Licao 11

Visto que a vida consiste em 6cio e negdcio, é preciso que as leis instruam os cidadaos ndo menos
para a paz do que para a guerra.

1046. Visto que dizemos ser a mesma a virtude do cidaddo e do que governa, e do homem 6étimo,
mas que o0 mesmo é preciso que se torne primeiro sudito e depois governante; isto certamente ha
de ser tratado pelo legislador, a saber, de que modo os homens se tornam bons, e por meio de
quais invencdes, e qual é o fim da vida 6tima.

1047. Ora, sao divididas duas partes da alma: das quais esta, com efeito, tem razao por si mesma,
aquela, porém, nao a tem por si mesma, mas pode obedecer a razao: das quais dizemos serem as
virtudes segundo as quais o0 homem de algum modo se diz bom. E, dentre estas, em qual delas
mais reside o fim, para os que dividem assim como nés dizemos, nao é pouco manifesto de que
modo se deve dizer. Pois sempre o que é pior é por causa do melhor: e isto é manifesto
semelhantemente nas coisas que sao segundo a arte e nas que sao segundo a natureza.

1048. Melhor, porém, é o que tem razdo. Mas é dividido de dois modos, segundo o modo pelo qual
costumamos dividir: esta, com efeito, é a razao pratica, aquela, porém, a especulativa. Do mesmo
modo, portanto, é necessario que também esta parte seja dividida: a saber, e digamos que as
acdes se comportam proporcionalmente: e é preciso que, por natureza, as da parte melhor sejam
mais preferiveis para os que podem alcanca-las, ou todas, ou as duas. Pois sempre, para cada um,
é maximamente preferivel aquilo pelo qual Ihe é dado alcancar o supremo.

1049. Ora, também toda a vida é dividida em nao-vacancia e vacancia, e guerra e paz. E, dentre
as coisas agiveis, estas, com efeito, dividem-se em necessarias e (teis, aquelas, porém, em boas, a
respeito das quais é necessario que seja a mesma a escolha, tanto para as partes da alma quanto
para as acoOes delas: a guerra, com efeito, por causa da paz; a ndo-vacancia, porém, por causa da
vacancia, e as coisas necessarias e Uteis por causa das boas.

1050. Para todas as coisas, portanto, é preciso que o politico, considerando, estabeleca as leis,
tanto segundo as partes da alma quanto segundo as acdes delas; mais, porém, para as coisas
melhores e para os fins. E do mesmo modo também a respeito das vidas e das divisdes das coisas.
Pois é preciso poder nao-vacar e guerrear, mas mais conduzir a paz, e vacar, e realizar as coisas
necessarias e Uteis, mas mais é preciso realizar as boas.

1051. Por isso, tendo em vista estas intencodes, é preciso educar tanto os que ainda sdo meninos
quanto as outras idades quaisquer que necessitem de educacao.

1052. Ora, os que agora parecem melhor governar entre os gregos, e os legisladores que
instituiram estas constituicdes, nem para o fim 6timo parecem ter ordenado as coisas relativas as
constituicdes, nem para as virtudes, as leis e a educacao. Mas gravemente declinaram para
aquelas coisas que parecem ser Uteis e superadoras. Semelhantemente a estes, também alguns



daqueles que escreveram posteriormente proferiram a mesma opiniao: pois, louvando a
constituicao dos lacedemoénios, louvam a intencao do legislador, porque estabeleceram todos os
estatutos da lei para o comandar e para a guerra.

1053. As quais coisas também segundo a razado sdo facilmente arguiveis, e pelas obras sdao
refutadas. Pois, assim como a maioria dos homens tem zelo por dominar muitos, porque com muito
sucesso se tornam mais afortunados, assim também Tibron parece, louvando o legislador dos
lacedemoénios, e cada um dos outros que escreveram acerca da constituicdao deles, porque, pelo
fato de terem sido exercitados para os perigos, governavam muitos.

1054. Ainda que seja evidente que, visto que agora ja nao pertence aos lacedemdnios governar,
nem sao felizes nem o legislador foi bom. Ainda, porém, é ridiculo, se, permanecendo nas préprias
leis, e nada impedindo que usassem das leis, abandonaram o viver bem.

1055. Nao estimam retamente, tampouco, acerca do governo, que é preciso parecer que o
legislador honra. Pois, do que é governar despoticamente, o governo dos livres é melhor e mais,
com virtude.

1056. Ainda, porém, nao por causa disto se deve julgar feliz a cidade, e louvar o legislador, porque
pdde prevalecer para governar sobre os vizinhos. Pois estas coisas tém grande dano. Pois é
evidente que também para o poderoso dos cidadaos isto se ha de tentar buscar, de que modo
possa governar a prépria cidade: do que, com efeito, os lacedemonios acusam o rei Pausanias, e
isto tendo ele tamanha honra.

1057. Portanto, nem politica, nem proveitosa, nem verdadeira é nenhuma de tais leis e razdes.
Pois é preciso que o legislador realize estas coisas 6timas, tanto singularmente quanto
comumente, nas almas dos homens. E aquele empenho, que é dos homens e que é dos
adversarios, ndo por causa disto é preciso meditar, para submeter a servidao os indignos; mas,
primeiro, para que eles préprios nao sirvam a outros, depois, para que tenham zelo pela
presidéncia por causa da utilidade dos suditos, mas nao por causa do dominio despdético sobre
todos. Em terceiro lugar, exercer o dominio despdtico sobre os dignos de servir.

1058. Ora, que é preciso que o legislador se empenhe mais por causa da ordem e da paz,
testemunham as coisas que acontecem de fato. Pois a maioria de tais cidades, enquanto
guerreiam, com efeito, salvam-se; depois, porém, que obtiveram o governo, perecem; pois
contraem ferrugem, como o ferro, conduzindo a paz. E a causa é o legislador, por ndo educar para
poder vacar.

1059. Ora, visto que parece ser o mesmo o fim, tanto comumente quanto singularmente para os
homens, e que é necessario ser o mesmo o termo para o homem 6timo e para a constituicao
6tima; é manifesto que é preciso que existam as virtudes que sao para a vacancia.

1060. Pois o fim, como se disse muitas vezes, é a paz, com efeito, da guerra, e a vacancia, porém,
da ndo-vacancia. Ora, sao Uteis para a vacancia, e para a diversao, tanto as virtudes cuja obra estd
na vacancia quanto aquelas cuja obra esta na nao-vacancia. Pois é preciso que existam muitas das
coisas necessarias, para que em seguida se vace: por isso convém que a cidade seja temperante, e
forte e perseverante. Pois, segundo o provérbio, ndo ha vacancia para os servos.



1061. Ora, 0os que ndo podem correr perigo virilmente sdo servos dos que os invadem. E preciso,
portanto, da fortaleza e da perseveranca para a nao-vacancia, da filosofia, porém, para a vacancia,
e da temperanca e da justica em ambos os tempos, e mais para os que conduzem a paz e vacam.
Pois a guerra, com efeito, forca a ser justos e a agir temperantemente; ao passo que a fruicao da
boa fortuna e o vacar com a paz tornam mais injuriadores. Portanto, precisam de muita justica e de
muita temperanca os que parecem agir da melhor maneira e desfrutar de todas as coisas bem-
aventuradas; como, se ha alguns que estao, como dizem os poetas, nas ilhas dos bem-
aventurados, pois estes maximamente precisarao de filosofia, e de temperanca, e de justica, tanto
mais quanto mais vacam na abundancia de tais bens.

1062. Que, portanto, é preciso que a cidade que ha de ser feliz e que ha de ser virtuosa participe
destas virtudes, é manifesto. Pois, sendo torpe nao poder usar dos bens, e ainda mais parecer bons
guando ndo vacam e guerreiam, mas servicais quando conduzem a paz e vacam; por isso é preciso
nao se empenhar pela virtude como a cidade dos lacedemoénios. Pois eles, com efeito, ndo diferem
dos outros nisto, a saber, por ndo julgarem os mesmos bens que os outros como 0s maximos dos
bens; mas por estes se tornarem maiores por meio de certa virtude. Visto, porém, que ha bens
maiores do que os da guerra, e que a fruicao destes, ou a das virtudes, e alguém por causa dela
propria, € manifesto a partir destas coisas.

Depois que o Filésofo mostrou que, na republica reta, dos governantes e dos suditos é a mesma
disciplina de um modo, e de outro modo é outra, passa agora a esclarecer de que modo e por meio
de quais invencdes se tornam os cidadaos bem disciplinados ou virtuosos. E a respeito disto,
primeiro apresenta sua intencao e a ordem de considerar. Segundo, quando diz divisae sunt autem
etc., prossegue. Na primeira parte diz: visto que pretendemos considerar principalmente de que
modo, e por meio de que coisas, o cidadao se torna disciplinado e virtuoso, e € a mesma a
disciplina ou virtude do cidadado 6timo na republica étima, pela qual é ordenado a felicidade mais
perfeita, que é o fim, e também a daquele que nela governa, e semelhantemente a do homem
6timo, ainda que seja preciso que o0 mesmo seja primeiro sudito quando é jovem e imperfeito, e
depois governante quando é perfeito: deve o que governa a cidade, ou o legislador, considerar
mais de que modo e por meio de quais invencdes se tornam os homens étimos e bem
disciplinados. E, porque a razdo destas coisas se toma a partir do fim dltimo da vida humana, deve-
se considerar qual é aquele fim. Pois, mostrado isto, aparecerad de que modo e por meio de quais
invencoes os cidadaos se tornam bem disciplinados e virtuosos.

Em seqguida, quando diz divisae sunt, prossegue. E, primeiro, esclarece qual é o fim ultimo da vida
humana. Segundo, quando diz quoniam autem idem finis etc., esclarece que o homem e a cidade
felizes é preciso que tenham todas as virtudes. Terceiro, quando diz qualiter autem et per quae
etc., esclarece por meio de que coisas e de que modo serao bem disciplinados, ou virtuosos. Ora, o
que seja a felicidade, esclarece-o pela divisao das partes da alma, primeiro. Segundo, quando diz
divisa est autem vita tota etc., esclarece que a vida humana e as coisas agiveis pelo homem se
dividem proporcionalmente e se comportam segundo as sobreditas partes da alma. Quanto ao
primeiro, primeiro mostra que a felicidade consiste naquilo que pertence a parte racional da alma
por esséncia. Segundo, quando diz melius autem etc., esclarece que ela consiste na operacao da
parte especulativa da alma racional. Quanto ao primeiro, deve-se entender que o fim dltimo da
vida humana nao consiste principalmente em alguma daquelas coisas que por si pertencem ao
corpo (pois o corpo e as perfeicdes dele sao por causa da alma); mas antes em alguma daquelas



coisas que pertencem a alma, a qual é a parte mais excelente do homem. Ora, na alma hé que
considerar a parte racional de qualqguer modo, e a de todo irracional. Ora, no ato da parte de todo
irracional da alma nao pode consistir o fim Gltimo da vida humana; pois é necessario que ele
consista em algo que é préprio do homem, no qual se distingue dos outros, porque o fim ultimo do
homem Ihe é proprio: ora, a parte de todo irracional da alma é comum a ele e aos outros: portanto,
nao consistiria em alguma perfeicao pertencente aquela parte, mas antes em alguma pertencente
a parte racional da alma de algum modo. Mas, como esta parte da alma se divide em varias, quer o
Fildsofo esclarecer na perfeicdo de qual delas consiste, dizendo: as partes da alma que tem razao
sao duas, distintas uma da outra: das quais uma é a que é racional por esséncia, recebendo a
razdo na razao do que uma coisa é, ao passo que a outra é a que por si ndo é racional, nem recebe
a razao na razao que diz o que uma coisa €, mas é racional segundo certa participacao, porque é
apta por natureza a obedecer a razao, ou a ser ordenada ou conduzida por ela.

Ora, de cada uma destas partes da alma racional ha algumas virtudes morais; por exemplo, a
temperanca, a justica na irracional. Na racional por esséncia, porém, hd as razdes, por exemplo a
prudéncia, a sabedoria. E € manifesto, a partir do que foi dito, que no ato de alguma destas
consiste o fim ultimo do homem: mas em qual e no ato de qual, é manifesto de que modo se deve
dizer aqueles que dividem as partes da alma racional sequndo o modo como nés as dividimos.
Pois, em cada género, aquilo que é pior e menos bom é por causa do melhor: e isto aparece por si,
tanto nas coisas que sao feitas pela natureza quanto nas que sao feitas pela arte. Pois, na
natureza, a matéria é por causa da forma, e os elementos primeiros simples sao por causa dos
mistos, nos quais os imperfeitos sao por causa dos perfeitos, por exemplo no género dos animais.
Semelhantemente também nas coisas que sdao segundo a arte se comporta: pois as madeiras e as
pedras sdo assim dispostas por causa da forma da casa, e a casa é por causa da habitacdo. Ora, a
razao do que foi dito é que aquilo que é pior em cada género tem carater de imperfeito e de ente
em poténcia: ao passo que o melhor no mesmo género tem carater de perfeito e de ente segundo
o ato. Ora, o imperfeito e o ente em poténcia se comportam em relacdo ao perfeito e ao ente em
ato como a poténcia em relacdo ao ato no mesmo género. Ora, a poténcia é por causa do ato no
mesmo género: portanto, o ente em poténcia e o ente imperfeito é por causa do ente em ato e do
perfeito, e, ademais, o pior é por causa do melhor no mesmo género. Ora, o racional por esséncia é
melhor, entre as partes da alma, do que o racional por participacao: porgue aquilo que por
esséncia é tal € melhor e mais perfeito do que aquilo que por outro é tal: portanto, o racional por
participacdo serd por causa do racional por esséncia, e, por consequéncia, a perfeicao dele serd
por causa da perfeicao deste. Se, portanto, aquilo por causa do qual outro existe tem carater de
fim em relacdo aquele, a parte da alma racional por esséncia, e alguma perfeicdo dela, sera fim da
parte racional por participacao e da perfeicao dela.

Em seguida, quando diz melius autem, esclarece que o fim Ultimo da vida humana consiste na
operacao da parte especulativa da alma; dizendo que a parte da alma racional por esséncia é
dividida em duas partes, como comumente costumamos dividir: das quais uma é a pratica, que
raciocina acerca das coisas agiveis que podem comportar-se de outro modo: a outra, porém, a
especulativa, que se ocupa principalmente da natureza dos entes, e dos que é impossivel
comportarem-se de outro modo enquanto tais. E, porque as operacdes se dividem
semelhantemente aos principios, e se comportam entre si proporcionalmente como aqueles; é
necessario que as operacdes de tais partes sejam divididas, e que uma seja a operacao pratica, a
outra, porém, a especulativa, e que estas se comportem entre si proporcionalmente, assim como o



pratico se comporta em relacdo ao especulativo. E, por consequéncia, as operacdes da parte
melhor segundo a natureza é preciso que sejam melhores por si e mais preferiveis para aqueles
gue podem alcanca-las, ou todas as operacdes ou pelo menos as duas, se nao forem sendo duas.
Pois a operacao segue a natureza por si, e por isso a do mais perfeito é mais perfeita, e para cada
um é mais preferivel aquilo pelo qual pode atingir o supremo e o mais perfeito; ora, isto é a
operacao do mais perfeito seqgundo a natureza. Do que se ha de tomar esta proposicao: que a
operacao da parte melhor e mais excelente da alma é melhor, e mais preferivel absolutamente, e,
por consequéncia, tem mais carater de fim. Ora, a parte especulativa da alma é melhor e mais
perfeita por natureza do que a pratica. O que, com efeito, aparece a partir da razao do objeto. Pois
aquela parte da alma intelectual é mais perfeita e melhor, no género do intelecto, cujo objeto tem
mais carater de inteligivel: porgue a natureza da poténcia se considera a partir da razao do objeto,
e 0 mais inteligivel segundo a natureza é mais perfeito no género dos inteligiveis. Ora, o objeto do
intelecto especulativo tem mais carater de inteligivel do que o objeto do intelecto pratico. Pois o
objeto deste é o bem agivel, e que pode comportar-se de outro modo; os quais tém menos carater
de inteligivel por causa da razao do movimento e da possibilidade acrescentados. Ora, o objeto do
intelecto especulativo é a natureza dos entes intransmutdveis, ou ndo enquanto transmutaveis, os
gquais tém mais carater de inteligivel, como mais remotos do movimento e da matéria: portanto, a
parte especulativa da alma serd mais excelente e mais nobre do que a pratica. Segue-se, portanto,
gue a operacao dela serd mais perfeita e mais preferivel, e terd mais carater de fim. Desta razao
principal, o Filésofo pde somente a maior, com o esclarecimento dela.

Em sequida, quando diz divisa est, esclarece, primeiro, que toda a vida humana e as coisas agiveis
pelo homem se dividem semelhantemente as partes da alma e as acdes, e que as coisas que
dividem se comportam proporcionalmente a elas. Segundo, quando diz ad omnia quidem igitur
etc., a partir do que foi dito conclui alguns coroléarios. Terceiro, quando diz qui autem nunc etc.,
reprova a opiniao de alguns, contraria ao que foi dito. Primeiro, portanto, diz: visto que os atos e os
objetos se dividem proporcionalmente as préprias poténcias, e as coisas que dividem se
comportam entre si assim como as préprias poténcias entre si, toda a vida humana, isto é, a
conversacao segundo a razao, que é o ato da alma que tem razao, é dividida proporcionalmente as
sobreditas partes da alma em negdcio, isto é, no exercicio das virtudes morais principalmente, que
sao para com o outro, e em 6cio, isto é, no exercicio das virtudes contemplativas, que mais se
realiza no 6cio, e no exercicio da guerra e da paz: e as coisas agiveis pelo homem sdo divididas em
bens necessarios e Uteis ao fim, e em bens segundo si mesmos, a respeito dos quais é preciso
comportar-se com escolha assim como a respeito das partes da alma; de modo que, assim como a
parte da alma racional por participacao é por causa da racional por esséncia, e esta por causa da
especulativa, assim aqui a guerra deve ser buscada por causa da paz, e o exercicio das virtudes
praticas por causa do 6cio na contemplacdo, como dird em seguida mais amplamente, e os bens
necessarios e Uteis ao fim por causa daquelas coisas que sao bens segundo si mesmos.

Em seqguida, quando diz ad omnia, conclui dois coroldrios. O segundo naquele lugar, quare ad has
etc. No primeiro diz: porque é préprio do governador civil e do legislador tornar bons, por meio das
leis e dos costumes, os cidaddos da cidade, convém ao governador, tendo em vista todas as coisas
sobreditas, ordenar as leis; por exemplo, tendo em vista as partes da alma, deve, com efeito,
estabelecer leis pelas quais sejam bem dispostas para as virtudes e as acdes, e pelas quais as
acoes delas sejam dirigidas segundo a razao; e deve ser mais solicito em ordenar as coisas
melhores, e que tém carater de fim; por exemplo, a respeito da parte mais principal da alma, e das



acdes dela: pois assim vemos a natureza ser mais solicita a respeito das coisas mais nobres. Do
mesmo modo convém que ele estabeleca leis a respeito das vidas, isto é, das conversacoes, e a
respeito das divisdes das coisas agiveis, por exemplo a respeito das Uteis e das boas segundo si
mesmas, para dirigir nelas. Pois convém as cidades ter o poder de realizar as operacoes das
virtudes praticas, e guerrear alguma vez, o que se faz no ndo-vacar; e, ademais, viver no écio e na
tranquilidade, e tanto mais quanto isto € melhor, o que se faz na vacancia: e é preciso que elas
possam realizar as coisas Uteis ao fim, mas mais aquelas que sao boas segundo si mesmas. Ora,
para todas estas coisas precisam ou de certos habitos, ou de um costume que incline, ou de leis e
razao que dirijam.

Em seqguida, quando diz quare ad has, conclui o segundo coroldrio, pretendendo que, porque das
operacdes semelhantes se tornam habitos e operacdes semelhantes, e sao dirigidas pelas leis, e
nao pouco difere habituar-se assim ou assim desde jovem; mas é muito conveniente, na cidade
ordenada, que os que ainda sao meninos sejam educados e habituados segundo a intencao das
leis, a obedecer-lhes e a operar segundo elas; semelhantemente, os que sdo de outra idade que
necessita de educacao e de habituacao. Pois as coisas habituais sdo mais deleitdveis. E as coisas
mais deleitaveis se operam mais de bom grado e mais facilmente.

Em seguida, quando diz qui autem, reprova a opiniao contraria a alguns dos pontos sobreditos. E,
primeiro, toca na prépria opinidao e a reprova. Segundo, quando diz quod autem oportet etc.,
manifesta algo tomado antes. Quanto ao primeiro, primeiro toca na opiniao errénea. Segundo,
quando diz quae est secundum rationem etc., a reprova. Terceiro, quando diz neque itaque etc.,
conclui o contrario dela, que é o intento principal. Na primeira parte diz que alguns dos gregos, que
por alguns se dizem governar da melhor maneira, e os legisladores que instituiram suas republicas,
pecaram contra as coisas sobreditas em dois pontos. Primeiro, com efeito, porque nao ordenaram
a ordem civil ao fim étimo do homem. Segundo, porgue as leis que significam a ordem civil e a
educacao nao as instituiram para as operacdes das virtudes 6timas, mas antes declinaram para
aguelas coisas que parecem Uteis, pelas quais pudessem enriquecer e ultrapassar, dominando os
outros. Semelhantemente também alguns dos que filosofavam, que escreveram acerca da
republica posteriormente, enunciaram a mesma opinidao, por exemplo Platao e alguns outros que,
louvando a republica dos lacedemoénios, louvaram a intencao do legislador, porqgue ordenou todos
os estatutos para governar os vizinhos, e para a guerra, pela qual fossem submetidos.

Em seqguida, quando diz quae et secundum, a reprova; e, primeiro, a partir das préprias operacoes
a manifesta refutada. Segundo, quando diz non recte autem etc., por meio de razodes. Ora, a partir
das obras ensina que ela é refutada de dois modos. O segundo faz naquele lugar, quamvis palam
etc. Na primeira parte diz que a republica e as leis e os estatutos dos sobreditos facilmente podem
ser refutados pela razao e pelos fatos ocorrentes estao refutados. Pois, se a ordem civil deles e as
leis e as educacdes fossem étimas, entdo, pela virtude delas, governariam os outros: agora, porém,
nao vemos isto. Pois, assim como a maioria dos homens deseja governar muitos, porque os
governantes parecem ter sucessos afortunados, assim Tibron e qualquer outro que escreveu
acerca da republica dos lacedemoénios louvaram o legislador deles, porque governavam muitos,
nao, com efeito, por causa da ordem civil por si, mas porque estavam exercitados para os perigos
das guerras, ainda que também seja manifesto que agora ndao governam muitos, nem tampouco
sao felizes, permanecendo a mesma republica. O legislador, portanto, ao ordenar a sobredita
republica, nao foi bom.



Em seguida, quando diz quamvis palam, pde o segundo; dizendo que, ademais, é digno de
escarnio, se os sobreditos lacedemodnios, perseverando nas mesmas leis pelas quais antes, e nada
os proibindo de viver segundo elas, ndo vivem bem segundo a razao. Pois é irracional que, se as
leis deles e a republica sao retas, os que vivem segundo elas nao vivam retamente. Ora, é
evidente que eles, mantendo as mesmas leis, ndo conduzem a vida 6tima: portanto, as leis e a
ordenacao da republica deles nao sao retas.

Em seqguida, quando diz non recte, ensina que ela é refutdvel pela razao; e principalmente quanto
ao governo. E a respeito disto, primeiro pde uma razao. Segundo, quando diz praeterea etc., outra.
Na primeira parte diz que o legislador dos lacedemonios e dos outros sobreditos nao tém reta
estimacao acerca do governo supremo na republica, o qual maximamente parecem honrar e
julgam dever ser honrado, como o 6timo: pois o governo deles é o governo dominativo, pelo qual
governam mesmo os indignos de servir. Pois, do que tal governo, é mais excelente o outro
governo, o civil dos livres, e mais segundo a virtude; por isso serd mais digno de louvor.

Em seguida, quando diz mas ainda, apresenta a segunda razao; dizendo que nao é razoavel crer
que a cidade seja feliz e louvar o seu legislador porque pode dominar sobre os vizinhos de
qualguer modo: pois domina-los de qualguer maneira ndo é o melhor, mas traz grande dano a
cidade. Pois se isto fosse o melhor, se na cidade se encontrasse alguém mais poderoso que os
outros, conviria que ele governasse sozinho a prépria cidade e tentasse de que modo poderia
submeté-la toda a si mesmo: a respeito do que, como de uma inconveniéncia, os lacedemonios
censuraram Pausanias, seu rei, o qual, tendo entre eles a honra real e riquezas e muitas
possessdes, quis governar sozinho a prépria cidade deles. Portanto, o referido modo de governar
ndo é o melhor.

Em seguida, quando diz e assim tampouco, conclui o contréario; dizendo que, pelas razdes acima
expostas, € manifesto que nenhuma das leis referidas e das razdes que se ordenam ao referido
modo de governar é civil, isto é, ordenada da melhor forma, nem proveitosa as cidades; nem
tampouco é verdadeira em si; porgue nao estd ordenada ao melhor fim, como pretendem. Pois o
legislador deve incutir nas almas dos homens as mesmas coisas 6timas tanto em particular quanto
em publico; e o zelo que os cidadaos tém, tanto para com os cidadaos quanto para com os
adversarios, ndo deve ordenar-se a submeter a servidao aqueles que nao sao naturalmente servos.
Pois tal dominio, sendo contra a inclinagdo natural, nao pode ser continuo nem amigavel. Mas
devem visar, em primeiro lugar, a que eles mesmos nao se tornem servos de outros, sendo disso
indignos. Em segundo lugar, se desejarem o poder, que o desejem em vista da utilidade dos
suditos e nao da prépria; e nao para domina-los despoticamente. Pois esta é a diferenca entre o
[poder] despético e o civil: que aquele que governa com poder despdtico governa por si mesmo,
ndo em vista da utilidade do sudito; ao contrdrio se da com o civil, como foi dito no terceiro livro
desta obra. Em terceiro lugar, devem visar de que modo governarao aqueles que nasceram para
servi-los: pois isto é justo, e contra tais é licito mover guerra justa, se forem rebeldes.

Em seguida, quando diz mas o que, esclarece por meio de um sinal certo pressuposto; dizendo que
aquilo que aparece ao sentido testemunha a favor da razdo; porque o legislador deve visar mais a
paz do que a guerra, e empenhar-se mais em vista daquela do que desta, como foi pressuposto
antes. Pois vemos que a maioria das cidades, enquanto estdo no exercicio da guerra contra os
adversarios, se conservam. Mas quando prevalecem contra eles e vivem em paz, corrompe-se a



sua republica. Pois os que guerreiam tém muitas virtudes, como foi dito antes, a saber, de
temperanca, fortaleza, liberalidade e religiao, por causa das quais Sa0 menos injuriosos uns para
com os outros. Ja os que estdo em paz nao tém ocasido de exercitar-se em atos deste tipo de
virtudes, mas entregam-se aos prazeres, acumulando riquezas pelas quais julgam poder viver
voluptuosamente: por causa disso tornam-se injuriosos uns para com os outros e provocam
sedicao. Pois, levando uma vida delicada e tranquila, contraem como que a ferrugem de maus
habitos e costumes: mas 0s que se exercitam nas coisas bélicas tornam-se resplandecentes pelos
atos das virtudes, como o ferro, que, quando ocioso, facilmente contrai ferrugem, mas quando
trabalhado, embora o uso o consuma, contudo o torna brilhante e o corrige, como diz Séneca. E a
causa disto foi o préprio legislador deles, que ndo lhes ordenou ocupacdes honestas as quais se
dedicassem quando cessassem das guerras, por exemplo o exercicio do estudo na filosofia e em
suas partes; pois este tem muitos e admiraveis deleites pela sua pureza e firmeza, como diz o
Filésofo no décimo livro da Etica.

Em seguida, quando diz mas visto que, esclarece que a cidade e cada individuo, para serem
absolutamente felizes, devem possuir toda virtude. E primeiro esclarece isto. Segundo, quando diz
que, portanto, etc., conclui o que foi esclarecido, acrescentando certa persuasao. Quanto ao
primeiro, primeiro mostra que aquele que deve ser feliz absolutamente deve possuir antes todas as
virtudes que se exigem para o écio. Segundo, quando diz pois o fim é etc., mostra que é preciso
possuir antes todas as virtudes, tanto as que se ordenam ao écio quanto as que nao se ordenam
ao 6cio. Quanto ao primeiro, deve-se entender que, se ha um fim, é necessario que preexistam
aquelas coisas que sao por si em vista do fim; assim como, se ha o tocar flauta, é necessério que
preexistam as flautas. Ora, o Ultimo fim de cada homem é uma contemplacdo de algum inteligivel;
e 0 mesmo é o fim de toda cidade otimamente ordenada, como foi mostrado no principio deste
sétimo livro. A este, porém, ordena-se primeiro o habito do intelecto mais perfeito, cujo ato é a
especulacdo do primeiro inteligivel. Depois, os habitos imperfeitos do mesmo, pelos quais é
dirigido na especulacao dos entes cujo conhecimento é caminho para o conhecimento do primeiro
inteligivel. Em terceiro lugar, os habitos da parte apetitiva da alma, pelos quais o apetite é
regulado para que o homem nao se desvie, contra a razao, dos primeiros inteligiveis, retido em
torno das paixdes e dos movimentos irracionais. Depois, as virtudes pelas quais adquire os bens
exteriores, na medida em que sao necessarios ao fim, e repele os movimentos das coisas que dele
o impedem. Portanto, é necessério, se o fim de cada homem ou da cidade existe, que preexistam
todas as virtudes deste tipo. E por isso diz que, visto que parece ser o mesmo o fim comumente de
todos os homens enquanto sao homens absolutamente e de cada um tomado singularmente
enquanto homem, e o mesmo o Ultimo termo das acdes do melhor varao e da melhor republica,
como foi mostrado antes neste sétimo livro; e sendo isto a especulacao perfeita dos primeiros
inteligiveis, que consiste no 6cio afastado das coisas exteriores, e ordenando-se sobretudo a este
todas as virtudes que se ordenam ao repouso do homem das coisas exteriores: é manifesto que, se
o0 homem em si mesmo ou toda a cidade for feliz, € necessario que preexistam todas as virtudes
gue se ordenam ao 4Cio ou repouso.

Em seguida, quando diz pois o fim, esclarece que é necessario possuir antes todas as [virtudes]
gue se ordenam ao 4cio e as que se ordenam ao nao-écio. E primeiro faz isto. Segundo, quando diz
mas as que nao tém etc., aborda que as virtudes se ordenam ao 6cio e ao ndo-écio, e as que se
ordenam a ambos. Quanto ao primeiro, pretende que, como foi dito, todas as virtudes que se
ordenam ao 6cio sao pré-exigidas para a felicidade de cada cidade: mas ao 6cio da contemplacao



ordenam-se todas as virtudes, tanto as que sdo para o 6cio quanto as que sdo para o nao-94cio;
logo, todas sao pré-exigidas para a felicidade. Esclarece a menor deste [argumento], dizendo que,
como foi dito acima muitas vezes, o fim da guerra é a paz: pois ninguém guerreia em vista da
guerra, mas antes em vista da paz, como se diz no décimo livro da Etica. E o fim das obras que ndo
estao no 6cio sao aquelas que estdo no 6cio; porque aquelas cuja obra esta no écio e no ndo-écio
sao Uteis ao 6cio e ao deleite que nele ha, ou porque na sua operacao consiste o fim, ou porque
dispdem para ele, ou removem os impedimentos. Pois se alguém deve gozar do écio, é preciso que
muitas coisas preexistam. E necessario, portanto, que a cidade e cada um que deve ser feliz
tenham temperanca e justica e sabedoria e as demais virtudes deste tipo que se ordenam ao 4cio,
e fortaleza e perseveranca, e as que se ordenam ao nao-6cio. E digo que a cidade que deve ser
feliz precisa possuir antes as virtudes que se ordenam ao 6cio quanto as suas partes principais,
gue sao os homens livres, nao quanto aos servos. Pois aos servos nao pertence o 6cio, como diz o
provérbio.

Em seguida, quando diz mas aquele que, aborda quais sao as virtudes que por si se ordenam ao
6cio ou a ambos; pretendendo que se precisa daquelas virtudes para o ndao-6cio e para a guerra,
pelas quais sao impedidos de ser servos de outros: mas aqueles que nao estao dispostos a
enfrentar os maiores perigos que hé na guerra, nem sao perseverantes neles, sao servos daqueles
gue os invadem, [perigos] que sao afastados pela fortaleza e pela perseveranca. Portanto, precisa-
se das virtudes da fortaleza e da perseveranca para o nao-6cio. Ja a filosofia é necessaria para o
6cio da contemplacao, pois a contemplacao é a sua obra. Para ambos, porém, sao necessarias a
temperanca, pela qual se reprimem os movimentos das concupiscéncias, e a justica, pela qual se
dirigem as operacdes do homem para com outro: contudo, mais para os que gozam do écio e
levam a paz do que para os que nao gozam do écio: por causa do exercicio da guerra e do perigo
gue nela ha, dispdbem-se para as obras da temperanca, porque, segundo o poeta, se tirares os
dcios, pereceram os arcos de Cupido: mas [dispdem-se] para as obras de muitas outras virtudes.
Pois a vida militar tem muitas partes da virtude, como se dizia no segundo livro desta obra: ao
contrario, a fruicao dos bens da fortuna na tranquilidade dispde para as injurias; pois a posse das
riguezas torna os homens insolentes e soberbos: pois, crendo ter tudo por meio delas, julgam
possuir todos os bens ao possui-las, como se diz no segundo livro da Retérica; e por isso
ensoberbecem-se pela arrogancia e desprezam os outros. Por causa disso, para aqueles que
guerem agir felizmente e fruir de tudo o que pertence a bem-aventuranca, sao necessarias muita
temperanca e justica: como, se houver alguns nas ilhas dos bem-aventurados, como dizem os
poetas, afirmando que ha certas ilhas nas quais as almas dos que operam bem enquanto vivem
perseveram felizmente apds a morte. E a tais é sobretudo necesséaria a filosofia, em cujo ato
consiste o ultimo fim, e a temperanca, pela qual se acalmam as concupiscéncias, e a justica, pela
gual se regulam as operacdes para com outro; e tanto mais quanto mais perseverarem na
abundancia de tais honras.

Em seguida, quando diz o que, na verdade, recolhe o que foi dito, acrescentando certa persuasao;
dizendo que, pelo que foi dito, € manifesto que a cidade que ha de ser feliz e virtuosa
absolutamente deve ter todas as virtudes, tanto as que se ordenam ao 6cio quanto as que se
ordenam ao nao-écio. Pois se é torpe que o homem, que é determinado pela razao, nao possa usar
segundo a razao dos bens interiores e exteriores, ainda mais torpe é nao poder usar dos mesmos
conforme eles mesmos quando estd livre das operacdes bélicas, visto que entao pode aplicar-se
mais e tem menos impedimentos; mas [torpe €], ndo gozando de écio das coisas exteriores e
guerreando, parecer fazer obras de bons, e, gozando de 6cio e levando a paz, levar uma vida servil



e contraria a razdo. E por isso a cidade que deve ser feliz ndo deve visar e empenhar-se tanto na
virtude, isto é, na fortaleza que se ordena a guerra, como fizeram os lacedemonios: pois nao se
comportaram diferentemente dos outros no fato de nao crerem que 0s maiores bens do homem
fossem os mesmos que o0s outros creem, a saber, as obras das virtudes; mas antes no fato de que
opinavam que isto se realiza por uma sé virtude, ao passo que outros [creem que se realiza] por
outra: pois eles opinavam que o melhor bem do homem consiste no ato da fortaleza bélica, ao
passo que outros [opinavam que consiste] antes no ato da sabedoria. E manifesto, portanto, pelo
que foi dito, que héa certos bens do homem maiores do que os que dizem respeito a guerra, e que
estes se dao mais na fruicao e no ato do que no habito, e, dentre estes, mais aqueles que sao
buscados por si mesmos do que os que sao buscados por causa de outros.
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