LIBRO 11

CAPITULO I

Por lo tanto, como la virtud es de dos géneros, inte-
lectual y moral, la virtud intelectual en lo esencial
debe su crigen y desarrollo a la ensefianza (por cuya
razén requiere exfperiencia y tiempo), mientras la vir-
tud moral («xi elhoys») viene como tesultado de la .
costumbre, de aqui que su nombre derive, con ligera
variamente, de la palabra hdbito ( «apd toy ethoys toy
~ethos»). Esto nos aclara también que ninguna de las
virtudes morales surge en nosotros por naturaleza ; por-
que nada de lo que existe puede formar habito o cos-
tumbre contrario a su naturaleza. V. g., la piedra que
por naturaleza desciende no puede hab1tuarse a que
ascienda, ni aun en el caso en que probemos a acostum-
braric, lanzéndola arriba mil veces se guidas; tampoco
pucde habituarse al fuego a que se mueva hac1a abajo,
n1 ninguna otra cosa que por naturaleza se comporte
de cierta manera acostumbrarla a comportarse de otra.
Por lo tanto, las virtudes no surgen en nosotros ni
por naturaleza ni contrariamente a la naturaleza; mas
bien pudiéramos decir que estamos adaptados por na-
turaleza para recibirlas, y que se perfeccionan por el
habito.

Ademas, entre todas las cosas que por naturaleza re-
cibimos, primeramente adquirimos potencialidad pa-
ra eclias, exteriorirando mas tarde la actividad (cosa
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evidente cnando de los sentidos se trata; porque no
adquirimos el gentido de la vista ni el del oido debido
a ver y oir ¢on frecuencia, sino al contrario, los poseia-
mos antes «de haberlos ejercitado, no llegando a po-
seerlos a cansa de su uso) ; mas las virtudes se adquie-
ren por ejcrcerlas primeramente, como acontece tam-
bien con lag artes. Porque las cosas que tememos que
aprender antes de poder hacerlas, v. g., los hombres
son comnstructores por la practica de 11 construccidn,
pulsadores de lira después de haber practicado en pul-

sarla; de la misma manera conseguimos ser justos ha- .

ciendo justicia, templados por uuestra templanza, va-
lerosos por los actos de valor.

Esto nos Jo confirma lo que ocurre en los estados,
porque los legisladores hacen buenos a los ciudadanos
formando en ellos las costumbres, siendo éste el de-
seo de todo legislador, y los que no lo c¢fectiian {raca-
san en su cometido; en esto estriba la diferencia en-
tre la buena y la mala constitucién.

Ademas, debido a las mismas cansas v por los mis-
mos medios se produce y destruye toda virtud, lo mis-

mo que todas las artes; porque el huen taiiedor de-

lira, Jo mismo que el mediocre, ¢ producen practi-
cando diche instrumento, Fsta misma afirmacién es
valida en cuanto a los constructores v demés oficios o
profesiones ; los hombres serin buenos o malos cons-
tructores resultado de construir bien ¢ mal. Porgue de
no ser asi no se hubiere requerido el concurso de un
macstro, y todos los hombres hubieren nacido con bue-
nas o malas disposiciones para sus oficics. Esto ocu-
e también en cuanto a las virtudes; efectuando los
actos que llcvamos a cabo en nuestras relaciones con
los demas hombres somos justos o injustes, v por los
actos hechos ante la presencia de peligro, v habituan-
donos a sentir temor o cenfianza, seremos valerosos o




cobardes. Otro tanto aplicaremos a los apetitos y sen-
timientos de cdlera; hay hombre que consigue ser tem-
Plado y poseer buen caricter, otro se deja llevar por
la ira y el desenfreno, comportiandose de un modo o
de otro cuando lo requieren las circunstancias. En una
palabra, asi surgen log estados caracteristicos motiva-
dos por semejantes actividades. Por ¢so las actividades
que exteriorizamos deben ser de cierto género; porque
los estados caracteristicos corresponden a diferencias
entre dichas actividades. No es poca la diferencia en
que establezcamos en nosotros, a ‘partir de la juventud
habitos o costumbres de umno u otro género, sino que
la diferencia eg grandisima, mejor dicho, total.

CAPITULO 11

. Puesto que la presente indagacién no tiende al co-
nocimiento especulativo como otras (pues estamos in-
quiriendo no con el fin de saber lo que es la virtud,
sino con el fin de ser buenos, pues de no ser asi nues-
tra averiguacién no hubiere sido de utilidad alguna),
debemos examinar la naturaleza de los actos, es decir
cémo debemes llevarlos a cabo; porque ellos determi-
nan también la naturaleza de los estados de carfcter
que se producen, como hemos indicado ya. Ahora bien,
principio cotriente es, principio que debemos aceptar,
que se ha de obrar de conformidad con la recta razén,
cosa que discutiremos més adelante, es decir, lo que
es la recta razén y cémo se relaciona con las otras vir-
tudes. Pero hay que convenir de antemano que la en-
tera explicacién de lo referente a la conducta debe
presentarse esbozadamente y no con exactitud, como
ya dijimos al comenzar, que la explicacién que reque-
rimos deben esinr de acuerdo con el asunto o tema.
Los temas relacionados con la condicta y cuestiones
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de lo que es bueno para nosotros no tienen fijeza, de
la misma manera que no la tienen los asuntos rela-
cionados con la salud. Como la explicacién general es
de esta mnaturaleza, la explicacién de los casos parti-
culares carece ain mas de exactitud; por no estar su-
Jetos a ningtn arte o precepto, sino que los mismos
agentes deben en cada uno de los casos considerar lo
apropiado a la ocasién, como ocurre también en ¢l arte
de la medicina o de la navegacién.

Pero aunque nuestra actual explicacién sea de esta
naturaleza, debemos procurar el concurso que nos sea
posible. Ante todo consideraremos lo siguicnte: que
la naturaleza de tales cosas es poder ser destruidas
por €l exceso y por el defecto, como observamos cuan-
do se trata de la salud y la fuerza (porque para acla-
rar lo imperceptible debemos emplear la evidencia de
lo sensible); tanto el ejercicio excesivo como el de-
fectivo destruye la fuerza, y de la misma manera la
hebida y la comida que rebase o no alcance cierta can-
tidad destruye la salud, mientras que lo proporcionado
la produce, acrecienta y la conserva. Otro tanto ocu-
rre en cuanto a la templanza y el valor y deméas vir-
tudes. Porque el hombre que huye de todo y a todo
teme no defendiendo su terreno contra lo que fuere se
entrega a la cobardia, y el que nada teme en absolu-
to, sino que afronta todo peligro, es atrevido; y, del
mismo modo, aquel que se permite toda clase de pla-
ceres no absteniéndose de ninguno se propasa, mien-
tras que el que se prohibe todo placer, como los rus-
ticos, llega a la insensibilidad hasta cierto punto; la
templanza y el valor quedan, pues, destruidos por el
‘exceso y el defecto, conservandose con el intermedio.

Pero no sélo son los origenes y causas de su naci-
miento y desarrollo las mismas que aquellas de su
destritccibén, sino que también el circulo de su actuali-

fp——r——— e .,




zacidén serd el mismo; porque también se aplica esto
verazmente a las cosas mas evidentes para el seutido,
v. g., la fuerza; se produce consumiendo mucho ali-
mento y haciendo mucho ejercicio, siendo el fuerte el
mas capacitado para ello. Lo mismo ocurre con la vir-
tud; absteniéndonos de los placeres conseguimos la
 templanza, y una vez lograda, nos encontramos mas
capacitados para abstenernos de elios; y otro tanto
acontece con el valor; porque al habjtuarnos a despre-
- ciar las cosas terribles y defender el terreno contra ellas
llegamos a lograr el valof, y una vez gseamos valero-
sos nos hallaremos mas capacitados para defender nues-
tro terreno contra ellas.

CAPITUILO 11l

Debemos considerar digno de los estados de 4nimo o
del caracter el placer o el dolor resultantes de los ac-
tos ; porque el hombre que se abstiene de los placeres
corporales v ge deleita en este mismo hecho es templa-
do, mientras que el hombre que siente hastio por él
se propasa, y €l que defiende el terreno contra cosas te-
rribles deleitindose en ello o al menos no lo conside-
ra penoso, es valeroso, mientras que el que lo consi-
dera asi es cobarde. Porque la excelencia moral estd
relacionada con los placeres y dolores; es a causa del
placer por lo que obramog malamente, y motivados por
el dolor por lo que nos abstenemos de obrar noblemen-
to. De aqui que debiéramos haber sido instruidos de
manera particular a partir de nuestra tierna juventud,
segfin palabras de Platén, de modo que nos deleita-
semos y apenisemos por lo que fuere debido; porque
ésta es la juiciosa educacién,

Ademais, si las virtudes estin relacionadas con los
actos y apetitos, y todo apetito va acompafiado, lo
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mismo que todo acto, de placer y dolor, por ésto preci- -
samente la virtud estara -relacionada con los placeres
y los dolores, También nos indica esto el hecho que el
castigo se inflige por estos medios ; porque es una es-
pecie de curacién o correccién, y la naturaleza de la
cura es cfcctuarse por los contrarios,

Ademas, como hemos dicho antes, todo estado ani-
mico es de naturaleza relativa Yy se refiere al género
de cosas por el cual tiende a empeorar o mejorar; pero
el hombre se malea debido a los placeres y dolores,
stendo malo si se procura los primeros, bueno si evi-
ta los dltimos (ya los placeres y dolores a los que no
debierc entregarse o cuando no debiere o como debiere,
O por obrar mal de una de las demas maneras semejan-
tes que pueden distinguirse). De aqui que el hombre
defina las virtudes como ciertos estados de impasibili-
dad y reposo; y no del modo adecuado, porque habla
en ¢l sentido absoluto, y no dice como se debiere A
como no Se debiere y cuando se debiere o cuando no
S¢ debiere, v demas cosas que pudiéremos afiadir a
estas. Suponemos, pues, que este género de excelencia
tiende a efectuar lo que es mejor con referencia a los
placeres y dolores, mientras el vicio obra de manera
contraria.

Los siguientes hechos pueden demostrar también
que la virtud y el vicio se hallan relacionados con estas
mismas cosas. Como hay tres objetos de opcién o elec-
cién y tres de evitacién, lo noble, lo ventajoso, lo
placentero y sus contrarios, lo vil, 1o molesto, lo do-
loroso, €l hombre de bien tiende en cuanto a todos ellos
a portarse bien, y el malo a portarse mal, v especial-
mente en lo referente al placer; porque este es comtn
@ los animales, acompafiando también a todos los ob-
jetos de opcién; porgue hasta lo noble v lo ventajoso
aparecen como placeuteros,
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Ademas, se ha desarrollado en todog los hombres des-
de la infancia; a esto se debe la dificultad de borrar
€n nosotros este apetito, por estar grabado en nuestra
vida. Y todos medimos nuestros actos, unos mas otros
menos, empleando la regla -del placer y el dolor. Por
lo tanto, debido a esta razén nuestra completa inves--
tigacién debe dirigirse a esto ; porque no es poco el efec-
to en nuestros actos el sentir deleite y dolor justa o
injustamente.

Ademas, es mds difcil luchar con placer que con cd-
iera, empleando la frase de Heraclito, pero tanto el
arte como la virtud estdn siempre relacionadas con lo
mas dificil; porque hasta lo bueno es mejor cuanto
mas dificil es. Por lo tanto, debido a este motivo tam-
bién todo lo referente a la virtud y a la ciencia poli-
tica, esta relacionado con los placeres y los dolores;
porque el hombre que hace discreto uso de ellos seri
bueno, y el que no lo haga serd malo.

Por lo tanto, que la virtud estd relacionada con los
placeres y dolores, y que por log actos de que surge se
atmenta y, si se efectian diferentemente, se destru-
ye, vy que los actos de que surge son aquellos cn que
se realiza en sf misma, son todo cosas que deben acep-
tarse tal como hemos indicado.

CAPITULO IV

Pudiere preguntirsenos qué queremos decir al ex-
presar que debemos llegar a ser justos llevando 2
cabo actos de justicia, y templadog efectuandc los de
templanza; porque si el hombhre lleva a cabo actos
Justos y templados, serd ya justo v templado, de 1a
misma manera que si efectila aquello que esté de ecuer-
do coun las reglas de Jn gramdtica v de la musica es
grawatico v muasico, '
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¢ O 10 sera esto cierto en cuanto a las artes? Es po-
sible hacer algo que esté de conformidad con las re-
glas de la gramitica, ya debido a casualidad o por
- sugestién ajena. Por lo tanto, el hombre ser4 grama-
tico solamente cuando haga algo gramatical y grama-
ticalmente al mismo tiempo; esto significa efectuar-
lo de conformidad con Ia posesion - del conocimiento
gramatical, - '

Ademais, el caso de las artes y el de las virtudes no
son semgjantes, porque las obtas de las artes tienen
su bondad en si, de modo que basta posean cierto ca-
Tacter, pero si los actos que estan de conformidad con
las virtudes tienen en si clerto caracter, de ello no se
deduce se hayan efectuado justa o templadamente. Tan;-
bién el agente debe gorar de clerto estado cuando los
efecttia; en primer lugar debe poseer conocimiento, en
segundo lugar debe optar en cuanto a los actos, y op-
tar debido a sus fines, y en tercer lugar su acto debe
Proceder de caracter firme e invariable. Estas cosas no
SC Teconocen como condiciones de la posesién de 1as |
artes, excepto el escueto conocimierito ; pero como con-
dicién de la posesion de las virtudes e] conocimiento
pesa poco o nada, mientras lag demas condiciones no
entran en poco, sino en todo, es decir, las condicio-
‘nes en sf resultantes de efectuar frecuentemnete actos
justos y templados.

Por lo tanto, los actos se denominan de justicia y
templanza cuando son tales como los que lleva a cabo
el hombre justo y templado; pero no es el hombre que
los efecttia el que es justo y templado, sino también
el que los efectia como los hombres justos y templa-
dos los llevan a cabo. Bien se dice, pues, que el hom-
bre justo se produce efecto de llevar a cabo actos jus-
tos, v <l templado los templados ; gin efectuarlos nadie




43 -

tendria ni aun probabilidad de llegar a ser hombre de
bien,

Mas las més de las personas mo los efectiian, sino
que se refugian en la teoria creyendo ser filésofos y
que llegaran a ser buenos de este modo, comportan-
dose de manera parecida a los enfermos que escuchan
atentamente a sus médicos, sin hacer nada de aguello
que se les ordena. Del mismo modo que los dltimos
no conseguirian la salud para sus cuerpos por medio
de tal tratamiento, los primerog no curarian su alma
mediante- tal tratamiento filoséfico.

CAPITULO V

Luego hemos de considerar lo que es la virtud. Pues-
to que las cosas que se hallan en el alma son de tres
géneros: afectos, facultades y estados de cardcter o
habitos, la virtud debe ser una de esas cosas. Por afec-
tos entiendo: Ia coélera, temor, confianza, codicia, ale-
gria, amistad, odio, ansia, emulacién, lastima y, en
general, las sensaciones que van acompafiadas de pla-
cer o dolor; por facultades, las cosas en virtud de las
que se dice somos capaces de sentir dichas cosas, v. g.,
montar en cdlera o sentir lastima; por estados de ca-
racter o habitos, las cosas en cuya virtud toleramos
bien o mal con referencia a los afectos, v. g., en lo re-
lativo a la ira, toleramos malamente de sentirla con.
violencia o con demasiada debilidad, v bien si la sen-
timos moderadamente ; y de modo semejante en lo con-
cerniente a los demas afectos.

Ahora bien, ni las virtudes ni los vicios son afectos,
porque no se nos llama buenos ni malos basandose en
nuestras virtudes y vicios, y porque ni se nos censu-
ra ni elogia debido a nuestros afectos (porque el hom-
bre que siente temor o ira no es elogiado, ni el que
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simplemente siente ira censurado, sino el que 1a sien-
te de cierto modo), mas en cuanto a nuestras virtu-
des y vicios somos alabados o vituperados. por ellos,
 Ademas, sentimos ira y temor sin optar, mientras
las virtudes son modos de eleccién o encierran opciém.
Ademds, en lo referente a los afectos se dice que su-
frimos alteracién, mientras en Io concerniente a-
virtudes y vicios no se dice que nos alteramos, sino
que estamos dispuestos de modo particular,

- Debido a esta razén, no son facultades; porque no
-8¢ nos llama buenos ni malos, ni se nos alaba ni cen-
sura, por la simple capacidad de sentir los afectos;
ademas, poseemos las facultades por naturaleza, pero
no es la naturaleza la que nos hace buenos o malos ;
Ya nos explicamos sobre esto anteriormente.

S1, por Jo tanto, las virtudes no son afectos ni fa-
cultades, sélo queda sean estados de cardcter, ha-
bitos.

Con lo dicho hemos establecido lo que es la virtud
«con referencia a su género.

CAPITULO VI

Sin embargo, no sélo debemos definir la virtud co-
mo hébito, sino decir también de qué especie de ha-
bito se trata. Podemos hacer la cbservacién que toda
virtud o excelencia produce la buena condicién de la
cosa cuya excelencia es haciendo que el funcionamien-
to de dicha cosa se efectite bien; v. g., la excelencia
del ojo hace tanto que el ojo como su funcién sean
buenos ; puesto que por la excelencia del ojo vemos
bien. Y de la misma manera la excelencia del caballo
hard sea bueno en si y bueno para la carrera. y para
llevar al jinete sobre sus lonios Yy para aguardar ¢l ata-
‘que del enemigo. Por eso, si lo que decimos es cierto
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en todos los casos, también la virtud del hombre cons-
tituird habito que hara bueno al hombre y que efectie
bien su trabajo.

Ya dijimog cémo acontece eso, pero la slgmente con-
sideracion nos aclarari la naturaleza especifica de la
virtud. En todo cuanto es continuo y divisible es po-
sible tomar mas, menos o igual cantidad, y ello tanto
en cuanto a los términos de la cosa en si como con re-
lacién a nosotros, y lo igual es intermedio entre exce:«:
y defecto.  Entiendo por intermedio en el objeto aque-
llo que equidista de cada uno de sus extremos, que
es uno e idémntico para todos los hombres; por inter-
medio con relaciéon a nosotros aguello que no es nt
demasiado ni poco en demasia, y esto no es uno i
1déntico para todos. V. g., si diez es muchos y dos ¢s
pocos, seis es €l intermedio, tomado en térininos d«!
objeto en cuestién; porque excede v es excedido por
igual cantidad ; éste es intermedio de conformidad con
la proporcién aritmética, Mas el intermedio con rela-
cidn a nosotros no debe calcularse asi; s1 diez libras
de comida son demasiado para una persona particular
vy dos libras son poco en demasia, no se dedtice de esto
gue el maestro de gimnasia ordene se le den seis; por-
que tal vez esta cantidad sea demasiado para esa per-
sona que tiene que alimentarse, muy poco para Milo
v demasiado para €l gue se inicia en los ejercicios.
Otro tanto ocurre de tratarse de corredores y lucha-
dores. De modo que el maestro en cualquiera de los
artes evita el exceso y el defecto, buscando el inter-
medio y adoptindolo, es decir, el intermedio con re-
lacién a nosotros y no en el objeto.

Si asi es, y de este modo todo arte ejerce bien su
funcién (considerando el intermelio y juzgando su fun-
cion por esta medida, a la manera como decimos fre-
cuentemente en cuanto a las obras de arte buc¢nas ne
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-t posible quitar ni afiadir nada, queriendo decir que

¢l exceso y defecto destruitian la bondad de la obra
de arte, mientras el intermedio o justo medio la con-
#erva, y los buenos artistas buscan este punto en sus
ubras), y, si, .adenié‘.s_, la virtud es mas exacta y me-
Jor que cualquier arte, como lo es también la natura-
leza, entonces la virtud debe poseer la cualidad de ten-
der hacia el justo medio. Me refiero a la virtud mo-
tal: porque de ésta se trata en los afectos y actos, y
©h éstos es donde hay exceso, defecto y justo medio
V. g., tanto el temor como la confianza, y el apetito
Y la ira y la piedad en general, el placer y el dolor
pueden sentirse en demasfa o muy poco, y en ambos
©nsos 10 bilen ; pero sentirlos oportunamente, con re-
lerencia a buenos objetos, con relacién a buenas pet-
sonas, debido a justo motivo y de la manera adecuada,

es lo que constituye el punto medio y lo mejor, siendo

caracteristico de la virtud. Y del mismo modo en lo
alafiente a los actos hay exceso, defecto y punto me-
dio. Pero la virtud esta relacionada con los afectos y
acciones, en los que el exceso es forma de fracaso, como
lo es el defecto, mientras que el intermedio es de ala-
bar siendo una forma de éxito; y ser elogiado y ob-
tener éxito, son ambas cosas caracteristicas de la vir-
tud. Por lo tanto, la virtud es una especie de justo me-
dio, pues que, como hemos observado, tiende al in-
termedio.

Ademas, es posible fracasar de muchas maneras (por-
que el mal pertenece a la clase de lo ilimitado, segtin
los pitagéricos conjeturaron, y el hien a lo limitado),
mientras que el logro del éxito s6lo es posible de una
manera (por cuyo motivo también uno de ellog es fa-
cil y el otro dificil: errar el blanco facil, dar en &1 di-
ficil) ; por estos motivos también el exceso y el defec-
to, son caracteristicos del vicio, y el medio de la virtud:

L e
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«Porqué los hombres son buenos sélo de una manera,

: - [y malos de muchas.»
Por lo tanto, la virtud es habito relacionado con la

eleccién, que estd en el justo medio, es decir el medio-
con relacién a nosotros, estando éste determinado por

‘un principio racional, y por cuyo ptincipio el hombre

prudente lo determinaria. Ahora bien, es punto medio
entre dos vicios aquél que depende del exceso, y aquél

~ que depende del defecto; y ademas es medio porque
- los vicios respectivamente no alcanzan o exceden lo

gue es justo tanto en los afectos como en los actos,
mientras la virtud halla y opta por el justo medio.
De agui que, respecto de su sustancia y la definicién
que establece su esencia, la virtud es intermedio, mas
respecto de aquelio que es lo mejor y justo, es ex-
tremo. |

Pero no todo afecto, ni accidén admiten intermedio;

porque algunos llevan nombre que encierran ya mal-

dad, v. g., el rencor, el descaro, la codicia, y en cuan-
to a los actos el adulterio, el robo, el asesinato; por-
que todos ellos y los semejantes llevan consigo y por
sus nombres la maldad, pero no exceso o defecto. Por
eso ni aun es posible obrar bien en lo relativo a esas
cosas, sino que siempre obraremos mal. Tampoco de-
pende la bondad o la perversidad con referencia a
ellas en cometer adulterio con la mujer adecuada, ni en
el tiempo propicio, ni del modo debido, sino que el
simple hecho de entregarse a ello nos lleva por mal
camino. Por eso seria también absurdo suponer que
en los actos injustos, cobardes y voluptuosos hubiere
intermedio, exceso y defecto; porque de ser asi habria
justo medio en el exceso y deficiencia, un exceso en el
exceso y una deficiencia en la deficiencia. Pero como
no hay exceso y deficiencia en la templanza y el valor,
porque lo que es intermedio es en cierto sentido ex-
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tremo, no hay en los actos que hemos indicado interme-
dio ni exceso ni defecto, sino que siempre que a ellos
nos abandonemos obraremos mal; porque, en general,
ni hay intermedio en el exceso ni en el defecto, ni ex-
ceso o deficiencia en el justo medio.

CAPITULO VII

Sin embargo no solo hemos de establecer este aser-
to general, sino aplicarlo también a los hechos indivi-
duales, Porque entre los asertos sobre la conducta los
generales se aplican con mayor amplitud, mientras los
particulares son mis genuinos, puesto que la conduc-
ta hace referencia a los casos individuales, y nuestros
asertos deben estar en armonia con los hechos en estos
casos. Nuestra tabla nos proporciona dichos casos. En
lo referente a las sensaciones de temor y confianza el
valor es el justo medio; las personas que se exceden,
el que se excede en cuanto a la valentia no tiene nom-
bre, (muchos de estos estados no lo tienen) mientras
¢l que se excede en la confianza se llama temerario,
y €l que se excede en el temor y es desconfiado se 1la-
ma cobarde. En cuanto a los placeres y dolores (no to-
dos ellos y no tanto respecto de los dolores), el interme-
dio es la templanza, el exceso el desenfreno. Las per-
sonas deficientes en lo concerniente a los placeres, no se
hallan con frecuencia, por eso tales individuos no han
recibido nombre, aunque pudiéramos Illamarles «in-
sensibles»,

En lo atafiente a dar y recibir dinero el intermedio
es la liberalidad, la largueza, el exceso y el defecto,
la prodigalidad v la mezquindad. En estos actos la
gente se excede y queda corta de manera contraria;
el prédigo se excede en gastar, quedando corto en per-
cibir dinero, mientras el mezquino se excede en la per-



cepcién y queda corto en el gasto. (Por ahora damos
un mero bosquejo o sumario, contentandonos con esto ;
mas adelante determinaremos estos habitos con ma-
yor exactitud). En lo relativo al dinero también hay
otras disposiciones, un intermedio, la magmnificencia,
(porque el magnificente difiere del liberal; el primero
en cuanto a lo referente a grandes sumas, el ultimo
en lo referente a las pequeiias), y un exceso: la faltg
de gasto y la vulgaridad, y un defecto: 1a tacafieria ;
estas difieren de los estados opuestos a la liberalidad,
v la manera-de diferir sera expuesta mas adelante,

En lo atafiente al honor y deshonor el intermedio es
grandeza de animo, el exceso se denomina especie
de tonta vanidad, y el defecto abatimiento de animo,
y, como hemos dicho, la liberalidad est4d relacionada
con la magnificencia, difiriendo de ella en que se tra-
ta de pequefias sumas, de modo que hay habito rela-
cionado ignalmente con la grandeza de 4nimo, de tra-
tarse de pequeflos honores mientras que el primero
se relaciona con los grandes. Porque es posible ape-
tecer el honor como eg debido, y mas del que uno de-
be, y menos y el que se excede en sus deseos se Hama
ambicioso, el que se queda corto, falto de ambicién,
mientras el intermedio no tiene nombre. También los
atectos carecen de nombre, excepto el del ambicioso
que se llama ambicién, De aqui, que las personas que
se hallan en los extremos reclaman el punto medio;
atectos carecen de nombre, excepto el del ambicioso
sa a la persona que es intermedio; otras decimos ca-
rece de ambicién, alabando alguna vez al ambicioso
y otras al carente de ella. El motivo de qite obremos
asi lo expondremos mas adelante; vamos a referirnos
ahora al resto de los afectos de conformidad con el
método que indicamos.

Respect. de 11 ira hay también exceso, defecto e
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intermedio. Aunque es dificil decir lleven nombres, lla-
mamos al intermedio manso y, por lo tanto denomina-
remos el intermedio empleando el vocablo mansedum-
bre; en cuanto a los extremos llamaremos al que se
exceda irascible, siendo su vicio la irascibilidad, y al
gue se queda corto impasible, y al defecto impasibi-
lidad.

Hay también otros tres intermedios, que tienen cier-
to parecido uno con otro, pero que difieren uno del
otro; porque todos se refieren a la correspondencia en
vocablos y actos, pero difieren en que uno estd rela-
cionado con la verdad en esta esfera, los otros dos con
el deleite; v en cuanto a este ultimo una especie se
exterioriza en la conversacién, la otra en todas las cir-
cunstancias de la vida. Por eso debemos hablar de
esas dos, pues veremos con mayor claridad que en to-
das las cosas los intermedios son loables, mientras
los extremos ni son dignos de loa ni justos, sino mere-
cedores de vituperio. Ocurre que la mayoria de estos
habitos no tiene nombre tampoco, pero procurare-
mos (como en otros casos) inventarlos con el fin de
ser claros v que se nos pueda comprender facilmente,
En lo atafiente a la verdad, el intermedio es la per-
sona veraz y el justo medio pudiera llamarse veraci-
dad, mientras la pretensidén que exagera, se llamara
fanfarroneria y el individuo caracterizado por ello fan-
farrén, y el que se aprecia en menos de lo que es, serd
el falsamente modesto v el estado falsa modestia. En
cuanto a la complacencia en procurar diversién, la per-
sona intermedia serd el vivo de ingenio, y el alecto
la viveza de ingenjo; el exceso serd la chocarreria y
la persona se llamara bufén, mientras el hombre que
se quede corto serd una especie de ristico y su estado
la rusticilad. Respecto del género restante de agrado,
el gue presenta la vida en general, el hombre agrada-




ble a la manera Justa serd amistoso y el intermedio
la amistad, mientras el que se exceda serj obsequioso,
$1n0 tiene fin a la vista, y adulén sj tiende a su propia
ventaja, y el que se queda corto siendo desagradable
€n todas las circunstancias, sers o] insoportable y per-
Scna insolente,

 También hay intermedios en Ilos atectos y relativos
a los afectos; puesto que la vergiienza no es virtud, y,
no obstante, alabamos ] hombre modesto, Porque aun
€n estos casos se dice que uno es intermedio, que
otro se excede, por ejemplo: el que se avergiienza de
todo, mientras que el que se queda corto, 0 1no se aver-
gitenza por nada es el desvergonzado, v €l intermedio
serda el modesto. Iq justa indignacién eg intermedio en-
tre la envidia y el Tencor, y estos habitos se relacio-
nan con el placer y el dolor que se sienten ante lag ven-
turas de nuestros préjimos el hombre que se caracteri-
za por la justa indignacién, siente dolor ante la ven-
tura inmerecida, el envidioso, superdndose, lo siente
ante toda ventura, y el rencoroso queda tan corto en
cuanto al dolor que hasta se regocija. Pero va se nos
presentara oportunidad para explicar estos habitos en
otra parte; en lo atafiente a la justicia, puesto que
no tiene significado simple, después de explicar los
demés habitos, distinguiremos sus dosg géneros dicien-
do la manera como cada uno de ellos eg intermedio;
y también trataremos parecidamente de lag virtudes.
Tacionales,

CAPITULO VIII

Tres clases hay de disposiciones, dos de las cuales
SOl Vicios y encierran exceso y deficiencia respectiva-
mente; la otra cg virtud, eg decir, intermedio siendo
todas, en ciorto sentido, opuestas a todas, porque los
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habitos extremos son contrarios tanto del intermedio
como uno al otro, y el intermedio de ambos extremos;
de la misma manera que lo igual es mayor relativa-
mente a lo menor, menor relativamente a lo mayor,
los hébitos intermedios son excesivos con relacidn a
las deficiencias, deficientes con relacién a los excesos,
tanto en cuanto.a los afectos como en cuanto a los ac-
tos. Porque el valeroso parece atrevido con relacidén
al cobarde, y cobarde con relacién al impetuoso; y
de la misma manera, el templado parece licen-
cioso con relacion al insensible, e insensible compa-
rado con €l el licencioso, v el liberal parecera prédi-

go al lado del mezquino, mezquino junto al prédige. De

agui también que las personas situadas en los extre-
mos empujen al hombre situado en el punto medio
uno contra el otro, y ¢l impetuoso llame cobarde al
valeroso, mientras ¢l cobarde lo considcra impetuoso,
ocurriendo otro tanto en los demnas caso:.

Al ser opuestos estos hiabitos uno al otro, la mayor
contrariedad es la de los extremos cutre si, mas que
relativamente al intermedio; porque estan mas aparta-
dos uno del otro gite ambes del intermedio, del mismo
modo ¢ue lo grande estd mas alejado de lo peguetio,
y lo pequeiio de lo grande que ambos de lo igual. Ade-
més, algunes cxtremos muestran cierta szmejanza con
el intermedio, como la existente entre la impetuosi-
dad y la valentia, y la de 1a prodigalidad con la liberali-
dad; pero los extremos muestran la mayor desemejan-
za comparados uno con el otro. Ahora bien, los contra-
rios se definen diciendo son las cosas més distanciadas,
de manera que lo que estd més distanciado es lo mas
contratio,

Hay casos en que la deficiencia es més opuesta al

intermedio, cn otros ¢l exceso, v. ., no serd la im-

petuosidad, que es exceso, sino la cohardia, que es de-

|
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‘Oponemos al intermedio ¢ste, sino antes sy contrario,
V. g., puesto que 1la impetuosidad se considera ms
semejante y préxima al valor, y la cobardia més de-
semejante, antes opondremos la 1iltima gl valot; por-
que las cosas mas lejanas del intermedio se conside-
Tan mas contrarias a él. Esta €S una de las causas, de-
ducida de la cosa misma; la otra ge desprende de nos-
otros mismos, porque las cosas q que mas naturalmen-
te tendemos, parecen mag contrarias al intermedio,
V. g., tendemos mas naturalmente a Jog placeres, y
de aqui que nos dejemos llevar con mayor facilidad
hacia el desenfréno, que hacia lo que es debido. Por
lo tanto, consideramos mas bien contrario al inter-

CAPITULO IX

De Io dicho se desprende que la virtud moral es in-
termedio y en qué sentido Io es, de modo_que lo es.

—

entre dos vicios, uno de los cuales .encierra exceso,
deficiencia el otro, Y _4ue es asi porque su carieler o
Ta" tendencia Tiacia lo que es justo Thedio en Ios afec-
tos y en los acfos, Cosas que ya hemos discufido 1o |
“'-""""—"""“-"'—'ﬂﬁ"_"""'"'":' ’ .

bastante, De a4 que no sea facil tarea ser bueno.
Porque en todo es tarea "diffcil hallar en punto me-
dio, v, g., hallar el centro del circulo no es facil para




todo el mundo sino para el que lo sabe hallar; de ma-
pera que todos podemos irritarnos, por Ser facilisimo,
o dar o gastar dinero, mas hacerlo a quien se debe, en
la medida debida, en tiempo oportuno, justo motivo y
de la manera acertada, eso es lo que no todo el mun-
do puede hacer ficilmente; por lo cual la bondad es
tan rara como laudable y moble.

De aqui que el que tiende al intermedio deba par-
tir de lo que le es méas contrario, como aconseja Ca-

lypso:

«Aparta la nave de la marejada y de la espuma.»

Puesto que entre los extremos uno de cllos es més
erréneo, ¢l otro menos, puesto que es dificil situarse ett
el justo medio estando en el extremo, debemos consi-
derar mejor en segundo t¢rmino, como dice el vulgo, el
menor de los males, cosa gue efectuaremos con mayor
facilidad del modo que indicamos.

Pero debemos considerar las cosas hacia las que
nos vemos llevados facilmente; porque algunos temn-
demos a una cosa, otros a otra, lo que se recomnoce por
el placer y dolor que experimentemos. Debemos ale-
jarnos del extremo contrario, porque conseguiremos
llegar al intermedio apartandonos del error, como ha-
ce la gente al enderezar las ramas torcidas.

Por eso, de lo que hay que cuidar en todo es de lo
agradable y del placer, porque no juzgamos impar-
cialmente. Por eso hemos de sentir hacia el placer lo
que los ancianos del pueblo sentfan hacia Hellena, y
repetir en todas circunstancias sus palabras; porque
despreciando el placer de este modo no serd tan pro-
bable nos desviemos del recto camino. Portdndonos de
esta manera (resumiendo lo dicho) es como mejor
podremos alcanzar el justo medio.

Fso es sin duda dificil, especialmente en los casos
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personales, por ro ser ficil determinar como y con
quién y en qué caso de provocacién y durante cuén-
to tiempo debe uno enfadarse » Porque algunas veces
clogiamos a los que quedan cortos lamandoleg impa-
sibles, mas algunas veces elogiamos a los que se en-
tadan llamandoles viriles, Por 1o tanto, el hombre que
se desvia poco de la buena conducta no es censura-
do, ya sea en direccién del méas o del menos, sino Gini-
camente el que se desvia con mayor amplitud, porque
1o pasa inadvertido. Lo que no es facil determinar por
el razonamiento es hasta qué punto y distancia debe
desviarse el hombre antes de que merezca ser vitu-
perado, como tampoco lo es todo lo que se percibe
por los sentidos; esas cosas dependen de los hechos
particulares, y su decisién se basa en la sensibilidad.
Por todo eso queda evidenciado que el justo medio es
en todo elogiable, pero que algunas veces debemos
inclinarnos hacia el exceso, otras hacia el defecto, por-
que obrando asi alcanzaremos el justo medio con ma-
yor facilidad.



