LIBRO |V

CAPITULO I

Ahora hablaremos de la largueza. Parece sea el 1n-
termedio en lo referente a la riqueza; porque el libe-
ral es elogiado, no en lo atafiente a las hazafias mili-
tares, ni en lo relativo a lo que merece alabanza el
templado, ni con relacién a sug juiciosas decisiones,

sino respecto del dar y recibir riqueza, y especialmen-

te en cuanto a las dadivas. Por riqueza entiendo todo

aquello cuyo valor se mide por el ditiero. Ademas, la -

prodigalidad y la mezquindad son excesos y defectos
con respecto de la riqueza; atribuyendo siempre la
mezquindad a los que se preocupan de la riqueza mas
de lo debido, pero algunas veces aplicamos el voca-
‘blo prodigalidad en sentido complejo ; puesto que de-
nominamos prédigos a los incontinentes que gastan
dinero desenirenadamente. De aqui también que se
les considere como los méis pobres en caricter, por-
que padecen més de un vicio. De aqui que el término
que se les aplica no se les atribuya en su recto sen-
tido, porque prédigo significa hombre glue posee una
sola cualidad -de maldad, la de desperdiciar su sus-
tancia; puesto que ¢l prédigo es aquel que se arrui-
na por su propio error, y la pérdida de sustancia se
considera como una especie de ruina debida a si mis-
mo, puesto que se cree que Ia vida depende de la cou-
servacion de la sustancia.
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Ese es el seﬁtido en que tomamos la palabra prodi- "
galidad. Las cosas 1itileg pueden emplearse bien o
mal; la riqueza es cosa ftil, y ¢l hombre que mejor
empleo haga de todo serad el que posea la virtud re.
lacionada con aquello de que se trate; por eso lag ri-
quezas las empleard mejor aquel que posea la virtud
con ellas relacionada, siendo éste el liberal. Ahora -
bien, el gastar y el ‘dar parece gser el empleo dado a
la riqueza, siendo el recibir y retener posesién de .
<lla. De aqui que el signo del liberal sea mas bien el
dar a quien debe dar que obtener de fuentes licitas y
no obtenerlo de las ilicitas. Porque es més caracte-
ristico de la virtud hacer bien que recibirlo, y mas
caracteristico hacer lo digno que 1o que no lo sea; no
stendo dificil observar que el dar lleva consigo hacer

. bren y lo que es digno, mientras recibir encierra en

51 se nos haga bien o no obrar con-vileza. _
~ La gratitud se siente por el que concede, no por el

que no acepta, asi como también es aquel al que mas

se alaba. Tambiéh es mas facil no aceptar que dar,
porque los hombres se muestran méas inclinados a to-
mar lo del préjimo que a entregar lo propio. También
los amigos de'dar reciben el nombre de liberales, pero
los que no aceptan no son elogiados por su liberali-
dad, sino antgs por su justicia; mientras los que re-
ciben rara vez son elogiados. Y los liberales son tam-
bién los mas estimados entre todos los hébitos vir-
tuosos, puesto que son ttiles, dependiendo esto de sus
dadivas. -

Ahora bien, los actos virtuosos son dignos y lle-
vados a cabo por amor a la dignidad; por lo tanto,
¢l Jiberal, como los demés virtuosos, dard por amor a
la nobleza y justamente; porque dara a quien deka
dar, lo justo v en tiempo oportino, con todas las de-
més restricciones que acompafian a la dadiva, y con
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.fg'tistb 'y sin sensacién de dolor, porque lo virtuoso es. -
" placentero o estd libre de dolor, siendo lo menos do-
loroso entre todo, Mas el que dé a quien no deba dar -

o no lo haga por amor a la dignidad, sino debido a

- otra cualquier causa, no serd llamado liberal, sino que

le aplicaremos otro nombre, Tampoco es liberal el que
da con dolor, puesto que preferiria la riqueza a las

©obrag nobles, no siendo esto caracterfstico del liberal.

Tampoco tomara el liberal de fuentes ilicitas, porque
tales aceptaciones no caracterizan al que no acumu-
la riqueza. Tampoco pedir4 sin ton ni son, por no ser
caracteristico del 'que confiere beneficios aceptarlog a
la ligera. Lo que hard gerid aceptar de fuente lcita,
v. g., de sus propias posesiones, no como algo digno,
sino como mnecesidad, con objeto de tener algo que
dar. Tampoco descuidard su propiedad, puesto que
desea ayudar al préjimo por su mediacién. También
evitara dar a cualguiera y a todos, con el fin de tener
algo que dar a quien es debido, oportunamente A4
cuando sea noble llevarlo a cabo. Es altamente carac-
teristico del hombre liberal también incurrir en exce-
so al dar, de modo que le quede poco para él, porque
su naturaleza es despreocuparse de si mismo. El vo-

cablo largueza se usa relativamente a la sustancia hu-

mana; porque la liberalidad no reside en la multitud
de las dadivas, sino en el hé4bito del que da, siendo
éste relativo a la sustancia del! donante. Nada hay,
por lo tanto, que evite que el que da menos sea mas
liberal que el que dé mis, ‘si es que dispone de me-
nos para dar. Se considera més liberales a los que
heredaron su riqueza que a los que la hicieron; por-
que en primer lugar no experimentaron estrecheces,
y, ademas, todos estiman mucho méas su propia pro-
uecion, como ocurre con los padres' y los poetas. No
¢s facil que el liberal sea rico, puesto.gue no tiene
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éptitud para tomar o acumular, sino para dir, no eva-
luando la riqueza por lo que en si vale, sino como
medio de dar. De aqui viene el cargo que se hace a la
fortuna: que los que mas la merecen son los que me-
nos la alcanzan. Mas no deja de ser razonable que asf
ocufra, porque, como en todo, no se tendra riguess
de no tomarse el trabajo de tenerla. No obstante, no
dard a quien no debe dar ni inoportunamente, y asf
sucesivamente ; porque de hacerlo asi no obraria ya de
conformidad con la largueza, y de gastar en eso na-
da tendrfa para destinar a lo que es de justicia. Por-
que, como hemos dicho, el liberal es el que gasta de
conformidad con su sustancia y en cosas justas; mien-
tras que €l que se excede es prédigo. De aqui que ho-
se llame prédigos a los déspotas ; porque no se cree
facil que den y gasten rebasando lo que poseen, Por
lo tanto, la largueza, al ser intermedio relativamente
al dar y aceptar riqueza, el liberal dari y gastara las
sumas debidas y en cosas justas, tanto en cuanto a
lo minfisculo como en lo grande, y con placer; tam-
bién aceptard las sumag debidas y de origen licito. Por-.
que, como la virtud es intermedio entre esas dos co-
sas, las llevard a cabo del modo debido, puesto que-
esta clase de aceptacién acompafia a la adecuada di-.
diva, y lo que no pertenezca a esta clase es contrario
a ella, y por lo tanto el dar y percibir ‘que se acompa-
Han uno al otro existen en la misma persona, mien--
tras los géneros contrarios no. Pero si ocurre que se
gasta de manera contraria a como es de justicia y dig-
. no, sentird pena, pero con moderacién y en la inten-
sidad debida, puesto que es signo de virtud complacer-
Se y apenarse por justo motivo de la manera adecuada.
Ademas, el liberal trata con soltura los asuntos en que
interviene el dinero, -puesto que se conforma mejor,
pues no acumula riqueza, lamcntidndose mas de no
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- gastado algo en Io que no debia, no estando en esto

. de acuerdo ¢on lo que dijo Siménides,

| También el prédigo yerra en este aspecto, porque ni
.. se regocija ni apena cu&ndo‘ debe, ni de la manera co-
rrespondiente; todo esto lo evidenciaremos a medida
- que avancemos en nuestro estudio. .Hemos dicho que
. la prodigalidad y la mezquindad, son excesos y defec-.

' t0s, y en dos cosas: en dar y en percibir ; porque in-
<cluimos el gastar en el dar, Alora bien, la prodiga-
“lidad se excede en 1la donacién, mas no en el perci-
bir, quedando corta en el titimo caso, mientras la mez-
‘quindad queda corta al dar, excediéndose en el perci-
bir, excepto en lo insignificante, .

Las caracteristicas de la prodigalidad no se combi-
nan con frecuencia; por no ser ficil dar a todos si no
:aceptamos de nadie; los particulares agotan pronta-
mente su sustancia con las dédi{fas, siendo a éstos a
los que se aplica el nombre de prédigos, aunque un
hombre de cierta especie no pareceria ser mejor que el
mezquino en no poca intensidad., Porque se cura fi-
«ilmente, tanto a medida que entra en afios como por
la pobreza, y por ello puede tender al estado interme-
-dio. Porque goza de las caracteristiras del liberal puesto
que da y evita aceptar, aunque no efectia ambas co-
sas 1i como es debido ni bien, Por €s0, si fuere lleva-
~do a obrar asi debido al habito o de algtin otro mo-
-do, seria liberal; porque en ese caso darfa a quien de-
bia dar, no percibiendo de fuentes ilicitas. Por eso
-se considera no tiene mal héabito; no es signo del mal-
vado o del innoble entregarse al exceso en dar Yy no
tomar, sino del necio. Ia parsona prodiga en este sen-
tido se cossidera mucho mejor que el mezquino, tan-
to por los motivos indicados como por beneficiar a

'- h,aber gastado én algo dﬁllo, que debia que de haber
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mu(‘:‘hos mientras el otro no beneficia a nadie, ni aan
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Pero, como hemos dicho, la mayor parte de los pré-

digos toma también de fuentes ilfcitas, siendo mezqui-
nos en este aspecto. Contraen la aptitud de percibir a -
causa de su deseo de gastar, y al no poderlo efectuar
cou iacilidad; porque lo que poseen pronto se agota.

Por eso se ven forzados a proveerse de medios en otra
fuente. Al mismo tiempo, como no se preocupan en ab-
soluto de la dignidad, aceptan sin freno y venga de-
donde venga; porque sienten el apetito de dar, no im--
portandoles cémo ni de dénde proceda. De agqui que

-tampoco sus dadivas sean liberales, porque no son no-
bles, ni tiende a la. nobleza, ni llevadag a cabo como
~es debido; algunas veces hacen ricos a los que debie-

ren ser pobres, no dando nada a personag de respeta-

ble habito, y mucho a los aduladores o a los que les

proporcionan algtin otro placer. De aqui que en su

mayoria sean desenfrenados; porque gastan con fa-

cilidad y desperdician su dinero en dilapidaciones, in-
clinandose hacia los placeres porque no viven teniendo.
como mira la dignidad. ‘

El prédigo se convierte en lo que hemos indicado,
si se le abandona, pero si se le cuida alcanzari el ha-
bito intermedio y justo. Pero la mezquindad es incu-
rable (porque la vejez y toda debilidad se consideran
factores que fhacen mezquinos a los hombres) y mas
innata en el hombre que la prodigalidad ; porque la
mayor parte de los hombres siente mas aficién a ob-
tener dinero que a desprenderse de él. También se ex- _
tiende con mayor amplitud, siendo multiforme, pues-
to que parece haya muchas clases de mezquindad.

Porque consiste. en dos cosas: el defecto en dar, y
el exceso en percibir, no hallandose completa en to-
das las personas, sino que, algunas veces estad dividi-



L I'fda-;',_hay hombres que llegan al exceso en percibir, otros

' quedan cortos en cuanto a dar. Los denominados me-
diante vocablos tales como facefio, agarrado, miseral -
ble, todos quedan cortos en la didiva, mas no codi-
cian lo que a otros pertenece, ni desean hacerse con
ello. En algtinos se debe esto a una especie de honra-
dez y evitacién de lo ignominioso (porque parece que
,al_gunos,' 0 al menos asi lo dicen, atesoran su dine-
1o por este motivo, es decir, para -que no llegue dia
en que se vean forzadog a llevar a cabo algo afrento-
$0; a esta clase pertenecen el que parte un comino en
dos, y todos los demas de esta especie; ge le llama asi
FOr su exceso en cuanto a su empeiio en no dar nada) ;
mientras otros no ponen mano en la propiedad del pro-
Jimo debido al temor, considerando no es facil, si uno
se apodera de lo que no es suyo, evitar que los deméas
se apoderen de lo suyo; por eso se contentan con lo
que tienen, complaciéndose en no dar ni en recibir,

Otros exceden en lo concerniente al aceptar, acep-
tando todo cuanto sea y venga de donde venga, v. g.,
los dedicados a oficiog usurarios, echacuervos y gente
de esa calafia, y aquellos que prestan pequefias sumas
a cambio de pingiies intereses. Porque todos esos per-
ciben méas de lo debido y de fuente ilicita. Lo comdn a
todos ellos es evidentemente su avariento amor al lu-
cro; todos se exponen a que se les aplique vergonzo-
0 nombre motivado por su apego al dinero, ganando
Ppoco con ello, Porque los que se lucran en demasia
de manera ilicita, v no con el beneficio adecuado, v. g.,
los déspotas cuando saquean las ciudades y asaltan
los templos, no se llaman avaros, sino _perVersos, im-
pios e injustos. Mas el tahur, el salteador de cami-
nos y el ladrén, pertenecen a la clase del mezquino,
puesto que tienen apego avariento al lucro. Porque a
causa de lucrarse practican todos ellos su oficio, y se
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galidad, como hemos indicado antes,

Ya hemos dicho 1o suficiente sobre 1a largueza y los
vicios opuestos.

CAPITULO II

Parece acertado estudiemos ahorg 13 explendidez, o
la magnificencia. También parece que ésta sea virtud
telacionada con la riqueza, aunque no se extiende, co-
mo la largueza, a todos los actos atafientes a 1a rique-
za, sino sélo a los que levan consigo gasto; y en é&s-
tos supera en escala a 13 largueza. Porque, como sugie-
re su nombre, estriba en 1la suntuosidad en las cosas
y el magno decoro. Pero sy escala es relativa, pues no
es lo mismo equipa¥ un trirreme que organizar una em-
bajada. Por lo tanto, la explendidez estriba en lo apro-
piado relativamente al agente, y a las circunstancias
y al objeto. No llamamos espléndido al hombre gque
gasta en cosas insignificantes o de-mediana importan-
cia lo que el caso requiere (v, g., al que afirma: «he
hecho muchos regalos al vagabundos ), sino sélo al que
asi procede en lo referente g las cosas de importancia,
Porque el espléndido es liberal, mientras el libera] no
€s necesariamente espléndido. El defecto correspon-
dicnte a este hibito se llama cicateria y el exceso vul-
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garzdad carencia de gusto y cosas por el estﬂo no
llega al exceso en la cantidad gastada en cosas que

lo requieren, sino que, estriba en la ostentacién en cir-
cunstancias lnoportunas .y -de manera equlvocada ya
hablaremos sobre estos vicios més adelante.

El espléndido se parece al artista ; porque puede dis-
cernir lo que cuadra a cada cosa gastando grandes can-
‘tidades de acuerdo con el gusto. Porque, como dijimos
. al comenzar, ¢l hébito estd determinado por sus acti-

~vidades y sus fines. Ahora bien, log desembolsos del
espléndido, son cuantiosos y apropiados a las cosas
a que se dedican. Asf son también sus resultados ; por-
que de este modo la gran cantidad desembolsada ar-
moniza con el resultado, Por eso el resultado debe ser
digno de O'asto y éste de aquél a aiin excederlo. El
hombre espléndido desembolsara cantidades con fines
honrosos. ,cosa que esti de conformidad con las virtu-
des. Ademas lo efectuara regom_]adamente y con pro-
- fusion, porque el calculo en estas cosas equivale a ci-
cateria. Tambhién cons1derara la manera cémo el re-
sultado. pueda ser méag bello y agradable antes que la
suma mediante la cual puede ontenerse -y el modo
como pudiere procurarlo con la mayor economia. Por
€so es necesario que el espléndido sea liberal también,
puesto que este wltimo gastard lo debido y como es
debido, y precisamente en esto es ¢n lo que se mani-
fiesta la esplendidez o grandeza que su nombre indica
(como si dijésemos su magnificencia), puesto que la
liberalidad estA relacionada con estas cosas; y en igual-
dad de gasto produciri una obra de arte méas grandio-
sa. Porque una propiedad y una obra de arte no tie-
nen la misma excelencia. La propiedad de mayor va-
lor es agquella que mas vale, v. g., el oro, pero la obra
de arte més valiosa es la mas grande y la méas bella
(porque la contemplacién de tal obra artistica inspira
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- admiraci6n, lo mismo que la esplénd‘id-ez) ; ¥ una obra

tiene una excelencia (es decir, magnificencia) que lle-
va en 6f magnitud. La esplendidez es uno de los atri-
butos del desembolso de la especie que llamamos dig:

- mnos, v. g., los relacionados con la deidad, como el ofre-

cimiento de votos, templos y sacrificios, y de la mis-
ma manera con cualquier forma de adoracién religio-
sa, y todos los objetoss propios de anhelo del espi-
ritu pablico, como cuando el pueblo cree debe orga-
nizar un coro o equipar un trirreme, o celebrar fiestas
ciudadanag para publicas diversiones de manera bri-
llante. Mas en todos los casos, como se ha dicho, te-
I€mos en cuenta al agente también preguntando quién
€S y con qué medios cuenta; porque el desembolso de-
be ser digno de sus posibles, y armonizar no sélo con
el resultado, sino también con el que lo produce. De
aqui que ¢l corto de medios no pueda ser espléndido,
puesto que no dispone de ellos, no pudiendo gastar
grandes sumag en lo debido; y el gque lo intentare
Sera un mecio, puesto que gasta més de lo que pudie-
re esperarse de ¢l y de lo apropiado, mientras lo vir-
tuoso estriba en gastar lo apropiado a las circuns-
tancias. Pero el gran gasto estd de conformidad con
los que poseen suficientes medios para eilo, adquiri-
dos por sus propios esfuerzos o heredados de sus an-
tepasados o parentela, y personajes linajudos o de gran
reputacién, y gente por este €Stilo; porque todo eso
les aporta grandeza y prestigio. Ante todo, pues, el
espléndido pertenece a esta clase de persona, como
hemos indicado ; porque esos son los de mayor grandeza
y mas honorables. Entre las ocasiones particulareg de

~desembolso, las més oportunas son las que se presen-

tan s6lo una vez, v, g., una boda o cualquier ceremo-
nia de esta indole, u otra cosa que interese a toda una
ciudad o a la gente de posicién, asi couio la recepcion

Fil, LI ' 7
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'_o]rgaﬁizada con motivo de la visita de algln huéé..:

extranjerd y la despedida del mismo, los reg“alos_'hé' _
chog y recibidos a cambio; porque el espléndido no

gasta solo para si, sino fambién en obras piiblicas, por

- lo que los regalos tienen algin parecido con los ofre-

cimientos votivos. El hombre espléndido edifica su
casa en armonia con su riqueza (porque también la

casa es una especie de ornato ptblico), gastando pre- 4

jerentemente con referencia a los trabajos de mayor
duracién (porque éstos son los mas bellos), y en toda
suerte de cosas desembolsard lo adecuado; porque una
cosa no conviene por igual a los dioses y a los hom-
bres, ni a un templo y & un mauscleo. ¥, puesto que
cada gasto puede ser grande en su género, y lo mas
magnifico en absoluto €s el gasto de importancia apli-
cado a un gran objeto, pero lo que es magnifico en
este caso es lo que s¢ considera grandioso en tales cir-
cunstancias, y la grandeza en el trabajo difiere de la
grandeza en el gasto (porque la pelota o el vaso mas
hermoso es magnifico como regalo hecho a un nifio,
siendo su precio insignificante y poco), lo caracteris-
tico del hombre espléndido, fuere cual fuere el resul-
tado que produzca, €S producirlo con magnificencia
(porque dicho resultado no es facil de superar) y que
sea digno del desembolso incurrido.

Asi es el hombre espléndido; <l que llega al exce-

soy la vilgaridad se excede, como hemos dicho, por

gastar més de lo debido. Porque en las cosas peque-
fias gasta mucho y manifiesta ostentacion carente de
gusto, v. g., si da una comida intima como si se tra-
tase de un banquete de bodas, © si cuando presenta
an coro en el escenario lo reviste de pfirpura, como
hacen en Megara, Y todo eso 1no lo efectuara por amor
a la dignidad, sino con el fin de ostentar sus rique-
zas, y Ppor Ccreer €s admirador de tales cosas, y cuahs
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\dd debiere gastar mifcho desembolsa poco y cuando
- poco mucho. El cicatero, por otra parte, se queda cot-

fo en todo, y tras haber gastado las mayores sumas

-estropea la belleza del resultado por uma nimiedad, y

haga cuanto haga dudard y considerari cémo se arre-
glara para gastar menos, lamentindose atn, y pen-
sando que todo cuanto hace lo Ileva a cabo en mayor
escala que lo debido. “

Estos Labitos Sofi” vicios; no obstaute, no producen
-oprobio porque ni perjudican al préjimo ni son .inde-
COT0SOS.

CAPITUIQ III

Si atendemos a su nombre parece que la magnani-
micad se relacione con lo grande; la primera pre-
gunta que debemos responder es la que- dice: i con
qué clase de cosas grandes? No establece diferencia
consideremos el estado de 4nimo o el hombre caracte-
rizado por él. Se considera magnanimo ¢l individuo que
se estima digno de grandes cosas, si es realmente digno
de ellas; porque el que se ecstima superior a sus mé-

- ritos es un necio o un insensato. El magnanimo es pues

el hombre que hemos indicado. Porque el que poco
mcrece y, se cree digno de poco es ¢l templado, pero

. no el magnanimo, porque ta magnanimidad supone

grandeza, de la misma manera que la belleza supone
€l cuerpo de elevada estatura, bien proporcionado; por
eso las personas bajitas pueden estar bien formadas
y tener el cuerpo proporcionado, pero no seran bellas.
Por otra parte, el que se cree digno de grandes cosas,
no siéndolo, serd vanidoso, aunque no todos los que
se consideran dignos de mis de lo que son sean va-
nidosos. El que se cree digno de menos de lo que
€8, indebidatiente modesto, ya fiieren sus méritos gran-
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des o mediocres, o sean pequefios y sus pretensiones
menores todavia. Y el hombre cuyos méritos son gran-
des pareceria indebidamente humilde ¢n demasfa, por-
que, ¢qué hubiera hecho de haber sido inferiores ?
Por lo tanto, el magnanimo es un extremo respecto de
la grandeza de sus pretensiones, pero interinedio res-
pecto-de la justeza: porque pretende lo que es con-
forme a sus meéritos, mientras los otros llegan al ex-
C€S0 o incurren en- defecto.

S1, por lo tanto, merece y pretende grandes cosas,,
Yy sobre todo las mas grandes, estari relacionado con
una cosa en particular. El merecimiento est4 relaciona-
do con los bienes externos, y <l mavor entre ellos pu-
di¢rememos decir es el Gue rendimos a les dioses, al
que mas tienden las personas de posicién, que es la
Tecompensa seifalada para las mas nobles Lazafias; y
esto es el homor, que ciertamente es ¢l mayor entre to-
dos los biencs externos. Los heneres y las a’rentas,
por lo tanto, son los fines respecto de los cuales el
magnanimo es tal cral debe gser, v aiin, aparte del ar-
gumento, ¢l honor es aquello con (ille parece se rela-
cionan las personas magnasnimas, por ser el honor lo
que principalinente pretenden, pero de conformidad
con svs merecimientos. El hombre indebidamente hu-
milde o modesto es defectivo, tauto a] compararlo con
Sus propiocs méritos, como comparado con las preten-
siones del magnanimo. El vanidoso peca por ¢xceso
comparado con sus propios méritos, pero no excede g
las pretensiones del magnanimo,

Alora bien, el Inagnanimo, puesto gue merece lo
mas, debe ser bueno en el mas alto grado, porgue el
mejor hombre siempre merece mas, y el meior entre
todos lo mas. Por eso el verdaderamente magninimo,
debe ser bueno. V 1a grandeza en t{odas las virtudes
pareceria ser lo que caracterira al magnanimo. VYV lo



10s es a quienes ce otorga. Por eso Ia magnanimidad

que las hace m4g 8rande, no hallAndose sin ellas. Por
lo tanto, es difici] ser verdaderamente magnanimo, por-
que sin noblezg y bondad de caracter €s imposible ser-
lo. De lo dicho se deduce que e] magnanimo esti rela.

nminias, y se mostrars moderadamente complacido an-
te los grandes honores que confieren los hombres de
bien, creyendo log obtiene por derechg Propio o que
atn se le tributan bocos ; porque no piede Later ho-
nor, por grande que fuere, que no merezea la virtud
perfecta; no obstante, lo aceptard de todos modos,
puesto que nada mas grande puede concedeérsele ; pero
el honor recibido de gente vulgar y debido gz nimie-
dades sera despreciado por ¢, puesto gue no es o que

mer lagar, como se ha dicho, el magnanimo esti re-
lacionado con los honores ; no obstante, ge conducirg
moderadamente respecto de 1la riqueza y el poder y
toda ventura o desventura, sea la que fuere, no rego-
c1jandose €Xageradamente por Ia ventura ni apenndo-
S€¢ en demasia debido gz las adversidades, Porque ni
aun tratindose del honor S¢ comporta como si fuere
Una cosa principalisima. E! poder y la riqueza son
apetecibles a causa dej honor {al menos aquellios que log
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poseen apetecen alcanzar homores por su mediacién) ;

-y para aquel que considera el honor como cosa pe-
quefia debe considerar los otros de la misma manera.
De aqui que los magnanimos son tenidos por desde-
fiosos.

También se considera que los bienes de fortuna contri~
buyen a la magnanimidad. Porque los hombres bien
nacidos se consideran dignos de homnor, lo mismo que
los que disfrutan del poder o la riqueza; porque es-
tin en situacién superior, y todo cuanto tiene supe-
rioridad en algo bueno se tiene en mayor honor., De
aqui que taleg cosas provogquen la magnanimidad en
los hombres, porque son honrados por algumos a cau-
sa de poseerlas; pero en verdad solamente el hombre
de bien es el merecedor de ser honrado; no obstante,
el que posea ambag ventajas se counsidera inds digno
de ser honrado. Pero aquellos que sin virtud poseen
tales bienes ni justifican sus grandes pretensiones, ni
tienen razém para reclamar el nombre de magnanimos ;
porque esas cosas llevan consigo la virtud perfecta.
T.os poseedores de esos bienes llegan hasta el desdén
v la insolencia. Porque sin virtud no es facil ostentar
graciosamente los bienes de la fortuna; y, siendo in-
capaces de sobrellevarlos, creyéndose superiores a los
deméis, desprecian al préjimo obrando a su placer. Lo
que hacen en imitar al magnénimo sin parecerle, cosa
que hacen siempre que se les presenta ocasion; por
eso no obran virtuosamente, sino que desprecian a los
otros. Porque el magninimo desprecia com justicia
(puesto que piensa con rectitud), pero muchos lo lle-
van a cabo a la ventura.

No ge lanza a peligros fitiles, ni ama el peligro,
porque precia pocas cosas; mas afrontard locs grandes,
v, cuando se halle en peligro, no procurarid salvar la
vida ante todo, porque zabe que hay ocasiones en que

s
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la vida no es lo més digno. Es hombre que confiere
beneficios, afrentdndose al recibirlos; porque lo pri-
mero es signo de superioridad, lo ultimo de inferio-
ridad. Tiene aptitud para conferir grandes beneficios
para corresponder; porque de este modo el bienhechor
original, ademéas de quedar pagado, quedari en deuda
con ¢€l, saliendo ganancioso en el cambio. También
parece recuerde cuantos beneficios concediere, mas no
los recibidos (porque el que recibe un favor es infe-
rior al que lo otorga, y el magninimo desea ser su-
perior), mostrando placer al recordarle lo primero y
disgusto si se le menta lo ltimo; parece que esto
tué lo que hizo que Thetys no mencionase a Zeus los
favores que le habia otorgado, y debido a lo cual los
Lacedemonios no recordaron sus servicios a los Atenien-
ses, sino los que habian recibido de ellos. Es signo
del magnanimo también no pedir nada o pedir con par-
quedad, sino socorrer de muy buena voluntad, y ser
dignificado por las personas que gozan de elevada po-
sicibn y buena fortuna, mostriandose modestos ante 1a
clase media; porque es dificil y altivo ser superior a
los primeros, mdas fécil serlo en comparacién con los
altimos, y la alfivez ante aquéllos no es sigho de bue-
na crianza, y ante los humildes es tan vulgar como la
ostentacion de la fuerza ante los débiles. Ademas, la
caracteristica del magninimo estriba en no procurar-
se lo que vulgarmente se estima como homnor, o lo que
otros poseen con excelencia; mostrarse tardio o reti-
rarse excepto en aquello en que se disputa un gran
honor o un gran trabajo, y ser bombre de pocas haza-
fias, pero de grandes y notables. También tiene que
ser franco en su odio y en su amor (porque el ocul-
tar los sentimientos propios, es decir, preocuparse me-
nos de la verdad que de lo que pueda decir la gente,
es cost: de cobardes), y debe hablar y obrar abierta-
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mente ; porque tiene libertad de expresién por estimar
las cosas en poco, y es dado a decir verdad, excepto
cuando hable con ironia al vulgo. Debe ser incapaz de
hacer que su vida gire alrededor del préjimo, a no
ser que se trate de un amigo, porque esto es digno
del esclavo, y debido a este motivo todos los adula-
dores son serviles y los que carecen del respeto debi-
do a si mismos son adulones. Tampoco se abandona a
la admiracién; porque nada es grande para €1, no te-
niendo presentes los agravios, porque mno sienta
bien al magnanimo el recuerdo de lo remoto, especial-
mente si se trata de lo molesto, sino que los olvida-
ra. Tampoco es parlanchin, porque ni hablaria sobre
si mismo ni del prgjimo, puesto que no se preocupa
de que se le alabe ni de que se censure a los demas,
no sintiendo tanipoco tendencia a la alabanza; debido
a la misma razén no hablari mal de nadie, ni aun de
sus enemigos, de mno ser por arrogancia. Entre todos
los lrombres es el que menos ge entrega a lamentacio-
nieg com reerencia a cosas necesarias o pequefieces, ni
muestra inclinacién a pedir favores; porque al que to-
ma <508 asuntos seriamente corresponde comportarse
asi respecto de ellos. Es de los que gustan de poseer
objetos bellos e infructuosos antes (que cosas provecho-
sas y utiles; porque esto es lo que mejor sienta al ca-
racter que se hasta a sf mismo.

Ademas, se considera propio del magnanimo ande
con paso cauto, hable con voz grave, y se exprese en
un mismo tono siempre; porque el hombre que pocas
cosas desea no es ficil sienta prisas, ni se excita pron-
tamente el que cree que nada es grande, mientras la
voz chillona y la marcha ripida son resultado de la
prisa y la excitacién,

Tal es €l magninimo; el insuficiente compara-
do con €] se lamara indebidamente modesto, y ¢l que



— AUy e

le supere se llamari soberbio. Pero estos dltimos no
se consideran malvadog (porque no son maliciosos),
sino que se dice estin equivocados. Porque el inde-
bidamente modesto, siendo digno de buenas; cosas, se
roba a si mismo lo que merece, pareciendo tiene algo
malo en si a causa de no creerse digno de las cosas
buenas, pareciendo también desconocerse; de no ser
asi, apcteceria aquello de que es digno, puesto que
©s0 seria bueno. No obstante, no se cree que esa gen-
te sca insensata, sino reconcentrada en si como no es
debido. Esa reputacién parece que empeora su posi-
cion, porque cada clase de persona apetece o tiende a
lo que correspende a sus méritos, y estos individuos
retroceden aun ante las acciones nobles y las empresas,
creyéndose indignos, lo mismo que de los bieneg ex-
ternos, Los soberbios, de otra parte, son insensatos e
ignorantes de si mismos, y manifiestamente : porque
al no ser dignos de ellos, intentan empresas honrosas,
y entonces se descubren; se adornan con trajes visto-
S0s y ostentosos y cosas por el estilo, procurando que
sus prosperidades sean conocidas pfiblicamente, refirién-
dose a ellos como si se les honrase por eso. Pero Ja
modestia indebida -es mas opuesta a la magnanimidad
Gue la soberbia, porque es mas vulgar y peor.

Por lo tanto, la magnanimidad estid relacionada con
el honor en gran escala, como hemos explicado.

CAPITULO IV

Parece figura también en la esfera del Lonor una
virtud que pudiera parecer relacionada con la mag-
nanimidad del misino modo que lo esta la largueza con
la magnificencia, como ya Indicamos en nuestras pri-
meras observaciones sobre la materia. Porgue ningu-
na de ellas tiene nada que ver con lo grande, pero am-




bas nos disponen -con rectitfid en cuanto a los objetos:
de mediana importancig y o8 insignificantes; de la
misma manera que en el donar y recibir riqueza hay
intermedio, exceso y defecto, en cuanto al honor pue-
de desearse més de lo justo, o menos, o de fuentes'li-
citas y de la manera adecuada. Censuramos & la per-

sona ambiciosa que pretende mayor honor que el de-

bido y de fuente ilicita, lo mismo que al carente de
ambicién que 1o quiere se le honre aun debido a no-
bles razones. Pero algunas veces alabamos al ambi-
cioso por ser viril y amante de lo noble, y al no am-
bicioso por su moderacién y reireno, como €XPpusimos
en nuestro primer tratado sobre esta materia, Es evi-
dente que como ser aficionado a tal o cual objeto tie-
ne mas de un signiticado no asignamos el término
ambicidn o amor al honor («philotimoy») siempre a lo
mismo, sino que cuando elogiamos la cualidad pen-
samos en el hombre que ama el honor mas que la ma-
yoria de las personas, y cuando le censuramos, pen-
samos en aquel que lo ama mas de lo justo. Como el
intermedio carece de nombre, parece que los extremos
se disputen su lugar como si cstuviere vacante por
defecto. Pero donde hay exceso y defecto hay también
intermedio; ahora bien, los hombres apetecen ¢l ho-
nor unas veces mag de lo debido y otras menos,; por
lo tanto, es posible también apetecerlo en la medida
debida, y por eso éste sera el habito que elogiamos,
siendo intermedio innominado respecto del honor. Con
relacién a la ambicién, parece sea carencia de.ella, y
con relacién a la carencia pareceri ambicidén, mientras
que relativamente a ambas cosas parece que en un
sentido sea las dos en junto. También parece sea esto
cierto aplicado a las demés virtudes. Mas en cucnto
a los extremos, parece sean contradictorios, puesto aue
el intermedio carece de nomnbre,



CAPITULO V

La mansedumbre es intermedio respecto de la ira;
como medio carece de nombre, y los extremos casi ca-
recen también; por eso situamos la mansedumbre en
la posicién media, aunque tiende hacia la deficien-
cia, que no lleva nombre. El exceso pudiera llamar--
se especie de irascibilidad; porque la pasion es la ira,
mientras sus causas son muchas y diversas.

El irascible debido a cosas justas y con quien debe
irritarse, y, ademéas, como es debido, cuando debe y
durante €l tiempo debido, merece alabanza. Este sera.
el hombre manso, puesto que alabamos la mansedum-
tre. Porque el hombre manso tiende a ser impertur-
bable no dejandose arrastrar por la pasidén, sino a en-
colerizarse de la manera, por las cosas, y durante el
tiempo que dicta la razén; porque se cree que mi:
bien yerra en deficiencia, porque el hombre manso no
es vengativo, sino que mas bien tiende a las conce-
siones.

I.a deficiencia, ya se llame flema o como se le llama-
re, es censurada. Porque los que no se irritan por co-
sas que debieren mostrar ira se consideran tontos, lo
mismo que aquellos que no se encolerizan como es de--
bido, en tiempo oportuno, o en contra de las personas.
con quieneg debieran sentir ira; porque se cree que
tales individuos mni sienten las cosas, ni expe-
rimentan pena por su causa, y, desde el momento en
que no se irritan, se considera improbable se defien-
dan; y sufrir los insultos y no hacer caso de los diri-
gidos a nuestros amigos es gervil.

Fl exceso puede manifestarse en todos los puntos
indicados (porque podemos irritarnos contra personas
que 1o lo mereccn, més de le debido, con exagerada
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rapidez, o demasiada lentitud); no obstante, todo eso
no se halla en €l mismo individuo. Cierto es que no
podria ser asf, porque el mal llega hasta destruirse,
y de ser completo se hace insoportable. Los vehemen-
tes («Orgiloi») montan en colerd con rapidez y en con-
tra de quien no lo merece, por cosas indebidas y mas
de lo justo, pero su ira cesa prontamente, siendo es-
to lo mejor que en ellos hallamos. Les ocurre esto por-
que no reprimen su enojo, sino que se desquitan ra-
‘pidamente motivo de su vehemencia, y entonces cesa
.su ira. A causa de su exceso los iracundos se moles-
tan subitamente estando siempre dispuestos a irritar-
se por cualquier cosilla y en toda “ocasién, de aqui su
nombre («Akrocholoin). Los ariscos son dificiles de
-apaciguar, durando su ira largo tiempo, porque repri-
men su pasion. Pero ésta cesa una vez se vengaron,
porque el desquite les alivia de la ira, produciendo
cn ellos placer en vez de pena. De no vengarse conti-
‘ntian atrastrando la carga de su cdlera, porque como
no son amables, nadie guiere razonar con ellos, y la
«isipacién de la ire sin que salga al exterior rejuiere
miuche tiempo. Estos individuog son inaguantables para
-ellos mismos, y para sus mas gueridos amigos. Lla-
mamos de mal talante («Chaletsvs») a los que se irri-
‘tan por cualquier cosa, mas dec lo normal, y por més
tiempo, y no pueden apaciguarse hasta que se han ven-
gado o castigado.

Al mal talante oponemos ¢l exceso antes que el de-
fecto; porque mno so6lo es mas corriente (puesto que la
venganza es lo mas humano), sino que los de mal ta-
lante, son la gente con que peor se vive.

Lo que dijimos cuando comenzamos a tratar de este
asunto, queda aclarado también por lo que ahora ex-
‘presamos, es decir, que no es facil definir cémo, con
quién, por qué y cuanto tiempo debe un individuo irri-
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tarse, y cual es el punto en que cesa lo justo en esto,
comenzando lo injusto. Porque el que se desvia un po-
co del sendero, ya hacia el exceso, ya hacia el defec-
to, no es censurado, puesto que algunas veceg alaba-
mos a los que presentan insuficiencia, llamandoles
mansos, y otras llamamos a los iracundos viriles, como
capaces de dominar, No es facil expresar por medio de
palabras, hasta dénde y cémo dete desviarse el hom-
bre, antes de que se gea digno de ccnsura, porgue la
decision depende de los hechos particulares y de la
sensibilidad. Pero al mencs podemos decir, por ser
claro, que el habito intermedio es de alabar (en vir-
tud del cual nos irritamos con quien es debido por cosas
justas, de la manera adecuado y demés), mientras los
excesos y defectos son censurables, ligeramente si ge
exteriorizan con poca intensidad, mas si en mayor in-
tensidad, y muchisiino si en alto grado. Es pueg evi-
dente debemos acogernos al intermedic, Basta con lo
dicho con relacién a la ira,

CAITULO Vi1

Cuando los hiombres se reunen, en la vida social y
en el intercambio de conversaciones y Iechos, hay
mdividuos considerados obsequiosos, es decir, los que
para producir placer lo alaban todo, 110 se oponen nun-
ca a nada, creyendo su deber no producir contrarieda-
des a quicnes frecuentan; mientras que aquellos que,
por el contrario, se oponen a todo, no preocupandose
de producir molestia, se llaman groscros y pendencie-
ros. Claro es que los habitos que hemos indicado son
vituperables, v que el intermedio es laudable, es decir,
aquel en cuvae virtud se opondra, resentird todo lo
que deba y de la manera debida; a cste estado 1o se
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e ha asignado nombre, aunque es muy semejante a
' la amistad. Porque el hombre situado en este hébito

intermedio es lo que llamamos un buen amigo, si le
afiadimos el afecto. Mag este habito difiere de la amis-
tad en que no encierra pasiéon o afecto por el compa-
fiero; puesto que no se debe a carifio o a odio que hom-
bre tal lo tome todo como debe tomarlo, siho a que
es liombre de cierta condicién. Porque se comportard
del mismo modo con los que conoce que con los des-
conocidos, con los intimos que con Jos que no lo son,
excepto en que en cada uno de los casos su compor-
tamiento dependera de lo que le cuadre; porque no
cstd bien poner el mismo cuidado en lo que afecta a
los intimos que en lo que afecta a los extraiios, no
stendo tampoco lag mismas condiciones las que hacen
justo producirles molestias, Ya lremos dicho en gene-
ral que se asociard con personas coio debe asociarse;
pero tenderd a no producir molestia o contribuir al
placer respecto de lo lonorable y conveniente, porque
parece que eso sea lo relacionado con los placeres y
molestias de la vida social, y siempre que no sea hon-
roso, o fuere perjudicial para ¢l el contribuir al pla-
cer lo rechazara, prefiriendo la molestia; s1 su aquies-
cencia en cuanto a los actos de otro produjese moles-
tia, v en alto grado, o molestia en el préjimo, mien-
tras su oposicién produce pequeila molestia, no mos-
trara su conformidad, sino que la rehusarid. Su asocia-
cién serd diferente en cuanto a la gente pertenecien-
te a elevada posicion, v ¢l vulgo, las amistades inti-
mas vy las distanciadas, y lo mismo en cuanto a las
demas diferencias, comportindose con cada uno de la
manera debida, y mientras por su parte opta por con-
tribuir al agrado, evitando la imolestia, se guiard por
las consecuencias, si ¢stas fueren de mayor importan-
cia, es decir, el honor y conveniencia. Tambi¢n pro-




ducird pequefiag molestias a causa de grandes alegrias
futuras. _

El que consigue el punto medio es tal cual hemos
expresadog, mas carece de nombre; entre los que con-
tribu; én a causar placer, €l que tiende a ser agradable
sin objeto o fin ulterior serd obsequioso, mas el que
asi se porte con el fin- de obtener alguna ventaja, ya
se trata de dinero o de cosas que se consigan por su
mediacién, serd el adulador, mientrag que el que a
nada se aviene serda, como hemos indicado, grosero y
pendenciero. Y los extremos parece sean contradicto-

rios uno al otro, a causa de que el intermedio no lleva
nombre. -

CAFPITULO VII

El intermedio opuesto a la jactancia se halla casi
en la misma esfera; tampoco Ileva nombre, No deja
de ser util la descripcién de estos habitos también,
porque de este modo conoceremos los hechos en lo refe-
" rente al habito mejor si los estudiamos detalladamente,
convenciéndonos al mismo tiempo de que las virtudes
son intermedios si vemos que asi ocurre en todos los ca-
s0s. Ya hemos descrito a los que en el terreno de la
vida social adoptan como fin al asociarse con los de-
mig la produccién del placer o la molestia; ahcra va-
mos a tratar de los que persiguen la verdad o falsedad
tanto en palabras como en hechos, asi como de las
pretensiones que tienen. Por lo tanto, al jactancioso
se le considera apto para pretender cosag que consti-
tuyen gloria, cuando no las tiene, o reclamar mas de
aquellas que realmente posea, cuando el falsamente
modesto, por otra parte, no hace valer las que verda-
deramente nosee o rebaja su importancia, mientras ¢I
que cbserva el justo medio es aquel que llama a la
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cosa por su propio nombre, siendo veraz tanto en sus
actos como en sus palabras, confesando lo que posee,
ni mas ni menos. Ahora bien, puede adoptarse cada
uno de esos habitos con o sin fin. Pero los hombres
hablan, obran y viven de coniormidad con su habito,
de no obrar a causa de algiin fin ulterior. ILa falsedad
es en sf vil y culpable, mientras la verdad es mnoble
y digna de elogio. Asi es que el veraz es olro caso
de hombre que, figurando en ¢l intermedio, es digno
de alabanza, mientras ambas formas del hombre fal-
so son culpables, particularmente la jactanciosa.

vamos a estudiarlos, ante todo el veraz. No nos
referimos al que cumple flelmente sus compromisos,
es decir en aquello perteneciente a la justicia o la in-
justicia (porque esto es del dominio de otra virtud),
sino al individuo que en los asuntos en que no haya
de por medio nada de eso es veraz tanto en sus pa-
labras como en la vida, porque su habito es tal. Pero
pudicre creerse que esta persona €s equitativa de he-
cho. Porque ¢l que ama la verdad, y es veraz cuando
no hay de por medio ninglin interés, sera mas veraz
todavia cuando lo haya; evitard la falsedad consideran-
dola bajeza, suponiendo la evitaria aunque mediara
su propio interés, hombre tal es digno de elogio. Tien-
de mas bien a afirmar menos de lo que es cierto; porque
esto parece estar mas de conformidad con el buen gus-
to, ya que las exageraciones son odiosas.

El que reclama més de lo que posee sin fin ulterior,
es una cspecie de ente despreciable (pues de no ser asi
no se hubiere deleitado en la falsedad), pareciendonos
fiitil antes que perverso; més si no lo efectiare con mi-
ras a un objeto, quien lo hiciere tendiendo a la repu-
tacién o al honor no serd (si se trata de jactancioso)
muy censuraile, pero €l que lo hiciere por dinero, o
cosas que conducen a él, serd de peor cardcter (no sicn-
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do la capacidad lo que hace ¢l tanfarrén, gino el pro-
posito; porque es jactancioso en virtud de su habito,
y por ser hombre de cierto género), de la misma ma-
nera que hay embustero que lo es a causa de gozar-
se en el engafio, otros dekido a que apetecen reputa-
cién o lucro. Ahora bien, los que se jactan con miras
a la reputacién, reclaman cualidadeg tales como la ga-
nancia, alabanza o la congratulacion, pero los que
tienen por objeto el heneficio reclaman cualidades que
tienen valor para el préjimo, cuya posesién no se des-
cubre facilmente, v. g., el poder del vidents, del sa-
bio, o del médico. Por esto 1la mayoria reclama y se
jacta de tales cosas ; porque en ellas se hallan lag cua-
lidades mencionadas.

El disimulade, que desvaloriza las cosas, parece de
caracter mas atrayente, porgue se cree habla no debi-
do a beneficio, sino para evitar 1a ostentacién; y en
esto deja de reclamar cualidades que procuran repu-
tacién, como acostumbraba Sécrates, Los que no re-
claman cualidades triviales y naturalcs, se llaman far-
santes, siendo méas de despreciar; y aluunag veces eso
parece ser fanfarroneria, como las vestiduras de los La-
cedemonios ; porqtie tanto el exceso como la deficien-
cia son fanfarronadas, Pero log que rebajan sus méri-
tos moderadamente haciéndolo sobre asuntos mno for-
zandonos mucho para que nos demnos cuenta de ello
parecen aceptables. El fanfarrén parece ser el opues-
to del hombre veraz; porque es el peor caracter,

CAPITULO VIII

Como la vida comprende, tanto el Teposo como la
actividad, incluyendo ésta el ocio y la diversién, pare-

ce que también en esto haya una especie de relacién

agradable; algo hiny refcrente a decir (y escuchar) lo

Fil. L 8
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que se debe decir y cé6mo ge debe decir. También " esta-
blece diferencia la clase de gente con quien se hable
o a gque se escuche. Claro que también en esto hay ex-
ceso y deficiencia comparado con el intermedio. Los
- que llevan su jocosidad hasta el exceso se comsideran
bufones vulgares, que persiguen la broma a toda cos-
ta, prefiriendo producir la carcajada a decir lo conve-
niente y evitar molestia al objeto de sus gracias; mien-
tras los que ni pueden idear un chiste, ni les es posi-
ble juntarse con los gue tienen capacidad para ello,
se consideran patanes e ineducados. Pero los que bro-
mean de manera fina se llaman ingeniosos («eutra-
peloir), cosa que supone una especie de propensiom a
ir tan pronto a la derecha como a la izquierda («eutro-
poi»j, porque sus salidas se consideran movimientos
del caracter, y del mismo modo que distinguimos los
cuerpos por sus movimientos, distinguiremos también
los habitos, Sin embargo, no es muy dificil descubrir
la parte ridicula de las cosas, y la mayotia de la gen-
te se deleita mas de lo debido en la diversién y la bro-
ma, por lo cual aun los bufones se consideran inge-
niosos porque se les encuentra atractivos; mas es evi-
dente, después de lo que hemos dicho, difieren del 1n-
genicso, y en no poco.

Al estado intermedio corresponde el tacto, el signo
del hombre discreto es decir y escuchar las cosas que
sientan bien al bueno y al educado; porque hay cosas
que sienta bien decir y escuchar a guisa de broma, y
la manera de bromear del educado difiere de la del
vulgar, v el chiste del educado del chiste del basto.
Podemos cerciorarnos de esto estudiando las comedias
antiguas y las nuevas; para los autores de aquéllas la
indecencia en el lenguaje era cosa divertida, mientras
que para Jos de las tiltimas la insinuacién es suficien-
te; v éstos difieren bastante respecto de la propiedad.



. Pero gdeﬁﬂiremos al hombre que bromea bien afirman-

do es el que dice lo que sienta bien a una persona
bien educada, o serd el que no cause molestia, o €]
que consiga causar placer en quien le escuche? ; Ha-
brd que comnsiderar ambigua nuestra Gltima definicién,
puesto que cosas diferentes producen placer o moles-
tia a diferentes persoras? La indole de chistes a que
preste oidos sera la misma, porque la indole de los que
escuche sera. la misma que los que haga. Hay chistes
que no hard, porque la broma es especie de abuso,
habiendo cosas cuyo abuso prohiben los legisladores;
y tal vez dcebieren habernos prohibido hasta bromear
sobre tales cosas. El refinado y el bien educado seran
tales como los themos descrito, siendo como si dijése-
mos su propia ley.

Asi sera ¢l liombre que observe el justo medio, ya
se le llame discreto o ingeniocso. Fl buién, de otra par-
te, es esclavo de su jocosidad, no perdonandose ni per-
donando a los demas nada que pueda hacer soltar la car-
cajada, diciendo cosas que €] hombre refinado no diria,
algunas de las cuales no escucharia voluntariamente.
El palurdo es intitil en tales relaciones sociales, porque
en nada contribuye, encontrando faltas en todo. Pero
el asueto y la conversacién sce consideran elemento
necesario de la vida.

Por lo tanto, los intermedios que hemos citado son
ires en nfimero, y todos se refieren a intercambio de
palabras y actos de alguna indole. No obstante, difie-
Ten en gue uno se relaciona con la verdad, y los otros
dos con el placer. En cuanto a los relativos al placer,
uno de ellos se exterioriza en las bromas, el otro en

las relaciones sociales generales de la vida.
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CAPITULO IX

No hay que comsiderar el rubor como virtud, por-
que mas bien es sensibilidad que habito. Se define di-
ciendo es una especie de temor al desiomor, produ-
ciendo efecto parecido al que experimentamos al te-
mer al peligro; porque la persona ¢ue se siente ru-
borizada enrojece, mientras la que teme a la muerte
palidece. Por lo tanto, ambas cosas parcce sean dispo-
siciones corporales, considerandcse caracteristicas de
sensibilidad antes que de hébito.

Esta sensacién no conviene a todas las c¢dades, sino
s6lo a la juventud; porque creemos que los jovenes
estan mas dispuestos a la sensacién de rubor, puesto
que viven de sensaciones, y por lo tanto, cometen mu-
chos crrores, siendo reprimides por ¢l ruber; alaba-
mos a la juventud que siente tal cosa, wientras nadie
elogiaria al anciano que experimentase csta sensacion,
porque suponemos no debe Laccr nada <ue haya de
causarle a'renta. PDorque la sensacion de verglienza no
llega a ser caracteristica del hombre de bien, puesto
que es consecuencia de las malas acciones (porque ta-
les actos no deben llevarse a cabo, ¥, s1 algunas ac-
ciones son verconrosas en verdad, sitndolo otras sbio
debido a opiniones vulgares, no es ¢ésta cosa que e€s-
tablezca diferencia; porgue ninguno dec escs actos de-
biere efectuarse, de manera que no se sentiria rubor) ;
y el signo que revela al mal hombre es ser de medo
tal que pudiere efectuar cosas afrentesas. El ser de
modo tal que nos sintamos apesarados al llevar a caho
tal acto, creyéndonos buenos por esta razém, es cosa
absurda; porque el rubor se siente debido a los actos
voluntarios, v el hombtre de bien nunca los comete
voluntariamente. Mag pudiere decirse que el rubor es
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cosa buena condicionalmente ; si el hombre bueno lle-
va a’cabo tales actos, se sentir4 ruborizado; mas las
virtudes no estan sujetas a tal restriccién. Y si la
desvergiienza (no afrentarse por acciones viles) es ma--
la, no por eso serd bueno ¢l que se ruborice por efec-
tuar taleg actos. Tampoco la continencia es virtud,
s5ino umna especie de estado mixto; esto se demostra-
ra mas adelante, Ahora vamos a ocuparnos de la jus-
ticia.




