LIBRO IX

CAPITULO I

En todas las amistades entre desemejantes es la pro-
porcién lo que iguala a las partes y conserva la amis-
tad, como ya hemos indicado anteriormente, v. g.,
en la forma civica de amistad el zapatero obtiene a
cambio de sus zapatos beneficio proporcional a su mé-
rito y el tejedor y demds oficios también. Ahora bien,
en estos casos se ha dado con una medida comin en
forma de moneda y por lo tanto todo se refiere a ella
y se mide por ella, mas en la amistad entre Ilos
enamorados hay veces que el amante se queja de que
su, exceso de amor no es correspondido con amor (aun-
que tal vez nada haya de amable en él), mientras es
 frecuente que el amado se queje de que el amante que

anteriormente se lo prometia todo nada cumple luego.
Incidentes tales acontecen cuando ¢l amante ama al
amado a causa del placer mientras el amado ama al
otro motivo de provecho, por lo que ninguno de ellos
posee las cualidades supiestas. De ser esos los fines
de la amistad, ésta queda disuelta cuando no se ob-
tiene lo que era motivo de su amor, porgque ninguno
de ellos amaba la persona del otro, sino las cualida-
des que la adornaban y éstas no fueron duraderas; a
esto se debe que las amistades sean transitorias. Pero
el amor por virtud, como hemos dicho ya, es durade-
10, porque se basa en si mismo. Surgen las diferen-
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cias cuando lo que obtienen difiere algo de lo que
apetece; porque cuando no alcanzamos lo que apeped
cemos e€s como si nada se nos diese; comparemos Iy
historia de quien hizo promesas al pulsador de lira,
asegurando le darfa tanto méas cuanto mejor cantarg
y, a la mafana siguiente, cuando reclamé el cum..
plimiento de las promesas, le contesté el otro que
se le habia dado placer por placer. Ahora bien, si eso
hubiere sido lo que cada uno de ellos queria, todo hy-
biere ido bien, mas si uno apetecia placer y €l otro %
lucro, y uno obtiene lo que desea mientras el otro no,
las condiciones del trato no habran sido fielmente cum- -
plidas, porque lo que en efecto quiere cada uno de
ellos es lo que espera obtener, y a causa de esto es
por lo que dard lo que posee.

Pero, ; quién tiene que fijar el valor de un favor o
servicio? ¢el que hace el sacrificio o el que alcanza
la ventaja? Parece que ¢l que se sacrifica Jeja lo resuel-
va el otro. Eso es, segtin dicen, lo que hacia Pitago-
ras: siempre que ensefiaba algo rogaba al discipulo
fijase el valor del conocimiento, eceptando lo que aquel
fijase. En tales materias algunos aprueban el dicho:
«el que hace la cosa debe fijarle precion.

Los que toman el dinero por adelantado y luego no
cumplen nada de lo que prometieron harian, debido a
la extravagancia de sus promesas, es natural que lue-
go sean objeto de quejas; porque no cumplen lo con-
venido. Tal vez los sofistas se vean obligados a obrar
asi porque nadie entregaria dinero a cambio de las
cosas que saben. Esa gente, si no procura aquello por
lo que ha sido pagada, es naturalmente objeto de que-
jas. |

Pero cuando no hay contrato de servicio, los que
entregan algo por voluntad a la otra parte no pueden
ser objeto de queja (como lL~mos dicho ya, perque ¢sa
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' es la naturaleza de la amistad virtuosa), y la corres-
i pondencia debe efectuarse a base de su propésito (pot-
e que ¢éste es lo que da caracter al amigo y a la virtud).
- También parece deba corresponderse de este modo a
los que estudian filosofia juntos, porque su valor no
puede medirse con el dinero, no pudiendo alcanzar
tampoco honores que correspondiesen a sus servicios;
pero tal vez ocurra como con los dioses y los padres,

que si se les da 1o que se pueda dar no esté uno obli-
gado a mas.

Si la dadiva no perteneciese a esta especie, siho que
se hiciere con miras a recompensa, sera sin duda pre-
ferible que la correspondencia fuere la que parezca jus-
ta a las partes, mas de no poderlo llevar a cabo, pa-
receria no solo necesario que la persona que obtiene
el primer beneficio sea la que fije la recompensa, si-
no también justo, porque si el otro obtiene a su vez
el equivalente de la ventaja que el beneficiario reci-
biera, o el precio que hubiere tenido que satisfacer a
cambio del placer, habra obtenido lo que es justo de
parte del otro.

También observamos ocurre esto en lo referente a
lo que se pone a la venta, habiendo leyes en algunos
sitios que prohiben los pleitos que pueden surgir de
contratos voluntarios, suponiendo que se debe fiar de
la persona a quien se concedié crédito, puesto que se
le otorgd. Dice la ley es més justo fije las condicio-
nes el que merecié el crédito que la persona que lo
hubiere concedido. Porque la mayor parte de las
cosas no tiene ¢l mismo valor para los que las poseen
que para los que las necesitan; cada uno cvaltia en
més lo que le pertenece y lo que ofrece; no obstante,
‘el beneficio se evalia de conformidad con las condi-
ciones fijadas por ¢l que recibe. Mas no hay duda que



el que recibe el beneficio es el que debe apreciar 149
cosa, no.en cuanto a lo que vale una vez la Obtiené ¥
sino en lo que la estimaba antes de tenerla,

CAPITULO II

Otro de los problemas es el que plantean preguntag
tales como si se debe dar la preferencia en todo a nues-
tro padre y obedecerle, o si cuando se esta enfermo debe
uno confiar/e al médico, y si cuando se tiene que nom
brar a un general hay que optar por ¢l hombre que 3
tenga habilidad militar, y, de la misma manera, sj -
se debe hacer favor con preferencia a un amigo o g
un hombre de bien, y si se debe mostrar gratitud a un
bienhechor o servir a un amigo, de no poder hacer
ambas cosas,

Todas esas cuestiones son arduas en cuanto g su
decision, ; no lo creéis asf? Porque admiten muchas va- =
riantes de muchas especies respecto de la importancia
del servicio y su nobleza y necesidad. Lo que si es evi-
dente es no debemos conceder preferencia en todo ala
misma persona; y lo que hay que hacer es corres- :
ponder a los beneficios antes que servir a un amigo, de
la misma manera que lo que cuadra es restituir un 7
préstamo al acreedor antes que concederlo a un arigo,
Pero tal vez esto no sea siempre cierto, v. g., ¢ debe el
que haya sido rescatado de manos de los bandidos res- i
catar a quien le haya rescatado como correspondencia, i
quienquiera que fuere (o pagarle si no ha sido captu- 4
rado, sinc que requiere el pago), o debe rescatar a su "é
padre ? Pareceria que lo que habria de hacer seria res-
catar a su padre de preferencia, aun tratdndose de ¢ 3
mismo. Como hemos dicho, en general, la deuda debe :
satisfacerse, mas si la dadiva fuere excesivamente ne-
cesaria, déhese ceflir a estas circunstancias, Porgue hay
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veces que no es justo devolver el equivalente de lo
recibido, cuando alguien ha prestado servicio a quien
sabe es buena persona, mientras el otro corresponde a
quien considera malo. En cuanto a eso, algunas veces
no hay que prestar a nuestra vez a quien nos ha pres-
tado, porque uno presté a un hombre de bien, con la
esperanza de recuperar su préstamo, mientras el otro
no tiene la esperanza de recobrar de aquel a quien se
considera malo. Por lo tanto, si los hechos son real-
mente como indicamos, la reclamacién no es justa, y,
de no ser asi, sino que la gente cree que lo son,
se consideraria nada de extraiioc hay en que se rehu-
se. Como hemos indicado con frecuencia, las discusio-
nes sobre afectos y actos tienen tanta importancia co-
mo lo que las determina.

Que no debemos conceder el mismo servicio a todo
el mundo, ni dar a un padre la preferencia en todo, de
la misma manera que no lo sacrificamos todo a Zeus,
es cosa cvidente; pero puesto que tenemos que corres-
ponder diferentemente a los padres, hermanos, compa-
fieros y bienhechores, debemos corresponder a cada
uno en lo apropiado, en lo que le cuadra. Y eso es lo que
parece hace la gente; a las bodas invitan a su paren-
tela, porque ¢ésta tiene su participaciéon en la familia
y por lo tanto en los actos que a ella afecten; también
se cree que en los funerales debe hallarse antes que na-
die los parientes, debido a la misma razén. Pudiere
creerse que en lo que afecta a la alimentacton debié-
ramos ayudar a nuestros padres antes que a ¢odos los
demas, puesto que a ellos debemos nuestros alimentos,
siendo mas digno ayudar en esto a los autores de nues-
tros dias que aun a nosotros mismos ; también debemos
honrar a nuestros padres como honramos a los dioses,
pero no concediéndoles todo 'y cualquier honor; por
eso no se debe dar lo mismo al padre que a la madre,
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ni tampoco concederles el honor que se otbrga a un

filésofo 0 a un general, sino el correspondiente a yup

padre, o a una madre. También debemos a los ancianog
el honor adecuado a su edad, levantindonos del asjep-
to para recibirles y ofreciéndoselo y otras cosas; mien-
tras a los compafieros y hermanos se les conceders 1g
libertad de palabra y uso comfin de todo. A los fami-
liates y a los pertenecientes a la misma tribu Y con-
ciudadanos y a todas las demdas clases, debemos siem-
pre asignarles lo que les sea apropiado, comparando
las quejas de cada uno en cuanto a la proximidad de
parentesco, virtud o provecho. L.a comparacién es mas
facil cuando las personas pertenecen a la misma clase,
y mas dificultosa cnando difieran mucho. No obstan-
te, no por eso hay que desertar del deber, sino decidir
la cuestién de la mejor manera posible.

CAPITUTL.O III

Otra de las cuestiones que surge es si las amistades
deben o no romperse cuando una de las partes deja de
ser como era. Quizds pudiéremos afirmar que nada ex-
trafio hay en que se deshaga una amistad basada en
provecho o placer, cuando nuestros amigos no poseye-
ren ya dichos atributos, puesto que debido a ellos eran
amigos mnuestros y, cuando hubieren cesado es 1azo-
nable no contintie la estima. Pero uno pudiera quejar-
se de otro si, cuando le amaba por su provecho o pla-
cer, pretendia querernos por nuestro caracter, poique,
como ya dijimos al comienzo, las mas de las diferen-
cias surgen entre los amigos cuando no lo son dehido
a lo que creen. Por eso, cuando el hombre se ha equi-
vocado creyendo sc le querfa por su cardcter, cunaido
no era de es'e modo, no tieme razén para quejarsc;
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~ mas cuando ha sido engafiado por pretensiones de otra
: persona, justo es se queje del que le engaiie ; entonces
se quejari con més justicia de lo que lo haga en con-
tra de los que falsifican la moneda, tanto mis cuanto
el dafio se refiere a cosa que tiene mas valor gque el
dineto. |

Pero si alguien acepta a otro como bueno, y descu-
bre su maldad, ;deberd continuar queriéndole? Esto
es evidentemente impesible, puesto que no todo puede
ser estimado, sino sélo lo que es bien. Lo que es mal
ni puede ni debe estimarse; porque nuestro deher no -
estriba el estimar el mal, ni hacernos malos, y ya diji-
mos que el semejante es querido por el semejante. ; De-
beremos romper la amistad ? ; Obraremos de esta manera
en todos los casos o sélo cuando la maldad de nuestro
anrigo fuere incorregible? Si fueren capaces de refor-
ma lo que debiere hacerse seria ir en ayuda de su ca-
racter o su hacienda, pues esto es inejor y més carac-
teristico de la amistad. El hombre que rompiese tal
amistad pareceria nada -de extraflo efectuaba; porque
su antistad no habfa sido concedida a persona de tal
Jaez; por lo tanto, cuando €l amigo se transforine de
este modo y 1+ consideremos incorregible le abando-
naremos.

Pero si un amigo perseverase micntras el otro mejo-
rase y le rebasase en virtud ; deberia el filtimo tratar
al primero como amigo? Ciertamente, no. Cuando la
diferencia sea grande, la cosa salta a la vista, 7. g,
cuando se trata de amistades infantiles; si un amigo
<continuase siendo infantil intelectualinente mientras el
otro hubiere llegado a la virilidad mental, ; cémo po-
drian ser amigos cuando no gustaban de lo mismo ni
hallaban deleite en la misma cosa ni sintieren fesar
-debido a lo mismo? Porque sus gustos no convendrian
¥, sin ello (como indicamos) no pueden scr amigos,



- porque no pueden vivir juntos, Pero, ya discutimog 3

~estos puntos.

¢ Debe portarse entonces con él a la manera comg
. “se hubiere portado de no haber sido nunca amigo suyo ?
Cierto es que conservarid recuerdo de su anterior in-~
timidad, y asf como creemos hay que servir a los ami-
g0s antes que a los extrafios, deberemos, en cuanto a
los que fueron amigos nuestros, hacer alguna conce-
sién por nuestra anterior amistad, cuando el quebran-
to no hubiere sido motivado por exceso de perver-
sidad.

CAPITULO IV

Las relaciones amistosas con los préximos y los sig-
nos que exteriorizan las amistades, parece proceden
de las relaciones del hombre consigo mismo. Porque
definimos el amigo diciendo es ¢l que desca y lieva a
cabo el bien, o lo que le parece serlo, v a causa del
amigo, o el que desea viva y exista su amigo por su
causa ; es lo que hacen las madres con sus hijos ¥y aque-
llos amigos ofendidos. Otros lo definen afirmando es
el que vive con uno y tiene los mismos gustos que él,
o el que se regocija y apena con su amigo; también
se observa esto entre las madres méis que todo. Las
amistades se definen mediante alguna de esas carac-
teristicas.

Ahora bien, todo eso es cierto en cuanto a las rela-
ciones del hombre de bien para consigo mismo (y los
demas hombres en cuanto se creen buenocs; parece que
el hombre de bien y la virtud sean las medides de
toda clase de cosas, como ya dijimos). Porque sus opi-
niones son arménicas, deseando idénticas cosas con to-
da su alma; y, por lo tanto, desea para si mismo lo que
es biun y lo que parece serlo, y lo lleva a cabe (por-
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«jue la caracteristica del hombre de bien es hacer el
bien), haciéndolo por su propia causa, puesto que lo
efectiia motivo del entendimiento existente en ¢1, que
se considera ser el hombre en si; y lo que se desea es
VIVIr y conservarse, y especialmente el elementy en
virtud del cual entiende. Porque la existencia es bien
para el virtuoso, y todos se desean lo que es bien, mien-
tras nadie opta por poseer el mundo en pieza, si antes
ha de dejar de ser lo que es (también Dios posee el
sumo bien y lo desea debido a que el sumo bien es
Dios) ; y el entendimiento parece ser el hombre indi-
vidual, o ser eso algo mas que cualquier otro elemento
suyo. Y hombre tal desea vivir consigo mismo ; borque
asi lo hace con gusto, puesto que los recuerdos de sus
actos pasados son deliciosos Y sus esperanzas en cuan-
to al porvenir son buenas, y por lo tanto placenteras.
También su entendimiento abunda en consideraciones,
apenandose y regocijAndose mas que ningin otro con-
sigo mismo, porque una cosa dolorosa es dolorosa siem-
pre, como lo agradable lo es siempre, pero no dolorosa
una vez y agradable otra. Por eso de nada tiene que
arrepentirse,. por decirlo asi. '

Por lo tanto, puesto que cada una de esas caracteris-
ticas pertenece al hombre de bien con relacidn a si
mismo, y esti relacionado con su amigo como consigo
mismo (puesto que su amigo es otro yo), también la
amistad se considera como uno de esos atributos, y
los que los poscen como amigos. Si hay o no hay amis-
tad entre el hombre y €l mismo es ésta cuestidn que
hemos de descartar por ahora; pareceria hay amistad
en cuanto @ que es dos o més, a juzgar por los atribu-
tos amistosos indicados, y por el hecho que la extre-
mada amistad semeja al amor que uno siente por si
mismo.

Pero los atributos mencionados parece pertenecen afin
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a la mayor parte de las personas, por insignificanteg

que- sean. ¢ Habrd que decir, pues, que en cuanio eg.
tén satisfechos de sf mismos creyendo son buenos, par-
ticipan de estos atributos? Cierto es que nadie que seq
absolutamente malo e impio posee dichos atributos, nj
aun parece que sea asi. Pocos perteneceran a gente in-
ferior; porque varian en si, sintiendo apetito jor al.
gunas cosas y razonados deseos por otras. Esto ocu-
rre, v. g., en el incontinente; porque opta por cosas
agradables pero perjudiciales, en vez de optar por las
que considera buenas, mientras otros por cobardia y
petcza, dejan de hacer aquello que consideran lo mejor
para si mismos. Y los que llevaron a cabo muchos
actos afrentosos siendo odiados por su maldad, hasta
desertan de la vida y se suicidan. Y los malvados bus-
can a los que pueden pasar sus dies con ellos y huyen
de si, porque recuerdan muchas maldades, previendo
otras como ellas cuando se hallan a solas, mientras
que estando en compaiifa las olvidan. Y no teniendo
nada de amable en si no sienten afecto amoroso para
tonsigo mismos, Por eso tales personas ni se regocijan
ni se molestan consigo mismas, porque su espiritu se
siente alborotado, y uno de sus elementos, a causa de
su perversidad, se apena cuando se abstiene de ciertos
actos, mientras el otro se complace, arrastrandoles uno
hacia un extremo y hacia el opuesto el otro, ccmo si
tirasen de ellos destrozandolos. Si el hombre no puede
apenarse y complacerse al mismo tiempo, no obstante,
al cabo de algunos dias, se apena porque estaba con-
tento, y pudiere haber deseado que aquello no hubie-
re sido agradable para €]; porque los malvados llevan
sobre si el peso del arrepentimiento.

Por 1o tanto, parece que el malo no esté en disposi-
cién amistosa para consigo mismo, porque nada hay
<n é1 de amable; de modo que si ser como decimos
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equivale al colmo de la desgracia, debemos de poner
en juego todos nuestros esfuerzos para evitar la per-
versidad, procurando ser buenos; porque asi, y sélo
de este modo, es posible ser amable para consigo mis-
mo o atnigo del préjimo.

CAPITULO V

La benevolencia es una especie de relacién amistosa,
mas no es idéntica a la amistad, porque se puede te-
ner benevolencia tanto para con la gente a quien no
s€ conoce como sin darse cuenta, pero no amistad. Esto
ya lo dijimos. Mas la benevolencia no llega ni a ser
afecto de amistad. Porque no encierra intensidad o
apetito, mientras estas cosas acompafian al afecto ainis-
toso; y el afecto amistoso encierra intimidad mientras
la benevolencia puede surgir de stibito, como ocurre
en los contendientes en una lucha; llegamos a sentir
henevolencia hacia ellos participando en sus deseos, mas
nada harfamos por ayudarles, porque, como hemos di-
cho, sentimos benevolencia repentinamente mientras
nuestra estima es sélo superficial,

Por eso parece que la benevolencia sea iniciacién de
amistad, de la misma manera que el placer de la vista
es la iniciacién del amor. Porque nadie ama si no ha
sido deleitado primeramente por la forma del amado,
pero el que se deleita en la forma de otro no le ama
por todo eso, sino que sélo llega a ello cuando lo afio-
ra estando ausente y apetece su presencia; también es
imposible que las personas sean amigas de no haber
1legado a sentir benevolencia mutua, y los que la sien-
ten 1o por eso son amigos, porque lo que hacen es de-
sear bien a las personas por Ias que sienten benevolen-
cia, no ayudandoles en nada ni preocupandose do ellas,
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Y, por extensién del término amistad, pudiéramos decir A

que la benevolencia es amistad inactiva, aunque cuap-
do se prolonga llegando al punto de intimidad, se
convierta en amistad, no la basada en el provecho o
el placer, porque tampoco surge la benevolencia ep
esas condiciones. El que ha recibido un beneficio con-
cede benevolencia e su vez por lo que se le ha con-
cedido, mas al obrar asi no hade mis que obrar con jus-
ticia, mientras que quien desea prospere otro a causa
de esperar enriquecerse por su mediacién, parece sen-
tir benevolencia, no por él, sino antes para conq1go
de la misma manera que un hombre no es amigo de
otro st le quiere debido a alguna utilidad que puede
obtener de ¢l. La benevolencia, en general, surge a
causa de algtna superioridad o mérito, cuando un hom-
bre parece bueno a otro, o valeroso, o, algo de esta
especie, como indicamos al hablar de los que toman
parte en una contienda.

CAPITUIO VI

También parece que la concordia sea relacidén amis-
tosa. Por esta razén no es identidad de opinién ; porque
esto pudiere aun ocurrir entre gente que no se cono-
ce miituamente; tampoco diremos que los que susten-
ten las mismas opiniones sobre todo y cualquier asun-
to estén de acuerdo, v. g., los que estdn conformes en
cuanto a los cuerpos celestes (porque la concordia so-
bre ello no supone relacién de amistad), pero lo que
si afirmamos es que una ciudad esti de acuerdo cuando
los hombres sustentan la misma opinién sobre la ma-
teria de sus intereses, optando por los mismos actos,
efectuando lo que han resuelto en comin. Por eso se
dice que las personas estan de acuerdo cuando nos te-
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ferimos a cosas que hay que hacer, y entre éstas sobre
asuntos de consecuencia en los que es posible que am-
bas o todas las partes obtengan lo que quieren, v. g.,
se dira hay unanimidad en una ciudad cuando todos
sus ciudadanos creen que los cargos deben ser electivos,
a que deblen establecer alianza con los Lacedemonios, o
que Pittakés sea su gobernante, en época en que él
mismo estaba ganosc de gobernar. Pero cuando cada
uto de los pueblos desea poseer aquello de que se tra-
ta, como los capitanes de la «Phenissas», se producen
discordias ; porque no hay unanimidad cuando cada una
de las partes crea lo mismo, sea lo que fuere, sino sélo
cuando creen que dicha cosa debiere estar en las mis-
mas manos, v. g., cuando tanto el vulgo como las
clases superiores desean gobiernen los mejores; porque
asi, y sdlo de este modo, obtendran todos lo que ape-.
tecen, La unanimidad parece ser amistad civil, como
ciertamente se ha dicho es; porque se refiere a cosas
que redundan en nuestro interés v ejercen influencia
en nuestra vida.

Ahora bien, esa unanimidad se halla entre los hom-
bres de bien, por estar acordes tanto consigo como re-
ciprocamente, siendo como si dijésemos de un mismo
modo de pensar (porque los deseos de tales personas
son constantes, no estando a merced de corrientes opues-
tas, como ocurre en los estrechos del mar), y desean
lo que es justo y ventajoso, siendo esto lo que procu-
ran también para todos. Pero los malvados no pueden
estar de acuerdo, de no ser por poco tiempo, como
también es diffcil entablen amistad, puesto que tien-
den a alcanzar mdis de lo que por participacién les
coerresponde, mientras que en el trabajo y servicios
hacen menos de lo correspondiente; v todo el que desea
ventaja personal eritica al vecino y le pone obstaculos;
porque si la gente no se cuida de ello el lazo comin




pronto se deshace. El resultado es que’ surgen lag gj.
sensiones, forzando a los demas al no querer ningung
de los dos llevar a cabo lo que es de justicia,

CAPITULO VII

Se cree que los bienhechores aman a los que han "

beneficiado més que éstos a quienes les hicieron bien_ -
cosa que se discute considerandola paredoja. La mayo-
ria cree que esto se debe a que los tltimos se hallanp
en las condiciones del deudor y del acreedor los prime-
ros, y, por lo tanto, como ocurre de tratarse de prés-
tamos (que los deudores desearfan desapareciesen los
acreedores, mientras los wltimos realmente se cuidan
de la seguridad de sus deudores) se cree que los bien-
hechores desean que el beneficiado viva, puesto gue asi
obtendrdn su gratitud, mientras los beneficiarios no
tienen interés alguno en corresponder del mismo modo.
Tal vez dijere Epicharmo que lo afirman por conside-
rar las cosas por su lado malo», mas esto cuadra a la
humana naturaleza; porque la mayoria es olvidadiza,
sintiendo mayor ansiedad por que se le trate bien que
por tratar bien al préjimo. Pero la causa puede pare-
cer tenga més hondas raices en la naturaleza de las
cosas; el caso de los que prestaron dinero no es ana-
logo; porque no tiemen amistoso afecto para con sus
deudores, sino s6lo deseo de que vayan bien con miras
a lo'que de ellos han de obtener; mientras los que han
hecho un favor a otros sienten amistad y carifio por
quienes sirvieron hasta en el caso en que no les fue-
ren ttiles ni en el momento ni mas adelante. Esto es lo
qui ocurre a los artistas, porque todo hombre ama su
oLia mis de lo que ella pudierc amarle si adquiriese
vida; y tal vez ocurra lo mismo a los poetas méis que
a ningtn otro, porque muestran excesivo carifio por
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- sus propios poemas, miméandolos como, si fueren sus
" hijos. A esto se debe que la situacién de los bienhe-
" chores sea semejante, porque aquel a quien trataron
bien es su obra, y por lo tanto lo estiman mas que la
 obra a su creador. La causa de todo es que la existen-
cia es para todos cosa por la que se opta y se estima,
"y que vivimos en virtud de actividad (es decir, vi-
viendo y obfando), y que la obra es en cierto sentido,
el agente en actividad; por lo-tanto, estima a su obra
por estimar la existencia. Esto se halla arraigado en
la naturaleza de las cosas; porque lo que €l es ¢n po-
tencia, manifiesta su obra en actividad,

Al propio tiempo el bienhechor considera noble aque-
llo que de su accién depende; de manera que <l ob-
jeto de su acto es deleite para él, mientras que para
el paciente nada de noble hay en el agente, a lo més
algo provechoso, y esto es menos agradable y ama-
ble. Lo agradable es la actividad del presente, la es-
peranza de lo porvenir, la memoria de lo remoto; mas
lo més agradable es lo dependiente de la actividad,
y de manera parecida esto es lo méas amable. Ademas,
para el que ha hecho alguna obra, ésta perdura (por--
que lo noble es duradero), pero para la persoma que
fué objeto de ella desaparece dicha utilidad. TLa me--
moria de las cosas nobles es agradable, mas la de las
provechosas no €s probable lo sea, o lo es menos; <o
cuanto a la esperanza parece ocurra lo contrario.

Ademas, el amar se parecc a la actividad, y el ser
amado a la pasividad; y querer y Sus concomitantes.
son atributos de los més activos.

Ademas, todos aman mas aquello que han ganado
mediante su trabajo, v. g., los que ganaron dinero lo
estiman mas que los que lo heredaron ; y ser bien tra-
tado parece uo encierre trabajo, mientras tratar bien
4 los. demas os tarea laboriosa. A €sC s¢€ debe también
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que las madres-amen méis a sus hijos que los padres:
porque el darlos a luz les produce més dolores, ga

biendo mejor que sus hijos son ciertamente suyos. ) SO
te dltimo punto parece poderse aplicar también g los

bienkechores.

CAPITULO VIII

También se debate la cuestién sobre si el hombre

debe amarse mis a si mismo que al préjimo. La gen. -

te critica a los que se aman més a si mismos, llaman.
doles egoistas («philaytoss) empleando este vocablo
como epiteto de baldén pareciendo que el malo lo ha-
ce todo en provecho propio, y cuanto mais exagere la
nota, mas perverso serd; por eso se le censura, v. g,
de que nada haga de conformidad consigo mismo, mien-
tras el hombre de bien obra en gracia al honor, y cuan-
to mas asi fuere mejor hombre serd, y obra en favor
de su amigo, sacrificando su propio interés.

Pero los hechos discrepan de los razonamientos, lo
‘que no es sorprendente, porque se dice que la persona
‘debe amar a su mejor amigo més que a los demas,
y ¢l mejor amigo del hombre es aquel que desea el bien
para el objeto de su deseo y por su causa, aun en el
caso en que nadie lo supiese; y estos atributos se ha-
llan mas que en otros en la actitud que el hom-
bre adopta para consigo mismo, ocurriendo otro tanto
con referencia a los demds atributos («philikds) me-
diante los cuales se define al amigo; porque, como ya
dijimos, todas las caracteristicas de la amistad se han
extendido a nuestros préximos. Todos los proverbios
estan de conformidad con eso, v. g., «un alma en dos
cuerposs y «lo que tiene el amigo cs; del awmigor, v ola
-amistad es igualdads, y <la caridad comicnza por uno
mismo»: y todas esas indicaciones =~ hallardn mas en
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as relaciones del hombre para consigo mismo; €l es su
mejor amigo y por lo tanto debe amarse mas de lo que
ame 2 ningfin otro, Por eso es razonable se dude so-
“bre cudl de esas dos opiniones es la que debemos adop-
* tar; porque ambas son plausibles.
. Quizas convenga sepdrar dichos razonamientos unos
de otros determinando hasta qué punto es razonable
cada una de las opiniones. Si entendemos el sentido en
~ que cada una de las escuelas emplea la frase «egoistar,
~(«philaitian») saltar4d a la vista la verdad. Los que
'* emplean el término como reproche atribuyen ¢l amor
propio a los que se asignan la mejor parte en cuanto a
la riqueza, honores, y placeres corporales; porque €so
es lo que los més apetecen, afanandose por ellos como
si fueren lo mejor entre todas las cosas, siendo tam-
bién esta la razén de que hayan llegado a ser cbjeto
de competencia. Por eso los que tienden a tales co-
'sas tatisfacen sus apetitos y en general sus afectos y
a la parte irraciomal del alma; y la mayoria de los
hombres es de esta naturaleza (a lo que se debe ha-
ya llegado a emplearse el epiteto («philaytias») como se
emplea, tomando su significado del tipo de amor propio
que prevalece, que es el malo); justo es pues que los
hombres que tienen amor propio en este sentido («phi-
laytoi») sean censurados por ello. Es evidente que las
personas que se conceden preferencia en cuanto a co-
sas de esa especie son aquellas a las que la mayor
parte llama «egofstas» («philaytoi»), porque s1 un
hombre sintiese siempre ansiedad por sobresalir en
todo por obrar justamente, templadamente, o de acuet-
do con cualquier otra virtud, y en general intentase
siempre seguir el camino més honroso, nadie le llama-
ria egoista ni le censuraria.

Pero hombre tal pudiere pareccr se amaba a si mis-
mo («philaytos») méas que al prijimo; de tedos tio-
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dos lo que hace es asignarse a si mismo las més |
bles cosas y mejores, satisfaciendo al elemento de 1o
Yyor autoridad existente en é1 y obedeciéndole en todo ; vk
asi como una ciudad, o cualquier conjunto sistem4
tico se identifica mejor por el elemento de mayor autg.
ridad en ella existente, en el hombre ocurre otro tan.
to; por lo cual el hombre que ama dicho elemento y
le obedece serd también, serd ante todo amante de si'
mismo («philaytos»). Ademés, se dice que un hom.
bre se domina a si mismo o no se domina, segtn rij
en el o no rija el entendimiento, considerando que el
entendimiento es el hombre mismo, y las cosas que 3
hicieren los hombres de acuerdo con principio racio.
nal son precisamente las que se cree con mayor pro;
piedad son sus actos y voluntarios. Es evidente que.
dicho entendiminto es el hombre mismoe, o que lo es
mas que ninguna otra cosa, y también que el hombre
de bien es el que mas ama dicho elemento. De donde -
se deduce que él es mdis ciertamente amante de si
mismo («philaytos») de tipo distinto al de aquel a quien
se vitupera, siendo tan diferente de ¢l como la vida
de conformidad con un principio racional difiere de
la vida de conformidad con los dictados de la pasién,
y del mismo modo que difiere el apetecer lo digno del
apetecer lo que parece ventajoso. Por lo tanto, los
que se preocupan en alto grado de los actos dignos,
son los que todo el mundo aprueba y alaba; y si to-
dos se esforzasen por tender hacia lo noble dirigiendo
todos sus esfuerzos hacia los més nobles actos, todo
redundaria en favor de la prosperidad comitn, y todo -
el mundo alcanzarfa para si los mayores bienes, pues- -
to que la virtud es el més excelso entre ellos.
Pot lo tanto, el hombre de bien debe amarse a sf
mismo (porque asi se beneficiara al llevar a cabo bue-
tias acciottes y beneficiard a sus cemejantes), mas

o



§.el malvado no debe amarse a s{ mismo, porque
i.lo que haria seria perjudicarse, perjudicando a los

- nes. Porque lo que hace el malvado estd en desacuer-
.. do con lo que debiere hacer, mientras el hombre de
- bien lleva a cabo lo que debe: porque la razén esco-
ge en cada uno aquello que mejor es para él, y el bue-
no obedece a si razén., También es cierto que el hom-
bre virtuoso lleva a cabo muchos de sus actos en fa-
vor de sus amigos y de su patria, y, de ser necesario,
muere por ellos: porque despreciaria tanto la rique-
za como los homnores y, en general, aquellos bienes
~ por los cuales contienden los hombres prefiriendo
para si la dignidad, puesto que preferiria un corto pe-
riodo de placer intenso a un largo periodo de placer
mediocre, un afio de vida noble a muchisimos de vida
vulgar. Ahora bien, los que mueren por los demas
alcanzan indudablemente este resultado; por lo tanto,
la recompensa quie entre todas eligen es grande para
ellos. También despreciaran las riquezas mediante la
condicién de que sus amigos alcancen mayor bene-
ficio, porque mientras el amigo de un hompre alcan-
za riqueza éste tltimo gana en dignidad; por lo tan-
to, el bien que se procura es el mayor entre los dos.
Otro tanto podemos afirmar del honor y los cargos;
todo eso lo sacrificard a su amigo, porque lo considera
noble y laudable. Justo es que sk le considere bueno,
puesto que prefiere la dignidad a todo lo demés.
Pero también pudiere dejar que su amigo llevase a
cabo actos honrosos, porque seria mucho mas noble
ser causa de que su amigo obrase de tal modo que ser
él el que lo hiciese. Por lo tanto, en todos los actos
dignos de alabanza, se observa que el hombre de bien
se asizgna la mayor participacion en lo noble. En este
sentide, y como hemos dicho, es como debe el hom-
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bre ser amigo de si mismo («philayton»), no debien
do serlo en €l sentido en que lo es la ILayor parte

de los hombres,
CAPITULO IX

También se discute si el hombre feliz tiene o no tie-
ne necesidad de amigos. Se dice que los que son muy
felices, y que se bastan a si mismos, no necesitan
tener amigos, porque, teniendo como tienen, los bie-
nes y, por lo tanto, bastindose a si mismos nada mas
necesitan, mientras un amigo, al ser otro Y0, propor-
ciona aquello que el hombre no puede proporcionarse
por su propio esfuerzo; de aqui el dicho:

«¢De qué¢ sirven los amigos cuando nos mima Ia
[fortuna ?»

Pero parece extrafio que cuando atribuimos todos
los bienes al hombre feliz no Ie atribuyamos amigos,
creyende como se cree es el mayor de los bienes ex-
ternos. Y si es més caracteristico del amigo hacer bien
al préjimo antes que recibirlo, y conferir beneficios
es caracteristico del hombre de bien y de la virtud,
siendo mas noble hacer el bien a los amigos (ue a
los extrafios, €l hombre bueno necesitara alguien a
quien pueda hacer bien, A esto se debe Ia pregunta
sobre si necesitamos amigos méis en la prosperidad
que en la adversidad, suponiendo que no sélo necksi-
ta el hombre en la adversidad amigos que le pue-
dan conflerir beneficios, sino también los que estan
en la prosperidad necesitan amigos a los que puedan
hacer bien. Es ciertamente extrafio condenar a la so-
ledad al hombre {elicisimo, porque nadie preferiria
la posesién del mundo entero a condicién de vivir
aislado, puesto que el hombre es ser sociable cuya
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" naturaleza es vivir en compaififa. Por lo tanto, aun
€l feliz vive en compaifiia, por poseer aguello que es
k- bien por naturaleza. Ciertamente es mejor pasar nues-
¥ tros dias con amigos y hombres virtuosos que con
extrafios o personas cuya compafiia nos deparase el
azar, Por eso necesita amigos €l hombre feliz.
¢ Qué quiere decir pues la primera de dichas escue-
las, y en qué sentido es cierto? ;Serd que la inmen-
sa mayoria de los hombres cree que el amigo es la per-
sona que nos aporta algin provecho? El hombre
felicisimo no necesita tales amigos, puesto que siem-
. pre estd en posesién de los bienes; tampoco necesi-
" tari a las personas con quienes se traba amistad a cau-
sa del deleite que procuran, o los necesitard sélo has-
ta cierto punto y muy poco (porque como su vida es
agradable, no siente necesidad de placeres adventi-
clos) ; y porquwe no necesita tales amigos se cree no
tiene necesidad de ninguno.

Pero eso no es cierto, ni mucho menos, porquc ya
dijimos desde el comienzo que la felicidad es activi-
dad, y la actividad se genera, no existiendo en un
principio, como si se tratase de una propiedad. Si la
felicidad' c¢striba en vivir y estar activo, y la activi-
dad del hombre de bien es virtuosa y agradable en

- si, como dijimos en un principio, y si la propiedad
de una cosa es uno de los atributos que la hacen agra-
dable y podemos contemplar a nuestros semejantes
mejor que a nosotros mismos y sus actos mejor qué
los nuestros propios, y si los actos de los virtiosos,
que son sus amigos, son bienes para los hombres de
bien (puesto quie éstos poseen ambos atributos que
naturalmente son agradables), de ser como decimos,
el completamente feliz necesitard amigos de csta
especie, puxsto que su propédsito es la contempla-
cién de los actos y acciones dignos que le son propios,

Fil. LI} ' 17
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y las acciones del hombre de bien, que es su amigé
poseen ambas cualidades.

Ademis, se cree que el feliz debe vivir agradable.
mente. Ahora bien, de vivir solitario, la vida le serfg
-muy dura, porque estando s6lo no es facil estar en ﬂ
continua actividad, sfendo esto més facil viviendo en 4
compaiiia. Por lo tanto, su actividad serd mas contf. 3
nua viviendo con otros, siendo agradable en si, co~
mo debiera ser para el que ‘s perfectamente feliz, |
porque €l hombre de bien, como tal, se deleita en los
actos virtuosos, molestandose en los viciosos, del mig.
mo modo que ‘el musico se deleita en las bellas armo-
nias y se apena con las malas. De la comparniia de log
buenos surge cierto ejercicio de wirtud, como dijo
Theognis antes que nosotros. :

Si profundizamos en la naturaleza de las cosas, nog
parecera que el amigo virtuoso es naturalmente ape-
tecible para el hombre virtuoso. Porque lo bueno por
naturaleza, como hemos dicho, es buenc y agradable
en si para el virtuoso. Ahora bien, definimos la vida
en los animales diciendo estriba en el poder de perci-
bir, y en el hombre en la facultad de sentir o enten-
der; y la facultad se define por referencia a la corres-
pondiente actividad, que es lo esencial; por lo tanto,.
la vida parece sea esencialmente el acto de percibir o |
entender, y la vida figura entre las cosas que son bue- ]
nas y agradables en si mismas, puesto que es deter-
minada y lo determinado es de la naturaleza del bien;
y lo bueno por naturaleza es bueno también para el
virtucso (a lo que se debe que la vida parezca agra-
‘dable a todos los hombres); mas no hay que aplicar
esto a la vida torpe y corrompida ni a la vida pasada
entre penalidades; porque vida tal es indeterminada,
lo mismo que sus afributos. La naturaleza del dolor
se aclara en s consecuencias. Pero si la vida es hue-
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na de por si y agradable (lo cual parece cierto a juz-
gar por el hecho de que todos apetecen vivir, y €s-
pecialmente aquellos que son buenos y completamente
felices, porque para tales personas la vida es muy
de desear, siendo su existencia felicisima en extremo),
y si €l que ve percibe que ve y el que oye siente que
oye, y el que anda que anda, ocurriendo otro tanto
en todas las demas actividades en las que hay algo
que percibe estamos en actividad, de modo que si sen-
timos, sentimos que sentimos, y si pensamos que pen-
samos, y si sentir que sentimos o pensar es sentir que
existimos (porque ya se definié la existencia como per-
cepcion o entendimiento), y si sentir que se vi-
ve ¢s en si una de las cosas agradables (por-
que la wvida es buena por mnaturaleza, y sentir el
bien existente en uno mismo es agradable), y s1 la
vida es apetecible, especialmente para los virtuosos,
porgue para ellos la existencia es agradable y buena
(puesto que encuentran placer al tener conocimiento
de la presencia en ellos de aguello que es bien «n si),
y si el hombre de bien es lo mismo para si que para
su amigo (porque su amigo es otro y0), si. cuanto
hemos expuesto cs clerto, de la misma manera que el
propio ser es apetecible para todos, o para todos, lo
serd también el del amigo. Aliora bien, ya vimos que
su propia existencia era apetecible a causa de que
sentia su propia bondad, y tal sentir es agradable en
si. Por lo tanto, es necesario tenga conocimiento de
la existencia de su amigo también, cosa que se rea-
liza en su vida conjunta compartiendo la conversa-
¢ién y el pensamiento, porque esto es precisamente lo
que parece quiere decir «vivir en companiia» cuando
del hombre se trata y no no comer en el mismo pesebre,
como decimos al relerirnos a los animales,

Si, por.lo tanto, ¢l ser es apetecible e¢n si para el




hombre felicfsimo (puesto que es bien y agradable e
si por naturaleza), ocurriendo ofré tanto en cuanto. .-
a la existencia del amigo, una de las cosas apetecibles,
sera el amigo. Ahora bien, el hombre debe tener aque-
lo que apetece, de otro modo sentird falta en este
aspecto. Por eso, el que tenga que ser feliz, tendri
necesidad de amigos virtuosos.

CAPITULO X

¢ Debemos trabar amistad con todos cuantos poda-
mos u ocurre con esto como con la hospitalidad res-
pecto de la que se cree buen consejo «no ser Fombre
de muchos huéspedes ni hombre que no tenga ningu-
no» ? ; Aplicaremos también esto a la amistad diciendo
no se debe carecer de amigos ni tener excesivo nii-
mero? -

En cuanto a los amigos titiles parece se aplique ple-
namente lo dicho, porque hacer favores a mucha gen-
te a cambio de los recibidos es laboricsa tarea y nues-
tra vida no bastarfa para llevarlo a cabo. Por lo tan-
to, los amigos que rebasen el niimero de aqueilos que
basten a nuestra propia existencia es superflio y es-
torba para la vida virtuosa; por eso no los necesita-
mos. En cuanto a los amigos que se tienen a causa
del deleite también nos contentaremos con pocos, co-
mo ocurre con las salsas que sazonan los manjares,

Mas en lo referente a los buenos amigos, ;diremos
hay que tener todos los posibles, o habrd limite en el
niimero como lo hay en cuanto a la poblacién de una
ciudad? No es posible formar una ciudad con diez
hombres, y si cuenta cien mil pobladores ya no serd
cindad. Es de presumir que su nfimero no es fijo,
sino el comprendido entre ciertos linites. De manerd
que también en cuanto a los amigcs tendremos na-
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-mero fijo, tal vez,sea el mayor ntmero de aquellos

«con que podamos__fci‘*ivir (porque ya indicamos que eso
s una de las 'prini{ipales caracteristicas de la amistad) ;
siendo evidente no es posible vivir con mucha gente
multiplicindose para atender a todos. Ademas, tam-
bién ellos han de ser amigos reciprocamente, si es que
han de hacer vida en comtn; y es dificilisimo quedar
bien con mucha gente. También se tropieza con difi-
«cultades para regocijarse y apenarse intimamente con
muchas personas, porque puede acontecer qle se pre-
sente el caso de regocijarse com un amigo y condo-
lerse con otro al mismo tiempo. Es de suponer, pues,
serd buena conducta no procurar el mayor nimero po-
sible de amigos, sino tantos cuantos basten para el
Proposito de la vida en comfin, porque parece impo-
sible del todo ser gran amigo de mucha gente. A esto
se debe que no podamos amar a muchos; el amor es
idealmente una especie de exceso de amistad, y sélo
puede sentirse por una persona; por lo tanto, también
la gran amistad puede sentirse inicamente por pocas

‘personas. Esto parece estar confirmado por la practica,

porque no hallamos muchos que sean amigos a la
manera de amigos entrafiables, y las amistades famo-
sas de esta especie fueron siempre entre dos perso-
nas. Los que tienen muchos amigos y tratan intima-
mente a todos se cree no son amigos de nadie, de no.
-ser amistad de conciudadano, llamandose serviciales a
:dichos individuos. A la manera de los conciudadanos
«s posible tener muchos amigos y no ser sin embar-
go servicial, sino persona genuinamente buena; pero
10 es posible tener con mucha gente esa amistad ba-
sada en la virtud y en el caricter mismo de nuestros
‘propios amigos, debiéndonos contentar con los pocos.
'que pudiéremos hallar,
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CAPITULO XI

¢ Cuéndo necesitamos més de los amigos, en la pros-
peridad o en la adversidad? Los buscamos en ambas
situaciones porque mientras los que se hallan en Ila
adversidad necesitan ayuda, en la prosperidad necesi-
tan quien comviva con ellos para favorecerle, puesto
que desean hacer bien a los demés. Por lo tanto, la
amistad es mAas necesaria en la adversidad, por lo cual
necesitamos de los amigos en esa situacién; pero mas
noble es tenerlos en la prosperidad, por lo cual nos
procuramos hombres buenos como amigos, puesto que
es mas de apetecer conferirles beneficios y convivir
con ellos. También la presencia de los amigos es agra-
dable tanto en la prosperidad como en la adversidad,
puesto que los sinsabores se alivian cuando nuestros
amigos los comparten. Por eso debemos preguntar si
es que los comparten como si se tratase de una carga
para nosotros, o, de no ocurrir eso, <1 es su presencia
la que nos agrada y el pensar que toman parte en
nuestros sinsabores hace que sintamos nuestra pena
con menor intensidad. Si se debe a estas trazomes
o a otras €l que nuestras penas se alivien, es cosa que
dejaremos a un lado por ahora; no ohstante, parece
ocurre lo que hemos expuesto.

Mas su presencia parece contiene mezcla de varios.
factores. I.a mera vista de un amigo es agradable, es-
pecialimente si nos hallamos en la adversidad, obrande
~como alivio de la pena (porque un amigo tiende a ali-
viarnos tanto al verle como al escuchar sus palabras,
si es discreto, puesto que conoce nuestro caracter y
lo que nos agrada o apesadumbra; pero ver que s¢
duele ante ntestra desgracia es doloroso, por lo que todo-
¢] mundo procura no ser causa de dolor para sus ami-
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gos. Por este motivo las personas de naturaleza vale-
rosa procuran que sus amigos no se apenen con ellos
¥y, a menos de ser excepcionalmente insensible al do-
Jor, hombre tal no puede resistir el pesar resultante
para sus amigos, y €n general no acepta se conduelan
con, él, porque no se siente inclinado a entregarse al
dolor ; pero las mujeres y hombres afeminados disfru-
‘tan de que se simpatice con sus penalidades, améando-
les como amigos y compafieros de infortunio. Pero lo
que debemos hacer es imitar en todo a los mejores.

De otra parte, la presencia de nuestros amigos en
la prosperidad encierra tanto el pasar el tiempo agra-
dablemente como el muy grato pensamiento de su pla-
cer ante nuestra prosperidad. Por este motivo pudiere
parecer hay que reunir prontamente a nuestros amigos
para que compartan nuestra prosperidad (porgue el
cardcter bienhechor es cosa noble), mientras que re-
unirles para que compartan nuestros pesares es cosa
que dudamos deba llevarse a cabo; porque lo que hay
que procurar e€s que participen lo menos posible en
nuestras penas; de aqui el proverbio «basta que yo
sobrelleve mi desgracia». Cunando debemos llamar a
nuestros amigos es cuando probablemente puedan pres-
tarnos importante servicio a cambio de sufrir pocas
molestias.

Al contrario, sienta bien acudir, sin que se nos llame
y prontamente; en ayuda de los que sufran adversi-
dad (porque la caracteristica que indica al amigo es pre-
cisamente la prestacion de servicios, y especialmente a
los que estén en necesidad y no los requieran ; esta ma-
nera de obrar es noble y agradable para ambos) ; pero
cuando nuestros amigos gozan de prosperidad debemos
acudir prontamente a unirnos a sus actividades (porque
tambi¢n necesitan amigos para ello), pero no mostrar-
nos impacientes en acudir para ser objeto de sus dadi-
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vas, porque 1o ¢s noble mostrarse pronto cuande se ha
de recibir beneficio, Sin embargo, hay que procurar no
merecer la reputacién de aguafiestas rehusdndolos, co.
sa que algunas veces ocurre, :

Por lo dicho parece que la presencia de los emigos
¢s de desear en todas cifcunstancias,

CAPITULO XII

¢ No se deduce de 1o dicho que, del mismo modo
que los enamorados apetecen ante todo Ig contempla-
ci6én del amado, prefiriendo el sentido de la vista g
los demas porque de €l depende el amor en cuanto g3
Su ser y origen, apetecen los amigos convivir antes
que cualquier otra cosa? Porque la amistad es una
compafiia, y lo que sea el hombre para consigo mismo
lo serd para su amigo; ahora bien, en su caso es de
apetecer el conocimiento de su existencia, y por lo
tanto también el conocimiento del ser de su amigo es
apetecible, y la actividad de este conocimiento se pro-
duce cuando conviven, de modo que es natural tieg-
dan a ello. Y sea el que fuere el significado de la
existencia para cada uno, cualquiera que sea la causa
Por que aprecien la vida, en eso es en lo que desean
departir con sus amigos; por eso unos beben, otros
juegan a los dados, otros practican ejercicios gimn4s-
ticos y van de caza, o estudian filosoffa, pasando sus
dias cada uno en aquello de que més gustan cn la
vida; porque desde el momento en que desean vivir
con sus amigos, asf lo hacen compartiendo aquello
que les procura el placer de convivir, Asi ocurre que
la amistad de los malvados se trueca en maldad (por-
que, a causa de su inestabilidad, se unen para malos
propésitos, y ademis se malean al llegar a semejarse
mutuamente), mientras la amistad de los virtuosos
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s buena, acrecentindose debido a su compafierismo,
Yy creyéndose que mejoran también motivo de sus ac-
tividades y al perfeccionarse reciprocamente; porque
-ellos toman del otro las caracteristicas que aprueban,
de aqui el dicho: «cosas buenas aprenderds del buenos.
j. Hasta aqui sobre la amistad; nuestro Fréoximo tema
" ebe ser la discusion del placer.




