- ‘brepujar a aquéllos es cosa grave y ilustre, pero

a estotros cosa ficil. Y querer entre aquéllos
ser sefialado, es ilustre cesa y de hombre genero-
so0, pero entre los de baja suerte es cosa odiosa,
como si uno' quisiese mostrar sus fuerzas contra
tos flacos y dolientes. Es también de varén mag-
ninimo no mostrarse muy codicioso de ir a las
cosas tenidas en mucho, y en que otros estin méis
adelante, y ser perezoso y tardo sino donde la
honra sea muy grande, o la obra tal que pocos la
puedan hacer, y aquéllos personas graves y afa-
madas. Conviene también que el var6n magnani-
mo a la clara ame o aborrezca, porque el encubrir
esto es de hombre temeroso y que tenga més
cuenta con la verdad que con la opinidén, y que
diga y haga a la clara. Porque esto es proprio del
que tiene en poco las cosas. Y asi el hombre mag-
n4inimo es libre en el decir, porque también aque-
llo es proprio de hombre libre en el hablar, y por
esto tiene en poco las cosas, y asi siempre habla
de veras, sino en lo que trata por disimulacidn,
de la cual ha de usar para con el.vulgo. Es tam-
bién proprio del varén magndnimo no poderse
- persuadir que ha de vivir a gusto de otro, sifo
al del amigo, porque es cosa de 4nimos serviles.
Y por esto, todos los lisonjerps son gente baja y
servil, y los bajos de &nimo y serviles son ordina-
riamente hsonjeros Tampoco €l magndnimo ‘€s
‘hombre que se maravilla de las cosas, pues nin-
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-guna cosa le parece grande, ni menos tiene en la
memoria los males y trabajos, porque no es de

hombre magninimo acordarse Yy especialmente

de los. males, sino antes prevenirlos. Ni menos es'

amigo de hablar de nadie, porque ni hablar4 de g;
mismo ni de otros, pues no se le da mucho de
ser.alabado, ni de que otros sean vituperados. Nj

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

ma razén tampoco es amigo de hablar mal ni.aun
de sus proprios enemigos, si no es por causa de
alguna afrenta que le hagan. Tampoco es amigo
de quejarse de las cosas necesarias o de poco va-
lor ligeramente, ni de ir rogando a nadie, porque
més procara de tratarse para con ellas desta suer-
te y poseer antes las cosas ilustres, aunque de poca

ganancia, que no_las dtiles y fructiferas, porque

esto es mds proprio del varén que €l para sf mis-
mo se es bastante. Ha de ser también el meneo y
voz del varén magninimo sosegada y grave, y su
hablar pausado. Porque el que pocas cosas desea,
no es muy diligente nj solicito, ni tampc;co im-
portuno en el tratar el que ninguna cosa tiene por
grande, y la agudeza de la voz y la presteza en el
andar, a esto parece que retiran. El varén, pues,
magndnimo, tal es, cual habemos prolp‘uesto. Y el
que en esto es falto es de poco dnimo, mas el que
cxcede soberbio y hinchado. Tales, pues, como
éstos no parece que se han de llamar malos hom-
bres, pues no hacen mal ninguno, sino hombres
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de ‘erradas opiniones. Porque el de poco ‘dnimo;,

siendo digno de bienes, se priva de lo que €s me-

'recedor, y parece que tiene esta falta por no te-
nerse por digno de bienes semejantes, y que no
conoce el valor que tiene, porque desearfa cierto
aquello de que és merecedor, pues es bueno. Aun-
queé éstos no se han de llamar necios, sino cobar-
des. Y semejante opini6n que ésta parece que
hace peores a los hombres. Porque cada uno ape-
‘tece conforme al merecimiento que en sf juzga, y
por esto, reputdndose por indignos, dejan de em-
prender los buenos hechos y obras, y aun de los
eicteriores bienes de la misma manera huyen. Pero
la gente hinchada son muy grandes necios, y no se
conocen a sf mismos muy a la clara. Porque, como
si fuesen los méds dignos del mundo, asi tan sin
freno emprenden las cosas mds honrosas, y des-
pués quedan corridos y confusos. Adérnanse de
ropas muy chapadas y de rostros muy apuestos
'y de cosas semejantes, y quieren que entienda el
mundo sus. prosperldades y hablan dellas preten-
diendo que por ellas han de ser honrados. Es, pues,
la poquedad de dnimo mds contraria a la magna-
nimidad que no la hinchazén. Porque acaece mis
veces y es peor vicio. De manera que la mag-
nanimidad, como estd dicho, consiste en las muy
grandes honras y excesivas.

Esta materia de la magnanimidad tiene necesidad de
un poco de sal de cristiana reformacién y de ser regla-
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da copforme a nuestra evangélica verdad..Porque to.
mada asi como este fllésofo la dice, pone en peligro la
virtud de la humildad, que es la puerta de todas las
virtudes, y sin la cual no hay aplacer a DIOS Y por no

entender .esta virtud los ﬁlésofos gentxles dieron al tra- #

vés en muchas cnsas. Hay, pues, en esta materia esta fal- :
ta, que parece casi imposible ser humilde, quien de si
sienta, como Aristételes dice que ha de sentir de si el
magndnimo. A més desto, que remite el juicio dello al
mismo varén que es interesado. Que por nuestra miseria,
¥y por este amor que a nosotros mismos nos tenemos,
siempre juzgamos nuestras faltas menores de lo que son,
y si algo hay razonable en nosotros, nos parece lo mejor
del mundo. Remite también el premio de la magnanimi-
dad a los hombres, que son también ]ueces muy apasio-
nados y honra cada uno al que ama, o al que teme, o al
que espera que algdn bien puede: hacerle, y aun lo que
peor es, al que hoy honra mafiana le persigue, como se
vee claro por particulares ejemplos de las historias grie-
gas y latinas, y muy mds claro por el recebimiento y
muerte del Sefior. Habemos, pues, de decir que es ver-
dad que el varén magndnimo apetece la honra; mas no
la que los hombres hacen, que a nadie saben honrar de
veras ni como deben, sino la que Dios hace a los que le
aman y sirven, que es el que sabe honrar y puede hon-
rar de veras, Y que por causa desta honra se han de pa-
sar mil muertes, y despreciar todo aquello que el vulgo .
tiene en mucho, y tener en poco €n comparacién desto |
todo el poder de todo lo criado. Tales magndnimos como 7
¢stos pocos pueden demostrar los gentiles, pero nuestra
cristiana religién puede contar millares. dellos. En todo
lo demds conforma harto la doctrina deste con nuestra

cristiana verdad. Al cual se le ha de tener a mucho lo
‘que con la natural lumbre atiné, y perdonar Io que por

no tener luz de Evangelio no acertd.
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"CAPITULO IV

E LA VIRTUD QUE CONSISTE EN EL DESEAR DE LA HONRA
'Y NO TIENE NOMBRE PROPRIO

- Asi como dijo Aristételes que diferian la magniﬁcencia
y la liberalidad en emplearse en cosas de mds o menos
g quilate, asi también la magnanimidad difiere de otra vir-
¥ tud, que consiste en el apetecer de las honras menores,
: y no tiene nombre proprio, aunque parece la podriamos
* llamar modestia. Declara, pues, como ésta tiene también
su exceso y su defecto.

Parece que en esto que a la honra toca, hay (como
ya estd dicho arriba) cierta virtud, que parece mu-
cho a la magnanimidad, de la misma manera que
la liberalidad a la magnificencia. Porque ambas es-
¢ tas.se apartan de lo mis grave, y enlo mediano y
% menor nos disponen de manera que como debe-
mos nos tratemos. Pues asi como en el dar y re-
cebir de los dineros hay medianifa, exceso 'y de-
fecto, de la. misma manera lo hay en lo que toca
al deseo y apetito de la honra, la cual se puede
desear mds de lo que conviene, y también menos,

y de la misma manera de donde conviene y como
conviene. Porque al hombre ambicioso vitupera-
mos comGnmente como a hombre que apetece la
honra més de lo que debria, o de las cosas de que
no debrfa, y al negligente en ello también lo re-
prendemos, porque ni aun por las buenas cosas
huelga que lo honren. Otras veces acaece que ala-
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bamos al que apetece la honra como a hombre:
varonil y aficionado a-lo bueno; y también al que ,
por esto no se le da mucho solemos decir que e
hombre moderado y discreto, como ya esta dichof“j
en lo pasado. Manifiestamente, pues, se vee que
pues ser-uno aficionado a esto se dice de diferen.
té.S maneras, no siempre atribuimos a un mismo
fin el ser uno aficionado a la honra, sino que lo
alabamos cuando es mds aficionado a ello que la.
vulgar gente, y lo vituperamos cuando en esto
muestra mds aficién de lo que debria. Pues come f'
la medianfa en esto no tiene proprio nombre, pa-
rece que los extremos litigan sobre ella quién la
poseerd, como sobre posesién sin duefio. Donde- 8
quiera, pues, que hay exceso y falta, hay también, |
de necesidad, medianfa. Por lo cual, pues, algunos
apetecen la honra mds de lo que debrfan; también §
puede apetecerse como debe. Tal h4bito, pues, §
como éste, en lo que-al apetecer la honra toca,
aunque no tiene proprio nombre, es alabado; y
‘comparado con la ambicién parece negligencia, y- ..:
con la negligencia conferido, ambicién; y con am-
bas, en cierta manera, la una y la otra, Y lo mis-
mo parece que en las demds virtudes acaece. Pero 4
aqui, por no tener. el medio nombre proprio, pa-
rece que estan opuestos en contrario los extremos.
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CAPITULO V

' DE LA MANSEDUMERE Y COLERA

. Dijo en el tercer libro que habia otras virtudes de me-
¢ nos quilate, y no tan principales; déstas, pues, trata en
B lo que resta deste libro, déjando para el quinto lo que
f: toca a la justicia. Y en este capitulo disputa de la manse-
. dumbre y de sus extremos, que son cdlera y simplicidad,
y demuestra cuindo y cudnto se puede enojar un hom-
- bre virtuoso, y por qué tales causas, de manera que de-
¢ jarlo de hacer seria vicio.

[La mansedumbre es una mediania en.lo que
toca a los enojos. Y como el medio no tiene pro-
prio nombre, ni aun casi los extremos, atribuimos
la mansedumbre al medio, aunque mds declina al
defecto, que tampoco tiene nombre. Pero el exce-

so en esto podriase decir ira o alteracién, pues la

son muchas y diversas. Aquel, pues, que en lo que
debe, y con quien debg, y también como debe, v
cuando debe, y tanto espacio de tiempo cuanto
debe, se enoja, es alabado. Tal hombre como éste
serd el manso, si la mansedumbre es cosa que se
- alaba. Porque el hombre manso pretende vivir li-
bre de alteraciones, y que sus afectos no le mue-
van mas de lo que requiere y manda la razén, y
conforme a ella y en lo que ella le dictare, y cuan-
to tiempo le obligare enojarse, y no mds. Y aun
parece que més peca en la parte del defecto que

|

pasion dél es la ira. Pero las cosas que la causan
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~en la del exceso. Porque el hombre manso no el
hombre vengativo: antes es benigno y misericop.
dioso. Pero el defecto, ora se llame flema, ora Como3}
quiera, es Vituperado. Porque los que en lo quef'
convienie no se enojan, 0 no como deben, ni Cuan-;
do deben, ni con quien deben, parecen tontos sin§
ﬁ_irigﬁn sentido. Porque -el que de ninguna =cc:c'.r_-j,'.-,»:.

asf no es nada vengativo. Y dejarse uno afrentar,
y sufrir que los suyos. lo sean, parece cosa servil
y de hombre bajo. Pero el exceso en toda cosa se'
halla. Porque se puede enojar uno con quien no
debria, y en lo que no debrfa, y m4s de lo que
debrfa, y mds repentinamente y mas tiempo que ;
debria. Aunque no consiste en un mismo todo
esto, porque no- serfa posible. Que lo malo ello a
si mismo se destruye, y si del todo malo es, da
consigo en tierra.-Los alterados, pues, y coléricos
ficilmente se enojan, y con quien no debrfan, y
por lo-que no debrfan, y més de lo que debrian, 3
aunque ligeramente se les pasa, que es lo mejor 3}
que ellos tienen. Este mal, pues, les viene de que -
no se habitGan a refrenar la célera: antes e dan 3}
todas las riendas. Con lo cual, por la repentina -4
presteza, ficilmente se descubren, y luego se apa- 3
ciglian. Pero los extremadamente coléricos son en
extremo prontos en enojarse, y contra quienquiera .
se enojan; y por cualquier cosa. De donde toma-
ron.el nombre de extremadamente coléricos, Pero 3

o,
Ty




.lés _hqué tienen Ia c6lera quemada, son ,diﬁcultosos
de aplacar, y dirales mucho tiempo la ira, porque

lo ejecutan. Porque la venganza aplaca la c6lera,
f' dando contento en lugar de la tristeza. Pero si
i esto no hacen, llevan a cuestas un gran peso. Por-
E que como no lo demuestran afuera, nadie les per-

g: - suade, y para recoger uno en sf c6lera, ha menes-

'pesados, y para los que més les son amigos. Por-
que llamamos terribles a los que por lo que no
-debrfan se airan, y m4s de lo que debrian, y m4s
tiempo de lo que debrfan, y que no desisten de la
safia sin venganza o sin castigo. El exceso, pues,
por mds contrario de la mansedumbre lo pone-
mos que el defecto. Porque mds veces acaece, y
los hombres son de suyo mds inclinados a vengar-
se; y los hombres de terrible condicién son peores
para tener con ellos compaiifa. Lo cual ya est4
dicho en lo pasado, y de lo que agora se ha tra-
tado se colige claramente. Porque no es cosa ficil

de determinar cémo y con quién, y en qué cosas,
y cuénto tiempo se ha de enojar uno, y hasta cudn-
to lo puede hacer uno rectamente, y dénde lo
~errard. Porque el que poca cosa se aparta de lo
perfeto, ora sea a lo demasiado declinando, ora a
lo falto, no es reprendido. Porque unas veces ala-
bamos a los q‘ue en esto faltan, y decimos que son
hombres mansos; y otras, a los que se enojan, de-

detienen mucho el enojo, pero pdsaseles cuando

ter tiempo. Estos, pues, para si mismos son muy
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exceder o faltar el .que ha'de ser reprendido, no

puede facilmente declararse con palabras. Porque §

esto hase de juzgar en negocios particulares, y por
la experiencia; mas esto, a lo menos, estd bien en-
tendido: que el mediano habito es digno de ala-
banza, conforme al cual nos enojames con quien
debemos, y en lo que debemos, y como debemos,
y todo lo demds que va desta manera; mas los ex-
cesos y las faltas son dignas de reprensién, las
cuales, si'son pequefias, requieren pequefia repren-
sidn, y si medianas, médiana, y si muy grandes,
muy grande. Consta, pues, que debemos arrimar-
nos al hdbito mediano. Con esto, pues, los habitos,
que acerca de la céblera con's'iste‘n, quedan decla-
rados. |

CAPITULO VI

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

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

cimos que son hombres de Animo y‘Varéniles,'yi
aptos. para gobernar. Pero cudnto’y ¢c6mo ha de 3
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~capitulo, y declara cdmo habemos de tener en ella €l

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

Pero en las conversaciones y coman trato de la

' vida; y en la comunicacién de las palabras y ne-

gocios, hay algunos que se quieren mostrar tan
aplacibles, que por dar contento alaban todas las
cosas y en nada contradicen; antes les parece que
conviene mostrarse dulces en su trato con quien-

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

contradecir, ni tienen cuenta ninguna si en algo

dan pena, lldmanse insufribles y amigos de con-.

tiendas. Cosa, pues, es cierta y manifiesta, que ta-
les condiciones cuales aquf habemos dicho, son dig-
nas de reprensién, y la mediania entre ellas, digna
de alabanza, conforme a la cual admitiremos lo que
conviene y como conviene, y de la misma manera
también lo refutaremos. Esta virtud, pues, no tie-
ne nombre proprio, pero parece mucho a la amis-
tad. Porque el que este medio h4bito tiene, es tal

cual queremos entender ser uno, cuando decimos

dél que es hombre de bien y amigo, afiadiendo
junto con ello la aficién. Pero difiere esta virtud
de la amistad en esto: que ésta es sin.pasién ni
particular aficién para con aquellos con quien
trata. Porque ni por aficién ni por odio acepta
cada cosa como debe, sino por ser aquello de su
condicién. Porque de la misma manera se trata
con los que no conoce que con sus conocidos, y
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lo mismo hard con los que no conversa que con
los que conversa, excepto si en algunas cosas no
conviene. Porque no es razén ni bien tener la mis-
ma cuenta con los extranjeros que con nuestros
conocidos, ni- de una misma manera se ha de dar
pena a los unos que a los otros. Generalmente,
pues, habemos dicho que este tal conversard con
las gentes como debe, y que encaminando sus con-
versaciones a lo honesto y a lo Gtil, vernd a no dar
pena o contento cual no debe. Porque es cosa
manifiesta que este tal consiste en los contentos y
pesares que suceden en las conversaciones, de las
cuales aquéllas reprobard en las cuales no le es
honesto, o no le es ntil dar contento, y holgard
mas de dar pena, aunque el hacerlo le sea causa
de alguna gran afrenta o notable perjuicio; y aun-
que el hacer lo contrario le cause poca pena, no
lo aceptara: antes lo refutard. Aunque de diferen-
te manera ha de conversar con los que estin pues-
tos en dignidad que con la vulgar gente, y con los
qué le son méds o menos conocidos y familiares; y
de la misma manera con las demds diferencias de
gentes, guardando a cada uno su decoro, y de-

seando el dar contento a todos, como principal in-

tento, y guarddndose todo lo posible de dar pena,
y allegdndose a lo que se siguiere st mds importa-
re: digo a lo honesto y conveniente. No se le dard
nada de dar de presente un poco de pesadumbre,
por el gran contento que después de aquello sc




| haYa de seguir. El que en esto, pues, guarda el

medio es desta manera, aunque no tiene nombre

proprio. Pero de los que se precian de dar conten-

to en todo, el que no tiene otro fin sino mostrarse
dulce, sin otra pretensién, ll4mase hombre aplaci-
ble; pero el que por haber de allf alglin provecho,
o de dineros o de otras cosas que sean con el dine-
ro, llimase lisonjero. Mas el que a todos contra-
dice y con todos se enoja, ya estd dicho que es
terrible y amigo de contiendas. Aunque por no
tener el medio nombre proprio, parece que los ex-
tremos el uno al otro son contrarios.

CAPITULO VI

DE L.OS QUE DICEN VERDAD Y DE LOS QUE MIENTEN EN PALA-

BRAS O EN OBRAS O EN DISIMULACION

Lo del capitulo pasado tocaba al aprobar o reprobar
las cosas de los amigos, o cualesquier otras personas en
las conversaciones. Pero 1o que en éste se trata, toca al
decir verdad o blasonar, o disimular en las cosas pro-
prias. En las cuales, la verdad lana y clara es de alabar;
y el jactarse de fanfarrones, y el hablar con disimulacién
sintiendo uno y quiriendo dar a entender otro, de hom-
bres fingidos y doblados.

Casi en lo mismo consiste la medianfa de la
arrogancia o fanfarronerfa, la cual tampoco tiene
nombre. Cuya materia es muy provechosa. Por-

‘que mejor entenderemos lo que a las costumbres
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toca, si cada una por si la consideramos. Ya, pues,
estamos persuadidos que las virtudes son media-
nfas y en todas ellas hallamos ser desta manera.
También habemos tratado de los que en el con-
trato de la vida conversan pretendiendo dar con-
tento o pesadumbre. Tratemos, pues, agora de los
que asf en sus palabras como en sus obras, y tam-
bién en su disimulacién, dicen verdad o mienten.
il arrogante, pues, y fanfarrén, parece que quiere
mostrar tener las cosas ilustres que no tiene, o si
las tiene, las quiere mostrar mayores que no son.
Pero el disimulado es al contrario, que niega los
bienes que tiene, o quiere dar a entender que
son menores. Mas el que guarda el medio en esto,
no es como ninguno déstos, sino que en su vivir
y su decir trata toda verdad, y llanamente confie-
sa lo que de si siente, y no lo encarece ni lo dis-
minuye. Cada cosa, pues, déstas puédese hacer por
algGn fin y también sin fin ninguno. Y segfin cada
uno es, asf hace las obras y dice las palabras, y en
fin, asf vive, si no es cuando por otro fin hace al-
guna cosa. La mentira, pues, considerada en cuan-
to mentira, mala cosa es y digna de reprensién,
y la verdad buena y digna de alabanza. Y asi el
que trata verdad, que es el que guarda el medio,
es digno de alabanza, pero los que mienten, asf el
uno como el otro, son dignos de reprensién, y
mds el arrogante. Tratemos, pues, de cada uno de-
tlos y primero del que trata verdad. No tratamos
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aqui del que en sus confesiones trata verdad, ni de

las cosas que a la sinjusticia o justicia pertenecen,
porque a otra virtud toca ya eso, sino del que no
importando mds el decir verdad que mentira, en
sus palabras y vida trata verdad, por ser aquello
ya de su condicién. El que esto, pues, hace, mués-

- trase ser hombre de bien. Porque el que es ami-

go de decir verdad y la dice dpnde no importa
mucho el decirla, muy mejor la dird donde impor-
tare. Porque se guardard de la mentira como de
cosa torpe y vergonzosa, de lo cual aun por su
propria causa se guardarfa. Tal hombre, pues, como
este, es digno de alabanza. Aunque més se allega-
rd a lo menos que a lo més de la verdad. Porque
en esto parece que conviene estar mds recatado,
porque siempre suelen ser pesados los excesos.

Pero el que sin fin ninguno engrandece sus cosas .

mdis de lo que son, parece ruin hombre, porque
si no lo fuese no se holgarfa de mentir, pero mi4s
parece vano y hueco que mal hombre. Pero si lo
hace por algtn fin, como por alguna gloria o hon-
ra, como lo hace el arrogante o fanfarrén, no es
tanto de reprender; mas si lo hace por codicia
de dinero o de cosas que lo valen, ya es mds ruin
hombre. Ser, pues, uno arrogante no consiste en
la facultad, sino en la eleccién y voluntad. Porque
por tener tal hdbito o costumbre y por ser de tal
calidad, se dice uno arrogante. Asi como se dice
mentiroso uno, o porque se deleita en decir men-
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tiras, o porque apetece alguna honra o interese.
Aquéllos, pues, que por alcanzar alguna gloria son
fanfarrones, fingen tener aquellas cosas de que son
los hombres alabados y tenidos por dichosos. Pero

los que por ganancia lo hacen, jactinse de las co--

sas cuyo uso sirve para los otros, cuya falta pue-
de muy bien encubrirse, como si se finge uno ser
médico, o muy sabio en el arte de adevinar. Y por
esto los mds se jactan destas cosas y fingen tener-
las, porque en ellas hay lo que estd dicho. Pero

. los disimulados, que hahlan de si menos de lo que

son, parecen en sus costumbres mas aceptos, por-
que no parece que lo dicen por interese ninguno,
sino por no dar a nadie pesadumbre. Estos- tales,

pues, fingen no haber en si las cosas mas ilustres, .

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

~ DE LOS CORTESANOS EN SU TRATO, Y DE SUS CONTRARIOS

Coémo entre todos los animales sélo el hombre ama la

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

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

donaires y gracias, y qué exceso o defecto puede haber
<n ello.

Pero pues hay en la vida algunos ratos ociosos, y
en ellos conversaciones de gracias y donaires, pare*
ce que en esta parte, para bien conversar, se re-
quiere entender qué cosas se han de tratar y c6mo,
y de la misma manera qué es lo que se ha de escu-
char. Porque hay mucha diferencia de unas cosas a
otras y de unas personas a otras, cuanto lo que
toca al decir y al escuchar. Cosa es, pues, cierta y
manifiesta, que en esto hay también su exceso y
su defecto de la medianfa. Aquéllos, pues, que en
el decir gracias exceden, parecen truhanes y hom-
bres insufribles y que toman gran deleite con el
decir gracias, y que tienen mdis cuenta con el
dar que reir que con el decoro, y con no dar
pena a la persona de quien dicen. Pero los que ni
ellos dicen gracias ningunas, ni huelgan, antes se
desabren con los que las dicen, parecen hombres
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toscos y groseros. Mas los que moderadamente
con este ejercicio se huelgan, lldmanse cortesanos
(v en griego entrapelos), que quiere decir hom-
bres bien acostumbrados, porque parece que es-
tas cosas son efectos de las buenas costumbres. Y
asf como la salud de los cuerpos se ‘conoce ‘por la
soltura de sus movimientos, asf también es en las
costumbres. Pues como las cosas de que nos rei-
mos son tantas y tan diversas, y como los m4s se
huelgan con las gracias y donaires, Yy con mofar
m4s de lo que conviene, sucede, que los que en
realidad de verdad son truhanes, son llamados
cortesanos, como pérsonas aceptas. Cudnta dife-
rencia, pues, haya de los unos a los otros de lo que
estd dicho, se entiende claramente, Es, pues, pro-
pria de la mediania la destreza, Y proprio también
del que es en esto diestro decir y escuchar las co-

sas que a un hombre de bijen y hidalgo le esté
bien decir y escuchar. Porque maneras hay de
gracias y donaires que .le estd bien decir y es-
‘cuchar a un hombre de prendas semejantes por

modo de conversacién. Y las burlas y gracias del
varén ahidalgado y del instruido en buenas letras
y doctrina, son muy diferentes de las del hombre
de servil condicién y falto de doctrina. Lo cual
puede ver quien quiera en las comedias asi anti-
guas como. nuevés, porque a unos les da que reir

el decir deshonestidades a la clara, y a otros les

es mds aplacible el tratarlas por cifras y figuras, y




_ s

difiere mucho lo uno de lo otro cuanto a lo que
- toca a la honestidad. jHabemos, pues, por ventura
de decir, que aquél trata las burlas como debe,
que dice lo que estd bien decir a un hombre ahi-

dalgado, o que tiene cuenta con no dar pena al

. que lo escucha, antes procura darle todo regocijo?

{O que todo esto no tiene cierta y infalible deter-
minacién?-Porque lo .que a uno le es odioso, a otro
le parece dulce y aplacible. Aquello, pues, que uno
de buena gana dice, también lo oird de mejor gana.
Porque lo que uno huelga de escuchar, holgar4
también, al parecer, de hacerlo. Pero con todo eso
no se ha de decir toda cosa, porque las gracias
son cierta manera de afrenta y pesadumbre, y
muchas cosas de afrenta prohiben los legisladores
que no se digan, y aun por ventura conviniera
también que se prohibiera el mofar unos de otros.
El varén, pues, aplacible y hidalgo, tratarse ha des-
ta manera, que él mismo se serd a sf mismo regla
en el decir las gracias. Tal, pues, como éste es el
que en esto guarda la mediania, ora se llame dis-
creto en bien hablar, ora cortesano. Pero el tru-
hdn excede en el dar que reir, y a trueque de ha-
cerlo ni a sf mismo perdona ni a los otros, y dice
cosas que ningan buen cortesano las diria, y aun
muchas dellas ni aun oir no las querrfa. Pero el
rastico grosero para semejantes conversaciones
es inGtil, porque ni él en si tiene gracia ninguna,
y de todos los que las dicen se enfada. Parece,
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pues, ;que el tener ratos ociosos y el tratar burlas

'y donaires, son’ cosas para pasar la vida con en-

tretenimientos necesarios. Estas tres medianias,
pues, que habemos dicho, hay en la vida, las cua-
les todas consisten en comunicacién de ciertas
platicas y hechos. Pero difieren en esto, que la
primera consiste en el tratar la verdad, y las otras
dos en las cosas aplacibles, y de las cosas aplaci-
bles la una en cosas de burlas y donaires, y la

otra en las demds conversaciones que se ofrecen
en la vida. |

CAPITULO IX

DE LA VERGUENZA

Concluye con el cuarto libro Aristételes tratando de
la vergiienza; disputa si es virtud o no, y declara ser per-
turbacién de dnimo, que procede de algin hecho o di-
cho no honesto, y qué edad es propria de la vergiienza
¥y por qué.

De la vergiienza no habemos de tratar como de
cosa que es alguna especie de virtud, porque mds
parece perturbacibn o alteracién que h4bito, pues
la difinen ser temor de alguna afrenta, y se termi-
na casi de la misma manera que el temor de las
terribles cosas. Porque se paran colorados los que
de vergiienza se corren, y los que temen la muer-
te se paran amarillos. Lo uno, pues, y lo otro pa-

- rece cosa corporal, lo cual, m4s parece cosa de
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¥ alteraci6n que no de hébito o costumbre. Esta al-
“teracién o afecto no cuadra bien a toda edad, sino
a la juventud y edad tierna. Porque los de edad
semejante parece que han de ser Vergonzosos;
porque como se dejan regir por sus afectos, hie-
rran muchas cosas, y la vergiienza esles como un
freno. Y entre los mancebos alabamos a los que
son vergonzosos, pero al viejo nadie lo alaba como
a hombre vergonzoso, porque se pretende que no
ha de hacer cosa de las por que suelen los hom-
bres avergonzarse, pues la vergiienza no cuadra
al hombre de bien, pues es efecto de cosas ruines,
las cuales el bueno no las hace. Y importa poco
decir que hay cosas realmente vergonzosas o que
consiste en opiniones de la gentes, porque ni se
han de hacer las unas ni las otras; de manera que
nunca el bueno ha de correrse. Porque de hom-
bre ruin es hacer cosa alguna tal, que sea afren-
tosa, y vivir de tal suerte, que si tal cosa como
aquella hiciere, se corra y avergiience, y pensar
que por ello es hombre de bien no cuadra lo uno
con lo otro. Porque la vergiienza y corrimiento
consiste en las cosas voluntarias, y ningtin bueno
de su voluntad har4 cosas ruines. Sea, pues, la ver-
giienza buena por presuposicién desta manera, que
si el bueno tal cosa hiciere, se correrd dello. Lo
cual no es asf en las virtudes. Pero si la desver-
giienza es del todo cosa mala y el no correrse de
hacer cosas ruines y afrentosas, no por eso co-
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‘rrers‘ei'dello_ el que las hace seri bueno. Tampbc
es virtud la continencia, sino mezcla de cosas def
virtud. Pero della trataremos en lo de adelante, y
agora vengamos a tratar de la justicia.

5 ' : FIN DEL CUARTO LIBRO




