni todos se llaman bienes por
unamismarazdn, lo cua habia de ser asi en las cosas que tuviesen una
comun idea. Y también que donde una cosa se dice primeramente de otray
después por agquélla se atribuye a otra, no pueden las dos tener una comin
natura. Como los pies se dicen primero en € anima, y después por
semganzase dicen enlamesay enlacamg; lospiesdelamesay dela
cama no ternén una comun ideacon los dd animd; y o mismo acontece en
los bienes, que unos se dicen bienes por respectos de otros, y asi no
pueden tener una comun idea. Pero ya, enfin, dijed principio, que esta
disputa era fuera dd propdsito, y que no se debe tener con ella mucha
cuenta.

Capitulo VI

Meor serd, por ventura, en genera, considerarlo y dudar como se

dice esto. Aunqgue esta, cuestion serd dificultosa, por ser amigos nuestros
los que ponen las Ideas. Aunque parece que, por conservacion de la verdad,
€S mas convenientey cumple refutar |as cosas proprias, especia mente a

los que son filésofos; porque siendo ambas cosas amadas, como a més divina
cosa es bien hacer més honra alaverdad. Pues |os que esta opinion
introdujeron, no ponian Ideas en las cosas en que dijeron haber primero 'y
postrero, y por esto de los nimeros no hicieron ldess; 1o bueno, pues,
dicee enlasustanciay ser delacosa, y enlacdidad, y enla

comparacion o correlacion. Y, pues, |o que por St mismo esy sustancia,
naturalmente es primero que lo que con otro se confiere, porque esto

parece adicion y accidente de la cosa. De suerte que €tos no ternan una

comun ldea. A més desto, pues, 1o bueno de tantas maneras se dice como hay
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géneros de cosas (pues se dice en la sustanciacomo Diosy €
entendimiento, y en la cualidad como las virtudes, y en la cantidad como
lamediania, y en los que se confieren como lo til, y en e tiempo como
laocasion, y en d lugar como € cenador, y otros semejantes), cosa clara
€5 que no ternan una cosa comun, y universalmente una; porque no sediria
de todas las categorias, sino de una sola. Asimismo, que pueslos que

debg o de una misma ldea se comprehenden, todos pertenecen aunamisma
sciencia, unamisma sciencia trataria de todas las cosas buenas. Pero
vemos que hay muchas aun de aquellos bienes que pertenecen a una misma
categoria, como de laocasidn, lacua en laguerralaconsderad arte
militar, en laenfermedad lamedicina. Y de lamedianiaen d manjar,
tratalamedicing, y en los gercicios, lagimnastica. Pero dudaria

alguno, por ventura, qué quieren decir, cuando dicen «€lo por sl mismo»,
s esque en d mismo hombrey en d hombre hay unamisma definicidn, que
eslade hombre, porque en cuanto d ser del hombre, no difieren en nada.
Porque s esto es adi, ni un bien difeririade 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 més blanco, que o blanco de un dia. Mas
probablemente parece que hablan los pitagoricos del bien, los cuaes ponen
el uno en la conjugacidn que hacen de los bienes, alos cudes parece que
quiere seguir Espeusippo. Pero, en fin, tratar desto toca a otra materia.
Pero en lo que esta dicho parece que se ofrece una duda, por razén que no
de todos los bienes tratan las propuestas razones, Sno que los bienes que
por S mismos se pretenden y codician, por si misSmos hacen una especie, y
los que a éstos los acarrean 0 conservan, o prohiben los contrarios, por
razén déstos se dicen bienes en otramanera. Por donde parece cosa
manifiesta, que los bienes se dirdn en dos maneras. unos por Sk MiSMos, y
otros por razon de aquéllos. Dividiendo, pues, |os bienes que son por si
buenos delos Utiles, consderemos 5 se dicen conforme a una comin Idea
Pero ¢cudes dira uno que son bienes por si mismos, sino aquellos que,

aungue solos estuviesen, |os procurariamos haber, como ladiscrecion, la
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vista, y algunos contentamientos y honras? Porque estas cosas, aungue por
respecto de otras las buscamos, con todo aguno las contaria entre los
bienes que por si mismos son de desear, o dira que no hay otro bien sino
laldea, de manera que quedardindtil esta especie. Y, pues, S éstos son
bienes por si mismos, de necesidad la difinicion del bien ha de parecerse
unamismaen todos dlos, de lamismamaneraque enlanievey end
abayade se muestra una difinicion misma de blancura. Pueslahonra, y la
discrecion, y € regdo, en cuanto son bienes, tienen definiciones

diferentes. De manera que [0 bueno no es una cosa comin segin unamisma
Idea. Pues ¢de qué manera se dicen bienes? Porque no parece que se digan
como las cosas que acaso tuvieron un mismo nombre, Sno que se llamen adi,
por ventura, por causa que, 0 proceden de unamisma cosa, 0 van aparar a
unamismacosa, 0 por megjor decir, que se digan asi por andogiao
proporcién. Porque como sealavistaen € cuerpo, asi sea el

entendimiento en & ama, y en otra cosa otra. Pero esta disputa, por
ventura, serdmeor degjarla por agora, porque tratar della de propdsito y
asmismo de laldea, aotrafilosofiay no a ésta pertenece. Porque s €

bien que a muchos cominmente se dribuye, una cosaesen sl y esta
gpartado por si mismo, cosa claraes que ni  hombre lo podra hacer, ni
poseer, y aqui buscamos € bien que pueda ser cgpaz delo unoy delo
otro. Por ventura, le parecera aaguno ser mas conveniente entender el
mismo bien conferiéndolo con los bienes que se hacen y poseen. Porque
teniéndolo a éste como por muestra, megjor entenderemos las cosas que a
nosotros fueren buenas, y, entendiéndolas, las acanzaremos. Tiene, pues,
edta disputa guna probabilidad, aunque parece que difiere de las

sciencias. Porque aunque todas ellas a bien dguno se refieren, y suplir
procuran lo que falta, con todo se les pasapor dto lancticiadd, lo

cuad no es conforme arazdn que todos los artificesignoren un tan gran
socorro y no procuren de entenderlo. Porque diraalguno ¢quéle
gprovechara a tejedor o d dbariir parasu arte d entender € mismo sumo
bien, 0 como serdmgor médico o capitan d que lamismaldea ha
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considerado? Porque ni aun la salud en coman no parece que considera el
médico, sino lasalud dd hombre, o por mejor decir lade este particular
hombre, pues en particular cura a cada uno. Pero, en fin, cuanto ala
presente materia, basta lo tratado.

Concluidayaladisputa, s hay unacomin Idea de todos |os bienes,
lacud, como € mismo Arigtételeslo dice, es genade lamord

filosofia, y por esto se ha de tener con dla poca cuenta, vuelve agoraa
su propdsito y prueba como lafeicidad no puede consistir en cosaaguna
de las que por causa de otras se desean, porgue las tales no son ddl todo
perletas, y lafelicidad parece, conforme arazon, que ha de ser td, que

no lefate nada

Capitulo VII

Volvamoas, pues, otra vez a este bien que inquirimos qué cosa es:

porque en diferentes hechosy diferentes artes parece ser diverso, pues es
uno en lamedicinay otro en d arte militar, y en lasdemés atesde la
misma suerte, ¢cud serg, pues, € bien de cada una, sino aquel por cuya
causa setratatodo lo demas? Lo cud enlamedicinaeslasaud, end

arte militar lavictoria, en d edificar lacasa, y en otras cosss, otro,

y, en fin, en cuaquier eeccidn d fin; pues todos, por causa déste,

hacen todo lo deméas. De manera que s dgo hay que seafin detodo lo que
se hace, esto mismo sera d bien de todos nuestros hechos, y s muchas
cosas |0 son, estas mismas |0 serén. Pero pasando adelante, nuestra
disputa ha vuelto alo mismo; pero habemos de procurar de més
rnanifiestamente declararlo. Pues por cuanto los fines, seglin parece, son
diversos, y déstos los unos por causa de los otros deseamos, como la

hacienda, las flautas y, findmente, todos los insrumentos, claramente se
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vee que no todas las cosas son perfetas; pero e sumo bien cosa perfeta
parece que hade ser; de suerte que s dguna cosa hay que dlasola sea
perfeta, ésta sera sin dudalo que buscamos, y S muchas, laque més
perfetaddlas. Més perfeto decimos ser aquello que por su proprio
respecto es procurado, que no aguello que por causa de otro, y aguello que
nunca por respecto de otro se procura, mas perfeto que aguello que por si
MISMO Y por respecto de otro se procura, y hablando en suma, aquello es
perfeto que Sempre por su proprio respecto es escogido y nunca por razén
y causade otracosa. Ta cosa como ésta sefid adamente parece que haya de
ser lafdicidad, porque ésta Sempre por su proprio respecto la

€sc0gemos, Y por respecto de otra cosa nunca. Pero lahonra, y €
pasatiempo, y € entendimiento, y todos géneros de virtudes, escogémod os
cierto por su proprio respecto, porque aunque de ali ninguna cosa nos
hobiese de redundar, |os escogeriamos por cierto, pero también los
escogemos por causa de lafelicidad, teniendo por cierto que con € favor

y ayuda déstos habemos de vivir dichosamente. Pero lafelicidad nadie por
causa destas cosas la dlige, ni, generalmente hablando, por razon de otra
cosaaguna. Pero parece que o mismo procede de la suficiencia, porque €
bien perfeto parece que es bastante. L1amamos bastante, no lo que basta
para uno que vive vida solitaria, pero también paralos padres, hijosy
mujer, y generdmente para sus amigos y vecinos de su pueblo, pues €
hombre, naturalmente, es amigo de vivir en comunidad. Pero hase de poner
en esto tasa, porque s 10 queremos extender hasta los padresy aglelos, y
hasta los amigos de los amigos, seranuncallegar a cabo dédlo. Pero

desto trataremos adelante. Aquello, pues, decimos ser bastante, que solo
ello hace la vida digna de escoger, y de ninguna cosafdta, cua nos

parece ser lafdicidad. Demés desto, la vida que mas de escoger hade

ser, no ha de poder ser contada, porque s contar se puede, claro esta que
con & menor de |os bienes serd mas de desear, porque, 1o que se le aflade,
aumento de bienes es, y de los bienes  mayor sempre es mas de desear.

Cosa perfeta pues, y por si misma bastante, parece ser lafelicidad, pues
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esd fin de todos nuestros hechos; pero por ventura parece cosaclaray

sin disputa decir que lo mgor eslafdicidad, y se desea que con mas
claridad se diga qué cosaes, lo cua por venturase haras presuponemos
primero cud es e proprio oficio y obra ddl hombre. Porque asi como €
tafiedor de flautas, y € entalador, y cudquier otro artifice, y

generamente todos aquellos que en alguna obray hecho se gercitan, su
felicidad y bien parece que en laobralo tienen puesto y asentado, de la
misma manera parece que habemos de juzgar dd hombre, s alguna obra hay
que propria sea del hombre. Pues, ¢sera verdad que € dbafiir y e

zapatero tengan sus proprias obrasy oficios, y que € hombre no lo tenga,
sino gque haya nacido como cosaociosay por demas? No es asi, por cierto,
sno que asi como € gjo, y lamano, y € pie, y generamente cada una de
las partes del cuerpo parece que tiene alguin oficio, asi a hombre, fuera
destas cosas, dgun oficio y obrale habemos de asignar. ¢Cud serd, pues,
ésta? Porque d vivir, comun lo tiene con las plantas, y aqui no buscamos
sino d proprio. Habémodo, pues, de quitar delavidadd mantenimiento y
del aumento. Siguese tras déstala vida del sentido; pero también ésta
parece que le es comin con € cabalo y con € buey y con cudquiera
manera otra de animales. Resta, pues, lavida activa dd que tiene uso de
razon, lacud tiene dos partes: la una que se rige por razon, y laotra
guetieney entiende larazon. Siendo, pues, ésta en dos partes dividida,
habemos de presuponer que es aquella que consiste en @ obrar, porque ésta
més propriamente parece que se dice. Pues s laobra o oficio de hombre
esd usar dd dmaconformearazén, oalomenosnosindla y s la
mismaobray oficio decimos en general que esdetd, que dd perfeto en
aquello, corno d oficio del tafiedor de citara entendemos del buenoy
perfeto tafiedor, y generamente es esto en todos, afiadiendo € aumento de
lavirtud alaobra (porque € oficio dd tafiedor de citara estafierlay

el del buen tafiedor tafierlabien), y s desta misma manera presuponemos
que d proprio oficio del hombre esvivir dguna manerade vida, y que

étaesd gercicio y obras dd dma hechas conforme arazon, d oficio
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del buen vardn serd, por cierto, hacer estas cosas bien y honestamente.
Vemos, pues, que cada cosa conforme a su propria virtud alcanza su remate
y perfecidn, lo cua s asi es, € bien dd hombre consiste, por cierto,

en gercitar d dmaen hechos de virtud, y S hay muchos géneros de

virtud, en d mgor y més perfeto, y esto hastad fin delavida. Porque

una golondrina no hace verano, ni un dia sdlo, y de lamismamaneraun
solo diani un poquillo de tiempo no hace dichosos alos hombres ni lesda
verdadera prosperidad. Hase, pues, de describir o difinir € bien conforme
a ésta. Porque conviene, por ventura, d principio darlo asi a entender,
como por cifras o figuras, y despuéstratar dello més a largo. Pero
parecera que quien quiera sera bastante para sacar aluz y disponer las
cosas que bien estuvieren definidas, y que d tiempo esd inventor y
vaedor en estas cosas, de donde han nacido las perficiones en las artes,
porque quien quiera es bastante para afadir en las cosas lo que falta.
Habémonos si, pues, de acordar de lo que se dijo enlo pasado, y que la
claridad no se hade pidir de una misma manera en todas las cosas, Sno en
cada una seguin lo sufre la materia que se trata, y no mas de cuanto baste
paralo que propriamente alatal sciencia pertenece. Porque de diferente
manera consdera e angulo recto d arquitecto que & gedmetra, porque
aquél considéralo en cuanto es Util parala obra que edifica, pero estotro
consderaqué esy queéta es, porque no pretende mas de inquirir en esto
laverdad; y de lamismamanera se ha de hacer en las demas, de manera que
no seamislo que fuerade propdsito setrate, que lo que ala materia

gue se trata pertenece. Ni aun la causa por que se hade pedir en todas

las cosas de una misma suerte, porque en algunas cosas basta que
claramente se demuestre ser asi, como en los principios € primer
fundamento es ser asi aquello verdad. Y |os principios unos se prueban por
induccion y otros por d sentido, y otros por aguna costumbre, y otros de
otras maneras diferentes. Y hase de procurar que los principios se
declaren lo més llanamente que ser pueda, y hacer que se difinan bien,

porgue importan mucho para entender 1o que se Sigue, pues parece que €
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principio es més de la mitad del todo, y que mediante @ se entienden
muchas cosas de las que se disputan.

En € capitulo VIII hace digtincion entre los bienesdedmay los

dd cuerpoy los exteriores, que llamamos bienes de fortuna, paraver en
cudes déstos consste la felicidad. Relata asmismo las opiniones de los
antigos acerca de lafdlicidad, y muestra en qué concordaron y en qué

fueron diferentes.

Capitulo VIII

Habemos, pues, de tratar de lafdicidad, no solo por conclusiones ni

por proposiciones de quien consta el argumento, pero aun por las cosas que
della hablamos dichas. Porque con la verdad todas | as cosas que son
cuadran, y laverdad presto descompadra con lamentira. Habiendo, pues,
tres diferencias de bienes, unos que se dicen externos, otros que

consgen en d dma, y otrosen d cuerpo, los bienes dd admamés
propriamente y con mas razon se llaman bienes, y los hechosy gercicios
espirituales, en & amalos ponemos. De manera que conforme a esta
opinidn, que es antiguay gprobada por todos los filésofos, bieny
rectamente se dira que d fin del hombre son ciertos hechosy gercicios,
porque desta manera condste en los bienes dd dmay no en losde
defuera. Conforma con nuestra razén esto: que € dichoso se entiende que
hade vivir bien'y obrar bien, porque en esto cas esta propuesto un bien
vivir y un bien obrar. Veese aamismo ala clara que todas las cosas que
delafdicidad se disputan consisten en lo que esta dicho. Porque a unos
les parece que lasumafdicidad eslavirtud, a otros que la prudencia, a
otros que cierta sabiduria, a otros todas estas cosas 0 dguna dellas con

el contento, o no sin é; otras comprehenden también juntamente |os bienes
de fortuna. Destas dos cosas, la podtreraafirmae vulgo y lagente de
menos nombre, y la primeralos pocos y mas esclarecidos en doctrina. Pero
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ningunos déstos es conforme arazon creer que del todo yerran, Sno en
ago, y aciertan cas en todo lo demés. Pues con |os que dicen que & sumo
bien estoda virtud o alguna dellas, concordalarazon, porque

gercicio que conforme avirtud se hace, proprio es de lavirtud. Pero

hay, por ventura, muy grande diferenciade poner € sumo bienenla
posesion y hébito, a ponerlo en @ uso y gercicio; porque bien puede
acaecer que @ hébito no se gercite en cosa aguna buena, aunque en @
amatenga hecho asento, como en d que duerme o de cuaquier otra manera
esta ocioso. Pero € gercicio no es posible, porque en € efecto y buen
efecto consste de necesidad. Y asi como en lasfiestas del Olimpo no los
més hermosos ni |os mas vaientes ganan la corona, Sno 1os que pelean
(pues dgunos destos vencen), desta misma manera aquellos que se gercitan
bien, acanzan las cosas buenas y honestas delavida. Y lavida destos

tdes esdlapor s misma muy suave, porque la suavidad uno de los bienes
esdd dma, y acada uno le es suave aguello a que es aficionado, como a
aficionado acabdlos e cabdlo, d que esamigo de veer las cosas que

son de veer, y delamismamaneraa que es icionado alajudicia le

son gpacibles las cosas justas, y generad mente todas las obras de virtud

a que esadlaadficionado. Las cosas, Pues, que de veras son suaves, no
agradan a vulgo, porque, naturamente, no son tales; pero alos que son
aficionados alo bueno, edes apacible o que naturamente |o es, cudes

son |os hechos virtuosos. De manera que a éstos les son apacibles, y por

sl mismos o son, ni lavida dellos tiene necesidad de que se le aflada
contento como cosa apegadiza, sino que elamismaen si mismaselo tiene,
Porque conforme alo que esta dicho, tampoco sera hombre de bien € que
con los buenos hechos no se huelga, pues que tampoco Ilamara ninguno justo
a que d hacer judticiano e da contento, ni mencslibred queenlos

libres hechos no hdla gusto, y 1o mismo es en todas las demés virtudes. Y

S esto esadl, por s mismos serén aplaciblesos hechos virtuosos, y
asmismo los buenos'y honestos, y cada uno dellos muy de veras, S bien

juzga ddlos d hombre virtuoso, y pues juzga bien, segiin habemos dicho,



siguese que lafelicidad esla cosamgor y lamas hermosay lamés suave,
ni estan estas tres cosas apartadas como parece que las aparta e epigrama
gue en Delos esta escrito:

Detodo eslo muy justo més honesto,

lo més Util, tener slud entera,

lo més gustoso es @ haber manera

como goces o que amas, y de presto.

Porque todas estas cosas concurren en los muy buenos gercicios, y
decimos que 0 éstas, 0 € meor de todos €llos, eslafeicidad. Aunque
con todo eso parece que tiene necesidad de |os bienes exteriores, como ya
dijimos. Porque esimposible, alo menos no fécil, que haga cosas bien
hechas € que esfato de riquezas, porque ha de hacer muchas cosas con
favor, o de amigos, o de dineros, o de civil poder, como con instrumentos,
y los que de algo carecen, como de nobleza, de linge, de hijos, de
hermosura, parece que manchan lafelicidad. Porque no se puede llamar del
todo dichoso @ que en d rostro es del todo feo, ni & que esdevil y

bgjo linge, ni € que estdsdloy sin hijos, y aun, por ventura, menos €

gue lostiene maosy perversos, o € que teniendo buenos amigos sele
mueren. Parece, pues, segiin habemos dicho, que tiene necesidad de
prosperidad y fortuna semeante. De aqui sucede que tinos dicen que la
feicidad eslo mismo que la buenaventura, y otros que lo mismo que la
virtud.

Levantado aresolucion en @ capitulo pasado, Aristételes, como la
prosperidad consiste principalmente en € vivir conforme arazon'y virtud,
aungue para mejor hacerlo esto se requiere también la prosperidad en las
cosas humanas, disputa agora cdmo se dcanzala prosperidad, s por
sciencia, o por costumbre, o por voluntad de Dios, y concluye, que, pues,
en la prosperidad tantas cosas contienen, dellas vienen por fortuna, como
lahermosura, dellas por divina digposicion, como las inclinaciones, y

dellas por hahito y costumbres de los hombres, como las virtudes.
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Capitulo IX

De donde se duda s la prosperidad es cosa que se acance por

doctrina, o por costumbre y uso, 0 por agun otro gercicio, o por agun
divino hado, o por fortuna. Y s dgun otro don de parte de Dios alos
hombres |es proviene, es conforme a razén creer que lafdicidad es don de
Dios, y tanto més de veras, cuanto ellaes e mejor de los dones que darse
pueden alos hombres. Pero esto a otra disputa por ventura més
propriamente pertenece. Pero esta claro que aunque no seadon de Dios,
Sno que o por dgunavirtud y por dguna sciencia, o por agun gercicio

se dcance, es unacosa de las mas divinas. Porque € premioy fin dela
virtud esta claro que ha de ser lo mgjor de todo, y unacosadivinay
bienaventurada. Es asmismo comin a muchas, pues la pueden dcanzar todos
cuantos en los gercicios de lavirtud no se mostraren flojos ni cobardes,

con deuda de dgunadoctrinay diligencia. Y 9 mgor es destamanera
dcanzar lafdicidad que no por lafortuna, es conforme arazén ser asi

como decimos, pues aun |as cosas naturaes es posible ser desta manera muy
perfetas, y también por agun arte y por todo género de causss, y
sefidadamente por lamejor dellas. Y atribuir la cosa mejor y mas perfeta
alafortuna, esfadtade consderacion y muy gran yerro. A més de quela
razén nos lo muestra claramente esto que inquirimos. Porque ya esta dicho
quétd esd gercicio dd dmaconforme alavirtud. Pues de los demés
bienes, unos de necesidad han de acompafiarlo, y otros como instrumentos le
han de dar favor y ayuda. Todo esto es conforme alo que estadicho a
principio. Porque d fin de la disciplina de larepdblica dijimos ser €

meor, y ésta pone mucha diligencia en que los ciudadanos sean tales y tan
buenos, que se gerciten en todos hechos de virtud. Con razén, pues, no
llamamas dichoso ni d buey, ni a cabdlo, ni actro anima ninguno, pues
ninguno dellos puede emplearse en semgantes gercicios. Y por lamisma
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razén ni un mochacho tampoco es dichoso, porque por laedad no es alin apto
para emplearse en obras semgantes, y 9 dgunos se dicen, espor la
esperanza que se tiene ddllos, porque, como ya esta dicho, requiérese
perfetavirtud y perfetavida. Porque succeden mudanzasy diversas
fortunas en lavida, y acontece que & que muy asu place esta, vengaa
lavegez acaer en muy grandes infortunios, como de Priamo cuentan los
poetas. Y d que en semejantes desgracias cae y rniserablemente fenece,
ninguno lo tiene por dichoso.

En € décimo capitulo, tomando ocasion de un dicho que Solon

Ateniense dijo a Creso, Rey de Lidia, que ninguno se habia de decir
dichoso mientras viviese, por las mudanzas que succeden tan variasen la
vida, disputa cuando se ha de llamar un hombre dichoso. Demuestra que S
lafelicidad 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
acadga: hijos, mujer, padres, hermanos, amigos, les pueden succeder, y
que por esto es mejor colocar lafelicidad en d uso de larectarazdn,

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, Sno que conviene, conforme a

dicho de Solon, mirar d fin. Y 9 asi |o hemos de afirmar, sera dichoso

el hombre después que fuere muerto. Lo cud es cosa muy fuera de razon,
especiamente poniendo nosotros lafdicidad en € usoy gercicio. Y g

a muerto no llamamos dichoso, tampoco quiso decir esto Soldn, Sino que
entonces habemos de tener a un hombre por dichoso seguramente, cuando de
maesy desventuras estuviere libre. Pero esto también tiene dguna duda,
porque & muerto también parece que tiene sus males'y sus bienes como €

Vvivo, que no sente como son honrasy afrentas, prosperidadesy
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adversidades de hijos o0 de nietos, y esto parece que causa alguna duda.
Porque bien puede acaecer que uno viva hasta la ve ez présperamentey que
acabe € curso de su vida conforme arazén y con todo esto haya muchas
mudanzas en sus descendientes, y que unos dellos sean buenosy dcancen la
vidacud dloslamerecen, y otrosa contrario. Cosa es, pues, cierta,

gue es posible quellos caminen en lavida muy fueradd camino de sus
padres. Cosa, pues, cierto seriamuy fuera de razdn, que  muerto mudase
juntamente de fortuna, y que unas veces fuese dichoso y otras desdichado;
pero también es cosa fuera de razon decir que ninguna cosa de las de los
hijos por agun tiempo no toque a los padres. Pero volvamos ala primera
duda nuestra, porque por ventura della se entenderd lo que agora
disputdbamos. Pues S conviene consderar d fin'y entonces tener auno

por dichoso, no como a hombre que lo sea entonces, Sno como aquien lo ha
sido primero, ¢cOmo no, sera esto disparate, que cuando uno es dichoso no
se diga con verdad que lo es séndolo, por no querer llamar dichosos alos
que viven, por las mudanzas de las cosas y por entender que lafdicidad

es una cosafirmey que no se puede facilmente trastrocar, y que las cosas
de fortuna se mudan ala redonda en los mismos muchas veces?; porque cosa
ciertaes que, S seguimos las cosas de fortuna, a un misSmo unas veces le
diremos dichoso y otras desdichado, y esto muchas veces, haciendo &
dichoso un camaedn sin seguridad ni firmeza ninguna, puesto no es bien
decir que se han de seguir las cosas de fortuna. Porque no estaen ellas

el bien o d md, sno que tiene ddllas necesdad |a vida humana, como
habemas dicho. Pero o que es proprio de lafdicidad son los actos y
gercicios virtuosos, y delo contrario los contrarios. Conforma con

nuestra razon lo que agora disputabamos. Porque en ninguna cosa humana
tanta seguridad y firmeza hay como en los gercicios de virtud, los cudes
aun parecen més durables que las sciencias, y de estos mismos los mas
honrosos y mas durables, porque en éstos viven y se emplean més ala
continualos dichosos; y esta es la causa por donde no pueden olvidarse
dedlos. Todo esto que habemosinquirido se hdlaraen € dichoso, y €
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seratd en su vivir, porque Semprey muy continuamente haray
contemplaralas obras de virtud, y las cosas de |la fortuna pasarlas ha muy
bien y con muy gran discrecion, como aguel que es de veras bueno y de
cuadrado asiento, sin haber en é que vituperar. Siendo, pues, muchas las
cosas de lafortuna, y en lagrandeza o pequefiez diversas, |as peguefias
prosperidades, y de la misma manera sus contrarias, cosa cierta es que no
hacen mucho a caso paralavida; pero las grandesy que succeden bienen
abundancia, haran mas présperalaviday méas dichosa, porque éstas
puédenla esclarecer mucho y € uso de dlas es bueno y honesto; y las que,
por & contrario, succeden, afligen y estragan lafdicidad, porque

acarrean tristezas y impiden muchos gercicios. Aunque, con todo esto, en
édtas resplandece la bondad, cuando uno sufre facilmente muchosy graves
infortunios, no porque no los Senta, SNo por ser generoso y de grande
animo. Pues s los gercicios son proprios de la vida, como habemos dicho,
ningun dichoso seré en tiempo aguno desdichado, porque jamas hara cosas
malas ni dignas de ser aborrecidas. Porque aquel que de veras fuere bueno
y prudente, entendemos que con mucha modestiay buen semblante sufrira
todas las fortunas, y conforme a su posibilidad hara sempre lo mgor;
porque asi como un prudente capitan usalo mejor que puede ddl gército
gue tiene en perjuicio de sus enemigos, y un zapatero del cuero que
alcanza procura hacer bien un zapato, de lamisma maneralos demas
artifices procuran de hacerlo. De manera que d de veras dichoso nunca
volverd a ser desdichado; pero tampoco sera dichoso s en las desdichas de
Priamo cayere, pero no seravariable ni caera de su firmeza fécilmente,
porque de su prosperidad no le derribaran facilmente y de ligero ni con
cuaesguiera desventuras, Sno con muy muchasy muy grandes. Y delamisma
manera, por € contrario, no se hara dichoso en poco tiempo, sino s por
agun largo tiempo viniere adcanzar en Sl mismo cosas grandesy

ilustres. ¢Por qué no podrd, pues, llamarse dichoso € que conforme a
perfetavirtud obra, y de los exteriores bienes es bastantemente dotado,

no por cuaquier espacio de tiempo, Sno por todo € discurso de su vida?
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O ¢habrase de afadir que ha de vivir desta manera, y acabar su vida
conforme arazon, pues |o porvenir no lo sabemos, y la prosperidad ponemos
queesd finy total perficion dd todo y donde quiera? Y S esto es adi,
aquédlos diremos que entre |os que viven son dichosos, los cudestieneny
terndn todo o que habemos dicho. Digo dichosos, conforme alafdicidad y
dichade los hombres. Y, cuanto a esto, basta lo tratado.

En d XI capitulo, disputa s |as prosperidades de los amigos, hijos

0 nietos, o las adversidades, hacen o deshacen lafdicidad. Y concluye

ser lo mismo en esto, que en los bienes de fortuna, y que, por si solos,

ni la hacen ni deshacen, Sno que vaen para més o menos adornarla.

Capitulo XI

Pero decir que las fortunas de los hijos o nietos, y las de todos los

amigos, no hacen nada a caso, cosa, cierto, parece muy genade amistad y
contra las comunes opiniones de las gentes. Pero como son muchas cosas las
gue acaecen, y de muchas maneras, y unas hacen mas d caso y otras, menos,
tratar en particular de cada una, seria cosa prolijay que nuncaternia

fin. Pero tratandolo asi en comin 'y por gemplos, por ventura se tratara
bastantemente. Porque de la misma manera que en |as proprias desgracias,
unas hay que tienen dgun peso y fuerzaparalavida, y otras que parecen

de pocaimportancia, de lamismamanera es en las cosas de todos los
amigos. Pero hay mucha diferencia en cada una de las desgracias, 9

acaecen alosvivos, 0 alos que ya son muertos, harto mayor que hay de
representarse en las tragedias |as cosas gjenas de razon y ley, y fuertes,

a hacerlas. Pero de esta manera habemos de sacar por razén la diferencia,

0, por mejor decir, habemos de disputar de los muertos, S participan de
agun bien, o de md aguno. Porque parece que se colige delo que eta
dicho, que, aunque les toque cualquier bien, o su contrario, sera cosa de

pocaimportanciay tomo, o en si, 0, alo menos, cuanto alo que toque a
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elos, 09 no, alo menostd y tan grande, que no baste a hacer dichosos
alosque no lo eran, ni, alos que lo eran, quitarles su feicidad.

Parece, pues, que las prosperidades de los amigos importan alos muertos
ago, y aamiamo las desdichas; pero hastatanto y de tal suerte, queni a
los dichosos hagan desdichados, ni alos desdichados les acarreen
ficidad, ni cosaotra alguna desta manera.

En d capitulo XII disputa s lafelicidad es cosa de dabar, o

despreciable, y prueba que no se hade aabar, sino preciar, porquelo que
se dabaes por razén que importa paraadgun bien, y asi tiene manerade
oficio menor; pero lafdicidad, como sea dltimo fin, no importa para

nada, antes las otras cosas importan paraella. Cuestion es ddl vocablo, y
no muy Util, y aun genadel comin modo de hablar, porque bien puedo yo
aabar una cosa de todas las grandezas que en S tiene, Sindirigirlaa

fin dguno, y nuestrardigion crigiana esta llena de aabanzas de Dios,

gue es nuestra verdadera fdicidad, la cua nunca acabd de conocer la
gentil Filosofia

Capitulo XII
Declaradas ya estas cosas, disputemos de lamismafeicidad, 5 es

unade las cosas que se han de dabar, o de las que se han de tener en
precio y estima. Porque manifiesta cosa es que no es de las cosas que
conssten en facultad; y parece que todo lo que es de dabar, se daba por
razon de ser tal o tal, y porque en aguna maneraa otra cosadgunase
refiere. Porque d varon justo y a valeroso, y generdmente d buen varén
y alavirtud misma, por razdn delas obrasy de |os efectos la dabamos;
y a robusto y d ligero, y a cada uno de los demés, por ser deta

cdidad y valer ago para adguna cosa buenay virtuosa. Veese esto
claramente en las aabanzas de los dioses, las cuaes parecen dignas de

risa atribuidas a nosotros. Lo cua succede porque las alabanzas se dan,
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como habemos dicho, conforme a respecto de lo que se daba. Puess la
alabanza es deste jaez, manifiesta cosa es que de las cosas meores no hay
dabanza, Sno dguna cosamayor y megor que laaabanza, como seveeala
clara Porque alos dioses juzgamos | os por bienaventurados y dichosos, y
asamismo entre los hombres, alos més divinos juzgamos por
bienaventurados; y esto mismo es en las cosas buenas, porgque ninguno aaba
lafelicidad como quien dabalo justo, Sho que como acosamgor y, mas
divinalabendice. Y asi parece que Eudoxo favorece muy bien d regalo en
cuanto alos premios. Porque en decir que siendo una de las cosas buenas
no se hade aabar, pareciale que daba a entender ser cosa de més ser que
las que sedaban, y que ta eraDiosy & sumo bien, porque a estas todas
las demés cosas se refieren. Porque la dabanza es de lavirtud, pues
dellasden pléticos los hombres en € hacer cosssiludtres, y las

aabanzas por las obras se dan, y de lamismamanera en las cosas ddl
cuerpo y ddl espiritu. Pero tratar particularmente destas cosas, por

ventura les toca mis propriamente a los que se gercitan en ecribir
oraciones de alabanzas, que a hosotros, constanos de o que esta dicho que
lafelicidad es una de |as cosas dignas de ser en precio tenidasy

perfetas. Parece asmismo ser esto asi por razon de ser dlad principio,
pues por causa désta todos hacemos todo |o demés, y € principio y causa
de todos |os bienes presuponemos que es cosa digna de preciar y muy
divina

Mostrado ha Aristételes como la verdaderafelicida, consiste en vivir
conforme a perfeta razon, aunque paramejor poder poner |as cosas buenas
en gecucion, es bien que juntamente con elo haya prosperidad en las
cosas exteriores que [lamamos de fortuna, muestra agora por qué parte toca
aladisciplinadelareplblicatratar de las virtudes, y es porque no es

otra cosa virtud, sino hecho conforme arectay perfectarazon; de manera
que vivir flicey prosperamentey vivir conforme arectay perfecta

razon, y vivir conforme avirtud, todo es unacosa. Y como lavirtud sea

laperfeccion dd dma, y d dma, segin Platdn y seglin todos los graves
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filosofos, tenga dos pares. unaraciond, en que condste @ entendimiento
y uso de, razon, y otra apetitiva, en que se ponen todos los afectos, hace
dos maneras de virtudes: unas del entendimiento, y otras tocantes d
reprimir los afectos, que se llaman virtudes mordes, y asi delas unas
como de las otras pretende tratar en los libros siguientes, de manera que

gueda yatrazada obra paraellos.

Capitulo X111

Y pueslafdicidad es un gercicio dd dma conforme a perfecta

virtud, habremos de tratar de la virtud, porque por ventura desta manera
consgderaremos mgor lo delafelicidad. Y d que de verastratala
disciplinay materia de lareplblica, parece que se hade gercitar en

esta consderacion y disputa muy de veras, porque pretende hacer buenos
los ciudadanos y obedientes alas leyes, en lo cud tenemos por gemploy
muestra alos legidadores de los Candiotas 0 Cretenses y alos de los
Lacedemonios, y S otros ha habido de lamismasuerte. Y 5 esta
consideracion es anga adisciplina de republica, manifiesta cosa es que
esta disputa es conforme d propdsito que tomamos d principio. Y
entiéndese, que habemos de tratar de la virtud humana, puesinquirimos e
sumo bien humano y lafdicidad humana Y llamamas virtud humana, no ala
del cuerpo, sno aladd dma, y lafdicidad decimos que es gercicio

dd dma Y 9 esto es desta manera, claramente se vee que le cumple a
gue tratare esta materia las cosas dd dmatenerlas entendidas de la
misma maneraque e que hade curar los ojosy todo € cuerpo, y tanto més
de veras, cuanto de mayor estimay mejor esladisciplinade lareplblica
gue no lamedicina. Y los més indgnes médicos de lanoticiade cuerpo
tratan largamente. De manera que, € que trata esta materia, esta obligado
acondderar las cosas del dma, pero por razon de las virtudes y no mas

de lo que sea menester paralo que se disputa. Porque quererlo declarar

43



por € cabo, més aparato por ventura requiere que |o que esta propuesto, y
ya dellas se trata bastantemente en nuestras Disputas vulgares, de quien

se habra de servir. Como agora que una parte della esincapaz de razon y
otraque usaderazon. Y s estas dos partes estan asi divisas como las
partes del cuerpo, y como todo o que partestiene, o S son dos cosas
s0lo en cuanto ala consideracion, no estando, en realidad de verdad,
partidas la una de la otra, como en laredondez del circulo la concavidad

y extremidad, para la presente disputa no hace nada a caso. Pero en la
parte que no es cagpaz de razon, hay ago que parece alo comin'y vitad,
digo aguello que es causa del mantenerse'y del crecer, porque esta
facultad del dma atodas las cosas que toman mantenimiento la dara quien
quiera, y aun alo que seformaen € vientre delamadre, y lamismalles
atribuird alos ya perfectos, a quien conforme arazon se les hade
conceder s se hade conceder dgunaotra. La virtud, pues, desta comun
virtud parece, y no propria de los hombres. Porque esta parte y facultad
en € tiempo del suefio parece que tiene més vigor, y € buenoy € mao no
tienen diferencia ninguna mientras duermen, por lo cud dicen quelos
prosperos y los miserables en cuanto ala mitad de la vida en ninguna cosa
difieren. Lo cua parece conforme arazon, porque & suefio es un reposo 0
sosiego del dma, asi de lavirtuosa como de laviciosa, excepto, S

acaso, por agun poco de tiempo les pasan adgunos movimientos, en lo cud
mejores son |os ensuerios de |os modestos que los de los otros
cualesquiera. Pero en fin, en cuanto a esta materia, baste o dicho.
Habemos, pues, de dgar a una parte, lafacultad del mantenimiento, pues
no tiene parte de lavirtud humana. Pero parece haber, otraaguna
naturadezadel ama, también incapaz, de razon, pero que en dguna manera
tiene alguna como sombra della. Porque dabamos larazon, asi del hombre
templado en su vivir como lade d disoluto; y asmismo en € dmaaguela
parte que capaz es de razon, porque induce muy bieny inclinaalo meor.
Pero en éstos parece haber otra cosa hecha fuera de razdn, lo cua se pone

contralarazon y pelea contradla Porque en redidad de verdad, asi



como cuando las partes de nuestro cuerpo estén fuerade su lugar, S las
gueremos mover hacia la parte derecha, elas, d contrario, se mueven ala
izquierda, de la misma manera acontece en lo del dma, porque los deseos
de los disolutos Sempre se encaminan d contrario. Sino que en los

cuerpos vemos lo que va fuera de su movimiento, y en d amano lo vemos.
Pero no menos habemos de creer que hay en € amaaguna cosa fuerade
razon que contradice y resiste alarazdn. Lacud, como sea diferente, no
hace d caso disputarlo. Pero aun esta parte parece que acanza, como
habernos dicho, dguna manera de razén; porque en € varon templado en su
vivir obedece alarazon, y aun por venturaen € templado y juntamente
valeroso ya obedece més, porque todas las cosas conforman con larazon.
Congta, pues, que lo que en nosotros no es capaz de razon, tiene dos
partes. Porque lavitd parte en ninguna manera alcanza uso ni parte de
razon. Pero la parte en que consisten |os deseos y apetitos, en alguna
manera a canza parte de razon, en cuanto se subjetaadlay la obedece.
Porque desta manera decimaos que nos regimos por larazén dd padrey de
los amigos, y no de lamanera que los matematicos toman larazén. Y que
sea verdad que la parte que es sin razon se subjete alarazon, claramente
nos lo muestran las exhortaciones y todas las reprenensiones y consuelos.
Y puess conviene decir que ésta dcanza parte de razdn, lo que consiste
en razdn terna dos partes. launa que en sl mismatiene larazon, y
propriamente se dice tener uso de razdn, y la otra que es como € que
escucha los consgos de su padre. Conforme aesta divison y diferenciase
divide aamiamo lavirtud, porque unas ddllas decimos que consisten en €
entendimiento, y otras en las costumbres. Porque la sabiduriay €
conocimiento y la prudencia lldmanse virtudes dd entendimiento, pero la
liberalidad y la templanza virtudes de costumbres. Porque hablando de las
costumbres de uno, no decimos que es sabio ni que es discreto, Sno que es
benigno y templado en suvivir. Y también dabamos d sabio conforme d
hébito que tiene, y todos los hébitos dignos de dabanza llamamodos
virtudes.
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Fin dd primer libro

Arisotdes

LaEtica

Libro segundo

kkhkkkkkkk*k

De los moraes de Arigtoteles, escritos a Nicomaco

En d libro primero hamostrado Aristétees ser € dltimo fin delos

hechos lafdicidad, y consgtir laverdaderafelicidad en € vivir

conforme a buen uso de razon, que es conforme a virtud perfecta, aunque
paramejor ponerlaen uso se requiere tener favor de las cosas de fortung;
y quetocaaladisciplinade larepublicatratar de las virtudes, como de
aquellas que son medio paradcanzar lafdicidad, y que, pues son dos las
partes dd dma, unaraciona y otra gpetitiva, que hay dos maneras de
virtudes de que se ha de tratar, unas tocantes a entendimiento, y otras a

los afectos y costumbres. En @ segundo disputay considera otras cosas
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tocantes en comun atodas las virtudes, como es de donde proceden las
virtudes, qué eslo que las estragay destruye, en qué materia consisten,
como se acanzan, y otras cosas como edtas.

En d primer capitulo demuestra cdmo las virtudes ded entendimiento

se adcanzan con doctring, tiempo y gercicio, y las morales con gercicios
de actos virtuosos.

Capitulo primero

Habiendo, pues, dos maneras de virtudes, una del entendimiento y otra

de las costumbres, ladd entendimiento, por lamayor parte, nace de la
doctrinay crece con ladoctring, por lo cud tiene necesidad detiempo y
experiencia; pero lamord procede de la costumbre, de lo cua tomé €
nombre, cas derivandolo, en griego, deste nombre: ethos, que significa,

en aguellalengua, costumbre. De do se colige que ninguna de las moraes
virtudes consiste en nosotros por naturaeza, porque ninguna cosade las
gue son tales por naturaleza, puede, por costumbre, hacerse de otra

suerte: como la piedra, lacud, naturalmente, tira para abgo, nunca se
acostumbrard a subir de suyo para arriba, aunque mil veces uno la avece
echandola hacia arriba; ni tampoco d fuego se avezara abgar de suyo

para abgo, ni ninguna otra cosa de las que de una manera son naturdmente
hechas, se podra acostumbrar de otra diferente. De maneraque ni
naturamente ni contra natura estan |as virtudes en nosotros, sino que
Nosotros somos natura mente gptos para recebirlas, y por costumbre después
las confirmamos. A més desto, en todas |as cosas que nos provienen por
natura eza primero recebimos sus facultades o potencias, y después hacemos
los efectos, como se vee manifiestamente en los sentidos. Porque no de ver
ni de oir muchas veces nos vino € tenor sentidos, antes d contrario, de
tenerlos nos provino d usar dellos, y no del usar € tenerlos. Pero las

virtudes recebimodas obrando primero, como en las deméas artes. Porque lo
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gue habemos de hacer después de doctos, esto mismo haciéndolo aprendemos,
como edificando se hacen abafiires, y tafiendo citara tafiedores ddlla. De
lamismamanera, obrando cosas justas nos hacemos justos, y viviendo
templadamente templados, y asmismo obrando cosas valerosas vaerosos, |o
cua se prueba por o que se hace en las ciudades. Porque los que hacen
las leyes, acostumbrando, hacen alos ciudadanos buenos, y la voluntad de
cudquier legidador es etamisma, y todos cuantos esto no hacen bien, 1o
yerran dd todo. Y en esto difiere unareplblica de otra, digo la buena de
lamaa Asmismo toda virtud con aguello mismo con que se dcanzase
destruye, y cudquier arte de lamisma suerte. Porque del tafier citara
proceden los buenos tafiedores y los malos, y a proporcion desto los
abafiresy todos |os demas, porque de bien edificar saldran buenos
abafires 0 arquitectos, y de md edificar malos. Porque s asi no fuese,

no habria necesidad de maestros, sino que todos serian buenos o maos. Y
de lamisma manera acaece en las virtudes, porque obrando en las
contrataciones que tenemos con |os hombres, nos hacemaos unosjustosy
otros injustos; y obrando en las cosas peligrosss, y avezandose atemer o
aosar, unos salen valerosos, y cobardes otros. Y o mismo esen las
codiciasy en lasiras, porque unos se hacen templados y mansos, y otros
disolutos y dterados. los unos, de tratarse en aquéllas desta suerte, y

los otros destaotra. Y, por concluir con unarazon: los hébitos sden
conformes alos actos. Por tanto, conviene declarar qué tales han de ser

los actos, pues conforme a las diferencias dellos los habitos se siguen.

No importa, pues, poco, luego dende los tiernos afos acostumbrarse desta
manera o de la otra, Sno que eslamayor parte, o, por megjor decir, €

todo.

En € capitulo |1 trata como las virtudes son medianias entre excesos

y defectos, y pruébalo por analogia o proporcion de las cosas corporales,
pues vemos que, de exceso de demasiado mantenimiento, vienen a estragar
los hombres su salud, y también defdtadd: y |o mismo es en las demés

COsas.
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Capitulo 1

Pero por cuanto la presente disputa no se aprende por solo saberla,

como las otras sciencias (porque no por saber qué cosaeslavirtud
disputamos, Sino por hacernos buenos, porque en otra manera no fuera Util
ladisputa), de necesidad habemos de considerar |os actos como se han de
hacer, porque, como habemos dicho, dllos son los sefiores y la causa de que
sean tales o tales | os habitos. Presupongamos, pues, que € obrar conforme
arectarazén es comin de todas dlas. Porque después trataremos dédllo, y
declararemos cud eslarectarazon 'y como se ha con las demas virtudes.
Esto asmismo se ha de conceder, que toda disputa, donde se trate de los
hechos, conviene que se trate por gemplaos, y no vendiendo € cabello,
como yadijimosd principio, porque las razones se han de pedir conforme
alamateriaque se trata, pues las cosas que consisten en acciony las

cosas convenientes, ninguna certidumbre firme tienen, de la misma manera
gue las cosas que alasalud ddl cuerpo pertenecen. Y puess lo que se
trataasi en comun y generdmente es tal, menaos certidumbre y firmeza
tern&lo que de las cosas en particular y por menudo se tratare, porque

las cosas menudas y particulares no se comprehenden debgjo de arte dguna
ni preceptos, sno que los mismos que lo han de hacer han de considerar
sempre la oportunidad, como se hace en lamedicinay arte de navegar.
Pero aungue esta disciplina sea desta manera, con todo esto se hade
procurar de darle todo € favor que posible fuere. Primeramente, pues,

esto se ha de entender, que todas |as cosas deste jaez se pueden gastar y
errarse por defecto y por exceso (porgque en lo que no se vee ocularmente
conviene usar de g emplos manifiestos), como vemos que acontece en la
fuerzay lasdud. Porque los demasiados gercicios, y también lafdta
dellos, destruyen y dehilitan nuestras fuerzas. De lamisma manerad

beber y € comer, sendo mas 0 menos de lo que conviene, destruyey
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edtragala saud; pero tomados con reglay con medida, ladany
acrecientan, y conservan. Lo mismo, pues, acontece en latemplanzay enla
fortaleza, y entodas las otras maneras de virtudes. Porque € que de toda
cosa huye y toda cosa temey a ninguna cosa aguarda, hacese cobarde, v,
por & contrario, € que ddl todo ninguna cosa teme, Sno que todas cosas
emprende, hacese arriscado y atrevido. De lamismamanera, € que atodo
regalo y pasatiempo se da, y no se abstiene de ninguno, es disoluto; pero

€l que de todo placer huye, como los rdgticos, hacese un tonto sin

sentido. Porque latemplanzay la fortaeza destrilyese por exceso y por
defecto, y consérvase con lamedicina Y no solamente d nacimiento y la
creciday la perdicion dellas procede destas cosas y es causaddllas, pero
aun los gercicios mismaos consisten en 1o mismo, pues en las otras cosas
més manifiestas acaece desta suerte, como vemos en las fuerzas, las cuaes
se acanzan comiendo bien y gercitdndose en muchas cosas de trabgjo, y €
hombre robusto puédel o esto hacer muy facilmente. Lo mismo, pues, acontece
en las virtudes, porque absteniéndonos de los regdos 'y pasatiempos nos
hacemos templados, y siendo templados nos podemos abstener dellos
fécilmente. Y de lamismamaneraen lafortdeza, porque acostumbrandonos
atener en poco las cosas temerosas y esperarlas, nos hacemos vaerosos, y
siendo valerosos, podremos facilmente aguardar |as cosas temerosas.

En € capitulo |11 propone lamateriadelosviciosy virtudes, la

cua dice ser contentos y tristezas. Porque la misma accion que es pesada
por su ma hébito d vicioso, y por lamismarazon le causatristeza, esta
mismaad virtuoso, por su buen hdbito y costumbre, le esfécil y leda

contento.

Capitulo 111
Habemos de tener por cierta sefid de los habitos € contento o

tristeza que en las obras se demuestra, porque € que se abstiene de los
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regalosy pasatiempos corporaes, y halla contento en € abstenerse, es
templado; pero @ que del abstenerse se entristece, esdisoluto. Y € que
aguarda las cosas peligrosas y se huelga con aquello, o alo menosno se
entristece ddllo, es vaeroso; pero @ que se entristece, dicese cobarde.
Porque lamora virtud en contentos y tristezas se gercita, pues por €

regal 0 hacemos cosas malas, y por la tristeza nos abstenemos de las
buenas. Por lo cud conviene, como dice Platdn, que luego dende la nifiez
se avecen los hombres a holgarse con lo, que es bien que se hueguen, y a
entristecerse de lo que es bien que se entristezcan, porque étaesla

buena doctrinay crianza de los hombres. A més desto, g las virtudes
consigten en las accioney afectos, y en toda accidn y afecto se sigue
contento o tristeza, coligese de aqui que lavirtud consiste en contentos

y tristezas. Veese claro esto por |os castigos que por estas cosas se dan,
los cuaes son como unas curas, Y las curas hanse de hacer por los
contrarios. Asmismo cuaquier hdbito dd dma, como poco antes dijimos, a
las cosas que |o pueden hacer peor 0 mejor endereza su naturalezay
consste en dlas, pues manifiesto esta que por los hdagos dd regaloy
temores de la tristeza se hacen cosas malas, por seguir o huir de las que

No conviene, o cuando no conviene, 0 como No conviene, o de cuaquier otra
manera que la razon juzga destas cosas. Por esto difinen las virtudes ser
unas seguridades de pasiones 'y sosiegos del espiritu, pero no bien, por
hablar asi generdmente y no afiadir, como conviene, y como no conviene, y
cuando conviene, y todas las demés cosas que se afiaden. PresupOnese, pues,
que lavirtud esta de que se trata, es cosa que en materia de contentos y
tristezas nos inclina a que hagamos o megor, y que d vicio eslo que nos
inclinaalo contrario. Pero por esto que diremos se entenderd mas claro.
Tres cosas hay que nos mueven aeegir una cosa: 1o honesto, lo (til, lo
suave, y sus tres contrarios a aborrecerla: |0 deshonesto, |o dafioso, y 1o
pesado y enfadoso; en lo cud & bueno siempre acierta tanto cuanto yerra
el malo, pero especiamente en lo que a contento tocay a regalo. Porque
éste es comin atodos los animales, y atodo lo que eeccidn de cosas hace
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le esango. Porquelo honesto y o til también parece suavey aplacible.
A més desto, base criado dende la nifiez juntamente con nosotros, por 1o
cua es cosadificultosa despedir de nosotros este afecto, S unavez en

e dmaesta arraigado. Todos también, cud mas, cud menos, reglamos
nuestras obras con € contento y latristeza, por lo cua hay necesidad
gue en esta disputa se trate destas cosas, por 1o que ho importa poco €
aegrarse o entristecerse para d hacer |as cosas bien o ma. ASmismo es
més dificultoso resigtir d regdo que alaira, como dice Heré&clito, y en

las més dificultosas cosas se empleasempre d arte'y lavirtud, porque

el acertar en ellas es cosa masinsggne. De manera que, Squiera por esto,
ha de tratar curiosamente de |os contentos y desabrimientos o tristezas,
asi ladisciplinamora como también la de republica, porque € que bien
déstas usare, serabueno, y malo € que ma en dlas se empleare. Ya,
pues, esta declarado cdmo la virtud consiste en contentosy tristezas, y
como, lo mismo que la causa, la hace crecer y la destruye cuando de una
misma manerano se hace, y también como en los mismos actos de donde nace,
en aguellos mismos se gercita

En € capitulo IV propone una objecidn que parece que se colige delo
dicho, para probar que los habitos no nacen de los actos. Porque s € que
adquiere hébito de justicia ha de obrar cosas de judticia para adquirirlo,
ya, pues obrajudticia, serajusto, y, por e consguiente, terna hébito
dejudticia. Esta objecidn, facilmente se desata con decir que los actos

del que no esta alin habituado son imperfetos, como seveeen d que
gprende atafier vihuela o cuaquier otro instrumento, y por esto no bastan

adarle nombre de perfeto en aquel hébito o arte en que se gercitare.

Capitulo IV

Dudara por ventura alguno como se compadece [0 que decimos, que

conviene gue gercitdndose en cosas justas se hagan justos, y empleandose
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en cosas de templanza templados. Porque s en cosas justas y templadas se
emplean, ya seran justos y templados, asi como, s hacen las cosas de
gramaticay de mUsica, seran yagramaticosy musicos. O diremaos que no
pasa en las artes desta suerte, porque puede ser que acaso haga uno una
cosatocante ala gramédtica, o diciéndole otro como ha de hacerlo.
Entonces, pues, sera gramético, cuando como gramético hiciere alguna cosa
tocante ala gramédtica. Quiero decir conforme alagraméticaque en si
mismo tuviere. A mas desto, no es todo de unamaneraen las artesy en las
virtudes, porque lo que en las artes se hace, en Sl mismo tiene su remate

y perficidn, de manera que basta que se haga como quiera que €llo seg;
pero lo que se hace en las cosas de virtud, no de cuaquier maneraque se
haga, justay templadamente estara hecho, Sno que es menester que & que
lo haga de cierta manera esté dispuesto, porque primeramente ha de
entender 1o que hace. A més desto halo de escoger de su propria voluntad y
por sdlo fin de aquello, y no por otra causa; terceramente, halo de hacer
con firmezay constancia. Todas estas cosas en las demas artes ni se miran
ni se consideran, Sno que basta solo € entenderlas. Pero en las cosas de
lavirtud, 1o que menos hace 0 nada a caso es & entenderlas, sno quelo
mas importante, 0 por megjor decir € todo, consste en lo demés, pues del
gercitarse muchas veces en las cosas justas y templadas, proceden las
virtudes. Entonces, pues, se dicen las cosas justas y templadas, cuando

son taes, cudes|as haria un hombre justo y templado en suvivir. Y

aqué esjusto y templado en su vivir, que no solamente hace estas obras,
pero las hace como los hombres justos y moderados en € vivir las
acostumbran hacer. Bien, pues, y conforme arazén se dice, que haciendo
cosas justas se hace € hombre justo, y gercitandose en cosas de
templanza, templado en su vivir. Pero no gercitandose, por mucho quelo
considere, ninguno se hara bueno. Pero esto los més |o dgjan de hacer, y
contentédndose con solo tratar |as razones, |les parece que son fildsofosy
gue saldrén desta manera virtuosos. A los cuaes les acaece |lo mismo que a

los enfermos, que escuchan 1o que d médico dice atentamente, y después no
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hacen nada de lo que é lesmanda. Y asi como aguéllos, curandose de
aquella manera, jamés terndn € cuerpo sano ni de buen habito dispuesto,
de lamisma manera éstos, filosofando desta manera, nuncaternén e dma
bien dispuesta

Yaque Aristételes ha declarado ser los buenos gercicioslaorigen'y
fuente de donde nacen y manan las virtudes, inquiere agora la difinicion
delavirtud, y procura darnos a entender qué cosaeslavirtud. Y como
toda difinicion congta de género y diferencia, como losldgicoslo
ensefian, en @ capitulo V prueba ser hébito € género delavirtud, y que
las virtudes ni son facultades naturales ni tampoco son afectos, porque
los afectos no nos dan nombres de buenos, ni malos, lo cud hacen las
virtudesy losvicios, y lamismarazon vae para probar que no son

facultades naturades.

Capitulo V

Tras desto habemos de inquirir qué cosaeslavirtud. Y puesen €

ama hay tres géneros de cosas solamente; afectos, facultades y habitos,
lavirtud de necesidad ha de ser de alguno destos tres géneros de cosas.
Llamo afectoslalacodicia, laira, lasafia, € temor, d atrevimiento,
laenvidia, € regocijo, € amor, € odio, & deseo, loscdos, la

compasion, y generamente todo aquello a que es angatristeza o degria.

Y facultades, aguellas por cuya causa somos dichos ser capaces destas
cosas, como aquellas que nos hacen aptos para enojarnos o entristecernos o
dolernos.Pero habitos digo aquellos conforme a los cuaes, en cuanto alos
afectos, estamos bien o ma dispuestos, como para enojarnos. Porque s
mucho nos enojamos o remisamente, estamos mal dispuestos en esto, y bien
S con rienday mediania, y 10 mismo es en todo lo deméas. De manera que ni
las virtudes ni los vicios son afectos, porque, por razon de los afectos,

ni nos llamamos buenos ni maos, como nos llamamos por razén delas



virtudesy vicios. ASmismo por razon de | os afectos ni somos aabados ni
vituperados, porque ni d que teme es dabado, ni € que sedtera, ni
tampoco cuaquiera que se altera 0 enoja comunmente asi es reprehendido,
sno d quedetd o detd maneralo hace; pero por causade las virtudes

y los vicios somos aabados o reprehendidos. A mas desto, en € enojarnos
0 temer no hacemos e eccion; pero las virtudes son eecciones o no, Sin
eleccion. Finamente, por causa de los afectos decimos que nos ateramos o
movemos, pero por causa de las virtudes o vicios no decimos que nos
movemos, Sino que estamos de cierta manera dispuestos. Por las mismas
razones se prueba no ser tampoco facultades; pues por solo poder hacer una
cosa, ni buenos ni maos nos llamamoas, ni tampoco somos por dlo dabados
ni reprehendidos. Asmismo las facultades, naturdmente las tenemas, pero
buenos 0 malos no somos por naturaleza. Pero desto ya arriba se ha
tratado. Pues s las virtudes ni son afectos ni tampoco facultades, resta

gue hayan de ser hébitos. Cud sea, pues, d género de lavirtud, desta
manera esti entendido.

Yaqueen € capitulo V ha demostrado ser € hébito género dela

virtud, en € sexto demuestra cud es su diferencia, paraque la

difinicion de la virtud quede desta manera declarada. Prueba, pues, la
diferenciadelavirtud, ser perficionar a hombre para que su proprio

oficio perfetamente haga, 1o cud prueba por muchas virtudes y gemplos.

Capitulo VI

No s0lo, pues, conviene decir qué es habito, sno también qué manera

de habito. Esto, pues, se ha de confesar ser verdad, que toda virtud hace
que aguello cuyavirtud es, s bien dispuesto estd, se perficioney haga
bien su proprio oficio. Como lavirtud dd ojo perficionad ojoy d

oficio ddl, porque con lavirtud del 0jo vemos bien, de lamismamanerala

virtud del cabalo hace d cabdlo bueno y apto paracorrer y llevar
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encimad cabdlero y aguardar alosenemigos. Y s esto en todas las

cosas es adl, lavirtud de hombre serd hébito que hace a hombre bueno y
con € cud hace d hombre su oficio bien y perfetamente. Lo cud como
haya de ser yalo habemos dicho, y aun agui se veraclaro s consderamos
quéta es su naturdeza. En toda cosa continuay que puede dividirse, se
puede tomar parte mayor y parte menor y parteigud, y esto, oen si
misma, 0 en respecto nuestro. Esigua 1o que esmedio entre d exceso y

el defecto; Ilamo € medio dela cosa, d que igudmente dista de los dos
extremoas, @ cual en todas |as cosas es de una misma manera; pero € medio
en respecto de nosotros es agquello que ni excede ni fatadelo que
conviene, d cud ni esuno, ni d mismo en todas las cosas. Como agora s
diez son muchos y dos pocos, en cuanto alacosasera e medio sais,
porque igualmente excede y es excedido, y éste, en laproporcion
aritmética, es € medio. Pero € medio en respecto nuestro no lo habemos
de tomar desta manera, porgue no porque sea mucho comerse cien ducados, y
comerse veinte poco, por eso e que gobierna los cuerpos les dard a comer
sesenta; porque por ventura esto es aln mucho o poco parad quelo hade
recibir. Porque para uno como Mildn, poco seria, pero parad que comienza
agercitarse, seriademadiado; y lo mismo esen los gerciciosde la
corriday de lalucha Desta maneratodo artifice huye del exceso y del
defecto, y buscay escoge o que consiste en mediania; digo € medio, no

el delacosa, sno lo que es medio en respecto nuestro. De manera que
toda sciencia desta suerte hace |o que a ella toca perfetamente,
considerando & medio y encaminando a él todas sus obras. Por lo cua
suelen decir de todas las obras que estdn hechas como deben, que ni seles
puede quitar ni afiadir ninguna cosa; cas dando a entender que @ exceso y
el defecto estragan la perficion de la cosa, y lamedianiala conserva. Y

los buenos artifices, como poco antes deciamos, teniendo ojo a esto hacen
sus obras. Pues lavirtud, como mas ilustre cosay de mayor vaor que toda
cudquier arte, también inquire € medio como la naturdeza misma. Hablo

delavirtud mora, porque ésta esla que se gercitaen los afectos y
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acciones, en las cuales hay exceso y defecto, y su medio, como son €
temer y € osar, d codiciar y d enojarse, d dolerse, y generdmente €
regocijarsey € entristecerse, en todo o cud puede haber masy menos, y
ninguno dellos ser bien. Pero € hacerlo cuando convieney enlo que
convieney con los que conviene'y por |0 que convieney como conviene, es
e medioy lo megor, lo cua es proprio delavirtud. ASmismo en las
acciones o gercicios hay su exceso y su defecto, y también su mediania; y
lavirtud en las acciones y afectos se gercita, en las cuaes € exceso
eserory d defecto afrenta, y € tomar € medio es ganar honray
acertarlo; las cuales dos cosas son proprias de lavirtud. De maneraque
lavirtud es unamediania, pues sempre d medio se encamina. A mas desto,
gue € errar una cosa, de varias maneras puede acaecer, porque lo malo es
de las cosas que no tienen fin, como quiseron significar los pitagoricos,
pero lo bueno tiene su remate, y para acertar las cosas no hay mas de una
manera. Por donde d errar las cosas es cosamuy facil, y € acertarlas
muy dificultosa. Porque cosafécil esdar fueradd blanco, y acertar en
é dificultosa. Y por esto d exceso y € defecto son proprios del vicio,
y delavirtud la mediania

Porque paralavirtud sdlo un camino

s hdla y losdd vicio son sntino.

Es, pues, lavirtud hdbito voluntario, que en respecto nuestro

consiste en una nuediania tasada por larazon y como latasaria un hombre
dotado de prudencia; y esla mediania de dos extremos malos, € uno por
exceso 'y d otro por defecto; asmismo por causaque los unos fatany los
otros exceden de |o que conviene en los afectos y también en las acciones,
pero lavirtud hallay escoge lo que es medio. Por tanto, la virtud,

cuanto alo que tocaasu ser y aladifinicion que declaralo que es
mediania, es cierto lavirtud, pero cuanto a ser bien'y perfeccion, es
extremo. Pero no todo hecho ni todo afecto es capaz de medio, porque,
agunos, luego en oirlos nombrar los contamos entre los vicios, como €
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gozarse de los maes gencs, la desverglienza, laenvidia, y en los hechos

e adulterio, € hurto, € homicidio. Porque todas estas cosas se llaman
tales por ser ellas malas de suyo, y no por congstir en exceso ni en

defecto. De manera que nunca en dlas se puede acertar, Sno que sempre
se hade errar de necesidad. Ni en semejantes cosas consste d bien o €
mal en adulterar con la que conviene, ni cuando conviene, ni como
conviene, Sino que generdmente e hacer cuaquier cosa déstas es errar.
Delamismamaneraesd pretender que en @ agraviar y en € cobardear y
en d vivir disolutamente hay medio y exceso y asmismo defecto. Porque
desta manera un exceso seriamedio de otro exceso y un defecto medio de
otro. Pues asi como en latemplanzay en lafortdeza no hay exceso ni
defecto, por ser, en cierta manera, medio entre dos extremos, de lamisma
manera en agquellas cosas ni hay medio ni exceso ni defecto, Sno que de
cuaquier manera que se hagan es errarlas. Porque, generalmente hablando,
ningUin exceso ni defecto tiene medio, ni ninglin medio exceso ni defecto.
Yaqueen € capitulo VI hasacado en limpio Arigtételesla

definicion de lavirtud y ha mostrado consgtir en la mediania que hay

entre dos extremos viciosos, en @ capitulo VI trata, més en particular,
esto de lamediania, y especificandolo mas en cada género de virtud, con

gemplos manifiestos |0 da a entender més claramente.

Capitulo VII

Todo esto conviene que se trate, no solamente asi en coman, pero que

se acomode también a las cosas en particular; porque en materia de hechos
y negocios, lo que se dice ansi en comulin es més universal, pero lo que se
trata en particular tiene la verdad més manifiesta. Porque los hechos en

las cosas particulares acaecen. Conviene, pues, que la verdad cuadre
también con éstas'y concorde. Estas, pues, hanse de tomar contandolas de

unaen una, por menudo. Es, pues, lafortaleza una mediania entre los
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temoresy los atrevimientos. Pero de los que della exceden, € que excede
en no temer no tiene vocablo proprio (y aun otras muchas cosas hay que no
tienen proprio nombre); & que excede en osar llamase atrevido, mas € que
excede en € temer y fataen € osar, lldmase cobarde. Pero entre los
placeresyy tristezas no se halla sempre medio, porque solamente se halla
en los placeres y pasatiempos del cuerpo; y entre éstos sefid adamente en
aquellos que consisten en d tacto, y en las molestias o tristezas no

tanto. Es, pues, € medio entre éstos latemplanza, y € exceso la
disolucién. Fatosen € tomar y gozar de los placeres, no se hdlan adi,

y por esto ni éstos tampoco tienen nombre, pero llamense insensatos o
gente fdta de sentido. ASmismo en & dar y recebir dineros esd medio
laliberdidad, y € excesoy defecto laprodigdidad y |a escaseza. Estas
dos se han contrariamente en @ exceso y € defecto, porque € prédigo
excede en € dar y faltaen € recibir, pero € escaso, por € contrario,
esfdto en € dar y demasiado en d recibir. Tratamos desto agoraasi en
sumay por gemplos, pareciéndonos que paralo presente basta esto. Porque
después se tratara de todo ello més de propdsito y a largo. Hay asmismo
en las cosas del interese 'y dinero otros afectos. Porque la generosidad es
mediania, y difiere d generoso dd liberd en esto: que d generoso es e

que bien emplea su dinero en cosas graves, y d liberd d que hacelo
mMisSmo en cosas de no tanto tomo ni de tanta calidad. El exceso dela
generosidad lldmase, en griego, muy bien gpirokalia, ques como s
dijésemosignoranciade lo que es perfeto o falta de experienciadelo
bueno, y también banausia, ques huequeza, y € defecto esvilezay
poquedad de animo. Todas étas difieren de las cosas que consisten en lo
delaliberdidad, pero en qué difieran después lo trataremos. Enlo dela
honray afrenta, lamediania es la magnanimidad o grandeza de &nimo, €
exceso aqud vicio que llamamas hinchazon de animo, y € defecto
abaimiento de animo. De la misma manera que dijimos que se habiala
liberalidad con la generosdad o magnificencia, que diferian en emplearse

launa en cosas de mas calidad y la otra en cosas de menos, de lamismase
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ha otra mediania que en honras pequefias se emplea, con la magnanimidad,
gue cons ste en honras de gran tomo. Porgue acontece pretenderse una honra
como conviene, y mésy menos de lo que conviene. Y € que en los deseos de
lahonra excede, llamese ambicioso, y @ que fata despreciador de honra,

y € que entre étos es medio, no tiene nombre proprio, ni menos lo tienen
tampoco los afectos mismos, s no eslaambicion de ambicioso. De do
sucede que los extremos se usurpan € derecho del medio, y nosotros, a

gue en esto sgue d medio, agunas veces |o llamamos ambicioso, y otras
veces despreciador de lahonra, y unas veces dabamos a que pretende las
honras, y otras d que las desprecia. Lo cua por qué razén |o hagamoas,
tratarse ha en lo de adelante. Agora tratemos de las que restan de la

manera que habemos comenzado. En laira hay también su exceso, su defecto
y su mediania, y como cas todos carecen de nombres, pues d que en esto
tiene € medio llamamos manso, la mediania dello llamarla hemaos
mansedumbre, y de los extremos @ que excede [lamese coléricoy € vicio
ddlo cdlera, y d quefdtasmple, y € defecto smplicided. Hay

asmismo otras tres medianias que se parecen mucho las unas alas otras,
aunque difieren entre si. Porque todas dlas consisten en obrasy

paabras, y en € uso dellas; pero difieren en que launa consste en la

verdad que en élas hay, y las otras en la suavidad. Desto, parte consste

en laconversacion, y parte en las demas cosas tocantes alavida

Habemos, pues, de tratar también de todo esto, para que mejor entendamos
como en todo es de dabar lamediania, y que los extremaos ni son buenos ni
dignos de aabanza, sino de reprehensidn. Muchas, pues, destas cosas no
tienen nombre proprio, pero habemos de probar como en lo demas de darlesy
fingirles nombres, por amor de su declaracion y para que vayabien
continuada la materia. Pues en cuanto alaverdad, € quetienela

mediania lldmase verdadero o hombre de crédito y verdad, y lamediania
digamos que eslamismaverdad, y la que la quiere remedar en lo que

excede, fanfarroneria, y d que ddlausafanfarron, y € queenlo que es

menos la quiere remedar, dismulado, y € vicio dismulacion. Enlo que
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toca a cosas de suavidad, 10 que es cosade burlas o gracias, € queen
ello guarda mediania ll&mase gracioso o cortesano, y € td afecto
cortesania, pero d exceso truhaneria, y d que latratatruhan, y €

defecto groseria, y @ que en é cag, rugtico o grosero. En latercera
suavidad que hay en lavida, € que en lo que es bien da gusto y contento,
dicese amigo, y lamediania en esto amistad. Pero € que excede, s por su
proprio interese no lo hace, llémase halagero, y S por su proprio

interese, lisongero, y € que fdtay en ninguna cosa es amigo de dar
contento a nadie, dicese terrible y incomportable. En los afectos también,
y en |as cosas a dlos anexas hay sus medianias. Porque la verglienza no es
cierto virtud, pero € que es vergonzoso es aabado. Pero déstos uno
decimos que tiene & medio y otro que & extremo, casi notando de tonto a
gue de todas | as cosas tiene empacho. Mas € que fdta, o € que de
ninguna cosa tiene verglienza, es desvergonzado, y € que entre éstos tiene
e medio, Ildmase vergonzoso. Laindignacion es también medio entre la
invidiay € vicio dd que de genos maes se huega Condgten estas

cosas en latristezay contento de las cosas que a los vecinos o conocidos
acaecen. Porque € que seindigna, entristécese por 10s prosperos sucesos
delos que dellos son dignos: @ envidioso, excediendo a éste, de todos

los bienes genos se entristece, pero @ que de males genos se huelga,
estatan lgos de entristecerse, que se aegra. Pero desto en otro lugar
habra mejor oportunidad paratratarlo. Mas de lajusticia, pues, tiene
varias partes su consderacion; dividiéndola en seis partes, trataremos

por si de cada una, mostrando cOmo son asmismo medianias. Y delamisma
manera de las demas virtudes que tocan a entendimiento.

En € capitulo VIII declara como son contrarias estas virtudes y

estos vicios, y asmismo los afectos en que se gercitan. Demuestra como
cada una destas cosas tiene dos contrarios. € medio tiene por contrarios
los extremas, y cada uno de los extremos tiene también por contrarios d
otro extremo con € medio. Pero agqui no es d medio como en los contrarios
naturales, que se hacen por participacion de los extremos, como lo tibio,

61



de participacion de cdiente 'y frio, Sno que es como reglaentre exceso y
defecto, 0 como peso entre masy menos, 0 como & camino derecho entre los

gue se desinan amano derecha o alaizquierda.

Capitulo VIII

Siendo, pues, tres estas digposiciones, dos de los vicios, la una por

exceso y laotrapor defecto, y una de lavirtud, que esla mediania, las
unas alas otras en cierta manera son contrarias. Porque 10s extremos son
contrarios del medio y € uno dd otro por lo mismo, y & medio también de
los extremos. Porque asi como lo igua es mayor que lo menor y menor que
lo mayor, asmismo los hébitos, que conssten en & medio, en comparacion
de los defectos, son excesos, y en comparacion de los excesos, son
defectos, en los afectosy en las obras. Porque € vaeroso, comparado con
el cobarde, parece atrevido, y puesto a parangon con d atrevido, parece
cobarde. De lamisma manera e templado, conferido con € tonto 'y
insensato, parece disoluto, y comparado con € disoluto, parece tonto y
insensato. Y d libera, comparado con € escaso, parece prédigo, y
conferido con € prodigo, parece ser escaso. Por esto los extremos
rempujan a medio, € uno para€ otro, y € cobarde Ilama atrevido d
vaeroso, y d arevido dicele cobarde, y por la misma proporcién acaece
en los demas. Siendo, pues, éstos desta manera contrarios en si, mayor
contrariedad tienen entre si que con & medio los extremos. Porque més
distanciahay del uno a otro, que de cuaquieradellosd medio, dela
misma manera que lo grande dista més de |o pequefio, y 1o pequefio delo
grande, que cudquierade dlosdeloigua. A mas desto, gunos de los
extremos parece que tienen dguna semganzay parentesco con € medio,
como € atrevido con lavaerosdad o fortaleza, y la prodigaidad con la
liberalidad. Pero los extremaos son entre si muy diferentes; y aquéllos
difinen ser contrarios, que tienen entre si lamayor distancia; de manera
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gue las cosas que entre s mayor distancia tengan, mas contrarias seran.
Pero con & medio, en unos tiene mayor contrariedad € defecto, y en otros
el exceso, como alafortalezano le estan contrario € arevimiento,

siendo exceso, como la cobardia, que es defecto; pero alatemplanzano le
es tan contraria la tontedad, siendo defecto, corno la disolucion, que es

el exces, lo cua acaece por dos causas. la una consste en las mismas
Cosas, porque por ser e uno de los extremos mas cercano y més semegante
a medio, no aguél, Sino € otro le asgnamos antes por contrario, como
agora, que porque € atrevimiento parece mas alafortdeza o vaerosdad

y le es més cercano, y la cobardiale es mas diferente, selaasignamos

mas de veras por contrario, porque las cosas que del medio estan més
apartadas y remotas, més parecen ser contrarias. Una, pues, de las causas
consste en lamisma cosa, pero la otra de nuestra parte procede. Porque
aquellas cosas a que nosotros de nuestro, naturalmente, mas somos
inclinados, parecen ser del medio més contrarias. Como agora nosotros de
nuestro més inclinados somos d regalo, y por esto, con facilidad nos
dgamos caer en la disolucidn més que en latemplanza. Aquellas cosss,
pues, decimos ser mas contrarias, en que més facilmente nos acrecentamos.
Y por esto ladisolucion, aunque es exceso, es més contrariaala
templanza.

En & nono y Ultimo capitulo da Aristételes un muy prudente consgo
paradcanzar lamediania en los hechos mordesy devirtud, y esque, s

no acertamos atomar € medio perfetamente en nuestros hechos, nos
arrimemos mas a extremo con quien € medio menor contrariedad y
diferenciatiene. Como antes a huir de todo pasatiempo, que a querer gozar

de todos losregalos, y antes a osar |as cosas arduas, que atemerlas.

Capitulo IX

Cumplidamente esta ya declarado cdmo lamora virtud es mediania, y
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de qué maneray como es medianiade dos vicios, € uno por excesoy €
otro por defecto; asmismo como lavirtud es desta caidad, por
encaminarse sempre d medio en los afectos'y en las obras. Por 1o cud €
proprio oficio del hombre es ser virtuoso en cada cosa, pues es su oficio
buscar y tomar en cada cosad medio. Como € hdlar e medioen €
circulo no es hecho de quien quiera, Sino dd que es docto en geometria,
desta mismamanera, € enogjarse cosa es que quien quieralaharay facil,
y asmismo € dar dinerosy gastarlos, pero aquién, y cuanto, y cuando, y
por qué, y cdmo, no es hecho de quien quierani fécil de hacer; y por esto
el obrar bien es cosararay dabaday ilustre. Por tanto, d que a medio
se quiere dlegar, conviénee primeramente huir del extremo mas contrario,
de la misma manera que en Homero la nimfa Caipso exhortaa Ulises
Lgosdd humoy delas ondas ata

tu nave, do no asi se desbarata.

Porque de los extremos, uno es mayor yerro y otro no tan grave. Pero,
pues, dcanzar d medio es negocio muy dificultoso, habemos de tomar en la
no préspera navegacion (como dicen vulgarmente) dd ma 1o menos, lo cud,
sin duda, acanzaremos de la manera que esta dicho. También habemos de
mirar a qué cosas Nosotros de nuestro somos Mas inclinados; porque unos
somos inclinados auno, y otros a otro, y esto entenderlo hemos facilmente
del contento o tristeza que en Nnosotros se causare. Habemos, pues, de
procurar de remar hacia la parte contraria, porque apartandonos lgos de

lo que eserar, iremos d medio; como |o hacen los que enderezan los
maderos que estan tuertos. Sobre todo, en cuaquier cosa que hiciéremos,
nos habemos de guardar del cebo dd regalo. Porque no juzgamos dél como
jueceslibres. Y hanos de acaecer |0 mismo a nosotros con € regao, que
les aconteci6 alos senadores de Troya con Helena, y en todas |las cosas
servirnos del parecer y paabras ddllos. Porque echandolo de nosotros
desta suerte, menos erraremos. Haciendo, pues, esto (hablando asi, en

suma) muy bien podremos acanzar & medio. Pero por ventura es esto cosa



dificultosa, y mas particularmente en cada cosa. Porque no es fécil cosa
determinar cdmo, y con quién, y en qué, y cuanto tiempo nos habemos de
enojar; pues aun nosotros agunas veces aabamos alos que faltan en esto,

y los llamamos mansos, y otras veces, alos que se engjan y Senten mucho
las cosas, les decimos que son hombres de rostro y de vaor. Pero lo que
excede poco de lo que se debe hacer, no se reprehende, ora sea en exceso,
oraen defecto, sino d que excede mucho, porque éste échase mucho de ver.
Mas determinar con palabras hasta donde y en cuanto es uno digno de
reprehens on, no es cosa facil de hacer, como e determinar cualquier otra
cosa de las que con € sentido se perciben. Porque estas cosas en los
negocios particulares y en laexperiencia tienen su determinacion. Esto a

lo menos se muestra abiertamente, que en todas las cosas es de alabar €
habito que consiste en mediania, aunque de necesidad dguna vez nos
habemos de derribar ala parte del exceso, y otras aladd defecto,

porque desta manera muy fécilmente acanzaremos d medio y lo que debemos
hacer para ser buenos.

Fin ddl segundo libro

Arigételes

LaEtica
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Libro tercero

*kkkkkkk*

Delos moraes de Aristételes, escritos a Nicomaco y por esto llamados
nicomaquios

Por cuanto en e precedente libro se ha probado ser la virtud acto
voluntario y congstir en ladeccion y aceptacion de nuestra voluntad,

para que mejor se entienda esto, trata en € tercero de los actos de
nuestra voluntad cudes se hayan de decir libresy cudesforzados, y S

lo que se hace por temor es voluntario, 0 no, y en qué consste la

potestad del libre albedrio. Tras desto comienza de tratar, en particular,
de cada género de virtud, y echa mano primero de las més estimadas, que es
de lafortaeza o vaerosdad; y tras ddlatrata de latemplanza, con las
cosas que a ambas virtudes son anexas. En d primer capitulo proponela
utilidad desta disputa. Después divide |os actos forzosos en dos especies.
unos que se hacen por violenciay otros por ignorancia; y propone sus
diferencias. Disputaasmismo s |las cosas que por temor de algunos maes
se hacen son voluntarias o forzosas, y pruebala accion dellas ser
voluntaria, pues d principio dellas esla aceptacion de nuestra voluntad;
aunque s libre estuviese no las escogeria, y por esto concluye ser
acciones mezcladas de eleccidn y violencia, y no ser del todo violentas.

Porque s 1o fuesen, no ternian dabanza ni reprehension.

Capitulo primero
Pueslavirtud consste en los afectosy en lasobras, y las
dabanzas y reprehens ones condsten asmismo en cosas voluntarias, y en

lasforzosas € perddn, y aun agunas veces dudo y compasion, por ventura
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gue alos que tratan de cosa de virtud les es necesario definir cudes

cosas son forzosas y cudes voluntarias. Edes asmismo il alos
legidadores paratasar las honras y castigos. Aquellas cosas, pues,

parecen ser forzosas, que por violencia se hacen o por ignorancia.

Violento es aqudlo cuyo principio procede de fuera, de tal suerte que no
pone de suyo cosaadgunad quelo hace ni d que lo padece, como s €
viento llevase algo a dguna parte, o los hombres que son sefiores dello.

Mas las cosas que se hacen por temor de algunos males mayores, 0 por causa
de agun bien, como s un tirano le mandase a uno que hiciese aguna cosa
fea, teniéndole en rehenes sus padres y sus hijos, detd suerteque s o
hace se librarén, y s no |o hace moriran, hay disputa s son cosas

voluntarias o forzosas. En las cuaes acontece lo mismo que en las

tormentas y borrascas de lamar, cuando se divian en dlaslos navios.
Porque ali ninguno de su voluntad echa a hondo su hacienda, pero hécenlo
todos los que buen seso tienen, por savar su viday las de los que van

con elos. Son, pues, los hechos seme antes mezclados, aunque mas parecen
voluntarios, porque cuando se hacen, congisten en nuestramano 'y eleccion.
Pero d fin delaobra consiste en laocasion, y hase de decir asi 1o

voluntario como lo forzoso cuando se hace. Y hacelo voluntariamente, pues
las partes que son ingrumento de aguel movimiento y su principio en las
tales acciones, estan en @ mismo que lo hace, y cuando en € quelo hace
esad principio dd hacerlo, también esta en mano de mismo d hacerlo o
degjarlo de hacer. De manera que las tales obras son voluntarias. Aunque
generdmente hablando, por ventura son forzosas, pues ninguno por Sk mismo
aceptaria @ hacer ninguna cosa como aquellas. Aunque en hechos semegantes
algunas veces son dabados |os que aguna cosa torpe o triste sufren, por
causa de agunos grandes bienes, y s o contrario hacen son

reprehendidos. Porque sufrir cosas muy feas, S no es por razén de agin
grande o mediano bien, es, cierto, hecho de ruines. Pero en agunos hechos
déstos no dabamos alos que los hacen, antes nos dolemos dellos, cuando

por causa desto hace uno o que no debria, y lo que ala natura humana
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excede, y o que, en fin, ninguno sufriria. Porque cosas hay aquelos
hombres no han de ser forzados, antes han de morir sufriendo los més
graves tormentos del mundo. Porque en aguel Almeon de Euripides son dignas
derisalas cosas que dice que le habian forzado, a matar a su madre. Es,
cierto, dgunas veces cosa dificultosa juzgar cud se ha de escoger antes

que cud, y cud antes que cua habemos de sufrir, y mas dificultoso €
sufrirlo después que se entiende. Porque por la mayor parte acontece que
lo que nos parece hacedero sea cosatriste y pesada, y alo que nos
fuerzan cosafeay afrentosa. De do procede que los que se dgjan o no se
dejan vencer, son vituperados o alabados. ¢Qué cosas, pues, habemos de
confesar ser violentas? ¢Generdmente no diremos que o son agudllas cuya
causaviene defuera, y d que las hace no pone nada de su casa? Pero las
cosas que de suyo son forzosas y violentas, pero en comparacion de otras
son més de escoger, y Cuyo principio esta en mano de quien las hace, ¢no
diremos que de suyo cierto son forzosas y que en respecto de otras son
voluntarias? Aunque mas parecen cierto voluntarias, porque los tales
hechos consisten en cosas particulares, las cuales son voluntarias. No €s,
pues, fé&cil cosa determinar cud cosa primero que cud habemaos de aceptar,
porque en esto hay en las cosas particulares muy gran diversdad. Mas s
alguno quiere decir que las cosas apacibles y buenas son forzosas, pues
estando fueradel ama nos competen, estara obligado a confesar que por la
misma razon todas las cosas son forzosas, porque todos los que adgo hacen,
lo hacen por alguno destosfines. Y los que por fuerzay contra su

voluntad |o hacen, entristécense de aquello; mas|os que obran lo malo,

por razén de su dulzura, hécenlo con contentamiento. ES cosa, pues, de
risadar laculpaalas cosas de defuera, y no asi mismo, de que asi tan
fécilmente se dgje cazar de cosas semejantes de las cosas buenas por si
mismo Y de las deshonestas por su suavidad. Aquello, pues, parece ser
forzoso, cuyo principio y origen esté defuera, no poniendo de suyo nada e
gue es forzado. Pero de las cosas que por ignorancia se hacen, no son

todas voluntarias, mas aguellas en que € haberlas hecho datristezay
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causa arrepentimiento, son forzosas. Pero € que hace por ignorancia
aguna cosay de haberla hecho no se duele, no diremos que lahizo
voluntariamente, pues no lo sabia, mas tampoco diremos que la hizo
forzosamente, pues no le pesaddlo. De maneraque de lo que por
ignorancia se hace, 1o que causa arrepentimiento forzoso parece, mas €

gue no se arrepintid, pues es diferente déste, es no voluntario; porque,

pues es diferente, mejor es que tenga su nombre proprio. Pero parece cosa
diferente d hacer una cosa por ignoranciadel hacerla ignorantemente.
Porque € borracho o € colérico no parece que por ignorancia hacen 1o que
hacen, sino por aguna otra causa de las ya tratadas; pero tampoco lo
hacen a sabiendas, sno ignorantemente. Cuaquier malo, pues, ignoralo
que hacer debe y delo que le conviene guardarse, y por semejante error se
hacen injustos y perversos. No se debe, pues, decir forzoso, S uno no
entiende lo que le conviene, porque laignoranciaen laeleccion o
aceptacion no es causa de lo que es forzoso, sino dela perversidad y
tacafieria; ni tampoco laignorancia universa (que también se vitupera),

sino la que acontece en una cosa particular, en lacud y acercadela

cud se hade emplear nuestro oficio. Porque en tales € que lo hace, més

es digno de misericordiay de perddn, pues € que td cosaignora, la hace
contrasu voluntad y forzosamente. No es, pues, cosa por venturala 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 dgunas veces con qué como
con ingrumento, y por qué, como por salvar lavida, y como, S despacio 0
con prisay fervor. Todas, pues, estas cosas @ que algun juicio tiene no
lasignora, cuanto mas € que las hace. Porque, ¢cOmo ha de tener
ignorancia de s mismo? Pero puede acaecer que uno ignore lo que hace.
Como los que oran suelen decir, 0 que se les escapd dgo delalengua, 0
gue no sabian que agquello era cosa que se habia de callar, como le
acontecio a Esquilo en las ceremonias de Ceres, 0 que queriéndolo mostrar
sele cay6 o soltd, como & que sudta una balesta. Alguno también habra

que a su proprio hijo lo tome por otro y piense que es su enemigo, como le
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acaecio aMerope; otro que le parezca que lalanzatiene la puntaroma
teniéndola aguda, 0 que la piedra es tosca; otro que hiriendo a uno, por
curarle, lo mate; otro que quiriendo hacer de si demostracion, hiera, como
acaece alos gque luchan con las puntas de los dedos. Habiendo, pues, lugar
de ignorancia en todas |as cosas desta suerte en que haya obras, € que

algo desto hizo no entendiéndol o, forzosamente parece haberlo hecho, y
sefid adamente en las més principales obras, cuaes parecen ser aquellas en
las cudes condgte lacbray d fin ddla Pero aunque lo que por

semeante ignorancia se haga, se diga ser forzoso conviene con todo eso

gue lacbrale dé penay se arrepienta de habella hecho. S o forzoso,

pues, eslo que por violencia o ignorancia se hace, aguello se entendera

ser voluntario, cuyo principio y origen consiste en d mismo que lo hace,

y que entiende particularmente las cosas, en que las taes obras conssten

y se emplean. Porque no es por ventura bien decir que lo que por enojo o
por codicia se hace, esforzoso y violento. Porque cuanto alo primero,
ninguno de los otros animales se puede decir, que obra de su voluntad, ni
menos |os mochachos, S no esto, ¢cOmo diremos que obran? Pues ni tampoco
Se puede bien decir que lo que por codicia o por enojo hacemoas, lo hacemos
de nuestra voluntad. ¢Diremas, pues, que lo bueno hacemos de nuestro grado
y voluntad, y lo malo por fuerzay contra voluntad? ¢O es hablar de gracia

y sin fundamento decir esto, Sendo unamisma 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 algunas cosas conviene que nos
enojemos, y que agunas cosas deseemos, como lasalud y ladoctrina.
Asmismo parece que las cosas forzosas nos son tristes y pesadas, pero las
gue apetecemos sonnos suaves 'y gplacibles. Findmente, ¢qué diferencia hay
entre ser forzosas las cosas que se yerran por ddiberacion o las que se
yerran por enojo, pues ambas a dos maneras de cosas son de aborrecer? Y
pues las pasiones y afectos que son fuera de razén no menos parece que
hayan de ser humanos que los otros, y las obras del hombre también

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

Yaque en € primer capitulo ha declarado cud obra se hade llamar
forzosay cud voluntaria, y hamostrado cud manera de ignorancia hece la
obraforzosay cud viciosa, y asmismo ha probado que lo que se hace por
turbacion de animo, no se puede llamar verdaderamente forzoso, en
capitulo 11, por cuanto lavirtud, como ya esta dicho, consiste en

eleccion y libre aceptacion de nuestra voluntad, trata de la eleccidn, que
eslo que vulgarmente llamamos libre abedrio, y prueba ser éste proprio
del hombre, y que no estodo uno ser voluntario y proceder de libre

abedrio. item que no es todo uno voluntad y eeccion.

Capitulo 11

Y a que habemos determinado cud cosa se hade decir voluntariay cud
forzosa, siguese d tratar de la éeccidn o aceptacidn, porque més proprio
oficio parece que es de lavirtud juzgar de las costumbres, que no de las
obras. Laeeccion, pues, cosa clara es que consiste en las cosas
voluntarias, pero no eslo mismo que dlas, anteslo voluntario es cosa

més generd. Porque los nifios y |os demés animdes participan de las
acciones voluntarias, pero no de laeleccion. Y las cosas que
repentinamente hacemosy sin ddliberacidn, bien decimos que son
voluntarias, mas no decimas que proceden de eleccion. Los que dicen que la
eleccion es codicia, 0 que es enojo, 0 querer acierta opinion, no me
parece que lo aciertan. Porque la €leccidn no es cosa comin alos hombres
y alos animales que carecen derazon, y edo lacodiciay d enojo, y
disoluto hace sus obras con codicia, mas no con eeccion, y € templado,

a contrario, obra con eeccion, mas no cierto con codicia. Y lacodicia

es contraria ala eleccion, mas una codicia a otrano es contraria. A mas
desto lacodiciaconsste enlo suavey en lo triste, pero laeleccion ni

enlotriste ni en lo suave. Pero .menos esla deccion enojo, porque lo
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gue con enojo Se hace, en ninguna manera parece ser hecho por eeccion.
Mas ni tampoco es querer, aunque le parece mucho. Porque la eeccion no
consiste en cosas imposibles, y S se entendiese que une, las dige, nos
pareceria que esta fuera de juicio. Pero la voluntad bien puede desear
cosas imposibles, como S desease ser inmortal. ASmismo lavoluntad bien
se puede emplear en las cosas que & mismo hombre no las hace, como s yo
quiero que agun representante gane lajoya, 0 agun luchador; pero taes
cosas hinguno las elige, Sno las cosas que entiende é mismo haberlas de
hecer. Findmente, la voluntad enderézase d fin mas particularmerte, pero
laeleccion consiste en las cosas que pertenecen para fin. Como €

tener salud querémod o, més las cosas con que conservemos la salud,
escogemaodas. También € vivir prosperamente querémodo y |0 decimos asi
gue lo queremas, mas no cuadra bien decir que |o escogemos. En fin,
generdmente hablando, la eleccion parece que consiste en las cosas que
estan en nuestra mano. Tampoco es opinion la eeccion, porque la opinion
en todas | as cosas parece que se halla, y no menos en |as cosas perpetuas
y en lasimposibles, que en las que estan en nuestramano. Y laopinidn
dividese en verdaderay fdsa, y no en buenay maa, mas la eeccién mas
se distingue con estotras diferencias. Ninguno, pues, creo dirani creerd

ser todo uno opinidn y eeccion Mas ni tampoco es la eeccion particular
especie de opinion. Porque por razon de eegir 1o bueno o lo mao somos
tales o tales, mas por creerlo no lo somos. También laleccidn consste en
escoger unacosa o huir della, o en cosa como ésta, mas laopinionend
entender qué cosaes, 0 aquién le cumple, o de qué manera. Masen €
tomar 0 dgar no consste tanto nuestra opinidn. Asmismo la eeccion es
alabada por ser hechaen lo que més conviene, o por ser bien hecha, masla
opinion por: ser verdadera. Por la misma razdn escogemos aquellas cosas
gue sabemos ser mejores, pero pensamos ser asi [0 que de cierto no
sabemos. Parece también que no son todos unos los que eigen las cosas
meoresy los que las creen ser tales, Sno que agunos hay que juzgan

bien ddlas, y por su vicio eligen lo que no les cumple. Ni importa

72



disputar 5 la opinidn precede alaeleccion 0 S se Sgue, porque agqui no
consderamos eso, Sno S es 1o mismo eeccidn que opinidn particular.
¢Queé diremos, pues, que es, 0 quétal es, pues ninguna cosa de lasya
tratadas es? Cosa voluntaria ya se vee que, s, pero no toda cosa
voluntariaes eigible, sino aguella que esta primero consultada. Porque
laeeccion con razdn se hace'y con entendimiento, lo cud & nombre que
en griego tiene nos lo sgnifica, porque prohereton quiere decir: cosaque
es aotrapreferida.

Estas materias moraes van unas de otras dependiendo. Porque de la
fdicidad dependié d inquirir lavirtud. De ser lavirtud habito

voluntario, dependio € inquerir qué cosas son voluntarias y qué forzosas.
Dd s las cosas voluntarias, las que consisten en nuestra aceptacion o
eleccion, salio d tratar deladeccion. Dd decir que no toda cosa
voluntaria tiene eleccion, si no es primero consultada, nace agora €

tratar de la consulta. Trata, pues, en este tercer capitulo Aristételes de

la consulta de nuestro entendimiento, y declara cudes cosas vienen en
consultay cuaes hombres son aptos para consulta, y como la consulta es
de cosas que pueden acaecer de varias maneras. item que las consultas no
son de los fines, sino de los medios, y como € verdadero consultar es
inquirir primero d fin, y después buscar los medios para dcanzarlo;
asmismo como sean de contrariamanera la consultay la gecucion; porque
lo que en la consultaes lo primero, es en lagecucion lo pogtrero; y o

que dlalo postrero, en éstalo primero, como se vee en @ que edifica.

Capitulo 111

Es de considerar s hay consultaen todas las cosas, y S se puede
toda cosa consultar, 0 S hay agunas cosas que no admiten consulta
Aquello, pues, se hade decir que cae en consulta, no lo que consultaun

necio, ni lo que un furioso, Sino lo que corsultariaun hombre dejuicioy

73



entendimiento. Primeramente, pues, ninguno consulta de las cosas

perpetuas, como digamos del mundo, o de cdmo terndn proporcidn en un
cuadrado € diametroy € lado. Ni de |as cosas que consisten en

movimiento, y que Sempre se hacen de una misma manera, ora por necesidad,
orapor naturaleza, ora por otra cuaquier causa como de los solsticios 0
términos del sol, o de sus sdidas. Ni tampoco de las cosas que en

diversas partes acaecen de diversas maneras, como de |as sequedades o
lluvias. Ni menos de las cosas que consisten en fortuna, como ddl hdlarse

un tesoro. Pero ni aun de todas las cosas humanas, como agora ningin
lacedemonio consulta de qué manera los scitias gobernarian bien su
republica. Porgque ninguna cosa déstas esta a nuestra digposicion ni

gobierno. Consultamoas, pues, o deliberamos de aquellas cosas que tocaa
nosotros € haberlas de hacer, porque éstas son las que restan por decir.
Porque lanaturaeza, y lanecesidad, y lafortuna, y también €

entendimiento, parecen tener ser de causas, y todo lo quetiene ser

mediante & hombre, y cada cud de los hombres delibera de las cosas que a
é tocad hacerlasy tratarlas. En las sciencias, pues, que son

manifiestas, y que elas parasi mismas son bagtantes, no hay consulta;

como en € escrebir de las | etras (porque nunca disputarnos como se han de
escrebir las letras), sSino en aguellas que de nuestra ddliberacion

dependen. Aunque no sSempre destas cosas de una misma manera consultamos,
como de las cosas de lamedicina, o ddl arte de hacer moneda, y tanto més
consultamos del arte de navegar que ddl arte de luchar, cuanto menos
cietaes agudlaque éta; y de las demas delamismasuerte. Y enlas

artes consultamos mas que no en las sciencias, porque més dudamos en dlas
gue no en édtas, y d consultar acaece en las cosas que por lamayor parte
son asl, pero en dgunamanerainciertss, y que, en fin, no hay en dlas
cosafirmey cierta, y tomamos consgeros en las cosas graves, no

confiando de nuestros proprios juicios como de no bastantes para
entenderlo bien. Consultamos, pues, no de los fines, sino de las cosas que

para €llos se requieren. Porque nunca el médico consultas ha de sanar,
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ni € retdrico 9 hade persuadir, ni @ gobernador delareplblicas ha

de poner buenas leyes, ni, en fin, otro ninguno jamas consulta dd fin,

SN0 que, propuesto agun fin, consultan de qué maneray por qué medios|o
acanzaran. Y s parece que se puede dcanzar por muchos medios, deliberan
por cud medio mas facilmentey megjor sedcanzarg, y S en un medio se
resuelven, deliberan como se acanzara por éste. Findmente, aquella
consulta, «¢por qué medio? hagtatanto la. tratan, que lleguen ala

primera causg, lacud en lainvencidn erala postrera. Porque € que
consulta, parece queinquiere y resuelve de la manera que esta dicho, asi
como en la geometria una descripcion. Pero parece que no toda cuestion es
consulta, como |as cuestiones mateméticas, mas toda consulta es cuestion,

y lo que eslo Ultimo en laresolucion, eslo primero enlagecucion. Y

S en la conaulta topan con dguna cosaimposible, no pasa addante la
consulta. Como S son menester dineros, y de ninguna parte se pueden
haber. Mas s pareciere posible haberse, ponenlo por obra; Ilamo posible

lo que podemos hacer nosotros, porque, |o que con favor de amigos hacemos,
en cierta manera, nosotros mismos lo hacemos; pues d principio ddlo esta
en nuestra mano. Muchas veces consultamos de los instrumentos, y otras
veces ddl uso dellos Y de lamisma manera en todo |o demés, unas veces se
delibera por qué medio, otras de qué manera, y otras con cuyo favor. En
todo lo cua, como habemos dicho, € hombre parece ser d principio de las
obras, y la consulta es de lo que € hombre ha de hacer, y las obras

sempre se hacen por otro fin. De manera que nuncad fin se pone en
consulta, Sno lo que conviene paradcanzar d fin. Tampoco se consultan

las cosas particulares, como S esto es pan 0 S esta cocido o hecho como
debe. Porque estas cosas con € sentido se juzgan. Porque S sempre
hubiésemos de estar consultando, seria nunca acabar; 10 que se consulta,
pues, y lo que se dige todo es unamisma cosa; Sino que lo que se dige

ya es cosa determinada, porque lo que en la consulta se determina que se
haga, aquello es o que se escoge. Porque cuando uno reduce as mismo €

principio, y todo lo que precedio, paraen € deliberar como lo hade
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hacer, porque esto fue lo que escogio; véese esto claramente, por los
antiguos gobiernos de republica, que Homero imitd en sus poesias, en las
cuaes introduce alos reyes que dan razén d pueblo de las cosas en que

se han determinado. Y, pues, o que se dige es cosa que cae en consultay
ddiberacion, y que entre las cosas que a nuestro cargo y gobierno estan,

es digna de ser apetecida, la eleccidn sera un apetito consultado en las

cosas que tocan a nosotros. Porque por haber desta manerajuzgado en la
consulta, sucede gque apetecemos conforme a la consulta. QUé cosa €es, pues,
eleccion, y en qué cosas la hay, y como consiste en lo que pertenece para

e fin, quede asi sumariamente declarado.

Porgue en lo pasado se ha dicho que laeleccidn no es voluntad, pues
yaedtatratado de la eleccion, trata brevemente en @ capitulo 1V dela
voluntad; Ilamamos voluntad en romance, no solo la potenciadd querer,

gue en griego se llamathelema, sno & mismo acto también dd querer, que
los griegos llaman bulesin, y en nuestralengua, por no tener tanta

diferencia de vocablos, 1o uno y lo otro, llamamos de una misma manera,
Declara, pues, como € querer o voluntad tirad fin, y cdmo todo lo que
queremos |0 queremas por razon de ser bueno, 0 alo menos, por parecernos

anosotros ser tal.

Capitulo IV

Quelavoluntad o querer sea proprio del fin, yaesta dicho arriba.

Pero hay agunos que tienen por opinion, que la voluntad va enderezada
sempre alo que es bueno, y otros que no, sino alo que elale parece

bueno. Y los que dicen que alo bueno, han de confesar de necesidad que no
es querido lo que quiere & que buena € eccidn no ha hecho. Porque s
querido fuese, seriabueno, y era, S acaso asi acaescio, mao. Maslos

gue dicen que lo que se quiere es lo que se tiene por bueno, han de

confesar, que las cosas no son naturalmente amadas, Sno que cada uno ama
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lo que bien le parece, y auno le parece bien una cosay aotro otra; y

aun acaece parecer bien aunos|o uno y aotros lo contrario. Mas, en fin,
no basta esto, Sino que habemos de decir que, en genera y en realidad de
verdad, aguello es de amar, que es de su naturaleza bueno, pero que cada
uno amalo que le parece bien, y que & bueno amalo que es de veras
bueno, y € malo lo que le da gusto. Como acaece también en los cuerpos,
en los cudes alos que bien dispuestos estén y salud tienen, les son

sanas las cosas que son de suyo tales, mas alos enfermizos las

contrarias. De lamismamaneralo amargo y lo dulce, lo cdientey 1o
pesado, y todas |as cosas desta misma manera. Porque € bueno de todas las
cosas juzga bien, y laverdad que en cada cosa hay, € laconoce, y en
todo género de habito hay cosas buenas 'y también cosas aplacibles. Y en
esto difiere é bueno muy mucho de los demas: en que en todas las cosas
entiende laverdad, y es como unareglay medidadellas. Pero en € vulgo
parece que € contento es causa del error, porque e contento o regalo, no
sendo bien, lo parece ser. De suerte que eligen @ contento o regalo como
cosa buena, y huyen de la pesadumbre y fatiga como de cosamaa

En d capitulo V demuestra Aristételes en qué consste lafuerza de
laeleccion o libre abedrio, que es en tener facultad |a voluntad de amar
una cosa 0 su contraria, y seguir launao laotra. Porque donde tal

libertad no hay, no se dice haber libre albedrio. Como en € respirar no

se dice tener libre abedrio, porque no estd en nuestramano € dgar de
respirar. Pruébalo primero por razon, mostrando que no hay otra causaa
quien atribuir estas obras sino lavoluntad del hombre, y después por
autoridad de los que hacen leyes, los cuaes asignan premio parad bueno
y cagtigo parae malo, en lo cua dan aentender ser obraslibresla
bondad y lamdicia

Capitulo V
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Consigtiendo, pues, € fin en lavoluntad, y los medios que parad

se requieren en la consultay eeccion, las obras que acerca destos medios
se hacen, conforme a éeccidn seran, y voluntarias, en lacuaes se emplea
e gercicio delas virtudes. Esta asmismo en nuestramano lavirtud y
también € vicio. Porque en las cosas donde en nuestramano esta e
hacerlas, estd también @ dgarlas de hacer, y donde esta € no, también

el si. Demaneraque s € hacer algo, sendo bueno, esta, en nuestra

mano, también estard en lamismae no hacerlo, sendo mao; y s € no
hacer 1o que es bueno esta en nuestra mano, € hacer 1o que esmalo
también etaraen lamisma Y s en nuestramano esta d obrar bieny €
obrar mal, y asamismo € degjarlo de obrar (pues en esto consste d ser

los hombres buenos 0 maos), también estara en nuestramano ser buenos o
malos. Y lo que adgunaos dicen que ninguno voluntariamente es mao, ni
contra su voluntad préspero y dichoso, en parte parece falso y en parte
verdadero. Porque verdad es que ninguno es dichoso o bienaventurado contra
su voluntad. Pero € vicio cosa voluntaria es, 0 habemos de poner dudaen
lo que agora habemos dicho, y decir que & hombre no es e principio ni €
padre de sus proprias obras como o es de sus proprios hijos. Mas pues
esto sevee claro ser verdad, y no tenemos otros principios a quien

reducir las tales obras sino aguellos que en nuestra mano estén, las

obras, cuyos principios estan en nuestra mano, también estaran en nuestra
mano y seran voluntarias. Parece que conforma con esto 1o que
particularmente en cada una ddllas cada uno juzga, y también lo que los
legidadores han determinado, pues castigan, y dan la pena que merecen, a
los que hacen las cosas ruines, s yano las hacen por fuerza o por
ignorancia, que no estuvo en su mano € remediarla; y alos que se
gercitan en buenas obras, hdnranlos, cas exhortando a éstos 'y refrenando
aagudlos. Vemos, pues, que ninguno, exhorta a otro en las cosas que, ni
estdn en nuestramano, ni dependen de nuestra voluntad; porque superflua
cosa Seria persuadir a uno que no se caliente, o que no tenga dolor, o que

no esté hambriento, o cosa alguna déstas, porque, no obstante la
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persuasion, lo padecera Y aun lamismaignoranciaes castigeda, S €
mismo ignorante es causa della; como en los borrachos, alos cuaes les
ordenaron € castigo doblado. Porque € principio dello esta en su mano,
pues pueden abstenerse ddl vino y borrachez, lacua les es causade su
ignorancia. Cagtigan asmismo alos que, de las leyes que estan obligados
a saber, ignoran ago, 9 yano es muy dificultoso de saber, y [o mismo es
en todas | as otras cosas que parece que por descuido y negligenciase
dejan de saber, pues esta en su mano no ignorarlas, siendo sefiores del
consderarlo y poner en saberlo diligencia Mas, por ventura, lguno es de
tal cdidad que no por no consderarlo estal, sno que elos mismos se
son asi mismos la causade ser tales, viviendo disolutamente. Y de ser
unosinjustos o disolutos en lavida, esla causa elevarse los unos a

hacer agravios, y los otrosa comer y beber demasiado, y acosas

semeg antes. Porque cada uno saletal, cuaes son las obras en que se
empleay gercita. Lo cud sevee claro enlos que se gercitan en
cudquier gercicio de fuerzas corporalesy en sus obras, en las cuaes,
con € gercicio, vienen a hacerse perfetos. Es pues, de hombre harto
fato de sentido no entender, que los habitos proceden del gercitarse en
los particulares gercicios. ASmismo es cosa fuera de razon decir que d
que agraviano quiere agraviar, y que € que disolutamente vive no quiere
ser disoluto. Y s € que hace agravio lo hace entendiendo |o que hace, de
su propiavoluntad es injusto. Mas € que unavez ya esinjusto, aunque
quiera, no se podra abstener de hacer agravio y ser justo; delamisma
maneraque @ que ha caido enfermo, aunque quiera, no puede estar sano,
aunque sea verdad que de su voluntad haya caido enfermo viviendo
disolutamente y no dejandose regir por € consgo de los médicos. Porque
a principio estuvo en su mano & no enfermar, mas después que fue
negligente en consarvar su salud, ya no esta en su mano; como € que
arojalapiedra, yano estd, en su mano de detenerla; pero en su mano
esuvo d echarlay arrgjarla. Porque € principio dello en é estuvo. De

lamisma manera acontece d injusto y d disoluto: que d principio esuvo
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en su mano no ser tales, y por esto voluntariamente [0 son tales; pero
después que yalo son, no estd asi en su mano dejarlo de ser. Ni solamente
losvicios dd dma son libres'y voluntarios, mas aun, en dgunos, los del
cuerpo, a quien solemos reprender. Porque |os que de su naturaleza son
feos, ninguno los reprende, sino los que lo son por flojedad y descuido. Y
lo mismo es en laflaqueza, debilitacion de miembrosy ceguedad. Porque
del que naturamente es ciego, o por enfermedad, o por agun golpe de
desgracia, ninguno hay que se burle: antes se duden de su infortunio

todos. Mas d que por beber mucho, o por otraaguna disolucion, viniese a
cegar, todos, con muy justarazdn, lo reprenderian. De maneraque de las
fatas o vicios, aguéllos son dignos de reprension, que, acaecen por

nuestra propria culpa; mas los que no suceden por culpa nuestra, no
merecen ser reprendidos. Lo cudl, § asi es, también en las demas cosas
los vicios que merecen reprensidn estardn en nuestramano. Y s dguno
hobiere que diga que todos apetecen aquello que les parece ser bueno, y
gue ninguno es sefior de su aparencia o imaginacion, Sno que acadauno le
parece tal € fin cua cada uno es, decirle hemos que pues cadauno esa

sl mismo causa de sus habitos en dguna manera, también en dguna manera
serdé mismo causade sU gparencia. Y S ninguno esasi mismo causade
obrar ma, sno que o hace por no entender d fin, pretendiendo que con
edtas cosas podra dcanzar  sumo bien, y que € deseo dd fin no escosa
fécil de quitar, Sno que lo ha de tener como vista, con que juzgue bieny
escojad bien que en redlidad de verdad |o sea, y que aquél esde su
natura bien inclinado, que de su naturd dcanzo esto perfectamentey

cud conviene (porque aquello que eslo meor y lo més perfeto, y que de
otrie no se puede recebir ni menos gprender, halo de tener cada uno tal

cua le cupo por su suerte), y que d dcanzar esto bien y perfetamente es

la perfetay verdaderamente buenaincinacion: s aguno, en fin, hay que
diga que todo esto es asi, querria me dijese por qué mas razén lavirtud
hade ser voluntariaque no € vicio. Porquelo unoy lo otro tiene d fin

de lamisma manera, naturdmente, o de cuaquier otra manera, puesto lo
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uno en lo bueno 'y d otro en lo malo; y todo lo demés que hacen, aeste

fin lo encaminan, de cudquiera maneraque lo hagan. Orapuesd fin
naturalmente no se les represente a cada uno ta, sSno que seaago que

en s mismo tenga, orasead fin naturd, y por hacer voluntariamente lo

que d fin pertenece sea uno virtuoso, sempre lavirtud serd voluntaria,

y por lamismarazon lo serad vicio. Porque de la misma manera cuadra
malo tener facultad por si mismo paralas obras, que para conseguir su

fin. Y puesd las virtudes, como se dice, son voluntarias (pues nosotros
MiSMOos Somoes, en alguna manera, causa de nuestros hébitos, y por ser tales
nos proponemos ta fin), también seran los vicios voluntarios. Porque todo
es de una misma manera. Habemos, pues, tratado hasta agora asi, en
generd, de las virtudes, y propuesto su género cas como por g emplos,
diciendo que eran medianias'y que eran habitos, y de dénde procedian, y
cdmo se empleaban en los mismos gercicios de donde procedian, y por si
mismas, y cdmo congistian en nuestro libre albedrio, y cdmo eran
voluntarias, y como habian de ser tales cudes larectay buenarazdn
determinase. Aunque no son de la misma manera voluntarias las obras que
los habitos, porque de las obras, dende € principio hastad fin, somos
sefiores, entendiendo las cosas en particular y por menudo; mas delos
hébitos no, sino d principio. Aunque @ acrecentamiento de las

particulares cosas no se echa de ver sensblemente, de la misma manera que
en las enfermedades. Mas porque estuvo en nuestra mano hacerlas desta
manera o delaotra, por eso se dicen ser voluntarias. Tornandolas, pues,
atomar de propésito, tratemos en particular de cada una, qué cosaes, y
quéta y de qué manera, y juntamente se entenderan cuantas son. Y seala
primera de que tratemos lavalerosidad o fortdeza.

Todo lo que hasta agora Aristételes de las virtudes ha tratado y

propuesto, ha sido en comun, como é mismo, en d epilogo que d fin ddl
precedente capitulo ha hecho, o hamostrado. Pero porque las cosas asi en
comun dichas'y tratadas no dan entera certidumbre, S mas en particular no

se declaran, agora en todo lo que resta de |as Eticas 0 Morales, trata de

81



cada virtud en particular lo que conviene entender della. Y primeramente
echa mano de lamés generosay més importante de las virtudes, que es de
lafortaleza de animo; [lamole las més generosa, porque todos los que en

el mundo son de veras generosos han comenzado por aqui, haciendo grandes
hazafias en cosas de laguerrapor lahonray libertad de su patria; delo

cua muchas naciones, pero sefialadamente la espafiola nacidn, puede dar
gemplos muy ilustres. Pues habiendo venido cas d cabo, como un enfermo
ya de los médicos desconfiado, con € divino favor y sin ayuda de
extranjeras naciones, no solo tornd a cobrar su perdidatierra, pero ha
extendido su poder hastalas mas remotas partes del Orientey del

Poniente, descubriendo nuevastierrasy naciones, de que quedaran atonitos
todos los pasados s hoy diafueran vivos. Declara, pues, cud esla
verdadera fortaeza de animo, y cud no esfortdeza, Sino arevida

necedad.

Capitulo VI

Que lafortaleza de animo, pues, sea una mediania entre los temoresy

los atrevimientos, ya esta dicho en lo pasado (porque ali se mostro ya
claramente). Tememos, pues, |las cosas espantosas, |as cuales, hablando asi
generdmente y en comun, son cosas maas. Por o cud, definiendo €
temor, dicen desta manera: que es una gprension dd ma venidero. De
manera que todas las cosas maas nos ponen temor: como son lainfamia, la
pobreza, la enfermedad, la falta de amigos, lamuerte. Mas no en todas
estas cosas parece que se emplea e hombre valeroso. Porque algunas cosas
hay que las conviene temer, y @ hacerlo asi eshonesto y € no hacerlo es
afrenta, como lainfamia. Lacud € que lateme es hombre bien inclinado

y de verglienza, y € que no lateme es desvergonzado. Aunque a éste,
agunos, como por metéfora, 1o llaman vaiente, porque tiene dgo en que

parece d hombre vaeroso, pues también & hombre valeroso es geno de
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temor. Mas la pobreza ni la enfermedad no son cosas tanto de temer ni,
generdmente hablando, todas aquellas cosas que, ni proceden de vicio, ni
estan en nuestramano. Mas ni tampoco por no temer estas cosas se puede
decir un hombre vaeroso, aunque también a éte, por dguna manerade
semeganza, |o llamamas vaeroso. Porque bien hay algunos que en las cosas
delaguerray sus peligros son cobardes, y con todo eso son liberdesy

en cosade gastar su dinero francosy animosos. Ni tampoco se puede decir
uno cobarde por temer no le hagan dgunainjuriay fuerzaen hijoso en
mujer, 0 que no le tengan envidia, y cosas desta manera. Ni menos sera
vaeroso @ que habiéndole de azotar muestra grande animo. ¢En qué cosas
temerosas, pues, se muestra un hombre vaeroso sino en las mayores?; pues
ninguno hay que més aguarde que é |las cosas terribles. La cosa mas
terrible de todas es la muerte, porgque es € remate de todo, y parece que
parad muerto no hay ya mas bien dguno ni més ma. Parece, pues, queni
aun en todo género de muerte se muestrael hombre valeroso, como en d
morir en lamar, o de enfermedad. ¢En cud, pues?. en € més honroso, cud
esd morir en labatdla, pues se muere en € mayor y més honroso

peligro. Lo cud se muestra claro por las honras que alos tales les hacen

las ciudades, y asmismo los reyes y monarcas. De manera que, propriamente
hablando, aquél se dird hombre vaeroso, que en lahonrosamuertey en las
cosas que aellale son cercanas no se muestra temeroso, cuales son las
cosas de laguerra. Aungue, con todo eso, € hombre valeroso, asi en la
mar como en las enfermedades, no mostrara cobardia. Aungue como |o son los
marineros. Porque los valerosos ya tienen la esperanza de su salvacion
perdiday les pesa de morir de aguella manera, pero los marineras, por la
experiencia que de las cosa de lamar tienen, estan con esperanza de
sadvarse. A mas desto, donde hay esperanza de vaerse de sus fuerzas o
donde es honrosa la muerte, animanse més las gentes; de las cudes dos
cosss, ni launani laotrase hdlaen d morir de tales géneros de

muerte.

En este, capitulo parece haber negado este fildsofo lainmortdidad
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del ama, pues dice que no hay bien ni ma después de lamuerte, y asi ha
de ser corregido con lareglade laverdad cristiana.

En & séptimo capitulo declara las diferencias que hay entre los

hechos del hombre valeroso y los ddl cobarde, y los del arevido. Y

muestra cdmo € vaeroso ha de encaminar sempre sus hechos a fin honesto,
y que las cosas peligrosas se aguardan por € fin. Dd cua € quefdtao

excede, yapierde e nombre de valeroso, y cobrad de cobarde o atrevido.

Capitulo V11

Pero no a todos son unas mismas cosas temerosas y terribles, Sno que
decimos que hay cosas que exceden alas humanas fuerzas, las cudes las
teme cuaquier hombre de juicio. Mas las cosas que a hombre tocan,
difieren en lacantidad y en € ser més o menos. Y delamismamaneralas
cosas de osadia. El hombre, pues, valeroso en cuanto hombre, no se
espanta, pero teme las tales cosas como convieney como le dicta larazon,
y esto por causa de lo bueno, porque éste esd findelavirtud. Y estas
cosas puede acontecer que se teman mésy menos, y también que, lo que no
es de temer, setema como S fuese cosa de temer. En las cuaes cosas
acontece errar unas Veces porgue se teme lo que no conviene, otras porque
No COMO conviene, y otras porgque no cuando conviene, y otras cosas desta
manera. Y de lamisma manera habemos de juzgar de cosas de osadia. Aquel,
pues, que aguarday que teme lo que conviene, y por 1o que conviene, y
como conviene, y de lamisma manera osa cuando conviene, aquel tal sedice
hombre valeroso. Porque € vaeroso sufrey obra conforme asu honra, y
conforme alo que labuenarazon le dictay aconsga; y € fin de toda
obraes dcanzar € habito; y lavaerosdad y fortaleza de animo de

hombre valeroso es d bien, y por lamismarazédn d fin; porque cada cosa
se define por d fin; y @ vaeroso, por causadd bien, sufrey hacelo

que toca a su vaor. Pero de los que exceden, € gue excede en no temer no



tiene nombre (y ya habemos dicho en o pasado, que muchas cosas hay que no
tienen proprio vocablo), mas puédese decir hombreloco y sin sentido, y
tonto, € que ninguna cosateme: ni € terremoto, ni las crecidas de las
aguas, como dicen que lo hacen los franceses. Mas € que en las cosas de
temer excede en € osar, dicese atrevido o arriscado. Parece, pues, €
arriscado hombre fanfarrén, y que quiere mostrarse vaeroso; porque de la
misma maneraque d vaeroso se haen las cosas de temer, desta misma
quiere mostrarse € atrevido; de manera que lo imitaen lo que puede. Y

asi hay muchos dellos juntamente arriscados 'y cobardes. Porque en

seme antes cosas son atrevidos, y las cosas temerosas no las osan
aguardar. Y d que en € temer excede llamase cobarde, porque le es anexo
el temer lo que no conviene, y como no conviene, y todas las demés cosas
deste género. Falta, pues, € cobarde en d osar, pero més se muestra
exceder en las cosas de molestia. ES, pues, @ cobarde un desesperado,
porque todas las cosas teme; enlo cua esd revés e vaeroso, porque €
osar, de buena esperanza procede. De manera que asi € cobarde como €
atrevido, y también € vaeroso, todos se emplean en unas mismas cosss,
pero hanse en dlas de diferente manera, porque aguéllos o exceden o
fdtan; pero d vaeroso trétase con medianiay como conviene. Y los
atrevidos son demasiadamente anticipados, y que antes del pdligro ya
muestran querer estar en €, y cuando estén en é retiranse. Maslos
vaerosos en @ hacer son fuertes, y antes dd moderados'y quietos. Es,
pues, lavaerosdad o fortaeza (como esta dicho) unamedianiaen las
cosas de osadia, y de temor en las cosas que estan dichas, las cuaes
escoge y sufre por ser cosahonesta el hacerlo y afrentosa d degjarlo de
hacer. Pero € matarse uno asi mismo, por sdir de necesidad y pobreza, 0
por amores, 0 por otra cuaquier cosatriste, no es hecho de hombre
vaeroso, sSno antes de cobarde. Porque es gran flaqueza de &nimo € huir
las cosas de trabgjo y muerte, no por ser cosa honrosa e morir, Sno por
huir dd md. Es pues, lafortaeza de animo ta cud agui la habemos
dibujado.
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Cosaes averiguadalo que Aristoteles dice en € principio delas
Reprensiones de los sofistas, que unas cosas hay que de suyo son taes, y
otras que, no séndolo, quieren parecer ser tales. Como lamujer que de
SUyo no es hermosa, y con afeites quiere parecerlo. Y como d daton, que
no siendo oro, parece serlo, y como algunos hombres, que sendo bofosy de
mal habito de cuerpo, parece que estan gordos. Y no solo es esto verdad en
las cosas exteriores, pero aun en las dd animo; porque lamdiciay

aducia quiere imitar alaprudencia, y lacruddad alajudticiay otras

cosas desta manera. Ensefia, pues, Aristételes en este octavo capitulo como
discerniremos la verdadera fortd eza de animo de la que, no siendo, quiere
parecerlo, y muestra no haberse de decir fuerte e que por temor es

fuerte; como los que en la guerratemen de desamparar |a orden militar por
e castigo, o los que lo son por verglienza, o los que con safia o colera
hacen cosas pdigrosas. Todos éstos 'y |os que desta manera fueren, no son
fuerte, ni vaerosos, porgque no obran por eeccion ni 1o hacen por fin
honesto.

Capitulo VIII
Hay también cinco maneras de obras que se dicen tener nombre de
fortdeza. Laprimerade las cuades eslafortdeza o vderosdad civil,
lacud las parece méas que otra ninguna a la verdadera fortaleza. Porque
los ciudadanos parece que aguardan los peligros por las penas estatuidas
por lasleyes, y por las afrentas y honras. Por lo cud aquellanacidn se
sefidla sobre todas |as otras en fortaleza, donde |os cobardes en ningn
precio ni honra son tenidos, y los valerosos son muy estimados. Taes nos
los pinta Homero en su poesia, como a Diomedes'y a Héctor. Porque dice
Héctor asi:

Porque haciendo eso, d mismo Polidamas

Vernapor me afrentar luego € primero.
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Y Didmedes, en & mismo Homero, desta manera:
Héctor, que es € mejor de los Troyanos,
Dira s e yo hago, que alas naves

Huigo por escaparme de sus manos.

Es, pues, esta manera de fortaeza en esto muy semgante ala primera
de que se hatratado: en que procede de virtud; pues procede de verglienza
y de apetito 0 deseo de lahonra, que es uno de los bienes, y del
aborrecimiento de la afrenta, que es cosa vergonzosa. Contaria también
entre éstos aguno alos que son forzados por 1os capitanes a ser fuertes.
Mas éstos tanto peores son que aquéllos, cuanto no lo hacen de verglienza,
sno de temor, y quiriendo evitar, no la afrenta, Sno & dafio. Porque los
fuerzan a hacerlo los que tienen @ gobierno, como en Homero, Héctor:

Al queir delabatala huyendo viere,

Mostrando d enemigo cobardia,

A losbuitresy perros, S lo hiciere,

Daré acomer sus carnes este dia.

Lo mismo hacen los que tienen € gobierno o oficio militar,

hiriéndoles 9 se gpartan de la orden; y los que delante de alguna cava, 0
algunos otros lugares semg antes, ordenan agun escuadrén; porque todos
hacen, enfin, fuerza Y e que hade ser valeroso, no lo ha de ser por
fuerza, sno porque € serlo esilustre cosa. Pero parece que la
experiencia de las particulares cosas es una manera de fortaleza. Por 1o
cua tuvo Socrates por opinion que la fortaleza condstia en sciencia
Porgue en otras cosas otros son tales, y en las cosas de laguerralos
soldados, pues hay muchas cosas que comunmente tocan ala guerra, en las
cuaes éstos més particularmente estén gercitados; y porque |os otros no
entienden qué tales son, por esto dlos parecen valerosos. A mas desto,

por la destreza que ya tienen, pueden mejor acometer y defenderse, y
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guardarse, y herir; como saben mejor servirse delasarmas, y lastienen

mas aventajadas para acometer y para defenderse. Pelean, pues, con los

otros como armados con desarmados, y como esgrimidores con gente que no

sabe de esgrima; pues en semejantes contiendas no |os més val erosos son

més aptos para pelear, Sno los més gercitados y 1os més sueltos de

cuerpo. Hacense, pues, cobardes |os soldados cuando € peligro es excesivo

y seveen s inferiores en nimero y en baggje, y €los son los primeros

a huir. Masla gente de latierramuestrarostro y muere dli, como le

acaecio aHermeo en @ pueblo Corone a de Beocia. Porque lagente dela

tierra, teniéndolo por afrentae huir, quieren més morir que con td

verglenza salvarse. Pero los soldados, d principio, cuando pretenden que

son més poderosos, acometen; mas después, entendiendo o que pasa, huyen,

temiendo mas la muerte que la verglienza. Mas € hombre valeroso no es

desta manera. Otros hay que la colerala atribuyen alafortaeza, porque

los airados'y coléricos parece que son vaientes, como lasfieras, que se

arremeten contra los que las han herido, y esto porque los hombres

va erosos también son, en alguna manera, coléricos. Porque la coleraes

una cosa arriscada paralos pdligros. Por lo cua dice Homero:
Dioriendasalacileray esfuerzo

Y desperto laira adormecida

Y en otra parte:
Lafuriarevento por las narices,

La sangre se encendi6 con safia ardiente.

Porgue todo esto parece que quiere dar a entender € impetu 'y

movimiento de lacdlera. Los vaerosos, pues, hacen las cosas por causa de
lo honesto, y en d hacerlas acompafiades la colera; pero lasfieras

hécenlo por € dolor, pueslo hacen o porque las han herido, o porque
temen no las hieran. Pues vemos que estando en los bosques'y espesuras no

sadlen afuera. No son, pues, vaerosas porque sdgan d peigro movidas del

88



dolor y delacdlera, ni advertiendo € peligro en que se ponen. Porque

desa manera también serian |os asnos, cuando estan hambrientos, valerosos,
pues no los pueden echar del pasto por muchos palos quelesden. Y aun los
adllteros, por satisfacer a su ma deseo, se arriscan a hacer muchas cosas
peligrosas. No son, pues, cosas valerosas las que por dolor o colerase
mueven d peligro. Mas agudla fortaeza que, juntamente con lacdlera,

hace deccidn, y consderae fin porque lo hace, agquélla parece ser la

mas natura detodas. Y los hombres, cuando estan airados, Senten pena, y
cuando se vengan, quedan muy contentos. Lo cud, los que lo hacen, hanse
de llamar bregueros o cuistioneros, mas no cierto valerosos. porque no
obran por causade lo honesto, ni como les dictalarazon, sno como les
incitala pason. Cas 1o mismo tienen los que por aguna esperanza son
vaientes, mas no por tener buena esperanza son |os hombres valerosos.
Porque los tales, por estar vezados a vencer amuchos y muchas veces, son
osados en los pdigros. Mas en esto parecen semganteslos unosy los
otros alos vaerosos, que los unos'y los otros son osados. Pero los
vaerosos sonlo por |as razones que estan dichas, mas os otros, por
presumir gue son mas poderosos, y que no les vernade ali ma ninguno, ni
trabgjo. Lo cual también acaece alos borrachos. Porque también éstos son
gente confiada. Mas cuando & negocio no les sale como confiaban, luego
huyen. Mas d oficio proprio del hombre valeroso era aguardar las cosas
que a hombre le son y parecen espantosas, por ser é hacerlo cosa

honesta, y vergonzosa d dejarlo de hacer. Por 1o cua més valeroso hecho
parece mostrarse uno animoso Y quieto en los peligros que repentinamente
se ofrecen, que no en |os que ya estaban entendidos porque tanto mas
aquello procede de hébito, cuanto menos en ellos estaba apercebido. Porque
las cosas manifiestas puede escogerlas uno por la consideracion y uso de
razon; mas las repentinas por € habito. Losignorantes también parecen
vaientes, y parecen mucho alos confiados, aunque en esto son peores, que
no tienen ninguin punto de honra, como los otros. Y asi, los confiados,

aguardan por algun espacio de tiempo; pero los gque se han engafiado, s
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saben 0 sospechan ser otra cosa, luego huyen. Como les acontecié alos
argivos cuando dieron en manos de |os lacedemonios creyendo ser los
scionios. Dicho, pues, habemos cudes son |os verdaderamente vaerosos, y
cudes, no séndolo, quieren parecerlo.

En d capitulo nono hace comparacion entred osar y € temer, y

muestra ser mas propria materia suya 1as cosas de temor, que las de
osadia

Capitulo IX

Conggte, pues, lafortaeza en osadias y temores pero no en ambas

cosas de una misma manera, Sno que, principadmente en las cosas de temer.
Porque & que en estas cosas no se atera, Sno que muestra el rostro que
conviene, més valeroso es que no @ que lo hace en las cosas de osadia
Porque por aguardar las cosas tristes, como esta dicho, se dicen ser los
hombres valerosos. Y por esto lafortaleza es cosa penosa, y con mucha
razon es alabada. Porque mas dificultosa cosa es esperar |as cosas

tristes, que abstenerse de las aplacibles. Pero con todo esto, € fin de
lafortaleza parece dulce, sino que lo escurecen las cosas que le estan a
laredonda, como les acontece alos que se combaten en las fiestas; porque
alos combatientes € fin porque se combaten dulce les parece, que esla
coronay premios que les dan; pero € recebir los golpes, dolorosay

triste cosales es, pues son de carne, ala cud le son pesadostodos los
trabgos. Y porque los trabgos son muchosy € premio por que setoman
ppoco, parece que no contienen en sl ninguna suavidad. Y s 1o mismo esen
lo quetocaalavirtud de lafortaeza, lamuertey las heridas cosa

triste le seran, y contra su voluntad |as recebirg; pero aguardalas por

ser cosa honesta @ esperarlas, o porque @ no hacerlo es cosa vergonzosa
Y cuanto mas adornado estuviere de virtudes y mas dichoso fuere, tanto mas

se entristecera por lamuerte. Porque éte td vez eramés digno de vivir,
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y éste sabe bien de cuan grandes bienes se gparta por la muerte. ESto,
pues, es cosatriste; mas con todo eso No es menos valeroso; antes, por
ventura, mas, pues en laguerraprecia mas |o honesto que no allos. Ni
aun en ningun otro género de virtudes se dcanza € obrarlas con gusto y
contento, hasta que se dcanza € fin en dlas. Pero bien puede ser que

los que son tales no sean los mejores sol dados de todos, Sino otros que no
son tan vaerosos, y que otro bien ninguno no tengan sino éste. Porque
estos tales son gente arriscada paratodo peligro, y por bien pequefio
provecho ponen sus vidas en peligro. Hasta aqui, pues, habemos tratado de
lafortaeza, cuya propriedad facilmente se puede entender como por
gemplo, por lo que esta dicho.

No pocafdtale hizo d filosofo, parad tratar bien esta materia
delafortaeza, & no entender las cosas del Sglo venidero, y dela

inmortal vida, que por laluz de lafe los cristianos tenemos entendida.
Porque s esto @ entendiera, no dijera un tan grave error como arriba

dijo: que después de la muerte no habia bien ni ma dguno, ni ahoralo
acrecentara diciendo que € hombre vaeroso muere triste, entendiendo los
bienes que dga; porque no los dga, antes los cobra por la muerte muy
mayores, y asi vemos que aguellos valerosos martires iban alamuerte, no
tristes, como este fil6sofo dice, Sno como quien vaa bodas, certificados
por lafe de los bienes que por medio de aquella fortaleza de animo habian
dedcanzar. Y asl parece que en esto de lainmortaidad del dmay ddl
premio de los buenos y castigo de los malos, este filésofo anduvo
vacilando como hombre, y nunca dijo abiertamente su parecer. Més ala
clarahabl6 en esto su maestro Platdn, y més conforme alaverdad
crigtiana, que en los libros de Republica confesd infierno y purgatorio, y
cielo y premios eternos, aunque no tan claramente como nuestra religion
cristiananos lo ensefia con doctrina ceestid . Esto he querido afadir

aqui, porque cuando € cristiano lector topare con cosas semgantes, 1o
atribuya a que no tenian aguéllos luz de Evangdios, y que su dotrinaera,

enfin, de hombres, y dé gracias a Sefior, que esta crigtiana filosofia
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asl le quiso revelar: que entienda mas desto un smple crigtiano
catequizado o ingtruido en lafe, que todos juntos los fil ésofos del

mundo.

Capitulo X

Delatemplanzay disolucion

Declarada ya la materia de la fortadeza o vaerosdad de énimo, viene
atratar dd segundo género de virtud, que es de latemplanza, lacud es
una manera de virtud muy importante para la quietud del mundo, pues los
més de los mal es acaecen por fata della, apeteciendo muchos un contento y
no pudiéndolo gozar todos, y moviendo, sobre quién lo gozara, grandes
aborotos. Demuestra no consigtir latemplanza en todo género de
contentamientos, Sno en los corporalesy que por d sentido se perciben.
Después de haber tratado de lafortaleza, vengamos atratar de la
templanza; porque entendido esta ser estas virtudes de agquellas partes que
no usan de razon. Y a, pues, dijimos arriba que latemplanza es mediania
entre los placeres, porque menos, y no de lamismamanera, consste en las
cosas de tristeza. En los mismos placeres parece que consiste también la
disolucion. Pero en cudes placeres consstan, agora lo determinaremos.
Dividamos, pues, |os placeres desta manera, que digamos que unos ddllos
son espirituales'y otros corporales, como € deseo de honra, o doctrina,
porque cada uno déstos se huelga con agudllo a que es aficionado, sin
recebir dello @ cuerpo ninguna dteracion ni sentimiento, sino €
entendimiento solamente. Los que en semgantes placeres se emplean, ni se
dicen templados, ni tampoco disolutos, y [0 mismo es en los demés
pasatiempos 'y placeres que no son sensuaes. Porque alos que son amigos
de fébulasy de contar cuentos, y que de lo primero que alas manosles
viene parlan todo d dia, solémodes llamar vanosy parleros, mas no

cierto disolutos. Ni tampoco alos que por causa de agunos intereses o
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amigos se entristecen. De manera que la templanza consste en los placeres
corporaes, mas no en todos dlos. Porque los que, se huelgan con las
cosas de lavista, como con los coloresy figuras, y con lapintura, ni se
dicen templadas, ni tampoco disolutos, aungue parezca que se huelgan con
ellos como conviene, 0 més 0 menos de lo que conviene. Y 1o mismo acontece
en las cosas dd oido: porque a los que demas adamente se huelgan con
cantares 0 con representaciones, ninguno los llama disolutos, ni tampoco
templados alos que se tratan en ello como deben; ni menos en lo que toca
alos olores, sno accidentariamente; porque alos que se deleitan con los
olores de las manzanas o de las rosas, 0 de los sahumerios, no los
llamamos disolutos, Sno alos que son amigos de dmizclesy de olores de
viandas. Porque 10s disolutos huélganse con olores semejantes, porque les
traen alamemorialo que dlos codician. Otros hay que, cuando tienen
hambre, se agradan mucho de los olores de las buenas viandas, o cua es
proprio de hombres disolutos en comer; porque de ellos es proprio desear
cosas semgjantes; [o cua no vemos que acaezca en |os demés animales, que
con estos sentidos se deleiten, S no es accidentariamente. Porque ni aun
los perros no se deletan con oler |as liebres, sino con comerlas, aunque

e olor lesdio d sentimiento dellas;, ni menos € ledn se deleitacon
bramido del buey, sno con comerlo. Pero donde esta sintiolo por €
bramido, y por eso parece que se ddetacon lavoz. Y 1o mismo es cuando
vee un ciervo agun corzo: que no se deleita de verlos, Sno de queterna
con qué matar su hambre. Consiste, pues, latemplanza, y asmismo la
disolucion, en aguellos deleites de que son también participantes los

otros animales. Por lo cud parecen cosas servilesy bestiaes; éstas son

e tacto y también @ gusto, aunque parece que del gusto poco o ninguna
cosase srven. Porque d juzgar del gusto es proprio de los labrios, como
lo vemos en los que gustan |os vinos o guisan las viandas, de lo cua poco

0 no nada se huelgan los disolutos, s no han de gozar ddllo; lo cud

consiste todo en € tacto, asi en las viandas como en las bebidas, y

también en lo que toca alos deleites de la carne. Por lo cud dice deun
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gran comedor, llamado Filoxeno Frigio, que deseabatener € cudlo més
largo que una grulla, dando a entender que se deleitaba mucho con €

tacto, € cud esd mas universal de todos los sentidos y en quien
conssteladisolucion. Y asi, con razon, parece ser de los sentidos €

més digno de ser vituperado, pues |o tenemos, no en cuanto somos hombres,
Sno en cuanto somos animales. De manera que holgarse mucho con cosas
semgantes y quererlas mucho, es cosa begtial. Porque los més ahida gados
deleites del tacto, como son los que consisten en los gercicios de la

luchay en los bafios, no entran en esta, cuenta. Porque @ deleitey tacto

del disoluto no consiste en todo, € cuerpo, Sno en ciertas partes ddl.

Capitulo XI

Deladiferenciade los deseos

En d capitulo onceno va digtinguiendo los ddeites, y mostrando como
dellos hay que consisten en cosas naturaes, y dellos en cosas vanas, y
dellos en cosas necesarias parad vivir, y dellos en cosas que los

hombres se han buscado sin forzarles necesidad ninguna. Y muestra pecarse
mas en |0 vano que no en |o necesario.

Mas entre |os deseos, unos parece que hay comunes, y otros propriosy

cas como sobrepuestos. Como & deseo del mantenimiento, que es naturd,
porque cada uno lo desea cuando dé tiene necesidad, ora sea seco, ora
hiimedo, y aun algunas veces @ unoy d otro, y aun lacama (dice Homero)
la apetece @ gentil mozo y defloridos afios. Pero tales o tales
mantenimientos, ni todos los desean, ni los mismas. Por o cud parece que
depende de nuestra voluntad, aunque la natura eza tiene también aguna
parte en dlo. Porque unas cosas son aplaciblesaunosy otras aotros, y
agunas cosas particulares agradan més a unos, que las que a otros agradan
comunmente. En los deseos, pues, naturaes, pocos son |os que pecan, y por
lamayor parte en una cosa, que es en lademasia. Porque & comer uno todo
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cuanto le pongan delante, y beber hasta reventar, es exceder latasa que
lanaturaeza puso, pues € naturd apetito es henchir o que hay

necesidad. Y asi, éstos se llaman cominmente hinchevientres, como gentes
gue los cargan més de lo que seria menester. Esta es una condicion de
hombres serviles'y de poca calidad. Pero en los particulares deleites
muchos pecan, y de muy diversas maneras. Porque de los que a cosas
particulares se dicen ser aficionados, pecan los que se deleitan enlo que
no deben, 0 més de lo que deben, 0 como lavulgar gente se deleita, o no
como debrian, 0 no con lo que debrian; pero los disolutos en toda cosa
exceden, pues se deleitan con agunas cosas con que no debrian, pues son
cosas de aborrecer. Y aunque se permita deletarse con dgunas dellas,
deléitanse mas de o que debrian, y como se ddetarialagente vulgar y

de poca estofa. Bien entendido, pues, esta, que ladisolucion es exceso en
las cosas del deleite, y cosa digna de reprension. Mas en lo que tocaa

las cosas de molestia, no es como en lo de lafortaleza; porque no se dice
uno templado por sufrirlas, ni disoluto por no hacerlo, Sino que sedice

uno disoluto por entristecerse mas de |o que debria por no alcanzar 1o que
gpetece, la cud tristeza @ mismo ddete selacausa; y templado se dice
por no entristecerse por carecer y abstenerse del deleite. El disoluto,

pues, todas |as cosas deleltosas apetece, 0, alo menos, las que mas
deleitosas son; y de tal manera es esclavo de sus proprios deseos, que
preciay escoge aguéllos mas que todo € resto de las otras cosas; y por
esto, como las deses, entristécese s no las acanza, porque € deseo
sempre anda en compafiia de latristeza. Aunque parece cosa gena de razon
entristecerse por @ delete. Pero faltos en € ddetey que sedegren

con é menos de lo que conviene, no se hdlan ansi, porque no consiente la
naturaleza humana una tan grande tontedad, pues vemos que aun los demés
animaes disciernen los mantenimientos, y de unos se agradan y otros
aborrecen; y pues S alguno hay que ninguna cosa le sea ddetosa, ni de
unas cosas a otras haga diferencia, parece que ete tal estalgjos de ser

hombre. De manera, que este tal no tiene nombre, porque tal cosano se
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halla. Pero € templado, en esta cosas tratase con mediania, porque ni se
deleta con las cosas con que se deeita mucho € disoluto, antes abomina
dellas, ni en dguna manera se huelga con |o que no debe, ni con ninguna
cosa demasiadamente; ni por carecer dello se entristece, ni deseasino
moderadamente, ni se deeita con ninguna cosa mas de lo que debe, ni
cuando no debe, ni, generamente hablando, con ninguna cosa déstas. Antes
apetece las cosas que importan paralasalud y para conservar € buen
habito del cuerpo, S son cosas deetosas, y esto moderadamente y como
debe, y las demés cosas aplacibles, que no sean perjudicides aéstas, ni
menos estraguen la honestidad ni la hacienda. Porque € que disoluto es,
mas quiere sus ddeites que toda la honra; mas € templado no es desta

manera, Sno como la buenarazdn le ensefia que ha de ser.

Capitulo XII

Como ladisolucion es cosamas voluntaria que la cobardia

En egte Ultimo capitulo compara dos vicios de las dos virtudes, de

gue hasta agora ha tratado, € uno por exceso, que esladisolucion, y €
otro por defecto, que es la cobardia, delos cuaes dos vicios la
disolucidn es exceso de latemperancia, y la cobardia defecto de la
fortaleza. Prueba, pues, ladisolucion tanto ser més digna de reprension
gue no la cobardia, cuanto es mas voluntariay mas puesta en nuestra
libertad de albedrio. Porque la cobardia parece nacer de una escaseza 0
poquedad de animo, y ladisolucion de lamismavoluntad.

Ladisolucidn, cosa méas voluntaria parece que no la cobardia: pues

ésta nace dd ddleite, y aquéllade latristeza, de las cuales dos cosas

el ddeite es cosade amar, y latristeza de aborrecer. Y latristeza
dispay destruye la naturdeza dd que latiene, mas d ddeite ninguna
cosa de esas hace, antes procede méas de nuestra eleccion, y por esto es

digno de mayor reprension; pues en semejantes cosas es més facil cosa
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acostumbrarnos. Porque muchas cosas hay en la vida desta condicion, en las
cuaes d acostumbrarse es cosa que esta lgos de pdigro, lo cud enlas
cosas de espanto es d reves. Aungue parece que la cobardia asi en comin
tomada, no es de lamismamaneravoluntaria, que S en las cosas
particulares la consideramos. Porque dlaen s carece de tristeza, mas

las cosas particulares dan tanta pena, que fuerzan muchas veces aarrojar
las armas, y a hacer otras cosas afrentosas, y por esto parece que son

cosas violentas. Pero en d disoluto es a revés. que las cosas

particulares le son voluntarias, como a hombre que deseay apetece; mas
asi en comun no tanto, porgque ninguno apetece asi en comun ser disoluto. Y
e nombre de la disolucion atribuimodo alos hierros (esto es en griego
conforme a nombre acolastos) de |os nifios, porque se parece mucho 1o uno
destos alo otro. Aungue para nuestra presente disputa no hace a caso
inquirir cud tomo de cud € nombre; pero cosaciertaes quelo tomé lo
postrero de lo primero, y no parece que se hace md latradacion delo

uno paralo otro. Porque todo |0 que cosas torpes apetece y en esto crece
mucho, ha de ser castigado, cuaes son d gpetito y d nifio més que otra
cosa dguna, porque también los nifios viven conforme d apetito, y en
ellos se vee mas € gpetito dd deleite. De maneraque s no eta

obediente ala parte que sefioreay se subjetaaella, crece sin término,
porque esinsaciable € apetito de deleite; y & no bien discreto de
dondequieralo apetece. Y d gercitarse en satisfacer d apetito hace

crecer las obras de sumismo jaez, las cudes s vienen a cobrar fuerzay
arraigarse, cierran la puertade todo alarazon. Por tanto, conviene que
estos tales deleites sean moderados y pocos, y que alarazdn en ninguna
manera sean contrarios. A 1o que desta manera es, llamamode obediente y
corregido. Porque asi como d nifio ha de vivir conforme d mandamiento de
U ayo, de lamismamaneraen € hombre la parte apetitiva ha de regirse
como le dictalarazon. Por lo cual, conviene que en @ vardn templado la
parte del apetito concuerde con larazdn: porque launay laotra han de

tener por blanco o honesto, y d varén templado desealo que convieney
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Como convieney cuando conviene, porque asi |0 mandatambién € uso de
razén. Esto, pues, esla sumade lo que habemos tratado de la virtud de la
templanza.

Fin dd tercer libro

Argumento del cuarto libro de las Eticas

Yaque en d tercer libro hatratado de dos géneros de virtudes
principaes, delafortdezay de latemplanza, en @ cuarto libro
pretende tratar del tercer género principa de virtud, que esla
liberaidad, lacua consste en @ dar y recebir de los proprios
intereses, y juntamente de los hierros que en ella acaecen por exceso y
por defecto. Trata aamismo de lamagnificenciay de otros inferiores

géneros de virtudes que propuso en  segundo libro.

Arigtételes

LaEtica
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Libro cuarto
Delos morades de Aristételes escritos a Nicomaco y por esto |[lamados

nicomaquios

kkhkkkkkkkkk*k

Capitulo primero

Delaliberdidad y escaseza

En d primer capitulo propone en qué materia se empleay consiste la
liberdidad y los extremaos suyos viciosos, que es en la comunicacion de
los proprios intereses, y pone las diferencias que hay entre
verdaderamente liberd y € prodigo, y declara por qué se dice d prédigo
perdido.

De aqui adelante tratemos de la liberaidad, la cua parece ser una
mediania en cosadelo quetocad dineroy intereses. Porque no alabamos
aun hombre de liberd porque haya hecho ilustres cosas en laguerra, ni
tampoco por las cosas en que € vardn templado se gercita, ni menos por
tratarse bien en las cosas tocantes alajudicatura, Sno por € dar o
recebir de los dineras, y mas por € dar que por € recebir. Llamamaos
dineros, todo lo que puede ser gpreciado con dinero. Son asmismo la
prodigdidad y laavariciaexcesos y defectos en lo quetocaalos
interesesy dineros, y laavaricia siempre la aribuimos alos que

procuran € dinero con més diligenciay hervor que no debrian; masla
prodigdidad (que en griego sellama asotia, que paabra por palabra
quiere decir perdicion) algunas veces con otros vicios laacumulamos
juntamente. Porque |os que son disolutosy amigos de gastar en

profanidades sus dineros, llamamod os prodigos y perdidos. Y por esto

99



parece que estos tales son |os peores de |os hombres, porque juntamente
estén en muchos vicios puestos. Mas no los llamamos con agquel nombre
propriamente. Porque perdido quiere decir hombre que tiene en si dgun
vicio, con que destruye su propria hacienda, porque aquel se dice perdido,
que é por si mismo se destruye; y parece que la perdicidn de la hacienda
es una perdicion del mismo, pues de la hacienda depende lavida. Desta
manera, pues, habemos de entender |a prodigdidad o perdicion. De aquellas
Cosas, pues, que por agun uso se procuran, puede acontecer, que bien o
mal seuse; y d dinero es una de las cosas que se procuran por € usoy
menester. Aqué, pues, usa bien de cada cosa, quetiene la virtud que en
lota condgste, y asi aquél usarabien dd dinero, quetiene lavirtud

gue consste en d dinero, y este tal es el hombre liberal. Parece pues,
que d uso dd dinero més consste en d emplearlo y darlo, que no en
recebirlo y conservarlo. Porque esto mas es posesion que uso, y por esto
mas parece hecho de hombre liberd dar a quien conviene, que recebir de
quien conviene, ni dgjar de tomar de quien no conviene, porque mas proprio
oficio es de lavirtud hacer bien que recebirlo, y més proprio € hacer lo
honesto, que dgjar de hacer |o torpe y vergonzoso. Cosa, pues, manifiesta
es, que a dar es cosaanexad bien hacer y € obrar cosas honestas, y d
recebir e padecer bien 0 no hacer cosas vergonzosas. Y d agradecimiento,
a quedasetiene, y no d que no recibe, y més dabado es e que daque
no & que no recibe, y también maés fécil cosaes d no recebir queno €

dar, y los hombres mas se recatan en no gastar |o proprio que en tomar |o
geno. A més desto, aguellos que dan se dicen liberales. que los que no
reciben no son tanto aabados de liberaes cuanto de hombres justos, y los
gue reciben no por elo son muy dabados. Y de todos los virtuosos, los
liberales son los més amados, porque son Utiles, lo cud consiste en €

dar. Las obras, pues, de la virtud son honestas y hechas por causade lo
honesto. De maneraque € liberal dard conforme arazon y por causadelo
honesto, porque dara a quien debe'y o que debe y cuanto debe, y con las
demés condiciones que son anexas d bien dar. Y esto degremente, o alo
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Menos No con triste rogtro, porque lo que conforme avirtud se hace, hade
ser gplacible, 0 alo menos no pesado, cuanto menostriste. Mas € que da
aquien no debria, o no por causade lo honesto, Sino por otra aguna

causa, no eslibera, sno que se dird ser dgun otro, ni tampoco € que

da con rogtro triste, porque preciamés € dinero que no la obra honesta,

lo cual no es hecho de hombre liberd. Ni tampoco recebira de quien no
debe recebir, porque eso no es de hombre que tiene en poco € dinero.
Tampoco seraimportuno en € pedir, porque mostrarse féacil en d ser
remunerado, no es de hombre que a otros hace bien. Pero recebira de donde
debe, que es de sus proprias posesiones: y esto No como cosa honesta, Sno
COMO cosa hecesaria para tener que dar. Ni tampoco en sus propias cosas
sera negligente, por abastar a algunos con aquéllas. Ni menos dara a

primero que se tope, por tener que dar aquien conviene, y cuando conviene
y en lo que es honesto. Es también de hombre liberd y ahidagado exceder
mucho en d dar, tanto que degje lo menos para i, porque € no tener

cuenta consigo es de hombre liberd. Entiéndese eta liberdidad en cada

uno seguin su posibilidad, porque no consigte lo libera en lamuchedumbre
delo que seda, sino en € hébito dd quelo da, @ cuad dasegin esla
facultad; de do se colige que bien puede acontecer que € que menos de,
seamésliberd, s 1o dateniendo menos. Aquéllos, pues, parecen ser mas
liberales, que no ganaron dlos la hacienda, sno que la heredaron, porque
€3tos no saben qué cosa es necesidad; y en fin, cada uno amalo que d
mismo ha hecho, como los padres a sus hijos y |os poetas a sus versos. Es
cosa cierto dificultosa d hacerse rico un hombre liberd, porque ni sabe
recebir, ni sabe guardar; antes todo lo despide de si, ni parasi mismo
precianada e dinero, Sno paradar. Y desto se qugan los hombres dela
fortuna, porque aguellos que més merecian ser ricos, lo son menos. Aungue
esto acontece conforme arazén. Porque ¢cdmo han de tener dineroslos que
no tienen cuidado como |os ternan? como acontece también en todo lo demés.
Pero € hombre libera no darda quien no es bien dar, ni cuando no es

bien, ni en las demas circunstancias semegantes, porque ya no seria eo
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usar deliberdidad, y S en semgantes cosas gastase su dinero, no ternia
después qué gastar en lo que conviniese. Es, pues, € varon liberd, como
edtayadicho, aguel que conforme a su posibilidad o facultad gasta su
dinero, y en lo que conviene, y d que desto excede es prodigo o perdido.
Por esto no digamos que los tiranos son prédigos, porque, como tienen
mucho, parece que no pueden facilmente exceder en las dédivasy gastos.
Consigtiendo, pues, laliberalidad en una medianiaentre e dar y recebir
de dinero, d hombreliberal daray gastara en lo que esté bien empleado,
y tanto cuanto convenga gestar, asi en lo poco como en lo mucho, y esto
aegremente, y tomara de do convenga, y tanto cuanto convenga. Porque,
pues, asi en lo uno como en lo otro eslavirtud mediania, lounoy lo

otro hara como convenga, porgue tal manera de recebir es anexa atal
manerade dar, y 10 que no es desta manera, le es contraria. Las que son,
pues, anexas entre si, en un mismo hombre se hdlan juntamente, y las
contrarias esta claro que no. Y s acaso le aconteciese emplear su dinero
en lo que no conviene ni esté bien, se entristeceria, No excesvamente,
sino como conviene. Porque proprio oficio de lavirtud es holgarse y
entristecerse en lo que conviene, y como conviene. Es asmismo € hombre
libera de muy buen contratar en cosa del dinero, porque como no o
precia, antes se entristece més s no gastd |o que convenia, que se duele
de haber gastado lo que no convenia, no siguiendo € parecer del poeta
Simonides puede facilmente ser defraudado en los intereses. Mas @ prodigo
aun en esto no lo acierta, porque ni se degra en lo que debria, ni como
debria, ni tampoco se entristece, como més claramente, prosiguiendo
addlante, lo veremos. Y a, pues, habemos dicho como la prodigdidad y la
avaricia son excesos y defectos, y que consisten en dos cosas: en € dar y
en € tomar, porque € gastar también lo contamos con d dar. La
prodigalidad, pues, excede en € dar y no recebir, y en € recebir es

fdta maslaavaiciafaltaen € dar y excede en d recebir, Snoen
algunos. Las cosas, pues, dd prodigo nunca crecen mucho, porque no es

posible que @ que de ninguna parte recibe, dé atodos. Porque facilmente
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sele acabalahaciendad particular que lo datodo, s prodigo se

muestra ser. Aunque este tal harto megjor parece ser que no € avariento,
porque parece que laedad y lanecesidad lo puede corregir y traer d
medio, y también porque tiene las condiciones del liberd, puesday no
recibe, aunque lo uno'y o otro no bien ni como debe. Y S € esto viniere
aentender, o por otra cuaquier viase mudare, vernda sex liberd,

porque dard a quien conviene dar, y no recebira de donde no conviene
recebir. Por o cua parece que no es vil de su condicidn, porque no es
condicion de ruin ni de villano € exceder en @ dar y no recebir, Sino de
smple. Y d que desta manera es prodigo, muy mejor parece ser que no €
avariento, por las razones que estan dichas, y también porque @ prodigo
es Util paramuchos, mas € avariento para nadie, ni aun parasi mismo.
Pero los més de los prodigos, como esta dicho, reciben de donde no es
bien, y en cuanto a esto son avarientos, y hacense pediguiefios o importunos
en € pedir, porque quieren gastar y no tienen facultad para hacerlo
fécilmente, porque se les acaba presto la hacienda. Edes, pues, forzado
buscarlo de otra parte, y como no tienen, juntamente con esto, cuenta con
lahonestidad y honra, toman de dondequieray sin ninglin respecto, porque
desean dar y no llevan cuenta con € como ni de donde. Y por esto sus
dadivas no son nada liberaes. Porque ni son honestas, ni hechas por
honesta causa, ni como conviene, SNo que a veces hacen ricos alos que
merecian ser pobres, y alos que son de viday costumbres moderadas no
daran un maravedi; y atruhanes, o agente que les da pasatiempo aguno,
dan todo cuanto tienen. Y asi, los mas dellos son gente disoluta. Porque,
como gastan prontamente, inclinanse a emplear su dinero en disoluciones, y
como no viven conforme alo honesto, inclinanse mucho alos deletes. De
maneraque € prodigo, s no es corregido, viene aparar en todo esto; mas
g tiene quien le corrijay tenga cuentacon €, vernaadar d medioy a

lo que conviene. Pero laavariciaesvicio incurable. Porque laveez, y

todo género de debilitacion, parece que hace avarientos alos hombres, y

gue es més natura en elos que no la prodigdidad, porque los més son mas
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amigos de atesorar que no de dar. Partese, pues, este vicio en muchas
partes y tiene muchas especies, porque parece que hay muchas maneras de
ella. Porque como congiste en dos cosas. en € defecto ddl dar y en d
exceso dd recebir, no proviene en todos de una misma manera, Sno que
agunas veces difiere una avaricia de otra, y hay unos que exceden en €
recebir, y otros que faltan en € dar. Porque todos aquellos a quien
semejantes nombres cuadran, escasos, enjutos, duros, todos éstos pecan en
ser fatos en d dar, pero tampoco apetecen las cosas de |os otros, ni son
amigos de tomar, unos por una natura bondad que tienen y temor de no
hacer cosas afrentosas (porgue parece que algunos, o alo menos eloslo
quieren dar asi aentender, se guardan de dar porque la necesidad no les
fuerce a hacer dguna cosa vergonzosa), entre los cuales se han de contar

los tenderos de especias, y otros semeantes, los cuales tienen este

nombre porque son tan tenedores en € dar, que no dan nada a ninguno.
Otros hay que de temor se abstienen de las cosas g enas, pretendiendo que
no es facil cosade hacer que uno recibalas 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 € recebir, recibiendo de doquiera
toda cosa, como los que se gercitan en viles oficios, y los rufianes que
mantienen mujeres de ganancia, y todos |0s demas como éstos, y |os que dan
dineros a usura, y los que dan poco porque les vuelvan mucho. Porque todos
éstos reciben de donde no es bien y cuanto no es bien. A todos los cuales
parece serles comin la vergonzosay torpe ganancia. Porque todos estos,
por amor de la ganancia, y aun aguélla no grande, se aconhortan de la
honra, ni se les da nada de ser tenidos por infames. Porque alos que

toman cosas de gran tomo de donde no conviene, y las cosas que no es bien
tomar, como son los tiranos que saguean las ciudades y roban los templos,
no los llamamos avarientos, Sno hombres malos, despreciadores de Dios,
injustos. Pero |los que juegan dados, los ladrones y salteadores, entre los
avarientos se han de contar, pues se dan a ganancias afrentosas. Porque

los unosy los otros hacen aguello por amor de laganancia, y no selesda
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nada de ser tenidos por infames. los unos, por lapresa, se ponen a
gravismos peligros, y los otros ganan con los amigos, alos cuades tenian
obligacion dedar. Y, enfin, losunosy los otros, pues, procuran de

ganar de do no debrian: son amigos de ganancias afrentosas. Todas, pues,
estas recetas son proprias de hombres avarientos. Con razon, pues, se dice
laavaricia contraria de laliberdidad, pues es mayor ma quela
prodigaidad, y més son los que pecan en ella, que no en la prodigdidad
gue habemos dicho. Delaliberdidad, pues, y de los vicios que le son
contrarios, bastalo que esta dicho.

Capitulo 1

De lamagnificenciay poquedad de animo

Junto con laliberdidad puso Aristételes la magnificenciay la
magnanimidad o grandeza de a&nimo, y otras agunas particulares virtudes.
Por esto, concluida ya la disputa de la liberdidad, trata en € segundo
capitulo de lamagnificencia, y muestra en qué géneros de obras consiste,

y en qué difiere de laliberdidad, que esen lacantidad y calidad de las
cosas en que launay laotra se gercitan.

Parece, pues, que es anexo a estamateriad tratar también dela
meagnificencia. Porque también ésta parece ser unavvirtud, que consiste en

e tratar y emplear de los dineros. Aunque no se emplea en todos los
gercicios dd dinero como laliberalidad, Sno en los gastos solamente, y

en éstos excede alaliberdidad en la grandeza. Porque la magnificencia,
como claramente su nombre nos lo muestra, es un conveniente gasto en la
grandeza o cantidad. Pero la grandeza nota cierto respeto. Porque no esun
mismo gasto @ dd capitan de unagaeraque € de todalaarmada. En

esto, pues, consigte lo conveniente, refiriéndolo d mismo: en ver en qué

se gastay acercade qué. Pero € que, 0 en cosas pequefias o en medianias,

gasta como debe, no se llama magnifico, como € que dijo:
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Y 0 muchas veces, cierto, me he empleado

En dar favor y ayuda d extranjero;

sSno @ que gasta en cosas graves. Porque cuaquier que es magnifico, es
asmismo libera, mas no cuaquier que eslibera es por eso luego
magnifico. El defecto, pues, de habito semgante lldmase bajeza o poquedad
de animo; pero d exceso es vanidad y ignorancia de |o honesto, y todas
cuantas son desta manera, que no exceden en la cantidad acerca de lo que
conviene hacerse, Sno que se quieren mostrar grandes en |as cosas que no
convienen, y de manera que no conviene. Pero déstas después se tratara.
Es, pues, & magnifico muy semejante a hombre docto y entendido, porque
puede entender o que e esta bien hacer y gastar largo con mucha
discrecion. Porque € habito (como yadijimos a principio) consste en

los gerciciosy en aguellas cosas cuyo hébito es, y los gastos del vardn
magnifico han de ser largos y discretamente hechos; y dd mismo jaez han
de ser las obras en que los hobiere de emplear. Porque desta manera seré
€ gasto grande y paralata obra conveniente. Conviene, pues, que la
obraseadignade gasto, y @ gasto dela obra, y aun que le exceda. Ha

de hacer, pues, € varon magnifico estos gastos por causa de alguna cosa
honesta (porgue esto es comun de todas las virtudes), y, amas desto, con
rostro alegre y gastando prontamente. Porque € llevar muy por menudo la
cuenta, no es de animo magnifico. Y més ha de consgderar coOmo se hardamés
hermosa la obray mas conveniente, que en cuanto le estara, 0 como la hara
amenos costa. Ha de ser @ vardén magnifico necesariamente liberd, porque
el hombre liberd gastara o que convieney como conviene. Porque en estas
cosas consiste lo més del varon magnifico, como es la grandeza de la cosa.
Congstiendo, pues, en semeantes cosas la liberdidad, con un mismo gasto
haré la obra més magnificay ilustre. Porque no estoda unalacalidad de

la obra que la de dguna posesion: que la posesion eslo que es digno de
mayor precio 'y vaor, como € oro; pero laobralo que es cosagrande y

muy ilustre. Porque de tales cosas se maravillan los que las miran, y las
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cosas magnificasy ilustres han de ser tales, que causen admiracion, y la
megnificencia de la obra consste en la grandeza della. De todos los

gastos, pues, estos decimos que son los mas dignos de preciar: las cosas
gue se dedican parad culto divino, y los aparatos y sacrificios que en

U savicio se hacen. También son obras muy dignas de preciar las que se
hacen en memoria de todas |as criaturas bienaventuradas, cudes son las
angdlicas, y las que se emplean en € bien y provecho de la comunidad,
como S uno hace unas muy solemnes fiestas o edificaagunailusre
armada, 0 hace dgun generd convite atoda una ciudad. En todas estas
cosas, como esta yadicho, todo serefiere a que lo hace, qué cdidad de
hombre esy qué hacienda tiene. Porque todo esto ha de ser conforme a
estas cosas, Y no solo hade cuadrar alaobra, pero también ala persona
que lo hace. Por lo cud, € hombre pobre nunca serd magnifico, porque no
tiene de dénde gastar como conviene. Y e pobre que ta hacer intenta, es
Necio, pues intentalo que no le esta bien ni le conviene, y lo que

conforme avirtud se ha de hacer, ha de ser bien hecho. Aquélos, pues, 1o
hacen decentemente, que o por si mismos lo han dcanzado, o por sus
antepasados, o los a quien elos suceden, o los que son de ilustre sangre,

0 los que estan puestos en estado, y 1os demas desta manera. Porque todas
edtas cosas tienen en sl grandezaly dignidad. El hombre, pues, magnifico
en same antes cosas principamente se sefida, y la magnificencia, como
esta, yadicho, consiste en gastos semejantes, porque todas éstas son
cosas muy ilustres y en mucha estimatenidas. Pero de |as cosas proprias,
en aguéllas se debe mostrar € magnifico que sola una vez se hacen, como
en sus bodas y en cosas desta manera. Item, en aguello que todo & pueblo
lo desea, 0 los que més valen en € pueblo; también en € recoger y
despedir de los huéspedes, y en d dar y tornar de los presentes, porque

e varon magnifico no es tan amigo de gastar en lo que particularmente
tocaad, cuanto en lo que en comin atodos. Y 10s presentes parecen en
ago alas cosas que se ofrecen, a Dios. También es de hombre magnifico

edificar decentemente una casa para si seguin su facultad (porque también
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ésta es parte de lo que dalustre a las gentes), y en aquellas obras
principamente gastar su dinero, que sean de més duray no fenezcan
fécilmente, porque todas éstas son cosas muy ilustres, aungue en cada una
dellas se ha de guardar & decoro que conviene. Porque lo que es bastante
paralos hombres, no lo es paralos dioses, ni se hade hacer un mismo
gasto para hacer un sepulcro que para edificar un templo. Y en cada género
de gastos por si hay su manerade grandeza. Y agquella obraeslamas
magnifica de todas, que es de las mésilustres la mayor, y en cada género
por s, € que es entre dlos € mayor. Aunque hay diferencia entre ser la
obraen si grande y ser de grande gasto. Porque una pelota muy hermosao
un muy hermoso vaso es magnifico don para presentar a un nifio, aunque €
precio dello es cosa de poco y no de hombre liberd. Por lo cud, es

proprio oficio dd varén magnifico, en cuaquier género de cosas que

trate, tratarlas con magnificencia. Porque semeante manera de tratar no
puede ser facilmente por otro sobrepujada, y la obra hacese conforme ala
dignidad del gasto. Td, pues, esd varon magnifico, cud 1o habemos
declarado. Pero € que en esto excede y es vano, excede en € gastar no
decentemente como ya también esta dicho, porque gasta largo en cosas que
quieren poco gasto, y neciamente y sSin orden muere por mostrarse magnifico
y ilustre, como € que alos que habian de comer a escote les dauna
comida como en bodas, o € que alos que representan comedias les dalos
aparej 0s, aderezandol es | os tablados con pafios de purpura, como hacen los
de Megara, y todo esto no |o hace por ninguna cosa honesta, Sno por
modtrar susriquezasy pretendiendo que por elasle han de preciar mucho,
y donde habia de gastar largo, gasta cortamente, y donde bastaba gastar
poco, gasta sin medida. Pero € hombre apocado y de poco animo en toda
cosa es corto, y, de que ha gastado mucho, por una poquedad pierde y
destruye laobrailustre. Y s dgo hade hacer, no mirasino cdmo lahard
amenos costa, Yy todo o hace llorando duelos y pareciéndole que alin gasta
mas de lo que debria. Son, pues, seme antes habitos de animo viciosos,
pero los que los tienen, no por eso son infames, puesni alos
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circunvecinos son perjudiciaes, ni tampoco son muy deshonestos.

Capitulo 111

Delagrandezay bgeza de animo

En los dos capitul os pasados ha tratado de las dos virtudes, que

consisten en lo que toca a los proprios intereses, que son laliberaidad

y lamagnificencia. En este tercero trata de la virtud que consiste en

otro bien, que esla honra, lacud sellama magnanimidad o grandeza de
animo, y dedlaraquién esd que se hade llamar magnanimo, y quién

soberbio y fanfarrdn, y en queé difieren € uno dd otro, y los dos del

hombre de bgjos pensamientos. Aunque esta materia es algo gena de nuestra
crigianardigion, lacud sefundaen humildad y caridad y desprecio de

sl mismo. Pero éste escribid conforme alo que € mundo trata: nosotros
habbemos de obrar como gente que de veras desprecia e mundo por € cielo.
Lamagnanimidad o grandeza de animo, segiin € nombre nos lo muestra,
también consiste en cosas grandes. Declaremos, pues, primero en qué género
de cosas esta puesta, y importa poco que tratemos de la misma magnanimidad
0 dd quelatieney es magnénimo. Aqué, pues, parece hombre magnénimo,
gue se juzga por merecedor de cosas grandes, Y o es, porque € que no
siéndolo setiene por ta, es muy gran necio, y conforme alavirtud

ninguno puede ser necio, ni fato dejuicio. El que habemaos dicho, pues,

es d magnanimo. Mas e que poco merecey é mismo se lo conoce, esvarén
discreto, mas magnanimo no es, porque lamagnanimidad consiste en la
grandeza; de lamisma manera que la hermosuraen € cuerpo grande. Porque
los que son de pequefia estatura, dicense que tienen buen donairey
proporcidn, mas que son hermosos no se dicen. Pero € que se tiene por
digno de grandes cosas no 10 siendo, dicese hinchado. Aunque no todos los
gue se tienen por dignos de mayores cosas que no son, se dicen hinchados.

Pero € que sejuzga por digno de menos de lo que es, es hombre de poco
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animo, ora sea digno de cosas grandes, ora de medianas, ora de menores, S
é enfin sejuzgapor digno de menosdelo quees. Y d més bgo de animo
parecera ser aquel que, siendo digno de las cosas mayores, se gpocaalas
menores, porque ¢qué hicieras de cosas tan grandes no fuera merecedor?
Es, pues, € hombre magnanimo en cuanto tocaalagrandeza d extremo,
pero en cuanto a pretenderlo como conviene, tiene € medio; pues sejuzga
por digno de aquello que en realidad de verdad |0 es, pero los demés o
exceden o fdtan. Y s de cosas grandes se tuviere por digno, séndolo, y
sefidadamente sendo digno de las mésiilustres cosas, particularmente se
juzgara por digno de una cosa, pero cud sea ésta, por ladignidad lo
habemas de entender. Es, pues, ladignidad uno de los bienes exteriores, y
aquello tenemos por mayor que alos mismos dioses lo atribuimos, y lo que
mas apetecen |os que puestos estan en dignidad, y lo que es € premio de
las mésilustres cosas, la cosa, pues, a quien todas estas cdidades

cuadran, eslahonra, porque éste es € mayor bien de todos los externos.
De maneraque € varén magnanimo es el que en lo quetocaalas honrasy
afrentas se trata como debe. Y sin més probarlo con razones, es cosa
manifiesta que |0s varones magnanimos se emplean en |o que consiste acerca
de lahonra. Porque los hombres graves sefid adamente se tienen por dignos
de lahonra, pero de la que merecen. Pero e hombre de poco animo 'y bgos
pensamientos fataasi mismo y aladignidad del magnanimo varén; mas e
hinchado y entonado para consigo mismo excede, mas no para con € varén
magnanimo. Pero d, varon magnanimo, s digno es de las mayoresy mas
graves cosas, sera el megor de todos, porque € que esmegor sempre es
merecedor delo mayor, y € més perfeto de las cosas més graves. Conviene,
pues, en redidad de verdad, que € varon magnanimo sea hombre de bien, y
aun parece que e requiere que en cada género de virtud sea muy perfeto,

ni cuadra en ningunamanerad varén magnanimo huir por temor de los
peligros, ni hacer agravio anadie. Porque ¢a queé fin ha de hacer cosas

feas @ quetodo lo tiene en poco? Si queremoas, pues, en cada cosa
particularmente escudrifiarl o, veremos claramente cuan digno derisaesd
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varon magnanimo s no es hombre dotado de virtud, y cuan lgjos esta de ser
digno que le hagan honra, pues es malo. Porque la honrapremio esde la
virtud, y alos buenos se les debe de derecho. Parece, pues, quela
magnanimidad es una como recamara en que se contienen todas |as virtudes,
las cuaes dlalas engrandece, y Sh dlasno se hdla Por lo cud es
cosararay dificultosa de hallarse un varon en realidad de verdad
magnénimo, por que no puede ser Sin toda perficion de virtud. De manera
gue d varon magnanimo consste sefidadamente en lo que alas honrasy
afrentas toca, de las cuales honras con las que mayores fueren y de

hombres virtuosos procedieren, moderadamente se holgara, como quien
alcanzalo que le pertenece propriamente y de derecho, aunque sea menos de
lo que é merece, porque alaacabaday perfeta virtud no sele puede

hacer tanta honra, cuanta se le debe; pero en fin, aceptarlas ha, pues no
tienen los varones buenos cosa mayor con que remunerarla. Pero lasque la
vulgar gente le hiciere y en cosas de poco peso y importancia,

despreciarlas ha ddl todo, porque no son conformes a su merecimiento.
Terndasmismo en poco las afrentas, porque no se le haran con razénni

con judticia. ES, pues, @ varon magnanimo (como ya esta dicho) d que

desta manera se trata en lo que alas honras pertenece, aunque también en

lo que alasriquezastoca, y d sefiorio y alabuenao maafortuna, se

tratard, comoquiera que le suceda, con modestia, y ni en la prospera
fortuna se degrara demasiadamente, ni en la adversatampoco se
entristecerd, pues ni aun en lahonra, que es cosa de mayor calidad, no se
trata de esa manera. Porque los sefiorios y |as riquezas son de amar por
causa de lahonra, y los que las poseen quieren por respecto dellas ser
honrados. Pero € que aun la misma honra tiene en poco, también ternaen
poco todo lo demas, y asi |os varones magnanimos parecen despreciadores de
las cosas. También parece que importan algo parala magnanimidad las cosas
de la préspera fortuna. Porque los que son deilustre sangre, y 1os que

estan puestos en sefiorio, y los que viven abundantes de riquezas, son d

parecer tenidos por dignos de que se les haga honra, pues la honra
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consste en € exceso, y alo que de suyo es bueno, cuaquier cosaque le
sobrepuje o hace més digno de honra, y por esto tales cosas como éstas
hacen alos hombres mas magnanimos, porque, en fin, dgunosles hacen
honra. Aunqgue en realidad de verdad solo € bueno merece ser honrado, pero
el quelo unoy lo otro tiene, més digno es de honra. Pero los que
semgjantes bienes de fortuna tienen y son fatos de virtud, ni con razon

se juzgan por dignos de cosas grandes, ni se dicen bien magnanimos, porque
este nombre sin muy perfeta virtud jamas se acanza, y los que aquellos
bienes tienen sin virtud, son despreciadores y amigos de hacer agraviosy
inficionados de vicios semgantes. Porque sin virtud es dificultosa cosa
mostrarse uno moderado en las prosperidades. Y como no lo pueden sery les
parece que exceden atodos, desprecian alos otros y hacen todo aguello a
gue les convida su gpetito. Porgque quieren imitar d hombre magnanimo sin
parecerle en cosaaguna, y esto hacenlo en aguello que pueden. Lo que
toca, pues, alavirtud, no hacen; solo esto hacen: que desprecian alos

otros. Pero € vardn magnanimo con razén despreciaalos que no lo son,
porque siente bien y verdaderamente de las cosas. Pero € vulgo desprecia
asi abulto. Y como € varén magnanimo precia pocas cosas, ni facilmente
se pone en paligros, ni es aficionado a ponerse; pero en los graves

peligros ponese, y cuando se pone, de tal suerte arriscalavida, como s

no fuese en ninguna manera digno de vivir. Es aamismo prompto en bien
hacer, y s aé dguno le hace bien, correse ddllo, porque aquello es de
superior, y estotro de inferior. Y s remunerala buena obra, hacelo
colmadamente. Porque desta manera queda siempre deudor € que primero hizo
el bien, y queda en cargo del bien que harecebido. Y asi parece que se
huelgan mas |os magnanimos de que les traigan ala memoria las buenas
obras que dlos a otros han hecho, que no las que ellos han de otros
recebido, porque sempre € que recibe @ bien esinferior que € quelo

hace, y d magndnimo siempre quiere ser superior, y asi lo que @ hahecho
oyedo de buena gana, y |0 que harecebido, con mucha pesadumbre. Y asi la
Tetis en Homero no le trae ala memoria a Jpiter las cosas que ella por
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é habia hecho, ni los|acedemonios a los aenienses, Sno las buenas

obras que otras veces habian dellos recebido. Es también de hombre
magnanimo no haber menester a nadie, 0 alo menos en cosas graves, y ser
prompto en el hacer por otros, y para con otros que estan puestos en
dignidad y prospera fortuna mostrarse grande, y mediano para con los
medianos. Porque sobrepujar a aquéllos es cosagravey ilustre, pero a
estotros cosafécil. Y querer entre aquéllos ser sefidado, esilustre cosa

y de hombre generoso, pero entre los de baja suerte es cosa odiosa, como

S uno quisiese mogtrar sus fuerzas contralos flacos y dolientes. Es

también de varon magnanimo no mostrarse muy codicioso deir alas cosas
tenidas en mucho, y en que otros estdn mas addlante, y ser perezoso y

tardo sino donde la honra sea muy grande, o laobrata que pocosla

puedan hacer, y aguéllos personas graves y afamadas. Conviene también que
el varén magnanimo alaclaraame o aborrezca, porque € encubrir eto es
de hombre temeroso y que tenga més cuenta con la verdad que con la
opinién, y que digay hagaala clara. Porque esto es proprio del que

tiene en poco las cosas. Y asi d hombre magnanimo eslibre en d decir,
porgue también agquello es proprio de hombre libre en € hablar, y por esto
tiene en poco las cosas, y asi Ssempre habla de veras, sno en lo que

trata por dismulacion, de la cud hade usar para.con € vulgo. Es

también proprio de varon magnanimo no poderse persuadir que hade vivir a
gusto de otro, sino d del amigo, porque es cosa de dnimos sarviles. Y por
esto, todos los lisonjeros son gente bajay servil, y losbgosde animo y
serviles son ordinariamente lisonjeros. Tampoco € magnanimo es hombre que
£ maravilla de las cosas, pues ninguna cosa le parece grande, ni menos

tiene en lamemorialos maesy trabg os, porque no es de hombre magnanimo
acordarse y especidmente de los males, Sno antes prevenirlos. Ni menos

es amigo de hablar de nadie, porque ni hablara de si mismo ni de otros,

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

Ni tampoco es amigo de aabar anadie, y por la misma razon tampoco es
amigo de hablar md ni aun de sus proprios enemigos, S NO es por causade
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alguna, afrenta que le hagan. Tampoco es amigo de qugarse de las cosas
necesarias o0 de poco vaor ligeramente, ni deir rogando a nadie, porque
més procura de tratarse para con ellas desta suerte y poseer anteslas

cosas ilustres, aunque de poca ganancia, que no las Utilesy fructiferas,
porque esto es més proprio del varén que é parasi mismo se es bastante.
Ha de ser también & meneo y voz de vardn magnanimo sosegaday grave, y
su hablar pausado. Porque € que pocas cosas desea, no es muy diligenteni
solicito, ni tampoco importuno en € tratar & que ninguna cosatiene por
grande, y laagudeza de lavoz y laprestezaen € andar, a esto parece
queretiran. El vardn, pues, magnanimo, tal es, cual habemos propuesto. Y

e gque en esto esfato es de poco animo, mas @ que excede soberbio y
hinchado. Taes, pues, como, €tos no parece que se han de [lamar malos
hombres, pues no hacen mal ninguno, Sno hombres de erradas opiniones.
Porque € de poco animo, siendo digno de bienes, se privadelo que es
merecedor, y parece que tiene esta falta, por no tenerse por digno de

bienes semgjantes, y que no conoce € valor que tiene, porque desearia
cierto aquello de que es merecedor, pues es bueno. Aunque €stos no se han
de llamar necios, Sno cobardes. Y semejante opinion que éta parece que
hace peores alos hombres. Porque cada uno apetece conforme al
merecimiento que en Sl juzga, y por esto, reputandose por indignos, dgan

de emprender |os buenos hechosy obras, y aun de los exteriores bienes de
lamisma manera huyen. Pero la gente hinchada son muy grandes necios, y no
Se conocen asi mismos muy ala clara. Porque, como s fuesen los més
dignos del mundo, asi tan sin freno emprenden las cosas més honrosas, y
después quedan corridos y confusos. Addrnanse de ropas muy chapadasy de
rostros muy apuestosy de cosas semeantes, y quieren que entienda €
mundo sus prosperidades, y hablan dellas pretendiendo que por dlas han de
ser honrados. Es, pues, lapogquedad de animo més contrariaala
magnanimidad que no la hinchazén. Porque acaece mas veces y €S peor Vicio.
De manera que lamagnanimidad, como esta dicho, consiste en las muy

grandes honrasy excesvas.
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Esta materia de la magnanimidad tiene necesidad de un poco de sal de
crigianareformacion y de ser reglada conforme a nuestra evangélica

verdad. Porque tomada asi como este filésofo ladice, pone en peligro la
virtud de lahumildad, que es la puerta de todas las virtudes, y sin la

cud no hay aplacer aDios. Y por no entender esta virtud los filésofos
gentiles dieron a través en muchas cosas. Hay, pues, en esta materia esta
fdta, que parece cas imposible ser humilde, quien de s Senta, como
Arigtételes dice que ha de sentir de si e magnanimo. A més desto, que
remite e juicio dello a mismo vardn que es interesado. Que por nuestra
miseria, y por este amor que a NoSotros MiSMOos NoS tenemos, sempre
juzgamos nuestras fatas menores de lo que son, y S dgo hay razonable en
nosotros, nos parece lo meior dd mundo. Remite también € premio dela
magnanimidad alos hombres, que son también jueces muy gpasionadosy honra
cada uno a que ama, 0 a queteme, o d que espera que algin bien puede
hacerle, y aun lo que peor es, a que hoy honra mafianale persgue, como

se vee claro por particulares g emplos de las historias griegas y latinas,

y muy més claro por € recebimiento y muerte del Sefior. Habemos, pues, de
decir que es verdad que € vardén magnénimo apetece la honra, mas no laque
los hombres hacen, que a nadie saben honrar de veras ni como deben, sino
laque Dios hace alosqueleamany srven, que es e que sabe honrar y
puede honrar de veras. Y que por causa desta honra se han de pasar mil
muertes, y despreciar todo aqudlo que d vulgo tiene en mucho, y tener en
poco en comparacion desto todo e poder de todo lo criado. Tales
Magnanimos como €stos pocos pueden demodtrar 1os gentiles, pero nuestra
crigtiana, religion puede contar millares dellos. En todo lo demas

conforman harto la doctrina deste con nuestra cristiana verdad. Al cud se

le ha de tener amucho lo que con lanatura lumbre ating, y perdonar lo

gue por no tener luz de Evangdio no acerto.
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Capitulo IV

Lavirtud que consiste en € desear de lahonray no tiene nombre proprio

As como dijo Arigtételes que diferian la magnificenciay la

liberalidad en emplearse en cosas de més 0 menos quilate, asi también la
magnanimidad difiere de otra virtud, que consiste en € apetecer delas

honras menores, y no tiene nombre proprio, aungue parece la podriamos
llamar modestia. Declara, pues, como éstatiene también su exceso y su
defecto.

Parece que en estoque ala honratoca, hay (como ya esta dicho arriba)
ciertavirtud, que parece mucho ala magnanimidad, de la misma maneraque
laliberalidad ala magnificencia. Porque ambas estas se gpartan de lo més
grave, y en lo mediano y menor nos disponen de manera que como debemos nos
tratemos. Pues asi como en € dar y recebir de los dineros hay mediania,
exceso y defecto, de lamismamaneralo hay enlo quetocad deseoy

apetito de lahonra, la cual se puede desear més de lo que conviene, y
también menos, y de lamisma manera de donde convieney como conviere.
Porque d hombre. ambicioso vituperamaos cominmente como a hombre que
apetece lahonramas de lo que debria, o de las cosas de que no debria, y

a negligente en dlo también |o reprendemos, porgue ni aun por las buenas
cosas huelga que 1o honren. Otras veces acaece que alabamos a que apetece
la honra como a hombre varonil y aficionado alo bueno; y también d que

por esto no se le da mucho solemos decir que es hombre moderado y
discreto, como ya esta dicho en o pasado. Manifiestamente, pues, se vee
que pues ser uno aficionado a esto se dice de diferentes maneras, no

sempre aribuimaos aun mismo fin € ser uno aficionado ala honra, Sno

gue lo adabamos cuando es mas aficionado adlo quelavulgar gente, y lo
vituperamos cuando en esto muestra més aficion de lo que debria. Pues como
lamediania en esto no tiene proprio nombre, parece que los extremos

litigan sobre ella quién la poseerg, como sobre posesion sin duefio.
Dondequiera, pues, que hay exceso y falta, hay también, de necesidad,
mediania. Por lo cud, pues, algunos apetecen la honramas de lo que
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debrian; también puede apetecerse como debe. Tal habito, pues, como éste,
en lo que d agpetecer la honratoca, aungue no tiene proprio nombre, es
alabado; y comparado con laambicion parece negligencia, y con la
negligencia conferido, ambicion; y con ambas, en ciertamanera, launay
laotra. Y lo mismo parece que en las demés virtudes acaece. Pero aqui,

por no tener e medio nombre proprio, parece que estan opuestos en

contrario los extremos.

Capitulo V

Delamansedumbrey colera

Dijo en € tercer libro que habia otras virtudes de menos quilate, y

no tan principales, déstas, pues, trata en |o que resta deste libro,

degjando parad quinto lo quetocaalajudicia Y en este capitulo

disputa de la mansedumbre y de sus extremos, que son coleray smplicidad,
y demuestra cuando y cuanto se puede enojar un hombre virtuoso, y por qué
tales causas, de manera que dejarlo de hacer seriavicio.

La mansedumbre es unamedianiaen lo que tocaalos enojos. Y como €
medio no tiene proprio nombre, ni aun cas 1os extremas, atribuimos la
mansedumbre a medio, aunque més declinad defecto, que tampoco tiene
nombre. Pero € exceso en esto podriase decir ira o dteracion, puesla
pasion dé eslaira. Pero las cosas que la causan son muchasy diversas.
Aqud, pues, que en lo que debe, y con quien debe, y también como debe, y
cuando debe, y tanto espacio de tiempo cuanto debe, se enoja, es aabado.
Ta hombre como éste serd € manso, s la mansedumbre es cosa que se
aaba. Porque d hombre manso pretende vivir libre de dteraciones, y que
sus afectos no le muevan més de lo que requierey manda larazon, y
conforme adlay enlo quedlaledictare, y cuanto tiempo le obligare
enojarse, y nomas. Y aun parece que mas peca en la parte del defecto que

enladd exceso. Porque € hombre manso no es hombre vengativo: antes es
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benigno y misericordioso. Pero € defecto, ora se llame flema, ora como
quiera, es vituperado. Porque los que en lo que conviene no se enojan, o
no como deben, ni cuando deben, ni con quien deben, parecen tontos Sin
ningun sentido. Porque € que de ninguna cosa se enoja, parece que ni
sente, ni se entristece, y asi o es nada vengativo. Y degarse uno

afrentar, y sufrir que los suyos lo sean, parece cosa servil y de hombre
bajo. Pero e exceso en toda cosa se halla. Porque se puede enojar uno con
quien no debria, y en lo que no debria, y mas de lo que debria, y mas
repentinamente y més tiempo que debria. Aunque no consste en un mismo
todo esto, porque no seria posible. Quelo mao elo asi mismo se
destruye, y S dd todo malo es, da consigo en tierra. Los dterados,

pues, y coléricos fécilmente se enojan, y con quien no debrian, y por 1o
gue no debrian, y més de lo que debrian, aunque ligeramente se les pasa,
gue eslo mejor que elostienen. Este mal, pues, les viene de que no se
habitlian arefrenar lacllera: antes le dan todas las riendas, con lo

cud, por larepentina presteza, facilmente se descubren, y luego se
gpaciglan. Pero los extremadamente col éricos son en extremo prontos en
engjarse, y contra quienquiera se enojan, y por cualquier cosa. De donde
tomaron & nombre de extremadamente coléricos. Pero los quetienen la
cdlera quemada, son dificultosos de agplacar, y dirales mucho tiempo la
ira, porque detienen mucho € enojo, pero pasasales cuando |o gecutan.
Porque la venganza aplacala colera, dando contento en lugar dela
tristeza. Pero s esto no hacen, llevan a cuestas un gran peso. Porque
como no llo demuestran afuera, nadie les persuade, y para recoger uno en
Si colera, hamenester tiempo. EStos, pues, parasi mismos son muy
pesados, y paralos que més les son amigos. Porque llamamos terribles a
los que por |o que no debrian se airan, y més de lo que debrian, y més
tiempo de lo que debrian, y que no desisten de lasafiasin venganza o Sin
castigo. El exceso, pues, por més contrario de la mansedumbre lo ponemos
que € defecto. Porque mas veces acaece, y |os hombres son de suyo mas

inclinados avengarse; y los hombres de terrible condicidn son peores para
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tener con ellos compaiiia. Lo cua yaestadicho en lo pasado, y delo que
agora se hatratado se colige claramente. Porque no es cosafécil de
determinar cdmo y con quién, y en qué cosas, y cuanto tiempo se hade
engjar uno, y hasta cuanto o puede hacer uno rectamente, y donde lo
errard. Porque € que poca cosa se aparta de lo perfeto, oraseaalo
demasiado declinando, oraalo fato, no es reprendido. Porque unas veces
aabamos alos que en esto faltan, y decimos que son hombres mansos; y
otras, alos que se enojan, decimos gque son hombres de animo y varoniles,
y aptos para gobernar. Pero cuanto y cdmo ha de exceder o faltar € que ha
de ser reprendido, no puede fécilmente declararse con palabras. Porque
esto hase de juzgar en negocios particulares, y por la experiencia; mas

esto, alo menos, esta bien en tendido: que @ mediano habito es digno de
aabanza, conforme a cua nos enojamos con quien debemos, y enlo que
debemos, y como debemos, y todo |o demés que va desta manera; mas los
excesos Y las fatas son dignas de reprensidn, las cudes, s son

pequerias, requieren pequefiareprension, y S medianas, mediana, y S muy
grandes, muy grande. Congta, pues, que debemos arrimarnos a habito
mediano. Con esto, pues, los hébitos, que acerca de la clera consisten,

guedan declarados.

Capitulo VI

Delavirtud que condgste en las conversacionesy en @ comun vivir, y no
tiene nombre propio, y de sus contrarios

Entre aguellas virtudes que no tienen nombre proprio puso

Arigtételes, en d tercer libro, lavirtud que se araviesaen d tratar
llanamente con los amigos, de manera que ni nos tengan por terribles de
condicién, que es de hombresimportunos, ni tampoco por lisonjeros, que es
de hombres apocados, sino tales que mostremos € pecho abiertoy sin
doblez. Désta, pues, trata en este capitulo, y declara como habemos de
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tener en elad medio, y en qué difiere de la otra virtud que llamamos
amistad.

Pero en las conversacionesy comun trato delavida, y enla

comunicacion de las paabras y negocios, hay algunos que se quieren
mostrar tan aplacibles, que por dar contento aaban todas las cosas y en
nada contradicen; antes |es parece que conviene mostrarse dulces en su
trato con quienquiera. Otros, d revés déstos, que atodo quieren
contradecir, ni tienen cuenta ninguna s en dgo dan pena, llamanse
insufribles y amigos de contiendas. Cosa, pues, es ciertay manifieta,

que tales condiciones cuaes agui habemos dicho, son dignas de reprension,
y lamediania entre dlas, digna de aabanza, conforme alacud

admitiremos |o que conviene 'y como conviene, y de lamisma maneratambién
lo refutaremos. Edta virtud, pues, no tiene nombre proprio, pero parece
mucho alaamistad. Porque @ que este medio habito tiene, estd cud
gueremos entender ser uno, cuando decimos dé que es hombre de bien'y
amigo, afladiendo junto con dlo la &ficion. Pero difiere estavirtud de la
amigtad en eto: que éstaes Sin pasion ni particular aficion para.con
aquellos con quien trata. Porque ni por &ficidn ni por odio acepta cada
cosa como debe, Sno por ser aguello de su condicion. Porque de lamisma
manera se trata con 10s que no conoce que con sus conocidos, y 10 mismo
har& con los que no conversa que con |os que conversa, excepto s en
agunas cosas no conviene. Porque no es razon ni bien tener lamisma
cuenta con |os extranjeros que con nuestros conocidos, ni de unamisma
manera se hade dar pena alos unos que alos otros. Generalmente, pues,
habemos dicho que este tal conversara con las gentes como debe, y que
encaminando sus conversaciones alo honesto y alo til, vernaano dar
pena o contento cud rio debe. Porque es cosa manifiesta que este tal
consiste en los contentos y pesares que suceden en las conversaciones, de
las cudes aqudlas reprobard en las cudes no le es honesto, o no le es

Util dar contento, y holgara més de dar pena, aunque € hacerlo le sea

causa de dguna gran afrenta o notable perjuicio; y aunque @ hacer lo
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contrario e cause poca pena, no o aceptar& antes lo refutard. Aunque de
diferente manera ha de conversar con |os que estan puestos en dignidad que
con lavulgar gente, y con los que le son mas o menos conocidos'y
familiares; y dela misma manera con las demés diferencias de gentes,
guardando a cada uno su decoro, y deseando € dar contento a todos, como
principa intento, y guardandose todo lo posible de dar pena, y

dlegandose alo que se siguiere S mésimportare: digo alo honesto y
conveniente. No se le dara nada de dar de presente un poco de pesadumbre,
por e gran contento que después de aquello se haya de seguir. El queen
esto, pues, guarda d medio es desta manera, aungue no tiene nombre
proprio. Pero de los que se precian de dar contento en todo, € que no

tiene otro fin Sno mostrarse dulce, Sin otra pretension, Ildmase hombre
aplacible; pero @ que por haber de dli dgun provecho, o de dineros o de
otras cosas que sean con € dinero, llamase lisonjero. Mas € que atodos
contradice y con todos se enoja, ya esta dicho que esterribley amigo de
contiendas. Aunque por no tener € medio nombre proprio, parece que los

extremos € uno a otro son contrarios.

Capitulo VII

De los que dicen verdad y de los que mienten en palabras 0 en obras o en
dismulacion

Lo del capitulo pasado tocaba al aprobar o reprobar las cosas de los
amigos, o0 cuaesguier otras personas en las conversaciones. Pero 1o que en
éste setrata, tocad decir verdad o blasonar, o dismular en las cosas
proprias. Enlas cudes, laverdad llanay claraes de dabar; y &

jactarse de fanfarrones, y € hablar con dismulacién sintiendo uno'y
quiriendo dar aentender otro, de hombres fingidos y doblados.

Cas en lo mismo consste lamediania de laarroganciao

fanfarroneria, la cua tampoco tiene nombre. Cuya materia es muy
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provechosa. Porque mejor entenderemos lo que alas costumbrestoca, s
cada una por si laconsideramos. Y a, pues, estamos persuadidos que las
virtudes son medianias y en todas ellas halamos ser destamanera. También
habemos tratado de los que en @ contrato de la vida conversan
pretendiendo dar contento o pesadumbre. Tratemos, pues, agora de los que
asi en sus palabras como en sus obras, y también en su dismulacion, dicen
verdad o mienten. El arrogante, pues, y fanfarrdn, parece que quiere
mostrar tener las cosas ilugtres que no tiene, 0 S lastiene, las quiere
mostrar mayores que no son. Pero & dismulado es d contrario, que niega
los bienes que tiene, o quiere dar a entender que son menores. Mas € que
guarda e medio en esto no es como ninguno déstos, SNo que en su Vivir y
su decir trata toda verdad, y Ilanamente confiesalo que de si Sente, y

no lo encarece, ni lo disminuye. Cada cosa, pues, déstas puédese hacer por
agun finy también sin fin ninguno. Y segiin cada uno es, asl hace las
obrasy dicelas paabras, y en fin, asi vive, S no es cuando por otro

fin hace dguna cosa. La mentira, pues, considerada en cuanto mentira,
mala cosaesy dignade reprension, y laverdad buenay digna de dabanza.
Y asi e quetrata verdad, que es d que guardae medio, es digno de
aabanza, pero los que mienten, asi € uno como € otro, son dignos de
reprensdn, y mas € arrogante. Tratemos, pues, de cada uno dellosy
primero de que trata verdad. No tratamos agqui del que en sus confesiones
trata verdad, ni de las cosas que ala anjugticia o justicia pertenecen,
porque a otra virtud toca ya eso, sino del que no importando mas d decir
verdad que mentira, en sus palabrasy vidatrata verdad, por ser aquello
yade su condicion. El que esto, pues, hace, muéstrase ser hombre de bien.
Porque d que es amigo de decir verdad y la dice donde no importa mucho €
decirla, muy megor ladira donde importare. Porque se guardarade la
mentira como de cosatorpe y vergonzosa, de lo cua aun por su propria
causa se guardaria. Ta hombre, pues, como este, es digno de aabanza.
Aungue mas s dlegard alo menos que alo mas de la verdad. Porque en

esto parece que conviene estar mas recatado, porque siempre suelen ser
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pesados |os excesos. Pero € que sin fin ninguno engrandece sus cosas mas
de lo que son, parece ruin hombre, porque s no lo fuese no se holgariade
mertir, pero més parece vano y hueco que ma hombre. Pero s 1o hace por
agun fin, como por alguna gloriao honra, como lo hace € arrogante o
fanfarrdn no es tanto de reprender; mas si 1o hace por codiciade dinero o
de cosas que lo vaen, yaes mas ruin hombre. Ser, pues, uno arrogante no
consste en lafacultad, sino en ladeccidn y voluntad. Porque por tener

tal habito o costumbre y por ser detd calidad, se dice uno arrogante.

Asi como se dice mentiroso uno, o porque se deleita en decir mentiras, o
porque apetece dguna honra o interese. Aquéllos, pues, que por dcanzar
aguna gloria son fanfarrones, fingen tener aquelas cosas de que son los
hombres alabados y tenidos por dichosos. Pero |os que por ganancialo
hacen, jactanse de las cosas cuyo uso sirve paralos otros, cuyafdta

puede muy bien encubrirse, como s se finge uno ser médico, 0 muy sabio en
e arte de adevinar. Y por esto los més se jactan destas cosas y fingen
tenerlas, porque en dlas hay 1o que esta dicho. Pero los disimulados, que
hablan de si menos de o que son, parecen en sus costumbres més aceptos,
porgue no parece que |o dicen por interese ninguno, SNO por no dar a
nadie pesadumbre. Estos tales, pues, fingen no haber en si las, cosas més
ilustres, como lo hacia Socrates. Pero |os que las cosas pequefias y
manifiestas fingen no tener, dicense ddicados, maiciosos o astutos, y

son tenidos en poco. Y aun ésta parece algunas veces arrogancia, como €
vestido de los lacedemonios. Porque € exceso y € demasiado defecto huele
aarogancia. Mas los que con mediania usan de la dismulacion y fingen no
tener las cosas que no estén en lamano y manifiestas, parecen hombres
aceptos. El arrogante, pues, parece ser contrario del que trata verdad,

porque es e peor de todostres.

Capitulo VIII
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De los cortesanos en su trato, y de sus contrarios

Como entre todos los animales sdlo & hombre ama la compaiiia, y es
conversable con los de su mismo genero; sucede de aqui que tenga su modo
de recreacion en la conversacion cuanto alo quetocad decir y hablar
graciasy donaires, del cud exceder o fdtar en dlo es reputado por

vicio. Desto, pues, trata en este lugar, y declara hasta cuanto y como le

esta bien aun bueno tratar donairesy gracias, y qué exceso o defecto

puede haber en dllo.

Pero pues hay en lavida dgunos ratos ociosos, y en dlos

conversaciones de gracias'y donaires, parece que en esta parte, para bien
conversar, se requiere entender qué cosas se han de tratar y como, y dela
misma manera qué es lo que se ha de escuchar. Porque hay mucha diferencia
de unas cosas aotras y de unas personas a otras, cuanto lo que tocad

decir y d escuchar. Cosa es, pues, ciertay manifiesta, que en esto hay
también su exceso y su defecto de la mediania. Aquéllos, pues, queen €
decir gracias exceden, parecen truhanesy hombres insufribles y que toman
gran deleite con € decir gracias, y que tienen més cuenta con € dar que

reir que con € decoro, y con no dar pena ala persona de quien dicen.

Pero los que ni dlos dicen gracias ningunas, ni huelgan, antes se

desabren con los que las dicen, parecen hombres toscos y groseros. Maslos
gue moderadamente, con este gercicio se huelgan, llamanse cortesano (y en
griego eutrapel 0s), que quiere decir hombres bien acostumbrados, porque
parece que estas cosas son efectos de las buenas costumbres. Y asi como la
salud de los cuerpos se conoce por la soltura de sus movimientos, asi
también es en las costumbres. Pues como |as cosas de que nos reimos son
tantas y tan diversas, y como los més se huelgan con las gracias y

donaires, y con mofar més de lo que conviene, sucede, que los que en
realidad de verdad son truhanes, son llamados cortesanos, como personas
aceptas. Cuénta diferencia, pues, haya de los unos alos otros de lo que

esta dicho, se entiende claramente. ES, pues, propriade la medianiala

destreza, y proprio también del que es en esto diestro decir y escuchar
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las cosas que a un hombre de bien y hidalgo e esté bien decir y escuchar.
Porque maneras hay de gracias y donaires que le esta bien decir y escuchar
aun hombre de prendas semejantes por modo de conversacion. Y lasburlasy
gracias dd varon ahiddgado y del ingtruido en buenas letras y doctring,

son muy diferentes de las del hombre de servil condicion y fdto de
doctrina. Lo cual puede ver quien quiera en las comedias asi antiguas como
nuevas, porque a unos les da que reir € decir deshonestidedes ala clara,

y aotrosles es mas gplacible € tratarlas por cifrasy figuras, y

difiere mucho lo uno de lo otro cuanto alo que toca ala honestidad.
¢Habemos, pues, por ventura de decir, que aqud trata las burlas como
debe, que dice lo que esta bien decir a un hombre ahidagado, o que tiene
cuenta con no dar penaa que lo escucha, antes procura darle todo
regocijo? ¢O que todo esto no tiene ciertay infdible determinacion?
Porque lo que auno le es odioso, aotro le parece dulce y aplacible.
Aqudllo, pues, que uno de buena gana dice, también |o oird de mejor gana.
Porque lo que uno huelga de escuchar, holgara también, a parecer, de
hacerlo. Pero con todo eso no se ha de decir toda cosa, porque las gracias
son cierta manera de afrentay pesadumbre, y muchas cosas de afrenta
prohiben los legidadores que no se digan, y aun por ventura conviniera
también que se prohibierae mofar unos de otros. El varon, pues,
aplacibley hidalgo, tratarse ha desta manera, que € mismo seseraasi
mismo reglaen d decir las gracias. Td, pues, como étees e queen

esto guarda la mediania, ora se llame discreto en bien hablar, ora
cortesano. Pero d truhan excede en € dar quereir, y atrueque de

hacerlo ni asi mismo perdonani alos otros, y dice cosas que ningln buen
cortesano las diria, y aun muchas ddllas ni aun oir no las querria. Pero

el ristico grosero para semejantes conversaciones esindtil, porque ni €

en s tiene gracianinguna, y de todos los que las dicen se enfada

Parece, pues, que € tener ratos ociososy, € tratar burlasy donaires,

SoN cosas para pasar la vida con entretenimientos necesarios. Etas tres

medianias, pues, que habemos dicho, hay en lavida, las cuaes todas
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consisten en comunicacion de ciertas platicas y hechos. Pero difieren en
esto, que laprimeraconsiste en d tratar laverdad, y las otras dos en
las cosas aplacibles, y de las cosas aplacibles la una en cosas de burlas
y donaires, y la otra en las demés conversaciones que s ofrecen en la

vida

Capitulo IX

Delavergienza

Concluye con € cuarto libro Aristételes tratando de la verglienza;

disputa s esvirtud o no, y declara ser perturbacion de animo, que

procede de algun hecho o dicho no honesto, y qué edad es propriade la
verglienzay por qué.

De |la verglienza no habemos de tratar como de cosa que es alguna
especie de virtud, porque més parece perturbacion o dteracion que hébito,
pues ladifinen ser temor de dguna afrenta, y seterminacas delamisma
maneraque e temor de las terribles cosas. Porque se paran colorados los
gue de verglienza se corren, y |os que temen la muerte se paran amarillos.
Lo uno, pues, y lo otro parece cosa corporal, 1o cua, mas parece cosade
ateracion que no de habito o costumbre. Esta dteracion o afecto no
cuadra bien atoda edad, sino alajuventud y edad tierna. Porque los de
edad semejante parece que han de ser vergonzosos, porque como se dgjan
regir por sus afectos, hierran muchas cosas, y la verglienza edes como un
freno. Y entre los mancebos a abamos a los que son vergonzosos, pero a
vigjo nadie |o alaba como a hombre vergonzoso, porque se pretende que no
ha de hacer cosa de las por que suelen los hombres avergonzarse, pues la
vergiienza no cuadraa hombre de bien, pues es efecto de cosas ruines, las
cudes e bueno no las hace. Y importa poco decir que hay cosas reslmente
Vergonzosas 0 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.
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Porque de hombre ruin es hacer cosaagunata, que sea afrentosa, y vivir
detd suerte, que s ta cosa como aguelahiciere, se corray

averglence, y pensar que por €lo es hombre de bien no cuadralo uno con
lo otro. Porque laverglienzay corrimiento consste en las cosas
voluntarias, y ningln bueno de su voluntad haré cosas ruines. Sea, pues,

la verglienza buena por presuposicion desta manera, que € bueno tal cosa
hiciere, se correradello. Lo cua no esasi enlasvirtudes. Pero 5 la
desverglienza es ddl todo cosamalay € no correrse de hacer cosas ruin es
y afrentosas, no por eso correrse dello & que las hace sera bueno.
Tampoco es virtud la continencia, Sno mezcla de cosas de virtud. Pero
ddlatrataremos en lo de adelante, y agora vengamos atratar de la
judticia

Fin dd cuarto libro

Argumento del quinto libro

En d tercero y cuarto libro hatratado Aristételes de las tres

virtudes que conssten en la voluntad, que son fortaleza, templanza,
liberdlidad y otras a dlas anexas, como son la magnificenciay
magnanimidad. En € quinto trata de la virtud mas necesaria de todas para
la conservacion dd mundo, que eslavirtud de lajudticia, sin lacud ni

las cosas de la guerra, ni los grandes tesoros adquiridos, ni € vivir con
mucha guarda, ni € hacer largas mercedes, bastan a consarvar sdvala
repdblica. Lo cua podemos fécilmente entender por Ias historias, que son
lafuente de toda erudicion. Pues halaremos haber comenzado a ceer €
imperio Romano, que fue lamayor monarquia que € mundo havisto, dende
gue edtavirtud entre ellos comenzd a escurecerse, y |0s UNos comenzaron a
desear las cosas de |os otros, hasta tanto que vino adar tan grande caida
gue perecio del todo. También veremos las gentes barbaras septentrionales,
que lo arruinaron, tantas y tan varias aunque vaerosas en las armas,
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haberse conservado poco por no saber poner asiento con esta virtud en las
cosas tocantes d gobierno. Porque como se verden los libros de
Republica, no hay cosa que tantas mudanzas cause en la repablica como la
fdtadestajudticia, y € procurar los unos, so color de esto,

ensefiorearse de las cosas de los otros. Como cosa, pues, tan necesaria
para€el bieny paz de los hombresy sosiego de lavida, trétala muy
largamente, porgue tiene muchos senos esta virtud y muchas diferentes

materias que tratar, como Se vera por sus capitul os.

Aristotdes

LaEtica

Libro quinto
De las éicas 0 morades de Aristoteles, escritos a Nicomaco y por esto |lamados

nicomaguios

kkhkkkkhkk*k
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Capitulo primero

Delajudiciay snjudicia

En & primer capitulo, guardando su acostumbrada orden, Aristoteles
digtingue los vocablos de jugticiay Sinjudticia, y después pone sus
difiniciones'y declara en qué género de obras se emplean y gercitan.
Habemos, pues, de tratar de lajusticiay sinjugticia en qué hechos
consgen, y qué medianiaeslajudticia, y de qué cosaseslo justo €

medio, y habémodo de tratar por la misma orden que habemos tratado 1o
pasado. Vemos, pues, que todos pretenden llamar justiciaaguel hébito y
costumbre, que hace prontos alos hombres en € hacer las cosasjustas, y
por lacud los hombres obran justamente y aman las cosasjustas. Y dela
misma maneralasnjudticia aquella costumbre que induce alos hombres a
hacer agraviosy a querer 1o que no es justo. Por esto, habemos de
presuponer agora esto como en suma, porgue no es todo de una misma manera
en lasfacultadesy en las sciencias'y en los habitos. Porque la facultad

y la sciencia parece que una misma trata cosas contrarias, pero en los
hébitos cada contrario tiene su proprio hébito, ni puede un mismo habito
inclinar a dos contrarios, como la saud no hace las cosas que le son
contrarias, Sno solo lo que a dla pertenece. Porque decimos que uno anda
sanamente, cuando anda como andaria un sano. Muchas veces, pues, un habito
se conoce por e hdbito contrario, y muchas también por d subjeto donde
edta Porque s estd entendido cud es € buen habito de cuerpo, también

lo estara cudl esel md habito, y también € buen habito de cuerpo se
entendera por lo que lo engendra, y 1o que lo engendra por € buen habito
mismo se sabra. Porque s @ buen hébito de cuerpo consiste en ser de
carne duray musculosa, de necesdad € ma habito de cuerpo consigtiraen

tener las carnes raras y flojas, y aquello hara buen habito de cuerpo, que
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las carnes tiesas hiciere y musculosas. Acontece, casi de ordinario que s

e nombre ddl contrario se entiende de muchas maneras, también se entienda
e otro. Como s |o justo se entiende de diversas maneras, también o
injusto. Parece, pues, que asi lajusticia como lasinjusticia se entiende

de diversas maneras, aunque por ser muy cercanala una significacion dela
otra, no se entiende la ambigliidad, como esta clara cuando las
sgnificaciones son muy diferentes. Porque entre estas dos maneras de
ambigiidad hay mucha diferencia. Como agora, que se llamallave aquel
hueso que esté debgo de la cerviz de los animales, y también aguella con
gue cierranlas puertas, y esto solo por lacomunicacion del nombre.
Entendamos, pues, de cudntas maneras se dice uno injusto. Parece, pues,
que asi @ que traspasa las leyes, como d que codicia demasiado, y
también & que no guardaigualdad, se diceinjusto, y asi también
claramente aquédl se dira ser justo, que vive conforme aley y guarda
igualdad en d trato de las cosas, y 1o justo seralo que es conforme a

ley y aiguddad, y loinjusto lo que escontraley y desgud. Y puesd
injusto es codicioso, cosa cierta es que se gercitara en los bienes, pero

no en todos, Sno en aquellos en que hay fortuna prosperay adversa, los
cuaes, asi sencillamente hablando, siempre son buenos, pero
particularmente para agunos no son sempre buencs, y |os hombres por
éstos ruegan y éstos procuran, 1o cua no habia de ser asi, Sno que
habrian de rogar que las cosas que en si son propriamente buenas, fuesen
también buenas para ellos, y escoger aquello que para ellos es mejor. Pero
e injusto no elige sempre lo que es mas, porque en lo que son de suyo
proprio cosas maas, sempre escoge |0 que es menos. Mas porque lo que es
menos malo parece en dguna manera bueno, y la codicia Sempre es de cosas
buenas, por esto parece siempre amigo de lo més. Este, pues, es desigud,
porque este nombre es comin y o comprende todo en si, pues o desigud
tiene en si lo més, y lo menos. Es asmismo quebrantador de leyes. Porque
el traspasar lasleyes, 0 9 asi |o queremos, decir, la desigualdad,
comprende en sl toda sinjusticiay es comin de todasinjugticia. Y, pues,
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e quetraspasalasleyesesinjusto y justo @ que las guarda, cosa

cierta es que todas las cosas | egitimas serdn en dguna manera justas.
Porgue todas | as cosas determinadas por la facultad de poner leyes son
legitimas, y cada una dellas decimos ser cosa justa. Las leyes, pues,
mandan todas las cosas, dirigiéndolas, o d bien comin de todos, o de los
mejores, 0 de los mas principales en virtud, o en cuaquier otra manera.
De unamanera, pues, decimos ser justas las cosas que causan y conservan
lafdicidad y los miembros dellaen lacivil comunidad. Porque también
manda laley que se hagan las obras proprias del hombre vaeroso, como no
desamparar laorden, no huir, no arrojar lasarmas. Y también las que son
del varén templado, como no cometer adulterio, no hacer afrentaanadie:
asmismo las dd varon manso, como no herir anadie, no decirle injurias,

y de la misma manera en los demés géneros de virtudes y de vicios,
mandando unas cosas 'y prohibiendo otras, lo cud, laley que bien hecha
eda, lo hace bien, y ni d laque sn maduro consgo y repentinamente.
Estamanera, pues, de judticia es virtud perfeta, aunque no asi
sencillamente, sino para con otro, y por esto nos parece muchas veces la
mejor de las virtudes, y més digna de admiracion que € poniente ni e
levante, como solemos decir en proverbio cominmente. Lajugticia, pues,
encierraen si y comprende todas las virtudes, y es lamés perfetade
todas la virtudes, porque es d uso de lavirtud que es mas perfeta. Y es
perfeta, porque @ 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 que no pueden hecer en las genas. Por esto dice muy
bien ague dicho de Biante, que d mando y sefiorio demostrara quién es €
varon. Porque € sefiorio para el bien de otrie se encaming, y conssteya
en e bien comdn. Y por estamismarazon solg, lajudticia entre todas las
virtudes parece bien geno, porque para € bien de otrie se dirige, pues
hace |as cosas que son Utiles a otro, 0 d que gobierna, o alacomunidad
delareplblica. Aqud, pues, es e peor de todos, que contrasi mismoy
contra sus amigos usa de madad, y € megor de todos sera, no € que usa
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de virtud para consigo mismo, Sno € que para con otro, porque éstaesla
obra de mayor dificultad. De manera que justicia no es una sola especie de
virtud, Sno una suma de todas las virtudes. Ni su cortrariala

snjugticia es una especie de vicio, sino una suma de todo género de

vicios. En qué difiera, pues, estajudticiay lavirtud, de lo que esta

dicho se entiende claramente. Porque en redlidad de verdad todo es una
misma cosa, aungue no lo es encuanto d USO 'y gercicio, Sno que en
cuanto se dirige d bien de otro esjudticia, y en cuanto estal manerade

habito, dicese asi sencillamente virtud.

Capitulo 1

Cdmo hay muchas maneras de jugticias, y como hay una diversa de aquélla,
gue comprende en s todas las virtudes, y cud esy quéta

En d capitulo pasado distinguio los vocablos dejudticiay

snjudticia, y declaré como la perfeta justicia comprendia en s todas las
virtudes, y aamismo la snjusticia todos |os vicios. Porque todo hombre
Vvicioso hace agravio o asi mismo o aotro, y € que hace agravio es
injusto; por donde todo hombre vicioso esinjusto. Pero porque esta
judticia, tan por sus NUmeros'y remates puesta, es rara de halar entre

los hombres, y no esla que cominmente se pide en @ contrato de las
gentes (porque no se podriatratar, tantafata hay delld), trata agora de
lajudticia particular, que consste en dar a cada uno lo que essuyo, y
muestra lo que serequiere en dlay en qué se peca.

Pero buscamos lajugticia, que es particular especie de virtud, pues
lahay, seglin decimos, y de lamisma manera queremos tratar de la
particular snjudticia, la cual, con esta sefid entenderemos que se hala
que € que conforme alos demés vicios vive, bien hace cierto agravio,
pero no se dice que desea més de o que tiene. Como & que de cobarde

arrgj6 @ escudo, o € que hablé ma criadamente por su cdlera, o € queno
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socorrio con dineros por su escasezay avaricia. Pero cuando uno desea
tener mas, muchas veces no peca en nada desto, ni aun en ninguno de los
otros vicios, y pecaen agun vicio, en fin, pues vituperan alos hombres

por lasnjudticia De do se colige que hay dgunaotra anjudicia, que

es como parte de aquellasinjusticiagenerd, y dguna cosa

particularmente injusta que es parte de aqudlo injusto universa, que era
contraley. A méas desto, S uno por dguna ganancia cometiese un

adulterio, y recibiese de aquello dineros, y otro hiciese |o mismo pagando
por cumplir con su deseo, y recibiese dafio en su hacienda, ¢no juzgariamos
a éste por hombre disoluto, més que no por codicioso, y a otro por
injusto y no por disoluto? Luego cosa ciertaes que en € ganar, fuerade
las demés otras Sinjudticias, se puede referir lamisma gananciasempre a
aguna especie de vicio propriamente; y como serefiere € cometer
adulterio aladisolucion, y € desamparar en labatallaa compafiero ala
cobardia, y € herir alacdlera, asi también d maganar no se puede

referir aotro vicio Sno alasnjugticia. De manera que queda mostrado a

la clara haber otra particular snjusticiafuera de aguella universd, que

tiene d mismo nombre que aquéla Porque la difinicion ha de consitir en
un mismo género, y launay laotratienen € ser en respecto de otro,
aunque lajudticia particular refiérese 0 aaguna honra, o aintereses, o
aevitar agun peligro, o s con algin nombre podemaos comprender todas
edtas cosas, y también a placer que de la gananciarecebimos. Masla
judticia universal refiérese atodo aguello que tiene obligacion de hacer
cuaquiera bueno. De manera que queda sacado en limpio cdmo hay muchas
maneras de judticias, y como hay una particular diferente de aquella
universal, que es la confederacion de todas las virtudes. Qué judticia,

pues, y qué tal sea esta particular, habemos agora de tratarlo. Y a, pues,
definimos ser aquello lo injusto que eracontraley y desigud, y 1o justo

lo que eralegitimo y igud. De manera que lasinjusticia, de que arriba
habemos dicho, consiste en las cosas hechas contraley. Pero porque no es

todo uno ser una cosadesigud y contraley, sino que sealo uno con lo
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otro como la parte con € todo (porque toda cosa desigua es contraley,
pero no toda cosa contra ley es desigual, porque toda demasia es desigudl,
pero no toda cosa desigua es demasia), no seratodo de unamaneralo
injusto y lasinjugticia, SNo que una serd como lapartey otracomo €

todo. Porque también esta particular Snjusticia es parte de la
snjudiciauniversd, y de lamismamaneralajudicia particular es

parte de lajusticia universal. De manera que habemos de tratar de las
particulares judticiay snjudticia, y de lamismamaneradelojustoy de
loinjusto. Aquellajusticia, pues, que resulta de todas las virtudes, y

esd uso detodas dlasreferido aotro, y lasinjudticia, que de la

universal confederacion de los vicios procede, quédense a una parte. Pero
lojusto y injusto que dellas procede es cosa manifiesta que se ha de
definir, porque cas todas las cosas que las leyes disponen, proceden de
lavirtud universd; pueslaley manda que vivamaos conforme a cada género
devirtud, y prohibe, en particular, las cosas de cada género de vicios. Y
de las cosas por ley establecidas y ordenadas, aquéllas vaen para hacer a
los hombres, generalmente, dotados de toda manera de virtud, que estén
hechas para ensefiar como se han de criar todos |os vecinos de la ciudad
asi en comun. Pero s pertenece ala disciplinade lareplblica, o aotra,
tratar de la particular doctrinay crianza de cada uno, con que un varon

se criadel todo bueno, después o determinaremos. Porque, por ventura, no
es todo uno ser uno hombre de bien y serlo todos los ciudadanos. Una,
pues, de las partes de la particular justiciay delo justo que procede

ddla, consste en d repartir de las honras, o de los dineros, o delas
demés cosas que a los que en una misma ciudad viven se reparten. Porque en
esto acontece tener uno Mas 0 menos que otro, o iguamente. Otraen €
regir y ordenar las cosas que congisten en contrataciones, la cud tiene

dos partes. Porque de las contrataciones, unas hay que son voluntariasy
otras que forzosas. Voluntarias contrataciones son como & vender y
comprar, d prestar, € sdir fiador, € aquilar, € depositar, € tomar

ajorna o asoldadar. L1amanse estas contrataciones voluntarias, porque €
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principio y causaddlas eslibrey voluntaria. Pero las forzosas, unas
hay secretas, como d hurto, € adulterio, & dar ponzofia, & ser
acahuete, € sobornar esclavos, € matar de secreto, € jurar falso, y
otras violentas, como € azotar, € echar enlacércel, € condenar a

muerte, € robar, d mancar, € decir unainjuriay @ hacer una afrenta.

Capitulo 111

Delajudticia que condste en los repartimientos

Y aque nos ha desengafiado Aristételes que agqui no setratadela
perfetajusticia, que procede de la concordia de todas |as virtudes, Sno
delaque es especie de virtud y consste en d guardar de laiguadad, y

ha dicho que tiene dos especies: la una, que tocaalo publico, y consiste

en d repartir de las honrasy intereses comunes, y laotraen los
particulares contratos, que de necesidad se han de ofrecer entre las

gentes, trataen € capitulo presente de los repartimientos de las honras

y intereses. Y como no hay solo un género de replblica, sino muchos (como
en los libros de Republica veremos), dalaregla que se ha de guardar
conforme adlos, y dice que cuanto més uno tenga de aquello que en latd
republica es preciado, tanto més es merecedor de las honrasy cargos
publicos. Y asi, en laaristocracia, que quiere decir republica donde los
mejores en virtud y bondad rigen, la cud sola en realidad de verdad es
republica, ora serijapor uno sdlo, como € reino, ora por muchos, porque
adli solalavirtud es tenida en precio, cuanto uno es megor en viday
costumbres, tanto es habido por méas digno de los cargos y honras publicas.
Pero en las no tan bien regidas, como son donde se tiene mucha cuenta con
el censo y hacienda de cada uno, segin que uno tieney puede asi es
honrado. Lo cud eslatotal causadd ma de nuestravida, porque s no

d que d temor de Dios e refrena, todos los demas procuran, por ser mas

tenidos, acrecentar sus casas por cuaquieravia. Y esto lloraba
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sabiamente Horacio en larepublicade Roma: que eran los hombres admitidos
alos cargosy honras por € censo y hacienda que tenian. Y decia que eran
més cuerdos |os mochachos en sus juegos, pues hacian ley, que € que més
diestro fuese en d juego, aquédl fuese d rey.

Pero por cuanto € injusto esdesigud, y lo injusto desigud, cosa
daraesquelo desgud terna su medio, @ cud esloigua. Porque en

todo hecho donde haya mas'y menos, ha de haber, de necesidad, igud. Y,
pues, 9 lo injusto esdesigud, 1o justo serdigud; lo cud, Sn més dar
razones, lo tienen todos por verdad. Y, pues, lo igua es medio, seguirse
ha que |o justo es una cierta especie de medio. Cuaquier medio, pues, de
necesidad ha de consistir, alo menos, entre dos. Por lo cua

necesariamente se colige que o justo esmedio y igud aagunos, en
respecto de ago; y en cuanto es medio edo de dgunos, que esdelo mésy
delo menos. Y en cuanto medio es de dos, y en cuanto justo a agunos
justo. De maneraque o justo ha de consistir de necesidad en cuatro

cosas, alo menos. Porque alos que les esjusto son dosy las cosas en

gue esjusto asmismo son dos. Y lamisma medianiaes paralos dos, y en
las dos cosas. Porque de la misma manera que sean las dos cosas en qué,
sean también las dos personas a quién. Porque s asi no fuese, yalos que
son iguaes no ternian cosas iguaes. Pues de aqui nacen las bregasy
contiendas, cuando |os que son iguaes no tienen iguaes cosas, o cuando
los que no lo son lastienen y gozan. Véese esto alaclarapor lo que de
ladignidad procede. Porque todos a unavoz confiesan que lo justo en los
repartimientos se ha de repartir conforme a ladignidad de cada uno; pero
en qué consista esta dignidad, no conforman todos en un parecer, Sino que
en € pueblo que por gobierno de toda la comunidad se rige, pretenden que
consste en lalibertad; donde pocosy poderosos gobiernan, juzgan que
consgte en lasriquezas, y otros en lanobleza dd linge; mas donde los
buenos gobiernan, jUzgase que consiste en lavirtud. De maneraquelo
justo es cosa que consiste en proporcion; porque e tener proporcion no es
lo proprio del nimero de uno, sino de todo nimero en genera, porque la
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proporcion esiguadad de cuenta, y consiste alo menos entre cuatro, y la
proporcion dividida, cosa clara es que consiste en cuatro; pero también la
continua, porgque usara dos veces de uno, y lo dira dos veces desta manera
como sea laproporcion deacon ladeb, sealadeb conladec. De
manera que lab dos veces se nombra, y asi tomada la proporcién de b dos
Veces, serén cuatro las cosas que tienen proporcion. Lo justo, pues,
consiste alo menos en cuatro cosas, y es lamisma cuenta, porque asi las
personas a quien es justo, como las cosas que |0 son, estan digtinctas.

Serd, pues, desta manera la proporcion: que, como sea este término a.con
este término b, asi se ha de haber este término ¢ con estetérmino d. Y,

a contrario, como sealaacon lac, sehade haber labconlad. Y de
lamismamanerae un todo con € otro que d repartimiento gunta. Y
desta manera se conciertan, justamente los gunta. La confederacion, pues,
del términoacon e dec, y ladd debcond ded, eslojustoenla
reparticion, y lo justo es d medio; quiero decir de lo que no admite
proporcion, porque lo que proporcion tiene, esel medio, y o justo es
medio que congste en proporcion. A esta proporcion llamanlalos

mateméti cos proporcion geométrica, porque en la geometria es asi, que como
sea d todo con € todo, se hade haber 1o uno conlo otro. Y ta

proporcién como ésta no es proporcion continua, porgque No es un Mismo
término € que se comparay € con quien se compara. Es, pues, estamanera
dejusto, cosa que consiste en proporcion, y esta manerade injusto, cosa
gue no tiene proporcion. Uno, pues, delo eslo mas, y otro lo menos, lo
cud en las mismas obras se vee claro, porque @ que hace agravio, tiene
més del bien delo que merece, y € quelo recibe menos. Y enlo mao es

a revés, porque € menor mal, comparado con € mayor, tiénese en cuenta
de bien, pues d menor ma es més de escoger que no € mayor, y todo lo
gue es de escoger es bien, y o més digno de escoger, mayor bien. Desta
manera, pues, eslaunaespecie delo justo.
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Capitulo IV

Delajudticia que se ha de guardar en |os contractos

En € capitulo pasado tratd de la distribucion delas honrasy

intereses publicos, y de lajusticiay igualdad que se debe guardar en

elos. Aunque conforme ala doctrina de sus tiempas, en los cuales ninguno
se tenia por hombre de vaor s no eramatemético y hébil en la geometria
y aritméica, redujo la distribucion destaigualdad a proporcion de
geometria, paramogtrar lafuerzaque tiene laigualdad. Agora, en €
capitulo presente, trata de la otra especie de igualdad, que consiste en

los contractos que se ofrecen en € tratar de los negocios, y pone la
diferencia que hay desta especie ala primera, que agqui no se tiene cuenta
con ladignidad de las personas, como en la otra se tenia, sSnhoen la
igualdad de las cosas. Porque aunqgue € que debe sea bueno y a quien debe
malo, d juez condemnara a bueno que satisfagad mao  interese quele
debe, s hade hacerlo dejudticiay igualdad.

La otraespecie que resta, y es parareformar, consste en los

contractos, asi voluntarios como forzosos. Esta especie de justo es
diferente de la primera. Porque lajugticia que consste en la

distribucién de las cosas comunes, siempre se ha de tratar por la
proporcidn que habemos dicho, pues lareparticion de intereses comunes, S
se hiciese, se ha de hacer por la misma cuentay proporcién que se heced
repartimiento dd tributo, y lasnjudticia que aestajudticia

contradice, es fuera de proporcion. Pero lo justo, que consiste en los
contractos, es ciertaigualdad, y 1o injusto desigualdad, pero no conforme
alaproporcion que dli dijimos, sno conforme alaproporcion

aritmética. Porque aqui no se hace diferencias € bueno defraudad mao
endago, 0s d mao a bueno, ni s & bueno cometié adulterioo s €

malo, Sno que laley solamente tiene cuenta con la diferenciade dafio, y
quiere reducir aiguadad a que haceinjuriay a quelapadece. Y S de
dos € uno hizo dafioy € otro lo recibi6, € juez pretende ta cosa como
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aqudla, como injustay desigud, reducirlaaigualdad. Porque cuando uno
esheridoy otro lo hiere o lo mata, y d que fue herido muere, aguel dafio

y hecho dividese en partes desiguaes, pero € juez procuraiguaar €

dafo quitando de la ganancia (porque, generalmente hablando, en semeantes
COsas que étas, aunque a agunas no parece cuadrarles propriamente
nombre de ganancia, dicese gananciaen € que hierey dafioen d quelo
padece, y cuando viene areglarse aqud ta dafio, llamase en € quelo
recibié dafio y en € que lo hizo ganancia), de maneraqueloigud es
medio entre [o mésy |o que es menos, y destas dos cosas lagananciaes|o
mas, y |0 menos es, por € contrario, € dafio. Porque lo que toma mas del
bien y menos del ma es ganancia, y 1o que d contrario desto es dafio o
perjuicio, de las cuaes dos cosas es € medio lo igud, que eslo que
[lamamos justo. De maneraque lo que corrige y emienda |os contractos, es
lojustoy @ medio entre d perjuicioy laganancia. Y asi, cuando dos
contienden sobre esto, luego acuden d juez, y ir d juez eslo mismo que

ir alo justo. Porque € juez no se pretende que es otra cosa Sno una
judticiaque habla. Y buscan un juez medio, y aun dgunoslosllaman
medianeros, porque S dcanzan d medio, alcanzan o que esjusto. De
manera que o justo es unamediania, pueslo es e juez mismo que lo

juzga. Ni hace otro € juez sino igudar, de lamisma manera que unalinea
en dos partes dividida, tanto cuanto més la una parte excede de la mitad,

le quitay lo afade ala otra parte. Pero cuando € todo estuviere en dos
iguales partes repartido, entonces dicen que tiene cadauno lo que es

Suyo, S cada uno recibe partesiguales. Y lo igud, conforme a cuentade
aritméticos, y su proporcion, es medio delo mésy delo menos. Y por esto
sellamalo justo en griego diceon, que en aqudlalengua quiere cas

decir cosaen dos partes partida, como S uno dijese en lamisma lengua
dicheon; y d juez sellamadicastes, que quiere cas decir repartidor,

como quien dijiese dichastes. Porque s sendo dos cosas iguaes e quitan
alaunaunapartey laafiaden ala otra, excederalaunaalaotraen

agudlas dos partes. Porque 5 alaunale quitaseny alaotrano
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ahadiesen, no le excederia Sino en sola una parte. De manera que la parte
aquien le dieron, excede d medio en unasolaparte, y d medio, ala

parte que le quitaron, en otra. Esto, pues, es entender |0 que es justo:
saber cuanta parte se hade quitar d que tiene de mas, y cuanta afiadir a
gue tiene de menos. Porque tanto cuanto € que tiene de mas excede a
medio, se hade afadir d que menostiene, y tanto cuanto le fdtaa que
menos tiene, se ha de quitar d que tiene de més. Sean, hagamos cuenta,
treslineasigudesa, a b, b, ¢, ¢, lasunas alas otras. Delas dos
linessiguales a, a, quitenles sendas partesque sellamen g, e, y

ahddanse alaslinessc, ¢, y lo que dedli resulte llamese d, f,

sucederd de agui quelalinead, f, sera mayor que lalineaa, a, todala
parte de a, e. Lo mismo acaece en las demas artes. Porque s no hobiese
proporcion entre € que hacey d que padece, en quéy cuanto ha de hacer
€l uno y padecer d otro, confundirse hian. Estos dos nombres de ganancia
y perjuicio procedieron de los contractos voluntarios, donde tener més de
lo que tenian llaman ganar, y recibir perjuicio tener menos de lo que
tuvieron a principio. Como es en € vender y comprar, y en todos los
demés contractos donde laley permite contratar. Pero donde ni hay més ni
menos, SN0 que Se tienen lo MiSmMo que antes se tenian por Si mismos,
dicen que tienen lo que es suyo, y que ni han perdido ni ganado. De manera
guelojusto esd medio entre ciertapérdiday ganancia, que es e
tenerloigud, y lo mésy o menos en las cosas que no son voluntarias

antesy despues.

Capitulo V

Dd taion, dd dineroy de la necesidad

Declaradas |as dos especies de la vulgar judticia, launaque

consiste en los comunes repartimientos de honrasy intereses, y laotraen

lareformacion de los particulares contractos, asi voluntarios como
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forzosos, enlo cua se comprenden |os dos géneros de acciones, civiles
digoy cimindes, y lareglaque d recto juez debe guardar en € juzgar
rectamente, que es quitar del que hizo @ agravio y afadir d quelo
recibio hasta reducirlos aigualdad, trata agora, en @ capitulo quinto,
de lapenade tdion, tan celebrada entre jurisconsultos, que es cuando
uno recibe  mismo ma que aotro hizo, como s jur6 faso contraotro en
causa capitd, lleve la misma pena que habiade llevar € reo, y enlas
demés causas criminales de lamisma manera. Prueba, pues, no ser cierta
regladejusticialapenadd taidn, por las diversas calidades que puede
haber en los agente y paciente. Como s uno diese unacuchilladad rey, o
a que su persona representa, No pagaria con recebir otra cuchillada, sino
gue seriadigno de todo género de castigo, por haber tenido en poco €
ofender lamagjestad publica. Y a més desto, como todas las voluntarias
contrataciones se hacen con € dinero, o s, reducen a dinero, trata del
uso del dinero, y como los contractos se han dereglar por €,y @ hade
ser laley déllos. Y también como la necesidad de las cosas que para
conservar la vida son menester, hizo los contractos y las demés artes que
Setratan enlavida
Parécdes a algunos que la pena ddl talion es ddl todo justa, como o
dijeron los pitagdricos difiniendo desta maneralo justo: ser cuando uno
recibe o mismo que hizo a otro. Pero € taion ni conformacon lo
legitimo ni menos conlo publico (Ilamo publico lo que atodos pertenece),
ni tampoco con |o justo digtributivo, ni con lo que conssteen €
reformar de los contractos. Aungue en esto parece que quieren dar a
entender 10 justo que |os poetas a Radamante atribuyen en sus fabulas:

S @ mismo dafio que hizo padeciere,

Serarecto € juicio que sehiciere.
Porgque muchas veces no conforman con lo de razon. Porque S uno,

administrando cargo publico, hirié a uno, no por eso ha de recebir otra

ta herida, y S uno hirié d que administraba cargo publico y regiala
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republica, no solamente merece que le den otra herida, pero todo grave
cagtigo. A més desto, mucha diferencia hay de lo que voluntariamente se
hace alo que se hace contra voluntad. Pero en las compafiias de
contratacionestal justicia como ésta ha de consgtir en d tdion, y
comprenderlo en si, conforme a proporcion, y no conforme aigualdad.
Porgue la conservacion de lareplblica consiste en darle a cada uno lo que
merece, conforme alaregla de proporciones. Porque, o pretenden retaliar
e mal que les han hecho, y S no les parece que es vida de servidumbre §
no se satisfacen, o que les gudardonen € bien. Y sin esto no hay
comunicacion de dédivas, con las cudes |as civiles compaiiias se
conservan. Y por esto, en medio de la ciudad edificaban € templo delas
gracias. porque haya entre las gentes gualardones, porque esto es proprio
dd agradecimiento; porque € que harecebido la buena obratiene
obligacion de hacer otro tanto por € que lahizo, paraqued ta

comience de nuevo a hacerle otras buenas obras. Y la gratificacion, que ha
de ser conforme a proporcién hecha, ha de tener diametrd oposicién. Como
S hiciésemos cuenta que € arquitecto esa, y € zapatero b, lacasac,

el zapato d. El arquitecto, pues, o abafiir, ha de tomar en cuentaa
zapatero la obra que hace  mismo zapatero, y € a zapatero darlelaque
é hace. S hobiere, pues, de principio, entre ellosiguadad
proporcionaday después sucediere € talion, seralo que decimaos, y S no,
no habraigualdad ni podra durar aquel contracto. Porque puede ser que la
obrade uno sea de mucho més precio y valor que ladd otro. Conviene,
pues, que lastales obras seigualen. Y 1o mismo se ha de hacer en todas
las demés artes y oficios. Porque s € que obrano tiene tasaen cuanto y
qué td hade hacer, y € que recibe de la misma manera, vernén las artes
aperderse. Porque nunca se hace la contractacion de dos de una misma
arte, como digamos agora de dos médicos, Sno de médico y labrador y,
generdmente, de artes diversasy no iguales; y por esto conviene que
vengan estos tales aigudarse. Por tanto, conviene que todas las cosas en
que ha de haber contratacion, sean de manera que puedan admitir
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apreciacion. Paralo cud seinvento € uso dd dinero, y eslaregladd
contrato, porque todas las cosas regla, y por lamismarazén € exceso 'y

el defecto; ¢cuantos pares, hagamos cuenta, de zapatos seran equivaentes
aunacasa, 0 aun mantenimiento? Conviene, pues, que cuanta diferencia
hay del abafiir d zapatero, tantos méas pares de zapatos se pongan por
precio de la casa, 0 dd mantenimiento. Porque s asi no se hace, ni habra
contratacion ni compafiia. Lo cua no se podriahacer s en @ vaor no
tuviesen alguna proporcion. Conviene, pues, como ya esta dicho, que todas
las cosas se reglen con agunareglacomun, lacud es, en redidad de
verdad, lanecesidad, que es la causa de todas |as cosas. Porque s los
hombres no tuviesen necesidad de nada o No de una misma manera, 0 No
habria contratacion entre ellos, 0 seria no conforme. Inventose, pues, €
dinero como un comun contrato de la necesidad de comUn consentimiento de
los hombres. Y por esto se llamaen griego nomisma, como cosa que no es
tal por su naturdeza, sno por ley, lacud los griegos llaman nomon, y

estd en mano de las gentes mudarlay hacerla que no valga. Entonces, pues,
habra talion, cuando estas cosas se igualaren. Como agora, lamisma
diferencia que hay dd labrador d zapatero, hay de las obras del zapatero
alas dd labrador. Cuando contrataren, pues, hanlo de reducir afigurade
proporcidn, porque s no & uno de los extremos terna ambos a dos excesos,
pero cuando cada uno viniere atener o que es suyo, entonces seran
igualesy terndn comunidad, porque puede haber entre dlos estaiguadad.
Sea d |abrador a,  mantenimiento c, € zapatero b, su obra que se hade
igudar d. Y s destamanerano se retaiasen, no podria haber
comunicacion ni contracto. Y que la necesidad y menester sea solala causa
de todo véese por laobra, porque cuando o € uno no tiene necesidad del
otro, o ni & uno ni & otro, no contratan. Como cuando uno no tiene
necesidad de lo que d otro tiene, como s dijésemos, vino, danle que

lleve, atrueque ddlo, trigo; conviene, pues, que seiguaelo uno conlo

otro. Pero, parad contrato venidero, s agorad tal no tiene necesidad

delas cosas, pues vernatiempo que laterng, € dinero es como un fiador
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para nosotros. Porque ha de estar puesto por ley que cada uno, trayendo €
dinero, puedallevar 1o que se vendiere. Y sucede o mismo en esto que en
lo otro, porque no es siempre de un mismo valor, aunque parece que é
quiere conservarlo mas durable. Y por esto conviene que estén todas las
cosas apreciadas, porque desta manera siempre habra contrato, y habiéndolo
habra comunicacion. Es, pues, € dinero, como una medida que reduce a
proporcion todas las cosas y lasiguada. Porque no habiendo contrato no
habra comunicacion, ni fatando laigualdad habra contracto, ni faltando

la proporcion podria haber igualdad. En redidad de verdad, pues, es
imposible que las cosas, entre cuyos vaores hay muy gran distancia,
puedan reducirse a proporcion. Pero, por la necesidad, sucede que una cosa
particular baste, y esto por é consentimiento que las gentes tienen dado
endlo. Y por esto € dinero se llamaen griego nomisma, que cad quiere
decir regla, porque todas las cosas reduce a proporcion, pues todas las
cosas se reglan con € dinero. Sea, pues, lacasaa, cien coronas b, la
camac, vagaalamitad que b, S la casavae cincuenta coronas, 0 1o

igua dellas. La camavagala decena parte que las cien coronas, que es
gue vagac ladécima parte de b. Véese de aqui claro que cinco camas
harén € vaor de una casa. Entendido, pues, esta que, antes que se
inventase e uso del dinero, se hacian desta maneralos contractos. Porque
todo es una misma cosadar cinco camas por una cosa, y dar € vaor de
cinco camas. Y a, pues, estd entendido qué cosaesloinjustoy quélo
justo. Entendido, pues, esto, también estda muy claro, que € hacer
justiciaes d medio entre hacer agravio y recebirlo. Porque € hacer

agravio estener masy d recebirlo tener menos, pero lajudticiaes
mediania, aunque no de la misma manera que las demas virtudes de que
arriba se ha tratado, sino porque es propria del medio, quiero decir delo
igud, y delos extremosla snjudticia. ES, pues, lajugticiaun hébito

gue hace d justo pronto en hacer, de su propriavoluntad y eleccidn, las
cosas judtas, Yy apto para hacer reparticion de las cosas, oraentre si

MisSmO Yy otro, ora entre otras personas diferentes, pero no de tal manera
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gue de lo bueno y digno de escoger tome lamayor parte parasi, y parasu
prgjimo dgje la menor, y haga d revés en o que es perjudicid, Sno que
reparta por igua conforme a proporcion; y de lamismamaneralo hade
hacer repartiendo entre personas diferentes. Lasinjudticiainduce d

injusto atodo lo contrario, lo cud esd excesoy d defeto delo Util y
perjudicia fuerade toda proporcion. Y por esto lasinjusticiase dice
exceso y defecto, porque consiste en exceso y en defecto, queesen €
exceso de lo que sencillamente es Util, y en € defecto de lo que es
perjudicid. Y en las demés cosas, |0 que es entero y perfecto esde la
misma manera, pero lo que va fuera de proporcion no tiene regla cierta,
sino como caiga. Mas en lo quetocad agraviar, |o menos es ser agraviado
y lo més agraviar. Desta manera, pues, habemos tratado de lajudticiay
snjudticia, quéta eslanauralezay propriedad de cadauna, y dela
misma manerade lo justo y injusto asi generdmente'y en comun.

Capitulo VI

Delassnjudiciasy agravios, y delo justo de larepublica o politico,

del derecho del sefior, del padrey del sefior de casa

En € capitulo sexto pone primeramente diferencia entre estas dos

cosas: hurtar y ser ladron, adulterar y ser adlltero y sus semeantes, que
el ser ladron, adlltero y tales cosas como éstas dicen habito y costumbre,
y asi por las leyes son més gravemente castigadas, que s por una flagueza
cayeren en dlo adguna vez no teniéndolo por habito y oficio. Después
tratade lo justo civil y del derecho dd sefior y ddl padre, y del sefior

de casa. Donde avisalo que en |o de Replblica se verd meor, que para
regirse bien una republica no han de mandar los hombres sino lasleyes, y
los hombres no han de ser sino gecutores dellas. Porque como los hombres
Sen quieren tanto asi mismos, sempre toman lamayor parte del bien para

s, y dd ma escogen lamenor, lo cud es contralajugticias no se
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hace con equidad y como debe.

Pero porgue puede acontecer que uno haga agravio, y no por eso sea
injusto, ¢qué agravios diremos que ha de hacer en cada género de
snjugticia, paraque yase llame injusto, como ladrén o adlltero o
sdteador? ¢O diremos que en esto no hay ninguna diferencia? Porque S
aconteciese que un hombre tuviese acceso con una mujer sabiendo qué mujer
eslacon quien lo tiene, pero que d tal acceso no tuvo principio de
determinada €l eccidn, sSno que cayo en elo ocasionamente por flaqueza de
animo, este tal agravio cierto hace, mas no es alin del todo injusto, asi
COMO UNno no por cuaquier cosa que hurte es ladron, aunque haya hurtado,
ni adlltero aunque haya cometido un adulterio. Y de lamismamaneraesen
todo lo demas. Y a, pues, esta arriba declarada la conformidad y respecto
gue lapenadd taion tiene con lo justo. Habemoas, pues, de entender, que
esto que inquirimos puede ser por sl mismo justo, y también justo civil;

lo cud no es otra cosa Sno una comunidad de vida, para que en la ciudad
haya suficiencia de hombres libres y iguaes 0 en nimero o conforme a
proporcion. De manera, que los que esto no tienen, no guardan entre si
civil judticia, Sno dguna otra que tiene gparencia de justicia. Porque

para aquellos paraquien lata ley se hace, justo es, y laley hacese

parad injusto, pues no es otracosad publico juicio, Sno

determinacion delojusto y loinjusto. Y dondequiera que lasinjudticia
mora, moratambién € hacer agravios, pero no en todos aguellos que hacen
agravios se puede decir que hay sSnjudticia, pues eslasnjugticia

tomarse parasi mayor parte de las cosas que son absolutamente buenas y
menor de las que son absolutamente malas. Y por esto, no se permite que €
hombre mande, sino larazon, porque € hombre tdmasglo aquello parasi y
hécese tirano, y € querige hade ser é guardian de lo que esjusto. Y

S delojusto, también deloigua. Y asi por cuanto € justo no parece

que tiene més que los otros, s justo es (porque no reparte mas para si de
lo que es absol utamente bueno, S ya por ley de proporcién no le

pertenece) d justo trabgja para otrie, y por esto dicen que es bien geno

146



lajudticia, como yatambién arribalo dijimos. Es, pues, razon que e le

dé dgun premio d hombre justo, y éste sealahonray dignidad, con la
cua, los que no setienen por contentos, hacense tiranos. El derecho del
sefior y @ del padre no son lo mismo que étos, Sno que les parecen en
algo, porque nadie puede hacer agravio alas cosas que son absolutamente
auyas. Y € servoy d hijo, mientras es pequefio y no esta emancipado de
la patria potestad, es como parte del padre o del sefior, y ninguno parasi
mismo nunca escoge € perjudicar ni hacer dafio. Y asi contra este derecho
nunca se comete agravio. De manera que lacivil equidad, ni se puede decir
jugtani injusta, porque esté hecha conforme aley, y en personas sobre
quien puede hacerse ley, que son los que tienen iguales veces en € mandar
y ser mandados. Y por esto, mas con verdad se puede decir que hay derecho
sobre lamujer, que sobre los hijos o criados, porgue esto eslo justo
familiar, o cud también delo civil esdiferente.

Capitulo VII

Delojugo naturd y legitimo

En & s3ptimo capitulo distingue Arigtétdes o justo civil en dos

especies. uno que es naturd y por naturaeza tiene fuerza de ser justo,
como es la defension de la propria vida, otro que obliga, no por
naturaleza, Sno por voluntaria aceptacion de los hombres, y porque elos
voluntariamente quisieron ponerse aquellas leyes de vivir por vivir vida
més quieta, como prohibir tal o td trgje. Disputas hay cosadgunaque
naturadmente seajusta (la cua disputa pone también Platon en € primero
de Republica), y prueba haberlas muchas.

Delo jugto civil, uno hay que es naturd, y otro que es legitimo.

Pero agudlo esjusto natural, que donde quieratiene lamismafuerza, y
es justo no porgue les parezca asi alos hombres, ni porque deje de

parecerles justo legitimo eslo que d principio no habia diferenciade
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hacerlo desta manera o de la otra, pero después de ordenado por ley yala
hay, como pagar por un captivo diez coronas, 0 sacrificar unacabray no
dos ovejas. item, las demés cosas que particularmente se mandan por ley,
como hacer sacrificio a Brasida, y |as ordinaciones que hacen los

concegjos. Algunas, pues, hay que son de opinidn que todo lo legitimo es
desta manera, porque lo que natura es, no puede mudarse, y donde quiera
tiene unamisma facultad, como vemos que d fuego quema aqui y también en
latierra de los persas. Pero las cosas justas véese que se mudan. Pero

esto no es asl, generdmente hablando, Sno en dgunamanera. Y entre los
dioses por ventura es asi, que no hay cosa mudable; pero entre nosotros
bien hay cosas naturales que se mudan, aungue no todas. Pero con todo eso
hay justo que es por naturaleza, y justo que no es por naturdeza. Cud,

pues, de los que se pueden mudar de otramanera es natural, y cua no sino
legitimo y por aceptacion, aunque |os dos se muden de una misma manera,
féciimente se entiende. Y lamisma distincion bastara paratodo |o demés.
Porque naturd mente la mano derecha es de més fuerza, y con todo es
posible que todos |os hombres se valiesen igud mente de las dos manos.
Pero las cosas justas que son por aceptacion y porgue conviene hacerse
asl, on semegantes alas medidas. Porque ni las medidas del vino ni las

del trigo son iguales en todas lastierras, Sno do las cosas se compran

son mayores, y do se venden son menores. De la misma maneralo justo no
naturd, Sno humano, no es todo uno dondequiera, pues No es un mismo
modo de regir larepublica. Pero d meor y mas perfecto modo de gobierno
de republica solo éste es un mismo natura mente dondequiera. Hase, pues,
cada unadelas cosas justas y legitimas como se halo universa conlo
particular. Porque los negocios que se hacen son muchos, pero las cosas
justas tienen cada una por Si su especie, pues son universaes. Entre lo
injusto y € agravio hay esta diferenciay también entrelo justo y la

judticia, que lo injusto esta por naturaleza o por ordinacion y esto

mismo cuando Se pone por obra es agravio, pero antes de hacerse no se dice

agravio, Sho cosainjusta, porque cuando se hiciere serd agravio. Y dela

148



misma manera habemos de decir de lajusticia. Aunque obra justa es més
generd vocablo, y lajudticia parece que quiere mas significar la
enmienda del agravio. Pero qué especies tiene cada cosa destas y cuantas,

y en qué géneros de cosas congiste, después lo trataremos.

Capitulo VIII

De las tres especies de agravios con que |os hombres son perjudicados
Cumple Arigtoteles 1o que prometi6 d fin del capitulo pasado, y

distingue por sus especies |os agravios para que puedan meor juzgar
dellos los hombres, primeramente en dos especies, diciendo como hay unos
forzadosy otros voluntarios, y éstos son los peores de todos. Los
forzados después dividel os en dos especies, unos que suceden por
violencia, que son los que @ principio y causa procede de fuerza, y otros
por ignorancia. Los de ignorancia divide en otras tres especies. unos que
proceden de ignorancia crasa, que procede de la negligencia que uno tuvo
en saber |0 que le convenia para hacer |as cosas, y éstos son |os peores,
otros de ignoranciainvincible (como dicen nuestros tedlogos), como fue d
parricidio y materna guntamiento que de Edipo se cuenta en las fébulas
antiguas, otros, por fortuna, como S auno, reventandole € arcabuz, le
aconteciese herir o matar d que le estad lado.

Pero cuando aguno delos justos o injustos sobredichos hace dgun
agravio o aguna cbra de judticia, dicese que hacejudticia o agravio S

lo hace de su propriavoluntad. Mas S por fuerzalo hace, ni hace

judticia, ni agravia, Sino accidentariamente, porque acontecio ser justo o
injusto lo que hacia. Pero @ agravio y la obra de justicia distinguense

en ser voluntarias o forzosas, porque € agravio cuando se hace
voluntariamente es reprendido y es agravio entonces. De manera, que puede
acontecer que dguna cosa seainjustay no seaaln agravio, S no sele

alade € ser obravoluntaria. LIamo voluntario (como yad principio se
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dijo) lo que uno hace por si mismo, entendiendo que esta en su mano, y no
ignorando a quién, ni con qué, ni por qué lo hace, como s hiere sabiendo
aquién hiere, y con quéy por qué lo hiere, y cada cosa déstas la hace de
propésito deliberado y no accidentariamente ni por fuerza. Como s uno
tomando lamano de otro |o hiriese con su mismamano, no herira d ta
voluntariamente, porgue no estd en su mano & no hacerlo. Puede también
acontecer que € que fue herido fuese @ padre, y d quelo hirid lo

tomase por otro alguno de |os que presentes estaban, y no entendiese que
erasu padre. Lo mismo habemas de decir del fin por quelo hizo, y enfin
detodo € hecho. Todo agquello, pues, que se hace no entendiéndose, o ya
gue se entienda no estando en su mano, o por genaviolencia, se dice ser
forzoso. Porque muchas cosas de |as que naturalmente hay en nosotros
sabiéndolas las padecemos 0 hacemoas, de las cuaes ninguna se dice
voluntariani forzosa, como d envgecersey € morir, y [lo mismo esen

las cosas judtas y injustas |0 que accidentariamente sucede. Porque s uno
por fuerzay por temor restituyese lo que tenia en deposito, no diremos
gue obralo dejudticia, ni que hace cosas justas Sino accidentariamente.
Delamismamanerae que por fuerzay contra su voluntad dgja de
restituirlo, accidentariamente diremos que hace agravio y obra cosas
injustas. Las cosas, pues, voluntarias, unas se hacen por eleccion y otras
sin eeccion. Por eeccion se hacen las cosas que se hacen con consulta, y
sin eeccidn las que se obran sin consulta. Siendo, pues, treslas

especies de los dafios que en las contrataciones suceden, las cosas que por
ignorancia se hacen son hierros, cuando uno |os hace no entendiendo ni a
quién, ni qué, ni con qué, ni por qué. Porque o no penso arrojarlo, o no
aquel, o no con agquello, o no por agqud fin, SNo que sucedio d revés de
como € pensd, como s 1o arrojé, no por herirle, sino por picarle, o s

No a quien quiso, 0 no como quiso. Cuando € dafio, pues, esfuerade
razon, dicese desgracia, pero cuando es no fuera de razon, pero sin
malicia, dicese hierro (porque hierrauno cuando en é estad principioy

origen dela causa, y es desgraciado cuando en é no estd); mas cuando o
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entiende y no o hace sobre consulta dicese injuria 0 agravio, como lo que
por enojo se hace, 0 por otras alteraciones que o lanecesidad o la
naturaleza a los hombres acarrea. Porque |0s que en semejantes cosas
perjudican y hierran, dicense que hacen injuria, y los hechos se llaman
agravios, pero ellos por esto no son aln del todo injustos ni perversos,
porque aquel tal dafio no procede de madad. Pero cuando con consultay
eleccion lo hace, lldmase injusto y ma hombre. Por esto las cosas que con
enojo se hacen no sedicen, y con razon, proceder de providencia. Porque
no comienza d hecho d que hace algo con enojo, sino & que le hace que
se enoje. A mas desto en semeantes negocios nunca se disputa s fueasi o
s no fue, Sno s hubo justarazén para elo, porque la safiaes una
injuriamanifiesta; ni se disputas fue o no fue, como en las

contrataciones, en las cuaes, de necesdad € uno o € otro hade ser mal
hombre, s ya por olvido no o hacen, pero cuando del hecho concuerdan,
displtase cua de las dos partes pide justicia, mas € que antes de

hacerlo pensd y deliberd no lo ignora. De manera, que € uno pretende que
ha recebido agravio, y € otro que no. Pero & que sobre consulta hace
dafio, hace agravio, y asi @ que semejantes agravios hace ya es injusto,
cuando fuera de proporcion y deigualdad o hace. Delamismamanerad
justo cuando sobre ddliberacidn hiciere dguna obrajusta, lacud

entonces la hace, cuando la hace voluntariamente. Pero de las cosas
forzosas unas hay que son dignas de misericordiay otras que no. Porque
las cosas que los hombres hierran no solo ignorantemente, pero también por
ignorancia, dignas cierto son de misericordia. Pero las que se hacen, no
por ignorancia, Sno ignorantemente por dguna dteracion ni naturd ni

humana, no son dignas de misericordia

Capitulo IX

Dd recehir agravio cOmo acontece, y que ninguno voluntariamente lo recibe
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En € capitulo nono, tomando ocasion de unos versos de Euripides,
disputa qué manera de cosa es € recebir agravio, y prueba ser cosa
violentay en ninguna manera voluntaria; disputaasamismo S uno puede
voluntariamente as mismo agraviarse, y s d disoluto hace asi mismo
voluntariamente perjuicio, y otras cosas semejantes.

Dudara por venturaaguno s habemos del recebir y hacer agravio
suficientemente disputado. Y primeramente, S es verdad |o que Euripides
escribe fuera de toda buena razon:

Ponesteme a preguntar

Como ami madre maté:

En brevetelodiré,

Sin mucho tiempo gadtar.

Yo quisey dlaaprobd

De aquella suerte d morir,

O, enfadada ddl vivir,

A matarlameforzo;

¢por ventura pasa asi en redidad de verdad, que uno voluntariamente es
agraviado o no, Sno que cuaquier recebir de agravio esforzoso asi como
€l hacerlo es voluntario, 0 estodo recebir de agravio o voluntario o
forzoso, asi como € hacerlo todo es voluntario, o diremaos que un recebir
de agravios hay voluntario y otro forzoso, y, de lamismamaneraen €
recebir buenas obras? Porque todo hacer judticia es voluntario. De manera
gue parece conforme arazon, que € recebir agraviosy d recebir buenas
obras, & uno d contrario de o otro, sean cosas voluntarias o forzosas.
Pareceria, cierto, cosafuera de razdn, que todo recebir de buenas obras
fuese voluntario, porque muchos, cierto, las reciben muy contra su
voluntad. Pues también aguno dudarias cuaquiera que padecio cosa
injusta, padecio injuria, 0 S eslo mismo en @ padecerlaque en

hacerla, porque puede acontecer que accidentariamente uno obre ambas

maneras de justo, y de la misma manerainjusto. Porque no estodo uno
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hacer cosas injustasy agraviar, y de la misma manera tampoco es todo uno
aufrir injurias'y ser agraviado, y aamismo habemos de juzgar del hacer
cosas justas y recebirlas. Porque es imposible que uno seaagraviado, Sin
gue haya dgun otro que le agravie, ni que alguno reciba buenas obras, sin
que hayaaguno quelashaga. Y 9, generd y sencillamente hablando, €
hacer agravio es hacer uno a otro dafio voluntariamente, que es sabiendo a
quién, y con qué, y como, cierta cosa seraque € disoluto voluntariamente
asi mismo se hace dafio, y asi voluntariamente sera agraviado, y sucedera
gue uno asi mismo se haga agravio. Esta es, pues, una de las cosas que
dudabamos. s puede uno asi mismo agraviarse. ASmismo, por € vicio de
la disolucion uno voluntariamente se dgjard perjudicar de otro que
voluntariamente también |e perjudique, de manera, que sera verdad que uno
voluntariamente sea agraviado. ¢O diremos que no esta entera aquella
difinicién, sino que se ha de afiadir que hace dafio sabiendo aquiény con
gué, y como, y esto contrala voluntad de agud que lo recibe? De manera
gue uno podra recebir dafio de su voluntad y sufrir cosas injustas, pero
agravio ninguno lo recebira de su voluntad, porgue ninguno lo ama, ni aun
€l disoluto, Sno que obra contra su voluntad, porque ninguno quiere lo

gue no tiene por bueno, y d disoluto hace lo que entiende que no debria
hacer. Y e que sus proprias cosas da, como Homero dice de Glauco, que le
daba a Diomedes las armas de oro por las de hierro, y lo que vdia ciento
por lo que valia nueve, no es agraviado, porgque en su mano eta e no
darlas, pero @ ser agraviado no esta en su mano, sino que de necesidad ha
de haber otro que le agravie. Cosa, pues, es muy claray manifietaque €
ser agraviado no es cosa voluntaria. De las cosas asmismo ya arriba
propuestas, dos nos restan por disputar: cud es e que hace @ agravio,

el que en d repartir dauno més de lo que merece, 0 € quelo recibe; y

lo segundo: s uno asi mismo se puede hacer agravio. Porque s |o que
primero habemos dicho es verdad, & que reparte es e que hace € agravio,
y no d quetomalo queesmas. Y S uno reparte mas para otro que para

s, sabiendo lo que hace, y de su propria voluntad (lo cua parece que

153



hacen 1os hombres que son bien comedidos), ésetd asi mismo @ mismo se
hard agravio, porque  hombre de bien y virtuoso sempre es amigo de
tomarse para si |o menos. O diremos que esto no es verdad asi
sencillamente, Sino que por ventura de otro bien recibe mas, como digamos
de lahorra, 0 de lo que es absolutamente bueno. A més de que se sudta
fécilmente & argumento por la difinicién dd 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, esciertaque € que
reparte es e que hace @ agravio sempre, y no @ que recibe, porque no
hace agravio @ quetienelo injusto, Sno € que tiene facultad de

hacerlo de su voluntad, lo cud consiste en € que es origen y principio

de aguel hecho, lo cua estaen & quelo repartey noen e quelo

recibe. Asmismo esto que decimos hacer tdmase de muchas maneras, porque
unacosa sin anima puede matar, y lamano y @ siervo mandandosdo €
sefior, € cua no hace agravio, pero hace cosas injustas. AImismo s 1o
juzga sin entenderlo, no hizo agravio alo justo legitimo o legd, ni €

ta juicio esinjusto, Sno como injusto. Porque lo justo legdl es

diferente de lo justo principd. Pero s entendiéndolo lo juzgb

injustamente, excede este tal laigualdad ddl favor o ddl castigo. Aqud,

pues, que desta manera juzgd injustamente, tiene demas, de la misma manera
gue € que setoma parasi parte del agravio que hace. Porque agquel que a
lostaes adjudicod € campo, no recibié dellos campo, sino dinero.

Piensan, pues, los hombres que esta en su mano € hacer agravio, y que por
esto es cosafacil ser un hombre justo. Pero no es éllo asi. Porque tener

uNno acceso con lamujer de su vecino, y herir asu prgjimo, y entregar con
su mano su dinero, cosafacil es, y que estd en mano de los hombres; pero
el hacerlo detd o tal manera dispuestos, no es cosafacil, ni que eté

en su mano. De lamismamanera d saber las cosasjudtasy injustas no lo
tienen por cosa de hombre muy sabio, porque no hay mucha dificultad en
entender |as cosas de que las leyes tratan. Pero las cosas justas no

conssten en esto, Sino accidentariamente, SN0 en como se han de hacer y
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digtribuir las cosas justas, |0 cua es cosade mayor dificultad que

entender las cosas provechosas parala saud. Porque en lamedicinacosa
fécil esconocer lamie y @ vino, y € verdroy d cauterioy la

abertura. Pero @ entender cdmo se ha de distribuir esto en provecho de la
sdud, y paraquién y cuando, es tan dificultosa cosa como ser uno buen
médico; por esto tienen por cierto que € hacer agravio no menos conviene
a justo que d injusto, porque no menos o puede hacer € justo que
injusto, antes mas facultad tiene para hacer cada cosa déstas. Porque
también d jugto tiene fuerzas para dlegarse alamujer de su vecinoy

para herir asu projimo, y € hombre valeroso también tiene fuerzas para
arojar alad escudo y paravolver espaldasy huir ado quisiere. Pero

el cobardear y hacer agravio no es € hacer estas cosas Sho
accidentariamente, sino € hacerlas de tal manera o tal dispuestos, asi
como € curar y d dar salud no es d abrir o no abrir, ni & purgar ni no
purgar, Sno e hacerlo desta manera o de la otra. Consisten, pues, las
cosas justas en agudlas que participan de las cosas absol utamente buenas,
en las cuaes tienen también sus excesos 'y defectos. Porque en agunos no
hay exceso de bienes, como por venturaen los dioses. En otros no se hdla
ningun género de bienes, como en los que tienen lamdiciayaincureble, a
los cudestoda cosales es perjudicid. Otroslos tienen cud més cud

menos, y desta manera tenerlos es proprio de los hombres.

Capitulo X

Delabondad y del hombre bueno

Gran mencion se hace en los Derechos de [o que en griego llaman

epiices, y en latin aequum bonum; en romance podémode decir moderacion de
justicia. Delacud hay tanta necesidad en d mundo como ddl vivir, segin
adgunos les agrada, en ciertamanera, @ ser cruelesy rigurososen

gecutar lajudticia, pretendiendo que por ali verndn a ser mas afamados,
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y temo no vengan a ser mas aflamados. Porque como las cosas, en particular
condderadas, son tan varias, no puede laley determinar de muchas dellas
tan d caso y conformemente, porque, en fin, laley o manda o prohibe en
generd, Sin circunstancias, que s en todas se ha de gecutar como € |o
dispone, vernda cumplirse lo que dice d cdmico latino: summum ius, summa
injuria, que es @ derecho riguroso es extremo agravio. Como agora manda
laley que cuadquiera que a hombre delincuente diere favor y ayuda, sea
cagtigado de td o td castigo. Un ddincuente, huyendo de lajudticia,

pidi6 a otro hombre, que no le conocia, que le mostrase € camino, o que

le pasase 9 erabarquero; este tal no merece castigo por aquellaley,

porque éste no era ddlincuente para e animo dd que le ensefié @ camino o
le paso € rio, que no habia €l otro de adevinar. Para esto, pues, esla
moderacion dd juez y d derecho de igualdad buena, la cud esfreno delo
justo legal, como aqui dice Aristételes. Desta bondad, pues, trata en este
capitulo, y disputa en qué difiere de lajudticia, 0 S eslo mismo, o
especieddla

De labondad que modera e derechoy del que es por ella moderado se
ofrece haber de tratar, cdmo se hacon lajugticia, y lo ta moderado con

lo justo. Porque los que curiosamente lo consideran, halan que, ni del

todo son unamisma cosa, ni tampoco diferentes en € género. Porque
agunas veces de tal suerte dabamos estavirtud y d hombre que la posee,
que d vocablo della generdmente lo extendemos a significar con € toda
cosa buena, mostrando que lo mas moderado en igualdad es 10 megjor. Otras
veces, s consultamaos con la razén, nos parece cosa del todo apartada
dellad decir quelo buenoy igud, sendo diferente delo justo, sea

digno de aabanza. Porque, o |0 justo no es bueno, o 1o moderado no es
justo, s esdiferente cosadelo justo; 0 S lo uno'y o otro es bueno,

0N unamisma cosa. Estas razones, pues, en |o bueno moderado causan
dificultad y duda. Todo €llo, pues, en cierta manera, esté rectamente
dispuesto, y 1o uno alo otro no contradice. Porque |o bueno moderado,

sendo y consigtiendo en aguna cosajusta, es un justo mas perfeto, y no
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esmgor que lo justo como cosa de género diverso. De manera que todo es
unamismacosalo justo y lo bueno moderado; porque siendo ambas a dos
cosas buenas, es mas perfecto lo justo moderado. Pero lo que hace
dificultad es que lo bueno moderado, aungue esjusto, no eslo justo

legdl, sino reformacion dél. La causaes que laley, cudquieraque sea,
habla generamente, y de las cosas particulares no se puede hablar ni

tratar perfectamente en generd. Donde de necesidad, pues, se ha de hablar
en generd, no pudiéndolo decir asi en comun perfetamente, arrimase laley
alo que més ordinariamente acaece, aunque bien entiende aqudlafata y
con todo eso esrectay justalaley. Porquelafdtano etaenlaley ni

en e que lahace, ano en lanaturdeza de la cosa. Porque la materiade

los negocios se vee claro ser deste jaez, pues cuando laley hablare en
generd, y en los negocios sucediere d revés de lo generd, paraquela

ley esté como debe, aquella parte en que d legidador fatd y erro,
hablando en generd, ha de enmendarse, porque s € legidador estuviera
presente, de aqudllamisma maneralo dijera, y, S lo entendiera, de
aquellamaneralo divulgara. Por esto o bueno moderado esjusto, y mejor
que aguna cosajusta, no asi generdmente, SNo0 mejor que aguel justo que
erré por hablar asi tan en general. No es, pues, otrala naturalezade lo
bueno moderado, sino ser reformacion de ley en cuanto ala parte en que
fato por hablar tan en general. Porque esto es la causade que no se
pueden reglar por ley todas las cosas, porque esimposible hacer ley de
cada cosa, y asi hay necesidad de particulares estatutos. Porque la cosa
gue es indeterminada, también tiene su reglaindeterminada, como laregla
de la arquitecturalesbia, que es de plomo, y asi se conformacon la
figuradelapiedray no esreglacierta; delamismamanerase hae

estatuto con los negocios. Entendido, pues, esta qué cosa es o bueno
moderado y qué eslo justo, y acud justo hace ventgja lo bueno moderado.
De agui se colige claramente cud es € hombre de moderada judticia, que
esd quedigetd maneradejudiciay lapone por obra, ni interpreta

rigurosamente € derecho ala peor parte; antesremite lafuerzay rigor

157



delaley, aunque ella hable en su favor. Y semejante habito que éste es
labondad moderada, y es parte de lajusticiay no habito diferente ddlla.

Capitulo XI

Cdmo ninguno hace agravio asi mismo

En egte Ultimo capitulo concluye la disputa de la judticia,

disputando S puede uno hacerse agravio asi mismo, como & que asi mismo
mata, 0 su propria hacienda destruye; y fundandose en los principios ya
puestos, prueba que no, porgue no hay agravio voluntario, y, pues aqué
voluntariamente se perjudica, no se hace agravio aungue se haga dafio. Pero
hace agravio alarepublicaintroduciendo g emplo de hecho tan perverso.
Pero s puede uno o no puede asi mismo agraviarse, de lo que yaesta
dicho se entiende facilmente. Porque unas cosas justas hay que las dispone
laley conforme atodo género de virtud, como agora que no manda que
ninguno asi mismo se mate, y 1o que no manda prohibelo. A mas desto,
cuando uno, sin legitima causa, perjudicaa otro sin haber dél recebido
perjuicio, voluntariamente perjudica, y aquél perjudica voluntariamente,

que sabe aquién y como. Pues € que deiraasi mismo se mata
voluntariamente, o hace contratoda buena razon, haciendo lo que laley

no le permite. De manera que hace agravio, pero, ¢aquién?. ala

republica, pero no asi mismo, pues voluntariamente |o padece, y ninguno
es voluntariamente agraviado. Y por esto la replblica castiga semegantes
hechos y tiene ya ordenada afrenta para el que asi mismo se matare, como
ahombre que hace agravio adla. A més desto, d que solamente hace
agravio y no hallegado alo ultimo de lamaldad, en cuanto tal no puede a
Sl mismo agraviarse, porque ete td es diferentemente mao queno

otro; porque hay agun injusto que es mao, de lamisma maneraque
cobarde, y no como hombre que hallegado yaa extremo de maldad. De
manera que, conforme a esta Sinjusticia, ninguno hace agravio asi mismo,
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porque se seguiria que una misma cosa juntamente a un mismo e le afiade y
sele quita, lo cud esimposble, sno que semprelojustoy lo injusto

ha de suceder entre muchos, de necesidad, y ha de ser voluntario y hecho
por deccion, y, primero, porque @ que hace dafio a otro por volver las
veces d que primero le perjudico, no parece que hace agravio, pero € que
asi mismo e perjudica, juntamente hace y padece unas mismas cosas. A mas
desto, que sucederia que voluntariamente alguno fuese agraviado. Dejo
gparte que ninguno puede agraviar Sn hacer dguna particular especie de
agravio, y ninguno comete adulterio con su propriamujer, ni horada sus
proprias paredes, ni hurta sus proprias cosas. En fin, € no poder

agraviar nadie a sl mismo, muéstrase claro por la difinicion de € recebir
agravio voluntario. Cosa, pues, es ciertay manifietaquelounoy lo

otro es cosamala, digo d recebir agravio y € hacerlo, porque € recebir
agravio estener menos delo justo, que esmedio, y d hacerlo tener més;
como en lamedicinad exceder o fdtar delatemplanzasang y en d arte
delaluchay gercicios corporaes, exceder o fdtar de buen hébito de
cuerpo. Pero, con todo eso, es peor € hacer agravio que no d recebirlo.
Porque € hacer agravio trae consgo anexalamaldad, y es cosa dignade
reprension, y que procede o de la extrema maldad, o de laque no esta
lgos della. Porque no toda cosa voluntaria trae consigo agravio. Pero €
recebir agravio puede acontecer Sh maldad y Sin caer envicio de
snjusticia. De manera que € recebir agravio, cuanto a su propria
naturaleza, menor ma es que & hacerlo, aunque accidentariamente puede
acontecer que seamayor € md; pero lo accidentario no lo consdera €

arte, sno que dice: @ dolor de costado es més grave enfermedad que un
encuentro dd pie, aunque, accidentariamente, lgunavez € encuentro del
pie podria ser mayor, como S uno tropezando cayese y viniese amanos de
los enemigos y pereciese uno; pues no se dice bien que guardajudticia

para consgo mismo, pero para agunas cosas suyas bien se dice, por una
manera de semeganzay metéfora, aunque no toda manera de judticia, Sno la

sefioril y familiar. Porque en estas razones difiere la parte dd dmaque
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es capaz de razén de la que no lo es, con las cuales partes teniendo
cuenta, parece que puede uno asi mismo agraviarse, pues puede en dlas
padecer dgo contra los deseos dellas. De lamisma manera, pues, que entre
e que gobiernay d slbdito hay su justo, de lamisma parece que lo habra
entre estas dos partes. De lajusticia, pues, y de las demés moraes
virtudes, desta manera habemos disputado.

Lo que Aristételes dice aqui, que € que perjudica a otro por

satisfacerse del agravio que agud tal le ha hecho no le hace agravio,
también lo dice Tulio en los Oficios. Pero € uno'y d otro serian como
hombres que no aprendieron en escuela cristiana. Porque hacen agravio ala
divinajusticia usurpandole su dficio, d cua es cagtigar alos que hacen
agraviosasus préjimos. Y aunque no luego los castiga, € sabe por quélo
hace; pero es cierto que no quedara agravio ninguno sin castigo. Mgor se
acerco al blanco de laverdad Platon en e didogo Criton, donde, en
persona de Socrates, dice que ni aun por satisfacerse ni por salvar la
vida se ha de hacer anadie perjuicio. También lo que dice de lajusticia
delas dos partes del dma, eslaque lostedlogos llaman judticia

origind, cuando la parte superior, que es larazdn, manda, y lainferior,

gue es la parte que apetece, obedece alarazdn, rehusando las cosas que
larazon dice que no convienen; y este ese megor del hombre, en d cua
fueron criados nuestros primeros padres; y cuando esta orden se pervierte,
amotindndose la parte inferior contra la superior, caemaos en los vicios.

Fin dd quinto libro

Argumento del sexto libro

Arigétees, en € primer libro, anduvo inquiriendo en qué consigtia
lafdicidad humana, y hal6 que en d vivir conforme arectarazon. Y
porque € vivir conforme arecta razon requiere € vivir conforme a

virtud, en € segundo anduvo inquiriendo qué cosa era virtud. Después hizo
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dos maneras de virtudes: unas morales, de las cuaes hatratado en €
tercero, cuarto y quinto libro, y otras dd entendimiento, de las cuaes
propone tratar en e presente. Pero por cuanto hasta aqui se ha hecho
mucha mencidn de larectarazon, y hasta agora no se ha declarado qué cosa
€s, trata primero qué cosa es larectarazon y en que consiste; después
trata de las partes del ama, para declarar cada virtud a qué parte del
ama corresponde; tras desto trata de los hébitos del entendimiento,
sciencia, arte, prudencia, entendimiento, sabiduria; de las partes de la
prudencia, del buen consgjo, del buen juicio, de buen parecer, dela
utilidad de la sabiduriay prudencia: de la hermandad grande que entre si
tienen todas las virtudes.

Arisétdes

LaEtica

Libro sexto

De las éicas 0 morales de Aristételes escritos a Nicomaco, su hijo, y por esto Ilamados
nicomaguios
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Capitulo primero

Cud eslarectarazony cud es su difinicion

En € primer capitulo declara ser larectarazon la que enderezalas

cosas d fin perfeto, y obrar conforme a rectarazén ser obrar conforme a
lo que se requiere paradcanzar d fin. Después propone las partes del
ama, y declara ser una capaz de razon y otra que carece ddlla; y que de
la que carece no se trata aqui, pues se hayatratado en |o pasado; porque
las virtudes moraes conssten en esta parte que carece de razén. Divide
asmismo la parte que consiste en razon, en una gue no cae en consulta,
gue es la sciencia (porgque ninguno consulta s dos veces dos hacen cuatro,
pues es cosa cierta), y otra que cae en consulta, que esla opinion. Estas
dos partes dd animo no son asi partes como lapiernay brazo son del
cuerpo, pues sendo € animo espiritu, no tiene cantidad ni partes desa
manera, Sino que son dos facultades suyas, que se [laman partes por una
manera de metéfora

Pero por cuanto habemos dicho en lo pasado, que habemos de degir €
medio, y no € exceso ni d defecto, y € medio es aquel que larecta

razon dicta, conviene que lo dividamos esto. Porque en todos |os habitos
de que arriba se ha tratado, hay aguna cosa puesta como por fin'y blanco
como en todas las demas, d cud, teniendo gjo € quetiene larazon, tira

o afloja. Hay, pues, término en las medianias, que decimos que consisten
entre el exceso 'y d defecto, y son regladas conforme arectarazon. Y €
decir esto es decir verdad, aungque no se pueda dar la demostracion dello.
Porgue en las demés consideraciones, de que tenemos sciencia, es verdad

decir que no se ha de hacer ni mayor gercicio ni menor, ni se hade
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reposar més ni menos, Sno que se ha de tomar & medio seglin que larecta
razdn aconsgjare, porque con solo esto tener uno, no terniamas que saber.
Como S se preguntase cuanto mantenimiento conviene dar a cuerpo, y
respondiese uno que tanto cuanto mandalamedicinay € hombre queen ela
fuere docto. Por tanto, conviene que en los hébitos del amano silo sea

asi verdad esto que se hadicho, pero aun también que se entienda claray
digtinctamente cud eslarectarazony cud su difinicion. Ya, pues,

dividimos las virtudes dd dma, y unas dijimos que eran de lacosumbre y
otras del entendimiento. De las morales, pues, ya habemos tratado.
Tratemos, pues, agora de las otras, disputando primero del dma desta
suerte. Cuanto alo primero, pues, ya estd, dicho como & dmatiene dos
partes. una capaz de razon y otra que carece della. Agora, pues, tratemos
por la misma orden de la parte que es capaz de razdn, y presupongamos
primero que hay dos maneras de cosas que consisten en razon: unade
aguelas cosas que vemos ser de tal manera, que sus principios no pueden
dgar de ser asi, y otra de aguellas cuyos principios pueden ser de otra
manera. Porque para entender cosas de género diverso, también es menester
gue haya parte de animo que sea de género diverso, y que seaconforme alo
gue se ha de entender, pues han de acanzar € conocimiento de las cosas
conforme a cierta semejanzay propriedad que con elas tengan. Llamese,
pues, launa déstas scible y la otra disputable, porque € consultar y €
disputar, todo es una misma cosa. Ninguno, pues, consultalo que no puede
ser de otra manera; de manera, que lo consultable es una parte de las

cosas gque consisten en razén. Consideremoas, pues, cud es d meor habito
de cada parte destas, porque aquélla sera su virtud, y lavirtud esla que

leinclinaasu propria obra.

Capitulo 1
CoOmo hay tres cosas en & dma proprias dd efecto, y de laverdad: €
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sentido, € entendimiento y € apetito

Ha propuesto de tratar de las dos partes de nuestro entendimiento: la

una cierta, en que consste lasciencia, y la otra probable, en que se

fundala opinion. Paramejor tratar dellas, declaraen € capitulo segundo
laorigen de nuestro conocimiento y de nuestro obrar, y pone por origen de
nuestro conocimiento |os sentidos, y del obrar d entendimientoy €

apetito. Porque s pusiésemos por caso que se viese un hombre falto de
todos los sentidos, este tal ninguna noticia de cosasterniaen su
entendimiento, Sino que seriacomo es @ del nifio antes que venga a sentir
end vientredelamadre. Y en € obrar, cada uno se mueve 0 segin
entiende 0 seguin apetece. Compara después € entendimiento con € gpetito,
y muestra que lo mismo que es en d entendimiento verdad, es en € apstito
rectitud; y lo que dli es mentira, agui es depravacion. De do sucede que,
asi como € entendimiento |o que tenia temerariamente por verdadero,
tratandolo lo hala muchas veces fd o, de lamisma maneralo que sin
consideracion los hombres gpetecen, dcanzado, desengafiay sdefdso; y
de agui nace que nuestro apetito estan inquieto, y que & consgo del
hombre muy gercitado en negocios es megor quel de hombre mozo y poco
exprimentado, porque e ha burlado més veces su gpetito y @ suceso delas
Cosas.

Tres cosas, pues, hay en € ama, que son la origen de un hecho 'y de
laverdad: € sentido, d entendimiento, € gpetito. Destas tres cosas €
sentido no es principio de hecho ninguno, 1o cua se vee claramente en las
fieras, las cuaes, aunque tienen sentido, con todo eso ninglin negocio

tratan en comun. Lo que es, pues, en @ entendimiento la afirmacion y
negacion, lo mismo es en d apetito @ seguir y € rehusar. De manera que,
pueslamord virtud es hébito escogido voluntariamente, y laeleccidn
voluntaria es gpetito puesto en consulta, coligese de agqui que larazon ha
de ser verdadera, y € apetito y deseo recto, s la€eleccidn hade ser

buena, y que de los dos larazén ha de ser cosa que se pueda decir, y

deseo cosa que se pueda seguir. Este, pues, esd entendimiento y la
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verdad activa. Porque en la verdad que solamente es contemplativa, y no
Srve para hacer ni tractar cosaninguna, € decirse cOmo es o d revés,

es su verdad o su mentira, porque éste es  oficio de todo entendimiento.
Pero la verdad de lo que se entiende para haberse de poner por obra, hade
ser conforme a recto y buen deseo. Es, pues, ladeccidon d principio de
hecho, de lacud procede también & movimiento, mas no € fin por que se
hace. Pero € principio de laeleccion es € apetito 0 deseo, y larazén

gue por causa de otra cosa se da, de manera que nunca hay eeccion sin
entendimiento y gprension, ni tampoco sin mord deseo. Porque ni €
negociar bien ni & negociar ma en cuaquier hecho no puede acaecer Sn
entendimiento y costumbre. Aunque este entendimiento ninguna cosa mueve
sno laque aotro fin se encaming, y es activo, porque éste es @ que
gobierna alaque obra, porque cuaquier que obra, obra por fin dguno, ni
esjamés o que se obrad Ultimo y absoluto fin, sino particularmente de
algo, y en respecto de ago, pero edo la obraque se hace, porque € bien
negociar y tratar las cosas es € fin, y € deseo a éste se endereza. Y

por esto se dice que o @ entendimiento apetitivo o € apetito que se
entiende esladeccion. Y td principio como éste es e mismo hombre,
Ninguna cosa, pues que ya haya pasado, cae en eeccidn, como agora ninguno
elige & haber tomado por armas a Troya, ni tampoco se consulta jamés de
lo pasado, sino de o porvenir y contingente, porque lo que ya es pasado,
no puede ya dgar de haber sido. Y por eso dijo muy bien Agaton:

A lapotencia de Dios

Sdlo esto es defendido:

El hacer que no hayasido

Lo que ya pasd entre nos.

El oficio, pues, de ambas |as dos partes dd entendimiento es

entender laverdad, y asi aquellos hébitos son dos virtudes de cada una
destas partes, en los cuales mas verdad hdla cada una ddllas.

No entienda ninguno que es fata de la potencia de Dios lo que aqui

165



dice Aristoteles. Porque no estalafadtasino en lamismacosa, que
contiene en s repugnancia, y implica, como dicen los [égicos,
contradiccion, como estar uno juntamente vivo y muerto, sano y enfermo. Y

€l no poder hacer esto no es fata de potencia.

Capitulo 111

Delos cinco hébitos del entendimiento, y de las cosas de que setiene
stiencia, y delamismasciencia

Comienza ya, después que ha declarado laorigen y principio de

nuestro entender y obrar, atratar de los hébitos del entendimiento.
Propone como son cinco: arte, scienciay prudencia, sabiduria,
entendimiento. Trata primero, de la sciencia, declarando en qué genero de
cosas consste.

Comenzando, pues, como de nuevo, tratemos destos hébitos del
entendimiento. Cinco son, pues, las cosas en las cudes, o airmando o
negando, dice nuestro &nimo verdad: arte, sciencia, sabiduria,
entendimiento. Porque en las cosas que consisten en parecer y opinion,
puede acaecer decir mentira. De aqui, pues, se colige qué cosaesla
stiencia, 9 claramente queremos hablar, y no seguir ssmganzasy
metéforas. Porque todos tenemos por cierto que aquello que sabemos no
puede ser de otra manera. Porque |as cosas que de otra manera pueden ser,
cuando estan apartadas de nuestra vista, no sabemos s son asi 0 § no. De
manera que |0 que se sabe es cosa que necesariamente sucede, y por la
misma razon es cosa perpetua. Porque las cosas que necesariamente son,
todas, generamente hablando, son perpetuas, y todo 1o que es perpetuo
jamas nacio ni perecio. A mas desto, toda sciencia parece que es apta para
ensefiar, y todo o que se puede saber se puede aprender. Y toda sciencia,
como dijimos ya en los libros Anditicos, procede de cosas primeramente

entendidas. Porque unas cosas se saben por induccion, y otras por discurso
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de razon. Lo que se sabe por induccion son los primeros principios, y las
cosas muy comunesy universaes. Pero e discurso de razén procede de la
universal. Aquellas proposiciones, pues, de donde procede € discurso de
razon o slogismo, son los principios, los cuales no se pueden probar por
discurso de razdn, sino sblo por enumeracion de cosas sSingulares, que
llaman induccidn. De manera que la sciencia es un hébito demostrativo, con
todos |os demés arrequives que propusimos en los libros Andliticos. Cuando
uno, pues, en alguna manera cree una cosa, Cuyos principios le fueren
declarados, entonces se dice que la sabe. Porque s no entiende los
principios, més de veras se dira que sabe accidentariamente la conclusion.
De lasciencia, pues, desta manera quede disputado.

Esta materia, aunque aqui la pone Aristételes, més es légica que

mora, como @ mismo claramentelo confiesa. Y adi, & que no fuere

|6gico, pase por elaligeramente, como por cosa que para materia mord
importa poco. Solo entienda qué discurso de razon es cuando de unas
verdades se sacan y coligen otras desta manera. Pues toda cosa compuesta
de muchas cosas diferentes y contrarias, de necesidad ha de perecer por la
contienda que las unas llevan con las otras, y vemos que todos |os hombres
son compuestos de cosas diferentes y contrarias. carne, hueso, caor y

frio; coligese que todos los hombres de necesidad han de perecer.
Induccion es cuando probamos ser verdad una cosa dicha en comun,
demostrando experiencia de muchas cosas singulares en favor de aquéla,
como s probamos que todo hombre ha de morir, pues vemos que murio €
emperador, nuestro sefior Carlos V, y d principe, su nieto, y cada dia
VEemos morir unos'y otras, y no sabemos que haya hombre ninguno que sempre
dure. Principios son unas verdades que no se pueden probar Sino por estas
particulares experiencias y inducciones, como en lageometria étas:
cuaquier cosa entera es mayor que ninguna de las partes, de cuaquier
punto a otro cualquier punto se puede echar una linearecta. Destos
principiosy discursos y inducciones, puestos en un particular algumento y

materia de cosas, se hacen las sciencias, como puestos en materiade
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enfermedades vienen a hacer lamedicina. De todo esto tratamos claramente
en laintroduccion que publicamos parala Légicade Arigtételes, y muy
largamente en |os comentarios que sobre su |Ggica tenemos ecritos, S a

luz sdlieren dgun dia. Pero eto, como dije, parad filésofo mord, que
parasu utilidad lee esta materia, no importa mucho.

Capitulo IV
Dd ate

Arte entiéndela aqui Aristételes como laentiende @ vulgo cuando

llama arte d oficio ddl zapatero, del sastrey ddl herrero, y asi la

distingue de la sciencia. Que, en redidad de verdad, arte es vocablo mas
generd que sciencia, y cuadquier sciencia es arte, aunque no cuaquier

arte sea sciencia. Hace dos maneras de artes. una, que consiste en solo €
entendimiento, y obra con discurso de razén, como € arte de edificar o
navegar, y otra, que esta puesta toda en € obrar por solala experiencia,
como |las artes que vulgarmente mecanicas llamamos. Sempre distingue
Arigtételes € hacer y @ obrar desta manera, que @ hacer |o atribuye a

los gercicios del entendimiento, y € obrar alas cosas de defuera. Asi
distinguen en griego piin y prattin; en nuestralengua no se guardatan a

vivo esadigincion.

En las cosas que pueden suceder de otra manera, hay ago que las

puede hacer y poner por obra. El hacer, pues, y € obrar son cosas
diferentes, como ya en nuestras V ulgares Disputas [0 probamos. De manera,
gue e habito que obra conforme a razdn es diferente de que hace conforme
arazon, ni debgjo de s d un habito d otro comprende. Porque ni €

obrar es hacer, ni € hacer obrar. Porque la arquitectura una de las artes

es, y un hébito que hace conforme auso de razdn, ni hay arte ninguna que
no sea habito que hace conforme a uso de razon, ni por € contrario cosa

gue habito sea, que haga conforme a uso de razén, que no sea arte. De
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manera, que toda es unamisma cosa arte y habito que conforme a verdadera
razén hace. Toda arte, pues, se emplea, en hacer de nuevo dgunacosa, y

en poner por orden'y concierto, y considerar como se ha de hacer alguna
cosa de las que no acaecen de necesidad, 0 en cOmo ha de ser o dgjar de
Ser, y cuyo principio esta en mano del que las hacey no en la cosa que se
hace. Porque € arte no se gercita en las cosas que necesariamente se

hacen o suceden de necesidad, ni tampoco en las que por naturaeza, porque
todas estas en sl mismas tienen su principio. Y, pues, € hacer y € obrar

son cosas diferentes, de necesidad € arte hade ser delo que se hacey

no delo que seobra Y, en ciertamanera, lafortunay € arte conssten

€en una misma manera de cosas, como Agaton dice:

Delafortunad amor

Requiere d arte tener;

También dla ha menester

Quele dé arte favor.

Es, pues, € arte, como ya esta dicho, un hdbito que hace conforme a
verdaderarazon, y laignoranciade arte, por € contrario, es un hébito

gue en las cosas que pueden suceder de otra manera, hace conforme arazon
fdsa

CapituloV

Delaprudencia

En d capitulo quinto trata de la prudencia, digtinguiéndola de la
scienciay dd arte en esto: que la scienciaconsideralas cosas en
comunidad, porque de las cosas particulares, pues ni tiene cierto nimero,
ni son ciertas, no setiene sciencia; pero la prudenciarequiérese en

cosas particulares. item, d arte trata las cosas que entre si guardan

ciertareglay concierto; pero las cosas que requieren prudencia, no
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tienen ciertareglani concierto. Declara resplandecer esta virtud en dos
géneros de cosas sefid adamente en regir bien unafamilia, y gobernar bien
unarepublica.

De la prudencia podremos tratar desta manera, considerando qué

personas son las que solemos llamar prudentes. Parece, pues, que €
proprio oficio del prudente es poder bien consultar de las cosas buenasy
Utiles para s, no en dguna particular materia, como s dijésemosen o

que vae para conservar lasaud o lafuerza, Sno en qué cosas importan
paravivir progperamente. Lo cud facilmente lo podemos entender de esto:
gue en alguna cosa particular decimos ser prudentes, 10s que en las cosas
gue no consisten en arte dan buena razén y la encaminan aagun buen fin.
De manera, que generamente hablando, aquél sera prudente, que es gpto
para consultar con € las cosas. Ninguno, pues, consultajamas las cosas
gue no pueden acaecer de otra manera, ni tampoco |as cosas que no esta en
su mano hacerlas o dgarlas de hacer. De manera, que, puesla scienciase
acanza con demostracidn, y las cosas cuyos principios pueden ser de otra
manera no tienen demostracion, y no se puede consultar de las cosas que de
necesidad suceden, coligese de aqui que la prudencia, ni es sciencia, ni
tampoco arte. No sciencia, porque aguello que trata puede suceder de otra
manera, ni tampoco arte, porque € obrar y € hacer tienen los fines
diferentes. Resta, pues, que la prudencia sea un habito verdadero y

préctico que conforme arazdn tratalos bienes y males de los hombres.
Porque € hacer tiene € fin diverso, pero € obrar no, porque € proprio

fin es e hacer bien agudlla obra. Por eso a Periclesy a sus semeantes

los juzgamos por prudentes, porque son personas suficientes para
consderar lo que asi mismosy alos demés hombres conviene. Tales como
éstos nos damos a entender que son los querigen bien suscasasy la
republica, y por esto, ala prudencia lallamamaos en griego sofrosine, que
en aguellalengua quiere decir cosa que conserva e entendimiento, porque
conservatd o ta parecer. Porque lo gplacible y o molesto no todo

parecer pervierten (que este parecer: todo triangulo tiene tres angulos
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iguales a dos rectos, 0 que no lostiene, no |o pervertiran), sno los
pareceres que se dicen en d tratar de los negocios. Porque los principios
de los negocios que se tratan es e fin porque se tratan; pero € que por
contento o pesadumbre se destruye y gasta, no luego puede ver los
principios, y asi ni por consgjo deste tal no conviene que se delibere ni
trate cosa alguna, porque d vicio destruye |os principios. De manera, que
la prudencia de necesidad ha de ser hébito, que conforme a buenarazén
trata de los bienes y niales de los hombres. Pero € arte tiene dguna
virtud, mas laprudenciano tiene, y en d arte, d que voluntariamente
hierra, mas perfeto es que @ que por ignorancia, 1o cud esd revésen
laprudencia, asi como en las virtudes. De do se colige que la prudencia
€s una especie de virtud, y no arte. Siendo, pues, dos las partes de
aquellaporcion del dnimo que es capaz de razdn, la prudencia sera virtud
de aquella parte, que consiste en opinion, porque asi la opinién como la
prudencia consiste en |as cosas que pueden suceder de otra manera. Pero no
solamente es hahito conforme arazdn, 1o cua con esta sefid se entiende:
gue e hdbito conforme arazon puede admitir olvido, pero la prudenciano

puede.

Capitulo VI

Que solo e entendimiento percibe los principios de las cosas que se saben
Declarada d arte y la prudencia, trata del cuarto habito ddl

entendimiento, que por excelencia, o por fata de no tener otro vocablo,
toma e nombre de lamismafacultad y se llama entendimiento. Este habito,
pues, es agquellanaturd luz con que nuestro entendimiento se conforma con
las primeras verdades, que son los principios de las sciencias, los

cuaes, por ser principiosy no tener medios con qué probarse, y por ser
unaverdad clarisma, no tienen necesidad de otro sino de declarar qué

sgnifican aguellos vocablos, y declarado esto, € entendimiento, consu
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proprialuz, Sn argumento ni maestro, les da crédito. Como: cuaquier

cosa entera es mayor que cualquiera de sus partes, declarado qué es cosa
entera, qué son partes, lo cree luego nuestro entendimiento; ni estaen su
mano € dgarlo de tener por verdad mas que del ojo percebir € color, §
impedimento no le ponen. De tales principios como éstos proceden las
sciencias de las cosas.

Pero por cuanto la sciencia es aprehension de cosas generdesy que
proceden de necesidad, y |as cosas que se demuedtran y cudquiera sciencia
tiene sus principios, pues procede la sciencia por discurso de razon, €
entender |os principios de la cosa que se demuestra, ni serd sciencia, ni
tampoco arte, ni prudencia, porque toda cosa de que se tiene scienciaes
demostrable, y las artes'y prudencia consisten en cosas que pueden suceder
de otra manera. Tampoco es sabiduriae conocimiento de los principios,
porque es proprio del sabio tener demostracion de cada cosa. Pues s en
las cosas que verdaderamente afirmamos ni jamas mentimos, ora consistan en
lo que no puede ser, oraen o que puede ser de otra manera, consisten la
sciencia, la prudencia, la sabiduria, & entendimiento, y € conocimiento

de los principios no puede ser de ninguno destos tres (Ilamo tresla
prudencia, la sciencia, la sabiduria), resta que haya de ser

entendimiento.

Capitulo VII

De la sabiduria

Delos cinco habitos dd entendimiento, solo restaba por tratar de la
sabiduria, de lacud trataen € capitulo presente, y demuestra que
sabiduria es nombre de perficidn, afiadido sobre la scienciay sobre €
arte, y pruébao por € comin modo de hablar, pues decimos que uno es
sabio pintor o entallador, cuando en agquella arte es muy acabado. Enfin,
concluye diciendo que la sabiduria consste en entender muy bien los
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principios de las mas graves cosas, y |0 que dellos se colige.

Enlas artes, pues, atribuimos la sabiduriaalos que en elas son

més acabados, y asi decimos que Fidias es un sculptor sabio y Policleto un
sabio entallador, en lo cual no entendemos otra cosa por la sabiduria,

sino lavirtud y excdencia que tuvo cada uno dellos en su arte. También
juzgamos a otros por sabios, asi comun'y generalmente, y no en cosaaguna
particular, como Homero escribe de Margites:

A éseni losdioses|o hicieron

Sabio en cavar, ni en culturar latierra,

Ni otro saber alguno concedieron;

de do se colige que la més perfecta sciencia de todas es |a sabiduria.
Conviene, pues, que @ sabio no solamente entiendalo que delos
principios se colige, pero que aun los mismas principios |os tenga muy

bien entendidos, y laverdad que tienen. De manera que € entendimiento y
lascienciajuntos hardn la sabiduria, y la sciencia de las més preciosas
cosas serd como cabeza de la sabiduria. Porque parece cosa ddl todo gjena
de raz6n que uno tengaaladisciplinade lareplblicay alaprudencia

por la cosa de mayor, virtud, sin que @ hombre sea la cosameor que haya
end mundo. Y s lo sdludabley provechoso no es todo uno en los hombres
y enlos peces, y lo blanco y lo derecho siempre es todo uno, cosa cierta

es que lo sabio todos dirdn siempre que es uno, pero lo prudente diverso,
porque aquello diran ser prudente, que en cada cosa entiende qué eslo que
le conviene, y aetetd le encomendarian las cosas. Y por esto de
agunasfieras se dice bien que son prudentes, como de aquéllas que parece
gue tienen facultad de pronogticar 1o que parala conservacion de su
propriavidales conviene. Consta, pues, que no es todo unamismacosala
disciplinade republicay la sabiduria. Porque s llaman sabiduriala que
consderalas proprias utilidades, seguirse ha que hay muchas diferencias

de sabiduria. Porque no es una scienciala que considera todos los bienes

de los animdes, Sno que cada bien tiene su particular sciencia; 9 no
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gue queramos decir que todas cuantas cosas hay tienen una manerade
medicina. Ni importaria nada que dijésemos que € hombre esd més
principal de todos los animales, porque otras cosas hay que son de mas
divina naturadeza que no & hombre, como son estastan ilustres de que €
mundo estd compuesto. Coligese, pues, de lo dicho claramente que la
sabiduriaes scienciay entendimiento de las cosas, cuya naturdeza es del
mayor precio y quilate. Y, por tanto, de Anaxagoras, y de Tales, y de
otros varones semeantes, se dice que fueron sabios; pero no dijeran que
eran prudentes, s vieran que lo que particularmente les conveniano lo
entendian. De taes, pues, como éstos se dice que saben o que es
demadado saber, y las cosas admirables, y dificultosas, y divinas, pero
gue no saben lo que les cumple, porque no procuran los humanos bienes ni
intereses. Porque la prudencia consiste en cosas humanasy en aguéllas de
gue suelen los hombres consultar. Porque & mas particular oficio del

varon prudente decimos que es d aconsgar bien, y ninguno consultajamés
de las cosas que no pueden acaecer de otra manera, ni menos de las cosas
gue no tienen agun fin, que sea bien que pueda ponerse por obra. Y € que
de veras ha de ser buen consgero, en lo que al hombre le es megjor, hade
ser hombre que, con discurso de buena razon, pueda conjecturar las cosas
gue se puedan hacer y poner por obra. Ni considerala prudencia las cosas
generdes solamente, Sno que ha de entender también las particulares,

pues es virtud de bien obrar, y las obras conssten en las cosas
particulares. De agui sucede que agunos que no entienden sciencia son mas
suficientes paratratar negocios que agunos que la saben, y en cudquier
cosalos que tienen mas experiencia. Porque S uno sabe asi, comUnmente,
gue las carnes ligeras son de buena digestion y provechosas para e

cuerpo, s no sabe qué carnes son ligeras, ningunasaud darad cuerpo;
pero € que entendiere que las carnes de las aves son ligeras y

sdludables, més sdud le acarreard. Es, pues, la prudencia virtud de bien
tratar negocios, y asi conviene gque tenga ambas a dos noticias o, sobre

todo, laparticular. Y en esto hay adguna parte que es como gobernadora de
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|as otras.

Capitulo VIII

Delas partes de la prudencia

Y a esta entendida la diferencia que hay entre lascienciay la

prudencia, que aquélla consideralas cosas o contemplativas o activas asi
en comun, pero la prudencia consiste en tratar bien los negociosen
particular. Pues como todos |0s negocios, 0 sean comunes, o particulares,
y los comunes sean Sin comparacion de mayor vaor que los que a cada uno
particularmente toca, Aristételes, en @ capitulo presente, propone las
partes de la prudencia que son en |los negocios particulares la disciplina

de bien regir una casa, que se llamala Economia, y en los comunes pone
tres partes: la prudenciaen hacer buenas'y saudables leyes parae buen
gobierno de todos, aquien en su lengua llama nomothesia; la prudenciaen
juzgar bien las causas 'y contiendas que se ofrecen entre |os ciudadanos,
lacud parte sellamadicastice, que quiere decir judiciaria; latercera,
prudenciaen € proveer las cosastocantes d vivir y menesteres dela

vida, lacud propriamente quedd con € nombre de disciplina de republica.
Estas tres partes bien regidas son las que conservan € estado de las
ciudades, reinosy provincias, y las que las destruyen, no administradas
como deben.

Es, pues, ladisciplina de larepdblicay la prudenciaun mismo

hébito, aunque & estado de cada una dellas es diverso. En la prudencia,
pues, que se empleaen € gobernar bien unarepublica, lacabezay
principa parte eslaque consste en € hacer lasleyes. Pero laquelas
particulares cosas considera, tiénese d nombre comin y llamase disciplina
de replblica, y estamismaeslaquetratay consultalos negocios, porque
las ordinaciones de |los pueblos son casi o Ultimo en € tratar de los

negocios. Y asi propriamente decimos que solos estos tales gobiernan la
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republica, porque éstos son de la misma manera que aguellos que ponen las
manos en la obra. Aunque parece que la prudencia més propriamente se dice
de aguel que en sl mismo piensa solamente, y ésta eslaque se usurpa e
comun nombre de prudencia. Pero de las otras, una se llama sciencia de
bien gobernar unafamilia, otra de hacer leyes, otra de regir bien una
replblica, y ésta tiene alln dos partes. una, que consiste en consultar las
Cosas, Y otraque en juzgarlas. Parece, pues, que esta facultad tiene

manera de sciencia, porque @ que latiene es hombre que entiende; pero
hay mucha diferencia, porque € que sabe bien lo que le cumpley lo pone
por obra, este tal parece que es prudente; pero los que son aptos para
gobierno de replblica, son los que estan curtidos en negocios. Y por esto
dice muy bien Euripides:

¢Cémo puedo ser prudente,

Pues nuncame he gercitado

En negocios, ni he tratado

Lo que pasa entre la gente?

Antes siempre entre soldados

He vivido en compafiia,

Do igua parte me cabia

De los meores bocados.

Porgue los que son nuevos en negocios Siempre hacen demasias, porque
procuran sus particulares provechos, y € hacerlo asi les parece que es
hacer 1o que conviene. Desta opinidn, pues, ha procedido lo que de los
prudentes decimos. Aunque € particular bien no se puede por ventura
dcanzar sn € bien delafamilia, ni aun sin € de todalarepiblica. A

més desto, que no hay certidumbre en € cdmo ha de procurar uno sus
proprios intereses, y tiene necesidad de consulta. Lo cual, o por esta

razon se entiende claramente, que los hombres mozos se hacen gedmetrasy
mateméticos, y sabios en cosas semejantes, pero ninguno parece que por

sciencia se haga prudente. Lo cua procede de que la prudencia consiste en
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negocios particulares, y éstos se entienden por laexperiencia, y €

hombre mozo no esta experimentado, porque € mucho tiempo es d que causa
laexperiencia. Porque, ¢podriaaguno consderar qué esla causaque un
nifio puede ser matemético, y sabio ni filésofo natura no puede, Sno
porque las sciencias mateméticas a canzanse considerando?; pero los
principios de la sabiduriay sciencia natura proceden de la experiencia,

y en las mateméticas |os mancebos no tienen necesidad de creer cosa
ninguna, antes elos de suyo se las dicen; pero en las otras cosas € ser
dellas esincierto y dificultoso de entender. ASmismo, en & consultar
puede haber yerro, 0 en lo universa, o en lo particular. Porque puede
errar uno diciendo que todas las aguas gruesas y pesadas son malas, 0
afirmando que edta particular agua es gruesa'y pesada. Congta, pues, que
la prudencia no es sciencia, porque, como habemos dicho, tratalas
postreras cosas, cuales son las que se tratan en negocios. Es, pues, la
prudencia contraria del hébito que se llama entendimiento, porque
entendimiento consideralos principios, paralos cuaes no hay dar razon,

y laprudencia consideralas cosas singulares y Ultimas, las cuaes no se
comprenden por sciencia, Sino por € sentido; no por & particular de cada
cosa, sino por tal sentido cua es e con que en las artes mateméticas
juzgamos que esta Ultima figura es triangulo. Porque también dli parard
nuestro conocimiento. Aunque aguel tal conocimiento mejor se dice sentido

gue prudencia, y la otraya es de otra especie.

Capitulo IX

De la buena consulta

Una parte del gobierno de larepublicadijo Aristoteles que erala

que trataba | os negocios comunes, y que éstos se trataban consultando.
Trata, pues, en este capitulo de la consulta, mostrando que o es
sciencia, ni tampoco conjectura, ni menos discrecion, sino reformacion de
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consgo.

El preguntar y & consultar son cosas diferentes, porque € consultar

€s unamanera de preguntar. Habemos de entender, pues, de la buena
consultaqué cosaes, y S es sciencia, 0 opinion, o buena conjectura, 0
alguin otro género de cosas. No es, pues, la consulta sciencia, porque
ninguno consulta lo que sabe, y la consulta buena es una especie de
condulta, y @ que consultainquiere 'y colige por razén. Pero ni tampoco

€S conjectura, porgque Sin proponer razones se hace la conjectura, y
repentinamente; pero la consultarequiere largo tiempo, y asi dicen quelo
consultado se ha de poner presto por obra, pero que ha de consultarse muy
despacio. Asmismo, ladiscrecion es diferente de la buena consulta,
porque la discrecion es una buena conjectura. Tampoco es opinidn ninguna
buena conaulta, por cuanto & que ma consultayerra, y @ que bien
consulta acierta, es cosa cierta que la buena consulta es una manerade
reformacidn, pero no de sciencia, ni tampoco de opinidn. Porque la
sciencia no ha menester reformacion, pues no yerra, y lareformacion de la
opinion eslaverdad. Asmismo, todo aquello de que se tiene opinion, ya
esta dividido en diversos pareceres. Pero ni tampoco se hace la consulta
sin uso de razon. Resta, pues, que ha de ser reformacion del parecer, pues
el parecer alin no es afirmacion; pero la opinidn no es ya pregunta, SNO
yaes afirmacion. Pero @ que consulta, ora consulte bien, ora consulte

mal, inquiere dgo y lo colige por razdn. Es, pues, la buena consulta
reformacion de la consulta. Por esto, en la consulta, se ha de entender
primero qué se consulta'y sobre qué. Pero por cuanto lareformacion se
dice de muchas maneras, sera cosa manifiesta que no toda reformacion es
buena consulta. Porque d disoluto y € malo, lo que propone saber, por
discurso de razon o sacarg; de manera que consultara bien, pero
pareciéndole que es un ma muy grande. Pero € bien consultar parece ser
uno de los bienes, porque esta tdl reformacion de consulta es la buena
consulta, la cua sempre acarrealo bueno. Pero puédese hacer esto con

discurso falso de razdn, y decir uno lo que conviene que se haga, pero no
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acertara e por qué, sno errar d medio. De manera que ni estatampoco
serd buena consulta, en la cua uno acanzalo que se debe hacer, pero no
larazon por qué es bien que se haga. Acaece asmismo que uno, en mucho
espacio de tiempo, dé en la cuenta de lo que conviene que se haga, y otro
en poco rato. No es, pues, tampoco agquéllala buena consulta, sino la
reformacion de lo que es Util y de lo que conviene, y como conviene, y
cuando conviene. Puédese también consultar bien generalmente de toda cosa,
y también acerca de dgun fin particular. Es, pues, la buena consulta
generd laque reformalo que parae supremo fin pertenece, y la

particular, laque reformalo que se encaminaadgun fin particular. Y s

de hombres prudentes es € bien consultar, serd la buena consulta
reformacion de lo que para e fin conviene, delo cud eslaprudenciad
verdadero parecer.

Por los que no saben |6gica me es forzado afiadir esto aqui. Llama

medio Arigtételes alarazén con que se prueba la cuestion, como s prueba
uno que vae més unamediana paz que unamuy justa guerra, porque la
guerraestragalas vidas y haciendas de los hombres'y pone en condicion la
libertad, estarazén es e medio, y cuando larazén es fuera de propdsito

y no concluye, llamase medio faso y argumento de solistas, como s dijese
uno gue es buena la guerra, porque muchos se hacen ricos con dla, es
fasarazon y que no concluye nada, porque por lamisma razén seria bueno

e hurtar y dar dineros a usura, pues se enriquecen muchos por esta via.

Capitulo X

Dd buenjuicio

Al bien consultar es anexo d buen juicio, pues nunca hombre de ma
juicio consulto bien cosa ninguna. Por esto trata aqui del bueny mal
juicio qué cosa es, de lamismamanera que trat6 de la consultaen €
capitulo pasado.
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El bueno y md juicio decimos ser aquellos conforme alos cuades

decimos a unos que son de mucha capacidad y a otros de poca. Pero tampoco
es e buen juicio lo mismo que sciencia ni opinion, porque todos fueran de
buen juicio. Tampoco es alguna de las particulares sciencias, como la
medicing, que trata de las cosas provechosas alasdud, y lageometria,
gue considera las grandezas de | os cuerpos, porque € buen juicio no trata
de las cosas que son perpetuas y inmovibles, ni de las cosas que aun
quienquierale acaecerian, sino de las cosas que cuaquiera dudariay
consultaria. Y asi consiste en las mismas cosas en que consiste la
prudencia, pero no es o mismo € buen juicio que la prudencia, porque la
prudencia es virtud que manda, porque d fin a€llatoca mandar lo que
conviene que se haga, pero d buen juicio solamente tiene por oficio
juzgar o aprobar. Porque todo es una cosajuicio y buen juicio, pues es
todo uno hombre dejuicio y hombre de buen juicio. Tampoco esd buen
juicio, lo mismo que tener 0 que dcanzar prudencia. Pero asi como €
gprender se dice entender cuando uno usa de las sciencias, de lamisma
maneraen d usar delaopinion en d juzgar de aquellas cosas en que
consistela prudencia cuando otro las dice, y juzgar bien, porque bieny
convenientemente juzgar todo esunamismacosa. Y dedli vino en nombre
griego Snesis, que quiere decir entendimiento, por € cud sellaman los
hombres de buen juicio, dd uso que tenemos deste vocablo en € aprender,

porque d aprender lo llamamos entender muy muchas veces.

Capitulo XI

Dd parecer

S agun lugar hay dificultoso de vertir de griego en otralengua, es

el capitulo presente, no por la sentencia de lo que se trata, que esaes
fécil de entender, sino por lapropriedad del decir y de los vocablos, la
cud, como es diferente en cada lengua, quitada de su lengua naturd,
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parece disparate y cosa dicha fuera de propdsito. El parecer, en griego,
dicese gnome, y lamisericordia syggnome, pareciéndose mucho los vocablos;
de esta paronomasia 0 semejanza de vocabl os se aprovecha Aristételes para
probar que € buen parecer cuadramucho a varon justo moderado. Lacua
sentencia, dichaen latin o en otra cudquier lengua, como no resplandece
esta correspondencia de vocabl os, parece friay fuera de proposito. Por

esto debe cuaquiera que lee libro de unaen otra lengua vertido,
especidmente de griego, donde los més de los vocabl os tienen cierta
derivacion y etimologia, perdonar esta fdta, que es sin remedio, cuando

en lapropriedad del decir eta €l no poderse vertir con lamisma

propriedad de los vocablos. Declara, pues, qué cosaes € parecer, y cOmo
€l buen parecer y grave sentencia cuadra mucho a varén moderado y
benigno. Después muestra cdmo tienen unainseparable amistad y compafiia
estos hébitos: sentencia, entendimiento, buen juicio, prudencia, y que

donde uno mora moran todos.

Aqudlo llamamos sentencia o parecer, conforme a cua decimos que
algunos son hombres de buen parecer, y que tienen buen parecer, no es otra
€0Ssa Sino un recto juicio de lo bueno moderado. Lo cua, se entendera de
gue del hombre moderado decimos que es benigno y misericordioso, y quelo
bueno moderado no es otra cosa sino tener misericordiay perdonar en las
particulares cosas. Y lamisericordia o perdén es € recto juez delo
moderado, y aguel es recto juez, que juzga conforme alaverdad. Todos
estos habitos, pues, conforme a buenarazon van aun mismo fin
encaminados, porque |lamamos parecer y buen juicio, y prudencia, y
entendimiento, atribuyendo a unos mismos € tener buen parecer y
entendimiento, y & ser hombres prudentes y de buen juicio. Todas estas
facultades, pues, consisten en las cosas extremas y particulares, y en €

Ser uno apto parajuzgar de las cosas, en que consiste d ser uno

prudente, de buen juicio, de buen parecer. Porque las cosas buenas
moderadas son comunes a todo género de bienes, en cuanto aotrie se

refieren; y las cosas que se tratan en negocios, Son cosas particulares y
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extremas, las cuades ha de tener entendidas € varon prudente, y en estas
mismas consiste € buen juicio y parecer, y estas son las cosas Ultimas. Y

e entendimiento a ambos extremos pertenece, pues asi 10s términos
primeros como |os postreros se perciben con € habito que llamamos
entendimiento, y no por discurso derazén. Y aguella primeramanerade
entendimiento es propria de |os principios de |as demostraciones, que se
hacen en las cosas que no pueden mudarse y son primeras, pero estotra
condgste en los negocios y en las cosas Ultimas y contingentes, y también

en una de las proposiciones, porque las cosas particulares son €

principio de las proposiciones, por cuya causa la conclusion es verdadera,
pueslo universa de las cosas particulares se colige, las cudes se han

de percibir por € sentido, y este sentido es € entendimiento. Y adi,

estas cosas parecen naturales, pero ninguno es sabio naturdmente, aunque
parecer, prudenciay entendimiento bien lo tiene naturdmente. Lo cud,

con esta sefid 10 entenderemos, que tales cosas como éstas | as tenemos por
anexas alaedad, y tal edad tiene entendimiento y parecer cas

declarandose la natura ser causaddlo. Y por esto, d principioy € fin

es d entendimiento, porque destos dos entendimientos proceden las
demostracionesy en elos paran. Y asi conviene dar crédito alos
experimentados y més ancianos, y alos prudentes, en las proposiciones que
no se pueden demostrar, no menaos que alas mismas demostraciones, porque
como tienen ojos de experiencia, veen bien los principios. Qué cosa, pues,
eslasabiduriay qué la prudencia, y en qué géneros de cosas consiste

cada unaddlas, y como launay la otra son virtudes de la otra parte del
ama, ya esté declarado.

Aunque Aristételes parece se declara harto en esto de llamar las

cosas universales primeras, y las particulares postreras, todavia por 10s
gue Metodol 6gica no saben, tiene necesidad de un poco de mas declaracion.
Llama, pues, las cosas universales primeras, y las particulares postreras

en cuanto d ser; pues como ya en los comentarios sobre Porfirio lo

mostramas, nNo son cosas diversas o universa y |o particular, sino sdlo
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en cuanto a nuestra consideracion, ni es otra cesa universa sino los
particulares debag o de una naturd smilitud consderados, y lo particular

lo mismo considerado en uno solo, sino en o cuanto a modo del proceder,
gue pasamos primero por las noticias generdles de las cosas, y venimos d
fin aparar en las particulares; como se vee claro en una consulta de
médicos, donde primeramente consideran qué género de enfermedad es, y
después van particularizando hasta levantar resolucidn que es unta
terciana pUtrida que da pena a Socrates en tal o tal hora, y que se hade
curar con este 0 con aquel remedio, y comiendo o0 bebiendo deste
mantenimiento o deste vino o de aqud zumo. Y lo mismo es en cuaquier
género de cosas que se tratan en negocios. Por esto, pues, sellaman

primeras las cosas universales, y podireras las particulares.

Capitulo XII

Para qué sirve la sabiduriay la prudencia

El dltimo fin del hombre probd a principio Aristétees ser la

feicidad, y que todo lo que se habia de tratar habia de ir encaminado a
estefin. Parece, pues, que se hadivertido a cosas fuera deste proposito,
como es atratar destos habitos de entendimiento, algunos de los cuaes
No Sirven para negocios, Sno que consisten en sola contemplacion; declara
pues agora, qué conexion tiene esta materia con la parte mord, y dice que
pues d varon fdice ha de ser perfecto, y estos hébitos perficionan la

parte ddl alma que es capaz de razon, conviene también que se entiendan
como las otras virtudes de la parte inferior que consisten en bien
acostumbrarse. A mas que, entendido esto, importa paramejor poner por
obralos habitos morales.

Preguntar alguno por ventura, ¢qué provecho acarrean estos hébitos de
gue tratamos? Porgue la sabiduria no considera cosas, de que felicidad
ningunaa hombre le proceda, pues las cosas que trata ni nacen ni
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fenecen. Pues la prudencia, aunque tiene esto, qué necesidad tenemos
ddla, pues congste en las cosas que a hombre le son justasy buenas, y
estas mismas son las que @ buen varon debe hacer, y con sdlo saberlas no
nos hacemos mas prontos en € ponerlas por laobra, pues son las virtudes
hébitos, asi como vemos que acaece en lo quetocaalasdudy a tener
buen hébito de cuerpo, lo cua no consste en d tener habito snoen
obrarlo? Porque & ser uno médico o hdbil en lalucha, no le hace més
gercitado y pronto paraconservar lasaud y buen hébito de cuerpo. Y s
decimos que, 1o que toca ala prudencia, no por lostales se hade
proponer, sino por los que se han de hacer, alo menosalos queyalo son
no les importara nada, y aun alos que no lo son, pues seratodo uno o
tener dlosla prudencia o dgarse regir por los que latienen. Porque
bastarnos haen lo que tocaaesto lo que nos bastaen lo quetocaala
sdud, en lacud, aunque holgamos de vivir sanos, no por eso gprendemaos
lamedicina. A més desto, parece cosa gjena de razén; que sSendo la
prudencia menos perfecta que la sabiduria, sea més poderosa que aguélla,
porqgue la que hace es la que manday ordena en cada cosa. Desto, pues,
habemos de tratar, porque ésta es la primera duda que acerca desto se
propone. Primeramente, pues, habemos de decir que estas virtudes de
necesidad han de ser por su proprio valor escogdas y preciadas. Porque
sendo las unasy las otras virtudes de |as partes de dma, en cada una

de lasuya, aunque no srviesen de nada, todas o cudesquiera dellas son
dignas de preciar. Cuanto més que sirven de ago, no tanto cuanto la
medicina para dcanzar lasaud, Sno como lasadud es parte para d canzar
buen habito de cuerpo, asi también la sabiduria para dcanzar la

felicidad, porque siendo parte de la generd virtud, con su posesiony

obrar hace dichoso d que laacanza Asmismo, la obra se perficiona
conforme alaprudenciay alamord virtud, porque lamora virtud
propone € fin perfecto, y la prudencialos medios que para dcanzarlo se
requieren. Pero la cuarta parte dd dma, que eslaquetocad
mantenimiento, no tiene ta virtud como éta, porque conforme adlad
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ama ninguna cosa hace ni dgja de hacer. Pero cuanto alo que se deciade
gue por la prudencia no nos hacemos més prontos paratratar las cosas
buenas y justas, habémodo de tomar un poco de mas lgos, tomando este
principio. Porque asi como decimos que algunos que hacen cosas justas no
son alin por eso justos, como son los que hacen las cosas que estan por
leyes ordenadas, pero o por fuerza, o por imprudencia, o por otraaguna
causa, y no por respecto dellas mismas, aungue hacen lo que conviene, y 1o
gue debe hacer cuadquier bueno, es pues necesario, segiin parece, para que
uno sea bueno, que en e hacer de cada cosa esté de cierta manera
dispuesto. Quiero decir, que las haga de su propria voluntad, y por solo
respecto de ellas mismas. De manera, que labuenay recta eeccién hace la
virtud, pero lo que para dcanzar aquélla se ha de hacer, no tocaala

virtud tratarlo, Sno a otrafacultad. Estas cosas, pues, habemos de

tratar, dandolas a entender mas claramente. Hay, pues, una facultad que la
[laman comUnmente prontitud, la cua es de ta manera, que puede
fécilmente hacer y dcanzar las cosas que aagun fin propuesto

pertenezcan. Esta prontitud, s € fin propuesto es bueno, es cierto digna

de dabanza, pero s mao, esmaamafia. Y por esto decimos también de los
prudentes, que son prontos y mafiosos. No es, pues, esta prontitud la
prudencia, pero no et sin elalaprudencia. Este td habito, pues,
imprimese en los ojos del dmano sin lavirtud, como habemos dichoy es
cosamanifiesta. Porque los discursos de razon, que en 10s negocios se
hacen, sus principios tienen, pues e finy € sumo bien, seacuaquiera,

ha de ser deta o tal manera. Porque, pongamos por gemplo que sealo que
primero ala mano nos venga; esto tal a solo @ buen varén parecera bueno,
porque lamadad pervierte d juicio, y hace que se engafie acerca de los
principios de las cosas que se traten. Muy claro, pues, esta, que es

imposible ser uno prudente sin ser bueno.
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Capitulo XIII

Delanaturd virtud, y dela conexion y hermandad que hay entre las
verdaderas virtudes y la prudencia

Naturamente hay en todos los hombres unainclinacion alas cosas
buenas, la cua Dios puso en nosotros cuando forma la naturaleza humana.
De do procede que por mao que uno, se haya hecho con sus malos
gercicios, no puede degjar de parecerle bien 1o bueno. Hay también otra
inclinacién alas cosas maas, que nos procedid de nuestro en la caida de
lajudticiaorigind en que Dios cri6 los primeros hombres. Estas dos
inclinaciones cominmente se halan en los hombres, pero en unos mas vivas
gue en otros, y asi unos con més facilidad que otros obran un acto de
virtud o vicio, de lamisma manera que unos son mas daociles que otros de
U naurdeza. Edtas inclinaciones son las que llama Aristétel es aqui
virtudes naturales, y las contrarias también se dirdn vicios naturaes, no
porque absolutamente sean las unas virtudes y las otras vicios, Sho

porque las unasinclinan alo unoy las otras alo otro. Estas

inclinaciones no hacen a hombre digno de dabanza ni de vituperacion,
porgue no proceden de propriaeeccion, y se compadecen con |os habitos
contrarios. Porque bien puede uno ser bien inclinado de suyo, y o con las
ruines compafhias, 0 con maos gercicios, gastarse y hacerse malo. Y por
e contrario, puede ser md inclinado y con buen juicio, y forzando su
maainclinacion y gercitandose bien, ser muy virtuoso, y en estetd la
virtud serd de muy mayor quilate. Como se lee de Socrates, que Zopiro, uno
gue = le entendia de fisognomia, dijo que eramujeriego y que tenia
otras muchas fdtas, sendo un hombre de vida perfetisma, y @ confesd
tener aquellas inclinaciones naturales, pero que las habia adormecido con
los contrarios gercicios. Y esto eslo que dicen cominmente, que € sabio
tiene mas poder que las estrelas; destas, pues, trata en este capitulo
Arigtételes, y de ladiferencia que hay dellas alas que son hébitos.
Otravez, pues, habemos de tornar atratar de lavirtud. Porque la

virtud cas se hade lamismamanera que la prudencia se hacon la
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prontitud, que no eslo mismo, pero parécele mucho. De lamisma manera,
pues, se halanaturd virtud con la que lo es propriamente, porque en

todos los hombres parece que, naturamente, en dguna manera cadaun
habito consiste. Porque ya, desde nuestro nacimiento, parece que tenemaos
unamanerade jugticia, de templanzay fortdeza, y de los demés géneros
de hébitos; pero con todo eso inquirimos otro que sea propriamente bien, y
gue estas inclinaciones de otra manera consisten en nosotros, porque los
hébitos naturales en los nifios y aun en lasfieras los halamos, pero

éstas sn entendimiento parecen perjudicides. Lo cud en esto parece que
se vee manifiestamente, que asi como acaece en un cuerpo robusto, que Sin
ver nada se mueve, que por fdtarle lavista de necesidad hade dar gran
caida, de lamismamaneraen @ animo acaece. Pero s entendimiento
alcanzare, es diferente en € obrar. Pero € habito que a esta le parece,

serd entonces propriamente virtud. De manera que, asi como en la parte que
consiste en opinidn hay dos especies, prontitud y prudencia, delamisma
manera en la parte mora hay otras dos. una que es virtud naturd y otra
guelo es propriamente, y ésta que |o es propriamente no se dcanzasin
prudencia, y por esto dicen que todas las virtudes son prudencias. Y asi
Socrates en parte decia bien, y en parte erraba: erraba en tener por
opinién que todas las virtudes eran prudencias, y acertaba en decir que no
se dcanzaban sin prudencia. Lo cual se conoce en esto: que hoy dia, todos
cuando difinen lavirtud, afiaden € habito, y dicen aqué cosas conforme a
razon recta pertenece, y larectarazon eslaque juzgala prudencia. Y

asi parece que todos adevinan en cierta manera que semejante habito esla
virtud conforme alaprudencia. Y aln podemos extenderlo un poco masy
decir que lavirtud no solamente es hébito conforme, a recta razon, pero
aun acompafiado de rectarazon, y larectarazon destas cosas es la
prudencia. Socrates pues, tenia por opinidn que las virtudes eran razones,
porgue las hacia sciencias todas las virtudes, pero nosotros decimos que
son hébitos acompafiados de razon. Congta, pues, de las razones ya

propuestas, que ninguno puede ser bueno propriamente Sin prudencia, ni
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prudente sin lavirtud mord. Y larazon, con que alguno podria pretender
gue las virtudes estan apartadas las unas de |as otras, podriase soltar

desta manera. Que s dice que un mismo hombre no es igua mente apto para
todas |as virtudes, y asi ternd la una a que es mas apto antes de haber
alcanzado la a que no estanto, diremos que eso acontece enlas virtudes
naturales, pero en aguelas por cuyo respecto se dice un hombre
absolutamente bueno, no acaece.

Porque siendo sola una la prudencia, han de estar con ellade

necesidad. Y aunque la prudencia no fueravirtud activa, constaque €
admatenia necesidad della por ser virtud de una de sus partes, y porque

no se puede hacer buena eeccidn sin prudencia, ni menos sin virtud,

porque lavirtud propone € fin, y la prudencia pone por obralos medios
que para acanzarlo se requieren. Pero con todo eso, ni es propriade la
sciencia, ni tampoco de la parte mejor del dnimo, asi como tampoco la
medicina es propria de la sdlud, porque lamedicina no usa de la sdud,

SN0 que considera cdmo se alcanzard Manda, pues, lamedicinay da
preceptos por amor delasdud, pero no losdaalamismasdud. Y escomo
s uno dijese que ladisciplinade lareplblica es @ sefiorio delos

dioses, porque manda todo lo que se ha de hacer en laciudad,

Fin dd sexto libro

Argumento dd séptimo libro

En los libros precedentes ha tratado Aristételes de las virtudes'y

los vicios que comun y ordinariamente se hdlan en los hombres. Pero

porque acaece, aungue raramente, halarse hombres extremadamente buenosy
también extrafiamente malos, trata desta bondad y mdiciaen estelibro
Sptimo Arigdtees, y alaextremada virtud llamaavirtud heroicay

divina: divina porque en alguna manera parece que e dlegamasala

bondad de Dios (aunque cuaquiera bondad de la criatura dista
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infinitamente de la de Dios, asi como también la naturaleza), y heroica
porque en aguellos antigos principes que después & smple pueblo honraba
como a dioses, se creia haber habido aguellabondad tan perfectay tan
cendrada, y a aquéllos llamabanl os héroes | os poetas, de donde vino que
decimos que uno hizo un hecho heroico. A laextremadamdiciallémaa
brutalidad, y con mucharazon, porque vienen algunos a depravarse tanto en
sus maldades, que no les queda otro rastro de ser hombres sino lafigura
exterior, pero en lo interior y en los afectos se tornan bestias, y se

hacen o leones en la crueldad, 0 S més queremos ponderarlo tigres, y en
laiincontinencia puercos, y en la hambre de chuparse hacienda gjena,

lobos. Y esto eslo que quiso dar aentender Homero en lafébulagqueen su
Odisea cuenta de lamaga Circe, que con ciertas bebidas que les daba
tornaba alos hombres en fieras, a unos en puercos, a otros en lobos,

segUin € vicio en que pecaba cada uno. Trataasimismo de lavirtud dela
continenciay del vicio que le es contrario, y en qué difiere de la

templanza, y después del regalo o pasatiempo y de las diversidades ddl,

como pasando adelante |o veremos.

Aristotdes

LaEtica
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Libro séptimo
De las éticas 0 morales de Aristételes, escritos a su hijo Nicomaco y por

esto llamados nicomaguios

kkkkkkk*k

Capitulo primero

Delavirtud heroicay divina, y dela continenciay sus contrarios

En d capitulo primero propone tres diferencias de vicios, maicia,
disolucion y brutaidad, y tres maneras de virtudes que les son

contrarias, alamadad lavirtud, aladisolucion la continencia, ala
brutdidad una que no halandole nombre proprio lallamavirtud heroicay
divina; todo esto eslo mas subido de quilate, [o uno en maldad y la otra
en perficion, y por esto dice que tales cosas como éstas se hallan
raramente entre los hombres; de labondad verdad dice: jojdatantala
dijese de laextremamdicia, que ya por nuestro md tanto en € mundo va
creciendo!

Tras desto habemos de proseguir adelante poniendo otro principio, que
de las cosas de que en lo que toca a las costumbres habemos de huir, hay
tres diferencias: maldad, disolucion, betididad o brutaidad, y que los
que alas dos déstas son contrarias, son cosas entendidas, porque ala
madad es contrarialavirtud, y aladisolucion lo que llamamos
continencia. Pero paralabrutaidad diria aguno que cuadra mucho la
virtud que excede alos hombres para contrario, y es heroicay divina,

como Homero dijo de Héctor, introduciendo a Priamo que |o lloraba desta
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uerte:

Por extremo era bueno este valiente,
Ni hijo de mortales parecia,

Sino de dioses dtos decendiente.

De manera, que s, como dicen, de hombres se hacen divinos por |legar

a extremo de virtud, tal habito como agquél seriacierto & contrario de
labrutaidad. Porque asi como labegtiani tiene vicio ni virtud, asi

tampoco Diaos, sno que la bondad de Dios es cosa de mayor quilatey vaor
quelavirtud, y d vicio delafiera es otro género devicio. Y como es
cosararahdlarse un varon divino entre los hombres (como acostumbran
decir los spartiatas cuando mucho quieren dabar auno, es un divino varén
dicen), de lamisma manera dicen que es cosarara hdlarse un hombre de
bestides condiciones, y sefidadamente se halla entre los barbaros.

Algunas cosas destas acaecen también entre los hombres, o por
enfermedades, o por golpes desastrados. A 10s que por Sus vicios, pues,
desta manera exceden alos otros hombres, solémodes poner este nombre de
brutaes. Pero deste hébito de virtud heroica habremos de hacer alguna
mencion en lo de adelante, y del vicio ya esta dicho en lo pasado.

Habemos, pues, de tratar de la disolucion, ddl vicio dd hombre afeminado,
y delalujuriao regdo vicioso, y también de la continenciay

perseverancia en lavirtud, porque ninguna déstas la habemos de juzgar por
hébito de lavirtud ni del vicio, ni tampoco por cosas de género diverso.
Habemos, pues, de demostrar su naturaleza como lo habemos hecho en todo o
demés, proponiendo d principio las cosas més claras y entendidas, y
también algunas dadas y dificultades. Proponemos, pues, sefidadamente las
C0sas Més puestas en opinion acerca destos afectos, y s no [o que més
pudiéremosy proprio fuere dellos, porque s soltaremos [0 que causa
dificultad, y quedare en limpio lo que tiene probabilidad, quedara
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bastantemente demostrado. La continencia, pues, y la perseverancia parecen
Ser cosas virtuosas y dignas de aabanza, pero la disolucion y afeminacion
de animo viciosas y dignas de reprengdn. Y un mismo es continente'y
perseverante en € discurso de razdn, y  mismo que es disoluto es
también inconstante en d discurso de razén. Asmismo, € disoluto, pues
entiende que son vanos sus deseos, no se dira que los sigue conforme a uso
derazdn. Y d que es prudente todos |o tienen por continentey
perseverante, pero d que es continente y perseverante unos lo tienen
cuaquieraque é sea por prudente, y otros no acuaquieraquetd sealo
juzga por prudente. De la misma manera, a cuaquier disoluto lo juzgan por
incontinente, y a cuaquieraincontinente por disoluto, confundiendo € un
vocablo con € otro. Otros dicen que son vicios diferentes. Del prudente
también unas veces dicen que no puede ser incontinente, y otras, que
algunos que son prudentes y prontos, son con todo eso incontinentes.
LI&manse asmismo incontinentes en € engjo, y en lashonras, y en €

interés. Esta es, pues, la sumade lo que se ha propuesto.

Capitulo 11

En que se disputa cdmo uno, teniendo buena opinion de las cosas, puede ser
incontinente

Ha dicho en d capitulo pasado que € disoluto no obra conforme a uso

de razon, pues entiende a revés de lo que obra, sobre esto mueve una
dificultad, y prueba que se puede obrar ma sin ignorancia, por ser uno de
animo flojo en residtir, y después pone la diferenciaentre € continente

y d templado, que consste en lafuerzay rigor de los afectos, los

cuades en d templado son moderados, y fuertes en @ continente.

Preguntard aguno por ventura como se compadece, que uno sienta bien
delas cosas, y con todo eso seaincontinente; a esto responden algunos

que € que tiene sciencia de las cosas no puede ser incontinente, porque
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Seria cosa giena de razon y fuerte (como SOcrates decia) que estando
presente la sciencia otra dguna cosa venciese, y llevase d hombre tras

si forzado como esclavo. Porque Socrates muy de veras argumentaba contra
larazén, quiriendo probar que no habiaincontinencia, porgque no habia
ninguno que a sabiendas obrase d revés de lo que eramejor, Sino por
ignorancias. Esta razon pues, es contralo que se vee por experiencia. Y

asi conviene disputar deste afecto, S por ignorancia acaece, qué manera
es estade ignorancia. Cosa, pues, es ciertay manifiesta que €

incontinente, antes de caer en su incontinencia, tiene por cierto que

hacer aquello ta que después hace, no es cosa que conviene. Pero hay
algunos que parte desto conceden, y parte dello niegan, porque confiesan
no haber cosa més poderosa que la sciencia, pero que haya alguno que obre
a revés delo que entiende ser mgor, esto eslo que niegan. Y por esto
dicen que € incontinente, por No tener sciencia SiNo opinion, es vencido

de los deleites. Pero 5 opinidn esy no sciencialaquetiene, y

parecer en contrario no es fuerte sino flaco y remiso, como acontece alos
gue estan en duda, serd este tal digno de perdon por no perseverar en
ellas contra los fuertes deseos. Pero lamaldad no es cosadignade

perdon, ni cualquier otra cosa de las que se reprenden. Diremas, pues, que
las hace resistiendo en contrario la prudencia, porque ésta también es muy
poderosa. Pero esto también es cosa gena de razon, porque seria uno
juntamente prudente y incontinente, y ninguno habra que diga ser de hombre
prudente hacer voluntariamente las cosas que son maas. A mas desto, ya
esta arriba demostrado que la prudencia es virtud activa, porque €
prudente consiste en las cosas Ultimas, y estando ya de todas las demas
virtudes adornado. ASmismo, S € ser uno continente consiste en tener
fuertesy maos los deseos, no serad hombre destemplado continente, ni

el continente templado, porque ni d tener fuertes los deseos es de hombre
templado, ni € tenerlos malos; pero conviene que lo sea, porque s 1os
deseos son buenos, malo es d hébito que losimpidey no dgja seguirlos,
de manera que no toda continencia sera buena; pero s son flacos, y no
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malos, no son nadailugtres; ni tampoco, S Son Maos'y remisos, Son cosas
de tomo. Tampoco es cosainggne lamala continencias en toda opinién
hace perseverar auno, como S le hace arimarse aunaopinionfasa Y g
de toda opinion laincontinencia aparta, también habra dguna
incontinencia buena. Como aquel Neoptolemo de Séfocles, en latragedia
Filoctetes, es digno de alabanza por no haber perseverado en |los consgjos
que Ulises le habia dado, por la pena que sinti6 de ver que le habia
mentido. ASmismo, larazon sofistica que miente es una perplgjidad,
porque los sofistas, por quererse mostrar poderosos en € disputar,
redarguyendo cuando ellos procuran de concluir las cosas fuera de opinion,
hacen que ague ta discurso se vudva perplgidad de animo, porque et
como atado € entendimiento, cuando no quiere dar crédito ala conclusion,
por no satisfacerle lo que se ha concluido; y pasar adelante no puede, por
no saber como ha de satisfacer d argumento. Hay, pues, una razon por
donde parece que laimprudencia, junto con laincontinencia, serd virtud,
porque este tal, por su incontinencia, hard d revés de como entiende, y
pues cree ser |0 bueno mao y cosa que no conviene que se haga, haralo
que bueno sea, y no o que fuere mao. Asmismo, € que por persuasion de
otro hace y procuralas cosas de delete, y las escoge, parece que seré
mejor que no € que no las hace por discurso de razén, sSino por
incontinencia. Porque aque tal mas féacilmente se puede remediar, S hay
quien lo persuadalo contrario. Pero d incontinente cuédrale aquel vulgar
proverbio que decimos. ¢qué necesidad tiene de beber @ que le dalaagua
alagarganta? Porque S no estuviese desengafiado de lo que hace cuando le
persuaden a contrario, cesaria; pero teniendo entendido lo contrario, con
todo eso no menos lo hace. A mas desto, S en todas las cosas hay
incontinenciay continencia, ¢cud diremos que es @ verdaderamente
incontinente? Porgque no hay ninguno que caiga en todas las incontinencias,
y decimos que hay agunas que lo son de veras. Estas dificultades, pues,

se ofrecen, de las cuaes algunas conviene desatar, y con las demas no hay

que tener cuenta, porque € soltar ladudaes d halar laverdad.
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Capitulo 111

De como acontece ser uno incontinente, entendiendo ser malo o que hace
En € capitulo pasado ha propuesto ciertas cuistiones curiosas y
contemplativas que se ofrecen disputar en esta materia de la continencia,

y hadicho cdmo unas es bien tratarlas, y otras son de tan poco momento,
que es mejor degjarlas. Agora disputala cuestion primera, s es posible

gue uno seaincontinente entendiendo |o que hace. Después disputa en qué
géneros de cosas se dice uno continente o incontinente. Terceramente, si
es todo uno o son cosas diversas continencia 0 perseverancia. Todas estas
cuestiones son contemplativas y curiosas, pero parad fin de lafdicidad

no importan mucho.

Primeramente, pues, habemos de disputar S obran los incontinentes
entendiendo lo que hacen, 0 s no entendiendo; y s entendiendo, de qué
manera lo entienden. Tras desto, en qué genero o calidades de cosas
habemas de decir que conssten € incontinente'y € continente; quiero
decir s en todo regalo y en todo género de pesadumbre, o particularmente
en dgunas. Terceramente, S € continente'y € perseverante son unamisma
cosa, 0 son diversos. Y de la misma manera de todas las demas cosas que
son anexas a esta consderacion. Es, pues, € principio de nuestra

disputa, S por ventura consste & ser uno continente o incontinente en
gercitarse en taes o tales cosas, 0 en gercitarse detd o tal manera.
Quiero decir, S por ventura viene uno a ser incontinente solo por
gercitarse en tal manera de cosas, 0 no, Sino por lo uno'y por lo otro.
Trasdesto, 9 por venturalaincontinenciay la continencia conssten en
todas las cosas 0 no, porque € que del todo es incontinente, no se
gercitaen todo género de cosas, sino en aguelas mismas que € disoluto.
Ni tampoco se dice incontinente Alo por tratarlas, sea de cuaquiera
manera (porgue serialo mismo laincontinencia que la disolucion), sno
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por tratarse en elas de tal particular manera, porque € disoluto déjase
vencer de |os pasatiempos voluntariamente, pareciéndole que es cosa que
conviene siempre gozar de la presente dulzura; pero € incontinente no le
parece que es bien hacerlo, y con todo eso |o hace. Paralo que toca,

pues, a nuestra razén, todo es uno decir que tienen opinién verdadera de
aquellas cosas en que son incontinertes, 0 que tienen sciencia, porque
agunos que tienen opiniones, no dudan dellas, sno que les parece que lo
entienden muy bien'y por @ cabo. Pues S por creer més, remisamente los
que tienen las opiniones que los que tienen sciencia, obran d revés de

como entienden, no habria diferencia de la scienciaala opinién, porque
algunos no menos crédito dan alas opiniones que tienen, que otros alas
cosas que saben, como Heréaclito o dice claramente. Pero porque saber una
cosa se dice de dos maneras, porque € que entiende la sciencia, aunque no
use della, se dice que lasabe, y también € que se sirve ddlla, habra
diferenciadd entender y no consderar, y no consderando hacer o que no
conviene, a entenderlo y considerarlo. Porque hacer 10 que no conviene,
entendiéndolo y considerandolo, parece cosafuerte y gena de razon, pero
no s |o hace no consderdndolo. Asimismo, pues hay dos maneras de
propaosiciones, bien puede acaecer que, aunque uno |las tenga ambas, obre al
revés de aguella sciencia, no serviéndose sino de lagenerd y no dela

gue se toma en parte; porque las cosas particulares son las que se ponen
por obra. Hay también diferenciadesto alo universd, porque lo universa

en d mismo que dice se e, pero lo particular en lamismacosa. Es
proposicion universal, como s dijésemos agora: atodo hombre le es Uitil
laviandaenjuta; y particular, como s dijésemos. este es hombre; o td o

tal vianda es enjuta. Pero 5 eto estal otal, onolo sabe o, en

realidad de verdad, no |o advierte. Entre estas dos maneras hay tanta
diferencia, que entenderlo de una manera no causa admiracion ninguna, y de
la otra seria cosa de admiracion que acaeciese. Asmismo € tener una
sciencialos hombres se dice de otra manera fuera de las que habemaos

dicho, porgue en aguellos que entienden una scienciay no se sSrven ddlla,
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vemos en € ta habito dos diversdades, tanto que en agunamanerase
puede decir que latienen 'y que no latienen, como € que duerme, y € que
edtafurioso, y también € que esta borracho. Desta misma manera, pues,
estan dispuestos |os que estén puestos en afectos, porque las iras, enojos

y los deseos 'y concupiscencias de la carne, y las cosas deste jaez,
manifiestamente dteran los cuerpos, y aun en agunos causan furias. Es,
pues, cosa clara que los incontinentes habemos de decir ser a étos

semeg antes. Pero € saber uno bien proponer las razones de una sciencia,

no es bastante sefial para creer que obrard bien conforme a aquella
sciencia, porque aun estos mismos, cuando estan en semejantes afectos
puestos, hacen demostracionesy citan versos de Empédocles. Y los que
ahora, de principio, comienzan de aprender, conciertan bien cierto las
razones, pero aln no las entienden, porque han de arraigarse bienen €
entendimiento, y para esto es menester tiempo. Habemos, pues, de entender
gue asi como |os que representan recitan gjenos pareceres, asi también los
incontinentes |as razones de los otros. Podra también uno en esto la causa
congderar naturalmente, porque una opinion universa y otrade, cosas
particulares, delas cualesyajuzga e sentido solamente, cuando destas

dos, pues, unarazon se compusiere, de necesidad, en lo contemplativo, ha
de afirmar d dmaser adl, y enlo activo ponello luego por obra, como,

S conviene gustar todo o dulce, y esto es unade las cosas dulces, de
necesidad € que pudiere, y nadie se lo estorbare, 1o pondra por obra
juntamente. Pues cuando hobiere una opinion universal que prohibad
gustarlo, y otra que diga que toda cosa dulce es suave, y que ésta es cosa
dulce, y es éstala que manda por ser acaso ta @ deseo, launaledice:

desto has de huir, y laotra, que es d deseo, le mueve aquelo siga,

porqgue bien puede mover por si cada una de las partes del dma. De manera,
gue en alguna manera podemos decir que acaece hacerse uno, por larazony
opinion, incontinente, no siendo dlas por S mismas Sno

accidentariamente, porque € deseo es @ que es contrario alarecta

razon, y no laopinion. Y por esto losfieros animaes no se llaman

197



incontinentes, porque no tienen opinidn universa, Sno representacion y
memoriade las cosas sngulares. COmMo, pues, se sudtelaignoranciay
torne a ser sabio € destemplado, esla mismarazén que ddl borracho y del
dormido, y no es propria deste afecto, la cua razén habémoda de entender
delos que tratan lafisologiay naturdeza, delas cosas. Y, puesla

Ultima proposicion es opinion ddl sentido y propria de los negocios, esta
tal, € que en afecto de intemperancia puesto et4, o no latiene, o de

tal suerte latiene, como s aquel su tener no fuese saberla, sino decirla
solamente, como € borracho versos de Empédocles recita, y porque €
término menor, ni es universa, ni parece pertenecer ala sciencia, como

el universad. Y asi parece que acaece |0 que SOcrates inquiria, porque la
intemperancia no parece que acaece estando presente la que es propriay
verdadera sciencig, ni etatal sciencia se turba con este tal afecto,

sino laque consste en @ sentido. De la cuestion, pues, S €

intemperante obra sabiendo o que hace, 0 S no, y S sabiendo, de qué
manera sabiendo, baste |o tratado.

El engerir ArigtGteles las reglas de l6gica con la materiamord, me

fuerza a que lo que los ignorantes en | 6gica no entenderén, o declare
brevemente. Congta, pues un discurso de razén, que llaman silogismo, de
dos proposiciones'y una conclusion que de dlas se colige. Yalamés
generd y que comprende més universaes sentencias, llamaa Aristoteles
primera propogicion y primer término, y ala que ya particulariza,

postrera proposicion y postrer término, como S decimos. con cuaquier
bueno y virtuoso es bien tomar amistad, y pues éste es bueno y virtuoso,
bien serd tomes amistad con é; aquella sentencia generd es primera
proposicion, laotra que ya particularizay dice que éte estd, esla

Gltima proposicion, y de ambas se colige la conclusion, que conviene tomar
amistad con agud tal. Pocas veces, pues, se hierran las consultas por
fata de aguellas primeras proposi ciones generaes, porque no son muchas,
y como hablan en general déjanse entender, pero acerca dd particularizar
suele haber engafio, y por esto dice bien Aristételes que saber las
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proposiciones generales, y no particular no es saber perfecto.

Capitulo IV
En que se disputa s hay alguno dd todo incontinente, o s todos los que

lo son lo son en parte, y s dguno del todo 1o es, en qué género de cosas
loes

En & capitulo pasado propuso Aristoteles tratar ciertas cuestiones

acerca de la continencia, y tratd las que habemos visto. Agoradisputa s
hay adguno que en todo género de vicios seaincontinente. Y asi divide los
deleites en unos de cosas necesariamente obligatorias, como es e comer 'y
beber paravivir, y otros de cosas voluntarias, como son |0s que proceden
de las honras, y declara cdmo incontinente, asi absolutamente dicho, se
entiende en los deletes corporaes, pero con aditamento incontinente en

€l desear honras 0 haciendas bien se dira. De modo que € incontinente
absolutamente dicho y € disoluto, en unas mismas cosas se emplean, aunque
de diferente manera.

Tras desto habemos de disputar s hay alguno absol utamente

incontinente, o S lo son todos en parte'y, S 1o hay, en qué cdidad de
cosas consiste. Entendido, pues, estd que los continentes'y los
perseverantes, y losincontinentes y los afeminados, conssten en los
deetesy pesadumbres. Pero, porque destas cosas que dan deleite, unas
hay necesariamente obligatorias, y otras, en cuanto asi mismeas,
voluntarias y subjetas a nuestra eleccion, pero quetienen en si gran
exceso (Ilamo necesarias las corporaes, como son las cosas de
mantenimiento y carnales apetitos, y cosas semegantes que a cuerpo
pertenecen, en las cuaes pusmos ladisolucidon y latemplanza), y otras
gue no son necesariamente obligatorias, pero dignas de ser por si mismas
escogidas y estimadas, como S dijésemos: lavictoria, lahonra, las

riquezasy otros bienes semgantes 'y aplacibles cosas, alos que en tales
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bienes como éstos, contrad uso de la buena razén que tienen, quieren
exceder, no los llamamos absol utamente incontinentes, Sno, con
aditamento, incontinentes en los dinerosy en laganancia, y en lahonray

en la safia; pero absolutamente no los Ilamamos incontinentes, como a
personas diferentes de los que son absolutamente incontinentes, y que los
llamamos asi por cierta semganza, de la misma manera que decimaos €
hombre que ganalajoyaen lasfiestas dd Olimpo: porque con aqudlla
poquita de adicion se digtinguio € vocablo comin ddl particular y

proprio. Pero con todo eso, € absolutamente incontinente diferente es de
los otros, como se vee por estarazon: que la incontinencia es vituperada,
no solamente como yerro, pero como especie de vicio, oraseaen generd,
oraen parte, pero de los otros ninguno. Pero de aquellos que se emplean
en los usos corporaes, en que decimos consiste ser uno templado o
disoluto, € que no por propria eeccidn busca los excesos de los deleites

y huye los de las cosas tristes y pesadas, como de la hambre, de la sed,

del cdory frio, y de las demés cosas que en € tacto y gusto consisten,

sino fuera de su eeccidn y parecer, este td se dice incontinente, no con
aditamento en tal o td cosa, como lo decimos en la cdlera, Sino asi:
absolutamente incontinente. Lo cua en esto se conoce: que los que se
[laman disolutos, por causa destas cosas se llaman, y no por ningunade
lasotras. Y por esto, ponemos que € incontinentey € disoluto se

emplean en un mismo género de cosas, y también € continente y €
templado, pero no ninguno de |os otros, porque, en cierta manera,
congsten en unos mismos ddetes y molestias. Pero aungue en unas mismas
cosas se emplean, no se emplean de una misma manera, Sno |os disolutos de
su propriadeccion y voluntad, y los incontinentes sin eleccion. Por esto
decimos ser mas disoluto aquel que, Sin incitarle sus deseos o, Sin

incitarle mucho, busca los extremos deleites y huye las molestias
moderadas, que no & que |o hace acosado de sus deseos reciamente. Porque
duéhicieraesteta s un juvenil deseo leincitara, 0 dgunafuerte

molestiale sucediera en la necesidad de |as cosas necesariamente
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obligatorias? Pero por cuanto en las codicias y deleites hay unos de cosas
que, en su género, son buenas'y honestas, (porque de las cosas suaves
algunas hay que naturalmente son cosas de escoger, Y otras contrarias
ddlas, y otras medias, como en lo pasado dividimos, como sonlos dineros,
laganancia, lavictoria, lahonra), en todas |as cosas semgantesy en

las que son medias, no son vituperados los hombres ni por sufrillas, ni

por desedllas, ni por amallas, sSino por errar e como 'y exceder. Por esto,
todos cuantos, fuera de razon, se dgjan vencer o procuran alguna cosa de
las que son naturalmente y de suyo honestas y buenas, son vituperados,
como |os que procuran més honra de la que les conviene, o procuran para
sus hijos o para sus padres, porque éstas también son cosas buenas, y 10s
gue las procuran son aabados. Pero con todo eso hay en esto su exceso,
Como S uno por sus hijos pelease contralos dioses, como cuentan las
fébulas de Niobe, 0 como aqud satiro que tuvo por sobrenombre Filopator,
gue es amador de su padre, por € demasiado afecto de amor que mostré para
con su padre; porque en aquello se mostraba muy necio. En estas cosas
pues, por larazén que habemos dicho no hay madad, porque cada cosa
destas por si misma es de apetecer naturdmente, pero lo queen dlas es
malo y de aborrecer son los excesos. Pero laincontinenciano esdela
misma manera, porque la incontinencia no solamente es de las cosas de que
nos habemos de guardar, pero es también de las que vituperamos, aunque,
por dguna manera de semganza dd afecto, suelen poner é nombre de la
incontinencia a las demés cosas, como cuando dicen de uno que esma
médico o ma representante, del cud asi, absolutamente, no dirian que es
malo. Pues asi como en esto, no porque cada cosa destas sea maldad, sino
por tener aguna proporcion de semejanza con las cosas maas, sedice
maa, asi también habemos de juzgar de laincontinencia, que la
continenciay laincontinencia, propriamente, son las que se emplean en lo
mismo que latemplanzay la disolucidn; pero de la safia se dice por cierta
semganza, y por esto |o decimos con este aditamento: incontinente en la

safia, 0 en lahonra, 0 en laganancia
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Capitulo V

CoOmo en las cosas que de su propria natura eza no son suaves, no sedice
absolutamente la incontinencia, Sno otra que se llamaasi por cierta
manera de metéfora

Por continuacion de vicios y fata de doctrina vienen los hombres a
olvidarse tanto de quién son y del parentesco que tienen con Dios de donde
sdlieron, que se vienen atornar bestias, como nuestro celestia poeta

lirico lo canta, y alin vienen a hacer cosas que en redidad de verdad las
bestias no las harian, como agunos que se encarnizan tanto en la

venganza, que abren las entrafias ddl que quieren ma y le beben la sangre
del corazdn, no como lo hace € lobo o la comadreja por matar la hambre
natural, Sno por un endemoniado odio que dentro del ama tienen recocido.
Otros toman gusto de ver atarse unos con otros, como o hacian los
romanas, en |las fiestas que llamaban de los gladiatores en su lengua,

dignos de ser alo menos en esto gravemente reprendidos, de que gustasen
de ver perecer su propria naturaleza ali miserablemente. Otros, dgjadas
las viandas naturales que Dios cri6 parad mantenimiento del hombre, se
dan acomer carnes de su propria naturaleza, 1o que ni aun las bestias
crueles no lo hacen (porque € ledn come de un becerro o de un corzo, mas
no de otro ledn, ni & lobo de otro lobo, ni € perro de otro perro) como

lo hacen los canibales en las Indias, y otras no solo barbaras, pero alin
begtiales naciones. Otros, dgjando @ uso natura del macho con lahembra,
se dan a bestiaes deleites de machos con machos, |0 cua ser de extrema
madicialo afirma San Pablo en la epistola que escribe alos Romanos. El
abstenerse, pues, de tales brutalidades dice Aristoteles que no se hade
llamar continencia, ni caer en élas incontinencia, SNo por manerade
metafora, sSino que su proprio nombre es bestialidad o brutalidad.

Pero por cuanto hay algunas cosas de su propria naturaleza suaves, y
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déstas unas sencillamente suaves, y otras particularmente para agun
género, asl de animaes como de hombres, y otras cosas hay que de su
naturaleza no son suaves, Sno que o por tener @ seso lisado, o por

estar habituados amaas costumbres, o por ser de maanaturaleza de
condicidn, las tienen agunos por suaves, en cada una déstas se puede
halar habitos semgantes, digo hébitos y condiciones bestides, como la

de agudllamujer que dice que gustaba de &brir por medio las mujeres
prefiadas y comérsales|as criaturas que llevaban en d vientre como son

las cosas, de que dicen que gustan algunas gentes crueles que viven cerca
del Ponto Euxinio, de los cuaes unos comen las carnes crudas, otros
humanas, otros por hacerse mucha fiesta se dan los unos a los otros sus
proprios hijos acomer en los convites, 0 como lo que de aqud tirano
Faaris se escribe. Tales cosas, pues, como éstas, son begtides. Otras
cosas acaecen a otros por agunas enfermedades, o por furia de cabeza,
como agquel que ofrecid a su propria madre en sacrificio y después sela
comio, o € otro servo que se comio los higados de otro compafiero suyo.
Otros habitos malos hay que proceden de enfermedades 0 de mala costumbre,
como & arrancarse los cabellos 0 comerse |as uiias, 0 comer carbones o
tierra; aamismo d guntamiento de machos con machos. Porque estos tales
vicios a unos les suceden por naturaleza, y aotros por costumbre, por
haberse mal acostumbrado dende nifios. Aquellos, pues, que tales cosas
hacen por su maa naturaeza, ninguno cierto dira que son incontinentes,

de la misma manera que alas mujeres nadie las llamara continentes, porque
en d carnal guntamiento no obren, pues es su naturaeza recebir. Ni
tampoco aguellos que por ma hébito estan ya como enfermos en aguello,
porque € tener cada cosa destas ya excede los limites de lamaldad o
vicio, como lamisma brutaidad. Y € que taes cosas tiene como éstas,
vencer 0 ser vencido en dlas no se ha de decir absolutamente
incontinencia, Sino por cierta semeganza, como € queenlo quetocaala
safia tiene seme ante manera de afecto, no se llama absolutamente

incontinente. Porque todo Vvicio que excede, y todaimprudencia, y toda
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cobardia, y toda disolucion, y todarterriblez de condicion, o procede de
brutalidad, o de ma temperamento de cuerpo. Porque € que desu
naturaleza es de tal condicion, que de toda cosa tiembla aunque no sea
sino de un chillido de raton, es cobarde de una brutal cobardia. Otro

habia que de una enfermedad |e habia quedado este vicio, que teniatemor
de unacomadregja. Y entre losimprudentes, los que de su naturd condicion
son g enos de toda buenarazdn, y que solo serigen por @ sentido, son
brutales, como agunas naciones de aguellos barbaros que vienen lgjos de
nosotros, pero los que son tales por agunas enfermedades, como son la
epilepsa o ma de corazdn, o lafuria, son enfermizos. Acontece, pues,
algunas veces que dguno solamente tenga semeante manera de afectos, pero
gue no sea vencido dellos, como s dijésemos agora que Falaris se
abstuviese dd deseo de comerse aguin mochacho, o de agun brutal deleite
enlo que tocaalacarna concupisciencia. Otras veces acaece que no

010, lo tienen, pero alin son vencidos ddl. De la misma manera, pues, que
vicio absolutamente dicho se entiende de aquel que no excede los limites
humanos, y cuadquier otro se dice, con aditamento, vicio bestid o de
enfermedad, pero, asi absolutamente, no se dice vicio: esta claro que de
lamisma manera laincontinencia, absolutamente dicha, solaaguedla es que
se empleaen lo mismo que la disolucion humana, y que laotrase dira
incontinencia brutal o de enfermedad. Entendido, pues, esta como la
incontinenciay la continencia cong sten solamente en las mismas cosas en
queladisolucion y laintemperancia, y que en las demés cosas es otra
manera de incontinencia que se dice asi, no absolutamente, SNo por una

manera de metéfora

Capitulo VI

Como laincontinencia del enojo no es tan afrentosa como la de |os deseos;
deladiversdad de los deleites y vicios de los hombres
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Ha concluido y demostrado ya Aristotel es como propriamente hablando
laconcienciay laincontinencia se dicen en los deletes, que no exceden

el término de nuestra naturaeza, y que en las demas cosas no se dice Sho
con aditamento y por cierta manera de metafora. Agora hace comparacion
entre la que se dice propriamente incontinenciay laincontinencia del

€nojo, porgue es cosa més acderada €l enojo y que no aguarda del todo la
consultade larazdn, y asi no esté tan en mano de las gentes, y también
porque € movimiento de la cdlera procede més de la naturaleza. Después,
parameior entender y declarar esto, tornaa hacer division de los

deleites.

Cuén més dfrentosa es la incontinencia de los deleites que no lade

el enojo, disputaremos agora de presente. Porque € enojo parece que
escucha alarazon, pero que no la percibe bien, como los criados que son
demasiadamente prestos, que antes de percibir del todo lo que les mandan,
corren a ponerlo por obra, y asi después hierran o que hacen. Los perros
también, antes de considerar S € que entra es amigo, solamente haga
ruido, luego ladran; de lamisma manerala safia 0 enojo, por su caor y
presteza natura percibiendo, aunque no lo que le mandan, aceleraluego a
lavenganza, porque o larazon o laimaginacion le representd que aquello
es afrenta 0 menosprecio, y laira o enojo, como cosa ya persuadida que
convieneresidtir alo ta, atérase luego; pero @ deseo, solamente la

razon o € sentido le diga: esto es suave, determinadamente va luego a
gozarlo. De manera, que lairaen aguna manera obedece alarazdn, pero
€l deseo, no, y por esto es mas vergonzoso. El que es, pues, incontinente
en laira, en dgunamanera se puede decir que es vencido de larazon,
pero € otro es vencido del deseo y no de larazén. A més desto, ser uno
vencido de | os gpetitos naturaes, mas digno es de perdon, pueslo es e

ser vencido de los deseos que a todos son comunes 'y en cuanto Son comunes,
y lairaes cosamés naturd, y también laterriblez de condicion, que no

los deseos excesivos, y en ninguna manera necesarios, como € que e
excusase de haber puesto las manos en su padre, diciendo que también su
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padre |as habia puesto en su agliielo y su agiielo en su bisaglido, y asi de
ali arriba, y demostrando su hijo pequefiudo, dijese: también éste cuando
vengaa ser varon las porna en mi, porque yaesto nosviene delinge. Y
otro, que arrastrandolo su hijo, cuando llegd ala puertale mando parar,
diciendo que hasta dli no més habia @ arrastrado a suyo. ASmismo més
injustos son los que atraicion hacen € agravio, pero € colérico o

arado no es hombre que se paramucho a pensar traiciones, ni lamismaira
no es cosa oculta, Sno harto manifiesta. Pero € deseo es urdidor de
traiciones, como dicen que lo esladiosadel amor, como dice Homero que
es la correa de la engafiosa diosa de Chipre, en lacua hay taes engafios,
gue deciden muchas veces aun € entendimiento ddl prudente. De manera que,
pues semegante incontinenciaes mésinjustaque lade la ira, seramas
afrentosg, y seré absolutamente incontinencia, y en guna manera sera
vicio. También ninguno hace afrenta a otro movido de dolor, pero
cuaquieraque de airado hace dguna cosa, la hace movido de dolor; mas €
que hace afrenta, hécela gustando de hacerla. Pues s aguellas cosas son
mas injustas, con las cuades enojarnos es més justo, seracierto la
incontinencia en los deseos més injusta, porque en lairano hay deleite.
Laincontinencia, pues, en los deseos, mas afrentosaes que no lade la

ira Entendido, pues, y manifiesto estd como la continenciay la
incontinencia consisten en |os deseos y deleites corporaes, pero habemos
de entender qué diferencias hay dellos. Porque, como yalo dijimos d
principio, unos deleites hay humanosy naturales, asi en su género como en
su cantidad, y otros hay brutales, y también otros que proceden de fdta
dejuicioy de dgunas enfermedades. En € primer género, pues, destos
condgten latemplanzay la disolucién solamente. Y por esto alas betias

ni las lamamos templadas ni disolutas, sno por modo de metéfora, S

acaso un género de animales difiere de otro en violencia, o en lujuria, 0

en € comer excesivamente, porque hi tienen eeccidn, ni discurso de

razon, Sno que son movidos por su haturaeza, como los hombres que estan
locos, de manera, que lafuria o impetu de las bestias menos es que €
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Vicio, pero es més de temer, porque en las fieras no esta depravado lo
meor como en los hombres, sino que fatd en dlasy no lo hay.
Compararlas, pues, con  hombre, es delamismamaneraque s uno
comparase una cosa viva con otra que no tiene vida, y preguntase cud
dellas es peor. Porque lafdtadd que no tiene en s principio, menos
grave sempre esqueladd quelotiene y d entendimiento es e

principio. Hacer, pues, tal comparacion es como comparar lainjusticia con
el hombre injusto, porque cada uno dellos en guna manera es peor, pues

un hombre mao hara muchos millares de maes més que unafiera

Capitulo V11

De continente'y ddl incontinente, dd congtante y afeminado

Y aque hamostrado cdmo la verdadera continenciay laincontinencia
consisten en los deletes corporaes, comparaagorael continente con €
congtante'y € incontinente con @ afeminado, y muestra como € continente
y € incontinente tienen por propriamaterialos deleitesy las cosas

suaves. € uno para no derribarse aellas, no sendo honestas, y € otro
para derribarse. Pero € constante y d afeminado las contrarias. € uno
paradurar en sufrillas, y € otro para dgjarse luego caer en

resdillas

Y a, pues, se hatratado en lo pasado de los deleites del tacto y del

gusto, y también de las molestias. ASmismo, de los deseos y abstinencias,
en gque conssten la disolucidn y latemplanza. Acontece, pues, detd
manera uno estar dispuesto en dlas, que sea vencido de aquellas, en que
los més de los hombres suelen vencer, y acontece también vencer en
aquellas, en que los més de los hombres son vencidos. Destos dos géneros
de hombres, @ que en los ddetes hace lo primero esincontinente, y €

gue lo postrero, continente. Pero € que en los dolores y cosas pesadas de

sufrir, hace lo primero, es afeminado, y € que lo postrero, llamase
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constante. Entre estos dos contrarios estan de por medio los habitos de
los més hombres, aunque suelen derribarse més a los peores. Pero por
cuanto agunos de |os deleites son necesariamente obligatorios, y otros

no, y otros hasta cierto término lo son, pero los excesos dellos no, ni
tampoco los defectos, y [0 mismo es en los deseos y molestias, agque que
en las cosas deletables, busca los extremas, 0 en cuanto son extremos, 0
de su propria voluntad y deliberacion, y por causa dellos mismos, y no por
otro fin que de ali resulte, este tal es e disoluto. Porque de necesidad

este td no se ha de arrepentir dellos, y por esto no tiene remedio,

porque e que no se arrepiente, No es capaz de remedio. Contrario deste es
e quefdta y € que guarda d medio este es e templado. Delamisma
manerad que rehisa las molestias corporaes, no por flaqueza de animo
sino por eeccion determinada. Pero de los que lo hacen no por voluntad
determinada, unos se dejan vencer dd mismo ddleite, otros por huir la
molestia que les da e mismo deseo. De manera, que difieren estos los unos
delos otros. Cualquiera, pues, juzgara ser peor € hacer las cosas feas,

0 no desedndolas, 0 desedndol as tibiamente, que no deseandolas con aficion
muy encendida. Y peor es herir auno no estando airado, que herirlo
estando encendido en cdlera. Porque ¢qué haria éste tal s estuviese
movido del afecto? Y por esto, es peor d disoluto que no & incontinente.
Destos dos, pues, que habemos dicho, € primero tiene mas muestra de
afeminacion de animo, pero d otro es disoluto. El continente, pues, es
contrario del incontinente, y & congtante del afeminado, porque la
congtancia condste en d resdtir y la continenciaen € vencer, y

resgtir es diferente del vencer, como € no ser vencido dd acanzar
victoria. Y por esto, es mis de preciar la continencia que la constancia.
Pero @ que desmaya en las cosas en que los més resisten y salen con €llo,
este tal es afeminado y ddlicado, porque no es otra cosa delicadez sino
afeminacion de animo, como ladel que por no sufrir la pesadumbre de
levantar la capa, ladgair rastrando, y pareciendo en laddlicadez a
enfermo, no le parece que es miserable, sendo tan semgante d quelo es.
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De lamisma manera, pues es en la continencia'y incontinencia. Porque no
es de maravillar que uno sea vencido de deleites o pesadumbres fuertesy
excesivas, antes es de perdonar y haber compasion dé, s resistiendo fue
vencido, como aquel Filoctetes en la tragedia de Teodectes mordido de la
vibora, 0 como aquel Cercion en latragedia Alope de Carcino, y dela
misma manera que los que procuran detener larisa, de un golpe la
despiden, como le acontecid a Jenofanto. Pero es de maravillar cuando lo
es en aguéllas en que los mas pueden residtir, y € no es bastante a

resitir, no por la naturaeza de su género ni por enfermedad, como
acontece alos reyes de los Scitas, que ya de lingje les viene afeminados,

0 como es la naturaleza de la mujer comparada con ladel varon. Parece
también disoluto & que es demasiado en € decir gracias'y donaires, pero
no es sino afeminado, porque & decir donaires es relgjacion de animo,
pues es manera de decanso, y € que es demasiado en € decir donaires, es
uno de los que en & holgarse sSiguen exceso. Hay, pues, una manerade
incontinencia que es una desenfrenada temeridad, y otra que es flagueza.
Porgue unos, aungue hayan deliberado una cosa, no perseveran en o que han
deliberado, por la perturbacion del &nimo, y otros, por no consultar bien
lo que hacen, se dgjan llevar donde los induce su perturbacion. Porque asi
como los que primeramente se mueven, no son después molestados desta
pasion, de lamisma maneralos que se previenen con € sentido, y miran
las cosas primero, y despiertan asi mismosy a su discurso de razén, no
son vencidos de sus afectos, ora sean de deletes, orade molestia. Pero
los que més incontinentes son de desenfrenada incontinencia, son los
repentinos y los melancdlicos. Porque aquéllos por su prestezay estotros
por lafortaleza dd afecto, no escuchan razon, por ser muy prontos en

Seguir SUS imaginaciones.

Capitulo VIII
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En qué difieren d disoluto y € incontinente

Yaque ha declarado Aristételes como € disoluto y € incontinente
consisten en una misma manera de gercicios y deleites, pero € uno por
elecciony d otro por perturbacion, compara agora estos dos géneros de
afectos entre s, y muestra cuan mas malo es ser uno disoluto que ser
incontinente. Porque € disoluto yerraen los principios y esta persuadido
gue no hay otro bien sino d vivir sensuamente, y que los que no gozan de
aquello no saben qué cosa es vivir, y como cuenta Macrobio de la
disolucion de dulig, hija del emperador Augusto, y por esto ni tiene
arrepentimiento ni remedio, mientras no se desengafiare. Pero
incontinente, como no se mueve por eeccion, Sno por perturbacion, pasada
aquéllarecondcese, y reprueba agud hecho y |o aborrece, y tiene remedio
con abstinencias, con evitar las ocasonesy no ir (como dicen) aferias,

do libre md en dlas. Asi compara Aristételes alos incontinentes con los
que tienen ma de corazon, que no lestomasino atiempos, y alos
disolutos con los hidrépicos o tisicos, quellevan  md ala contina.

El disoluto, pues, como habemos dicho, no es capaz de

arrepentimiento, porque persevera en su ddiberacion. Pero € incontinente
en adgunamaneralo es. Por esto no es asi como arriba disputamos, sino
que € incontinente es fécil de remediar y curar, pero d disoluto no

tiene medio, porque € vicio de ladisolucion parece d ma de hidropesia

y alaenfermedad que padecen los que se hacen tisicos, pero la
incontinencia es semgante d ma de corazon. Porque ladisolucion esmd
gue duraalaconting, pero laincontinenciaaciertos tiempos. Y,
absolutamente hablando, es diferente género de mad la incontinencia que no
el vicio, porque € vicio no se conoce, pero laincontinencia condcese. Y
de los incontinentes, mejores son los que sSin consideracion se mueven, que
los que acanzando razdn no perseveran en ela, porque a éstos menos
perturbacion los derribard, y no |o hacen sin consideracion como los

otros, porque € incontinente es semejante d que facilmente y con poco

vino se emborracha, 0 con menos que los que se emborrachan vulgarmente.
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Congta, pues, que laincontinencia no es, absolutamente hablando, vicio,
Sno en dguna manera por ventura, porque laincontinencia es fuerade
eleccion, pero € vicio es por eeccion; pero, en cuanto alas obras,

seme antes son como dijo Demodoco de los milesos: |os milesos no son
necios, pero hacen 1o mismo que los necios. También |os incontinentes no
son, cierto, injustos, pero hacen sinjugticias. Pero por cuanto
incontinente es de ta calidad que sgue |os excesivos deleites sensuaes,
no por estar persuadido, sino fueradel uso de su razon, pero d disoluto
esta persuadido que es cosa que conviene seguirlos, d incontinente
puédesdl e facilmente persuadir lo contrario, pero a disoluto no porque la
verdad conservad principio, y € vicio lo destruye; y en los negocios es
e principio agudlo por lo cud setratan, como en las mateméticas las
proposiciones. Porque ni en las mateméticas se demuestran |os principios
por razon, ni agui tampoco, sino que lavirtud, o naturd o adquirida por
costumbre, es la que ensefia, a sentir bien de los principios. El templado,
pues, ese que estd cuad habemosdicho, y d contrario dél esd

disoluto. Pero hay otro que, fuera de larectarazon, le turba d afecto,

a cud le vence d afecto hasta tanto que no obre conforme a recta razon,
pero no, le vence de tal manera que venga a persuadirse que conviene asi,
arienda sudta, darse adeleites semgantes; y este tal es€

incontinente, y es mejor que no d disoluto, ni es absolutamente malo
porque se conservaen é lo meor, que es € principio. Hay también otro
contrario déste, que es @ que resiste y no se dgja vencer por € afecto.
Delo cud se colige que @ hébito deste td esbuenoy € dd otro mdo.

Capitulo IX

En qué se parecen y en queé difieren @ continente'y € terco o porfiado
Averiguado esta que todo continente es congtante, aungue difieren en

€l respecto € continente'y & constante. Pero porque hay personas que en
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lo que no va conforme arazon, suelen ser tan porfiadas que antes les
quitarén las vidas que les desarraiguen la persuasion, alos cudes

solemos llamar tercos, o arrimados, o porfiados, pone aqui Aristételesla
diferencia que hay entre d porfiado y € congtante, que € congtante eta
firme enlo que le persuadio la buenarazdn, y d porfiado enlo quele

dictd suimaginacion. Y adl, d constante sabe dar razon de su parecer,
pero e porfiado no otrasino porque si 'y porque no. Y asi, semejante
vicio dice Aristételes ser proprio de hombres groseros, rudosy faltos de
doctring, y especidmente s con todas estas fatas estén puestos en

sefiorio, son intolerables, porque quieren con su poder gecutar suUs
imaginaciones'y que sealo que adlosles parece, aunque dé voces contra
éloslarazon. Lo cud, vemos claramente en |os desventurados que siguen
la secta mahometana, que por nuestros pecados ha tanto ya que dura, que
por su rudezay ignorancia dan crédito firme a cosas més desvariadas que
suefios de enfermos, y mueren por ellasy las defienden con la defensién no
humana, que es la buena razdn, que con éta no se pueden defender
desvarios y torpedades semeantes, sino con la defensidn bestiad, que es
lade las armas, con que cualquier cosa maa puede defenderse.

¢ES verdad, pues, que cualquieraque en cuaquierarazony en

cuaquiera deliberacidn persevera es continente, o € que en labuena? ¢Y
diremaos que es incontinente cua quiera que no persevera en cudquiera
manerade ddiberacion y derazon? ¢O d que perseveraen fdsarazény no
buena ddliberacidn, como arribalo dudamos? ¢O diremos que,
accidentariamente, d continente persevera en cuaquieramanerade
deliberacion y de razon, pero cuanto a su proprio parecer en laverdadera
razon y buenaelecciony, por @ contrario, € incontinente? Porque S uno
escoge o procurata cosa por respecto detal, aguello por cuyo respecto
laprocuray laescoge, por si mismo lo procuray escoge; pero |o otro no,
Sno accidentariamente, porque aquello decimos absolutamente tal, que es
por si mismo tal. De manera que puede acontecer que en cuaquiera manera

de parecer d continente eté firmey € incontinente vecile, pero
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absolutamente se dice tal € que lo hace en @ verdadero parecer. Hay,
pues, agunos que perseveran firme mente en su propdsito, y hay otros, que
vulgarmente | os Ilaman arrimados a su proprio parecer, o porfiados, como
gentes que dificultosamente creen, ni facilmente se pueden mudar de su
proprio parecer, los cuales parecen en algo a continente, de lamisma
maneraque d prédigo d liberd, y € atrevido a que es osado; pero en
muches cosas son muy diferentes. Porque & continente no se derribade su
parecer por ningun afecto ni codicia (pues cuando conviniere escuchara
razon y se dejaré persuadir), pero € arrimado no deja su parecer por

razon ninguna; pero deseos admitenlos y muchos dellos se dgjan vencer de
los deleites. Son, pues, arrimados o porfiados |os que siguen su proprio
parecer, y los que son faltos de doctring, y los hombres rigticos. Y los

gue siguen su proprio parecer, hacenlo o por deeite o por molestia,

porque se huelgan mucho cuando salen con su intencidn, S ya después no
vienen adesengaiarse, y se entristecen 9 no sale en efecto lo que elos
porfian, como s fuese ordinacion. De manera que estos tales més
semegjantes son d incontinente que no a continente. Otros hay que no
perseveran en lo que ddliberaron, y no por eso son incontinentes, como
aquel Neoptolemo, en latragedia de Sofocles, Ilamada Filoctectes, no
perseverd en lo que habia deliberado, y esto por deleite, pero por deleite
honesto; y Ulises habiale persuadido a que mintiese. Porque no todos los
que por ddete hacen dguna cosa son disolutos, ni malos, ni

incontinentes, sino los que lo hacen por deleites deshonestos. Y, pues,

hay alguno de ta condicidn que se huelga menos de lo que conviene con las
cosas corporaes, y tal como éste no perseveraen larazon, @ continente
serdmedio entre este td y d incontinente. Porque € incontinente no
persevera en larazén por dguna cosa demasiada, y estotro por aguna cosa
de defecto; pero € continente perseveray no muda de parecer por otra
cosa. Pues s la continencia cosa honestay virtuosa es, de necesidad
ambos a dos habitos contrarios han de ser malos, como en redlidad de

verdad lo parecen ser. Pero por cuanto € que consista en defecto en pocos
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hombresy raras veces se hdla; asi como la templanza solamente parece
contraria de la disolucién, de lamisma manera la continencia parece tener
solamente por contraria alaincontinencia. Pero como muchas cosas se
dicen tdes "por dguna smilitud, la continencia dd templado también se
dice continencia porque, asi @ continente como e templado, se dicen ser
tales por no hacer cosa alguna fuera de 1a buenarazon, en lo quetocaa
los deleites corporaes. Pero € continente hécel o teniendo malos deseos,
y € templado no teniéndolos. Y d templado esdetd condicion, queno le
da gusto d hacer las cosas fuera de razon; pero € continente halla
deleite en ello, pero no se dgavencer. Son aamismo semegantes e
disoluto y € incontinente, aungue son diversos, porque e unoy € otro
sguen los deleites corporales, pero € disoluto siguelos persuadido que

conviene seguirlos, mas d incontinente no persuadido.

Capitulo X

Cdmo no es posible que un mismo hombre sea juntamente prudente y
incontinente

Llamae hombre prudentes alos que en lo que toca alas cosas dd,

saben detal maneraregirsey granjear las cosas de susinteresesy
pretensiones que les salgan como dllos desean. Pero estamas se hade
llamar astucia que prudencia, porque la verdadera prudenciaes unade las
virtudes, y ninguna virtud tiene compafiia con los vicios, pero semgante
sagecidad y astucia bien puede hdlarse en gente fatade virtud. Y esta
esla prudencia de los prudentes y la sabiduria de los sabios, que Dios

por Esaias, capitulo treintay tres, tiene amenazada, que ha de destruir.
Porque s prudencia quiere decir providencia en las cosas por venir, ¢cOmo
son prudentes [os que en & proveer |as cosas venideras echan mano de lo
gue de hora en horay de punto en punto lo van dgando, y no es dado

cuando ya o es perdido 0 se va perdiendo, y se descuidan y tienen en poco
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aquello, que, so pena de ser peores que bestias, han de tener por cierto
les ha de durar an tiempo y Sn haber fin eternamente? ESto es, pues|o
gue Arigtételes trata en este capitul o, y prueba que ninguin incontinente
es prudente, coligiéndolo de las proposiciones ya arriba concedidas en la
segunda manera de argumentar, desta suerte: Todo varon prudente es
virtuoso, ninguin incontinente es virtuoso, luego ningn incontinente es
prudente.
Pero no es posible que un mismo hombre sea juntamente prudente y
incontinente, porque ya esta demostrado que € que es prudente, s,
juntamente, virtuoso en las costumbres. ASmismo, no se dice uno prudente
solo por entender las cosas, sino también por ponellas por obra. Pero €
incontinente no pone por obralo que entiende. Pero € que es pronto en
entender 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 larazon son semejantes, pero en laeeccion difieren. Pero
no difieren como d que sabelacosay € quela considera, Sno como o €
gue duerme o esta borracho, pero voluntariamente, porque en aguna manera
entiende lo que hace'y aquéfin, pero mao no es, porque su eleccién no
es buena. De manera que seramedio mao y no injusto, porque no hace mal
sobre pensado. Porque de |os incontinentes uno no perseveraen lo que
ddiberd, y d otro, que es € meancdlico, ni aun se puso addiberar en
agunamanera. Parece, pues, € incontinente a una ciudad que determina
bien las cosas que convieng, y tiene buenas leyes, pero de ningunadedllas
se sirve, como mordacemente dijo Anaxandrides:

Consultala ciudad lo que conviene,

Y delaley ningln cuidado tiene;
pero d mao es semgante alaciudad que serige por leyes, pero maasy

injustas. Condgte, pues, laincontinenciay la continenciaen € exceso

de los habitos que entre los hombres se hallan cominmente, porque €
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continente perseveramasy € incontinente menos de lo que pueden
perseverar los hombres cominmente. De las especies, pues, que hay de
incontinencia, mas facil es de curar lade los meancdlicos que no lade
los que deliberaron bien, pero no perseveran en dlo, y mésfaciles son de
remediar |os que son incontinentes de costumbre, que los que de su natural
condicion, porque mas facilmente se muda la costumbre que la naturaeza.
Porque la costumbre por eso es dificultosa de mudar: porque es semeante a
la naturaleza, como dice Eveno:

Lacontemplacion larga, amigo, digo
Que dura, y con d uso confirmada

Virtud ya de natura trae consgo.

Y a, pues, queda tratado qué cosa es la continenciay qué laincontinencia,
qué lapersaveranciay qué laafeminacion, y como se han éstos los unos

con los otros.

Capitulo XI

De las cosas que se dicen ddl deleite para probar que no es cosa buena
Como se hamostrado congdtir la continenciay laincontinencia, y
también latemplanzay disolucion, en lo que toca alos ddeites
corporales, toma ocasion de agqui Aristételes paratratar en los capitulos
gue restan deste libro del deleite, aunque en € Ultimo libro trata esta
materia de propoésito. Pone primero cdmo toca d fil6sofo mord tratar del
deleite. Después pone tres diversos pareceres que habia acerca del
deleite: uno que decia que ningln deleite era bueno, y otro que algunos lo
eran aungue no todos, y € tercero, que dice no ser d deleite e sumo
bien, y pone las razones en que se fundaban los que decian que ninglin
deleite era bueno.

Tocatambién d fildsofo que tratala disciplina de larepiblica,
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tratar asmismo dd deleite y pesadumbre, porque este es d artifice
principa que consderad Ultimo fin, conforme a cuya consderacion, a
cada cosa absolutamente, o buena o maalallamamos A més desto es
forzado haber de tratar dellos, porque habemos presupuesto que la virtud
mord y € vicio conssten en pesadumbresy deleites. También € vulgo
dice que la sumafelicidad trae consigo deleite en compafiia. Y de agui
dicen que @ bienaventurado se dijo en griego, macarios, de cherin, que
sgnificaregocijarse. Hay, pues, algunos gque son de opinién que ningln
deleite es bueno, ni por si mismo ni accidentariamente, porque no es todo
uno bien y delete. Otros confiesan que hay agunos deleites buenos, pero
gue los més son malos. Latercera opinidn de otros es que, aungue todos
los deleites fuesen buenos, con todo eso no puede ser € deleite e sumo
bien. Los que dicen, pues, que ninglin deleite hay bueno, findanse en estas
razones. que todo deleite es sensible generacidn encaminada ala natura,
porgue ninguna generacion es dd mismo género que d fin, como ningin
edificar es edificio. A més desto, € templado huye de los deleites.
Terceramente, € prudente procuralo que no le de penay no lo que le sea
suave. ASmismo los deleites son estorbo de la prudencia, y cuanto mayor
deleite dan mayor impedimento son, como € deleite delacarnd
concupiscencia, en d cud € que estd cebado, no puede entender cosa
ninguna. Tras desto no hay arte ninguna que ensefie @ deleite, pero todas
las cosas buenas son obras de arte. Findmente, los nifios y las bestias
sguen € ddete. Los que dicen que no todos los deleites son buenos,
edtriban en édtas. que hay agunos ddleites vergonzosos y afrentosos, y
otros perjudiciaes, porque muchas cosas de las deleltables causan
enfermedades. Pero los que dicen no ser € sumo bien d ddleite,
persuédense por estarazon: que € deleite no esfin sSino generacion. Lo

gue del deleite, pues, sedice, cas es esto en suma.
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Capitulo XII
En e cud serespondey satisface alas sobredichas razones, y se

demuestra como d deleite es cosa buena

En este capitulo muestra Aristételes cdmo los de las opiniones

sobredichas no argliian bien, ni colegian sus conclusiones rectamente,
porgue no distinguian [o bueno como se debe digtinguir y como é agui lo
distingue; y & no saber bien distinguir |as cosas, es causa de muchos
erroresen € tratar las sciencias.

Pero que no e colija de aguellas razones que  deete no es bueno

ni qué es € sumo hien, entenderlo hemos por esto. Primeramente, pues, 1o
bueno se dice en dos maneras. uno, absolutamente bueno, y otro, bueno en
respecto de aguno; por & consiguiente, también las naturdezas'y los
hébitos, y por lamismarazdn, los movimientosy las generaciones, se

dirén delamismamanera. Y las que parecen maas, serén absolutamente
malas, y paraagunos no lo serén; antes, paraagqud td, les seran dignas

de escoger. Otras habréd que ni aun aéste le serén, sino por agun rato 'y
poco espacio de tiempo, pero cosas absolutamente de desear no serén. Otras
habré que ni aun deleites no seran, Sno que lo pareceran, como las que se
hacen con pena por la conservacion de la saud, como las de los enfermos.
Asmismo, pues, hay dos maneras de bienes. unos que son gercicios, y
otros que son habitos; los gercicios que ni inducen a habito naturd,
accidentariamente son deleitosos. ES, pues, € gercicio en los deseos
proprio del habito de naturaeza que tiene gun defecto, pues Sin penani
deseo se hadlan dgunos deletes, como los gercicios en € contemplar las
cosas de que la naturaleza no tiene necesidad. La prueba se vee por esto:
gue no se huelgan los hombres con una misma manera de cosas suaves cuando
se va perficionando su naturaleza'y cuando ya esta perfecta. Porque cuando
edta perfeta huélganse con lo que es de veras suave; pero cuando se hincha
y se va perficionando, también se huelgan con las cosas contrarias. Porque
muchos se agradan delo agro y de lo amargo, de lo cud ninguna cosa, ni

naturd ni absolutamente, es suave; y, por lamismarazon, no lo serén los
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deleites ddllos, porque de lamisma manera que se han entre si las cosas
suaves, se han también los deleites que proceden dellas. A mas desto no se
colige, de necesidad, que haya de haber otra cosamejor que € deleite,
como agunos dicen que es d fin mgor que lageneracion, porque ni los
deleites son generaciones, ni todos Son angjos a generacion; antes muchos
delos son gerciciosy fin, y se hadlan, no enlos que se hacen, sno en

los que gozan; ni tampoco en todas es € fin diverso dellas, sno en
aqudlas que inducen ala perficion dela neturaleza. Por esto no se dice
bien que & deleite es sensible generacion, sino que habemos de decir que
esgercicio dd hébito que tenemos conforme a naturaeza, y en lugar de
decir sensble, habemos de decir no impedido. Y porque € deleite es
propriamente bueno, por eso parece ser generacion, porque les parece que
e gercicio es generacion, sendo cosa diferente. Pero  decir que son
malos | os deleltes porque algunas cosas deleitosas son perjudicides ala
sadud, eslo mismo que decir que algunas cosas provechosas parala saud
son perjudiciaes paralabolsa. Desta manera, pues, son maaslas unasy
las otras, pero no por eso son absolutamente malas, pues € estudiar
también agunas veces es perjudicid paralasaud. De maneraque ni
impide la prudencia, ni tampoco otro habito ninguno, € deeite que
procede della, sno los deleites de cosas diferentes de aquellas, pues €
deleite que dad estudiar y gprender da mayor gana de estudiar y
gorender. Asmismo, € decir que € deleite no es obra de arte ninguna, es
conforme arazon; porque ningun otro gercicio tampoco es proprio de
ningun arte, sino de lafacultad, aunque € arte de los que hacen olores,

y ladelos cocineros, parece que es arte de deleite. Y aaquello de decir
gue € templado huye de los deleites, y que & prudente procuralavida
libre de moledtias, y que los nifios y |as bestias procuran los deleites,

de lamisma manera se responde a todo, porque, pues habemos dicho cdmo
todos | os ddleltes en lguna manera son buenos, y en dgunano lo son, los
nifiosy las bestias Sguen los que en alguna manera no son buenos, y
prudente procura e carecer de la molestia destos deleites que andan
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acompariados de deseos y pesadumbres, y son deleites corporales (porque
tales son todos ést0s), y de los excesos dellos, por los cuaes es
disoluto d disoluto. Y por esto € templado huye de deleites semeantes,

pues tiene también & templado sus deleites.

Capitulo XIII

En que se disputa que hay dgun deleite que es e sumo bien

En € capitulo treceno responde alos que decian, que d deleite no

podia ser € sumo bien, y prueba que de necesidad ha de haber adgiin
deleite que sea el sumo bien s hay sumo bien y vidaque lo dcance.
Porque € sumo bien sumo contento darg, y S sumo contento, sumo ddleite,
cud esd que gozan los hienaventurados viendo aDios. Y asl eta
doctrina es conforme d Evangelio. Todo d hierro en eta materiadice
Arigtételes y con mucha verdad, que nace de nuestra sensudidad, que en
oir deleite luego nos abatimos a sentido y |os deleites sensuaes, como

s aqudlos, solos fuesen deléites'y no lo fuesen més ddleitesy mas

genos de molegtias los que a quien las ama dan las cosas ddl espiritu,
como o vemos pal pablemente en los que estudian y en losque sedan ala
contemplaciom que ni € dafio de lasadud del cuerpo, ni la pérdida de sus
intereses, es parte para gpartarlos del contento que reciben con aguellos
gercicios. Y esto mismo quiso significar Homero en lafébulade las
srenas, que con su dulce canto atraian los hombres asi y después selos
comian. Porque estas Sirenas son las ciencias, que alos ingenios
verdaderamente liberales de ta suerte emborrachan de dulzura, que les
hacen permanecer toda la vida en su compafiiay morir en ellas, queesd
comérsdos. De manera, que bien hay deletes, y muy grandesy muy
aplaciblesy muy quietos, fuera de los ddl sentido.

Pero todos abiertamente confiesan que la molestia es cosamaay

digna de aborrecer. Porque agunas molestias son absolutamente maas, y
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otras hay que lo son por ser en dguna maneraimpedimento. Pueslo que es
contrario alo que es de aborrecer en cuanto es de aborrecer y malo, bueno
serg, de maneraque, de necesidad € deleite ha de ser bien aguno, porque
la solucion que Speusipo daba, diciendo que € ddleite era contrario de la
molestia, como lo eslo mayor de lo menor, o deloigua o desigud, no
vae nada. Porgue ninguno diraque € deleite es como unaespecie delo
mao. Y & haber dgunos deleites ma os no es bastante razén para negar
gue no hay dgun deleite sumamente bueno, de lamisma manera que € haber
agunas sciencias maas no es bastante argumento para concluir que no hay
ninguna buena. Antes por ventura de necesidad se coligira que (pues en
cada hébito hay sus proprios ddeites, que d tad habito no le hacen

ningun estorbo), ora sealafeicidad gercicio de todos los deletes, ora

de dguno dellos no impedido, este tal serd el mas digno de escoger, y

esto td es deleite. De manera, que alguin deleite habra sumamente bueno,
aunque digamos ser asi, que haya muchos deleites absolutamente malos. Y
por esto todos tienen por cierto que lavidadd dichoso es vida muy

suave, y con razén encierran € deleitey lo comprenden en lafdicidad,
porque ningun gjercicio impedido es perfeto, y lafdicidad esunade las
cosas perfectas. Por esto € dichoso tiene necesidad de los bienes
corporalesy delos externos, y también de la prosperidad de la fortuna,
porque estas cosas no le impidan. Porque los que dicen que € que esta
puesto en tormentos, o le suceden muy grandes desventuras, es dichoso, s
bueno es, oralo digan voluntaria, oraforzosamente, no saben lo que

dicen. Pero porque se aflade la fortuna les parece a dgunos, que felicidad
y buena ventura es todo una misma cosa, no séndolo, porque labuena
ventura o buenadicha, s demasiada es estorbo paralafdicidad, y que

por venturaya no es justo llamarla buena dicha, porque la definicion de
labuenadichavadirigidaalafdicidad. Y € ver que todos, asi bestias
como hombres, procuran € deete, es dguna manera de argumento para
entender que € sumo bien es ddeite:

Porque lafama puestay celebrada
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Por muchos pueblos en jamas perece,

Ni de memorias de hombres es borrada.

Pero porgue ni unamisma naturaleza, ni un mismo habito lesesa

todos € meor, ni les parece, de aqui procede, que aungue todos procuran
e delete, no todos procuran una misma manera de deleite. Aunque por
ventura procuran todos, no laque piensan, ni las que sabrian nombrar,
sino todos una misma, porgue todas las cosastienen en si un rastro de
divinidad, sno que se han alzado con este nombre |os deleites sensuaes,
porgue encontramos con €los muchas veces, y participamos todos dellos.
Pues como de solos estos del eites se tiene vulgarmente noticia, por eso
les parece alos hombres vulgarmente, que solos aquellos son deleites.
Pero escosamuy claray manifiesta, que s € ddeite no fuese cosa buena
y también € gercicio, que € que es bienaventurado no vivira vida suave.
Porque ¢para qué habria menester este tal a ddleite, S no fuese cosa
buena? Y alin aconteceria que € bienaventurado viviese vidallenade
molegtias, pues lamolegtia ni es buenani maa, pues tampoco lo esd
deeite. Y s esto es adi, ¢por qué huye de las pesadumbres? Ni aun la
vida dd bueno seriasuavey deleitosa, s no lo fuesen también sus

gercicios.

Capitulo XIV

Delos ddletes corporaes

Ha mostrado ser € sumo bien cosa en extremo deleitosa, y que por
esto se puede decir que @ deleite es d sumo bien, aunque haya algunos
deleites sensudes malos. Por esta ocasion trata en este Gltimo capitulo
de los deleites sensudes, y declara una muy saudable filosofia, en que
muestra de donde procede que los deleltes sensuaes sendo maos asi

emborrachan, y muestra que este mal procede de una falsa gparencia de bien
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gue traen consigo, con que engafian alos mozos ma experimentados, y que
todo lo que reluce (como dicen) les parece oro, y también alos hombres
melancalicos por su mal habito de cuerpo, d cua piensan podran remediar
con los deleites corporaes.

Los que dicen, pues, que hay agunos ddeites dignos de escoger en

gran manera, como son los honestos, pero no los corporalesy los que sigue
el hombre disoluto, tienen obligacion de tratar de los deleites

corporales. ¢Por qué, pues, son malas las molestias contrarias de los
deletes corporaes? Porque alo mao o bueno le hade ser contrario. ¢O
diremos desta manera, que los deleites corporal es hecesarios son buenos,
pues todo o que es mao es bueno? ¢O hasta cuanta tasa diremos que son
buenos? Porque cuando ni en los habitos ni en los movimientos hay exceso
en lo bueno, tampoco lo hay en & deleite ddllos; pero cuando en aquéllos
lo hay, también lo hay en su deleite. Pues en | os bienes corporales hay
exceso, y € ser uno malo procede de procurar demasiaday excesivamente
los bienes corporales, y no por procurar |as cosas necesarias, porque
todos en dguna manera se degran con & comer y con € beber y con los
deleites dela carne, pero aégranse no como conviene. Pero en la
pesadurnbre es a contrario, porque no solo huye de la excesiva
pesadumbre, pero generamente de toda pesadumbre. Porque la pesadumbre no
es contraria del exceso, Sino del que procura € exceso. Pero por cuanto,
no solamente conviene decir la verdad, pero también declarar la causade
lamentira (porque esto importa mucho para ganar crédito, pues cuando
parece conforme arazén aguello, por donde lo que no es verdad parece
serlo, es causa que alo que es verdad se le dé mas firme crédito), es

bien que digamos qué es la causa por donde |os del eites corporal es parecen
més dignos de escoger. Primeramente, pues, procuran los hombres el
excesvo ddetey sefidadamente d corporal, por excluir la pesadumbrey
los extremos della, tomando a deleite, como por medicina para contra
ellos. Son, pues, estas unas pesadas medicinas, y procuranlas, por
parecerles a contrario desto. Y por estas dos causas € deleite parece
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ser cosa no buena, como habemoas dicho, porque agunos dellos son
gercicios de maa naturaleza, que ya dende su nacimiento sdié tal, como
ladelabestia, 0 por costumbre, como los gercicios de los hombres
ViCi0s0s; Y otros porque son medicinas de cosafdta, y € tener yaen ser
una cosa, es meor que no e hacerse, y otras suceden alas cosasya
perfetas, de manera, que accidentariamente son aquélos buenos. ASmismo,
como taes deleites, por ser terribles y subjetos amolestias, no los

procuran Sino |os que no pueden gozar de otros, de manera que los mismos
Se procuran asi mismos maneras paratener sed dellos, lo cud, cuando sin
perjuicio se hace, no es de reprender, pero cuando con perjuicio, es mao,
porgue no tienen otras cosas con que puedan ddetarse, y € no tenerlas

les es a muchos pesadumbre por su naturaleza. Porque como nos persuaden
las razones de los fil6sofos naturdes, sempre @ animd padece; y dicen
qued very d oir es cosa de pesadumbre, sSino que no nos |o parece
(segun dlos dicen), porque estamos ya a ello habituados. Delamisma
manera los hombres, en lamocedad, por lacrecidadd cuerpo, tienen la
misma disposicion que los borrachos, y la misma juventud, de suyo es cosa
deleitosa. Pero los que son naturamente melancdlicos, tienen Sempre
necesidad de medicina, porque e cuerpo destos tales, por su complexion,
sempre est consumiendo, y tienen siempre fuerte & gpetito, y

deleite, ora sea contrario, oracuaquiera, S es excesivo, despide la

tristeza; y por esto los hombres se hacen maosy disolutos. Pero los
deleites que no son anexos amolestia, no tienen exceso. Estos tales
proceden de las cosas que, naturamente y no accidentariamente, son
suaves. Llamo accidentariamente suaves las que curan, porque de acaecer
que @ que sufre alacosamedicind que obraago se cure, de aqui

procede que parezca cosa suave. Pero las cosas naturamente suaves son
aquellas que hacen d gercicio detd naturaleza. Aungque una misma cosa
no sempre no esdulcey aplacible, por no ser sencillanuestra

naturaeza, Sno haber en ella cosas diversas, de donde procede ser

nosotros corruptibles. De maneraque s la una de nosotros hace algo, ala
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otra naturaleza |e viene cuesta arriba, pero cuando a ambas igudmente
cuadra, ni parece cosa aplacible la que se hace, ni pesada. Puesd la
naturaleza de alguna cosa fuese sencilla, Sempre una misma accion le
seriamuy suavey aplacible. Por esto Dios Sempre goza de un mismo y
sencillo deleite, porque no solamente € deleite es gercicio de

movimiento, pero aun también de quietud, y aun més consste € deleite en
quietud que en movimiento. Pero la mudanza de todas las cosas, como dice
€l poeta, es una cosa muy gplacible, por ciertaimperficion y fatade
natura. Porque asi como & hombre malo es fécil de mudar de un parecer a
otro, asi también es mala naturaeza aquella que tiene necesidad de
trastrocarse, porque ni es sencilla, ni moderada en su bondad. Dicho,

pues, habemos de la continenciay de laincontinencia; asmismo del
ddetey pesadumbre, qué cosa es cada una ddllas, y cdmo agunas cosas
déstas son buenas y otras maas. Resta, pues, agoratratar de laamistad.
Fin dd libro s&ptimo

Argumento de octavo libro

Declaradaya en los libros pasados toda la materia de virtudes y de

vicios, lacud parad fin humano, que eslaverdaderafeicidad (como

esta mostrado), importa e todo, réstale d fildsofo tratar de la amistad,
como de cosamuy trillada entre los hombres, y muy necesaria para
cualquier género de estado. Que parece haber sSido ésta divina providencia
para que nos améasemos los unos alos otros, que esta es la voluntad de
nuestro Dios, y para que ninguno se ensoberbeciese, que todos los hombres
tuviésemos necesidad |os unos de los otros, y no hobiese estado de hombres
gue a otros no hobiese menester. Porque € rey tiene necesidad de sus
SUbditos para conservar su reino, y los sibditos tienen necesidad de la
prudenciadd rey paravivir en paz y quietud. Y € rico tiene necesidad

dd pobre para que le haga sus haciendas, y € pobre del rico paraquele
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mantengay le dé en qué ganar lavida. De manera que esta nuestra vida es
una manera de feria en que, dando y recibiendo, se conservala humana
compaiiia. Trata, pues, de laamistad varias cosas, como largamente lo
veremos, y declara cuan diversas maneras hay de amistad, y qué partes ha
de haber en losamigos, y cud eslapefetaamisad y cud lalisonjeria,

y otras muchas cosas dignas de saber.

Aristotdes

LaEtica

Libro octavo
De las éticas 0 moraes de Aristételes, escritas a Nicomaco, su hijo, y

por esto Ilamados nicomaquios

kkhkkkkkkkkkk*k
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Capitulo primero

Delaamistad

En € capitulo primero declara cuan necesariacosaes en lavida

humana la amistad paratodos |os estados. Y aun no sdlo paralos hombres
en particular, pero también paralos pueblos cominmente. Ni hay tierraque
no seainexpugnable, s entre los moradores della hay conformidad de
voluntades y amigtad, ni, por € contrario, hay tierraque no sea

fécilmente puesta en servidumbre y cautiverio, S por elapasala

pestilencia de las disensiones. Después propone las cosas que suelen
disputar del amistad, de las cuaes unas desecha, como cosas curiosas y
genas deladisciplinamord, y otras propone de tratar, como anexas ala
disputa presente, y necesarias.

Tras desto se Sgue @ haber de tratar de laamistad. Porque la

amistad, o esvirtud, o estd acompafiada de virtud. A més desto, es una
cosa parala vida en todas maneras necesaria, porque ninguno hay que sin
amigos holgase de vivir, aunque todos los demas bienes tuviese en
abundancia. Porque losricosyy, los que tienen @ gobierno de mundo,

parece que tienen mayor necesidad de amigos, porque, ¢de qué sirve
semgante prosperidad quitandole @ hacer bien, o cud, principdmentey

con mayor dabanza, se empleaen losamigos? O, ¢cOmo se podriasavar y
conservar semeante estado Sin amigos? Porgue cuanto mayor €s, tanto a
mayores peligros es subjeto. Pues en @ estado de la pobrezay en las

demés desventuras, todos tienen por cierto ser solo € refugio los amigos.
Asmismo, los mancebos tienen necesidad de amigos parano errar |as cosas,
y los vigos paratener quien les haga serviciosy suplalo que elos, por

su debilitacion, no pueden hacer en los negocios, y |os de mediana edad
para hacer hechos ilugtres, porgque yendo dos camino en compafiia, como dice
Homero, mejor podrén entender y hacer las cosas. Parece, asmismo, quela
naturaleza 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
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esto no solamente en los hombres, pero aun enlasavesy enlosmas de los
animales, y entre las cosas que son de una misma nacién para consgo
mismas, y sefidladamente entre los hombres; de do procede que dabamos a
los que son aficionados alas gentes y benignos. Pero cuén familiar y

amigo es un hombre de otro, en los yerros se echa de ver muy fécilmente. Y
aun alas ciudades también parece que mantiene y conserva en ser amistad,
y los que hacen leyes mis parece que tienen cuidado dellaque no dela
judticia, porque la concordia parece ser cosa semejante alaamistad. Los
legidadores, pues, |0 que méas procuran eslaconcordia, y ladiscordiay
motin, como cosa enemiga, procuran evitarlo. ASmismo, siendo los hombres
amigos, no hay necesidad de lajusticia; pero sendo los hombres justos,
con todo eso tienen necesidad de laamistad. Y entre los justos, € que

mas |0 es, més deseoso de amigos se muestra ser. Pero no solo laamistad
€5 Ccosa necesaria, mas también es cosailustre, pues dabamos alos que
son aficionados a tener amigos, Y la copia de amigos parece ser unade las
cosas ilustres. Muchaos, asmismo, tienen por opinion que, |os mismos que
son buenos, son también amigos. Pero de la amistad muchas cosas se
disputan, porque unos dijeron que laamistad era unasmilitud, y que los
gue eran semegjantes eran amigos. Y asi dicen comUnmente que una cosa
seme ante se vatras de otra semejante, y una picazatras de otra picaza,

y otras cosas desta suerte. Otras, por € contrario, dicen que todos los
cantareros son contrarios |os unos de los otros, y disputan desto tomando
el aguade méslgos, y tratandolo mas alo natural, porque Euripides dice
desta suerte:

Amalatierrad llover

Cuando estA muy deseada,

y lanube muy cargada

Quiere en latierra ceer;

y Her&clito afirma que lo contrario eslo til, que de cosas diversas se

hace unamuy hermosa consonancia, y también que todas las cosas se

228



engendran por contiencia. Otros, a contrario desto, y sefid adamente
Empédocles, dijo que toda cosa semejante apetecia a su semgante. Pero
degjemos aparte disputas naturales, porque no son proprias desta materia, y
tratemos las que son humanas 'y pertenecen alas costumbresy afectos, como
S e hdlaentre todos los hombres amistad, 0 S no es posible quelos

que son malos sean amigos. Item, S hay sola una especie de amistad, 0 s
muchas. Porque los que tienen por opinidn que no hay més de una especie de
amigtad, porque laamistad admite mas'y menos, no se lo persuaden con
razdn bastante, porque otras muchas cosas que son diferentes en especie,

admiten masy menos. Pero desto ya esta dicho en lo pasado.

Capitulo 11

Qué cosas son amables

Propuestala utilidad de laamistad y las dudas que della se ofrece

disputar, por cuanto procede de amistad, y € amor muévese de la cosa que
es amable o dignade amar, trataen € capitulo presente cudes cosas son
amables, y propone tres maneras ddllas. buenas, Utilesy dulces, y éstas

en dos maneras. unas que son tales de suyo, y otras que, no séndolo, son
tenidas por taes. Después declara cdmo en & amor de las cosas que no
tienen sentido, no se puede fundar & amistad, por no haber corresponsion
de parte dellas.

Pero por ventura se entendera mejor todo esto, s se entiendey

declara qué eslo que es amable. Porque no parece que se ha de amar toda
cosa, Sno aguella que es dignade amor, lacud es o buena, o suave, o

(til. Aunque también parece Util aquello de lo cud procede dgun bien o
agun ddete, de maneraque lo bueno y lo deleitoso seran cosas amables
como fines. Pero, ¢es verdad que aman los hombres |o que de suyo es bueno,
o lo que adlosles es bueno? Porque discrepan algunas veces estas cosss.

Y lo mismo acaece en las cosas del deleite. Parece, pues, que cada uno ama
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lo que es bueno para s, y que lo que es absolutamente bueno, es también
absolutamente amable; pero, particularmente a cada uno le es amable porque
es bueno parad. Ama, pues, cada uno, no lo que es bueno parasi, sno lo
gue le parece aé que es bueno, aunque en esto no hay ninguna diferencia,
porque aquello tal sera aparentemente amable. Siendo, pues, treslos
géneros de las cosas por las cuales aman, € amor de las cosas que carecen
de dmano sedice bien & amistad, porque no hay en ellas correspondiente
amor, ni voluntad del bien ddllas, porque cosa de reir seria que uno

dijese que deseatodo € bien d vivo, y S desea que se conserve es por
gozar dé. Pero a amigo dicen que se le ha de desear todo bien por su
proprio respecto, y alos que desta manera desean € bien Ilamanlos bien
aficionados, 0 bien quirientes, 9 de parte del otro lo mismo no les
correspondo. Porque @ amistad es una buena voluntad en los que en ellase
corresponden. ¢O ha de afiadirse que se sepa? Porque muchas tienen buena
voluntad alos que nunca han visto, Sno que |os tienen en reputacion de
buenos o de (tiles, y Io mismo |e puede acontecer aaguno de aquellos
tales para con este tal. Manifiesta cosa, pues, es que etostales se

tienen buenavoluntad € uno d otro; pero amigos, ¢quién dird que son, no
conociéndose € uno d otro ni entendiéndose |as aficiones? Conviene,

pues, que & uno d otro se tengan buena voluntad y se deseen todo bien, y
gue esto lo entienda el uno del otro, y esto por aguna de las razones que

estan dichas.

Capitulo 111

Delas diferencias delaamistad

Conforme ala diferencia de cosas amables que ha hecho en d capitulo
pasado, hace agora tres especies de amistad en @ presente: amistad
honesta, amistad (til y amistad deleitosa; y muestra cdmo las amistades
Utiles y deleitosas no son verdaderamente amistades, sSino solala honesta
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y fundadaen labondad. Y asi aquélas facilmente se quiebran, como cosas
fundadas sobre faso y mudable fundamento; pero lafundada en lavirtud es
la que permanece. De do sucede que los que en la mocedad parece que eran,
como dicen vulgarmente, cuerpo y dma, creciendo la edad y sosegandose
aqud juvenil ardor, y cesando los gercicios de aqué, vienen a

desapegarse tanto, que suelen poner admiracion alos que no dan enla
cuenta de donde procedia. Y asi, d propdsito desto, trata otras cosas muy
provechosas alos que les quieran dar oido.

Pero difieren en especie estas cosas las unas de las otras, y, por la
mismarazdn, las voluntades y amistades, porque hay tres especies de
amistad, iguaes en nimero a las amables cosas. Porque en cada especie de
cosaamable hay reciprocacion de voluntad sabiday manifieta, y los que
se aman los unos alos otros, de lamisma manera que se aman, se desean €
bien los unos alos otros. Los que se aman, pues, entre si por dguna
utilidad, no se aman por Sl mismos ni por Su proprio respecto, Sno en
cuanto les procede algin bien y provecho delosunosalosotros. Y dela
misma maneralos que se aman por causa de deleite, porque no aman alos
gue son graciosos cortesanos en cuanto son tales o tales, Sno en cuanto

les es aplacible su conversacion. Los que aman, pues, por alguna utilidad,
por su proprio provecho quieren bien, y los que por deleite, por su

proprio deleite, y no en cuanto uno es digno de ser amado, sino en cuanto
es Util o gplacible. De manera que accidentariamente son estas tales
amistades, porque € que es amado no es amado en cuanto esta que merezca
ser amado, Sno en cuanto sacan dél algun provecho losunosy agun
deleite los otros. Son, pues, estas tales amistades de pocaduray féciles

de romper, no perseverando entre si ellos semeantes, porque luego que
delan de serles gplacibles o fructiferos, elostambién dan finala

amigad. Y lautilidad no dura mucho, Sno gque unas vVeces es unay otras
otra. Perdido, pues, aguello por lo cud eran amigos, también se deshace
laamistad, como cosa que aaquello ibaencaminada. Tal amistad, como

ésta, seflaladamente, parece que se halla en hombres vigios, porque estos
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tales no buscan yalo gpacible, sno o provechoso, y también en aquellos

de mediaedad, y en aquellos mozos que procuran mucho su proprio interese.
Pero estos tales no duran mucho en compafiia, y aun algunas veces |0s unos
alos otros no se gplacen, ni tienen necesidad de semejante conversacion,

S no son (tiles, porque entre tanto son aplacibles, que tienen esperanza

de dgun bien. Entre estas amistades cuentan también & hospedge. Pero la
amistad de los mancebos parece que procede del deleite, porque éstos viven
conforme a sus afectos y procuran mucho lo que lesdagusto, y 1o

presente. Pero, como se va mudando la edad, también se van mudando los
deleites, y se hacen diversos, y por esto los mancebos fécilmente toman
amigtades y facilmente las dgjan, porque la amistad se va también mudando,
como |as cosas ddeitosas, y semegante deleite tiene facil 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 fécilmente desisten,
mudando de amistades, dentro de un dia, muchas veces. Estos tales, pues,
huelgan de pasar los diasy vivir en compafiia de sus amigos, porque desta
manera acanzan lo que elos en laamigtad pretenden. Pero la perfeta
amistad eslade los buenos, y de los que son semegantes en virtud, porque
edtos tales, de la misma manera que son buenos, se desean € bien los unos
alos otros, y son buenos por si mismos. Y aguellos son verdaderamente
amigos, que a sus amigos les desean € bien por amor de elos mismos.
Porque, por si mismos, y no accidentariamente, se han desta manera. El
amistad, pues, destos taes es la que mas dura, que es mientras fueren
buenos, y lavirtud es cosadurable, y cada uno ddlos es absolutamente
bueno, y también, bueno para su amigo, porque |os buenos son absol utamente
buenosy provechosos los unos alos otros, y delamismamaneradulcesy
aplacibles. Porque los buenos absolutamente son gplacibles, y también
aplacibles entre si, porque cada uno tiene sus proprios gercicios, que le

dan gusto, los que son tales cudes é, y 1os gercicios de los buenos son

tales como dlos, 0 semgantes adlos. Con razon, pues, ta amistad como

ésta es la que dura, porque contiene en si todas | as cosas que ha de haber
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en los amigos, porgue toda amistad, 0 es por causa de agun bieno aguin
delete, que absolutamente lo sea, 0 alo menos paraaquel que ama, y por
aguna semeganza. Los que son, pues, amigos en esta amistad, todo 1o que
esta dicho tienen por si mismos; pues las demas amistades son a ésta
semejantes. Porque lo que es absolutamente bueno también absolutamente es
aplacible, y estas cosas son las que més merecen ser amadas. En estos
tales, pues, condgte € amar y laamigtad, y lameor de las amistades.

Ni es de maravillar que tales amistades como éstas sean raras, porque hay
pocos hombres tales cuaes dlas |os quieren. A mas desto, tienen

necesidad de tiempo y de comunicacidn, porque, como dice @ vulgar
proverbio, no se pueden conocer los unos alos otros sin que primero hayan
comido juntos las hanegas de sd que se dicen, ni aceptarse el uno a

otro, ni darse por amigos, hastaque € uno d otro le parezca ser digno

de amor y se fie dél. Pero los que de presto traban amistad entre si,
quieren, cierto, ser amigos, pero no lo son s no son dignos de amor, v €
uno del otro entiende que lo es. Lavoluntad, pues, de amistad facilmente
se concibe, pero € amistad mismano. Es, pues, d amistad perfetalaque
con € tiempo y con las demés cosas se confirma, y en lacuad concurren
todas estas cosas, y en donde a cada uno le procede lo mismo de parte del

amigo, que d otro de parte ddl. Lo cua hade haber enlos amigos.

Capitulo IV

Cdmo solos los buenos son por s mismos'y absolutamente amigos, y los
demés accidentariamente

No contiene este capitulo nueva materiani disputa, Sino que declara

mas |o que ha propuesto en € pasado, y prueba solalaamistad de los
buenos ser absolutamente y de veras amisted, y las otras Slo en la
gparencia, en cuanto tienen ago que parece a las amistades de |os buenos.
Pero laamistad que se toma por cosas de deleite, tiene alguna
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muestra del amistad de |os buenos, porque también los buenos son os unos
alosotros gplacibles. Y 1o mismo es en la que se toma por respecto de
aguna utilidad, porque también los buenos son los unos alos otros
provechosos. Entre taes, pues, entonces duran més las amistades, cuando
del uno d otro procede cosaigud, como s dijésemosigua deleite, y no
s0lo esto, pero también cuando procede de o mismo, como acontece entre
los graciosos cortesanos, y no como acaece entre € amador y € amado.
Porque éstos no se deleitan con unas mismas cosas, Sho que € enamorado
sehudgadever d queama, y, € amado delos servicios quele hace
amador. Pero estragada aquella hermaosura, muchas veces también se deshace
laamigtad, porque ni d enamorado le es aplacible lavida, ni d amado
recibe yalos servicios que solia. Aungque muchos también perseveran en €
amistad, S acaso en la contratacion se han conocido ser de costumbres
semgantes, y de ahi han venido aamarlas. Pero los que en los amores no
procuran € ddete, Sno @ provecho y interese, menos amigos son y menos
en d serlo perseveran. Y los que por € interese son amigos, en cesar €
interese dan también fin ala amistad, porque no eran amigos entre i,

sino de aque provecho. Por causa, pues, de algun deleite o de dgun
provecho, bien puede acaecer que los malos sean amigos entre s, y aun los
buenos de los malos, y otros de cuaquier manera. Pero por si mismas, cosa
cierta es que solos | os buenos pueden ser amigos, porque los malos no se
agradan los unos de los otros, sino que agun provecho se atraviese de por
medio. Y solalaamistad de los buenos estéalibre de chismerias, porque
ninguno fécilmente creera lo que otro le diga de aquel que por largo

tiempo lo tiene experimentado. Y més que en estos tales se hdla d

fiarse, y € jamas hacerse agravio, y todas las demés cosas que en la
amistad verdadera se requieren; pero en las demés amistades no hay cosas
gue impidan & acaecer cosas semgantes, pues llaman los hombres amigos
también alos que lo son por interese, como |o hacen las ciudades (porque
las ligas de | os pueblos parece que se hacen por la utilidad), y también a
los que lo son por deleite, como lo hacen los nifios. Aungue también, por
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ventura, nosotros |os habremos de llamar alos tales amigos, y hacer

varias especies de amistad: una, laque lo es principd y propriamente,

gue eslade los buenos, en cuanto son buenas, y las otras por cierta
semeanza, porgue en cuanto contienen en si alguin bien y semgjanza, en
tanto son amigos. Porque la cosa deleitosa buena es paralos que son
aficionados d ddleite. Aunque estas dos cosas no conciertan mucho, ni

uNos MiSMOs son amigos por utilidad y por deleite, porque las cosas que
accidentariamente son tales, no conforman mucho en uno. Partiendo, pues,
el amistad en estas especies, |os malos serdn amigos por deleite, 0 por
provecho, pues son en esto semeantes, pero |os buenos serén amigos por si
mMisMos, porgue éstos en cuanto son buenos son absolutamente amigos, pero
los otros accidentariamente, y en cuanto quieren remedar alos buenos en

aguna cosa

Capitulo V

En que se muestra quién se hade decir amigo, y qué se requiere haber en

las amistades de | os buenos

En d capitulo quinto declara haber dos maneras de amistades. unaen

habito, cua eslade los ausentes, y otra en acto, como ladelos que se
conversan amigablemente y comunican. Trata asmismo de laabsenciade los
amigos.

Pues asi como acontece en las virtudes, que unos se llaman buenos

segUin los hébitos, y otros segun los gercicios, delamismamanera

acontece también en & amistad, porque los amigos que en compafiia viven,
huélganse unos con otros'y comunicanse sus bienes. Pero |os que duermen o
estén, absentes no obran cierto, pero estan aparejados para obrar
amigablemente, porque la distancia de los lugares no deshacen
absolutamente y ddl todo laamigstad, sno d uso dedla Pero g la

absencia dura mucho, parece que hace poner en olvido laamistad, por lo
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cud sedice, comunmente, que & slencio ha deshecho muchas amistades.
Losvigos, pues, y los hombres muy severos no parecen aptos Para tratar
amigtad, porque en los tales hay poco ddete, y ninguno hay que pueda
tratar larga conversacion con € triste ni con € que ningln gusto da,

porgue nuestra natural eza parece que huye o mas que puede delo triste,

y, apetece lo suave y deleitoso. Pero los que los unos alos otros se
recogen, pero no viven juntos de compafiia, mas parecen alos bien
aficionados que alos amigos, porque no hay cosa que tanto confedere la
amistad, como d vivir en compafia. Los necesitados, pues, apetecen €
provecho, pero € comunicarse aun |os mismos bienaventurados lo apetecen,
porque a estos tales no les conviene lavida solitaria, y comunicarse unos
con otros no es posible no siendo gplacibles ni holgandose con unas mismas
cosas, lo cud parece ser proprio de lavirtud de laamistad. El amistad,
pues, de los buenos (como ya muchas veces esta dicho), eslaque esmés de
veras amistad, porque lo que es absolutamente bueno o aplacible, parece
que es digno de amarlo y de escogerlo, y acadauno lo que parad estd,

y € bueno ede de amar a bueno por estas ambas a dos causas. Parece,
pues, laaficion o amor de losamigos d afecto, y laamistad a hébito.
Porque € amor y aficidn no menos |o ponemos en las cosas que de dnima
carecen, pero los hombres correspdndense en e amor por eleccidn de su
propriavoluntad, y laeeccion procede del habito. Asmismo, los amigos
desean € bien a sus amigos por respecto dellos mismos, no por afecto de
pasion sino por hébito, y amando a amigo, aman también  bien proprio,
porque d buen amigo, bien es de agqud aquien le es amigo. De manera que
cada uno dellos ama su proprio bien'y paga en la misma moneda (que dicen)
alavoluntad y d contento que recibe del amigo. Porque laamistad se

dice ser unamaneradeiguadad, lo cud, sefidadamente, se hdla en las

amistades de los buenos.
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Capitulo VI

En que se prueba no ser posible ser uno perfectamente amigo de muchos, y
se declara que tales son las amistades de |os que puestos estan en sefiorio
En parte reiteralo que hadicho en € pasado delosvigosy delos

hombres de mucha gravedad. Después da |as razones por donde no es posible
gue uno sea amigo de muchos perfetamente, porque, como estadicho, la
perfeta amistad requiere tales experiencias y tales cosas, que no se

pueden bien sacar en limpio en muchos, por ser cosas que requieren largo
tiempo.

Pero en los hombres demasiadamente gravesy en losvigos no se hdla

tan fécilmente d amistad, porque son menos tractables ni se huelgan tanto
con las conversaciones. Porque estas cosas parecen ser proprias del
amigtad, y las que latraban y conservan, y por esto los mancebos
fécilmente toman amistad y, no los vigos, porque ninguno se hace amigo de
aquellos con quien no se hudga. Y, por lamismarazon, ni con los
demasiadamente graves. Estos tales, pues, dicense ser &ficionados en
voluntad los unos alos otros, porque desean todo bien, y se, comunican 'y
vaen en las necesidades; pero amigos no son mucho, por no conversarse ni
holgarse los unos con los otros, en lo cua parece que consiste
principamente & amistad. No es posible, pues, que uno seaamigo de
perfeta amistad de muchaos, asi como tampoco es posible amar juntamente a
muchas, porque esto parece cosa de extremo, la cua no se puede emplear
sno en uno solamente. Ni es cosa facil que muchos auno le agraden de
veras, ni aun por ventura que sean buenos. Hase de hacer también
experienciadellos, y conversar con dlos, lo cud es muy dificultoso.

Pero por viade utilidad y de deleite bien se puede aplacer amuchos,
porque los que destas cosas se agradan, son muchos, y estos tales

servicios en poco tiempo se hacen. Destas amistades, pues, mas |o parece
ser laque procede de cosas ddletosas, cuando procede una misma manera de
deleite del uno parad otro, 0 se huelgan & uno con € otro, o con unos

MiSMOs g ercicios, como son las amistades que entre si toman 1os mancebos,
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porque en éstas resplandece la generosidad, que no en las que se fundan en
utilidad, que son amistad de tenderos. Y |os bienaventurados'y prosperos
no tienen necesidad de las cosas Utiles, pero tienen lade las cosas
deeitosas, puesles agrada d vivir en conversacion con agunos, y las
cosas de molestia poco tiempo las sufren. Ni aun € mismo bien no habria
quien alacontinalo sufriese, s pesado aé lefuese Y por esto

procuran tener los amigos aplacibles. Convernia, pues, que los buscasen
buenos, pues los buenos son tales, y también para elos o serian, porque
desta manera habria en dlos lo que ha de haber en los amigos. Pero los
gue estan en sefiorio puestos, parece que tienen las amistades repartidas,
porque unos amigos tienen que les son Utiles y otros que aplacibles; pero
amigos que lo uno y lo otro tengan, no los tienen, porque no buscan amigos
gue en virtud les sean aplacibles, ni Utiles en las honestas, Sino buscan
amigos que les sean aplacibles con gracias cortesanas, procurando €
deleite, y los (tiles quieren |os que sean prontos para hacer 1o que se
lesmande. Y estas cosas no se hdlan juntamente en uno. Pero & bueno ya
estadicho que es ttil y aplacible. Pero € que esté puesto en ato grado

de fortuna no tiene tales amigos como éstos, S yatambién no tiene dto
quilate de virtud, porque s no lo tiene, no iguaaconforme a proporcidn

el excedido, aunque estos tales no acostumbran mucho aserlo. Las
amicicias, pues, sobredichas consisten en iguadad, porque € mismo bien
procede del uno parad otro, que del otro parad otro; y lo mismo que €
uno d otro desea, también € otro a otro; alo menos, uno en cuentade
otro, truecan y reciben como deleite en lugar de provecho. Y a, pues, esta
dicho que estas son menos firmes amistades, y que duran menos. Y aun
parece que, en realidad de verdad, no son amistades, Sino que lo parecen
por aguna semeganzay diferencia que con una misma cosa tienen, porque,
por la semejanza que con la virtud tienen, parecen amistades, pues launa
contiene en si deleite y la otra provecho, ambas las cuaes cosas se

hdlan también en la virtud. Pero en cuanto ésta carece de sospechosas

murmuracionesy es durable, y las otras facilmente se deshacen, y en otras
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muchas cosas difieren della, por la diferencia que entre elasy ésta hay,

no parecen amistades.

Capitulo VII

Delaamistad que consste en exceso

Hatratado de laamistad igua; agoraviene atratar de laamistad

(ue e atraviesa entre personas superioresy inferiores en ladignidad,
como entre padres y hijos, sefiores y stibditos, patrones'y ahijados; por 1o
cud lallamaamigtad que congste en exceso, y en lacud no procede lo
mismo de los unos paralos otros, que de los otros paralos otros; la
conservacion desta amistad dice que consiste en que entienda cada uno
dedlloslas cosas que de su parte ha de hacer para conservarlay las ponga
por obra. Como € hijo d padre, lamujer d marido, € slibdito a sefior,

le debe obediencia, fiddidad y amor, y € padre d hijo mantenimiento de
amay de cuerpo, y d sefior d slbdito conservacion de sus cosas en paz y
s0siego, Y otras muchas cosas que serialargo recitarlas de unaen una
Pues cuando de ambas partes se guarda lo que se debe, duray resplandece
mucho esta amistad. Pero s por aguna dellas quiebra, muchos escanda os
se ofrecen.

Mas hay otra especie de amistad, que consiste en exceso, como entre

e padrey d hijo, y, generdmente, entre d mas anciano 'y € mas mozo,
entred maridoy lamujer, y entre cudquieraque manday € quelees
subjecto. Estas dos especies de amistad difieren entre si la unadela

otra, porque no eslamisma e amistad que los padres tienen con los hijos
gue la que los sefiores con |os stbditos, ni tampoco eslamismalaque
tiene d padre con d hijo quelaque d hijo con € padre, ni laque €

marido con lamujer que laque lamujer con & marido, porquelavirtud y
oficio de cada uno déstos es diverso, y también |0 son las cosas por las

cuaes se quieren bien los unos alos otros, y por lamismarazén lo serén
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las voluntades y amistades. No procede, pues, |o mismo del uno parad
otro que del otro para e otro, ni tampoco Se requiere que proceda; pero
cuando los hijos hacen los cumplimientos con sus padres que deben hacer
con quien los engendrd, y los padres hacen por sus hijos|o quetienen
obligaciéon de hacer por dlos, d amistad dentre ellos es durable y buena.

Y, aproporcion desto, en todas las demas amistades que consisten en
exceso, hade ser la voluntad desta manera: que € superior seaméas amado
gue no ame, y d més (til, y cada uno de los demés de la misma manera.
Porque cuando la voluntad conforma con la dignidad, entonces, en alguna
manera, se hdlalaiguadad, lo cua parece ser proprio de laamistad.

Pero lo igua no es delamismamaneraen las cosasjudas que en €
amistad, porgue en las cosas justas, aquello parece principa mente ser

justo, que se distribuye conforme ala dignidad de cada uno, y tras desto

lo que consiste en cantidad. Pero en € amistad, a revés, aquello es
principa mente justo, que consiste en cantidad, y tras desto lo que

consste en dignidad, por lo cua seveeclaro s dd uno a otro hay gran
distanciaen virtud, o en d vicio, o en laprosperidad de lafortuna, o

en aguna otra cosa; porque de dli adelante ni son amigos, ni se precian

de serlo, lo cual sevee claramente en |os dioses, porque éstos exceden

muy mucho en todo género de bienes. Véese también claramente en los reyes,
de los cuaes|os que son muy inferiores en dignidad no se tienen por

dignos de ser amigos, ni menos de los que son muy buenosy muy sabioslos
gue de ninguin vaor ni precio son. En estos tales, pues, no se puede poner
cierto término hasta el cud hayan de llegar los que les han de ser

amigos, porque aunque falten muchas cosas, no por eso sepierde
amistad; pero s es muchaladistancia, como eslade Diosad hombre, ya
no permanece. Y por esto, se duda s es verdad que los amigos desean asus
amigos los mayores bienes, como es agora verlos hechos dioses, porque ya
Nno les serian més amigos, y por lamismarazon ni bienes paradlos,

porque los amigos bienes son parad amigo. Pues S es verdad |o que g,
dijo, que & amigo ha de desear & bien d amigo por causadd mismo
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amigo, conviene que & amigo persevere en € mismo estado que d otro
amigo esté, y asi le desearalos bienes que a un hombre le pueden suceder
més aventgjados, y aun por ventura no todos, porque cada uno quiere mas
los bienes para si.

S Aristételes hobiera gustado del amor de Dios'y hobiera acanzado

e Evangdlio, por cierto tengo yo no escribieralo que en este capitulo
excribio de laamistad de Dios, ni dijeraque lo més dto en dignidad es
mas amado que ama. Acontece €llo, cierto, asi aca bajo entre nosotros por
nuestra miseriay por & amor demasiado que a nosotros MiSmos NS tenemos,
gue & que més ha menester aotro le amamés, o alo menoslo finge por su
necesidad, y agud que le parece que muchos lo han menester, cas hace
adorarse, y muestra hacer poco caso y tener poca cuenta con aguellos que
tienen dél necesidad. Pero en Diosy en las criaturas celestes no es adi,

sino que asi como Dios esinfinito en perfecion, asi esinfinito € amor
quetiene asus criaturas, o cud se echabien de ver en lasinefables
mercedes que tiene hechas alos hombres y nos hace cadadia. Y entre las
criaturas ceestides (como escribe Dionisio en d libro de la cdestid
jerarquia), los que de mas dto grado son, como los serafines, tienen més
ardiente € afecto del amor. De manera que, en parte, es verdad lo que
Arigételes dice que lo més perfeto es més digno de ser amado, y en parte
es mentira, en decir que lo que més perfeto es ha de amar menas, porque €
amar es afecto de labondad, y asi, do mayor bondad hay, ali ha de haber
mayor amor. Y s un hombre puesto en sefiorio estuviese persuadido ser
verdad esto que aqui Aristételes escribe (como en redlidad de verdad o
estan dgunos), ¢qué cosas les vernian a su deseo, en lo que toca a gjenas
honestidades y intereses, que no le pareciese estarle bien, considerada su
dignidad, gecutarlas? Delo cud cudnto ma vendriaalareplblicay cuan
de veras se desataria esta excesiva amistad de que aqui trata, cuaquier
prudente lo entiende. Y asi, en esto no se hade dar crédito d fil6sofo,

gue hablé como hombre.
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Capitulo VIII

En que se muestra como € amistad lisonjera consiste més en ser uno amado
que en amar

Pone la diferencia que hay entre la verdadera amistad y lade los que

se huelgan de que los lisonjeen, y muestra como la verdadera amistad
consiste en amar, trayendo por g emplo € amor de madre paracon los
hijos, y laamistad lisonjera més en ser amado que en amar, lacud

amigtad no se hdla sino entre tales personas cuaes pintd € comico

latino en & Eunuco, en persona de Traso y Gnaton: quiero decir ertre
necios arrogantes y taimados lisonjeros.

Pero hay muchos que, por su arrogancia, desean mas ser amados que no
amar, y por esto hay muchos amigos de lisonjeros, porque € lisonjero es
amigo de més bgjo quilate, 0 alo menos fingese serlo, y que amamas que
no es amado. Porque & ser amado parece cosa muy vecinadel ser honrado,
lo cual muchos lo apetecen. Aungue no parece que apetecen la honra por si
misma, sino accidentariamente, porque muchos se huelgan de que los que
estan puestos en sefiorio los honren, y esto por laesperanzaque de dli

les nace: que confian que recabarén dellos o que quieren menester.
Agradales, pues, la honra, como sefid que han de librar bien. Pero los que
desean que los buenos 'y sabios les hagan honra, quieren confirmar labuena
opinion en que estan puestos. Huélganse, pues, éstos de ver que son
buenos, dando crédito d juicio de los que lo dicen. Pero huélganse con

ver que son amados por solo esto mismo. Y asi parece que € ser amado es
cosade mayor vaor que @ ser honrado, y que d amistad por si mismaes
cosade preciar y desear. Aunque parece que € amistad mas consiste en €
amar que no en € ser amado, como se vee claro en las madres, que se
deleitan en querer bien asus hijos, porque algunas dellas dan sus hijos a
criar aotras mujeres, y con todo eso los aman entendiendo |o que hacen,

ni se les da mucho que dellos no sean amadas, S lounoy lo otro no es
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posible, sno que se tienen por contentas de verlos bien librados, y los
aman aungue elos, por no conocerlas, no puedan hacer con dlaslos
cumplimientos que deben. Congistiendo, pues, mas de verasd amistad en €
amar, y sendo dabados |os que son aficionados a tener amigos, parece que
lavirtud de los amigos es amar de modo que, aquellos amigos en quien esto
se hace como debe, son firmes amigos, y € amistad dellos duramucho. Y
desta manera, aunque sean de desigud calidad, serédn amigos, porque vernan
aigudarse, y laamistad no es otra cosasSno unaiguddad y semganza, y
sefid adamente la de |os que son semejantes en virtud, porque como son
personas firmesy perseveran consggo y con los otros, y ni tienen

necesidad de cosas ruines ni dan favor paraellas, antes (Qquelo quiero

decir desta manera) las prohiben. Porque es proprio oficio de buenos ni
era elosni permitir que sus amigos den favor a cosas maas, pero los
malos no tienen en s firmeza ni seguridad ninguna, porque ni aun asl
MiSMOS NO perseveran semegantes, y en poco rato se hacen amigos,
deleitdndose con su comin ruindad. Pero los amigos Utilesy los aplacibles
mas espacio de tiempo duran, que es mientras |os unos alos otros deleite
dieren o provecho. Pero d amistad que de cosas contrarias se hace mas
particularmente parece que es la que se toma por € provecho, como esla
que hay entre e pobrey d ricoy entre d ignorantey @ sabio, porque

cada uno, en cuenta de aquello que apetece y se conoce tener necesidad
dello, daotracosa A estamismaamistad se puede reducir la que hay

entre € enamorado y la personaamada, y entre el hermoso y € feo, y por
esto muchas veces dan mucho que reir los enamorados, pretendiendo que
tanto han de ser amados, cuanto aman dlos. Y g dlos tuviesen igua mente
partes para serlo, por ventura ternian razon de pretenderlo; pero no
teniendo en si cosa que de preciar ni de amar seq, es cosaderisa
pretenderlo. Aunque por ventura un contrario no desea otro contrario por
sl mismo, Sno accidentariamente, SN que su deseo es dcanzar € medio,
porgue en éste consiste & bien. Como agoralo seco no apetece hacerse

hdmedo, sino venir d medio, y de lamismamaneralo cdientey los demés.
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Pero dgjemos esto aparte, que es fuera de propésito.

Capitulo IX

De laamigad civil

Yasedijod principio ser d amistad cosatan generd que, no

solamente comprendia alos hombres, pero aun también alas ciudades, y aun
alosreinosy provincias. Declaradaya, pues, @ amistad que entre los
hombres. particularmente se araviesa, viene atratar de la que hay entre

las ciudades, la cud por eso sellamaamistad civil. Primeramente, pues,
declaracomo € amigtad, lajudticiay estas cosas semejantes, no son

cosas que tienen en sl mismas @ ser absolutamente, sino que todo o que
son lo refieren aotrie. Y de agui procede que lo que referido auno es
justo, comparado con otro esinjusto, y hacer por uno obligalaley de
amistad lo que por otro, 0 no tanto, 0 no nada. Después demuestra como la
civil compafiiay laamistad es amistad Util, y comprende en si todas las
otras compafiias.

Parece, pues (como yadijimosd principio), qued amistady lo

Justo consisten en unas mismas Cosas'y personas, porque en cuaquier
comunidad parece que hay aguna manera de justiciay también muestra de
amistad, porque los que van en una misma nave navegando, se llaman los
unos alos otros amigos, y 10s que son en un mismo gército soldados, y de
lamisma manera en todas |as otras compafiias, y en tanto hay entre elos
amistad, en cuanto hacen unamisma compafia. Porque esté bien puesto lo
justo, y también aquel vulgar proverbio que dice ser todo comin entre los
amigos, porque en lacompafiia se fundae amistad, y los hermanosy amigos
todo lo tienen comun, pero los demas tienen conocido y repartido lo que es
SUyO, aunque Unos mas 'y otros menaos, porgue también hay en las amistades
masy menos, y aun las cosas judtas tienen entre sl dguna diferencia,

porgue no es una misma manera de cosas justas las que se atraviesan entre
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padresy hijos que las que entre hermanas, ni tampoco hay las mismas leyes
dejudticia entre los amigos que entre los ciudadanos, y de lamisma

manera en |os otros géneros de amigos, hi las cosasjustasy injustas

entre cada unos déstos son las mismas, Sino que crecen y admiten aumento
cuando alos amigos e refieren, porque més grave crimen es defraudar en
el dinero a amigo, que no a ciudadano, y peor es no socorrer a hermano
que d extranjero, y poner las manos en € padre que no en cuaquier otro.
Puede, pues, o justo acrecentarse juntamente con € amistad, como cosas
gue congsten en lo mismo y se extienden iguamente. Todas las compafiias,
pues, tienen manera de partes de la compafiia civil, porque todos se
guntan por respecto de aguna cosa que les cumple, y por haber dgo delo
gue es menester paralavida Y aun lacivil compafiia o contratacion dende
su principio parece que procede y persevera por causadelo Util, porque a
esto enderezan las leyes|os legidadores, y aquello dicen ser justo que a
todos conviene cominmente. Las demés compafiias, pues, pretenden particular
manera de provecho, como los marineros € provecho que se sacadel arte
dd navegar, como es dinero o otra cosatal; los soldados € provecho que
se sacade laguerra, apeteciendo, o € dinero, o lavictoria, o €

sefiorio de dguna ciudad, y de lamisma maneralos perroquianos y vecinos
de un mismo pueblo. Aungue agunas compafiias parece que se juntan por
algun deleite, como los que hacen danzas o convites, porque éstos por
hacer fiestay holgarse se juntan. Todas, pues, estas tales compafiias
parece que debagjo de la compafiia civil se comprenden. Porque lacivil
compafiia no solamente procura la utilidad Presente, pero también laque es
menester paratodo e discurso de lavida, haciendo sacrificiosy
guntamientos para dlos, honrando alos diosesy procurandose sus
descansos con contento, porque los antiguos sacrificios y guntamientos
parece que se hacian después de las cogidas de los fructos como primicias,
porque en este tiempo estaban més desocupados. Todas las compafiias pues,
parecen partes de lacompafia civil, y a cada una dellas le es anexa
semgante manera de amistad.
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Capitulo X

Como hay tres maneras de republica, y otros tres géneros de republica
viciosa

Aunque no es proprio deste lugar tratar del gobierno de republica,

porque aqui no se trata sino de los principios della, que son las

virtudes, con todo eso, como trata de laamistad civil, y éstano se puede
bien entender sin entender |as diferencias de la republica, pdnelas agqui
brevemente, las cudes més d largo entenderemos en los libros de
Republica Pone, pues, tres maneras de gobernar republica, reino,
aristocracia, que quiere decir gobierno de buenos, y laque rigen los que
son de més hacienda. Y con mucha razén pone por mejor de todas € reino,
porgue en |las otras maneras de gobierno que de tiempo atiempo se mudan,
ladiversdad de condiciones de los que rigen sudle destruirlas. Pero asi
como es lamejor, esta también subjeta ala peor de las mudanzas, que esa
latirania, cuando € rey quiere hacer en todas las cosas su voluntad, y
quiere que aquella valga por ley, aungque sea contra buenarazon y contra
judticia, y, en fin, cuando viene a persuadirse que larepiblica es para

é y no @ paralarepublica. Pero esto en los libros de Republica se

tratard mas largo.

Hay tres maneras de gobierno de republica, y otras tantas de ma

gobierno y vicioso, que son como destruicion de aguellas otras. Son, pues,
los gobiernos buenos éstos: € reino, la aristocracia, y d tercero, €

gue se hace y escoge conforme a la facultad que cada uno tiene de
hacienda, la cud Ilamarlatimocracia (que quiere decir gobierno de
hacienda) no parece propria manera de decir, pero los mas sudenla llamar
gobierno de republica. De todas estas tres maneras de gobierno, lamejor
esd reino, y lapeor latimocracia. Pero € vicio y perdicion dd reino

eslatirania, porque € unoy € otro son monarquias, aungue difiere
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mucho la una dela otra, porque d tirano no miramas de sus proprios
intereses y provechaos, pero € rey miramucho por € bien'y provecho de
sus stibditos, porque aquel que para conservar su estado no es
bastantemente poderoso, y no hace ventgja alos demés en todo género de
bienes, no esrey, y d que todo esto tiene, no tiene necesidad de ninguna
cosa, de manera que nunca ternd cuenta con sus proprias utilidades, sino
con € bieny utilidad de sus vasdllos, porque € que desta condicion no

es, mas parece hombre elegido por suerte, que no rey. Pero latiraniaes
al contrario desto, porque no tiene cuenta con procurar otra cosasino sus
provechos, y asi, es cosa muy manifiesta ser la peor manera de gobierno,
porque lo que es contrario de lo megior, aquello es lo peor. Suélese, pues,
mudar de reino en tirania, porque latirania esvicio delamonarquia, y

e que esmdl rey hacese tirano. Pero del otro gobierno, que se dice
aristocracia, por fatade los que gobiernan se suele mudar en oligarquia,
cuando los que gobiernan reparten las cosas de lareplblicafuerade la
dignidad de cada uno, y selo toman todo, o lo méas dello, parasi, y unos
mismos tienen siempre los cargos de larepublicay precian, sobre todo, €
hacerse ricos. Mandan, pues, 10s que son pocosy malos, en lugar delos
mejores. Pero de latimocracia suélese venir ala democracia (que es
gobierno popular), porque son estas dos maneras de gobierno muy vecinas la
una de laotra, porque también latimocracia quiere ser gobierno de
muchos, y todos los que hacienda tienen son igudes. Pues de los malos
gobiernos de republica, € menos malo es € gobierno popular, porque se
algja poco de su especie de replblica. Destas diversas maneras, pues, se
mudan sefial adamente las republicas, porque desta manera es pocay facil la
mudanza. Pero en |as cosas puede quien quieraver unasemejanzay ces
gemplo dellas, porque la contratacion que € padre tiene con los hijos,
tiene maneray muestra de reino, porque e padre tiene cuidado de los
hijos, y por esto, Homero llama a Jipiter padre, porque € reino quiere
mostrarse gobierno paterna. Pero, entre los persas, € paterna gobierno
estirania, porque se sirven de los hijos como de esclavos. Es también
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tiranico gobierno € del sefior con los esclavos, porque en € no se busca

ni hace sino € provecho dd sefior. El gobierno, pues, dd sefior parece
recto, pero € paternal que los persas usan es errado, porque los diversos
estados de personas han de tener también diversa manera de gobierno. Pero
lacontratacion dd marido y lamujer representa la aristocracia, porque

el marido, como su dignidad |o requiere, manda, y manda en las cosas que a
su gobierno tocan, pero las cosas que cuadran y son dadas alamujer, a
elalasremite. Pero 9 @ marido se requiere entremeter entodo y

regirlo todo, inclinase ala oligarquia, porque hace cosas contra su

dignidad, y no como superior. Otras veces mandan las mujeres, por ser
ellas|as herederas de sus padres y personas ricas, de maneraque no vad
regimiento de la casa conforme a virtud, Sno por riquezasy poder, como

en las oligarquias. Pero la contratacion de los hermanos parece ala
timocracia, porque, fuera de que difieren en laedad, sonigudesenlo
demas, y por esto, s en la edad son muy diversos, yano tienen amistad de
hermanos entre si. Pero la democracia o gobierno popular, sefid adamente se
muestra en |as casas donde no hay sefiores, porque ali todos viven alo
igud, y también en las que € sefior es hombre de poco vaor y cada uno

tiene liberta de hacer 1o que quisiere.

Capitulo XI

Delamanera de amistad que hay en cada género de gobierno de replblica
A qué proposito ha hecho mencion de las diferencias del gobierno de
republica, que de suyo tocaba a otro genero de argumento, declaraen €
capitulo presente, que es paratratar delaamistad civil, lacud no es

todo una sino en cada género diversa. Propone, pues, qué manera de amistad
hade ser entre e rey y los sibditos, entre e padrey los hijos, y dice

gue hade ser amistad de exceso, y asmismo entre € varon y lamujer, que

eslaque corresponde ala aristocracia. Pero en latimocracia, donde
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muchos viven en iguddad, hay amistad de compafieros. En las viciosas
maneras de gobierno no hay ninguna verdadera amistad, y menosen la
tirania, que es la peor de todas.

Pues en cada género destos de repllblica, tal manera de amistad hay,

cud eslajudicia que se guarda en dla. Porque @ amistad que hay entre

e rey y losvasdlos, consiste en € exceso del hacer las buenas obras,
porque d rey hade hacer bien asus vasdlos, pues s es buen vardn, toma
cuidado ddllos para que vivan como buenos, como tiene un pastor de su
ganado. Y por esto, Homero llama Agamemnon pastor de pueblos. Delamisma
maneraes d amigtad paternal, aunque difiere en la grandeza de las buenas
obras, porque € padre es causa de |0 que parece ser € mayor delos
beneficios, que es e ser, y dd darles de comer, y indruirlosen

doctrina, y lo mismo se atribuye alos aglieos y bisaglielos, porque,
naturdmente, e padre tiene sefiorio sobre los hijos, y |os agliel os sobre
losnietos, y € rey sobre los stbditos. Estas amistades, pues, consisten

en exceso, y por esto |os padres son honrados. Y entre los padresy los
hijos no hay lamisma manera de justicia, Sno la que cada uno merece
Seglin su dignidad, y desta manera se conserva e amistad entre los. La
misma manerade amistad hay entre d marido y lamujer, y tambiénen la
republicaregida por los buenos, que se llama aristocracia. Porque en ésta
a que esmayor en virtud se le dae mayor bien, yacada uno lo que es
conforme ad, y de lamismamanera se guarda lo que esjusto. Pero €
amigtad de los hermanos es como la de comparieros, porque son igualesy
cad de unaedad, y lostaes son cas de unas mismas costumbres'y
aficiones por lamayor parte. Semgante a estaamistad eslaque se hdla
en aguel gobierno de republica que llamamos timocracia, porque en éstalos
vecinos pretenden ser iguales'y hombres buenos, y mandar en parte'y por
igud, y asi, delamismamaneraes d amistad. Pero en los viciosos
gobiernos de republica, asi como se guarda pocajugticia, asi también hay
poca amistad, y menos en la peor manera de gobierno, porque en latirania

poca o hinguna amistad se trata, porque donde no hay comunicacion entre

249



gque manday € que es mandado, tampoco puede haber entre ellos amistad,
pues ni tampoco entre dlos hay judticia, Sno que se habran como €
artificey € ingrumento, o como € amay d cuerpo, 0 como € sefior y

el esclavo, porque estas cosas reciben dguna utilidad de los que se

srven ddlas, pero con las cosas que vida no tienen no hay amigtad, ni
tampoco judticia, ni aun con € caballo o con € buey, ni tampoco con €
siervo, en cuanto es siervo, porque no hay comunicacion, porque € servo
€S un indrumento animado, y € ingrumento un servo sn dma. Pues con
el servo, en cuanto es servo, no hay amistad, Sno en cuanto es hombre,
porque parece que hay agunajusticia en todos los hombres, para con
cualquiera que pueda participar de ley y de contrato, y asi, en cuanto es
hombre, puede participar de amistad. En las tiranias, pues, pocajusticia

y pocaamistad se hdla, pero en las democracias 0 gobiernos populares
mucha, porque los que son iguaes, muchas cosas tienen iguaes.

Capitulo XII
Delaamigtad que hay entre los compafieros, entre los parientes y entre

los de unafamilia

Hace comparacion entre estas amistades, que ha propuesto en €

capitulo pasado, y declara como agunas mas se han de llamar compafiias que
amigtades, como las de los que van juntos un camino. Propone asmismo como
naturdmente mas ama e padre d hijo que no € hijo a padre, lo cud

parece proceder de la continuacidn de la especie, porque de padre a hijo
valasucesidn ddlay no de hijo apadre. Declara también las causas por
donde entre |os hermanos ha de haber amistad, y como cuanto mas sevan
adgando estas causas, menos hervor tiene esta amistad. Ultimamente trata
delaamistad de entre d marido y lamujer, la cud muestraen orden de
naturaleza haber sdo primero que lacivil, como principio dela

Toda amistad, pues, como esta dicho, consiste en compafiia. Aunque de
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aqui gpartariaaguno & amistad de los parientes y la de las compafiias.

Pero las amigtades que consisten en ser de una mismaciudad, y de una
misma perroquia, y enir en una misma nave, y todas las demas que son
deste jaez, més manera de compafia tienen, que de amistades, porque
parecen amistades por aguna manera de proporcion, que con las que
relmente [0 son tienen. A las mismas también reduciria aguno € amistad
que hay entre los huéspedes. Pero € amistad de |os parientes parece que
tiene diversas especies y maneras, y que proceden todas de la paterndl,
porque los padres aman alos hijos como a cosa que es parte de su
sustancia, pero los hijos alos padres como a cosa de donde han procedido,
y asi los padres saben megjor que aguéllos han de ellos procedido, que los
hijos haber procedido de ellos, y mas conjunto es agquello de donde ago
procedid alo que procedié de dli, que lo que procedid d quelo hizoy
engendro, porque lo que procede es o proprio aagquello de donde procede,
como d diente o d cabdlo, o cudquiera cosa semegante, es propriaa

que latiene, pero aquello de do procede, no es proprio de ninguno dellos,

0 alo menos no tanto. Y también por lalongitud del tiempo, porque los
padres dende luego aman a sus hijos, pero |os hijos a los padres, andando

el tiempo, cuando vienen aacanzar juicio y entendimiento. De aqui se
entiende la causa por qué aman mas las madres, porque |os padres aman a
sus hijos como asi mismos, porgue |os que dellos han procedido son como
otros ellos apartados; pero los hijos alos padres como cosas de quien han
procedido. Mas |os hermanos quiérense bien entre si, en cuanto han
procedido de unos mismos padres, porgue la unién que tienen con los padres
les hace que entre si sean también unos. Y por esto, se dice cominmente:
son de unamisma sangre, de un mismo tronco, y otras cosas desta manera. Y
aunque son cosas gpartadas, en cierta manera son todos una misma cosa.
Importa también mucho parad amistad € haberse criado juntos, y € ser
cad de unaedad, porque d igua sehuegaconsuigud, y losque se
conversan son amigas, y por esto d amistad de los hermanos es como lade

los muy familiares. Pero los primosy los demés parientes por estos mismos
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Se guntan, pues se tratan por ser de una misma cepa descendientes. Hay,
pues, unos dellos més cercanos y otros més apartados, seguin que mads o
menos a principa tronco son cercancs. Tienen, pues, los hijos con los
padres amistad, y también los hombres con los dioses, como con cosa que es
su bien, y que les excede, porque les han hecho |os mayores bienes que
hacerse pueden, pues son causade su ser y dd criarlos, y también del ser
ingtruidos, cuando son ya crecidos, en doctrina. Esta manera, pues, de
amistad mas dulzuray mas utilidad tiene que la de |os extranjeras, tanto
cuanto més comun es entre dlos € vivir. Y todo lo bueno que hay en la
amigtad de los muy familiares o hay también en la de los hermanos,
mayormente s son hombres de bien, y, universdmente hablando, en lade
los que son semeantes en condicion, y tanto mas cuanto Son Mas proprios
entre s, y criados juntos dende su nacimiento, se aman los unos alos
otros, y cuanto mas se conversan los que son hijos de unos mismas padres,
y secrian juntos, y juntos gprenden letras'y doctrina Y de lamisma
manera, la experiencia que de s setienen, de largo tiempo adquirida,
importa para esto mucho y es muy segura. En los demés parientes, a
proporcion desto, se han de juzgar las cosas de amistad, pero entre €
varon y lamujer parece que consste naturdmente d amistad, porque €
hombre, de su naturdeza, mésinclinado es a guntamiento dd matrimonio
que d delareplblica, y en tanto es primero la casaque la ciudad, en
cuanto es més necesaria, y € engendrar hijos es cosa comin atodos los
animales. Los demas animales, pues, para solo esto hacen compafiia, pero
los hombres no sdlo para engendrar hijos se gjuntan, pero también para
proveer los demés menesteres de la vida, porque luego se reparten los
oficios, y asi d varon como lamujer tienen los oficios diferentes.

Haciendo, pues, cada uno ddllos su proprio oficio, sevaend uno d

otro, en lo que alos dos toca cominmente. Y por esto también, en esta
manera de amistad, parece haber utilidad juntamente con dulzura; y S €
marido y lamujer son personas de virtud, también por lamismavirtud sera

aplacible, porque cada uno dellos tiene su propria virtud, con que € uno
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y € otro recibiran contento. Aunque € sello y nudo désta son los hijos,

y por esto, los que hijos no tienen, més facilmente se apartan, porque los
hijos son bienes comunes de los dos, y 10 que es comun ase de ambas
partes. Pero d inquirir como se hade tratar € marido con lamujer y,
generalmente, cOMO un amigo con otro, parece ser |0 Mismo que inquirir en
gué consste lo justo, porque no estoda unalajusticia que se hade
guardar con & amigo que la que con € extrafio, ni la que con & compaiiero

eslamismaque laque con € condiscipulo.

Capitulo XIII

De las fdtas que hay en d amigtad Uil

Hace comparacion entre estos tres géneros de amistades, que ha
propuesto, y muestra como d amistad que se funda en sola utilidad es mas
subjeta a queas que ninguna de las otras, o por mejor decir soladlalo

es subjeta, y da bastantes razones para dlo.

Siendo, pues, tres|as maneras de amistades, como dijimos a

principio, y habiendo en cada una dellas amigos que consisten en iguadad,
y otros que en exceso (porque de la misma manera toman entre i 1os buenos
amigtad, y € mgor con @ no tan bueno, y de lamismamaneralos que su
amistad fundan en ddleite) y también por su propria utilidad los que en
dlasonigudes, y los que diferentes, conviene que los que consisten en
igualdad seiguden asi en d amarse como en lo demas, pero los que
consisten en exceso, hanse de tratar conforme ala proporcion del excesoy
ventga que se hacen. En solalaamigtad, pues, que sefundaen €
provecho, se hdlan quejasy reprensiones, 0 alo menos més en ésta que en
las otras, lo cud, es conforme alarazon, porque los que en virtud

fundan su amistad, estan prontos para hacerse bien los unos alos otros,
porque éste es € proprio oficio de laamistad que se funda en la virtud.

A mas desto, los que en & hacerse bien andan a porfia, no estan subjetos
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aquegas ni a contiendas, porque con € que le amay le hace bien ninguno
hay que esté md, antes S agradecido es, procurade volverle @ gaardén.

Y d que en @ hacer bien a otro se aventgja, pues alcanzalo que deseaba,
No Se quejara por eso de su amigo, pues d uno 'y € otro apetece lo que es
bueno. Tampoco se hdlan muchas quegas en & amistad fundadaen €
deleite, porque d unoy € otro o que deseaban dcanzan juntamente, s

Con su comun conversacion se huelgan, porque @ que se quejase de otro que
no le da contento su conversacion, daria bien que reir, pues estaen su
mano no conversar con €. Pero d amistad que se fundaen @ provecho es
muy subjeta a quejas, porque como se valen € uno a otro por @ provecho,
sempre tienen necesidad de mas, y |es parece que tienen menos de lo que
habrian menester, y se quejan de que no alcanzan todo o que habrian
menester, Sendo delo merecedores, y |os que les hacen bien no pueden
hacer tanto por ellos, cuanto habrian menester los que |o reciben. Parece,
pues, que asi como hay dos maneras de justicia, una que no es ecritay
otra puesta por ley, asi también hay dos maneras de amistad fundada en
provecho, unamord y otralegd. Entonces, pues, andan més las quejas,
cuando no en lamismamanera de amistad se hacen y deshacen |os contratos.
El amistad legdl, pues, consste en cosas ya determinadas, y unadellas

hay, que es lamés abatida de todas, cuando no setratasino adacay

toma, otra hay que es mas ahidagada, cuando se trata de tiempo atiempo,
pero de td manera, que queda en claro qué han de dar y por razon de qué.
En esta manera, pues, de amistad, claro y manifiesto estalo que se debe,
aunque en lo que toca ala paga amigable dilacion admite. Y por esto,
algunos déstos no tienen pleitos ni contiendas, SiNo que les parece que

son dignos de amar los que en d contratar guardan y mantienen su palabra.
Pero € amistad mord no consiste en cosas determinadas, Sno que lo que
dalo dacomo amigo, 0 en cuaquiera otra manera, pero no rehiisade
recebir otro tanto o més por ello, comas no lo hobiera dado, sino
prestado. Pero s no le vuelven tanto como dio, quejarse ha, lo cud,

procede de que todos o |os mas aman las cosas ilustres, pero antes echan
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mano de las (tiles; y & hacer bien no por recebir otro tanto, esilustre
cosa, pero € recebir buenas obras es cosa provechosa. El que puede, pues,
ha de galardonar |as buenas obras que recibié conforme ala dignidad
ddlas, y esto con muchavoluntad, porque d que forzosamente hace € bien
no |le habemos de tener por amigo, como a persona que yerraen los
principios, y recibe bien de quien no conviene recebirlo, puesno lo

recibe de amigo, ni del que procura serlo. Habemos, pues, de descoser €
amistad con estos tales como con los que tratamos y recebimos provechos en
cosas determinadas. Y ha de constar ser poderoso paradar € galarddn,
porque del que no puede, aun & mismo que le hizo la buena obra, no quiso
gdarddn. De suerte que s poder tiene, hade volver & gdardédn. Pero d
principio hase de mirar bien, quién es e que hace labuenacbray en que,
paraque vead lastales obras debe aceptarlas 0 no. Pero hay disputa s

se hade ponderar |a buena obra conforme a provecho que dellase les
sguié d quelarecibio y conforme d ta provecho galardonarla, o por
contrario, conforme ala buena voluntad y &ficion del que la hizo. Porque
los que reciben las buenas obras, sempre dicen que los otros hicieron por
ellos cosas que les eran faciles de hacer, y que de otros muchos pudieran
recebirlas, cas gpocando las buenas obras'y disminuyendo con paabras.
Pero los que las hacen, por € contrario, dicen que han hecho por elos
cosas muy grandes, cuaes de otrie no pudieran recebir, y en tiempos
peligrosos 0 en otras seme antes necesidades. Pues S esta manera de
amistad consiste en provecho, € provecho del que recibe la buena obra,
seralamediday regladdla Porque éte erad que teniala necesidad
della, y aéstele favorece con fin de recebir otro tanto dél. Y asi tan
grande fue & servicio, cuan provechoso fue a quelo recibio, y hade
gdardonarle tanto, cuanto bien hallé en d td servicio, y aun ago més,
porque esto es cosa més ilugtre. Pero en las amistades fundadas en virtud,
ninguna queja hay. Pero la eeccion dd que hace la buena obra parece ser
lamediday reglade la, porque la potestad y sefiorio de lavirtud y
costumbre, congiste en la eleccion.
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Judticia no escritallamaaqui Aristétdeslaley naturd, lacud,

congste en las cosas, a que nos obliga naturaleza, como es a defender la
vida, aamar los hijos, a buscar € mantenimiento necesario, y alas demas
cosas Sin las cudes € estado de nuestra vida no se podria conservar. Y
asl, para estas tales cosas 0 es menester ley puesta por escrito. Pero las
demas cosas que no traen esta necesidad, para que sean obligatorias, han
de estar mandadas por la mayor potestad, que es por € pueblo o por & que
tiene las veces y poder ddl pueblo, que esd rey, o @ supremo

magistrado. Y asi, con lajudticialegd comparalaamisgtad Util, snla

cua no pueden pasar los hombres, que es la de la contratacion de los unos
con los otros. Porque asi como laley escrita habla de casos particulares,
asi estaamistad consiste, no en todo género de comunidad, sino en
particulares y tales o tales tratos y intereses, y con lanaturd la

amistad Util donde unos hacen por otros esperando gaardédn, pero no se
especificatanto, ni cuanto, ni en qué. Y étadice ser lamas generosa de

las amistades que consisten en provecho.

Capitulo XIV

Delas qugas que se hdlan en las amistades que consisten en exceso

Y anos hamostrado, como en las verdaderas amistades, que son las
fundadas en virtud, no se hdlan queas ni sospechas, ni tampoco en las
fundadas en deleite, pues esta en mano de cada uno apartarse d diaquela
conversacion no le diere gusto, y que solo en las amistades Utiles se

hallan queas, por querer més los hombres para si |os provechos que para
los otros, 8 yalavirtud no rige bien este apetito. Pero todo esto ha

sdo dicho delasigudes amistades y que entre personas que launaala
otra no se exceden mucho, se atraviesan. Agoratrata de las queas que se
hallan en las amistades que consisten en exceso, |as cuaes dice acaecer

cuando & uno a otro se defraudan en |o que proprio es de cada uno. Lo
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cud se hace cuando € superior disminuye lautilided d inferior, 0 €

inferior no hace la honra que debe a superior. Y asi, paraque € amistad
entre d superior y d inferior dure, conviene que d inferior dé honra a
superior, y € superior anparey defiendalautilidad dd inferior, lo

cud en d buen tiempo de la repiblica romanalos romanos guardaban muy
bien en aqudllas amistades que guardaban mucho los que dlos en su lengua
[lamaban patronesy clientes.

También se of recen disensiones en |as amistades que consisten en

exceso, porque cada uno de elos pretende que ha de tener més de lo que
tiene, y cuando esto acontece, rompese € amistad, porque € mas principal
pretende que es cosa que le cumple tener més, porgue a bueno sele debe
lo més. Delamisma manera,  mas Util también presume que ha de tener
mas, porgue dicen que € gue no sirve de nada, no es bien que iguales
partes |leve, porque seria eso cosa de hombres alquilados y no de amistad,
9 lo que de laamistad procede no se reparte conforme al trabgo que pone
cada uno. Porque les parece que asi como se hace en las compafiias de
mercaderes, que los que més dinero ponen llevan mayor parte ddl provecho,
asi se ha de hacer también en lo que toca ala amistad. Pero € necesitado
y € inferior pretende a contrario, porque dice que € oficio del buen

amigo es favorecer alos amigos necesitados. Porque ¢de qué sirve, dicen,
Ser amigo de un bueno o de un poderoso, S no habés de sacar ddl dgun
provecho? Y parece que cada uno dellos tiene razén en lo que pretende, y
gue conviene que a cada uno dellos le toque mayor parte de aquella
amigtad, pero no de un mismo género de cosas, Sno a superior le hade
proceder mayor parte de lahonra, y a necesitado del provecho, porque €
premio de lavirtud y de la beneficencia es la honra, pero € socorro de
lanecesidad eslaganancia. Lo cud parece ser asi enlas
adminigtraciones'y gobiernos de republica, porque d que ningin provecho
hace ala comunidad, no se le hace honra ninguna. Porque d que hace bien
a comun, sele hade dar o que es comun, y lahonraeslo coman, ni se

compadece gque uno juntamente se haga rico con lo comun, y sea honrado,
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porque ninguno hay que sufra que le den en todas las cosas |0 peor y 1o
gue esmenos, y asi a que en su dinero recibe perjuicio, dasde lahonra,

y d que no es benigno en € dar dansde dineros. Porque lo que se reparte
conforme ala dignidad de cada uno, como estayadicho, eslo queiguday
conservad amigtad. Y asi se hade conversar con los desiguaes detd
manera, que € que recibe de otro algun provecho, o en d dinero, o enla
virtud, le dé d td por gdarddn lahonra, dandole la que pudiere; porque
laamistad no requiere o que cada uno merece, SNo que se contenta con 1o
gue cada uno puede. Porgque no se puede hacer en todo |o que se merece,
como en las honras que se hacen alos diosesy alos padres, alos cuales
nadie puede honrar como ellos merecen ser honrados. Pero € que end
hacer servicios hace lo que le es posible, parece que d oficio de bueno
satisface. Y asi parece que no se sufre que € hijo pueda desechar a

padre, pero € padre si d hijo, porque € hijo ha de pagar Ssempre como
aquel que debe, porque por mucho que haga nunca satisface alo que debe, y
asi sempre le es deudor a padre; pero aquellos a quien se debe, poder
tienen para desechar, y asi |o tiene @ padre. Aungque ninguno parece que
renuncia su proprio hijo, sino cuando € ta es extremadamente malo,
porque a més de la natural amistad que entrellos se atraviesa, es
inhumanidad negar a ninguno su favor, pero de lo que los hombres deben
huir, 0 alo menos no procurarlo, es de dar favor auno queesmaoy
perverso, porque recebir bien quien quieralo desea, pero del hacerlo
huyen como de cosa sin provecho. Pero en fin, desto bastalo tratado.

Fin del octavo libro

Argumento del nono libro

No es menos, dicen vulgarmente, & saber conservar |0 ganado, que €
ganarlo. Por esto Aristételes, después de haber tratado en € libro pasado
de como y con quién se ha de tomar amistad, y de las diferencias de
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amistades, en € presente libro trata de las cosas que se requieren para
laconservacion de laamistad, y de lo que esté obligado a hacer un amigo
por otro, del amor proprio, que eslaprincipa causadelosagraviosy

males, del nimero de los amigos que tan grande ha de ser, cud tiempo es
més acomodado paralos amigos, d delaprosperafortunao d dela
adversidad, y otras cosas muchas como estas, muy provechosas y aplacibles.

Arigtételes

LaEtica

Libro nono de las Eticas

O morales de Aristoteles, escritos a Nicomaco, su hijo, y por esto

llamados nicomaguios

kkhkkkkkkkkk*k
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Capitulo primero

En que se declara qué manera de cosas son las que conservan laamistad
Cas todo lo que este capitulo contiene esta ya antes declarado y es

como unarecopilacion de lo dicho. Declaraen @ como la conservacion de
las amistades consiste en entender cada uno o que esta obligado y debe
hacer en ley de agudlaamistad que tratay poner o tal por obra, y que

e dgarlo de hacer es deshacer d amigtad, y que findmente la disolucion

de laamistad sucede cuando en ellano se dcanzalo que se pretendia, y
esto en cuaquier diferencia de amistad.

En todas las amistades diferentes en especie, 1o que conservalatd

amistad esla proporcion, como ya esta dicho, como en lacompaiiiay
contratacion civil seledad zapatero por un par de zapatos € premio
conforme a su merecimiento, y de lamismamanerad tgedor y atodoslos
demas. En tales cosas, pues, como éstas, estd ya puesto d dinero como por
comun medida, y todo serefieread y € |o tasatodo. Pero en € amistad
de los enamorados algunas veces € amador se queja de que, amando € en
extremo, no es recompensado con amor; y acontece ser esto asi por no tener
el tal cosaalguna por donde merezca ser amado. Otras veces € amado se
queja de que, habiéndole hecho primero € amador largas ofertas, agorano
hace nada de o prometido. Tales cosas como estas acaecen cuando € amador
amad amado por su deleite, y d amado a amador por su provecho, y no
sucede d uno'y a otro lo que pretendia. Porque como € amistad era por
esto, deshécese € amistad cuando no sucede agquello por cuya causa se
amaron. Porque estos tales no se amaban & uno a otro, Sno lo que habla
end unoy en d otro, que eran cosas no firmes ni seguras, y ad ni

tampoco lo eran las amistades dellos. Pero @ amistad de los hombres
virtuosos, como cosa que en si misma se funda, permanece, como ya esta
dicho arriba, aunque también discordan cuando d uno'y a otro les suceden
las cosas diferentemente que pensaban, y no lo que apetecian; porque € no
acanzar 1o que se pretende es 1o mismo que no hacer cosa ninguna, como €
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gue prometia premio a musico de citara, y que cuanto mejor cantase mayor
selo daria, y d otro dia, de mafiana, cuando le pidié las ofertas, le
respondi6 que ya le habia dado un gusto en pago de otro. Si ambos, pues,
pretendieran € deleite, quedaran, cierto, satisfechos. Pero, pues, € uno
buscaba su deleitey € otro su provecho, y € uno habia gozado del

deleite, y € otro no dd provecho, no se habian cumplido conlo que d
contrato se debia. Porque cada uno se dlega aagquello de que sevee
necesitado, y dapor dlo lo quetiene. Pero, ¢acud delos dostocad

tasar € valor y dignidad, d que dalacosao a que larecibe? Porque €

gue ladaparece que laremite d arbitrio del que larecibe, como dicen

gue lo hacia Pitégoras, @ cud, cuando a uno le habia ensefiado alguna
cosa, haciaque d discipulo mismo laestimase, y juzgase de cuanto valor

le parecialo que habia aprendido; y lo que & discipulo tasaba, aquello
mismo recebia. Pero en cosas como estas a dgunos bastaes € vulgar
dicho: cud d vardn, td d jorna. Pero los que reciben dinero y después

no cumplen nada de lo que ofrecieron, por haber ofrecido cosas excesivas,
con razén son reprendidos, porque no hacen por laobralo que prometieron
de palabra. Ta cosacomo estales esforzado, por ventura, hacer alos
sofigtas, porque, por todo o que elos saben, ninguno les dariaun redl.
Estos, pues, con justa razén son reprendidos, pues no hacen aguello por lo
cual recibieron premio. Pero donde no hay pacto expreso de servicio, los
gue por sl mismos dan alguna cosa, ya esta dicho que no estan subjetos a
guejas ni reprensiones, porgque tal como éstaes € amistad fundadaen la
virtud. Hase de dar, pues, d premio conforme alalibre voluntad de cada
uno, porque ésta es propriadel amigo y de lavirtud. Lo mismo parece que
acaece también alos que se comunican en lafilosofia, cuyadignidad no se
tasani iguala con dinero, ni se les puede hacer honra que con su
merecimiento iguae. Pero bagtarles ha, por ventura, que seles hagala

gue hacerse pueda, como alos diosesy alos padres. Pero cuando € don no
es desta manera, Sino en agun negocio particular, parece que en ta caso

conviene, por ventura, que se dé por igua & galardon, de maneraque
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cuadre aladignidad del quelo day dd quelorecibe. Y S etono s2

hace asi, no solamente sera cosa forzosa, pero aun también justa, que €
quedio d dontase e valor dd. Porque s d ta recibiese otro tanto

cuanto éste hubo de provecho, o en cuanto estimé d ddeite, ternalo que
conforme aladignidad del don o servicio merecid, porque en las comprasy
ventas asi parece que se hace. Y aun en dgunastierras hay leyes que
mandan que sobre contractos voluntarios no se funde pleito, cas dando a
entender ser cosa conveniente que, con aguel de quien confio, remate su
contracto de lamisma manera que o hizo. Porque se tiene por més justo
gue las cosas confiadas |as estime aguel a quien se le confiaron, que no
aqud que las confid. Porque muchas cosas no las estiman igudmente los
gue lastienen y los que las quieren recebir. Porque lo que es proprio de
cadaunoy lo que aotro aguno da, a cada uno le parece digno de mucha
estima. Pero con todo eso en semejantes cosas dase tanto galardon cuanto
tasan los que las reciben. Aungue, por ventura, conviene que se estime, no
en cuanto laestimad que lo tiene, Sno en cuanto la estimaba antes de

tenerla

Capitulo 1

En que se declaralo que se debe hacer por cada uno

En los negocios dicen los jurisconsultos que hay més particularidades
gue vocablos, y asi en estas cosas morales, que todas consisten en
Negocios, se ofrecen cosas, en que no se puede dar laley y regla generd,
sno que se han de remitir d buen juicio y rectarazon del hombre ssbioy
experimentado, cuaes son las cosas que Aristételes en € presente
capitulo disputa.

Hay, pues, dgunaduday dificultad en cosas semegantes como
conviene en todas las cosas tener respecto d padrey obedecerle, o, S

estando enfermo, conviene obedecer d médico més que d padre; y parala
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guerra, eegir antes capitan prudente en ellaque no d proprio padre. Y,
delamismamanera, S conviene més hacer sarvicio d amigo que d hombre
virtuoso, y S eshien dar € galardon a que nos hizo aguna buena obra,
antes que hacer bien a nuestro compafiero, S acaso no podemos hacer por
ambos juntamente. Tales cosas, pues, como éstas no pueden féacilmente
determinarse con claray manifiesta certidumbre, porque tienen muchasy
varias diferencias, asi en lo més como en lo menos, y en lo honesto, como
en lo necesario. Pero esto es cosa cierta, que no se ha de hacer por amor
de uno toda cosa, y las buenas obras por lamayor parte se han de
gaardonar antes que hacer bien a cualquiera amigo, de lamisma manera
que, lo que se debe, antes se ha de pagar a que se debe que darlo a
ninguno otro. Aunque esto No €es, por ventura, Sempre asi, como agora, S
uno ha sido rescatado de mano de cosarios,¢es bien que rescate d quelo
rescatd, seaquien quisiere, 0 S preso no esta, pero le pidelo que dio

por é, selo pague, 0 es mgjor que rescate a su padre con aquel dinero?
Porque parece que en tal caso mas obligacion ternia de rescatar asu
proprio padre alin que asi mismo. Ladeuda, pues, como esta dicho, asi,
genera mente hablando, hase de pagar; pero s lata pagaexcede los
limites de labondad o de la necesidad, hase de reglar por éstas, porque
aun € galardonar la buena obra recibida de otro no es, algunas veces,
cosajusta, cuando d que la hizo entendio que la hacia por un buen vardn,
y € que hade dar & gdardén aaguel aquienlo hade dar, lo tiene por

ma hombre. Y aun a que prestd no es bien algunas veces hacer por € o
mismo, porque agquel tal, entendiendo que prestaba a un hombre de bien,
presté entendiendo que o habia de cobrar; pero estotro no tiene esperanza
de haber de cobrar del queesruin. Y g, en redlidad de verdad, esto pasa
asl, no esjusta aquellagenera proposicion; y S no es asi, pero piensen

ser asi, no parecer que hacen los tales cosas fuerade razon. Lo que se
dice, pues, delos afectosy de los negocios (como ya lo habemos advertido
muchas veces), hase de determinar seguin fueren las cosas en que consiste,

Cosa, pues, es muy claray manifiesta que ni se ha de hacer por todos toda
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cosa, ni a padre se le ha de dar toda cosa, asi como a Dios tampoco le
sacrificamos toda cosa. Y, pues, unas cosas se han de hacer por amor alos
padres, y otras por los hermanos, y otras por los amigos, y otras por los
bienhechores, a cada uno le habemos de dar 1o que es suyo y le pertenece.
Y asi parece que se hace, porque para unas bodas convidan a los parientes,
alos cudesles es comin ser de un linge, y los negocios que acerca dél

se han de hacer, y por lamismarazon alos desposorios les parece que es
mas razon que acudan |os parientes. Pero alos padres parece que sobre
todo conviene favorecerl os con darles @ mantenimiento necesario, como a
personas a quien deben toda cosa, y de quien tienen € ser, y que esmés
justo que los mantengan adlos que asi mismos. Y lahonra hésdles de dar
alos padres como alos dioses, aungue no se les ha de hacer alos padres
cuaquier género de honra, porque ni aun a padre la misma que ala madre,
ni la que se hace d sabio, gobernador, sno d padre la honra paternd y
alamadre también lamaternd, y asmismo a cuaquier anciano laque se

le debe conforme a su edad, levantédndose cuando € viene, y haciéndole
lugar y con otras cosas semejantes. Pero paracon losamigosy con los
hermanos habemos de usar de liberdidad y comunicar con ellos toda cosa.
Asmismo para con los parientes, con los perroquianos, con |os ciudadanos,
habemos siempre de procurar de tratarnos de tal suerte, que demos a cada
uno lo que es suyo, y cotgemos |o que hay en cada uno segun la
familiaridad que con @ tenemos, 0 seguin la virtud o seglin € provecho que
nos hace. Entre los que son de un mismo lingje, pues, fécil cosa es juzgar

lo que se hade hacer por cada uno, pero entre |os que son de diversos hay
mayor dificultad. Pero no por eso habemos de desistir dello, sSno

digtinguirlo de lamgor manera que pudiéremos.

Capitulo 111

En que se disputa s se han de deshacer las amistades
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Llanacosaeslo que en este capitulo se trata. Prueba como las

amigtades fundadas en utilidad o en deleite, en faltar la causa dellas

luego se deshacen, pero en las fundadas en virtud, S dguno sendo mao
pretendi6 que le amaban como a bueno, y después le sdlio d revés, é

mismo tuvo la culpa, puesfié de si lo que no debia. Pero s dguno se

fingi6 bueno, por ser tenido y amado por td, y después fdtd alo que se
mostraba, este tal dice Aristételes ser mas digno de castigo que € que

hace moneda fasa, tanto cuanto es de mayor valor la virtud que no €

dinero.

Hay también aguna duda acerca del deshacer las amistades o no para

con los que no perseveran. Aungue entre los que son amigos por utilidad o
por deleite, cuando yadellas o tal no les procede, no es maravilla que

|as tal es amistades se deshagan, porque eran amigos de aquelas cosas, las
cudes fdtando, estaba claro que no se habian de querer bien. Pero

entonces se podria quejar uno con razén, cuando améandole uno por su
utilidad o por deleite, fingiese amarle por sus costumbres'y bondad.

Porque, como yadijimos a principio, hay muchas maneras de amistadesy de
amigos, cuando no son amigos de la misma manera que pensaban. Pues cuando
uno desta manera se engafiare, que pretendiere ser amado por sus costumbres
y virtud, no obrando @ cosa ningunaque avirtud huda, qugese de si

miSmo; pero cuando este mismo, fingido del otro, e engafiare, con justa
razén dd td que le engafid podra qugarse, y tanto con mayor razén que de
los que hacen moneda falsa, cuanto contra mas ilustre cosa se comete la
maldad. Pero s uno admite a otro por amigo, pretendiendo que es hombre de
bien, y después sde ruin, o parece serlo, ¢halo de querer bien con todo

es0? ¢O diremos que no es posible, pues no toda cosa es amable, sino la
gue es buena? No es, pues, & mao cosaamable, ni conviene amar a malo,
porque ni es bien ser amigo de ruines ni tampoco parecerles, y etaya

dicho en lo pasado, que lo semgante es amigo de su semgante. ¢Hase,

pues, de romper luego € amistad o0 no con todos, Sno con aquellos, cuya
maldad es incurable?; pero alos que son capaces de correccion mas favor
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seleshade dar en lo que tocaalas costumbres, queenlo queala
hacienda, cuanto las costumbres son mgores que dlay més anexas ala
amistad. Aunque € que tales amistades descosiese, no parece que haria
cosa fuera de razén, porgue no habiatomado amistad con € que ser agora
se demuestra. No pudiendo, pues, conservar a que de tal manerase ha
mudado, apartase dél. Pero s d bueno perseveray d mao se meoraen la
virtud, pero con todo eso entre lavirtud del unoy lade otro hay mucha
distancia, ¢hao de tener por amigo, o diremos que no es posible? Porque
cuando en |as personas hay mucha distancia, manifiesta cosa es que no es
posible, como en las amistades trabadas dende la nifiez. Porque s € uno

se queda mochacho en cuanto d entendimiento, y € otro sde varon de
mucha suerte, ¢como podran estos tales perseverar en su amistad, pues ni
Se agradaran de unas mismas cosas, ni recebiran contento ni pena con unas
mismas cosas, ni @ uno d otro se dardn contento? Y donde esto no hay, no
es posible ser amigos, porque no pueden entre si tratar conversacion. Pero
destas cosas ya arriba se hatratado. Y, pues, ¢no se hade tratar més
cuenta con € ta, que s nunca se hobiera conocido? ¢O conviene acordarse
de la pasada conversacion? Y asi como juzgamos que debemos antes complacer
alos amigos que alos extranjeros, de lamisma maneraalos que fueron
nuestros amigos por € amistad pasada se les ha de conceder alguna cosa,

sno cuando por algun exceso de madad vino aromperse € amistad.

Capitulo IV

Delas obras de los amigos, y como € amigo se hade tratar de lamisma
manera paraconsgo y para con € amigo, pero que d malo ni paraconsigo
en adgunamanerani para con otro tiene afecto de amigo

En d capitulo cuarto se pone @ fundamento de la amistad, que es

tener paracon € amigo € mismo afecto que paraconsgigo mismo tiene, y

desearle d td por su proprio respecto |o que parasi mismo querria.
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Ponense dgunas difiniciones del amigo, y dispitanse acercade esto
algunas cosas curiosss.

Pero los cumplimientos, de que para con los amigos se hade usar, y

las cosas con que las amistades se difinen, parecen haber procedido del
amor que a si mismo se tiene cada uno. Porque dicen que € amigo es aquel
gue deseay procuralo bueno, o lo que parece serlo, por causade amigo.
O que d amigo es aquel que deseaque & amigo durey vivapor causay
respecto dd amigo mismo, € cud afecto y deseo tienen también las madres
para con sus hijos, y también los amigos ofendidos. Otros dicen que
amigo es aque que conversacon € amigo, y analomismo qued, y desu
dolor se duele'y con su degria se regocija. Pero esto mas particularmente
acaece en las madres para con los hijos. Con aguna cosa, pues, destas
suelen definir € amistad. Pero en € bueno cada cosadestas se hdlaen
respecto de si mismo, y en los demas en cuanto se tienen por hombres de
bien. Porque, como esta dicho, lavirtud y € virtuoso en cada cosa destas
parece ser laregla. Porque este tal cuadra consigo mismo, y en todas las
partes de su dmatiene unos mismos gpetitos, y parasi mismo quierey
procuralo bueno y lo que le parece serlo. Porque proprio del bueno es
procurar 1o bueno por su proprio respecto, porque por ser entendido lo
desea, lo cual haber en si acada uno le parece. Desea, pues, cada uno
vivir y conservarse, y sefialadamente apetece aquello con que se hace
prudente. Porque a bueno bien le esd ser, y cada uno quiere parasi lo
bueno. Pero si € bueno se mudase y se hiciese otro de lo que es, ninguno
holgaria, que aquel tal que se ha trastrocado tuviese todos | os bienes,
porgue también Diostiene en si € sumo bien, pero este sumo bien eslo
mismo que € mismo Dios. Parece, pues, que cada uno de los hombres es
entendimiento, 0 alo menos més aguello que otracosa. Y asi estetd
huelga de conversar consigo mismo, porque lo hace con mucho gusto, por ser
muy aplacible & acordarse de |as cosas ya pasadas, y también las buenas
esperanzas de |as cosas venideras, y estas tales caen en mucho gusto.

Abunda asmismo de consideraciones este td en su entendimiento, y consigo
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mismo o se aflige mucho o se huelga mucho, porque unamismacosale esdel
todo o pesada o aplacible, y no agora de una maneray agora de otra.
Porque este tal no hace cosas de que e convenga arrepentirse. Pues,

porgue cada cosa destas desea tener € bueno por su proprio respecto, y
para con € amigo se ha de tratar como para conggo mismo (porque & amigo
es un otro é), de agui procede que € amistad parece consistir en dguna
destas cosas, y que aguellos en quien semeantes cosas se hallan son

amigos. Pero g tiene 0 no tiene cada uno amistad consigo mismo, no hay
para qué disputarlo por agora. Parece, pues, que e amistad consiste en
haber dos 0 més cosas de las ya tratadas, y que la excesiva amistad parece
mucho ala que consigo mismo tiene cada uno. Pero parece que también se
halan en la gente comUn las cosas que estan dichas, aunque los tales sean
ruines, pero por ventura que en cuanto los unos de los otros se agradan, y
pretenden ser hombres de bien en tanto les acanza parte destas cosss,

pues en ninguno que seade todo perverso y mahechor se hdlaninguna
cosadedas, ni gparenciaddlas, y aun cas 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 cuaes posponen las
cosas que juzgan ser buenas para ellos, por las cosas aplacibles que les

son perjudiciales. Otros, de cobardiay flojedad dejan de hacer |as cosss,
gue entienden ser muy convenientes para ellos. Otros, que han hecho muchas
y muy grandes maldades, por su propria perversdad aborrecen y huyende la
viday se matan asi mismos, los malos, pues, buscan con quién conversar,

y huyen de sl mismos, porque se les acuerda de muchasy muy graves
maldades, cuando consigo mismos conversan, y esperan otras tales como
aquéllas, pero conversando con otros olvidanse de cosas semg antes. Como
no tienen, pues, en si cosa que de amar Seq, por eso ninglin amor setienen
as mismos, de manera que etostaes, ni se huelgan consgo mismes, i

se duelen, porque esta amotinaday discorde € dmadestostaes, y unas
veces por su perversidad recibe pena, absteniéndose de algunas cosss, y
otras veces se huelga de abstenerse, y launaparte leretiraalo uno, y
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laotraalo otro, como quien lo despedaza. Pues S es verdad que no puede
juntamente entristecerse y regocijarse, Sno que a cabo de poco se
entristece porque Sse regocijo, y no quisiera haber tenido tales deleites
(porque los malos estan llenos de arrepentimiento), parece cierto que €
malo ni aun consggo mismo no tiene amistad, por no tener en si cosa que de
amar sea. Y, pues, estar dispuesto de tal suerte es muy grande desventura,
con todas sus fuerzas es bien que procure huir de lamaldad y trabgje de
ser bueno, porque desta maneraternapaz y amistad consgo mismoy sera

también amigo de los otros.

Capitulo V

De la buena voluntad

Cas todo lo que en este capitulo se trata, etd ya de lo de antes

entendido. Pone la diferencia que hay entre labuenavoluntad y €

amigtad, que eslamisma que entre d género y la especie, que dondequiera
que hay amistad hay buena voluntad, mas no por € contrario, porque a
muchos tenemos buena voluntad, sin haberlos tratado jamés ni conocido, |0
cud no es posible en laamigtad.

La buena voluntad parece algo alaamistad, pero no lo es, porque la
buena voluntad puédese tener alos que no son conocidos, y puede ser sin
gue se entienda, pero & amistad no. Pero esto ya esta dicho en lo pasado.
Pero ni tampoco es aficion, porque la buenavoluntad ni tiene porfiani
apetito, pero en la&ficion ambas a dos cosas se hdlan. Aamismo la

aficion va acompafiada de conversacion, pero la buena voluntad
repentinamente se cobra, como acontece en |os que se combaten, alos
cuades s les dicionan y desean juntamente con eloslavictoria, pero no
por eso se ponen a ayudarles. Porque, como habemos dicho, la buena
voluntad cobrase repentinamente, y los que latienen, aman asi

sencillamente y sin afecto. Pero parece que esta buena voluntad es
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principio de laamistad, de lamisma manera que de los amores|o es d
ddete delavidta, porque ninguno amnasin que primero se agrade de la
vista, y aungque uno se agrade de la vista, no por eso ama, sino cuando
viene a sentir laabsencia, y deseagozar de lapresencia. Delamisma
manera, ningunos pueden ser amigos, S No e tienen buena voluntad, pero
los que se tienen buena voluntad no por eso luego son amigos, porque solo
tienen esto, que alos que les tienen buena voluntad les desean todo bien,
pero no por eso se pornan avaerles ni asufrir por dlosfatigao
pesadumbre. Y asi, hablando como por metéfora, podria uno decir que la
buena voluntad es una amistad remisaotibia, lacud, S perseveray

viene a confirmarse con la conversacion, se convierte en amistad, pero no
delas que se fundan en utilidad o deleite, porque en estos tales no hay
buena voluntad. Porque € que ha recebido buenas obras, en cuenta dellas
da por pago buena voluntad, haciendo o que es justo. Pero € que desea
ver aotro prospero, por esperanza que tiene que de dli le ha de venir
agun bien aéd, no parece que letiene d ta buena voluntad, Sno antes

asi mismo. Como tampoco es amigo € que hace servicios a otro porque le
hamenester. Y, generalmente hablando, la buena voluntad procede de virtud
y bondad, cuando d td le parece, que agquel aquien € tiene buena
voluntad es bueno, virtuoso o valeroso, o dguna cosa destas, como dijimos

gue acaecia en los que se combaten.

Capitulo VI

Delaconcordia

Cosa estambién anexaalaamistad la concordia, y por eso trata

ddlaagui Aristételes, y declara qué cosa es concordia, y cdmo no toda
conformidad de pareceres es concordia, Sno cuando conforman en las cosas
tocantes ala comun utilidad. Y muestra también como entre los maos no

puede durar la concordia, por no haber conformidad de pareceres.
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La concordiatambién parece ser cosade amistad, y por esto la

concordia no es solamente conformidad de pareceres y opiniones, porque
seguirse hia que los que no se conocen los unos a los otros fuesen

concordes. Tampoco dicen ser concordes los que en cuaquier cosa son de un
mismo parecer, como |os que en las cosas del cidlo son de unamisma
opinion, porgque concordar en las opiniones en cosas semejantes, No es cosa
gue tiene que ver con € amistad. Pero cuando los pueblosy ciudades en lo
gue toca a su utilidad son de un mismo parecer, y escogen aquello que les
parece convenir atodos cominmente, y [0 ponen por la obra, entonces dicen
gue estan concordes. 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, atodos, como las ciudades concuerdan cuando atodas les parece que
se han de sacar por eeccion los cargos publicos, o que han de hacer liga

con los lacedemonios, 0 que Pitaco sea principe, pues é holgaba de serlo.
Pero cuando cada uno por su parte quiere serlo, como aquellos de la
tragedia Fenisas, muévense aborotes. Porque € concordar en unamisma
cosano es entender € uno 'y € otro una misma cosa, sea cua quisiere,

SN0 resumirse en lo mismo, como cuando € pueblo y los buenos dél se
conciertan en que gobiernen los mejores. Porque desta manera cada uno sae
con lo que desea. Parece, pues, la concordia unaamistad civil, como

también se dice serlo, porque consiste en las cosas Utiles y que importan

parala conservacion de nuestravida. Td manera, pues, de concordia

hallase entre los buenos, porque estos tales concordan consigo mismos'y

con |los demas que son del mismo parecer. Porque las consultas déstos tales
permanecen, y no van y vienen como corrientes de agua, porque quieren lo
gueesjustoy Util, y esto comunmente lo apetecen paratodos; pero los

mal os hombres no pueden concordar sino, cuando mucho, por agun poco de
tiempo, asi como hi tampoco ser amigos, pues gpetecen € tener masen las
cosss Utiles, y en lostrabgjosy servicios € hacer [lo menos, y como cada

uno dellos quiere esto para si, escudrifian mucho d que le estacercay le

van alamano, porque como no guardan comunidad piérdense, y asi suceden
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entrell os disensiones, forzando |os unos a los otros que hagan las cosas

justas que elos no quieren hacer.

Capitulo VII

De labeneficencia

En d capitulo presente disputa Aristételes cud tiene mayor amor a

cud: & que hace bien d quelorecibe, 0 d quelorecibed quelo

hace, y con muy buenas razones filosoficas prueba que, naturdmente, ama
mas € que hace @ bien que @ que lo recibe. Porque cada uno por ley
natural tiene mas amor a sus proprias obras que no las obras a su autor,
como € padre mas amaalos hijos, quelos hijosd padre, y € que ha
ganado la hacienda més amor le tiene que d que la ha heredado, y cada
poeta tiene mucho mayor amor a sus proprios versos que alos giencs. Y
como € que recibe la buena obra es hechura dd que lahace, y no € que
lahace del que larecibe, en cuanto a aguella parte, de aqui procede ser
mayor € amor del que la hace que dd que larecibe.

Pero los que hacen |as buenas obras parece que aman mas alos que las
reciben, que los que las reciben alos que las hacen. Y asi, como cosa
genad parecer de razdn, se disputa qué eslacausaddlo. A los mas,
pues, les parece que procede desto: que los que reciben las buenas obras
guedan deudores, y los que las hacen como acreedores, y asi como en las
cosas prestadas |0s que las deben querrian no ver en d mundo aquien las
deben, pero los que han emprestado tienen mucho cuidado de lavida de sus
deudores, de lamisma manera los que han hecho las buenas obras desean que
vivan los que las han recebido, por haber dellos las gracias; pero los que
las han recebido, no tienen mucho cuidado de dalles para ellas galardon.
Epicarmo, pues, por ventura diria que lo hacen estos tales teniendo ojo a
lo mao, pero parece cosa conforme alacondicion y naturdezade los

hombres, porque los més de los hombres son olvidadizos, y desean antes
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recebir buenas obras que hacerlas. Aunque la causa desto mas parece
natural y no semgante alo que deciamos de los que prestan, porque en
aquédlos no hay aficion, sino voluntad de que lostalesno se pierdan, y

esto por su proprio interese, pero los que a otros han hecho buenas obras,
quieren bien y aman alos que las recibieron, aunque dellos no hayan de
recebir ningun provecho de presente ni en tiempo venidero, o cua acaece
también alos artifices, porque cada artifice ama mas su obraque dlalo
amariaad g tuviese sentido. Lo cud, en los poetas por ventura se vee
més alaclara, pues éstos aman a sus proprias poesias con lamisma
aficion que los padres alos hijos. Como esto, pues, parece ser lo delos
bienhechores, porque & que recibe la buena obra es hechura dd quela
hace, y asi, d bienhechor ama méas a su obra, que laobra a su hacedor. Y
esto también es la causa que todos escojan y amen d ser, porque € ser de
todos consiste en gercicio, puesd vivir y € obrar eslo que conserva
nuestro ser. El que hace, pues, laobra, cuanto a efecto se puede decir

en algunamanera, que eslaobra, y asi analaobracas como su proprio
s, lo cud esnatura cosa, porque lo que uno es en lafacultad, la obra
misma que hace lo muestraredmente. A mas desto, que a bienhechor le es
honra e hacer hecho semgante, y asi se deleita con lo que le eshonra,
pero @ que recibe labuena obra, no tiene en d que lahace otro bien

sno lautilidad, la cua es menos suave y menos digna de amor, porque de
presente es gplacible d acto, en lo porvenir laesperanza, y en lo pasado
lamemoria, y lo més aplacible de todo eslo que consiste en € gercicio,

y asl eslo mas amable, pues d que hizo la buena obra, quédae su obra,
porque lo bien hecho dura mucho tiempo, pero d que larecibi6 pasasdela
utilidad. Asmismo, lamemoria de las cosas bien hechas es muy gplacible,
pero la delas cosas Utiles no mucho, o alo menos no tanto, 1o cua
parece ser d revés en laesperanza. A mas desto, la aficion parece d

hacer, y d ser amado a padecer, y asi en los que exceden en € hacer
edes anexo d amar y |las cosas tocantes a amor. ASmismo, todos aman més

las cosas que se hacen con trabgjo, como vemos que € dinero lo anamés €
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quelo ganaque d quelo hereda, y € recebir buenas obras parece cosade
poco trabao, pero e hacerlas cuestamucho. Y por esto las madrestienen
més aficion alos hijos que |os padres, porque les cuesta mas trabgjo €
nacimiento dellos, y dlas tienen més certidumbre que son suyos aquellos
hijos que los padres. Lo cud, parece que cuadratambién alos
bienhechores.

Capitulo VIII

Dd amor proprio

S otra cosa o hobiera buena en Aristételes Sino solo este capitulo,

por sblo éste ami parecer era merecedor de ser tenido en mucha estima,
tanta es la discrecion y sabiduria que agui mostré en tratar y distinguir

el amor proprio. El cud, fundado en las cosas exteriores de honras, de
intereses, de deleites, esd que estragaa mundo, € que revudve los
reinosy provincias, € que hace cometer los adulteriosy hacer los
homicidios. Por éste & soberbio no admite igua ni puede sufrirlo. Por
éste @ codicioso no sabe hacer bien a otro sino con dafio del quelo
recibe. Por éste  sensud dafuego en las honras de sus projimosy
vecinos. Por éste muchos hacen agravios a otros poniéndoles nombre de
justicia. Findmente, no hay dafio ninguno gque en vida, en honra, en
hacienda a los hombres acaezca, que del querer parasi lo ilicito € que

el tal dafio hace no proceda. Deste, pues, trata en este capitulo
Aristétdes y distinguelo muy sabiamente diciendo que de una manera se
entiende € amor proprio, como lo entiende & vulgo cuando dicen de uno
gue se quiere mucho asi mismo, y que en todas las cosas quiere, como
dicen cominmente, la suya sobre € hito. Y esta manera de amor, en
realidad de verdad, no es amor, sno amor falso. Porque € verdadero amor
no sufre que alo amado le vengama ninguno, pero @ que las cosas que

habemos dicho hace, parasi mismo acarrea el mayor mal, aunque la ceguedad
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de su codiciale tapalos ojos dd entendimiento paraque no lo vea. De
otramanera se entiende e amor proprio como o entienden |os buenos, que
es quererse bien asi mismos, de ta manera que procuren no les venga
ningun dafio de aquellos que elos entienden ser redlmente dafios, y asi
procuran para si 1os verdaderos bienes, que son las perfetas virtudes.

Destas dos maneras de amor proprio, la primeraesviciosay digna de
reprenson, y laotravirtuosay digna de adabanza

Pero didase S conviene amarse asi miSmo mas que a ninguno otro,

porque alos que asi mismos se quieren mucho todos |0s vituperan, y como
por badon, les dicen que estan muy enamorados de si mismos. Parece
también que & mao hace todas las cosas por su proprio respecto, y tanto
més de veras cuanto peor es, y todos se qugian dé como de hombre que no
hace cosa Sino las que particularmente a él le tocan. Pero € buen varon

hace las cosas por razén delavirtud, y cuanto mejor es, tanto més por
causadelavirtud lo hace, y por causade amigo, y con lo que
particularmente a é toca tiene poca cuenta. Pero destas razones discrepan
las obras, y no fuera de razén. Porque dicen que aaquel amamos mas de
amor gque nos fuere més amigo, y @ que mds amigo es, esaque que, a que
quiere bien de veras, le deseatodo bien por respecto dé mismo, aunque
ninguno lo supiese. Todas estas cosas se halan en cada uno méas
enteramente en respecto de si mismo, y todas las demés con que @ amigo se
define, porque ya esta dicho que deste amor han procedido todas las demés
cosas que pertenecen ala amistad que tenemos con los otros. Con lo cua
concuerdan también |os vulgares proverbios, como son: un dmay un cuerpo;
entre los amigos todo es comun; d amistad es iguadad; més cercanaesla
camisa que € jubon. Porque todas éstas cuadran més particularmente a cada
uno en respecto de Si mismo, porque cada uno es més amigo de s mismo que
deotro, y asi parece que mas se hade amar asi mismo que a ninguno otro
cada uno. Con razdn, pues, se duda a cudles destas razones habemos de dar
crédito, pueslas unasy las otras son probables. Conviene, pues, por

ventura, distinguir estas razones, y determinar hesta cuanto y en qué
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concluyen bienlasunasy lasotras. Y s tomamaos & amor proprio como las
unasy las otras|o toman y lo entienden, por ventura se dgjard entender
bien claramente, porque los que € amor proprio tienen por cosamaay
digna de reprensidn, llaman amigos de sl mismos alos que, en lo que toca
alashonras, alosinteresesy alos deletes corporaes, toman lamayor
parte parasi. Porque estas tales cosas las apetece € vulgo, y las
procuracomo s fuesen las mejores, y por esto, acerca dellas, hay muchas
contiendas. Los que son, pues, destas tales cosas codiciosos, complacen
mucho a sus deseos, y generdmente a sus afectos, y alaparte de dma
gue es giena de razon. Tales, pues, como estos son los hombres vulgares, y
asi setomd & nombre de lamayor parte, aunque maa. Con razon, pues, los
gue desta manera son amigos de si mismos, son vituperados. Y que a estos
tales, que en semejantes cosas toman para si lamayor parte, acostumbred
vulgo llamarlos amigos de sl mismos, es cosa muy averiguada. Porque S uno
procura de sefialarse mas que todos en hacer cosas de hombre justo, o de
templado, o de cuaquier otro género de virtud, y, generd mente hablando,
procuraparasi todo lo honesto, aeste, ta ninguno lo llama hombre amigo
de si mismo, ni lo vitupera. Y este ta més amigo parece de Sl mismo que
los otros, porque setoma parasi las masilustres cosasy mejores, y
complace ala parte que més propriamente es suya, y aésta en todas las
cosas le obedece. Pues asi como |os que son mejores hacen la ciudad y no
los mas ruines, y de lamisma manera cudquier otro guntamiento, asi
también a hombre lo hace la parte mgor dd; pues e que alamegor parte
suyaamay aaguellacomplace, agquél parece, mas de veras, amigo de si
mismo. Ser, pues, uno continente o incontinente cons ste en gobernarse por
e entendimiento, 0 no regirse por €, cas dando aentender que cadaun
hombre es su entendimiento, y |os tales muestran hacer con mucha voluntad
las cosas conformes arazon. Cosa es, pues, muy claray manifiesta que €
ser de cada un hombre consiste, sefidladamente, en & entendimiento, y que
el buen varén més particularmente ama a éste que a otracuaquier cosa. Y

por esto @ buen varon es amigo de sl mismo en otra diferente especie de
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amor, de la que vulgarmente es vituperada, y tan diferente de aquéla,
cuanto esd vivir conforme arazén dd vivir conforme d afectoy

gpetito, y cuanto difiere @ apetecer alo honesto, o lo que parece que
conviene, y alos que los honestos hechos por diversas vias |os procuran,
todos los aman y los daban. S todos, pues, anduviesen a porfia sobre
quién hara més honestas cosas, y encaminasen sus propositos a hacer las
cosas mésilugtres, sucederia que los mayores bienes serian cominmente
paratodos, y también para cada uno en particular, pues es e mayor delos
bienes lavirtud. De manera que conviene que & bueno seaamigo de si
mismo, porque este tal, haciendo cosas buenas, ganara é parasi y alos
demés hara provecho. Pero € malo no conviene que seaamigo de si mismo,
porque perjudicariaasi mismo y alos que cerca le estuviesen siguiendo
sus malos afectos. En € malo, pues, discrepan las cosas que se debrian
hacer y las que é hace, pero d bueno, o que debria hacer, aquello hace,
porque todo buen entendimiento escoge lo que paraé eslo megjor, y
buen varon subjétase a su entendimiento. Verdad es, pues, 10 que del bueno
se dice: que hace muchas cosas por amor de susamigosy por amor de su
patria, aunque por dlo se ofrezcarecebir lamuerte. Porque este tal
despreciaintereses y honras, y generalmente todos |os demés bienes por
los cudes los hombres llevan contiendas entre si, y querraparasi maslo
gue es honesto, y escogera antes un muy gran deleite, aunque le dure poco,
gue un ddeitelargo y debilitado, y preciard mas vivir un afio

honestamente, que muchos como quiera, y mas estimara un hecho ilustrey
grande, que muchosy pequeiios. A |os que mueren, pues, enilustres
empresas esto por ventura les acaece. Escogen, pues, parasi € mayor bien
y masilugre. Estos tales, atrueque que sus amigos medrasen,
despreciarian su dinero, porque desto a amigo le viene provecho, y a
eloslo honesto, y asi € mayor bienlestocaadlos. Y o mismo esen

lo quetocaalas honrasy alosy cargos publicos, porque todo esto lo
querrdmas para su amigo, porque esto leesaé honesto y, digno de

aabanza. Con razén, pues, este tal se muestra ser hombre de bien, pues
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sobre todo precia més |o honesto. Acontece también que este tal conceda a
su amigo & hacer hechos honestos, y que esto seamésilustre cosaque s

& mismo loshiciese, € ser é causaque su amigo los haga. En todas,

pues, las cosas dignas de dabanza, parece que @ hombre virtuoso toma
parasi lamayor parte de o honesto. Desta manera, pues, conviene que los
hombres sean amigos de si mismaos, como ya esta dicho, pero como lo son los
hombres vulgarmente, no conviene.

En lo quetocaalainmortaidad dd dma, y d premio de los buenos

y castigo de los malos, parece que estuvo ago perplgo estefildsofo, y

no se determind en € si, como Platdn, maestro suyo, por donde no merecié
como é dcanzar nombre de divino. Lo cud cas quiso dar a entender en €
capitulo presente, cuando dijo que los que mueren en ilustres empresas
quieren mas un breve contento grande, que un flaco que mucho dure, cas
asignando por premio de unailustre muerte sdlo aquel contento de ver que
muere por hecho muy ilustre. Y asi en esto no hay que ddle crédito, pues
nos aseguralaley de Dios delo contrario.

Capitulo IX

En € cud se muestracomo € préspero tiene también necesidad de amigos
Virtuosos

En € capituo nono disputas € hombre préspero y bien afortunado

tiene necesidad de amigos, y refuta la opinion de los que dicen que no,
mostrando € error déstos consitir en que no llamaban amigos a otros sino
alos ttiles, delos cudes d bien afortunado no tiene necesidad. Y

prueba que tiene necesidad de amigos virtuosos, alos cuaes hagan bieny
con quien converse dulcemente, pues sin estas dos cosas no puede ser
perfetala bienaventuranzay prosperidad.

Dudase también s € bien afortunado tiene necesidad 0 no de amigos,

porque dicen algunos que los présperos y bien afortunados, y que parasi
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mMiSMos son harto bastantes, no tienen necesidad de amigos, pues tienen
todos |os bienes que se pueden desear, y que, pues, parasi mismos dlos
Se son harto bastantes, de ninguna otra cosatienen necesidad, y que €
amigo, sendo otro €, hacelo que € ta por si mismo no pudiera. Y por
esto, dicen comunmente:

A quien esfavorable lafortuna,

Necesdad de amigos ha ninguna;

pero parece cosadel todo apartada de razon que, los que a bien
afortunado todos los bienes |e aribuyen, le quiten los amigos, lo cua
parece ser € mayor bien de los exteriores. Porque s mayor perficion de
amigo es hacer bien que recebirlo, y es proprio del bueno 'y de lavirtud

€l hacer a otros buenas obras, y més ilustre cosa es hacer bien alos
amigos que alos extranjeros, € bueno necesidad, cierto, terna de amigos
aquien haya de hacer bien. Y por esto también se disputaen cud delos
dos tiempos hay més necesidad de amigos. ¢en laadversdad o enla
prosperidad?, casi dando a entender que € que esta puesto en adversidad
tiene necesidad de amigos que le hagan bien, y 1os puestos en prospera
fortuna han menester también amigos a quien hagan buenas obras. También
parece, por ventura, cosa gena de razén hacer d bien afortunado
solitario, porque ninguno escogeria ser a solas sefior de todos 1os bienes,
pues e hombre esanimd civil y amigo de vivir en compafiia, y € bien
afortunado también ha de tener esto, pues tiene las cosas que son de su
naturaleza buenas. Cosa es, pues, muy ciertay manifiesta, que es mgjor
vivir en compafiia de amigos hombres de bien, que en compafiia de
extranjeros y gentes no conocidas. De suerte que también tiene necesidad
de amigos @ que esta puesto en prospera fortuna. ¢Qué dicen, pues,
aquellos primeros, 0 en qué dicen verdad? ¢ES, por ventura, la causa, que
los més Ilaman amigos a los que acarrean agun provecho? Porque destos
taes e bien afortunado ninguna necesidad tiene, puestieneyaen si

todos |os bienes. Tampoco tiene necesidad, 0 alo menos no mucha, delos
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amigos solamente deleitosos, porque como lavidadel bien afortunado es
aplacible, no tiene necesidad de deletes extranjeros. Como no tiene,

pues, necesidad de tales amigos como estos, parece que no ha menester
amigos. Pero, por ventura, no es dlo asi verdad, porque yadijimos a
principio que lafdicidad es ciertamanerade gercicio, y € gercicio
claramente se entiende que consiste en € hacer, y que no es como quien
tiene unaposesion. Y, puess € ser un hombre prospero conssteen
vivir y gercitarse, y € gercicio delo bueno es bueno y aplacible por

si mismo, como yadijimos d principio, y las cosas proprias también
entran en d nimero de las cosas gplacibles, y més facilmente podemos
condderar a nuestros amigos que a nosotros mismos, Y los hechos dellos
més facilmente que los nuestros, y 1os hechos de |os buenos sendo amigos
seran, cierto, alos buenos aplacibles (porque los unos 'y los otros tienen
cosas que son naturamente del eitosas), coligese de aqui que € présperoy
bien afortunado tern& necesidad de amigos semejantes, pues le aplace @
considerar los proprios y buenos hechos. Porque tales serén los del bueno
sSéndole amigo. A méas desto, todos concuerdan en esto: que € bien
afortunado ha de vivir vida de contento, pero € que solitario vive, tiene
lavidatrabgjosa, porque es dificultosa cosa, estando a solas,

gercitarse ala contina, pero en compafiia de otros, y para con otros,
cosafacil es. De manera que, con amigos, serael gercicio més continuo,
siendo por si mismo deleitoso, 1o cua ha de haber en & bien afortunado.
Porque € bueno, en cuanto es bueno, huélgase mucho con los gercicios
virtuosos, y con los viciosos se enfada extrafiamente, de la mismamanera
gue & musico se deleita con las dulces y suaves consonancias, y recibe
penacon las malas. Aamismo, del conversar con |os buenos redundara un
servicio de virtud, como Teognis dice en estos versos.

Dd bueno aprenderés las cosas buenas;

Mas s con maostu te revolvieres,

Perderés € buen seso que tuvieres,
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pero los que més conforme alo natural este negocio congderan, entienden
gue € buen amigo naturalmente es cosa de desear para e buen varon.
Porque ya esta dicho que, |0 que naturalmente es bueno, por S mismo es
bueno y aplacible parad bueno; y d vivir, difinen que en losanimaes
consiste en lafacultad del sentido, pero en los hombres en lade sentido

0 del entendimiento. Y esta facultad ha de surtir en su efecto, y pueslo
més principa eslo que en efecto consiste, Nos parece que, propriamente
hablando, € vivir serd sentir o entender. Pues d vivir unade las cosas
buenas es, que son buenas de suyo, y deleitosas, porque es cosaya
determinada, y la cosa determinada naturaleza de bien tiene, y lo que de
suyo es bueno también lo es para e bueno, y por esto parece que d vivir
es atodos aplacible. No habemos de entender ni comprender aqui lavida
dd mao, ni laestragada, ni tampoco la puesta en penasy tristezas,

porque ésta es diferente, como lo son también las cosas que en ela hay,

lo cua sevee masalaclaraen los que estén con dudosy tristezas.

Pero s d vivir de suyo bueno es, también serd aplacible, 1o cua también

se echa de ver en esto: que todos apetecen d vivir, y més los buenosy
bien afortunados, porque a estos tales les es més de desear lavida, y €
vivir déstos es mas bien afortunado. Y € que vee, Sentequevee, y €

gue oye también Sente que oye, y @ que anda Siente asmismo que anda, y
en las demas cosas es de lamismamanera. Lo que ali sentimos, pues, es
gue hacemos, y asi sentimaos que sentimos'y entendemos que entendemos, y €
sentir que sentimos y entendemos es sentir que SOMas, pues NUestro ser es
sentir o entender, y d sentir uno que vive es una de las cosas que de

suyo son dulces y aplacibles, porque lavida, de suyo, es cosabuena, y €
sentir uno gque tiene en si cosa buena, es cosadulcey aplacible. Y adi,

el vivir es cosa de escoger, y sefidadamente a los buenaos, por cuanto €

ser esparadlos bueno y aplacible; pues, por sentir que poseen una cosa
de suyo buena, huélganse. Pues de la misma manera que se ha d bueno para
consigo, Mismo, se ha también para con su amigo, porque su amigo es otro

é. Pues asi como € ser es cosa de desear a cada uno, de la misma manera

281



es desear d ser del amigo, o, alo menas, por lo semegante. El ser, pues,
deciamos que era cosa de escoger, porgue lo sentiamos, siendo bueno, y
semeante sentimiento de suyo es gplacible. Conviene, pues, también de
amigo sentir que s, lo cud consste en @ vivir en compafiia, y
comunicarse en conversaciones'y en los pareceres, porque esto parece que
eslo que en los hombres llamamas vivir en compafiia, y ho como en los
ganados @ pacer juntos en un pasto. Pues s a bien afortunado le es cosa
de desear, de suyo, d ser, por ser naturalmente cosa buenay aplacible,
por lo semgante le seratambién lade amigo, y d amigo seraunadelas
cosas que son de desear. Y 1o que a cada uno le es de desear, esto ha de
tener en s, 0 serd, en cuanto a aquella parte, falso. El bien afortunado,

pues, necesidad terna de amigos virtuosos.

Capitulo X

De nimero de los amigos

Después que ha demostrado por razones naturales como € bien

afortunado tiene necesidad de amigos virtuosos, disputa agoradel nimero
de losamigos, S es bien tener amistad con muchos, y muestra cdmo en €
amigtad Util y en & delete no conviene tener muchaos, porque no se puede
satisfacer atantos. De la amistad fundada en virtud pone estaregla, que
tantos amigos es bien tener, con cuantos se pueda comodamente conversar, y
pues esto no puede ser bien con muchaos, tampoco es bien tener con muchos
amigtad. Lo cud conformamuy bien con lo que dice @ sabio, que hade ser
e amigo de mil uno.

Habemos, pues, de tener os mas amigos que pudiéremos. ¢O diremos que
aqudlo que se dice muy discretamente de los huéspedes, que ni tengamos
muchos, ni estemos Sn ellos, cuadratambién alo delaamistad, queni
esemos sin amigos, ni procuremos muchaos por extremo? A los amigos Utiles

muy bien cierto parece que les cuadra esto que decimoas, porque favorecer y
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valer amuchos es cosatrabgosa, ni hay hacienda que baste paradllo.
Cuando son, pues, mas en nimero de los que pueden sufrir lasfuerzas dela
hacienda, son superfluosy hacen estorbo parad pasar lavidabieny con
contento. De manera que no son menester. De los amigos también que se
procuran por deleite, bastan pocos, como en lacomidalas salsas. Pero de
los virtuosos ¢hanse por ventura de procurar muchos en nimero? ¢O diremaos
que hay término en & nimero y multitud de los amigos, como en  delos
ciudadanos? Porque una ciudad no se poblara con diez hombres, y S cien

mil tiene, ya no parece ciudad. La cantidad, pues, no es por ventura una

cosa determinada, Sino todo aguello que estd comprendido dentro de cierto
término de cosas. En los amigos, pues, también hay término en lamultitud.
Delos cudes € mayor nimero ha de ser por venturael de aquellos con los
cuales pueda vivir uno en compafia, porque esto parece que es € sdlo de
laamistad. Cosa, pues, es claray manifiesta, que no es posible vivir en
compafiia de muchosy usar con todos de unos mismaos cumplimientos. A més
desto, que de necesidad | os tales también han de ser amigos entre s, S

unos con otros han de conversar, lo cud entre muchos es dificultoso,

porque con dificultad puede uno degrarse con muchos, y entristecerse o
dolerse como en cosa propria, porque puede acaecer que con uno se hayade
regocijar, y con otro entristecer. Bien etd, 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 tampoco parece que es posible
gue uno de muchos sea entrafiablemente amigo, y por lamisma razén parece
gue tampoco pueden ser amados muchos muy de corazon y voluntad, porque €
amar muy tiernamente y de corazon parece ser € extremo de amistad, y esto
ha de ser para.con uno 'y & amar mucho para con pocos, porque de lamisma
manera parece que en las mismas cosas acontece, porque ni aun en la
amigtad de compafiias no son muchos los amigos, y las amistades singulares,
tan celebradas por poetas, entre dos solos se cuentan. Mas los que se
ofrecen amuchos por amigos'y conversan con todos, asi, a baleo, no parece

gue son amigos de ninguno Sino en género de amistad civil, alos cudes,
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comunmente, llaman hombres de buen trato o aplacibles. Conforme, pues, a
las leyes de amistad civil, bien puede uno ser amigo de muchos, sendo
realmente hombre de bien, aunque en su tratar no seamuy aplacible. Pero,
conforme alas leyes de amistad fundada en virtud, cua eslaquelos
hombres tienen por Sl mismos, no puede ser uno amigo de muchos, antes
deben tenerse los hombres por dichosos de hdlar siquiera algunos pocos
tales.

Capitulo XI

En que se disputa cuando son menester mas los amigos, en la prosperidad o
en laadversdad

Una aplacible cuestion propone en este capitulo Aristoteles, en cud

de las dos fortunas son més necesarios |os amigos, y concluye que en
ambas, pero de diferente manera, porque la prospera tiene necesidad de
amigos buenosy fides, y la adversa de amigos prosperos y que le puedan
ayudar.

Pero ¢en qué tiempo son més necesarios los amigos, en la prospera
fortuna o en la adversa? Porque en ambas se procuran, y 10s que estan
puestos en trabgjos tienen necesidad de socorro, y también los bien
afortunados han menester amigos con quien conversen, y alos cuaes hagan
buenas obras, porque desean estos tales bien hacer. En la adversidad,

pues, es cosamas necesaria € tener amigos, y asl dli son menester

amigos Utiles, pero en la prosperidad es més honesta cosa, y asi, en ésta,

Se procuratener amigos buenos. Porque € hacer bien ataesy vivir con
tales es cosa més de desear, pues lamisma presencia de los amigos, asi en
la prosperidad como en la adversidad, es aplacible, porque los afligidos
parece que quedan diviados cuando se dudlen juntamente los amigos de su
pena. Por esto, ¢dudaria alguno s 1os amigos toman parte de la pena, como
quien toma parte de unacarga? ¢O no eslacausaesto, Sno que la
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presenciadellos, como es gplacible, y € entender que aguéllos se
condudlen, lesdivialatristeza? Pero S por esta causa, o por otra, se
aivian, no lo disputamos. Parece, pues, que sucede o que habemos dicho,
y lapresencia de los tales parece ser una como mezcla, porque  ver los
amigos cosa gplacible es, y sefidadamente alos que estan puestos en
trabgjos, y sempre hay alguin socorro para no entristecerse; porque el
amigo es cosa que acarrea consuelo, asi con su vista como con sus
paldbras, s esen dlo diestro, porque le conoce la condicion, y sabe qué
cosas le dan gusto y cudes también pena. Pero @ sentir que € amigo se
entristece por sus infortunios, le da pena, porque todos rehisan de ser a
los amigos causa de tristeza, y asi, 10s hombres que son natural mente
vaerosos, recitanse de que sus amigos reciban penade su pena; y S con
su esfuerzo no vencen latristeza que en elos veen, no pueden sufrirlo, y
alos que lamentan con € de todo los despide, porque ni aun é no es
amigo de hacer llantos semgantes. Pero las mujercillas, y los hombres de
afeminadas condiciones, huéganse con los que lloran, y suspiran con

elos, y amanlos como aamigosy personas que se duelen ddllos. Pero en
todas |as cosas habemos de imitar Sempre alo meor. Pero la presenciade
los amigos en la prospera fortuna tiene aplacible asi 1a conversacion como
también & pensamiento y consderacion, porque se aegran con los mismos
bienes. Y por esto parece que conviene gque alas cosas prosperas llamemaos
prontamente alos amigos (porque € ser amigo de hacer bien es honesta
cosa), pero alostrabgosy adversdades recatadamente; porque lo menos
que posible fuere habemos de dar a nadie parte de los males, de donde se
dijo aguello:

Baste que yo esté puesto en desventura;

pero cuando, a costa de poco trabajo suyo, pueden hacerle mucho bien, en
tal caso conviene darles parte. En @ convidarse parece que se ha de hacer
d revés, que alos que estan puestos en trabgjos se hadeir Sin ser

llamado y prontamente (porque d oficio del amigo es hacer bien, y

285



particularmente d que lo hamenester, y a que parece que no se osa
desvergonzar a pedirlo, porque a ambos es més honesto y més gplacible d
hacer bien); pero en las prosperidades, para hecho de servir en algo, hase
deir prontamente (porque también son menester para esto los amigos), pero
pararecebir bien base de ir perezosamente, porque no es honesta cosa ser
uno pronto en & recebir las buenas obras. Aunque habemaos de procurar que
NO NOS tengan, por ventura, en opinion de, hombres ragticosy mal criados
en d 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 cdmo € vivir en compafiia es lamés propria obra de
los amigos, asi buenos como maos

Concluye Aristoteles su disputa de laamistad, declarando ser €

proprio fin € vivir en compafiia, ora sean |os amigos virtuosos, ora

viciosos, y muestra cdmo de lamisma manera que e enamorado se huelga con
el ver més que con otro sentido, asi también & amigo. Ponen asmismo la
diferenciaentre los buenos amigos y los malos, que cada unos dellos

huelgan de tener compafiia en gercicios semejantes a sus costumbres, los
buenos en buenos y los maos en maos deshonestos gercicios.

Acaece, pues, que asi como alos enamorados les eslamas aplacible
cosadetodas € mirar, y mas apetecen este sentido que todos los demés,
como cosa por donde més entra'y se ceba e amor, asi también losamigoslo
gue més apetecen es € vivir en compafiia, porque lamisma amistad es
compafiia, y de lamisma manera que uno se ha para consgo mismo, seha
también paracon € amigo, y € sentir uno de i MismMo que es, cosa cierto

es de desear, y por lamismarazon € sentir [o mismo del amigo lo sera
Pues d gercicio deste sentimiento congste en d vivir en compariia; de

manera gque no es cosa gena de razon € desearlo; y en aguello en que
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consiste d ser de cada uno, o por cuya causa desean € vivir, en aquello
mismo quieren conversar con losamigos. Y asi, unos se festglan con
convites, otros con jugar alos dados, otros con gercicios de luchas,

otros con cazas, 0 en gercicios de filosofia, conversando cada unos

dellos en aquello que més le agrada de todas |as cosas de la vida. Porque
deseando Vivir con sus amigos hacen estas cosas, y comunicanlas con
agquellos con quien les agrada d vivir en compafiia. Es, pues, laamistad

de los malos perversa, porque como son inconstantes participan y
comunicanse lo mao, y hécense del todo perversos, procurando parecer los
unos alos otros, pero la de los buenos es buenay perfeta, porque con las
buenas conversaciones crece semprelavirtud. Y asi parece que cuanto mas
Se gjercitan y mas os unos a los otros se corrigen, tanto mejores se

hacen, porque reciben los unos de |os otros |as cosas que les dan

contento. De donde dijo bien Teognis, como arriba dijimos

Dd bueno aprenderés las cosas buenas.

Delaamistad, pues, baste lo tratado. Siguese agora que tratemos del
deleite.
Fin de libro nono

Argumento del décimo libro

Y aque ha concluido en los dos libros pasados |la disputa y materia de
amigad, dafin en € presentelibro asus Mordesy tratadel deleite
largamente y de propdsito, porque lo que tratd en € séptimo fue de paso y
no de su intento principa. Trata, pues, en los cinco capitul os primeros

dd deleite, qué cosaesy cuantas especies tiene. Despuéstratade la
fdlicidad, que eslo que puso por Ultimo fin de nuestra vida humana, y

hace dos partes ddla: una, activay otra contemplativa, y d fin,

haciendo un largo epilogo de todo lo tratado, concluye con su obra.
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