Licao 10
Que a instrucao dos magistrados e dos suditos é tanto a mesma quanto diversa.

1024. Deve-se agora falar da prépria constituicdo politica: de que e de quais elementos é preciso
gue se componha a cidade que deve ser feliz e governar-se bem. Ora, visto que hé duas coisas nas
guais consiste o bem para todos: destas, uma é por retamente a intencdo e o fim das acdes; a
outra é encontrar as acdes que conduzem ao fim: pois pode acontecer que estas coisas ora
dissoem entre si, ora consoem: pois as vezes a intencao do bem esta bem posta, mas no agir, para
alcanca-la, erram; as vezes, porém, alcancam todas as coisas que conduzem ao fim, mas puseram
um fim mau; as vezes, ainda, erram em ambos, como acerca da arte médica, em que nem julgam
qual deve ser aquilo pelo qual o corpo se restabelece, nem, as vezes bem, alcangcam os meios
factivos em relacdo ao termo que a si mesmos supuseram. E preciso, porém, que nas artes e nas
ciéncias se obtenham ambas as coisas: o fim, e as acdes que conduzem ao fim.

1025. Que todos desejam o bem viver e a felicidade, é manifesto. Mas alcancéa-los esta no poder
de alguns, e no de outros nao, por causa de certa fortuna ou natureza. Pois o0 bem viver precisa
também de algum sucesso: e deste, os que estdao melhor dispostos precisam de menos, e 0s que
estao pior dispostos, de mais; estes, porém, desde logo nao buscam retamente a felicidade, ainda
que tenham poder para isso.

1026. Ora, visto que nos propusemos considerar a melhor constituicdo politica, e esta é aquela
segundo a qual a cidade se governara da melhor forma, e seqgundo a qual acontecera que a cidade
seja feliz ao maximo; é claro que ndo deve permanecer oculto o que seja a felicidade.

1027. Ora, dissemos e determinamos na Etica, se ha alguma utilidade naquelas afirmacdes, que a
felicidade é a operacdo e o uso perfeito da virtude, e isto ndo por suposicdo, mas absolutamente.

1028. Digo por suposicao aquilo que é necessario; absolutamente, porém, o que é bem: por
exemplo, as sentencas acerca das acoes justas, os suplicios, as punicdes, procedem da virtude, e
sao necessarias, e tém necessariamente o que é bem. Pois seria mais preferivel nao precisar de
nenhuma dessas coisas, nem o homem nem a cidade. Mas as coisas que dizem respeito as honras
e as abundancias sdao absolutamente as melhores escolhas. Pois uma é a escolha de certo mal; tais
acdes, porém, ao contrario; pois sao preparacoes e geracdes de bens.

1029. Ora, o homem virtuoso usard bem também da pobreza, da doenca e das outras mas
fortunas; mas a bem-aventuranca esta nas coisas contrarias. Pois isto foi determinado segundo os
tratados morais, que é virtuoso aquele para quem, por causa da virtude, sao bens aqueles que sao
absolutamente bens.

1030. Ora, é claro também que é necessario que os usos dessas coisas sejam virtuosos e bons
absolutamente. Por isso os homens julgam que as causas da felicidade sao as coisas exteriores dos
bens, assim como, no tocar a citara de modo belo e bom, se tem por causa a lira, mais do que a



arte.

1031. E, pois, necessario, a partir do que foi dito, que uma parte disto exista, e a outra o legislador
a prepare. Por isso, seqgundo o desejo, desejamos a consisténcia da cidade naquilo de que a fortuna
é senhora, pois sustentamos que ela é senhora; mas que a cidade seja virtuosa nao é obra da
fortuna, mas da ciéncia e da escolha.

1032. Mas a cidade é virtuosa em gue os cidadaos que participam da constituicao politica sejam
virtuosos. Ora, entre nds, todos os cidadaos participam da constituicao politica. Isto, pois, se deve
considerar: de que modo 0 homem se torna virtuoso. Pois, ainda que possa acontecer que todos
sejam virtuosos, mas nao cada um dos cidadaos em particular, assim é mais preferivel, pois ao que
é segundo cada um em particular segue-se também o que é de todos.

1033. Mas os homens se tornam bons e virtuosos por trés coisas. E estas trés sao: a natureza, o
habito e a razao.

1034. Pois é preciso primeiro nascer, por exemplo, homem, e nao algum dos outros animais, e
assim também de tal qualidade segundo o corpo e segundo a alma.

1035. Mas de nada serve nascer com algumas qualidades, pois os habitos fazem que se
transmutem: pois ha certas coisas que por natureza se comportam de ambos os modos, mas pelos
habitos se dirigem ao pior e ao melhor.

1036. Os outros animais vivem, pois, principalmente pela natureza, e alguns poucos, em pequena
medida, também pelos habitos; o homem, porém, também pela razao: pois sé ele tem razao. Por
isso é preciso que estas coisas consoem entre si. Pois os homens fazem muitas coisas contra os
habitos e a natureza, por causa da razao, se forem persuadidos de que é melhor comportar-se de
outro modo.

1037. Ja determinamos antes que, por natureza, quais é preciso que sejam os que hao de ser
facilmente conduzidos pelos legisladores: resta agora a obra da instrucao: pois algumas coisas
aprendem-se pelo hébito, e outras, ouvindo.

1038. Ora, visto que toda comunidade politica consta de governantes e suditos, deve-se
considerar isto: se é preciso que os governantes e os suditos sejam outros e outros, ou 0s mesmos
por toda a vida: pois é claro que a instrucao também devera sequir-se segundo esta divisao.

1039. Pois, se alguns fossem tao diferentes dos outros quanto julgamos que os deuses e os herdis
diferem dos homens, tendo, primeiro, quanto ao corpo, grande exceléncia, e, depois, quanto a
alma, de modo que a exceléncia dos governantes em relacdo aos suditos fosse indubitavel e
manifesta, é claro que seria sempre melhor que 0s mesmos, estes governassem e agueles fossem
governados, de uma vez por todas.

1040. Ora, visto que isto nao é facil de admitir, nem existem, como entre os indios diz Escilax que
existem reis, tao diferentes dos suditos: é manifesto que, por muitas causas, é necessario que
todos participem igualmente do governar e do ser governado por sua vez: pois o igual € o mesmo
para os semelhantes, e é dificil que se mantenha uma constituicao politica estabelecida contra o



gue é justo. Pois, com os suditos, coexistem todos os que, pela regido, querem insurgir-se; e que 0s
gue estdo no governo sejam de tal multidao que sejam mais poderosos do que todos esses, é uma
das coisas impossiveis.

1041. Mas que os governantes devem diferir dos suditos, é indubitavel.

1042. De que modo, pois, isto se dara e de que modo participarao, é preciso que o legislador
considere. J& se falou disso antes. Pois a natureza deu a escolha, fazendo que do mesmo género
um seja mais jovem e outro mais velho: dos quais convém que este seja governado e aguele
governe. Ninguém, porém, se indigna de ser sudito segundo a idade, nem se julga mais poderoso,
sobretudo estando prestes a receber tal honra quando lhe couber, ao chegar a idade. E, pois, de
um modo que se deve dizer que 0s mesmos governam e sao governados, e de outro modo que sao
outros.

1043. Por isso, também a instrucdo deve ser, de um modo, necessariamente a mesma, e, de outro
modo, diversa. Pois dizem que o que ha de governar bem deve primeiro ter sido sudito.

1044. Ora, o governo &, como se disse nos primeiros tratados, um em vista do governante, outro
em vista do sldito: destes, dizemos que um é despético, e outro dos homens livres.

1045. Ora, alguns preceitos diferem nao pelas obras, mas por aquilo em vista do qual sao dados.
Por isso muitas das obras que parecem ser servis é honesto que também os jovens livres as
prestem. Pois, quanto ao honesto e ao nao honesto, as acdes nao diferem tanto segundo si
mesmas, quanto pelo fim e por aquilo em vista do qual sao feitas.

Depois que o Filésofo indagou acerca do que se deve pressupor para instituir a melhor republica,
da parte do fim e da matéria da prépria cidade, passa agora a declarar de que e de quais
elementos se deve instituir a melhor cidade. E quanto a isto, primeiro antepde sua intencao,
dizendo: declarado o que se deve pressupor para a futura melhor republica, agora devemos
determinar acerca da prépria republica, a saber, de que e de quais elementos se deve instituir a
cidade que deve ser feliz e bem governada de modo absoluto. Segundo, quando diz, mas visto que
etc., prossegue. E quanto a isto, primeiro mostra que aqueles de quem se constitui a melhor cidade
devem ser virtuosos. Segundo, quando diz, mas os bons etc., declara por quantas coisas e de que
modo se tornam tais: porque nao basta, nas coisas agiveis, saber qual deve ser cada um, a saber,
bom e virtuoso, mas de que modo pode tornar-se tal. Quanto ao primeiro, ainda primeiro mostra
qual deve ser a melhor cidade, a saber, virtuosa. Segundo, quando diz, mas virtuosa etc., disto
conclui quais devem ser os cidadaos de quem ela se compde, a saber, virtuosos. Pois o cidadao se
define pela cidade. E porque a melhor cidade se determina pelo melhor fim, primeiro antepde
algumas coisas acerca dele. Segundo, quando diz, mas visto que etc., a partir delas mostra o que é
necessario a melhor cidade, e qual é preciso que ela seja. Quanto ao primeiro, primeiro toca
naquilo que se requer para que o homem seja o melhor. Segundo, quando diz, que, pois etc., em
gue nem todos 0os homens se comportam do mesmo modo em relacdo aquele melhor. Quanto ao
primeiro, deve-se entender que, assim como no universo se encontra um duplo bem, a saber, o
separado e o bem da ordem, e o bem separado é maior do que o bem da ordem, que por ele se
determina, segundo Aristételes no décimo segundo livro da Metafisica; e o bem perfeito se agrega
desses bens: assim, no homem, que se chama menor universo, encontra-se, de certo modo, um



duplo bem, a saber, o que é fim e o0 que é da ordem: e o bem da ordem daquilo que é para o fim se
determina pelo fim; e o bem perfeito do homem se agrega desses dois bens. Supondo, pois, isto,
diz: visto que ha duas coisas pelas quais pode acontecer que todos os homens sejam bons, e sejam
bons os que sao bons: das quais uma é o fim reto das operacodes e a intencao reta dele; a outra é a
descoberta das acdes e dos instrumentos ordenados a esse fim. Pois 0 melhor de cada coisa
consiste em seu melhor fim e na ordenacao das outras coisas a ele. Acontece, porém, as vezes,
gue essas coisas dissoem e consoem entre si. Dissoem, na verdade: porque as vezes se poe um
bom fim, e a intencao reta a ele subjaz. H& erro, porém, na acdo das coisas que sao para o fim, ou
na ordem. As vezes, ao contrario, aquelas coisas que se ordenam ao fim subjazem todas e estdo
retamente ordenadas, mas o fim posto e pretendido € mau. Consoem, na verdade, porque as vezes
acontece que se erra em ambos; tanto no fim quanto nas coisas que sao para ele; assim como
acerca da medicina acontece as vezes que o médico nao julga retamente qual deve tornar-se o
corpo que se restabelece, e a que termo de saulde ele deve ser conduzido. Nem tampouco toma ou
ordena bem aquelas coisas que conduzem ao suposto termo de satde. As vezes, porém, toma
retamente ambos, pondo e pretendendo retamente o fim, e ordenando retamente as coisas que
sao para ele. Ora, os homens, em todas as artes e ciéncias, e universalmente nas virtudes,
pretendem finalmente o melhor naquelas: e por isso é preciso, se devem tornar-se os melhores
nelas, atingir ambos: a saber, o fim reto e a ordenacao das acdes e dos instrumentos que sao para
o fim. Aparece, pois, que em qualquer arte e ciéncia, especulativa ou pratica, o homem é o melhor
pelo melhor fim, e pelas coisas que sao para ele.

Em seguida, quando diz, que, pois, declara que nem todos os homens se comportam do mesmo
modo em relacao a seu melhor, ou seja, a felicidade; dizendo que é manifesto por si que todos os
homens naturalmente desejam bem viver. Pois todas as coisas naturalmente desejam sua
perfeicao. Mas nao a todos os homens é dada igualmente a aptiddo para alcancar isto; mas alguns
estao bem dispostos a adquiri-la, e outros indispostos, seja por causa da matéria, seja por causa da
compleicao natural pela qual sao inclinados a operacdes desordenadas, seja por causa da forma,
porque lhes falta algum dos bens da fortuna que sao necessarios. Pois aquele que deve ser feliz e
bem viver precisa de uma inclinacao natural para isso e de algum sucesso nos bens exteriores.
Pois, se estiver privado de todos os bens da fortuna, é impossivel operar bem. Mas os que estao
melhor dispostos por natureza para isto precisam de menos sucesso; 0s que menos, de mais.
Alguns, também, estao tao depravados pelo hébito, ou por outra coisa, que, ainda que sejam
inclinados por natureza a felicidade e ao bem viver, contudo ndo a buscam pela via ou pelo modo
reto: e assim, que alguém nao seja feliz pode acontecer, ou porque nao pde retamente a
felicidade, ou porque nao busca retamente as coisas que a ela conduzem, ou por ambas as razoes.

Em seguida, quando diz, mas visto que, declara qual deve ser a melhor cidade. E primeiro mostra
qgue, para isso, primeiro é necessario compreender de antemao o que é a prépria felicidade, como
gue antepondo o que se pretende. Segundo, quando diz, dizemos, porém etc., declara aquilo. Na
primeira parte diz: visto que o propdsito de nossa intencao é considerar acerca da melhor
republica, qual seja, e a melhor repUblica é aquela segundo a qual a cidade se governa e vive da
melhor forma, e a cidade que se governa e vive da melhor forma é a que atinge a melhor
felicidade. E por isso é preciso que consideremos de antemao aquilo pelo qual ela se determina.
Ora, determinamos a melhor cidade, ou seja, republica, pela felicidade, como se disse.



Em seguida, quando diz, dizemos, porém, declara o que se pretende. E primeiro antepode a
definicdo da felicidade e a explica. Segundo, quando diz, usard, na verdade etc., mostra qual deve
ser a melhor cidade. Quanto ao primeiro, primeiro antepde a definicao da felicidade posta em
outros lugares; dizendo gque, para a manifestacao do que se pretende, dissemos e determinamos
no livro da Etica, se aquelas coisas que foram determinadas s&o bem Uteis ao propdsito, que a
felicidade é a operacéo e o uso perfeito da virtude, de modo absoluto, e ndo por suposicdo. E, na
verdade, operacao da felicidade, porque o habito estd em poténcia e é imperfeito; ora, chamamos
a felicidade de bem perfeito. E da virtude, porque a virtude é a que aperfeicoa aquele que a tem e
torna boa a sua operacao: ora, a felicidade é o bem perfeito do homem: logo, é segundo a sua
virtude. Mas é uso perfeito, porque uma sé operacao ndo faz o homem feliz, mas muitas e
continuas. Ora, o uso perfeito de algum ato continuado é desse ato, na medida em que o0 uso é o
mesmo que o exercicio. Por isso essa definicdo &, na realidade, a mesma que a que se pde no
primeiro livro da Etica, na qual se diz que é a operacdo do homem segundo a virtude perfeita, e em
uma vida perfeita; de modo que o que aqui se pde como uso perfeito seja 0 mesmo que ali se pde
como em uma vida perfeita.

Em seqguida, quando diz, digo, porém, explica a ultima particula, a saber, ndo por suposicao. Para
cuja evidéncia deve-se entender que o fim, por si, tem razdo de bem. Ora, das coisas que se
ordenam a ele, algumas ha que tém por si alguma razdo de bem, e alguma pela ordem ao fim,
como o remédio doce. Outras, porém, que, enquanto tais, ndao tém razao de bem e de eleito, mas
somente pela ordem ao fim; como o remédio amargo; pois em si nao é eleito, mas somente por
causa da saude. E as primeiras chamam-se bens de modo absoluto. As segundas, porém, chamam-
se necessarias apenas por isto. Diz, pois, que chamo operacao boa por suposicdao aquela que é
necessaria ao fim, mas que em si nao tem razdo de bem. Absolutamente boa, porém, chamo
aquela que em si tem razao de bem, ndo apenas pelo fim, como nas acdes da justica. Pois as
sentencas dos que devem ser condenados e os suplicios e as punicdes deles procedem da virtude
da justica, e sdo, na verdade, necessdrias na cidade, porque de outro modo nado se salvaria a
cidade nem a comunicacao, e tém razdo de bem, porque sao necessarias. Em si, porém, nao sao
eleitas de modo absoluto. Pois seria mais preferivel, se acontecesse que os homens ou as cidades
nao precisassem de tais coisas. Mas as acdes que dizem respeito as honras e a abundancia das
coisas exteriores sao absolutamente eleitas por si. Ora, a razao pela qual as primeiras sao eleitas,
e ndo estas, toca-a dizendo que a escolha das sentencas e dos suplicios e de outras coisas do
género na cidade é a escolha de algo que, enquanto tal, € mau, mas em ordem ao fim. A escolha,
porém, das coisas que dizem respeito as honras e as riquezas e as acoes delas, ao contrario, é a
escolha de certo bem em si, porque sao certas disposicdes ao bem e geracdes dele. Pois a honra
dispoe e é factiva do bem segundo a alma, na medida em que alguém, por causa da honra, opera
coisas grandes e honraveis. As riquezas naturais, porém, sao factivas do bem segundo o corpo
principalmente.

Em seguida, quando diz utetur autem, esclarece a partir do que foi dito qual deve ser a cidade
otima. E a respeito disto, primeiro ele préprio esclarece de que modo o préprio virtuoso usa de
ambos os bens sobreditos. Segundo, quando diz palam autem etc., esclarece que o uso destas
coisas que é segundo a virtude é virtuoso. Terceiro, quando diz necessarium igitur etc., a partir do
que foi dito conclui qual deve ser a cidade étima. Na primeira parte diz que o homem virtuoso, que
tem a virtude perfeita e o apetite ordenado, usa bem daquelas coisas que por si mesmas nao tém
carater de bem, mas sao, contudo, ordenaveis ao fim: por exemplo, a pobreza e a doenca, a falta



de amigos e coisas semelhantes, segundo aquilo que é bem-aventurado e mais perfeito no uso das
coisas contrarias, por exemplo, das riquezas, da salde e dos amigos. Pois realiza uma operacao
melhor a partir da suposicao destas coisas, porque, segundo aquilo que foi determinado por nés
nos discursos morais a Eudemo, é bom e virtuoso aquele para quem os bens absolutamente sao
bens por causa da prépria virtude. Mas aquele para quem os bens absolutamente 6timos ndo sao
6timos nao é bom nem virtuoso; assim como tampouco parece sao aquele para quem as coisas
absolutamente sadias nao sao sadias. Ora, a salde e as riquezas por si mesmas tém carater de
bem: portanto, o virtuoso usara bem delas por causa da virtude. O virtuoso, ademais, usa de todas
as coisas dadas segundo a reta razao, porgque opera pela razao. Ora, a reta razao diz que se deve
usar de cada coisa segundo o que sucede melhor para o fim. Se, portanto, a pobreza e a doenca, e
seus contrarios, sao ordenaveis a felicidade, o virtuoso usara destas coisas, isto é, da pobreza e
das riquezas, do modo melhor que sucede para ela. Semelhantemente também de seus opostos.
Mas, supostas a pobreza ou a doenca, realizard operacdes menos perfeitas, ja que por si mesmas
ndo sao bens. Supostas, porém, as riquezas e a salde, realizara operacdes mais perfeitas, porque
por si mesmas tém carater de bem: assim como o bom curtidor, a partir do couro dado, faz os
melhores sapatos que sucede fazer; mas, a partir do couro melhor, sapatos melhores, e a partir do
pior, piores.

Deve-se entender, para a evidéncia das coisas ditas e das que ja se hao de dizer, que a felicidade
por si mesma nao existe nos bens exteriores, por exemplo nas riquezas, nem tampouco no uso
delas: nas préprias, com efeito, nao existe por si, porque a felicidade ninguém a busca por causa
de outra coisa, ao passo que as riquezas se buscam por causa de outra coisa: seja por causa da
necessidade da vida, seja por causa da operacao da virtude; portanto, nelas nao existe por si.
Tampouco consiste por si no uso delas: pois o 6timo uso das riquezas, que consiste em consumi-
las, como diz Aristételes no primeiro livro da Retérica, parece ordenar-se por si imediatamente ao
bem do corpo, por exemplo a sustentacao da natureza, ou pelo menos ordena-se a outra coisa:
ora, nao dizemos que a felicidade se ordena a outra coisa. E, além disso, a felicidade é operacao da
virtude mais perfeita. Mas o bom uso das riqguezas nao é operacao da virtude mais perfeita, porque
a liberalidade ou a magnificéncia, das quais é operacao, nao sao as virtudes mais perfeitas, mas
antes a prudéncia ou a sabedoria; portanto, no uso delas nao consiste por si a felicidade: é preciso,
contudo, que elas preexistam a prépria felicidade.

Com efeito, a felicidade consiste por si na 6tima operacao intelectual. Ora, para qualquer operacao
Otima, seja especulativa seja pratica, é preciso pressupor a consisténcia do sujeito e a boa
disposicdo. Mas a consisténcia e a boa disposicao nao se dao sem a suposicao daquelas coisas que
sao necessarias a vida e a boa disposicao, as quais sao as riquezas ou 0s bens exteriores: portanto,
€ necessario que as riquezas preexistam a felicidade, tanto especulativa quanto pratica, embora
por outra razao especial sejam pré-necessarias a pratica ou civil. Ora, aquilo que é pré-necessario a
algo parece ordenar-se a isso como a um fim, e como o instrumento a operacao. E por isso as
riquezas se ordenam a felicidade como a um fim, e como o érgao a operacao. Ora, aquelas coisas
gue se ordenam a um fim, ou se comportam em relacao a outra como o érgao a operacao, €
preciso que sejam comensuradas, ou proporcionadas, ao fim ou a acdo, e que nao excedam nem
figuem aguém da medida mediana. As riquezas, portanto, que é necessario preexistirem a
felicidade, é preciso que sejam comensuradas a ela, de modo que nao se busquem nem maiores
nem menores do que sejam necessarias a ela: exigem-se, contudo, maiores para a felicidade
pratica ou civil do que para a especulativa. Pois para a especulativa bastam na medida em que sao



Uteis a sustentacao da vida e a boa disposicao do corpo. Para a pratica, porém, ou civil, exigem-se
para isto e para a expedicdo das operacoes praticas ou civis; e quanto mais perfeita ela é, tanto
maiores. E, se excederem a sobredita comensuracao, ou suprimem totalmente a felicidade, ou pelo
menos a diminuem. Assim como pode ser tamanha a grandeza da flauta que a flautacao sera pior;
e ainda tamanha que de todo nao havera flautagdo. Semelhantemente, se ficarem aquém da
medida segundo a qual as riquezas sao necessarias a felicidade perfeita, em algo, a diminuirao um
pouco. Se, porém, muito, a suprimirao totalmente. Assim como, se a flauta for menor do que a que
é apta a ser movida pelo flautista, a flautacdo serd um pouco mais débil; se, porém, muito, de todo
nao haverda. Assim, pois, a felicidade por si ndo existe nas riquezas, nem por si no uso delas.

Contudo, elas préprias e o uso delas, que nao se da sem elas, sao pré-necessarios a ela segundo
certa medida e proporcao; da qual, se ficarem aquém segundo 0 menos e um pouco, mMenos
perfeita sera a felicidade. E isto pretendia Aristételes quando disse que o virtuoso usara bem da
pobreza e da doenca como sucede, mas que o bem-aventurado estd nas coisas contrarias. Se,
porém, muito, de todo nao havera. E do mesmo modo se comporta também se exceder segundo o
mais a sobredita medida. Se, porém, é necessario que elas preexistam por si ou por outrem, quer
como préprias quer como comuns, isSso nao importa ao propésito; contanto, todavia, que
preexistam segundo isto, a saber, que sejam comensuradas. Aquele modo de preexistir ou de
possui-las de antemao parece, contudo, mais preferivel, no qual sédo possuidas segundo isto, a
saber, que sao necessarias e comensuradas ao préprio fim, e no qual menos sao impedidos os
homens da retidao da operacao, seja pelo afeto seja pela solicitude desordenada a respeito delas.

Em seguida, quando diz palam autem, esclarece que o0s sobreditos usos devem ser virtuosos;
dizendo que é manifesto que é necessario que os usos dos sobreditos bens, a saber, das riquezas e
da saude, e de coisas semelhantes, sejam virtuosos e bons, porque os usos que sao segundo a
virtude sdo virtuosos e bons: ora, os usos dos sobreditos bens por parte do virtuoso provém por si
da virtude: pois o virtuoso, enquanto tal, é virtuoso; portanto, é preciso que os sobreditos usos
sejam virtuosos. Por causa disto creem que os bens extrinsecos, cujo uso é virtuoso, provém
também da virtude. Semelhantemente, que sao causas da felicidade, que é operacao segundo ela:
estimando, como se alguém estimasse que a lira é causa do bem tocar citara mais do que a arte.
Isto, porém, é inconveniente. Pois a arte é a causa principal do tocar citara, como aquilo de onde
procede o principio e a razao do movimento; ao passo gue a lira é como a matéria ou o érgao
movido pela arte. Semelhantemente, a virtude ou a razao é principio da felicidade, como aquilo de
onde procede o movimento ou a razao; ao passo que os bens exteriores sdo como a matéria ou o
6rgao movido por elas.

Em seguida, quando diz necessarium igitur, conclui qual deve ser a cidade 6tima, dizendo. Se é
preciso que a cidade étima seja feliz, e a felicidade é a operacao ou o uso perfeito segundo a
virtude, e o uso perfeito seqgundo a virtude é o uso das boas obras por parte do virtuoso, é
necessario que a prépria cidade, que buscamos como 6étima segundo nosso voto, tenha
abundancia dos bens exteriores cujo uso é necessario, e que ela prépria seja virtuosa: é preciso
gue o uso seja virtuoso. Dentre estas coisas, a primeira é necessario que preexista, e dela a
fortuna é senhora. Pois dizemos que ela é senhora de tais bens. A segunda, porém, é preciso que o
legislador a procure pela disciplina e pelo costume, a saber, que ela prépria seja virtuosa. Pois a
virtuosidade da cidade nao é obra da fortuna, porque é segundo a razao, e a fortuna é causa fora
da razao. Mas é operacdo da ciéncia que dirige e da escolha que inclina.



Em seqguida, quando diz at vero, esclarece a partir do que foi dito quais devem ser os cidadaos, a
saber, virtuosos; dizendo que a cidade nao é virtuosa senao porque os cidadaos que participam da
republica sao virtuosos. Pois a cidade nao é outra coisa senao certa comunidade de cidadaos
segundo alguma razao. Se, portanto, é preciso que a cidade étima seja virtuosa, como foi provado,
é preciso que todos os cidaddos nela sejam virtuosos. Pois supomos agora que na cidade 6tima
todos os cidadaos participam da republica. E por isso ademais devemos considerar de que modo o
cidadao se torna virtuoso. Ora, embora seja bom e preferivel que cada um separadamente seja
virtuoso, é, contudo, melhor e mais preferivel, se acontecer que todos coletivamente sejam
virtuosos. Porque aquilo que é posterior segundo a via da geracao é mais perfeito e melhor entre
os bens e mais preferivel do que aquilo que é anterior, se o ato bom é melhor do que a poténcia
para ele. Ora, todos coletivamente serem virtuosos vem depois, segundo a via da geracao, do que
cada um separadamente ser virtuoso, sendo ambos preferiveis e bons. Portanto, € melhor e mais
preferivel.

Em seguida, quando diz at vero, esclarece por meio de quantas coisas e de que modo se tornam
bons e virtuosos. E a respeito disto esclarece, primeiro, por meio de quantas e quais coisas se
tornam tais. Segundo, quando diz quod quidem itaque etc., quais devem ser eles segundo isso.
Quanto ao primeiro, primeiro propde por meio de quantas e quais coisas se tornam virtuosos.
Segundo, quando diz etenim nasci oportet etc., esclarece. Na primeira parte diz que os homens se
tornam bons segundo a virtude, e virtuosos segundo a razao, por meio de trés coisas. Ora, estas
trés coisas sao a disposicao natural para a virtude, e aquilo que é segundo a razao, e o costume na
operacdo, e também a razdo que dirige.

Em seguida, quando diz et enim, esclarece. E, primeiro, que a natureza contribui para isto.
Segundo, quando diz quaedam autem etc., que o costume contribui. Terceiro, quando diz alia
quidem igitur etc., que a razao contribui. Na primeira parte diz que aquele que deve tornar-se bom
e virtuoso é preciso que seja disposto pela natureza em primeiro lugar. Pois para todas as coisas
gue se fazem pela natureza ou pela arte é preciso supor a matéria e a boa aptidao dela, se aquilo
gue é recebido em outro é recebido segundo o0 modo do recipiente: e por isso aquele que deve ser
bom e virtuoso é preciso que seja bem-nascido para isto: por exemplo, que seja homem tendo
intelecto e razao, mas nao algum bruto irracional. E, além disso, sendo assim homem, que seja
bem disposto segundo o corpo, e, por consequéncia, segundo a alma. Pois os bem dispostos
segundo o corpo, na maioria dos casos, sao bem dispostos segundo a alma. Com efeito, se a alma,
considerada em si, € de uma s6 razao segundo a espécie em todos os homens, e nao admite
intensao e remissao, por ser forma substancial, a diversidade de suas operacdes e propriedades
provird da diversidade dos corpos e da matéria, ou de alguma outra coisa extrinseca.

Em seguida, quando diz quaedam autem, esclarece que o costume contribui para isto; dizendo que
a alguns homens nao é util nascer, isto é, desde o0 nascimento nao estao dispostos para o bem,
nem para a obra do intelecto, mas pelo costume sao transmutados: pois ha alguns que por
natureza se comportam indiferentemente para a virtude e para o contrario, mas pelo costume na
operacao, em relacao a um dos dois, sao determinados a um deles, por exemplo, ou para o melhor
ou para o pior. Mas aqueles que estao bem dispostos para a virtude, por exemplo pelo costume,
precisam da operacao para que se tornem bons; ao passo que aqueles que por natureza se
inclinam para as coisas contrarias nao podem tornar-se bons, ou s6 com dificuldade e muito
costume.



Em seqguida, quando diz alia quidem, esclarece que a razao contribui: dizendo que os outros
animais, diversos do homem, realizam suas acdes apenas pela inclinacao natural, isto &, pelas
memodrias e imaginacdes; mas alguns, pequenos segundo a quantidade, realizam algumas acdes
pelo costume, como aqueles que tém boa estimativa, como o cdo, o cavalo e semelhantes. O
homem, porém, dirige suas acdes pela razao; pois, entre os animais, é o Unico que tem razao, pela
qual é determinado. Por isso € preciso que estas coisas consoem entre si, a saber, a natureza, o
costume e a razao: pois o posterior sempre pressupde o anterior. Com efeito, muitas coisas os
homens realizam fora da natureza e do costume por causa da razao, se por ela se persuadem de
gue o contrario é melhor; assim como aparece no continente, o qual, embora se incline para a
prossecucao da paixao, segue, contudo, a razao que persuade o contrario.

Em seguida, quando diz quod quidem, esclarece quais devem eles ser. E, primeiro, liga o que foi
dito ao que se héa de dizer. Seqgundo, quando diz cum vero etc., prossegue. Na primeira parte diz
que antes foi determinado quais devem ser, segundo a natureza, os que hao de ser virtuosos e
bons, onde se disse quais devem ser os que bem governam. Agora, porém, devemos considerar
quais devem ser segundo a disciplina, a qual se reduzem o costume e a razao: pois aprendem
algumas coisas pela habituacao, mas outras ouvindo outrem que raciocina.

Em seguida, quando diz quoniam autem, prossegue. Querendo mostrar quais devem ser 0s
cidadaos segundo a disciplina, visto que na cidade em que ha alguns que governam e alguns
suditos, primeiro indaga se deve ser a mesma a disciplina dos que governam e dos suditos na
cidade 6tima. Segundo, quando diz quoniam autem civis etc., prossegue o intento principal. E a
respeito disto, primeiro antepde sua intencao e o modo de considerar. Segundo, quando diz
siguidem igitur etc., prossegue. Na primeira parte diz que toda cidade é composta de governantes
e de suditos. Pois em todas as coisas que sao constituidas de véarios elementos, seja pela natureza
seja pela arte, dos quais resulta algo uno comum, quer de coisas conjuntas quer de coisas
separadas, parece haver algo que governa e algo sudito: como foi mostrado no primeiro livro desta
obra. Devemos agora considerar se convém que, na cidade 6tima, alguns e diversos sejam
governantes e suditos por toda a vida, ou 0s mesmos segundo o suposto, diferindo segundo
alguma disposicao: porque é manifesto que a esta divisao se seguira coerentemente aquela sobre
a disciplina deles, da qual tratamos agora. Pois, se de todo forem diversos os governantes e os
suditos, também sera preciso que a disciplina seja outra; se, porém, forem os mesmos, sera a
mesma proporcionalmente. A razao disto é que aquilo pelo qual se determinam o governante e o
sudito é a disciplina reta na ordem a operacao, e a diversidade ou a unidade das coisas que
determinam. Se, portanto, os governantes e os suditos sao de todo diversos, também sua
disciplina sera diversa; e, se sao 0s mesmos, sera a mesma proporcionalmente.

Em seguida, quando diz siquidem igitur, prossegue. E, primeiro, indaga se convém que sejam o0s
mesmos 0s governantes e os suditos, ou ndo. Segundo, quando diz quare et disciplinam etc., a
partir disto conclui o proporcional a respeito da disciplina. Quanto ao primeiro, primeiro mostra
onde convém gue 0s mesmos governem sempre e outros sejam suditos. Segundo, quando diz
guoniam autem hoc non facile etc., esclarece que comumente é melhor e mais necessario que os
mesmos sejam governantes e suditos em tempos diversos. Quanto ao primeiro, deve-se entender
antes que aquele que participa se comporta em relacao ao sudito como o agente em relacao ao
paciente e o que move em relacao ao movido: pois é préprio do que governa mover e dirigir o
sudito, e do sudito, ser movido e dirigido enquanto tal. Ora, o que move e o agente, enquanto tal, é



mais excelente do que o paciente e o movido enquanto tal; porque aguele estad em ato, ao passo
gue este estd em poténcia; e por isso 0 que governa, enquanto governa, é preciso que seja
excelente: ora, a exceléncia do que move em relacao ao movido considera-se, na ordem a
operacado, principalmente quanto a forma dele, depois quanto as disposicdes da matéria que subjaz
a prépria forma, em terceiro lugar quanto as coisas exteriores que coadjuvam a ela prépria. E por
isso é preciso que a exceléncia do que governa em relacao ao sudito, na ordem ao fim, se
considere principalmente quanto a forma, segundo a qual age enquanto tal, depois quanto as
disposicdes da matéria, e por ultimo quanto as coisas exteriores. Ora, a forma segundo a qual
opera o gque governa na republica étima é a disciplina reta sequndo a reta razao, por exemplo a
prudéncia e a virtude civil. As disposicoes da matéria sdo as boas disposicoes dele para estas,
como a inclinacao natural e a boa disposicao do corpo; ao passo que as coisas que coadjuvam
exteriormente sdo o poder e as riquezas. E por isso convém que o que governa na republica 6tima,
se é possivel, exceda o sudito tanto quanto a prudéncia e a virtude, que sao bens da alma, quanto
aos bens do corpo e quanto as coisas exteriores. Donde disse o Filésofo no oitavo livro da Etica:
nao é rei aquele que nao é por si suficiente e superexcelente a todos. E por isso, se se encontrar
algum um sé na cidade ou no reino que superexceda a todos os outros em todas estas coisas, é
justo que ele governe sozinho enquanto for tal: se, porém, segundo a sucessao, tal se encontrar
em algum género, convém que segundo o0 género governe como antes, como se disse no terceiro
livro. Se, porém, se encontrarem varios que assim excedam a restante multidao, convém que eles
governem por toda a vida. E isto é o que ele préprio diz: se houver alguns na cidade que tanto
difiram dos outros quanto cremos que os deuses, isto é, os homens divinos, e os herdis, isto é, os
gue atingem a virtude heroica, que é a mais perfeita das virtudes, sejam intelectuais sejam morais,
diferem dos outros homens comumente, (de modo que, primeiro, segundo a via da geracao,
tenham muita exceléncia segundo o corpo, isto é, segundo as disposicdes materiais, por exemplo
segundo a grandeza e a beleza e a inclinacao para a virtude, e depois também segundo as
perfeicdes da alma, de modo que a exceléncia destes em relacdo aqueles seja manifesta sem
duvida); é manifesto que é melhor que sempre, por toda a vida, os mesmos, a saber, os mais
excelentes, sejam governantes, e o0s mesmos, a saber, os deficientes, sejam suditos. Pois 0 mais
excelente e mais perfeito, enquanto é tal, é apto por natureza a governar aquilo que é deficiente
segundo a natureza em relacao a ele.

Em sequida, quando diz quoniam autem, esclarece que é melhor e mais necessario que
comumente eles governem e sejam suditos segundo tempos diversos. E, primeiro, esclarece que é
melhor que os mesmos sejam governantes e suditos segundo tempos diversos. Segundo, quando
diz at vero quod etc., que é necessdario que os mesmos sejam, segundo algo, outros. Terceiro,
quando diz qualiter igitur etc., de que modo convém que 0s mesmos sejam também outros. Quanto
ao primeiro, deve-se entender que haver alguns que excedam toda a multidao, como se disse
antes, é muito raro, por causa da suma perfeicao deles: ora, o raro é dificil de encontrar; e por isso
diz: visto que nao é facil, agora, nas cidades, tomar ou encontrar alguns tdao excelentes em relacao
a tamanha restante multiddao, nem se encontram reis que difiram tanto dos sdditos quanto os
heréis diferem dos homens, como Escilax disse haver entre os indianos; é manifesto que é melhor
€ mais necessario que 0s mesmos ora governem, ora, porém, sejam suditos alternadamente, por
muitas razoes. Pois aqueles que sdao semelhantes seqgundo a natureza e a virtude tém o mesmo
justo e igual, e devem receber igualmente das coisas comuns. Ora, governar € uma honra comum:
e por isso aqueles gue sao semelhantes segundo o sobredito modo devem governar igualmente.
Mas ndo podem todos ao mesmo tempo; portanto, em tempos diversos. Além disso, a republica



fundada sobre o injusto dos suditos nao é bem duradoura, porque, quando os suditos sdo
oprimidos pela injustica, sao todos maus e insolentes na regiao, os quais, querendo, podem
facilmente corromper a republica: ora, a republica em que 0s mesmos governam sempre, sendo 0s
outros semelhantes, funda-se sobre o injusto e o desigual; portanto, ndo é bem duradoura. Mas,
porgue alguém diria que o poder dos suditos e dos insolentes pode ser reprimido pelo poder dos
governantes, como que removendo isto, diz: os suditos e os insolentes na regiao sao muitos, e tém
muitissimo grande poder. Ora, encontrar governantes em tal quantidade na republica, que sejam
mais poderosos do que todos estes, é algo do niumero das coisas impossiveis; portanto, o poder
daqueles nao pode ser reprimido por estes.

Em seguida, quando diz at vero, esclarece que é preciso que 0s mesmos sejam de algum modo
outros, dizendo: mas é manifesto, para quem considera segundo a razdao e sem duvida, que os
governantes e os suditos é preciso que tenham alguma diversidade, porque o que governa se
comporta em relacdo ao sudito como o que move e é ente em ato em relacdo ao movido e ao ente
em poténcia; ora, estes por si tém alguma diferenca; portanto, é preciso que o que governa e o
sudito difiram de algum modo. E por isso é preciso que o legislador e o cidadao considerem de que
modo convém que eles sejam 0s mesmos e outros, e de gue modo, comportando-se assim,
participarao do governo e da sujeicao.

Em seguida, quando diz qualiter igitur, esclarece de que modo é preciso que eles sejam 0s mesmos
e outros; dizendo que antes, onde se determinou acerca das partes da cidade por si, se falou disto.
Pois a natureza, fazendo no mesmo género de homens um mais novo, outro mais velho,
procedendo do imperfeito ao perfeito, deu-nos o modo pelo qual possamos escolher quando o
mesmo deve mais governar do que ser sudito. Pois € manifesto que o mesmo, enquanto é mais
novo, mais convém que seja sudito. Pois 0 mais novo, enquanto tal, € mais imperfeito, e enquanto
tal, também mais robusto para realizar as obras ministeriais; ora, estas pertencem ao sudito. O
mais velho, porém, é mais perfeito, porque posterior sequndo a geracdo, e segundo a virtude e
segundo o intelecto. Pois as criancas nao julgam pelos sentidos como 0s anciaos, como se diz no
sétimo livro da Fisica, cap. 2. Ora, por estas coisas se determina o que governa, como se disse
antes. Mas, porgue alguém diria que os jovens se indignam se, naquela idade, forem suditos, ele
remove isto dizendo que nenhum jovem bem ordenado se indignara, se for feito sidito na idade da
juventude, nem julga ser mais valente do que os mais velhos e seus progenitores, se, com efeito,
os reverencia. E, nao crendo ser mais valente, ndo se indignard se for feito sudito. E, por outro
lado, porque ha de receber a honra do governo, a partir da ordem da republica, quando for
perfeito. Na idade senil, porém, tem razao pela qual deva indignar-se, se entao nao governar.
Assim, pois, deve-se dizer que convém gue 0S mesmos governem e sejam suditos de um modo,
por exemplo segundo o suposto, e de outro modo, por exemplo segundo 0 mais novo € o mais
velho.

Em seguida, quando diz quare et disciplinam, conclui, primeiro, que a respeito da disciplina se
comporta proporcionalmente. Segundo, quando diz est autem principatus etc., distingue o
governo, para que apareca em que as coisas sobreditas tém verdade, e em que ndo. Primeiro,
portanto, conclui que, se na cidade bem ordenada é preciso que 0s mesmos sejam governantes e
suditos segundo um modo, e outros segundo outro, € necessario que a disciplina deles de um
modo seja uma, de outro modo, porém, seja outra; porgue o que governa e o sudito na cidade
6tima se determinam pela disciplina, por exemplo pela prudéncia e pela virtude, pelas quais este



obedece retamente, aquele conduz retamente; e por isso, assim como os governantes e os suditos
sao 0s mesmos ou outros, também a disciplina é preciso que seja a mesma ou outra. Pois dizem
gue aquele que deve governar é preciso que antes tenha sido sudito, e que o sudito aprenda o que
é preciso que o governante faca: pois ndao governa bem quem alguma vez ndo esteve sob um
principe, como se diz no terceiro livro desta obra.

Em seguida, quando diz est autem, distingue o governo, para que apareca em que tem verdade o
que foi dito. O que faz, primeiro. Segundo, quando diz differunt autem quidem etc., esclarece
donde se ha de tomar a diferenca do sudito em um e outro governo. Na primeira parte diz que o
governo é duplo, como se disse nos primeiros discursos, isto €, no terceiro livro. Um, com efeito,
gue principalmente visa ao bem do que governa, e, por causa do bem do sudito, por acidente. O
outro, porém, é o que principalmente visa a algum bem dos suditos, ou de algo comum ao que
governa e ao sudito e, por consequéncia, a utilidade do que governa. E o primeiro destes chama-se
governo dominativo, que é o do senhor sobre os servos. No governo dominativo, portanto, nao
convém que o mesmo seja governante e sudito segundo algum tempo, mas que 0s mesmos sejam
sempre governantes, por exemplo 0s servos segundo a natureza; pois nao sao semelhantes
segundo a natureza. No governo politico, porém, convém o que foi dito quanto ao governar e ser
sudito, e guanto a disciplina; pois estes sao semelhantes segundo a natureza, porque livres.

Em seqguida, quando diz differunt autem, esclarece donde se ha de tomar a diferenca por si de um
e outro dos governantes. E deve-se entender que, das obras ministeriais, algumas sao mais
honestas, outras, porém, desonestas e servis. As obras ministeriais honestas convém
indiferentemente aos suditos em um e outro governo, mas para um e outro fim. Diz, portanto, que
alguns preceitos, por exemplo os honestos, comumente nao diferem para os servos e para os livres
guanto a operacao: pois do mesmo modo os executam, tanto os suditos livres quanto os servos:
mas diferem mais na ordem ao fim: porque o servo opera por causa do senhor, ao passo que o
livre, por causa de si ou do bem comum. E isto acontece por causa disto, a saber, porque é
honesto para os suditos livres exercer muitas daquelas coisas que parecem obras ministeriais,
como se disse, e as acdes nao diferem assim como honesta e desonesta, consideradas em si
mesmas, como na ordem ao fim, por causa do qual sao e se dizem mais honestas e desonestas do
que segundo si mesmas, e enquanto sao naturais.
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