Licao 7
Friendship Between Unequals

Ha, porém, outra espécie de amizade que se da segundo a superabundancia, como a do pai para
com o filho e, de modo geral, a do mais velho para com o mais novo, a do marido para com a
esposa e a de todo aquele que comanda para com o comandado. [1625]

Ora, essas amizades diferem entre si; pois nao é a mesma a dos pais para com os filhos e a dos
que comandam para com os comandados, mas tampouco a do pai para com o filho e a do filho
para com o pai, nem a do marido para com a esposa e a da esposa para com o marido. [1626]

Com efeito, diversa é a virtude e a obra de cada um deles. [1627]

Diversas sao também as razdes pelas quais amam; logo, diversos sdao também os amores e as
amizades. [1628]

Certamente as mesmas coisas nao sao feitas por cada um a cada um, nem se deve busca-las.
Quando, porém, os filhos retribuem aos pais 0 que se deve aos que 0s geraram, e 0s pais aos filhos
0 que se deve aos filhos, permanente e virtuosa sera a amizade de tais pessoas. [1629]

Ora, em todas as amizades que existem segundo a superabundancia é preciso que também o amor
se faca de modo analogo, como, por exemplo, que o melhor seja mais amado do que ama, e assim
também o mais Util e cada um dos demais de modo semelhante. Pois, quando o amor se faz
segundo a dignidade, entao se estabelece de algum modo uma igualdade, o que parece de fato
pertencer a amizade. [1630]

Ndo parece, porém, que o igual se dé do mesmo modo no que é justo e na amizade. Pois, no que é
justo, o igual € em primeiro lugar o que é segundo a dignidade, e em segundo lugar o que é
segundo a quantidade; na amizade, ao contrario, o que é segundo a quantidade vem em primeiro
lugar, e o que é segundo a dignidade em segundo lugar. [1631]

E isso é manifesto, se houver grande distancia de virtude ou de malicia ou de qualquer outra coisa;
pois entao jd nao sao amigos, nem mesmo o julgam digno. [1633]

Isso, porém, é manifestissimo no caso dos deuses; pois estes superexcedem ao maximo em todos
os bens. E manifesto também no caso dos reis; pois ndo julgam dignos de ser seus amigos os que
Ihes sao muito inferiores. Nem os melhores ou 0s mais sabios tém por amigos os que de nada sdo
dignos. [1634]

Em tais casos, pois, ndo ha uma definicdo precisa de até que ponto sao amigos; pois, subtraidas
muitas coisas, a amizade ainda permanece, mas, estando muito separados, como de Deus, j& ndao
permanece. [1635]



Donde também se duvida se porventura os amigos nao queiram para 0s amigos 0s maiores dos
bens, como, por exemplo, que sejam deuses. Pois entao ja ndao serao amigos deles, nem mesmo
Ihes serao bens, uma vez que 0s amigos sao bens. [1636]

Se, pois, foi bem dito que o amigo quer os bens para o amigo por amor deste, é preciso que ele
permaneca tal qual é; ora, a ele, sendo homem, querera que sejam os maiores bens. Talvez,
porém, nao acima de todos; pois cada um guer os bens para si mesmo ao maximo. [1637-1638]

1624. Altera autem est amicitiae species etc. Depois que o Filésofo distinguiu as espécies de
amizade que consistem na igualdade, aqui distingue as espécies de amizade que se ddo entre
pessoas desiguais.

E a respeito disso faz duas coisas:
primeiro, determina aquilo que em comum pertence a distingdo de tais amizades;

em segundo lugar, determina a distincao dessas amizades segundo as suas nocdes particulares,
em: videtur autem quemadmodum etc.

A respeito do primeiro faz duas coisas:

primeiro, trata das amizades do que superexcede para com o superexcedido, como a do pai para
com o filho, a do marido para com a esposa e coisas semelhantes;

em segundo lugar, trata das amizades que parecem existir entre contrarios, como entre o pobre e
o rico, e coisas semelhantes, em: ex contrariis autem etc.

A respeito do primeiro faz trés coisas:

primeiro, distingue esse género de amizade das amizades precedentes;

em segundo lugar, distingue essas amizades entre si, em: differunt autem etc.;

em terceiro lugar, mostra como tais amizades se conservam, em: eadem quidem utique etc.

1625. Diz, pois, primeiro que, além das referidas amizades, que dissemos consistir na igualdade
por serem de semelhantes segundo a virtude ou a utilidade ou o deleite, hd uma certa outra
espécie de amizade gue se da segundo a superabundancia, na medida em que uma pessoa excede
a outra, como a amizade que é do pai para com o filho e, universalmente, do mais velho para com
0 mais novo, e do marido para com a esposa, e, universalmente, de todo aquele que tem comando
sobre alguém para com aquele sobre quem tem comando.

1626. Em seguida, quando diz: differunt autem etc., mostra a diferenca dessas amizades entre
Si.

E primeiro propde o que pretende.



E diz que tais amizades diferem em espécie entre si, e aponta duas diferencas: uma, segundo as
diversas relacbes de superabundancia,

pois uma é a espécie de amizade do pai para com os filhos e outra a do que comanda para com o0s
suditos que comanda; a outra diferenca, porém, se da segundo a diversa relacao do que excede e
do excedido, pois ndo é a mesma a amizade do pai para com o filho e a do filho para com o pai,
nem também é a mesma a do marido para com a esposa e a da esposa para com o marido.

1627. Em segundo lugar, em altera enim etc., mostra o proposto com duas razdes.

A primeira delas é que, uma vez que a amizade se diz sequndo o habito e segundo o ato, é
necessario que a cada amigo esteja presente alguma virtude habitual para executar as coisas que
sao da amizade e também a prépria obra da amizade; ora, é manifesto, em cada uma das pessoas
referidas, que ndo é a mesma obra, como, por exemplo, a do pai para com o filho e a do marido
para com a esposa, ou também a do filho para com o pai, e, por conseguinte, ndao é a mesma
virtude; logo, também sao diversas as amizades.

1628. A segunda razao ele expde em altera autem etc. E é esta: nas referidas amizades
encontram-se diversas razdes pelas quais amam, pois por uma razao o pai ama o filho, e o filho o
pai, e o marido a esposa; ora, segundo as diversas razdes de amar, sao diversos os amores e, por
conseguinte, diversas as amizades.

1629. Em seguida, quando diz: eadem quidem etc., mostra como as referidas amizades se
conservam.

E primeiro mostra que se conservam por isto: que mutuamente se prestam um ao outro o que é
preciso segundo 0 amar e o ser amado;

em segundo lugar, mostra como o amar e o ser amado se relacionam com a amizade, em: multi
autem videntur etc.

Acerca do primeiro, faz trés coisas;

primeiro mostra como as amizades sobreditas se conservam pelo fato de que mutuamente
oferecem um ao outro aquilo que é preciso;

segundo mostra que essas coisas sao consideradas segundo a analogia, ali: o proporcional,
porém etc.;

terceiro mostra como isto compete de modo diverso a justica e a amizade, ali: ndo do mesmo
modo, porém etc.

Diz, portanto, primeiro que nessas amizades nao se fazem as mesmas coisas de ambas as partes
dos amigos, nem tampouco é preciso requerer as mesmas coisas que alguém faz. Assim como o
filho ndo deve requerer do pai a reveréncia que a ele mostra, tal como nas amizades sobreditas se
requeria deleite em troca de deleite e utilidade em troca de utilidade; mas quando os filhos
oferecem aos pais aquilo que é preciso oferecer aos principios de sua geracao, e os pais oferecem



aos filhos aquilo que é preciso oferecer aos por si gerados, entdo a amizade de tais sera
permanente e epiikes, isto é, virtuosa.

1630. Depois, quando diz: o proporcional, porém etc., mostra de que modo se ofereca o que é
preciso nessas amizades. E diz que em todas as amizades que sao segundo a superabundancia de
uma pessoa em relacao a outra, é preciso que o amar se faca segundo a proporcao, isto é, que o
melhor seja amado mais do que ame, e razao semelhante vale para o mais util e o0 mais deleitavel,
ou de qualquer outro modo mais excelente. Pois, sendo cada um amado segundo a dignidade,
entdo se fara certa igualdade, a saber, de proporcdo, a qual parece pertencer a amizade.

1631. Depois, quando diz: ndo do mesmo modo, porém etc., mostra como isto convém de
modo diverso a justica e a amizade.

E primeiro estabelece a diferenca;
segundo manifesta por um sinal, ali: é manifesto, porém etc.;
terceiro resolve certa dlvida, ali: e dai se duvida etc.

Diz, portanto, primeiro que a igualdade e a proporcao que se consideram segundo a dignidade nao
se comportam do mesmo modo na justica e na amizade. Pois, como foi dito acima no quinto livro,
acerca da justica é preciso que primeiro se considere ou se estime a dignidade segundo a
proporcao, e entao se faca a comutacao segundo a igualdade; mas na amizade é preciso, ao
contrdrio, que primeiro se considere certa igualdade entre as pessoas que mutuamente se amam,
e em segundo lugar se ofereca a cada uma aquilo que é segundo a dignidade.

1632. E a razao dessa diversidade é que a amizade é certa uniao ou sociedade de amigos, a qual
nao pode existir entre os que estdo muito distantes, mas é preciso que se aproximem da
igualdade; donde a amizade pertence usar de algum modo da igualdade ja constituida, mas a
justica pertence reduzir a igualdade as coisas desiguais, e, existindo a igualdade, cessa a obra da
justica; e por isso a igualdade é o ultimo na justica, mas o primeiro na amizade.

1633. Depois, quando diz: € manifesto, porém etc., manifesta por um sinal o que havia dito.
E acerca disto faz trés coisas.

Primeiro propde o sinal e diz que aquilo que foi dito, a saber, que a igualdade se requer primeiro na
amizade, é manifesto pelo fato de que, se houver muita distancia seja de virtude, seja de malicia,
seja de qualquer outra coisa, 0s homens nao permanecem amigos, nem tampouco se reputa digno
que alguns tenham amizade com aqueles que muito distam deles.

1634. Segundo, ali: é manifestissimo, porém etc., estabelece um triplice exemplo.

O primeiro, de fato, acerca dos deuses, que sobre-excedem em muitissimo os homens em todos os
bens, donde ndo tém amizade com os homens, de modo a conversar e conviver com eles; ora,
chama deuses, ao modo dos gentios, as substancias separadas.



Pde o segundo exemplo acerca dos reis, de cuja amizade nao se reputam dignos aqueles que
muito deles ficam aquém.

Pde o terceiro exemplo acerca dos homens étimos e sapientissimos, dos quais nao se tornam
amigos aqueles que sao de todo indignos.

1635. Terceiro, ali: certo, decerto etc., responde a uma questao tacita. Pois poderia alguém
perguntar em quao grande distancia a amizade pode ser preservada e em quao grande nao. Mas
ele mesmo responde que em tais coisas nao se pode dar uma determinacao certa, mas basta
saber isto em geral: que, tiradas de um muitas coisas que existem no outro, ainda permanece a
amizade; e, se muito distarem, como, por exemplo, os homens em relacao a Deus, ja nao
permanece tal amizade da qual falamos.

1636. Depois, quando diz: donde também se duvida etc., resolve certa dlvida incidente.

E primeiro a levanta. E diz que, do que foi dito, se duvida se 0os amigos querem para seus amigos
0s maximos bens, por exemplo, que sejam deuses ou reis ou virtuosissimos. E parece que nao,
porque entao jd nao permanecerao amigos deles, e assim eles mesmos perderao grandes bens, a
saber, os préprios amigos.

1637. Segundo, ali: se, portanto etc., resolve a sobredita duvida de dois modos.

Primeiro, de fato, porque, tendo-se dito acima que o amigo quer bens ao amigo por causa dele, é
preciso supor gque, tendo ele obtido aqueles bens, ele préprio permaneca tal qual é; pois 0 amigo
guer os maximos bens ao amigo enquanto homem existente, ndo enquanto transladado aos
deuses.

1638. Poe a segunda solucao ali: mas talvez etc. E diz que o amigo quer bens ao amigo nao mais
do que a todos os outros, porque cada um quer sobretudo bens para si mesmo, donde nao é
preciso que queira ao amigo aqueles bens pelos quais ele préprio perderd o amigo, o que é um
grande bem.
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