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And the colours of the sea

Bind your eyes with trembling mermaids
And you touch the distant beaches

With tales of brave Ulysses

How his naked ears were tortured

By the sirens sweetly singing

For the sparkling waves are calling you
To kiss their white laced lips

And you see a girl’s brown body
Dancing through the turquoise
And her footprints make you follow
Where the sky loves the sea

And when your fingers find her
She drowns you in her body
Carving deep blue ripples

In the tissues of your mind

— SHARP, Martin CLAPTON, Eric. "Tales of Brave Ulysses”.
In: Cream. Disraeli Gears. London: Reaction, 1967.



RESUMO

O estudo lida com a concepgio de sophrosyne (cwppoctvn) em Aristételes, mas possui um
enfoque amplo, abordando inicialmente a questio da etimologia do termo para mostrar
que a op¢do presentemente mais aceita - “saiide/sanidade mental”, proveniente do The-
saurus Graecae Linguae (1572) de Henri Etienne - estd incorreta; e que seu sentido mais
preciso - afeito a um modelo aerodindmico da alma encontrado nos poemas homéricos
- seria a “preservagdo [d/n]a mente”, que reivindica a etimologia proposta por Platio e
secundada por Aristételes. Em seguida, veremos como ambos a concebem como uma
forma de controle dos apetites e a tratam como uma guardid da deliberacio correta que as-
segura uma concordancia entre apetite e razéo, constituindo assim uma harmonia na alma.
Dentre as divergéncias apresentadas por Aristételes - como a opgéo por uma profuséo de
virtudes por oposi¢éo ao econdmico, mas problematico, modelo cardinal platénico - a mais
grave parece ser a limitacdo do controle dos apetites a uma dimens&o puramente somatica
atrelada aos prazeres derivados da sensacdo de contato; ndo em qualquer parte, mas ape-
nas em certas partes do corpo. Como veremos, isso pode ser explicado pela associagdo
com as faculdades animicas responsaveis pela preservacio da prépria vida, que séo a alma
vegetativa e a alma sensitiva. Isso significa que a cw@poaivn seria a virtude fundamental
para os jovens, que devem adquirir por habito, e em etapas, aquilo que a natureza deixou
inacabado nas relagdes com [os prazeres da] comida, bebida e sexo. Para Aristételes, ela
regula tudo aquilo direcionado a preservag¢do da prépria vida; mais especificamente, ela en-
foca o prazer derivado destas atividades e mira seu exercicio na saiide do corpo, na virtude e

no belo. Esta habituacgo tem a particularidade de ser uma das poucas areas incontornaveis



no quadro aristotélico das virtudes. Ela é a virtude-primeira de Aristételes, no sentido
temporal do termo - o que foi reconhecido nas primeiras linhas do comentario de Aspasio,

o mais antigo comentdrio a uma obra de Aristételes.

Palavras-chave: Filosofia antiga; Aristételes; Virtudes.



ABSTRACT

The study deals with the conception of sophrosyne (cwppoaiv) in Aristotle, but it has a
broad focus, initially addressing the question of the etymology of the term to show that
the currently most accepted option - “mental health/sanity”, coming from Henri Etienne’s
Thesaurus Graecae Linguae (1572) - is incorrect; and that its more precise meaning - related
to an aerodynamic model of the soul found in the Homeric poems - would be “preservation
of/in the mind”, which reclaims the etymology proposed by Plato and seconded by Aristotle.
Next, we will see how both conceive of it as a way of controlling the appetites and treat it
as a guardian of correct deliberation that ensures a concordance between appetite and
reason, thus constituting harmony in the soul. Among the divergences presented by
Aristotle - such as the option for a profusion of virtues as opposed to the economical but
problematic Platonic cardinal model - the most serious seems to be the limitation of the
control of the appetites to a purely somatic dimension linked to the pleasures derived
from the sensation of contact; not anywhere, but only in certain parts of the body. As we
shall see, this can be explained by the association with the soul faculties responsible for
preserving life itself, which are the vegetative soul and the sensitive soul. This means
that cwppoaiivn would be the fundamental virtue for young people, who must acquire
by habit, and in stages, what nature has left unfinished in their relationship with [the
pleasures of ] food, drink and sex. For Aristotle, it regulates everything directed towards
the preservation of one’s own life; more specifically, it focuses on the pleasure derived from
these activities and aims its exercise at the health of the body, virtue and beauty. This

habit has the particularity of being one of the few unavoidable areas in the Aristotelian



framework of virtues. It is Aristotle’s first virtue, in the temporal sense of the term -
which was recognized in the first lines of Aspasius’ commentary, the oldest commentary

on a work by Aristotle.

Keywords: Ancient philosophy; Aristotle; Virtues.
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INTRODUCAOQ

Trazer uma atencdo mais focada e direcionada a discuss@o aristotélica das diferentes
virtudes éticas, das quais a cweppoavvr faz parte, tem sido uma tendéncia nos tltimos 40-
50 anos de debate académico em filosofia antiga e nos debates sobre filosofia e psicologia
moral.! Neste ultimo campo, novos e interessantes avan¢os surgiram com o resgate de
discussdes aristotélicas como, por exemplo, as discussdes sobre as capacidades e sobre o
aprendizado moral. Ainda que nos parecam discussdes importantes - como seria também,
confrontar a teoria das virtudes aristotélica com as teorias psicoldgicas que postulam
linhas de inteligéncia, por exemplo - 0 nosso percurso estd circunscrito ao primeiro campo,
da filosofia antiga e dos estudos classicos e envolve compreender a discusséo aristotélica
da virtude da cwgpocivr naquilo que possui de especificamente aristotélico.

Como seria inevitavel em qualquer estudo sobre o tema, nossa primeira parada sera
o estudo de Helen North (1966), que analisa o tema com grande riqueza de detalhes e
com amplitude vertiginosa: de Homero a Agostinho, passando por Platéo e Aristételes, e
considerando quase todos os géneros literarios e as principais escolas filoséficas. Como
costuma acontecer com estudos dessa magnitude, com o passar do tempo e a medida em
que outros intérpretes reveem os argumentos e as conclusdes do estudo, alguns erros

e acertos ficam mais claros. No caso em questdo, parece-nos um erro sério e ja antigo,

De saida, alertamos que a tese versa sobre um tema ao qual também nos dedicamos em uma etapa anterior,
no mestrado. Optamos por repetir passagens, informacdes e referéncias ao invés de remeter constantemente
o leitor a um outro trabalho de nossa prépria autoria.
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herdado de léxicos como o Greek-English Lexicon (LS]), e que influenciou toda e qualquer
tentativa subsequente de interpretaco das posi¢Ges assumidas por Platdo e Aristételes.

Para tentar conferir uma espécie de unidade ao conceito, North recorre a
Ideengeschichte do sentido de cwppoaivn no interior dos poemas homéricos. Em outras
palavras, ela busca evidéncias de uma evolugdo diacrénica no sentido do termo em
um nimero muitissimo limitado de ocorréncias (apenas 4). A légica do que se passou
parece ter sido a seguinte: dado que o sentido etimoldgico, inspirado pelo caput A de
sua entrada no dicionério (soundness of mind), parecia implicar um sentido cognitivo ou
intelectual; e, dado que todas as ocorréncias pareciam implicar algum tipo de conotagéo
moral, a intérprete propds uma evolugdo: cwepoavvr teria surgido, primeiro, com
sentido puramente intelectual (o que seria amparado por uma iinica passagem); e desse
sentido teriam se originado dezenas de outros, uns mais outros menos, préximos ao
sentido original. Entre os sentidos mais distantes derivados do sentido original estaria,
por exemplo, o controle dos apetites - que, em Aristételes, ndo é um sentido derivado:
owppoavvr é controle dos apetites.?

A titulo de exemplo, na recente traduciio de Zingano (2020)3, nos comentarios a
discussdo da ocwgpoaivn, hd mencio ao estudo de North e a ponderagdo de que, em
um argumento mobilizado para apoiar a defini¢do apresentada de ppévnoigem EN VI
4 (1140b11), e que diz respeito & etimologia do termo cwppoaiv, Aristételes o estaria
utilizado em sentido “marcadamente intelectual” (2020, p. 169) - 0 que seria um vestigio

de um uso “abandonado” por Aristételes, em favor de um sentido “moral”. Ele observa

“Sdo, porém, vestigios de um uso abandonado, pois Arist6teles toma a temperanca tipicamente no sentido
(ii) da virtude moral ligada ao bom uso de certos prazeres, aqueles ligados ao tato e ao gosto.” (ZINGANO
2020, P. 169)

3 Agradecemos o prof. Zingano por ter chamado nossa aten¢do para o problema da cw@pooivn em acepgdes
intelectual e moral e sobre a evolugdo do problema entre Platdo e Aristételes, em meio & qual esta tese
encontrou sua razdo de ser, e que foi tema explorado por ele em um artigo de (2012) que discutiremos adiante.
Intérpretes que também citam o trabalho de North sdo numerosos e incluem, por exemplo, GAUTHIER &
JOLIF 1970; FOUCAULT 1984; CURZER 1997; RODRIGUE 2007; KENNY 2016; FREDE 2020; JIMENEZ 2020.
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ainda que abifurcacio de sentidos intelectual e moral, inclusive, é aludida no préprio titulo
da publicacdo de North: “Sophrosyne: Self-knowledge and Self-restraint in Greek Literature”.

No primeiro capitulo da tese, nossa proposta é explorar a etimologia de cweppoaiivn,
e desconstruir a hipétese de uma distin¢éo entre sentidos moral e intelectual. Esta Gltima
parece-nos um anacronismo e uma projecdo de uma distin¢do propriamente aristotélica,
que influenciou o modo como os sentidos do termo foram organizados e dicionarizados.
Curiosamente, a distin¢&o foi remetida ao passado e depois mobilizada contra o préprio
Aristételes que teria, supostamente, esvaziado ao extremo o conceito ao renunciar a suas
acepg¢des mais intelectuais. Apoiado em um estudo recente, defendemos que a maior
parte dos intérpretes estdo equivocados em considerar a etimologia proposta por Platéo e
Aristdteles como um devaneio, e que a etimologia candnica atual, além de estar incorreta,
serve como um obstaculo para enxergar a clara continuidade de Homero a Aristételes,
passando por Platdo.

No segundo capitulo, que envolve uma breve reconstrucdo historiografica da
ow@poavvn no contexto politico e cultural ateniense do século V a.C., veremos como,
durante o periodo classico, a prosperidade ateniense durante marcou um ponto de
inflexdo no qual a escassez ndo apenas foi superada, mas a superabundéncia foi pela
primeira vez alcancada na cidade. A recapitulacéo é extremamente relevante também
para entender como o didlogo Charmides possui, para além de motiva¢des de ordem
filoséfica, um propdsito de vindicagio da memoria de Sécrates. Esse tltimo ponto, em
particular, é relevante, pois Aristételes foi profundamente criticado por ter alijado
a owgpoaLvn de suas acepcdes intelectuais que sdo desdobradas, unicamente, neste
dilogo.

A titulo de exemplo, recentemente, em um artigo excepcionalmente rico em referén-
cias culturais, filoséficas e literarias, Moore (2020) afirmou a esse respeito que Aristételes

sequer “consegue identificar corretamente o sentido de cwgpoaivy”, apesar de vestir
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sua investigacdo como uma andlise dos sentidos baseados no uso corrente do termo. Se-
gundo o intérprete, Aristételes postula um sentido novo, afastado da tradicéo pregressa e
daquela que o sucedeu (incluindo os demais pensadores peripatéricos) e que seria preciso
aceitar o carater tendencioso de sua interpretacéo para levar a sério as visdes expressas
no diadlogo Charmides. Esse afastamento, de forma muito sintética, seria a distdncia entre
considerar a cw@poctvn como bom-senso (ou, como quer Moore, uma virtude baseada
no autoconhecimento nos moldes socriticos do didlogo Charmides), e considerd-la uma
virtude relativa aos prazeres tacteis bestiais, em certas partes do corpo (boca, eséfago
e 6rgdos genitais), oriundos da satisfacdo das demandas fisiolégicas necessarias para a
sobrevivéncia com comida, bebida e sexo - que surgem no ser humano por uma demanda
da alma vegetativa, proporcionando uma sensacéo de prazer a alma sensitiva, com efeitos
adversos para a alma racional.

Considerando a investigacao etimoldgica do primeiro capitulo e as consideracdes
sobre o didlogo Charmides no segundo, esperamos mostrar que Aristételes ndo se afasta
da tradicdo como poderia parecer. Ao invés, o didlogo platdnico joga com as diferentes
acepc¢des de cwppoavn - algumas muito distantes de seu uso corrente, segundo os prin-
cipais intérpretes do tema - e alude a seu sentido convencional de forma bastante clara no
enredo dramatico. Esse sentido convencional, apenas aludido por Platdo no prélogo, é o
sentido preferido e investigado por Aristételes, que ele procura re-interpretar com uma
finalidade politica sobre as bases de sua biologia. Em verdade, veremos na sequéncia que
sua elaboracgo possui inimeros pontos importantes de contato com a discusséo platénica
como ela é desenvolvida na Republica. Como acontece em tantos outros casos, Aristételes
parece mover-se em um terreno profundamente marcado pelas elaborac¢Ges platdnicas,
mas o faz abordando os problemas da forma que lhe é caracteristica, fixando o sentido dos
termos discutidos, procurando lhes conferir maior precisio, e oferecendo respostas com

nuances distintas para problemas semelhantes. A recuperacéo suscita da discusséo da
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Republica é de fundamental importincia para mostrar que Aristételes ndo é um pensador
periférico, mas claramente um herdeiro direto de seu antigo preceptor (algo que Moore
parece desconsiderar completamente).

No terceiro capitulo, por fim, apresentamos a discussdo sobre a cw@pocvn em
Aristételes no ambito da Ethica Nicomachea, enfatizando os pontos de contato e divergéncia
com Platio. Em comum, h4 o propésito evidentemente politico da investigacdo (que
enfatiza a importincia do amor ao belo e a necessidade de que os jovens sejam educados
desde o primeiro momento para amarem e sofrerem belamente), a tese compartilhada de
que a cwppoaivr diz respeito ao controle dos apetites (com comida, bebida e sexo), que ela
depende de certa obediéncia dos elementos néo-racionais da alma e que se manifesta como
uma certa harmonia entre diferentes partes da alma. Divergindo de Platgo, entretanto,
Aristételes pulveriza a exceléncia da alma distribuida em apenas quatro virtudes cardinais
em uma miriade de virtudes e semi-virtudes, de modo que ela jamais teria uma amplitude
semelhante aquela proposta por Platgo.

Em seguida, voltamos nossa atenc¢do para a delimitacio do dominio préprio da
owpoavvn em EN III 10-11, recuperando pontos que investigamos em uma etapa anterior
da pesquisa - a saber, a relacdo entre prazer, dor e a cw@pocivn - e dos quais ndo
haviamos nos apercebido de seu real sentido. A delimitaco “cuidadosamente restritiva”
(FOUCAULT, 1984) feita por Aristételes do dominio préprio da virtude, e a analise das
disposi¢Ges habituais associadas, bem como das afec¢des intermedidrias entre elas,
apontam, claramente, para a prioridade cronolégica da cw@pocivn. Essa hipdtese,
baseada ndo apenas na discussdo aristotélica, mas também no modo como a cwppoaiivn
aparece nos poemas homéricos, em elementos do Charmides e da Republica, revelam que
ndo apenas a delimitacdio do dominio préprio da virtude serve como um grande alvo para
o legislador, mas também as préprias disposi¢des habituais e afec¢Ses associadas parecem

apontar em letras garrafais para a mediedade que é prépria a cweppoaivr.
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Esperamos mostrar, ao final do percurso, como a discussdo aristotélica sobre a

owppoavvn contém um profundo e relevante didlogo com a tradicéo que o precedeu.

17



OS TERMOS SOPHRON, SOPHROSYNE E
COGNATOS

O conceito grego awgpoovvr - que engloba o substantivo feminino cwegpoatvn e o ad-
jetivo owppwv, além do verbo cwppovelv e do nome préprio Zwepwv, - representa um
dos valores tradicionais dos povos helénicos comumente associado ao tema da exortagéo
a medida que gozou de grande prestigio durante os periodos arcaico e classico. A forma
substantiva apresenta pequenas variacdes nos diferentes dialetos do grego: gaogppoaiivn
Zy° oA 13 Pe . 1 ’ PR ’ 27 P . . ’
(dtico, jonico, épico)*; cwppoaiivy (dtico); cwppoaiva (edlico, dérico). O adjetivo appwv, de
terceira declinagdo, é biforme: ct¢pwv (masculino e feminino), cippov (neutro), sendo
que esta ultima forma aparece em autores do periodo classico que utilizam, ao invés do
substantivo, a forma neutra precedida pelo artigo definido.? Derivadas destas formas
principais, hd ainda uma profusio de termos cognatos adquiriram um sentido especial-
izado (e.g. cLWEPPSVLTUA, CWPPEVIGIOG, CWPPOVIGTTIS, TUVCWPPOVET, Slacwppovilouat).
Segundo Platdo e Aristételes, ela seria “a salvacdo/salvaguarda da prudéncia” (cwtnpia [...]
, . .«
ppoviioewg; Crat 411e4-412a1) e derivaria “seu nome do fato de salvaguardar/preservar a
prudéncia” (¥v9ev kai THv cwEpocHVNY ToUTW TPOTAYOPEVOUEY TEH SVOpATL, G alouaay

v @pdvnaow; EN VI 5 1140b11-12).3

Na poesia homérica, a forma mais recente g6o¢ é geralmente preferida (quando o termo aparece isolada-
mente), mas a forma ogdoq ainda aparece em termos compostos como galoppoaiv - 0 que talvez soasse
como um arcaismo aos ouvintes da poesia homérica (BIGIO 2021, p. 16).

daol 8¢ Euppayiov 81t T6 odppov 008evés Tw 8¢Eacdal... (Dizem que ainda ndo aceitaram uma alianga com
ninguém por temperanga) (Thu 1.37.2.1); T0 6@@pov G dnavtoyol kaddv kai 86&av a3t év BpoTois kapmileTou
(Eur. Hip 431) (Como sdo belos em toda parte os feitos temperantes e como é boa a reputacdo de que goza entre os
mortais)

Sedley, para quem as etimologias em Plat&o e Arist6teles dizem respeito a decodificaciio de nomes, entretanto,
considera que Platdo identifica apenas “mais ou menos corretamente” a etimologia do termo (2003, p. 120).

18
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2.1 A BIFURCAGAO SEMANTICA A PARTIR DE UM SEN-

TIDO ORIGINARIO

Consultando o 1éxico Thesaurus Graecae Linguae (1572) de Henri Estienne, entretanto,
veriamos que cw@poalvT recebeu as seguintes glosas: (i.) sanita mentis, prudentia; (ii.)
moderatio, temperantia. Consultado outros 1éxicos mais recentes, veriamos que o filélogo
foi seguindo por todos os demais que, apesar de enumerarem sentidos adicionais, conferem
énfase aos sentidos apresentados e nisso sdo seguidos ainda por alguns intérpretes que
veem no primeiro sentido sentido a prépria etimologia do termo.

Trata-se da posi¢do adotada por DeVries (1943, p. 84-85) e North (1966, p. 3) segundo
os quais o adjetivo o@®q deveria ser entendido com o sentido de “sauddvel, seguro, sano”
(healthy, safe, sound); e o substantivo qprjv como possuindo o sentido de “mente” (mind).
Para ambos, e maior parte dos intérpretes, a cw@poaivn estd “literalmente associada a
posse de uma mente s3 e sauddvel” (TSOUNA, 2022, p. 3; 2018, p. 6; énfase nossa) que
também é a principal caracteristica do cogpwv: ser alguém “de si consciéncia” (sain
d’esprit; DE VRIES, 1943, p. 84).* Essa hipétese seria confirmada por duas ocorréncias (de

um total de quatro) nos poemas homéricos (discutidas na sequéncia na Se¢do 2.4; cf. 3, 5)

Sobre Aristételes, Irwin (IRWIN, 1999) caracteriza sua proposta como “fantasiosa” (fancyful); enquanto o
filélogo alemdo Gadamer (1998, p. 35) observa que se trata de uma etimologia equivocada oriunda do Crat de
Platéio. Beresford (2020, VI5n.12), por seu turno, assevera que “a especulagéo etimoldgica de Aristételes estd -
como de costume - errada”. A critica especializada considerou que eles nfo teriam identificado corretamente
a formac8o do termo owppoativn (a@ds, ppriv, -auvn), pois, por oposicio ao adjetivo oé, Aristételes associa o
primeiro termo ao verbo cwlw, enquanto Platdo o associa ao substantivo cwtnpia. Novamente, por oposi¢io
ao substantivo ¢pr|v (gen. ppevdc), ambos associam o segundo termo a um de seus derivados, a saber, o
substantivo @pdvnais. De fato, cwppoctivn e ppéunaig derivam ambos da raiz de grau-o de @ptv (gen.
PPEVES > (PPEV- > (PPOV-), mas, no caso do termo ow-¢ppo-cv, cai a consoante dental -v antes da raiz.

“...on peut presque toujours expliquer étymologiquement cadppwv respectivement cwgpwv: qui est
ow@pwv, est ,sain d’esprit”. Ici se présente la difficulté signalée plus haut et qui persiste toujours quand on
parle de cwppooivy, a savoir que ce ,sain” peut étre pris dans un sens intellectuel autant que dans un sens
éthique” (DE VRIES 1943, p. 84).
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que atestariam esse sentido em uso. Posteriormente, ele teria se desdobrado e adquirido

uma dimens&o moral (cf. 4) e religiosa (cf. 6).°

Abreviagido Titulo Data Sentido A Sentido B
TGL Thesaurus 1572 Sanitas mentis, Moderatio,
Graecae Linguae Sana mens, |[...] Temperantia,
Prudentia etiam Modestia
KGDH Kritisches 1797 Verstand, Klugheit ~ Massigung der
griechisch- Begierden, also
deutsches Ziichtigkeit,
Handwérterbuch Keuschheit,
Bescheidenheit
HGS Handwérterbuch 1819 Besonnenheit, Midssigung,
der griechischen Niichternheit, Enthaltsamkeit,
Sprache Verstdndigkeit, Zucht,
Klugheit, Verstand Sittsamkeit,
Ehrbarkeit,
Keuschheit,
Bescheidenheit,
Anspruch-
slosigkeit
LS] A Greek-English 1843 soundness of mind, moderation in
Lexicon prudence, sensual desires,
discretion selfcontrol,
temperance
DGF Dictionnaire 1895 état sain de lesprit  modération dans
Grec-Frangais ou du coeur les désirs,
tempérance
Emitoun Emitout) Tou 2007 TO VoL EEL METPLOTIATELD WG
Meydalov Ae&inod KATIOLOG OWOL KOL  TIPOG TLG TOPKLKES
Tng EMnuinrig vy TN didvold emidupieg
I'\waong TOU
MGS The Brill 2015 common sense, temperance,
Dictionary of wisdom, good moderation, sense
Ancient Greek sense, prudence of proportion,
sobriety, self
control, esp. ina
sexual sense

5 Essa leitura se tornou a principal referéncia sobre o tema, influenciando nomes como Foucault (1984),
Gadamer (1998), e varios outros intérpretes de Platdo e Aristételes (e.g. IRWIN, 1999; BERESFORD, 2020, VI

51.12).
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Abreviacao Titulo Data Sentido A Sentido B
CGL The Cambridge 2021 soundness of mind, good sense
Greek Lexicon rationality (opp.  (leading to good
madness) [...] conduct,
sound thinking, esp. through
good sense, mastery of one’s
prudence natural desires or
emotions)

Tabela 1: “A bifurcagdo seméantica no sentido de cwppooiivn”

2.2 A UNIDADE VIA SEMELHANGCA DE FAMILIA

Em um estudo mais recente, Rademaker (2005) procurou reunir todas as multiplas
acepcdes do termo cwpoavvn encontradas na literatura entre Homero e Platio em um
todo coerente. Em sua leitura, North teria reconhecido a existéncia de multiplas acep¢des,
mas ndo teria contraposto adequadamente seus diferentes sentidos e nem tampouco
exposto a unidade subjacente a todos eles.® Se Rademaker ofereceu, por um lado, uma
leitura critica da nogdo de uma bifurcagéo semantica e da interpretacdo de North, por
outro, ele manteve a centralidade da acepcéo sanita mentis em uma tentativa de organizar
todos os demais sentidos identificados. Valendo-se do principio Wittgensteiniano da
semelhanca de familia, ele reuniu e estruturou seus resultados em cinco grupos de

sentidos (aplicdveis a homens, mulheres, rapazes, mocas, servos e a cidade).

1. Sanidade (bom-senso)

1. Sanidade (g0 @povelv, por oposicio a povia).

“Others, notably the study by North (1966), are sensitive to this polysemy but do not sufficiently account for
the similarities and differences between the various uses of our terms, and thus fail to show, so to speak,
whatever ‘unity’ there may be behind the surface variety” (RADEMAKER, 2005, p. 3)



2. Prudéncia (bom-senso de ndo agir contra o préprio interesse)

4.

A respeito de homens, “com a sanidade de evitar um comportamento nocivo ou
7 e 7 . . »” ) 4 b 24 /4 3 ’

contrdrio ao préprio interesse” (opp. dvéntog, &BovAog, viimiog, HAidiog);

A respeito dos cidad&os, “observar o interesse préprio da cidade” por meio da

boa deliberacio (0BovAia) e do respeito as leis (edvopia);

A respeito da cidade, “cautela em questdes internacionais”.

3. Autocontrole (bom-senso de evitar indecéncia)

A respeito de homens, “controle dos prazeres e desejos”;

« ~ . ~ .
Ter a “moderagdo” de respeitar certos padrdes de comportamento descritos
como “autocontrole” ou “controle dos prazeres e desejos”;

A respeito de mulheres, “fidelidade conjugal”;

. Arespeito de garotas, “castidade”;

. Arespeito de garotos: “decéncia’.

4. Quietude (bom-senso de evitar desordem)

10.
11.
12.
13.
14.

A respeito de homens, “vida ptblica inconspicua’, “quieta”, e longe das cortes;
A respeito de mulheres, “quietude” e “obediéncia”;

A respeito de mogas: “quietude” e “obediéncia”;

A respeito de rapazes, “quietude” e “pudor”;

A respeito de subordinados, “submissdo”, “ndo-resisténcia” ante um superior.

5. Nio injustica (bom-senso de evitar ferir outros)

15.
16.

A respeito de homens, “evitar injustica”;

Evitar violéncia (e.g. 48wetv, dpaptdverv e HBpilev);

17. “N&o ofender os deuses” e “manter uma modéstia condizente com as limita¢des

da natureza humana”;

22
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18. Arespeito da cidade, “respeito as leis” (ebvopia) na politica interna para pro-

mover a obediéncia do cidad&do e 0 ndo cometimento de injusticas de uns contra

outros.

A partir deste levantamento, ter-se-ia a seguinte fotografia de

owEEOCULVN:

sentidos de

Grupo

Mogas

Mulheres

Homens

Cidade

Rapazes Servos

1

Castidade

Quietude

Fidelidade

conjugal

Quietude,
obediéncia

Sanidade
(D ppovely,
opp. pavia)

Prudéncia
Moderagio
(petpiéTn)
Autocont-

role,
controle
dos desejos
Ocio
(Rouxia)
Nao-
injustica

Nao-
agressao
Respeito

aos deuses

Boa-
deliberacéo
(ebPBovhia)
Precaucdo

Observan-
cia dalei
(ebvopia)

Decéncia -

Ordem, Obediéncia

quietude

N&o seria possivel reconstruir em detalhes sua andlise, mas alguns pontos merecem

destaque. O primeiro é a observacdo que sanita mentis ndo aparece como o significado

principal de cwgpociivn na literatura disponivel; o segundo, é que o adjetivo cwppwv -

certamente o termo a partir do qual todos os demais cognatos se formaram - tampouco
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chega a ocorrer com esse sentido - em verdade, esse lugar estaria reservado ao verbo
ow@PPOVETV e ao substantivo cwppoaiivy.’

O detalhado mapa elaborado por Rademaker com a polissemia da cwgpoaivn parece
distorcido pela escolha do ponto de partida, levando-o a explicar autocontrole e controle dos
apetites, que ele observou como sentidos prototipicos na literatura, como “bom senso de evi-

tar indecéncias” e “tendo a sanidade de manter um comportamento descrito como autocontrole”.

2.3 AETIMOLOGIA RECONSIDERADA

O sufixo -oUvog

O substantivo cwppoaiivn é derivado do adjetivo awgpwv acrescido do sufixo feminino
-oUv1 (masc. -o0vog) (NORTH, 1966; RADEMAKER, 2005; BIGIO, 2021). O sufixo, em
primeiro lugar, provém da raiz (fem.) PIE *-tu-neh.- (masc. PIE *-tu-no-), e corresponde
a raiz de grau zero do sufixo sanscrito tvana (as1) (NORTH, 1966, p. 3; CHANTRAINE,
1979, se¢. 165; BIGIO, 2021, p. 7; cf. FAY, 1912), também utilizado em nomes abstratos -
e.g. mahitvana (wef@) (RigVeda) que significa “grandeza” (MONIER-WILLIAMS, 1899).
Trata-se de um sufixo formador de substantivos abstratos (SMYTH & MESSING, 1920,
sec. 840.b3, §865.7), presente em termos como dMoppoatvn (alheamento), Sikatoatvn
(justica), ebppoctvr (alegria), pvnpootvn (lembranga), moAunpaypootvn (oficiosidade),
e que foi utilizado ao longo de toda a histéria da lingua, sobretudo no dialético jénico

durante o periodo arcaico (BIGIO, 2021). Posteriormente, no grego comum do periodo he-

Como acontece em uma passagem de Herddoto na qual Cambises II, o imperador Aqueménida, recobra seus
sentidos (éowppbunoe) e percebe que estava prestes a morrer (RADEMAKER, 2005, p. 253). Hdt 3.64.19-
3.64.23: Kai 81) w¢ T6Te Emelpdpuevog énvdeto TTig TOAL0G TO ohvopa, UTo TS cuppopTis TG Te €k TOD pdyou
grmenmANypévos kol ToD TPOMATOS Eowppdunae, cuMafmv 8¢ T6 Jeompdmiov eine- » Eviaita KauBionv tov
Kpou £07Ti TEMPWHIEVOV TEAEVTEY.C

24
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lenistico, o sufixo se transformou em -wabvr e sobreviveu nessa forma no grego hodierno
(e.g. kadwavvT), dyadwaovn). Sua presenca conferiria, em uma primeira interpretacéo,
uma conotacéo “ética” ao substantivo (NORTH, 1966, p. 3) e designaria, possivelmente,
uma “propriedade pessoal (o que Aristételes chamaria de [Suvdpeig]) que coincide com o
comportamento indicado pelo adjetivo correspondente”, motivo pelo qual seriam termos
“psicolégicos” (HAVELOCK, 1969, p. 51; seq. KANAVOU, 2016, p. 175 n. 1);® e, similarmente,
“as qualidades ou defeitos de um individuo, seus talentos ou aptiddes, seus sentimentos”

(CHANTRAINE, 1979, sec. 166).2

O termo cuPpwY

O adjetivo cwepwv seria classificado na linguistica indo-europeia como um adjetivo bahu-
vrihi (sgafie); i.e., um termo composto que “funciona como adjetivo cujo tltimo elemento
provém de um substantivo” (American Heritage Dictionary), e que, em principio, funciona
semanticamente como um composto possessivo.'® Trata-se, como dissemos, de um amal-
gama de dois termos: i. o adjetivo a@¢ (dtico: &g, jonico: dog, a@dog; épico: gbog), e ii. a

raiz de grau-o do substantivo @pnjv (freq. no plural: @péveg).

“The -osune words (there are several in Homer) have been studied as evidence of early abstraction. It is
to our purpose to note that they denote personal properties (what Aristotle would call dynameis) which
match the behaviour indicated by the corresponding adjective: they are ‘psychological’ words” (HAVELOCK

1969, P. 51).

Bigio2021 (2021, p. 7 n. 12) recusa, entretanto, a hipétese de que o sentido do sufixo remeta primariamente a
“propriedades pessoais” e atributos psiquicos, apesar de conceder que ele parece possuir um valor “animico”.
“...an important class of abstracts in -oOvr| designate a person’s status or occupation. It shall be my aim to
show that cwppocivr impinges on the social in similar ways” (2021, p. 7 n. 12). Independentemente de qual
seja a interpretacdo correta neste caso, parece-nos que alguns intérpretes viram no sufixo uma confirmacéo
de que a cwppoalivn remeteria a uma qualidade que diz respeito apenas ao individuo.

O préprio termo ‘bahuvrihi’ é um composto bahuvrihi (bahu-, muito; vrihih, arroz). Bigio observa que
“[s]cholars [...] have generally defined bahuvrihi compounds as possessives, mainly because Sanskrit bahu-
vrihi- (lit. ‘much-rice’) properly denotes a person ‘who has much rice’: that is, ‘rich”” (2021, p. 61).

25
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ows

0O adjetivo o@®q tem o sentido de “seguro, incélume [ser vivo ou objeto]”; “seguro, protegido
[lugares]”; “protegido, integro, inviolado [selos e lacres]”; “certa, segura de vir [morte]”
(CGL). Em um estudo recente, Biggio chama aten¢fo para a seméntica do termo &g evo-
cando a expresséo idiomatica sdo e salvo, ai®q kai UyI|G, que ocorre em autores do periodo
classico, como Herédoto, Tucidides e Platdo. A juncéo dos termos com um kai epexegético
indica justamente a necessidade de expressar que “o salvamento em questio também
implica na satde daquele que se salvou”, de modo que o termo Uyt1ig, tomado como um
sindnimo de o®q na etimologia proposta por North, seria na verdade um hipénimo, cujo
escopo é mais limitado na medida em que os higidos estéo salvos, mas nem todos salvos
estdo higidos." Apesar da associaciio com o tema da satide aparecer de forma explicita em
conexdo com a cwpocvn no periodo cléssico (e.g. Charm 155e7-157b6; EN 111 11 1119a16)
parece que o sentido original do termo o@q estaria claramente mais préximo de “seguro’,
“salvo” e “protegido”.”?

Sobre sua origem hd uma hipétese apresentada por Beekes (EDG) e explorada por
Biggio (2021, p. 16 ff), partindo de duas evidéncias epigraficas, que estabeleceria uma
ponte entre o adjeto e a raiz *oaug oriunda do Proto-Grego (*ca-u-¢ — GRC *0d-Fo-¢ —
06.06,06¢, a®0G, 360¢). Na primeira, uma inscri¢cdo espartana do século 6 a.C., encontramos
o verbo caféw na stiplica do devoto ao deus para que [o]afdoeie hoikat[e] (i.e., “lhe traga

em seguranca de volta para casa”). Na segunda, uma inscrigo cipriota datada de 5-4 a.C.,

“Being such a generic term, o@®q calls for a specifier in order to unambiguously express that complex idea.
It, therefore, looks like Oyi¢ is a hyponym rather than a synonym of a@®q: whereas all sound individuals
are safe, not all safe individuals are sound (e.g. most war survivors). Idiomatic authors as they are, it is
no surprise that 6@q kai Oy is only found in classical prose writers like Herodotus (4.76.3), Thucydides
(3.34.3), and Plato (Ti. 82b).” (BIGIO 2021, p. 74).

“[...] by not providing comparanda in other attested Indo-European languages, that deficiency could not
allow her to perceive that the semantics of o@®q does not point unequivocally to a meaning”healthy, sound”,
but merely to “safe”. If so, her analysis of cwgppoaivr) as “soundness of mind” is not only incomplete, but
also incorrect.” (BIGIO 2021, p. 11)
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encontramos a forma *odfog no nome préprio ZaFo-uAéfeq (MASSON, 1961, p. 383), donde
derivaria o verbo oaf-6w, que seria uma tematiza¢do da raiz mencionada (*oa-u-c).B

Essa reconstrucdo permitiria um segundo passo que corelacionaria os termos gregos
a cognatos em diversas outras linguas indo-europeias. Biggio supde que a raiz do Proto-
Grego *ca-u-¢ seria derivada da raiz *tyeh2-u-s do Protoindo-Europeu (PIE) (*tyeh2-u-s
— *tyah2-u-s - PrGrc *tfa-u-¢ — Gre *oa-u-¢) (BIGIO, 2021, p. 17). Em conexdo com essa
raiz, encontrariamos em Arménio o termo klaw (PIE *tueh2-u — *tuah2-u —> PArm. *twa-u
— *kla-u — Arm. klaw) que significa “ileso”, “intacto (forte)”; em Avesta o termo otauuah
que significa “forca”, “poder”; em Sanscrito os termos tavas (d@), taviti (téyh2- / tuh2)
que significam “forte”, “poderoso”; e, por fim, em Latim o substantivo tiitus (prox. tueh2-
u-s) e o verbo tuor (PIE *tuh.-t6- — Prltal. *td-to-s — La tiitus) que significam “seguro,
protegido” e “vigiar, proteger”, e donde deriva, por exemplo, “tutela” (2021, p. 17; cf. IEW;
WATKINS, 2000, p. 71).

Um segundo ponto importante sobre o termo o®¢ diz respeito a seu sentido em ter-
mos compostos. Termos prefixados por o®q teriam sofrido um desenvolvimento analogo
aquele observavel em outros compostos bahuvrihi, como adjetivo @ilog (¢pLho-) (amigo,
amante) que adquiriu um sentido verbal. Em Aristételes, encontramos o @tAoTolo0TwY -
formado com o genitivo plural de ToloUtog (forma enfética do pronome toiog, “desse tipo”)
- cujo sentido seria o de “amante de coisas desse tipo” (EN 181099a07), e ndo o de “alguém com
uma predilegdo por coisas desse tipo”; o ¢pLAdradog, similarmente, ndo é “alguém que prefere o
belo”, mas um “amante do belo”. Em Hom Il 3 424, o giAoppeld ndo seria “alguém com uma
predilecdo por sorrisos”, mas um “amante de sorrisos”. Desse modo, um nome préprio dos

periodos micénico e arcaico como ZwmoALq teria o sentido de “protetor/salvador da cidade”,

Como explica Biggio (2021, p. 18-19), todos os verbos tematicos em -6w, com apenas uma tinica excegdo, sio
desenvolvimentos que aconteceram no préprio grego a partir das formas nominais herdadas, a raiz PIE do
termo tem que ser reconstruida a partir do adjetivo e ndo do verbo. Isso significa que *odfog seria a forma
original e caféw a forma derivada.
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por oposic¢do a “aquele tem uma cidade segura” (Cf. Hom Il 17 144: @péleo viv 8mmwg ke
mdAMv kal doTu cawong; “[p]ensa bem agora como poderés salvar a cidade e a cidadela”,
Trad: LOURENCO 2013, 2013). Similarmente, o Zwvaitag seria “o protetor/salvador do
navegante”; Zwotkog, “o protetor/salvador da familia”; Zw&evog “o protetor/salvador do es-
trangeiro” (2021, p. 59). Similarmente, Zwkpatng (ods, kpdTog) seria o “o protetor/salvador

da forca/poder” (BIGIO, 2021, p. 62-64).

epriv

O substantivo @prjv/@péves indica “a drea do corpo que circunda ao coragdo’, “o peito
(o térax, talvez orig. pulmdes)” e representa tanto “o centro fisico” quanto o “centro
emocional” do corpo, incluindo “(como a morada da coragem, raiva, emogdes e impulsos)
o coragdo” ou “(como um lugar onde um segredo é guardado) o fundo do coracio” e “(como
a morada dos pensamentos, opinides, conhecimento e planos) a mente” (CGL); ou talvez,
como descreve Aristételes, a acrépole do corpo (dup6molis [...] ToD owpatog; PA IIT 7 670a25-
26).

O termo era utilizado para se referir ainda mais especificamente aos pulmdes como
loci de atividade cognitiva (e.g. ¢péves < frenético), enquanto o Jupds - derivado de
PIE *dhuH-mo-, donde derivam também dhiimd- em Sanscrito e fumus em Latim - era
concebido a0 mesmo tempo como o principio vital e como a matéria do pensamento (BIGIO,
2021, p. 136). Quando alguém desmaia, por exemplo, ela respira para concentrar o seu
Yupds de volta nos ppéveg (Hom Il 22 475: 8pmvuto kol £ ppéva Supdg dyépdm). A relagio
entre @péveg e Jupdg, portato, seria a de contéiner e contido. Essa acepgdo conferiria
4 cwpocvvn tanto um sentido préximo ao sensivel como “controle da respiracdo” (cf.

RADEMAKER, 2005, p. 27 n. 38; BIGIO, 2021, p. 228 ff) quanto outros abstratos, como
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autocontrole” e “sanidade” - como uma consequéncia do autocontrole e por oposicéo ao

“desvario”. 4

Exeppoaiivy)

Esse sentido aparece em um sindnimo de cwppoctvn (cf. MEL) que seria um precursor
de idéntica “motivacgio semantica” (BIGIO, 2021, p. 45). Trata-se do adjetivo éyéppwv -
e do nome préprio "Exéppwv - formado a partir do verbo #yw (< IE ség"; IEW), também
comum na forma reduplicada loyw (< *{-ox-w < PrGrc *oi-ox-u), que tem os sentidos de
“possuir, ter, reter” (EDG), mas cujo sentido original seria “dominar, conquistar” (LIV,
“liberwiltigen, in den Griff bekommen”; cf. CHANTRAINE, 1968, p. 392). O termo #yeta, da
mesma raiz, seria um equivalente exato do termo sanscrito sdhate (“dominar, conquistar”),
derivado de PIE *ségh-e- tai, cujos cognatos incluiriam o termo sigi em Alto Alemao Antigo,
que significa ‘vitéria’ e donde derivaram os nomes germéanicos Sigi-merus, Segi-mundus
(BIGIO 2021, p. 45). Da mesma raiz derivam também o nome de Heitor (“Extwp), que era o
protetor da cidade de Tréia®, e o termo filoséfico utilizado por Aristételes para definir a

virtude segundo seu género, que é a €515 - da raiz do verbo no futuro (2 < &y) - traduzida

em latim por habitus, que indicaria uma disposicao estavel acabada de agir virtuosamente.

O termo €yéppwv tem claramente um sentido comportamental de “conter/vencer a

si mesmo”, de ser “senhor de si” ou, simplesmente, de ter “autocontrole” (BIGIO, 2021, p.

41) - que certamente remete o leitor & caracterizacio da cwpocvn como uma forma de
dominio de si mesmo (e.g. Rep IV 8 430e07-8: rpeittw adtol). Um outro termo composto

que leva a mesma raiz é éyéuvdoc, que tem um sentido de “taciturno” (LSJ; CHANTRAINE,

Em Arist6teles uma parte significativa da discuss&o sobre a cw@pooivr tentard se haver com essa amplitude
semdntica, procurando resolvé-la conectando a cw@pociivn ao sentido mais comum e préximo as fungdes
necessarias para a sobrevivéncia.

O nome poderia significar tanto “vencedor/conquistador” como “defensor/protetor”. H4 evidéncias no
texto que apontam para este segundo sentido (cf. BIGIO 2021, p. 128-132), mas é possivel que o primeiro
mencionado fosse o sentido corrente, mas que ele tenha se modificado no poema da Hom Il tendo em vista
que o personagem em quest&o se encontrava em uma cidade sitiada.
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1968, p. 392); isto é, de alguém que restringe a fala e, possivelmente, ndo se compromete
nem se coloca em situagdes dificeis por meio dela. N&o por acaso, trata-se de um trago
comumente associada & cw@poav, e uma caracteristica de Ulysses (e seu oirog) (Hom
11 9 313; cf. Hom Od 18 168), a quem estdo atreladas a maior parte das ocorréncias de
ambos os termos (éyéppwv: 7 de 9; cppwv: 3 de 4). Neste sentido, a cweppoctvn e a
gxeppoativn poderiam ser adequadamente descritas como uma capacidade de restringir
certos comportamentos nocivos ou desvantajosos.

Sobre a identificacdo de cw@pocivrn com o sentido de controle da respiracgio, Bigio
(2021, p. 239, n. 515) observa, primeiro, a correspondéncia entre verbos relacionados a
respirago e as atividades animicas (e.g. Tvéw > memvupévog, comumente traduzido como
“eloquente”, “inteligente”), de modo a tornar impossivel uma separagio completa entre
estes sentidos. A diferenca fundamental diz respeito a dire¢cdo. Enquanto memvupévog e
voT|uwv estdo estdo direcionados para fora e relacionados as demonstracgdes publicas de
maturidade e inteligéncia, cwppwv e éxéppwv estdo direcionados para dentro e dizem
respeito a contengdo de algo dentro de si (que ndo deve sair) (cf. ONIANS, 1988; BIGIO,
2021, p. 182 ff; Rep 111 401d06-06).

Uma vez estabelecido o campo seméntico a@®g, bem como seu sentido verbal em com-
postos, a etimologia de cwppoaivn estaria mais préxima de “salvamento da mente” que
sanita mentis; de modo que ela derivaria sua importincia ndo por corresponder a um “es-
tado cognitivo normal (i.e., ‘sanidade’)”, mas por “uma extraordindria conquista cognitivo-
comportamental (i.e., ‘autocontrole’), o que os antigos gregos parecem ter chamado de
‘salvar a mente’” (2021, p. 10). Esse interpretaco parece estar em harmonia com a ideia de
Platdo e Aristételes de que a cwppooivr significaria “a salvagdo/salvaguarda da prudén-
cia”, e que derivaria “seu nome do fato de salvaguardar/preservar a prudéncia” (Crat

411e4-412a1; EN VI 5 1140b11-12).
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24 ATQO®POTYNH NOS POEMAS HOMERICOS

No Canto 23 da Odisséia (Hom Od 23 11-14), Penelope é despertada por Euriclea anunciando
o retorno ao lar do tdo esperado Ulysses. Ela se irrita por ter sido arrancada de seu sono

profundo e ralha com a escrava, sugerindo que os deuses a teriam enlouquecido.’

polda @i, puapynv oe Jeol Yeaav, ol te Advavtar  Querida ama, enlouqueceram-te os deuses —
Bppova Trotfjoar kai Enippova Tep MaA’ ébvta, eles que podem transtornar o juizo a quem tem
kai Te yoAwppovéovta caoppoovng éméPrnoav-  excelente entendimento, e pdr no caminho da
< ’ » \ by , y 3 7 .
ol o¢ mep ERAahav- mpiv 8¢ ppévag aiaipn Noda.  sophrosyne o deslassado de espirito. Agora
deram contigo em louca. E tu que antes estavas
bem de cabeca! (Lourenco, 2018)

Tabela 3: “HomOd 23 11-14”

Na passagem, a cwppoaivr é contraposta a forma participial yaAippovéovta (< xa-
ALppovéw < yalppwv), formada da juncédo do verbo yaAdw (afrouxar, deslassar [o arco])
com o substantivo ¢pfjv. DeVries (1943, p. 85) observou que seria “dificil decidir se, dado
o significado de yaAippwv, o elemento ético desempenha algum papel na passagem”.”
Seguindo em seus passos, North considerou como evidéncias de um sentido intelectual do
termo, que seria “puramente cognitivo’, a oposicdo entre yaAippovéovta e caoQpoavvy,

além da ocorréncia préxima dos termos 8ppwv (inconsciente, estipido) e émnippwv (atento)

Posteriormente, Aristételes tratard como parte do dominio da cwgpocivr) as afec¢des conhecidas como
padaxia (lassiddo) e waptepia (fortitude), considerando-as como pertinentes a um conjunto muito mais
circunscrito de comportamentos. Permanece, entretanto, a no¢do de que seria preciso, de algum modo, ser
kopTEPLKOG para evitar agdes em determinados momentos.

“Zaogppoaivn semble ici pris au sens purement intellectuel. Il est difficile de décider si, vu la signification
de yaAippwy, 'élément éthique ne joue aucun réle.” (DE VRIES 1943, p. 85) Apenas algumas linhas antes,
entretanto, o intérpreta havia afirmado que “[u]n choix entre ce qui est du domaine intellectuel et du
domaine éthique se trouve souvent étre impossible, 13 aussi o1 le contexte permet une interprétation plus
précise. Dans cette période la plus ancienne on ne trouve pas de différenciation plus nette, et il faut dire
avec instance que ce qui est du domaine intellectuel n'est jamais détaché de ce qui est éthique.” (1943, p. 84)
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(NORTH, 1966, p. 3 ff). Em sua interpretagio, presumivelmente, Penelope teria reagido ao
contetido da mensagem, e néo ao fato de ter sido acordada.

Se consider4ssemos, entretanto, a segunda ocorréncia aduzida, do Canto 4 (Hom
Od 4 155-160), veriamos que Telémaco, o filho de Penelope e Ulysses, havia viajado com
Pisistrato até Esparta para buscar noticias de seu pai junto ao rei Menelau (que havia
retornado de Tréia). Diferente de Euriclea, Telémaco se envergonha (vepeoaéitar) de
mostrar atrevimento interpelando imediatamente seu anfitrido. Ele aguarda o momento
oportuno para falar, sendo louvado por isso (cf. 4). Em ambos os casos, parece haver uma
associacdo (recorrente na literatura posterior) entre a cwgpoatv e o siléncio, sobre-
tudo em referéncia as mulheres, jovens, escravos e escravas.'® Pareceria pouco plausivel,
portanto, considerar que o “elemento ético” ndo desempenha um papel, pois, na perspec-
tiva da senhora da casa, aquele também poderia ser um caso no qual a serva devesse ter

permanecido em siléncio.

1oV 8 ad Neatopidng Metgiotpatos dvtiov nida- A ele deu resposta Pisistrato, filho de Nestor:
“Atpeidn Mevédae Siotpepes, Spyapme Aadv, «Atrida Menelau, criado por Zeus, Condutor
’ 4 < N 3 ’ < ) 7 7 L.
kelvou pév Tot 68 vidg ETriTupoy, WG dyopevels-  das Hostes! Este é mesmo o filho legitimo dele,
MG cadppwv ati, vepeaadtal & évi Jupd w8  como dizes. Mas é sophron e envergonha-se no
EAJQV TO TP&TOV EMeaoAlag dvapaivery. coracdo de aqui chegar pela primeira vez e de se
mostrar atrevido a tua frente.

Tabela 4: “Hom Od 4 155-160"

Na sequéncia da passagem supramencionada do Canto 23, Euriclea oferece um exem-
plo de comportamento cw@pwv anunciando que Telémaco soubera do retorno de Ulysses,

mas que havia escondido (xeu9ev) os planos de seu pai (vorjpata matpds) em sua caoppo-

Em uma passagem da Pol, Aristételes cita versos de Séfocles afirmando ser o siléncio um ornamento para a
mulhere, em outra passagem, sugere que uma mulher que falasse na medida de um homem seria considerada
loquaz. Pol 113 1260a30-31: yuvaiki kGapov 1| atyT| pépeL. Pol III 4 1277b21-25: domep GvSpdg kal yuvalkdg
£tépa cEPoa vy kol duSpeia (865t yaip Gv ivar Sethdg dvrp, el olitwg dvSpeiog eln Homep yuvr) dvSpeia, kal
yuvT) AdAog, el obtw roopia ein domep 6 dvhp 6 dyadd. [...])
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obvnot (5). A passagem revela um uso incomum do termo: no dativo, presumivelmente
com um sentido instrumental ou locativo. A segunda alternativa, que parece mais provavel,
recuperaria uma das acep¢des literais de ppéveq como uma regido do corpo, frequente-
mente identificada com a caixa toracica. O fato da expressdo estar no plural identificaria,
mais especificamente, os pulmdes.

Em principio, pareceria uma hipétese estranha aqueles que identificam locus da
atividade cognitiva humana como o cérebro operando por meio de descargas elétricas. Ela
pareceria menos estranha aqueles que identificavam os pulmdes como loci dessa atividade,
e que associavam a energia que anima e confere vida ao ser humano a uma mistura de
ar e sangue que se comporta como uma ebuli¢do interior, que cresce e se acumula com
a alimentac#io e com o descanso (Hom Od 10 460) e que se dissipa e evapora a partir de

ferimentos e infortunios.

TrnAépayog & Gpa puv édat fjSeev Evdov €6vta, Mas Telémaco ja sabia hd muito que era ele,

M4 caoppoahvn ol vofjuata atpog ékevdey,  mas na sua prudéncia ocultou os planos do pai,

6pp’ Gv8p@dv Teioarto Binv LieprVOPEGVTLV. para que pudesse castigar a violéncia daqueles
arrogantes

Tabela 5: “HomOd 23 29-30”

Os vorfjpata seriam os planos e deliberagdes que conduzem a um retorno seguro (e.g.
5). Eles sdo um produto do vods (épico v60g), um substantivo verbal construido a partir
do verbo véopat (“alcancar um destino”, “escapar”, “voltar”, “retornar com seguranca
para casa’). A cw@poa¥v nesta leitura pressuporia “um pensamento, plano ou ideia que
é usada para salvar a si mesmo” e que “pode ser impedido de ir para fora salvando-o ou

armazenando-o dentro do préprio peito” (2021, p. 240)." Se os vofjpata sdo planos dire-

“In sketching the semantic range of the word véog, we have witnessed an easy transition between its refer-
ents”thought”, “plan”, “attention”, “intention”, and, finally, “will”. This easy transition has been facilitated
by the fact that all mental events which may be called a v6og share the same directional or telic modality, a

modality that has been borrowed, so to speak, from the verb véopar “to reach a destination”. Nevertheless,
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cionados para o salvamento, entéio a cwpoaiivr seria a resolucio de segui-los, guardando-
0s em seguranca nos @péveg e contendo, comprimindo, qualquer deliberacdo que néo
coaduna com esse propdsito.

A interpretacdo de DeVries e North mantém a passagem seria o segundo exemplo
de um uso do termo que refletiria um sentido apenas intelectual e cognitivo, como uma
mente sd e sauddvel. Como vimos, entretanto, uma andlise mais econdmica da semantica
do adjetivo odog/o®g traduzido como “sdo” consideraria, por exemplo, a existéncia na
antiguidade de pessoas a quem bens poderiam ser confiados para preservar em seguranca
(cwew), motivo pelo qual uma das acepgdes do adjetivo cognato correspondente (c@g)
seria aplicavel, por exemplo, ao lacre de uma dnfora que permanece integro.?® Poder-se-ia
dizer nessa leitura que Telémaco teria cwwv @peves por ter mantido os planos de seu pai
(apenas) na seguranca de seus pensamentos, sem té-los revelado a ninguém. Telémaco
ndo se deixou levar a praticar determinadas a¢Ses inoportunas diante de Menelau (4) e
diante dos planos de seu pai (5). Euriclea, por outro lado, talvez tivesse se deixado levar

pela excitacdo de uma noticia importante. Esse mesmo tema aparece na tinica ocorréncia

the semantic link between the act of thinking and the act of returning not only resides in such a generic
modality, but in a more specific one that has not been sufficiently stressed by scholars: namely, that the
destiny is reached because there is a strong desire to reach it, for the willingness to escape from a danger
immediately motivates the person to devise a means to escape it. To employ a nautical image, the verb
véopou would denote the ship’s route, while the noun véog would represent the mental or visual map which
the pilot uses to connect the points of departure and arrival before setting out to sea. Yet, the mental map is
not itself sufficient, for besides requiring insight and foresight, attentive thought and long-range vision,
the agent must have the intention to hit the target with as precise marksmanship as possible. The future
scenario where the agent’s purpose is fulfilled becomes, then, a ‘home’ toward which she zealously tends,
driving her thought straight to execution -like a horse returning on its own to the stable.” (BIGIO 2021,
p. 251-252)

“Owing to the rarity of banks, to return a deposit was regarded in antiquity as the typical example of just
behavior: in Herodotus money is entrusted to a Spartan who had a reputation for justice on the owner’s
hope”that it will lie safe” in his keeping (&g pot ketpeva #otou mapd ool oda, 6.86.05), just as in the first book
of Plato’s Republic the first definition of justice is ‘to return to each his due’, particularly ‘when money is to
be deposited and kept safe’” (BIGIO 2021, p. 72). Hdt 2 121P1: ¢¢ 8¢ Tuyelv TOV Bacidéa dvoifavta t6 olknpa,
Swpdoat i§6vta TV ypnpatwy kataded T dyyria, odk Exelv 8¢ dvtiva EmatTidital, THV Te GNUEVTPWY E6VTWY
6wV ral Tod olkfpatog kekAnpévou (Quando o rei abriu o edificio, ficou surpreso ao ver os contéineres
sem o seu tesouro; no entanto, nfo sabia a quem acusar, visto que os selos estavam intactos e o edificio bem

fechado).
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do termo na Ilfada (Ilias 21 461-467), em uma passagem na qual Apolo diz a Poseidon (seu

tio) que ndo seria cw@pwv de sua parte engalfinhar-se com ele (6).

Tov § aite mpoogeinev Gva§ exdepyoq AdMwv-  Sacudidor da Terra, nunca dirias que tenho

gvvootiyar odk v pe oadppova pudnoato discernimento no espirito, se eu lutasse contra
Eupeval, €l 81| ool ye Bpotdv Evera TToAepi&w  ti por causa dos mortais, esses desgracados, que
SelA®dv, ol UM OLTLY E0LKOTEG BANOTE PEV TE como as folhas ora estdo cheios de vigo e comem

CapAeyéeg TedéJouatv dpolprg kapmov ESovtes, o fruto dos campos, ora definham e morrem.
aMote 8¢ pYvidovowy dkrjplol. aMa tdylota  Com toda a rapidez desistamos do combate.
mavwpeada pdyng ot § avtol Snpladodwv. Eles que lutem entre si

Tabela 6: “Homll 21 461-467"

Como posteriormente observa Rademaker, quase todas as passagens tém em comum
uma demonstracgo de algum tipo de deferéncia “a uma figura ‘paterna’ de estatus superior”
(2005, p. 43). Nesse sentido, recapitulando, Telémaco em relaciio a Menelau (um associado
de seu pai) (4); Telémaco em relacdo a Ulysses (seu pai) (5); e Apolo em relagéo a Poseidon
(um deus irm&o de seu pai) (6). Por fim, em uma situagdo anéloga, terfamos Euriclea em
relaciio a Penelope (ama) (3). Além disso, é possivel ver como h4 uma reaciio contida em
cada caso. H4 uma atividade “tutelar” em jogo e o sentido etimoldgico de cwppoaiivy
apresentado, como uma espécie de salvamento, explica adequadamente a polissemia do
termo, pois “a pessoa com autocontrole”salva sua mente” (a¢fo), enquanto a pessoa sadia
“tem uma mente segura’ (estado). Cada significado representa, por assim dizer, lados
diferentes de uma mesma moeda linguistica” (BIGIO, 2021, p. 281-285).

Lembremos, por fim, um dos exemplos paradigmaticos de autocontrole na Odisséia,
que oferecem um exemplo do sinergismo entre gwppoaivr e voli, no qual Ulysses segue

o conselho de Circe diante do canto das sereias (Hom Od 12 30-85).
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‘Tadta pev oltw mavta nemneipavrat, ob §
&rovoov, KOG ToL EywV EpEw, vTjoet 8¢ ot kal
Feog adtde. Zepfivag pev mpdtov dpiteat, al pa
Te TIAVTOG AvIpwoug FEAyovary, 6Tic apeag
eloapikntat. 66 Tig GiSpein meAdaT) kal pI6yyov
Grovar) Zetpnvwy, T@ § ol TL yuvY| kal e
TEKVO 0ikade VOO TNTAVTL TPl TATAL OVE

’ ) ’ ~ ~ ’?
yévuvtat, AMa te Zewpfjveg Atyvpij YéAyovaty
Gol81), fiuevat &v Aetp@dvt- ToAVG & G’

P 7 \ bd ~ ’? \ v c \
6atedpLy i Avdpdv mudopévwy, Tiepl 8¢ pLvol
pvdJovaty.

AMa Trapeg Edday, énti § obat’ dAelpat ETaipwy
knpov Serioag peAndéa, un Tig dxodor THY
aMwv- atap adTdS Arovépey ol K’ é3EAnada,

dnodvtwv ¢ év vni Sofj xelpdg te T68ag e dpIov

v loTomédy), éx & adtod meipat’ aviipdw, ppa

ke TEPTOMEVOS BT AkovOTG Zetprjvoliv. el 8¢ ke
Aloamoaut étdpoug Aboai te keAedng, ol 8¢ ¢ ETL
nAebdveaal T6T v Seapoiot Sidévtwv. (Hom Od
12 37-54)

“Todas estas coisas foram cumpridas; mas ouve
agora aquilo que te direi, e um deus to
recordard. As Sereias chegards em primeiro
lugar, que todos os homens enfeiticam, que
delas se aproximam. Quem delas se acercar,
insciente, e a voz ouvir das Sereias, ao lado
desse homem nunca a mulher e os filhos
estardo para se regozijarem com o seu regresso;
mas as Sereias o enfeiticam com seu limpido
canto, sentadas num prado, e a sua volta estdo
amontoadas ossadas de homens decompostos e
suas peles marcescentes.

Prossegue caminho, pondo nos ouvidos dos
companheiros cera doce, para que nenhum
deles as oica. Mas se tu préprio quiseres ouvir o
canto, deixa que, na nau veloz, te amarrem as
maos e 0s pés enquanto estas de pé contra o
mastro; e que as cordas sejam atadas ao mastro,
para que deleitado oicas a voz das duas Sereias.
E se a eles ordenares que te libertem, entdo que
te amarrem com mais cordas ainda. (Trad.
Lourenco, 2018)

Tabela 7: “HomOd 12 37-54”"

E interessante observar que Ulysses se amarra ao mastro para poder desfrutar daquilo
que poderia desfrutar (do canto) sem comprometer o plano e sua seguranga. A Gw@pPoGHVT|
estaria sendo bem representada pelas cordas, que protegem o heréi, enlouquecido de
desejo, e 0o impedem de se jogar da nau, arruinando qualquer possibilidade de um seguro
retorno (v6oTog) e a consecucdo do fim almejado. N&o fosse a capacidade do heréi de
escutar, se lembrar e p6r em prética o conselho de Circe, este nio teria sido o caso. A
imagem, ademais, de Ulysses atado ao mastro contrasta de forma nitida com o espirito

deslassado (yaAwppovéovta) de Euriclea em Hom Od 23 11-13 (3).
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AYXOQOOPOSLYNHEM PLATAOQO

3.1 AXO®POSXYNHEM DIALOGO NO CHARMIDES

Dos pensadores dos periodos arcaico e classico, Platdo é talvez aquele que demonstra maior
apreco pela cwppoctvn.' Em didlogos como Charmides (Charm), Symposium (Symp), Apolo-
gia (Apol), Republica (Rep) e Leges (Lg) ele procurou afirmar e fundamentar sua importancia,
frequentemente apresentando Sécrates como um importante exemplo dessa virtude®. Se
a awppoavvr ocupa um lugar de destaque no pensamento platdnico, a reciproca também
é verdadeira: Platdo é um pensador central para a histéria do conceito e o autor antigo que
deu a maior contribuicio deu para seu desenvolvimento (NORTH, 1966, p. 150). Ele ndo
apenas “reuniu em seus didlogos os sentidos que circularam durante os periodos arcaico e
classico” e “os reintegrou em uma nova unidade”, mas também “estendeu seu escopo de tal
maneira que todas as interpretacdes subsequentes foram o resultado, de algum modo ou

outro, de sua conquista” (1966, p. 150). Em meio aos comentadores da filosofia platdnica,

Esse tema foi parte de nossa pesquisa de mestrado, parcialmente publicada na revista do corpo discente de
Filosofia da UFMG em uma edi¢io em memoria do professor Marcelo Pimenta Marques. Viz. VASCONCELOS
2017a.

Virtude remonta a vir (homem). Segundo Beekes (EDG), o termo &pety| remonta, possivelmente, a dpeiwv
(melhor, mais forte, mais nobilitante) ou a 8petog (devotado a Ares, deus da guerra). Dentre as op¢des de tradugo,
o termo virtude é tradicionalmente adotada nas linguas roménicas e parecer evocar uma dimensé&o ética do
termo (Houaiss: “virtude s.f. (sXIII) 1 qualidade do que se conforma com o considerado correto e desejavel
p-ex., do ponto de vista da moral, da religifio, do comportamento social etc.), enquanto exceléncia enfatiza o
sentido da dpett| como um extremo, isto é, como o melhor e mais nobilitante (Houaiss: exceléncia s.f. (sXIV)
1 qualidade do que é excelente; qualidade muito superior). (EN II 6 1107206-08: 816 katé pév THv odaiow kai
1OV Adyov TOV TO Ti v elvan AéyovTa ueadtng €oTiv 1) dpeT, katd 8¢ T6 dpLoTov Kkal T €d drpdtng).
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3.1 A ZQ®POXYNH EM DIALOGO NO CHARMIDES |

ndo h4 duvida de que o tema se tornou central em sua reflexdo filoséfica (cf. NORTH, 1966;
RADEMAKER, 2005; LAMPERT, 2010; DE PAULA NETO, 2014; TSOUNA, 2018).

Tendo em vista sua importéncia para a discussdo sobre a cw@ppoclvn e a estreita
relagdo mantida por Aristdteles com seu preceptor ao longo de décadas, parece oportuno
empreender uma incurséo circunscrita em dois importantes didlogos platénicos, Charm
e Rep.? O primeiro por ser um didlogo de juventude que tem a cw@pociivn como tema
principal (trata-se do unico didlogo especificamente sobre a cw@poctvn). O segundo por
ser uma das mais importantes fontes para compreender os problemas enfrentados e as

posicOes assumidas por Aristételes a respeito da cwgpoaiv,.

3.1.1 O contexto historiografico do didlogo

O Charmides é certamente um dos didlogos mais interessantes e dificeis de Platdo. Em

parte, trata-se de uma a dificuldade filoséfica, dada a complexidade dos argumentos

mobilizados na busca empreendida por Sécrates e Critias por uma defini¢do de cwgpoaivy.

Por outra parte, poder-se-ia dizer que hd uma dificuldade de cunho historiografico. Ele
tem a peculiaridade de ser um dialogo profundamente envolvido com as questdes que
dominaram a vida politica ateniense na segunda metade do século V a.C. (e primeiras
décadas do século IV), por meio do qual Platdo responde diretamente as dificuldades
decorrentes das transformacdes politicas, sociais, e culturais experimentadas pela cidade
no auge do periodo cldssico. Desse modo, para compreender o que estd em jogo no didlogo

serd preciso fazer uma breve revisdo dos eventos que o envolvem.

Cada um destes didlogos representa uma fase do pensamento platénico. Para uma visio geral sobre os modos
possiveis de organizar o Corpus Platonicum, os métodos utilizados para formular tais divisGes e uma critica
deles, ver LOPES 2018. Para uma visio geral sobre a cwgpoovr em Platdo, ver sobretudo North (1966) e
Rademaker (2005).
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Vimos no capitulo anterior que durante o periodo arcaico (séculos VIllaoVa.C.) a
exortacdo a medida foi um dos temas recorrentes dentre os povos de lingua grega. Em
Hom Il 1205-215, por exemplo, logo no inicio do canto, deparamo-nos com a presenca da
deusa Atenas exortando Aquiles a por fim a contenda com Agamemnon, prometendo-lhe
d4divas esplendidas (&yAad 8&pa) como frutos da moderagdo. Para além das evidéncias
literarias, North cita como exemplos deste mesmo espirito as méximas no templo de Apolo
em Delfos: conhece a ti mesmo (yv&91 cavtév, DK10A3y1), nada em excesso (un8év dyoav,
DK10A3p1) e a medida é o melhor (uétpov dpiotov, DK10A301).

O tema esteve fortemente presente sobretudo no fim do periodo arcaico, como um
valor tradicional que gozava de grande prestigio e que representava culturalmente “toda
ordem e contencio necessdria para a vida na pélis” (NORTH, 1966, p. 150), em um periodo
no qual as cidades da atual Grécia continental entraram sistematicamente em conflito
com o império Aqueménida durante as guerras médicas (499-479 a.C.).* Em uma posicéo
de inferioridade, os helenos enxergavam-se como prudentes e cautelosos, combatendo
um inimigo perigoso e arrogante (NORTH, 1947, p. 2; NORTH, 1966, p. 150; cf. Esq Per).5
Concretamente, tratava-se de um embate entre um império com 70 milhdes de stditos e
2,6 milhdes de km? contra algumas cidades-estados de 80-160 mil habitantes e, no méximo,

200 mil km? (OLIVEIRA, 2012, p. 19). Apesar da desvantagem, os gregos prevaleceram e em

suas celebrag¢des de vitéria julgavam que haviam sido recompensados por sua cwgpoaiyvy).

As cidades gregas da Asia menor se tornaram parte do Império Persa em 547 a.C. com as conquistas de Ciro
II. Em 499 a.C., a cidade de Mileto, que liderava a federacéo de cidades jonicas conhecida como Dodecépolis
(subordinada ao Império Persa), iniciou uma revolta com o apoio de Atenas e Erétria, que durou até 494,
quando foi suprimida. Na sequéncia, como parte da resposta a provocacéo sofrida, Dario decide invadir
a Grécia continental. Sobre estes fatos, a nossa principal fonte é Herédoto (Hdt V 98-103). Para uma
interessante reinterpretacfio contemporanea dos fatos narrados por Herédoto, ver NAGY 2017. E interessante
observar que antes da ofensiva contra a Grécia continental, o Império Persa permitiu a deposicéo dos tiranos
que governavam as cidades jonicas e a instauragio regimes democréaticos, de modo que dali em diante os
jonicos também fizeram parte da ofensiva contra os helenos da Grécia continental (Hdt VI 43; NAGY 2017).

5 Ver a anélise de Rademaker sobre Hdt e Esq Per em (2005, p.10-1111. 12, p. 99 ff, p. 194 ff).

39



Em um pequeno bat de argila datado deste periodo (nr. 46735), encontramos um belo

escdlio que louva um jovem coroado pela liberdade gracas a sua cwepoatvn,.

Toppochvey évi kAd[Sois o] mida[kog heywévog]  Vestido de cwepoaivr, entre os ramos de hedra,
[ZtpduBuxe, Ehe]udepiag kaddv ExeloTéppovov. Estrémbico, tens a bela coroa da liberdade.

Segundo Peek (1933, p. 120), trata-se de uma homenagem a um jovem escrita no curso
de uma celebracio de vitéria depois das batalhas de Salamina, Plateias e Micale (479).°

O Periodo Cléssico (479 - 323), cujo marco inicial é o fim das invasdes persas, foi um
momento de profundas transformacdes e de uma inverséo de forcas, papéis e valores. Se
no passado a mera mengéo aos persas evocava profundo medo nos gregos (Hdt VI 112),
durante o Periodo Classico deu-se inicio a uma postura inversa; isto é, de uma ofensiva
militar contra o Império Persa com o intuito de conquistar as cidades jonicas da Asia
Menor.” Essa mudanca foi acompanhada por outra ndo menos significativa: liderando
a ofensiva ndo estavam os espartanos - os tradicionais lideres (fjyeudéves) da Hélade em
conflitos militares -, mas sim os atenienses.®

No fim do século quinto as tensGes entre Atenas e Esparta, em disputa pela hegemonia
na Grécia continental, acirraram-se até o ponto de estourarem em uma grande guerra
(chamada pelos atenienses de Guerra do Peloponeso).® Hanson descreve nos seguintes

termos algumas das causas da guerra.

6 Das ist eine Huldigung an einen Jiingling, der bei der Siegesfeier festlich geschmiickt im Zuge geschritten
war, jener Siegesfeier, die nach Salamis, Plataiai, Mykale, das befreite Athen seinen Géttern darbrachte.

7 As cidades jonicas da Asia menor j& haviam se tornado democracias com o apoio dos persas pouco depois do
fim da revolta jénica.

8 Para guardar-se contra uma revolta néo era possivel para os espartanos participar de longas campanhas
prolongadas fora do Peloponeso (DE STR. CROIX 1972, p. 96), dado que apenas uma minoria dos cidad&os
compunha uma elite livre que gozava de diretos politicos plenos e de uma vida inteiramente dedicada ao
treinamento militar. Todos os demais - cidadfos que perderam suas terras (Omopeioves) (cf. Pol 1271a29-37 €
1272a13-16), os hilotas (e{Awteq) e os periféricos (mepiowot) eram subjugados e escravizados. A grande maioria
dos habitantes do Peloponeso estavam, segundo Xenofonte, pronta e disposta a “devorar cru” qualquer
cidaddo espartano (Xen. Hell I11 3.6).

9 Sobre as origens da guerra, ver ainda Thu 1139-146 e DE STR. CROIX 1972.



Acertada ou erradamente, presumia-se que a luta seria um
arbitro final dos valores contrastantes de cada uma. Qual
se provaria a ideologia mais vidvel: o liberalismo cultural
e politico ou um conservadorismo renitente, insular. Serd
que uma sociedade aberta colhe vantagens militares e de sua
liberalidade, ou sucumbe a uma indulgéncia que nio existe

em uma oligarquia estrita e militarista? (OLIVEIRA, 2012, p.
24).

A cidade que meio século antes louvava a prépria cw@pocivr frente a um inimigo
poderoso e arrogante (OPpioTy|q), passou a gozar de um enorme poder econdmico e militar.
Munido desse poder, Atenas praticou Realpolitik com aliados e inimigos. A este respeito,
Tucidides traduz o comportamento ateniense como orientado pela seguinte méxima: “os
fortes fazem o que querem, os fracos o que precisam” (Thu V 89). Em um dos episédios
mais barbaros da histéria antiga, os atenienses puniram brutalmente os cidaddos de Melos
- executando todos os homens adultos e escravizando mulheres e criangas - quando a
cidade optou pela neutralidade, recusando-se a permanecer aliada a Atenas.

As transformacdes vividas durante o periodo, como veremos, estenderam-se as di-
mensdes cultural e moral, sobretudo na cidade de Atenas. North observa ao menos trés
tendéncias no meio intelectual e popular com relacio a cwppooivn - todas elas criticas
e derrogatérias - e entende que houve um periodo de forte oposi¢do na segunda metade
do século quinto. Segundo ela, esse “periodo de oposicdo a cwppociivy” propiciou um
desafio & moralidade antiga que Platfio (c. 428) teria vivenciado por toda parte durante
sua juventude e sem tal desafio “um renascimento e revitalizacio do pensamento ético
grego nio teria sido operado por [ele], Aristételes e seus pupilos” (NORTH, 1947, p. 16).
Vejamos, brevemente, quais sdo estas tendéncias apontadas pela literatura secundéria até

0 momento.
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Em primeiro lugar, é possivel identificar em certas producdes culturais do periodo
uma critica a um tipo parcial de valor que leva a consequéncias tragicas.'® Na peca Hipdlito,
encenada em 428, por exemplo, Euripides parece modular o valor da cwgppocivn, tio
cara ao protagonista, mostrando que ela néo é capaz de impedir o desfecho tragico do
personagem e seus familiares. Isso fica claro a partir do enredo, no qual a madrasta de
Hipdlito confessa a uma serva seu amor pelo enteado. A serva relata o fato ao protagonista
depois de ele Ihe haver prometido segredo. Irado, entretanto, Hipélito que se dizia cwppwv
e casto ameaca quebrar seu juramento e tornar publico o que ouviu, afirmando que “a
boca jurou, mas a consciéncia ndo” (Eur. Hip 650). Sua madrasta, confrontada com a
possibilidade de ver seus sentimentos tornados publicos, comete suicidio. Hipdlito é
responsabilizado pelo ocorrido e é exilado.

Em Medeia, de 431, Euripides denuncia o cinismo sob o disfarce da cwgpoatvn. No
drama, a personagem Medeia é uma princesa do Caucaso desposada por Jasdo e levada
para Corinto. Depois de dez anos, Jasdo a abandona para desposar a princesa de Corinto,
argumentando que néo poderia desperdicar a oportunidade de casar-se com uma princesa
grega. Medeia, uma vez sua esposa, torna-se para ele apenas uma estrangeira que ele
promete tomar como concubina. Quando ela dissimula concordincia com o plano, Jasdo
entdo louva sua cwppoatvn (Eur. Med 910), e descreve a si mesmo alguém que age no

melhor interesse de todos.

IAZQN aiv®, yova, Té8, 008 ékelva péppopat-  Eu aprovo isto, mulher. Tampouco culpo seu

elkog yap opyas HjAv moteloat yévog ydpou ressentimento anterior. E natural que uma
tropepmoA®VTOGH AAoiou TtéoEL. AM €¢ TO mulher se irrite quando um casamento de outro
ADov o0V pedéatnrey kéap, Eyvwg 8& TNV tipo se apresenta a seu marido. Mas seus
VkdHo, AMA TH XpoVw, BovArv- yuvaikog épya  pensamentos mudaram para melhor, e embora
Tadta oepovos. (Eur. Med 908-913) tenha levado tempo, vocé reconheceu o plano
superior. Estes sdo os atos de uma mulher com
autocontrole.

10 Parauma andlise mais aprofundada das trés primeiras tendéncias apresentadas, ver NORTH 1947.
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Posteriormente, depois de Medeia revelar seus sentimentos e assassinar seus préprios
filhos, Jasdo novamente os descarta como descontrole e loucura; fosse ela uma mulher

ow@pwy, tudo seria diferente (Eur. Med 1369).

IAZQN: Aéyoug ope kn§inwaag obvera ktavelv;  Jason: Vocé realmente achou certo mata-los por
causa de um casamento?
MHAEIA: opurpdv yuvairl mifjua ToUT” elvat Medeia: Vocé imagina que a perda disto é uma

SoKeic; tristeza trivial para uma mulher?
IAZQN: 1116 YE owppwy- ool 8¢ vt éotlv  Jason: Para uma mulher com autocontrole, sim.
KoKaA. Mas para vocé tudo é um desastre.

Sobre a ow@poovn masculina oposta ao descontrole feminino, é interessante a ob-
servacio de Wess (2021, p. 35) de que no periodo cléssico “a proeza fisica, a capacidade e
a vontade de lutar” perderam espago como o centro da identidade masculina e, ndo por
acaso, encontramos na mesma época sinais da oposicdo entre homens de autocontrole
e mulheres emotivas. Tudo indica que, “como a ideologia da superioridade fisica mas-
culina perdeu terreno, ela foi substituida por uma ideologia de superioridade intelectual e
moral masculina, que serviu para dar uma nova legitimacéo ao poder masculino sobre as
mulheres”."

Em segundo lugar, encontramos uma aproximacéo entre cw@pocivn e covardia
durante os periodos de conflito nos quais imperam a ética herdica e a necessidade de au-
toafirmacdo. Essa tendéncia aparece tanto nas comédias de Aristéfanes quanto no relato

de Tucidides.” Na comédia A Paz, por exemplo, hd uma passagem na qual o comediégrafo

11 “Threats to family and property were increasingly dealt with by courts rather than private force. A tangible
sign of these developments is the fact that, whereas men in the Homeric world had carried swords at all
times, they abandoned this custom of ‘bearing iron’ in the mid-seventh century, in favour of an ever more
luxurious style of dress. This surely represented a first move away from the idea that physical prowess,
the ability and willingness to fight, was the essence of male identity, and it is surely no coincidence that
this move occurred at the very time that we find the first hints at a distinction between emotional women
and self-controlled men. As the ideology of male physical superiority lost ground, it was replaced by an
ideology of male intellectual and moral superiority, which served to provide a new legitimation for male
power over women.” (WEES 2021, p.35)

12 Posteriormente, esta associacio reaparece em Platdo. Cf. Rep VIII 12 560d03.
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retrata um personagem sendo jocosamente descrito como cw@pwv por ter lancado seu es-
cudo no chéo para correr do inimigo (Ar. Pax 675-680 e 1292-1297). Tucidides, por seu turno,
oferece em A Guerra do Peloponeso um relato sobre a inversio moral que se operou durante
a guerra, na qual as palavras mudavam de sentido segundo os caprichos individuais. A
aud4cia irracional (t6Apa... 4A6y10T0G) se tornava lealdade corajosa (dvSpeia @iAétaipog);
a hesitacdo prudente (uéMnalg... mpounI\g), covardia dissimulada (Sethio edmpemntg); TO
o®ppov (=cwppociivn), uma mascara para a covardia (tod dvdvSpou mpdoynua); e agir
inteligentemente, o mesmo que inércia total (o Tpdg dmav Euvetdv éml mév dpydv) (Thu
I1I 82.4)8.

Uma terceira tendéncia pode ser identificada na comédia As Nuvens de Arist6fanes
(423 a.C.), na qual encontramos uma sitira da decadéncia moral ateniense: os bons e velhos
valores antigos ndo mais conseguem inspirar respeito na juventude e todos querem apenas
divertir-se e obter vantagens sobre os demais.'* A responsabilidade por tal tendéncia
na peca aristofinica é da nova educacdo sofistica, que ensina a busca pela satisfacio dos
desejos mais vulgares. Na comédia, Fidipides manda seu filho, Estrepsiades, para a escola
de Sécrates (que figura na peca como um sofista) para que ele pudesse aprender a arte
da persuasdo e se livrar de dividas contraidas. Ali, a retdrica é representada por meio de
dois tipos de raciocinio: justos (Swcduot) e injustos (a8ikduot). O primeiro tipo representa a
educacio e os valores tradicionais, louvados por produzir bons guerreiros - como aqueles
que combateram em Maratona (490 a.C.) - e que é capaz de infundir nos jovens justica
e moderacdo nos hébitos, além de lhes ensinar modéstia e respeito aos mais velhos; o
segundo tipo, oriundo da nova educacio, despreza estes valores e ataca veementemente a

privacdo e os inconvenientes da cwgpootvr devido as “delicias hedonisticas” perdidas

Baseamo-nos na traducgo de Kury (1987) com vérias adaptacdes.

Em uma passagem de Pol II 8, Arist6teles discute especificamente o confronto com a tradi¢do. Ele afirma
que que todos buscamos o bem, e nfo o tradicional (Pol II 8 1268b40: {nrolict 8’ 1269204 8Aws 00 TO TéTELOV
&Ma téyadov Tévteg); mas, dito isso, ele alerta que é preciso cuidado ao se tentar trocar uma lei, pois isso
enfraquece e compromete a obediéncia daqueles que vivem sob ela.
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com “garotos, garotas, jogos de bebida, comida chique, vinho fino, boas risadas” (Ar. Nub
1068-82).” Como uma das consequéncias absurdas da exposicdo & retérica na escola de
Sécrates, Estrepsiades julga, de volta em casa, ser licito bater no préprio pai e na prépria
mae.

Uma quarta e ultima tendéncia diz respeito a apropriagéo da cweppoaiivn por parte
de uma elite conservadora pré-Esparta - da qual faziam parte Critias e Cirmides, ambos
parentes de Platdo (o tltimo era tio, por parte de mie, e o primeiro era primo de sua mie)
(NAILS, 2002, p. 244) - que criticava a oficiosidade (moAumpayuooivr) de Atenas em meio

ao fracasso do regime democratico durante a Guerra do Peloponeso.” Critias, um dos

Ar. Nub 1068-82 {Ht} w1’ dnolmnodod y’ adtov wxs-r ol yap m) UBpLoThg 008 NH8UG év Tolg crrpwptacrw
TNV voKTa nawuxllsw | ywn 8¢ crwap.wpoupevn xoipeL. o & el Kpduimmos. | orédar ydp, @ perpduiov, év
™ cwcppovsw Gmavta | dveoTwy, T]80vwv Y éowv pLsMatq omoorspsto&ou | Taidwv, yuvamwv KOTTanv
onl)(m) TOTWY, vcaxacpum) | kaitot i oot (m) aELov To0TOV ¢V oTepnIfic; | elév. mépey évtetlev elg Tag mg
pooEWS dvdyrog. | ¥ npaprsq, npao&‘qg, éolyevads L, kGt s)w]cpﬁnc | ano?\w?\aq a8tvartog yap el Aéyew. E}}.Ol
& op.t)\(m) | xp® T pOaeL, omp‘ra ys)\a vop.t(s un8v aioypbv. | poLyog yap v -ruan akoug, 48 4 GuTepeis TPOG
adTdy, | kg 008EV n&mqmg eit’ elg TOV Al’ émaveveykeD, | kéreivog 0§ HTTwv EpwTds £0TL Kol YUVaLKEY- |
kaitol ob Yvnrog Bv Yeod nidg peilov v SHvano; (INFERIOR: Sim, um pouco discreto demais entre os lengéis,
ouvi dizer, por isso ela fugiu dele, porque ele simplesmente nio era indecente o suficiente na cama. Vocé
sabe que algumas mulheres gostam assim, seu velho e tarado garanh&o Cronus! Considere, caro rapaz, em
que consiste uma vida de discricdo, e todas as delicias hedonisticas que vocé perderia - garotos, garotas,
jogos de bebida, comida chique, vinho fino, uma boa risada. Como diabos vocé poderia suportar a vida sem
estas necessidades? Agora, vamos continuar e discutir as necessidades da natureza humana. Suponhamos
que vocé tenha se entregado a um caso de amor ilicito. Vocé sdo descobertos! Um escindalo! O que vocé vai
fazer? Vocé estd acabado, porque vocé nio ter os meios de argumentar para sair de problemas. Mas se vocé
optar por escolher o meu conhecimento, sua natureza pode correr livre, com uma mola em seus passos e um
sorriso em seu rosto, e pensamentos vergonhosos jamais passardo pela sua mente. Se o marido o acusa de
adultério, alegar inocéncia e culpar Zeus. Diga claramente que ele ndo consegue resistir a sua luxiria por
mulheres, entdo como vocé, um mero mortal, pode ser esperado que tenha mais for¢a que um deus?) (Trad.
baseada em MEINECK 1998).

Sobre a cw@pootvy como um valor lacedeménio, ver NORTH 1966, p. 101-104; DAVIDSON 1998, p.61;
RADEMAKER 2005, 3.2, p. 208 ff). Este também foi o caso na cidade de Mégara, onde “a defensive at-
titude on the part of the elite, and their ideology seems to be that of a privileged group that feels threatened
by significant social and economical changes, changes which meant that high birth and traditional education
did no longer automatically go together with the wealth and influence that was felt to accord with it. In
this respect, the ‘promotion’ of cwpociivn to a central ‘aristocratic’ excellence must be due to the need to
redefine traditional standards of excellence in order to re-substantiate an elite’s weakening claims to social
superiority” (RADEMAKER 2005, p. 78).
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opositores de Péricles e do regime democratico, celebrava a awgppoaivn em seus discursos
e defendia o modo de vida espartano como austero e moderado."”

Um exemplo dos excessos praticados pelo regime democratico pode ser encontrado
nos eventos de 415, na malograda expedicéo a Sicilia e seus desdobramentos. O empreendi-
mento foi proposto por Alcebiades a assembleia ateniense e, nas palavras de Tucidides, a
tarefa seria “no muito inferior & luta contra a alianga do Peloponeso” (Thu VI 1), na qual
os atenienses ainda se encontravam engajados. Em uma manobra para tentar dissuadir os
atenienses da expedicdo, que lhe parecia meramente fruto da ambicéo e licenciosidade de
Alcebiades (V115), Nicias exaltou a grandeza daqueles estados e apontou como seria dificil
vencer uma possivel guerra (VI 20-23) e impossivel vencer tanto esta, quanto aquela contra
os lacedemdnios (VI 9-14). Ao invés de abandonarem o plano, os atenienses aprovaram
um contingente ainda maior do que o original para ser enviado (VI 24-26) com resultados
catastréficos para a cidade. Todos os enviados na campanha (com excegéio do préprio
Alcebiades)®®, bem como todos os reforcos enviados posteriormente, foram mortos ou
vendidos como escravos. Segundo Hanson, “pela quantia gasta com a organizacio e o
suprimento das duas armadas sucessivas que enviou a Sicilia, em um total de mais de 40
mil soldados, Atenas poderia ter construido pelo menos outros quatro Partenons”. Além
disso, com o que era desembolsado para manter cem tri-remes no mar durante um més,
“poderiam ter sido representadas mil tragédias, trés vezes o nimero de pegas apresentadas

por Esquilo, Séfocles e Euripides em todas as suas carreiras combinadas” (2012, p. 29).

A prética espartana, entretanto, de beber vinho néo diluido, utilizando um copo individual chamado k)3wv
(cujo nome deriva do verbo kw3wvilw, que significa embriagar-se pesadamente), sem a pratica de um ritual
e da conversa que o acompanhava, era algo que remetia membros da classe alta ateniense ao ambiente
das tavernas - e esse nfo era o unico habito lacedemdnio que parecia estranho aos atenienses: os cabelo
longos eram exdticos e as vestes, como a capa vermelha e os calgados, eram ambos caros e extravagantes
(DAVIDSON 1998, p. 61).

Pouco depois de ter partido na expedicdo, Alcebiades recebeu ordens de retornar & Atenas por ter sido
condenado in absentia por impiedade. O crime teria ocorrido na noite antes ao inicio da expedig&o e envolvia
a destruigéo do falo presente nas hermai (estituas com cabega e tor¢o) consagradas a Hermes. Ao invés de
retornar a Atenas, Alcebiades fugiu para Esparta, passando a colaborar com os inimigos de Atenas. Direta
ou indiretamente, sua contribuicio parece ter sido importante para a derrota ateniense.
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As consequéncias da empreitada, tanto em termos de baixas sofridas, quanto de
seu custo financeiro, foram decisivas para a ruina da cidade (Thu VI1s5). Quando Atenas
finalmente rendeu-se a Liga do Peloponeso em 404, foi estabelecido na cidade um regime
oligarquico favoravel a Esparta, do qual fizeram parte tanto Critias como um de seus
lideres, quanto Carmides como magistrado do Pireu. O governo, que ficou conhecido
como a Tirania dos Trinta, durou apenas até 403 e, apesar da curta duragéo, mostrou-se o
mais despético e violento da histéria da cidade, tendo sido responséavel por condenar a
morte, segundo Aristételes, “ndo menos do que mil e quinhentos cidaddos democratas”
e opositores (Ath II 35).” Nem mesmo membros do préprio governo foram poupados:
Teremenes, que se mostrou contrario a chacina em curso, foi ele préprio condenado a

morte (Ath II 37; Xen. Hell 11 3).

3.1.2 Sdcrates como exemplo de cwppocivy

Na primeira fase, de juventude, um dos propésitos de Platdo com seus didlogos parece ter
sido empreender uma defesa de Sécrates, condenado & morte pelo regime democratico ate-
niense em 399 a.C. (cf. Apol, Symp) - propésito, este, ao qual também se dedicou Xenofonte
(cf. Xen. Mem). Uma de suas estratégias, talvez a mais frequente, envolve representar
Sécrates em cena com personagens conhecidos desarmando-os por meio de perguntas
aparentemente simples. Nesse sentido, o didlogo Charm é particularmente relevante por
ser o Unico do Corpus Platonicum a ter a cw@poaivr) como tema principal de discussgo.

Ele torna-se ainda mais interessante - sobretudo de um ponto de vista historiografico

Segundo relato de Platdo, Sécrates, que teria ensinado tanto a Critias quanto a Alcebiades, alegou em sua
defesa diante do juri popular que o condenou (quando Atenas ji se encontrava novamente sob o regime
democratico), que ele préprio também teria sido condenado & morte pelo regime tiranico, visto que des-
cumpriu uma ordem direta que considerava injusta (Apol 32c4-e1).
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- quando consideramos que Platdo escolheu duas figuras politicas importantes de sua
prépria familia como interlocutores de Sdcrates: Critias e Carmides.

Neste didlogo, como em outros didlogos considerados de juventude (e.g., Prot e Lach),
Platdo tende a interpretar as virtudes em discussdo como uma forma de conhecimento,
jogando com as multiplas acep¢des do termo, “nem todas elas dentro de seu uso corrente”
(RADEMAKER, 2005). Ao mesmo tempo em que coloca seu preceptor em cena expondo a
ignorancia de seus interlocutores, Platdo jocosamente narra Sécrates sendo eroticamente
estimulado pela beleza do jovem C4rmides (155c5-155e3), mas, como acontece algures (e.g.,
Symp 216d-e, 217a-219e), rapidamente controlando seus apetites. Apesar de tampouco
ser capaz de dizer o que é cwppoaivn, Sdcrates exibe um comportamento fortemente
associado ao uso corrente de cwpwv; isto é, de autocontrole e moderacgio diante dos
prazeres (cf. RADEMAKER, 2005).

H4 um outro elemento ainda do contexto dramatico que dialoga com os diferentes
pontos de contestacio da cwppoaiivn apresentados anteriormente: a acusagio de covardia.
No didlogo Charm, Platdo procura desfazer essa associagdo (tal como no Lach) ndo por
meio de argumentos, mas de forma sutil, por meio da narrativa. Antes de oferecer uma
demonstragdo concreta do cardter cwgpwv de Sdcrates, Platdo inicia o didlogo narrando
seu retorno da batalha de Potideia (432-429), uma das mais violentas da Guerra do Pelo-
poneso (Charm 153b7-8; cf. LAMPERT, 2010, p. 150-153). Questionado por Querefonte,
que havia se mostrado surpreso em encontra-lo com vida, sobre como teria se salvado
da batalha (153b4: G 009 €k TTiG PdxMg), Sécrates responde “assim, tal como me vés”
(153b7-8: obTwot g o 6pdis), evocando com sua fala o retorno de Ulysses ao lar (Hom Od
16 205: 88 €y To1d08e). Lampert indaga se “Platdo poderia estar sugerindo com estas

primeiras palavras de Sécrates na ocasido do seu retorno - palavras particulares para um

48



20

seguidor préximo - que o retorno de Sécrates em 429 a.C. deve ser pensado contra o pano
de fundo do maior retorno de todos?” (LAMPERT, 2010, p. 150-153).%°

Com o didlogo Charm, Platdo procura mostrar como Sécrates seria capaz de expor a
ignorancia de figuras proeminentes que reivindicavam um conhecimento que néo pos-
sufam, exibindo ao mesmo tempo um comportamento que reflete a posse desse mesmo
conhecimento - de modo a mostrar, com a¢Ges e ndo com palavras, quem verdadeiramente
seria cw@pwv. Se Socrates faz questido de chamar atenco dos juizes em Apol 32as5, para
seus feitos e ndo apenas para suas palavras, pois, segundo ele, isso teria para eles maior
valor (00 Adyoug &M\’ & Dueig Tyudite, €pyal), talvez aqui também Platio tenha julgado que
os feitos poderiam mais bem representar o carater do filésofo do que argumentos. Em um
plano dramatico, portanto, podemos considerar que o didlogo cumpre diferentes propdsi-
tos: (i.) desconstréi a reivindicagdo elitista da cwppocvn que surgiu da prépria familia
de Platio quando ele ainda era um jovem; (ii.) defende Sécrates da acusacio de ser um
corruptor da juventude, narrando como Critias e Cirmides nada aprenderam com ele;
(iii.) apresenta uma reivindicacio da posse da virtude por parte de Sécrates; e, ao fazer

isso, (iv.) concilia a cwppocvn e a coragem na figura de Sécrates.

3.2 AZQ®POIYNHCOMO UMA VIRTUDE CARDINALEM

REPUBLICA

Em didlogos de maturidade, como a Repiiblica (Rep), o mais relevante para compreendermos

algumas posi¢des assumidas por Aristdteles, Platdo toma o sentido da wgpociivn como

Could Plato mean to suggest by these first reported words of Socrates upon his return—private words to a
close follower—that Socrates’ return in 429 is to be thought against the background of that greatest of all
returns?
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contencdo dos apetites, que havia ficado apenas subentendido no Charm, e atribui a ela um
importante papel na discussdo. Apesar do tema central do didlogo ser indubitavelmente
a justica (Swcatooivr), a cwppoclvn aparece em praticamente todos os livros da obra
(sendo o livro X a tinica excecdo).> Em verdade, justica e cweppocivn praticamente se
sobrepde quando uma defini¢éo dos termos é empreendida no livro IV, de modo que, para
alguns intérpretes, trata-se de uma mesma virtude vista sob dngulos distintos.??

O termo aparece pela primeira vez no didlogo quando Sécrates questiona Polemarco,
seu interlocutor, acerca da tese de que a justica seria “dar a cada um aquilo que lhe é
devido” (I331€03: 16 Té dpeiAdpeva Endotw dmodiSévar Sikaidv éott). Ele rapidamente
procura mostrar a insuficiéncia dessa defini¢do por meio de um contraexemplo: supondo
que tomassemos de empréstimo um determinado artefato perigoso (e.g. uma arma) e que
o dono, estando fora de si (I 331e09: p7) cPPoOvog), 0 demandasse de volta. Seria inegavel
que o artefato é devido, mas nfo seria prudente efetuar a devolucgo.

No livro II, a cwppocivn aparece uma tnica vez (364a02) por ocasido da critica
aos poetas. O problema incide na consideracéo de que a cwgpocvvN e a justica seriam
apenas convencionalmente boas; e o vicio, que além de ser apenas convencionalmente
ruim, teria a caracteristica de ser facil e doce, como observa Hesiodo (Hes. OP 287-9). A
investigacdo se direciona, entfo, para a questdo do efeito da justica, ndo sobre a reputacéo
ou as recompensas que ofereceria (366d07-367a04), mas que fariam a justica e a injustica

por elas préprias com a alma (367b02-06). Para tanto, o procedimento passa a ser buscar

21 As ocorréncias estdo distribuidas do seguinte modo: I (3); II (1); I1I (18); IV (18); V (2); VI (10); VII (1); VIII

22

(4); IX (5). Eis as referéncias: 133106, 331e09, 332a05; II 364a02; I1I 387c04, 389d07, 389d09, 390204, 391C02,
393d08, 395c05, 399b08, 399c03, 399€07, 401a07, 402C02, 40203, 403207, 404€05, 410209, 410€10, 416d08;
IV 423206, 427¢€10, 430d01, 430d05, 430d07, 430€06, 431b07, 431d01, 431d07, 431€04, 431€08, 432207, 433b08,
433d08, 435b06, 44210, 442d02, 443e02; V 471206, 471207; VI 48503, 487205, 490€05, 491b09, 500d07, 501b02,
501€09, 505b06, 505b09, 506d04; VII 536a02; VIII 555c08, 559b11, 560d03, 567¢c01; IX 571d07, 573b04, 575b01,
591b05, 591do1.

“Thus, the definition of cwppoaiv covers very much the same ground as that of Swcaiootvn if from a
slightly different perspective, cwqpwv representing the emotional/cognitive endorsement of the practical
division of labour envisaged by Swcawootvr” (RADEMAKER 2005, p. 342).
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pela justica no &mbito da cidade que, por ser maior, proporcionaria maior clareza quanto
as suas partes (II 368e07-369a03). Assim, em um esforco de conceber uma cidade justa, a
discussdo aborda questdes como a necessidade de guardides (II 375a-376d) e a educagio

que eles deveriam receber para executar bem sua funcio (II-111 376d-445b).

3.2.1 Prazeres da comida, bebida e do sexo

No livro III do didlogo a cwppoaiivn parece ter um papel mais significativo, pois ela aparece
em meio a questdo da educacgéo dos guardides, como uma das qualidades que eles devem
possuir. Seu aspecto mais importante, nesse sentido, seria a obediéncia aos governantes
(389d09-e01: dpxbvTwY PEV TINKGOUS) € 0 governo de si (389e01: adTolg 8¢ dpyovTag) na
relacdo com os prazeres da bebida, do sexo e da comida (389e01-02: T&V Tepl TOTOUS Kal
ppodicia kol mept E8w8dg HHOovév). Uma das dificuldades centrais a serem enfrentadas en-
volve conciliar as qualidades associadas & cwppooivr) e a coragem na figura dos guardides.
Se essa ultima envolve a capacidade de responder prontamente e com impeto, a primeira
depende de uma contencio e da capacidade de restringir certos comportamentos ao re-
ceber ordens (de si mesmo ou de um governante).?> Para tanto, a estratégia pedagédica
proposta envolve purgar todos os exemplos de desobediéncia na poesia, e incutir no jovem
o amor pelo belo por meio da educac¢éo musical em equilibrio com a educacéo fisica.?
Dentre os propésitos de uma educagdo para a virtude, estaria a resiliéncia e a capaci-
dade de lidar com as vicissitudes do destino (388dos). O primeiro passo, portanto, seria
eliminar a desobediéncia que fica estimulada pelos mau-exemplos atribuidos aos deuses

e as figuras divinas, como os herdis das poesias épicas, que tornariam as pessoas mais

23 Posteriormente, Platdo associa a proliferacio dos apetites que levam ao desgoverno da alma a inabilidade do
pai (e governante da casa) para educar (Rep VIII 12 560209-bo2).

24 Rademaker (2005, p. 323) observa que no didlogo Polit, a estratégia adotada se baseia em uma distribuicéo
demogréafica na cidade de pessoas com as diferentes inclina¢Ges naturais.
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propensa a ceder em qualquer situagfo.” Tais exemplos, além de serem incompativeis com
adignidade inerente a condicéo de tais figuras, frequentemente tém o efeito indesejado
de torna-los aceitdvel na mente dos jovens.

Platdo manifesta reprovacio, por exemplo, pelo comportamento de Aquiles diante
de Agamen@o narrado em Hom II (I 225), quando o heréi Pelida abusa verbalmente de seu
comandante devido a querela por Briseida, capturada como espélio de guerra, depois de
Criseida ter sido devolvida a seu pai para aplacar a firia do deus Apolo (389e12-390a02).
Aquiles sente-se injuriado e abusado, sem conseguir lidar com o fato de que Agamendo a
livraria de seu espdlio. Ao mesmo tempo, ele louva Diomedes que permanece em siléncio
sem sentir necessidade de oferecer qualquer resposta, ou mesmo de deixar que seu escud-
eiro Capaneu o faga, apesar de ter sido injustamente ofendido por Agamendo (Hom Il 4 412,
389e04-10). Diomedes exibe um comportamento g@pwv por se deixar governar e por ter
sido educado para sofrer apenas com as coisas certas. Ser reprimido por seu comandante
ndo lhe causava dor; causaria a possibilidade de ser covarde e fracassar. Para alguém
que fosse ensinado desde jovem que a justica é o maior bem e cometer uma injustica o
pior mal, no seria necessario guardido algum, pois tal pessoa seria seu préprio guardido

(367a01-04).2°

Aristételes faz demandas semelhantes em Pol VII 17, observando que o legislador deve proibir: i. todo tipo
de linguagem obscena na cidade, visto que “falar de maneira leviana de coisas detestaveis traz alguém mais
perto de agir desse modo” (1336b05-06); ii. imagens e histérias inapropriadas (1336b12-17); iii. que os jovens
assistam as comédias antes de terem idade suficiente para se sentarem com os outros homens e beberem
(1336b17-23). Sobre suportar os inforttinios, Tedgnis, que é frequentemente citado por Platfio e Aristételes
(e.g. Men 9se, EN X 9 §3 1179b06), afirmara: 1.441 008l yép mévt’ ol mavdABiog: 4N 6 pév éodNdg | 1.442
TOAPGL Exwv TO Kakdv, koOk ETidNA0G OU@S, | 1.443 Sethdg 8 ofit” dyadoiow émiotatal ofite kakoiow | 1.444
Sopdv Exwv pipvew. dSavdtwy te 8éotis | 1.445 mavtoior Svntoiot Enépyxovt’. AN EmiToApdv | 1.446 xpT|
Sadp’ d¥avdTwv, oia Si8oTawy, Exetv. | Ninguém é de fato totalmente feliz; mas enquanto o homem virtuoso
sabe como suportar o mal, e também como nio o deixar mostrar, o covarde, nem em felicidade nem em
infortinio, sabe como permanecer mestre de si mesmo. Os mortais recebem de Imortais presentes de todos
os tipos: mas devem aceitd-los como sio enviados a eles. (Trad.: CARRIERE 1962, p. 48)

el yop oUTwG EAEyeTo €5 GpyTig UTTO TTAVTWY DAY Kal £k VEwY TUES Eneidete, 00K BV AMAAOUG EQUALTTOpEY
Y| AStkeTv, AL’ adTdg adTod v ExaoTog GptaTtog eOAaE, Sediig ur| Adwmdv Td peyloTw kakd aHVoLKOG ).
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Depois de ter colocado diversos limites para aquilo que poderia ser imitado e de que
forma, tendo em vista que a imitacio é uma forma de assimilac¢&o®, Platdo introduz os
temas da educacdo musical e da educacio fisica como recursos para incutir cw@ppoaivn
e o direcionamento correto a respeito dos apetites por comida, bebida e sexo (cf. IV
410205, 411€04-412201). Tais formas de educacéo sdo, além disso, uma tentativa de Platéio
de conciliar as qualidades associadas as virtudes da cwppoatvn e da coragem (&vSpeia) (cf.
Rep IV 410e10). Devogdo exclusiva a uma delas daria origem a um guerreiro tenro e fraco

’ ~ . by . .
(411b04: paAdardv) enquanto devogdo exclusiva a outra daria origem uma pessoa rude,
como uma besta feroz e selvagem (411e01: dypLétnTt domep Inpiov). Ambas as formas
de educacdo sdo necesséarias para que sejam harmonizadas uma com a outra, esticando
e relaxando cada uma na medida adequada do processo pedagdgico (412a01-02: §mwg &v
AAAAOLY GUVOPUOGIHITOV ETITEWVOEV® Kol GVIEKEVL PéXPL TOD TTPOGTKOVTOS).

A musica, em primeiro lugar, deve suaimportancia ao fato de que o ritmo e a harmonia

podem permear o elemento mais intimo da alma (III 401d06-06: 811 pdAioTa kKaTASVETOL
bl ) 1 ~ ~ 14 < 1 . C ’ .

el TO &vToG THG Puyic & Te PuIUOS Kai dppovia), e nos afetar mais poderosamente do que

. ) ’ 4 ) ~ .

qualquer outra coisa (401d07-08: ral éppwpevéotata dmtetal adts). Ela pode estimular

« 4 ~ ’ ~ by 1 bl 1 ~ ~ ) ’
o amor pelo belo” (403c06-07: 8¢l 8¢ ov TeAeuTdv T Movord el T& ToD KaAoD épwTind)

e a aversdo por tudo aquilo detestavel ou vergonhoso (402a01-02: T4 §” aioypd Yéyor T’
n b ~ 1\ ~ o~ . .

&v 6pd@g Kal piool), o que deve acontecer para o guardido ainda na juventude (402a02:
” ’ R4 « ~ .

€11 véoq () “antes mesmo de ser capaz de entender a razio por que uma determinada

coisa seria assim” (402a02: Tpiv Adyov Suvatdg eivar AaBeiv). Tendo sido bem treinado

desse modo, posteriormente ele acolher4 a razéio quando ela vier (402a03: éA94évtog 8¢ T0T

Adyou domdlorr’ &v adTdv) e a reconhecerd facilmente por seu parentesco consigo mesmo

Rep I 395c06-395d01: Ta 8¢ dvededIepa prite ToLETY prjre Servodg elval upmoaodat, pnde &Mo undév tév
aloyp@v, tva ur| ér TTig pproews Tod eival droAadowaty.
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(402203-04: Yvwpilwv 8t” oikeldtnTa pdMota). Apenas quando o fizer, o guardifio serd
considerado como tendo sido musicalmente educado (402b09-402c08).

A educaco fisica tem o objetivo de engendrar satide no corpo. Ao contrario do regime
de treinos adotados pelos atletas da época, o guardido deveria exercitar-se de maneira
simples e adequada & guerra (cf. Pol VII 1335b3-1335b12). Como parte dessa forma de

educacdo, os guardides devem ser ensinados:

i. a evitar o excesso no consumo de bebida alcoélica (ué9m) (também foi mencionada
na descri¢do da educagdo musical em Rep 398e06), pois seria ridiculo se um guardifio

necessitasse de outro guardifio (403e07: yeAolov T6V ye pOAaka @VAakog Seiodat);

ii. a evitar o excesso na alimentacdo mantendo uma dieta simples, sem receitas sofisti-
cadas envolvendo banquetes com peixes (404b10-404€01) - que jamais acontecem,
por exemplo, nos poemas homéricos, nos quais os heréis, apesar de estarem no
Helesponto (404b12-co1: kai tadta émi JaAdrtn év EMnondéve §vtag), ndo comem

. . < ’ » b 4 ) \ < ~ b4 < ~
peixe ou carne cozida (404b12: éoTidoEqtv ofiTE IYFOOIY AOTOVS EGTIE... oliTE Epoig

kpéaoly), apenas carne assada (404c01-02: dMé puévov dTToLS);

iii. a abster-se de ter uma namorada corintia (404dos5-06: Wéyeig dpa kai Kopviov
képnNV iAnV elvar) - em uma referéncia as prostitutas de Corinto “que gozavam de

uma reputacdo internacional durante o periodo cldssico” (REEVE 2004, p. 88).

Tanto no caso da educagido musical, quanto no caso da educacéo fisica, Sécrates
defende a simplicidade como estratégia pedagégica para os jovens guardides de modo
a engendrar ow@pocvvr, o amor pelo belo na alma, e a satide no corpo - sendo que a

complexidade engendraria precisamente o contrario, vicio na alma e doenga no corpo.?®

28 Como observa Adam (Rep Adam, ad loc): “They will pursue both arts with a view to the cultivation of the
soul rather than of the body. Exclusive devotion to one of the two makes men in the one case hard and fierce,
in the other, effeminate and mild.” Sobre a contraposi¢io entre essas duas virtudes, ver NORTH 1947.
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A critica de Platdo quanto ao excesso na alimentacdo e a afirmacéo da necessidade de
se manter uma dieta simples sem banquetes com peixes (item ii.) reflete uma dimens&o
importante da cwgpocoivn em Platio, pois aquilo que estd sob censura néo é o consumo
de peixes, mas a nogdo de que se poderia comer apenas por prazer e a importincia que
se deveria conferir a isso (uma critica que reaparece em Rep VIII 12 e no Gorg).?® Isso fica
claro ao considerarmos que a dieta antiga era constituida de p#o (aitos), opsa (8da) e
vinho (otvov) (por oposigdo a apenas comida e bebida). Na dieta antiga, portanto, a parte
s6lida da alimentacéo se divide em dois subitens: oitog é o pdo de trigo que servia como
base para todas as refei¢des e que era comido com a mio esquerda; e 8ov (pl. 8pa) que
designa tudo mais servido com p&o para temperar e dar sabor a refei¢do.>® Tendo em vista o
amor dos helenos por peixes, é apenas natural que é{a tenha frequentemente o sentido
de peixe ou torta de peixe. Em grego demédtico, falado hoje na Grécia, o termo comum para
peixe é Pdpt (derivado da forma diminutiva: &a > dpdpiov > hépt).

Esse amor seria explicado por uma outra consideracdo histérica sobre as diferencas
entre o consumo de carne vermelha e carne de peixe durante o periodo classico. Peixes de
toda espécie podiam ser adquiridos por um alto custo e consumidos a qualquer momento
apenas por prazer; o que possivelmente explicaria porque os primeiros livros de culinaria
versavam exclusivamente sobre o seu preparo (cf. Rep 404b-405a) e porque frequente-
mente aparecem nas comédias como um alvo de desejo dos glutdes (cf. Ar. Nub 982-3).
Segundo Davidson, entretanto, a carne vermelha disponivel no mercado a época provinha
de animais (porco, ovelha e boi) destinados ao sacrificio religioso baseado nos modelos

homeéricos, motivo pelo qual ela era dividida de forma isométrica, sem uma atencéo espe-

Est4 tese é defendida por Davidson (1998).

No relato de Xenofonte, Sécrates comia apenas o suficiente para que o desejo por oitog fosse o préprio 8ov,
isto é, para que o apetite fosse o melhor tempero (Xen. Mem I3 §s).
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cial dedicada a cortes especificos. Isso significa que, nesse momento, néo se consumia filé
ou lagarto, apenas carne (kpéag) (1998).3*

Nos poemas homéricos, os peixes aparecem apenas em circunstincias de privagéo
extrema (e.g. Hom Od 12 329-32, IV 368—9). Entre Homero e Platio, aparentemente, uma
dieta com peixes havia deixado de parecer uma opcéo pobre a ser cacada, fruto das pri-
vagdes do campo, para figurar como uma opc¢éo gourmet de consumo na cidade, motivo
pelo qual saber quais peixes consumir era uma marca de “modernidade, secularidade e
urbanidade” (DAVIDSON, 1998, p. 17-20). Na passagem supracitada, Sécrates interpreta a
auséncia dos peixes em Homero como se o0 poeta estivesse protegendo os herdis de uma
dieta luxuosa semelhante aquela dos banquetes de seu tempo. Que este é o caso talvez
seja atestado ainda por uma passagem anterior do didlogo na qual Sécrates enumerava
os alimentos necessérios para a vida da cidade quando Glaucon intervem e protesta a
falta de 6yov. Sdcrates acolhe a ressalva, fingindo ndo conhecer significado corriqueiro
do termo, associando-o ao verbo €w (cozer) (372c06: éPrjuata, EPpricovtar). Ele sugere,
entdo, acrescentar a lista um prato cozido. Glaucon responde sugerindo que estes alimen-
tos seriam mais adequados para engordar uma cidade de porcos (372do4-05). Sécrates,
entdo, concorda em incluir na cidade as 6{a, agora entendida em sentido popular, mas o
faz alertando que essa seria uma cidade voluptuosa (372€02: Tpup&caY TOMV) que, além
de 81a, teria mobilia (373202-03: kATval e mpocéoovtat kai Tpdmelal kal TdMa oKedr),
perfumes (udpa), incensos (Suuidpora), concubinas (étaipat) e tortas (méppara) - e tudo

isso em uma grande variedade (ol €xacta TodTwV TAVTOSATA, 373203-04).

31 Quando Telémaco reporta a Ulysses sobre os pretendentes em sua casa, ele menciona que alguns deles

trouxeram consigo “dois escudeiros, peritos em trinchar carne” (Soww Sepdmovte, Safjpove Sartpocuvdwv)
(Trad. LOURENCO 2018) (Hom 0d 16.253).
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3.2.2 Concérdia e harmonia

A segunda parte da discussdo sobre a cw@poaiivn acontece em Rep IV, quando Sdcrates
aborda a questdo das virtudes da cidade, apds os detalhes sobre sua composicéo terem sido
discutidos e acordados (427c06-427d07), e propde a averiguar se a cidade seria sabia (cop™)
(427c06-429207), corajosa (4vSpeia) (429208-430c01), temperante (cwppwv) (430c02-
432€08) e justa (Swkaia) (433201-434c06). Recapitulemos brevemente a posicio de Platéio
sobre as demais virtudes e suas consideracdes sobre a cwppoaiiv.

A primeira destas, a sabedoria, é a menor parte quando comparada com as demais
(428e09-429a01) e é representada na cidade pelos guardides, que governam e deliberam
ndo sobre coisas particulares, mas sobre a cidade em sua totalidade, suas relagdes internas
e suas relacdes com as demais cidades (428c11-428d03).3

A coragem é discutida em seu sentido politico, visto que uma cidade é corajosa ou
covarde tendo como paradmetro a parte dela responsével pela guerra (429bo1-03: ToUto
10 uépog & TpoTIoAEMET TE KOl oTpaTeDETAL UTép adTTS), e definida como uma capacidade
preservar a opinidio acerca das coisas temiveis (429b08-429c01: ctaeL THV TIEPL TGOV Se1vidv
865av) em conformidade com aquilo que determina o legislador (429c01-02: & e rai ol 6
vopodétng maptyyeMev év 11 moudeia); como desonra, derrota, dominagéo por um povo
estrangeiro.?* Dizendo de outro modo, coragem é como um poder e garantia (SOvautv
kal cwtnpiov) de uma crenga correta e legitima (86&ng 6p9is T kol vopipov) em todos
os aspectos (81& TavTdg) sobre o que é perigoso e o que nio (Setvéyv Tépt Kal pyy) (IV 7

430b02-03).

Sobre os guardides como governantes da cidade, cf. 414bo1.

O exemplo do epigrama atribuido a Simonides em homenagem aos espartanos em Termépilas certamente
vem & mente: *Q &€1V, dyyéMewv Aakedatpoviolg &1t T1i8e reipeda, ToiS kelvwv pripact metddpevor. “Estranho,
diga aos lacedemdnios que aqui jazemos, tendo obedecido as suas ordens.”
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Sécrates introduz a cwgpoovn novamente no didlogo, enumerando algumas de suas
caracteristicas principais: ela parece, em primeiro lugar, ser uma concérdia e uma harmo-
nia (430e03-04: cuppwvia T kai dppovia)?*; e, dentre seus vestigios, encontrariamos
(430e09: Tyvn adtfic): i. uma certa ordem ou regularidade (430e06: k6opuog OV TLS), ii. 0
autodominio diante de certos prazeres e apetites (430e06-07: H180v@V TVWYV Kol EMISUULEY
éyrpdreia)® e iii. o dominio de si (430e07: kpeitTw adTod).>®

Uma parte consideravel da discussido que se segue, tenta haver-se com a expressio
senhor desi que, aparentemente, era rotineiramente associada 8 cw@ppogivn e representava
um de seus sentidos possiveis. Scrates pondera em primeiro lugar, que se trata de uma
expressao risivel (yeAolov), pois a relacdo implicada é sempre de uma pessoa consigo
mesma. Mas, o que a expressdo senhor de si (kpeittw adTol), que se opde & expressao ser
escravo de si (fjttw éautol), sugere, de fato, é a existéncia de duas partes: uma melhor e
uma pior (16 pév BéAtiov #vi, TO 8¢ x€lpov).>” A partir da interacdo entre estas duas partes na
alma, sendo que uma deve necessariamente governar sobre a outra, temos como resultados
possiveis (A.) a parte melhor dominando a parte pior, caso em que qualificarfamos alguém
como controlado (¢ykpatt|s) e louvariamos o feito; (B.) a parte pior dominando a melhor, o
que representaria um distrbio na alma, ao qual nos referirifamos como um vicio oposto a

ow@poctvn em uma forma de censura (430e11-431bo3). No dmbito da cidade, tratar-se-ia

Dessa vez nio hd meng#o & necessidade de obediéncia aos governantes (389d09-eo1: dpyévtwv... drnrdoug),
que seria adequada para os guardiGes que devem proteger a cidade. Isso parece estar pressuposto, entretanto,
para certas partes da alma e certas classes da cidade que devem concordar sobre qual parte, ou classe, deve
governar.

Referindo-se as formas de educagéo discutidas anteriormente, musical e fisica, S6crates descreve o processo
de internalizacgo das leis como o algoddo absorvendo tinta e observa que, de tudo aquilo que seria capaz de
reverter e interferir nesse processo, a pior delas seria o prazer, assemelhando-se ao melhor dos detergentes,
capaz de lavar completamente da alma o que foi aprendido (429e07-430a). Se o testemunho de Estobeu for
fidedigno, encontramos aqui um eco de uma das méximas dos Sete Sabios: H)8ovfi¢ kpateiv (DK 10.3.1.10).

A tradugdo literal de kpeittw adtol seria “maior que si mesmo” ou “mais forte que si mesmo”. A expresséo
autocontrole mantém o sentido e evita a estranheza causada pela traduco literal.

Rademaker (2005, p. 346) observa que Platdo parece devedor ao sofista Antifonte (cf. DK 87B58) que tinha
uma concepcio semelhante de alma.
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do mesmo fenémeno. Se a melhor parte governar sobre a pior, qualificariamos uma cidade
como (o@ppov) (431b04-08).

Examinado o primeiro item, S4crates volta-se para a questiio do controle dos prazeres
observando onde supostamente encontrariamos o apetite em sua forma mais exacerbada
e fora de controle: mulheres, criancas e servos domésticos, além daqueles ditos libertinos
dentre os piores e populares. O governo da melhor parte é encontrado sobretudo naqueles
com as melhores naturezas e que receberam a melhor educacéo. Neles, o apetite é simples
e moderado (&mAdS Te kol petpiag), conduzidos pela razdo (Aoyiopd dyovrat) em conjunto
com o intelecto e a opinifio correta (uetd vod Te Kal 86EnG 6p9ic). Platio ndo explicita
se 0 apetite nesse ponto da discusséo seria por comida, bebida e sexo, como em Rep III
389e01, mas consideramos plausivel a suposicdo de que esse seja o caso. De uma cidade,
a cwpoavT seria dita quando os apetites das massas sdo contidos (kpatovpévag) pela
sabedoria e pelos apetites dos individuos com as melhores naturezas e que receberam
a melhor educagfo (431c09-do2). Uma das tarefas de um governante, nesse sentido, diz
respeito ao exemplo dado a sociedade. O governante precisa ser temperante, ter as paixdes
em ordem e legislar para que a massa lide corretamente com suas préprias paixdes.?®

Sécrates, por fim, volta-se para o primeiro rastro da gwgpoaivr); i.e., de que seria
uma certa ordem. O autocontrole do individuo é agora descrito como a concérdia entre
a parte racional da alma e as partes inferiores, que se submetem a seu controle. No
Estado, a cw@poaiivr) representa uma concordincia entre as varias classes de que a classe
governante deve, de fato, governar. Rademaker observa que a expansdo proposta por
Platdo do sentido popular da cwppoaivr como controle dos apetites na alma para o &mbito
da cidade com o sentido de uma concérdia entre quem deve governar e quem deve ser
governado remete ao uso aristocratico do termo como um lema politico . Essa forma

politica da owppocivr representa “uma interpretagio sofisticada feita por Platdo da

38 Aristételes faz uma exigéncia semelhante em Pol I 13 1260a15. Vide infra.
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ideia aristocratica tradicional de que a cwgppoalvn no estado se manifesta como uma
concordancia com o status quo, ou ebvopia” (2005, p. 351) e que d4 conta de uma de suas
acepgdes como contraria a oficiosidade (moAumpaypoaivr). Nesse sentido, a cwppoaivr
ndo seria a virtude particular de i. uma ou outra classe, nem de ii. uma ou outra parte da

alma; motivo pelo qual, ela ndo se encontra em nenhuma delas, mas sim estendida por

todas elas.

“OtL 00) WoTep 1) Avdpeia kai 1) copia év pépet
Tl Exatépa Evolioa 1) eV cop1|y, 1) 8¢ dvSpeiav
TNV TOALY TIapeiyeTO, 0V) 0UTW TOLET alTY), GG
81" 6ANG dreyvidg TéTaTOL SLo TOOHY
TIOPEYOUEVT) TUVASOVTAS TOUG T AoIEVETTATOUG
TAOTOV Kal TOUG Loy UPOTATOUG Kal TOUG LETOUS,
2 1 7’ ’ ) 1 ’ b ’ b ’
el pev PovAeL, ppovrael, ei 8¢ BodAet, Loy, €l &€,
1 /4 n /4 N < ~ ~
kol TANdeL ) xpruaaty 1) AW 0Twobv TGV
ToLOUTWY- Mo Te OpddTat’ v galpev TadTNV THY
opdvoLaY GLPPOTVUINV ElvaL, XEIPOVOG TE KOl
Geivovog KaTA PUALY TUUPWVIAY OTOTEPOV ST
Bpyewv kai v TOAEL Kkal €V Vi EKGOTTW.
(431€10-432209)

Porque ndo é como a coragem e a sabedoria,
que, existindo cada uma sé num lado da cidade,
a tornavam, uma 432a sabia, a outra corajosa,
que a temperanca actua. Esta estende-se
completamente por toda a cidade, pondo-os
todos a cantar em unissono na mesma oitava,
tanto os mais fracos como os mais fortes, como
os intermédios, no que toca ao bom senso, ou se
quiseres, a forca, ou se quiseres, a abundéncia,
riquezas ou qualquer outra coisa desta espécie.
De maneira que poderiamos dizer com toda a
razdo que a temperanca é esta concérdia,
harmonia, entre os naturalmente piores e os
naturalmente melhores, sobre a questéo de
saber quem deve comandar, quer na cidade
quer num individuo (Trad.: PEREIRA 2017, p.

183)

Dito de outra forma, a cwgpocvn nio é apenas um dominio dos prazeres, mas um

acordo a respeito de quem deve governar na cidade ideal e na alma humana (432207-432a09;
442c10-442d0o1). A relagdo desigual entre as partes da alma e entre as classes da cidade
significa que todas sdo temperantes e que todas fazem parte de um mesmo acordo sobre
quem deve comandar.

A definicdo de justica na sequéncia acontece em estreita relacdo com a cwepoaidivy:
quando cada classe da cidade e cada parte da alma se atém & sua funciio prépria (433a08:
16 T abTod TpdTTELY), abstendo-se, portanto, da oficiosidade (kai 1) ToAuTIpOYMOVETV),

dizemos que se trata de uma cidade ou de uma alma justa. Quando utilizada, portanto, em
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um sentido politico com relacéo a cidade como um todo, a cw@poaivn seria “virtualmente
sinénima da justiga” (2005, p. 351). A distingdio entre ambas acontece de forma bastante
sutil, a partir da separagdo entre uma dimens#o cognitiva e emocional (i.e., a concordancia
de que a divis@o estd correta) e outra pratica (i.e., na limitacdo de cada classe e parte
4 sua funcéo prépria). E precisamente o fato de cada classe da cidade e cada parte da
alma concordarem sobre quem deve governar que leva cada uma a ater-se a suas func¢des
préprias e torna, com isso, a alma justa e cwppwv.3® No restante da discusséo, nos livros
seguintes, a awgppooiivn ainda aparece, apenas ndo com a mesma centralidade.

Nos didlogos da fase tardia, segundo North, como Phib, Tim e Lg, Platdo parece ainda

mais preocupado do que nos didlogos da fase anterior com a dimens&o nédo-racional da alma.

Em Lg, por exemplo, a educacio dos jovens comeca “até mesmo antes que na Republica e é
direcionada em grande parte ao elemento apetitivo irracional que, se néo for controlado,
ameaca se sobrepor ao elemento da razdo” (1966, p. 187). Nesse didlogo, a cwepociivr
tem sua importincia “radicalmente afirmada” e uma de suas principais inovagdes é que a
owpoavvn substitui a justica como “o aspecto da virtude que o legislador tem a pretenséo
de garantir” (1966, p. 187).

Uma justificativa possivel para isso pode ser encontrada em ao menos duas passagens
importantes do didlogo. Primeiro em Lg I 631c07, uma passagem na qual o estrangeiro

de Atenas, ao enumerar os mais divinos dos bens de acordo com sua relevancia, localiza

“Meanwhile, the main problem in book Four is the demarcation between cw@pootvr and Sikatogvy. When
owepoovT| is used in its ‘civic’ sense, it covers such aspects as respect for the laws, and restraint of injustice
and violence, and is often virtually synonymous to Swkatocdvr). The discussion of Republic manages to
establish technical definitions of the virtues that achi.e.e a more or less clear-cut distinction between the
two: Swatoavr) is now confined to the practical aspect of ‘keeping to one’s own job’, both for the various
classes of citizens in the state and for the various parts of the soul: each class and each part of the soul is to
confine itself to the performance of its own proper function. By contrast, cw@poaivr) is now defined as
the cognitive/emotional aspect of this practical type of self-restraint: it is defined as the consent of each
class and every part of the soul that this division of labour is indeed right. Thus, a technical distinction
between the two virtues is achieved, even if this is done at the cost of a certain degree of abstraction: Plato’s
technical definitions are clearly at some distance from ordinary language use, which does not always allow
for strict distinctions” (RADEMAKER 2005, p. 351).
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a disposi¢do da alma temperante (petd vob chppwv Puyfis €15) em segundo lugar, logo
depois da sabedoria (ppdvnaig). Mais adiante no didlogo, em Lg III 689d4-5, encontramos
o motivo pelo qual esse é o caso: sem cwEPoaHYIT (696¢5-6: XWPIS TOD TWPPOVETV) Nndo
é possivel existir qualquer vislumbre de sabedoria (689d4-5: TS Yéip &v, & @iAot, Gvev
cuppwviog Yévolr’ &v @povicews kol Td opkpdTaTov £i80¢) nem a justica pode florescer &

parte dela (Lg III 696c5-6: &Ma v T6 Ye Sikatov od gieTa).
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AYXQ®POXYNH EM ARISTOTELES

Aristételes, como Platfo, parece ser um filésofo que tem muito a dizer sobre a swppoavvn):
uma simples busca pelo lemma no Thesaurus Linguae Graecae (TLG) revela que ele est4 entre
os autores antigos que utilizaram o termo com maior frequéncia (tanto proporcionalmente
ao volume total de texto disponivel quanto em nimero absoluto de ocorréncias).’ A virtude
é mencionada de passagem, ou apenas brevemente discutida, em Categoriae (Cat), Topica
(Top), Problemata (Prob), Politica (Pol) e Rhetorica (Rhet)?; e é propriamente discutida em
cada uma das quatro obras éticas do Corpus Aristotelicum (1094a01-1251b37), a saber, Ethica
Nicomachea (EN III 10-12 1117b23-1120b18; EN VII / EE VI1-11 1145215-1152a36), Ethica Eudemia
(EE III 2 1230a36-1231b04), Magna Moralia (MM I 211191a37-1191b22, II 4-6 1200a-1204a) e De
Virtutibus et Vitii (VV IV 5 1250b08-09).3 Se desconsiderdssemos as obras cuja autoria néo

é certa (VV e MIM)* os principais trechos de fonte prim4ria para conhecer as posicdes de

1 Na lista de autores que utilizam o termo, ordenadas por nimero de ocorréncias, Aristételes (4°) aparece
atras apenas de Platdo (2°) e dois outros autores muito posteriores (séculos 4-5d.C.).

2 Cat I8 8b33. Top I 108a02; Il 117a31, 117a35; IV 123a34, 123a36; V 136b13; VI 139b33, 139b37, 139b38, 150204,
150411, 150a14. Prob XXV 949a22, XXVIII 949b20. Pol 113 1259b24, 1260a21; II 51263b09, 1263b11; II 7 1267a10; 111
41277b17, 1277b21; VII 11323228, 1323b34; VII 15 1334a24, 1334429, 1334a32; VII 16 1335a22; VIII 5 1340a20. Rhet I
51360b24, 1361203, 1361a07; I 6 1362b12; I 71364b36; I 9 1366b02, 1366b13; II 14 1390b04. VV 13 1249b27; II 4
1250a08; IV 5 1250b06, 1250b11.

3 EN 1131103206, II 2 1104a19, 1104a25; II 6 1107a22; II 7 1107b06; II 8 1109203, 1109a19; III 10 1117b23, 1117b25,
1118202, 1118a24. EN VI (= EE V) 51140b11; EN VII (= EE VI) 4 1147b28, 1148b12, 5 1149222, 6 1149b30, 7 1150a11, 9

1151b31. MM I 51185b07, 1185b22; I 9 1186b08, 1186b32; I 21 1191237, 1191a38, 1191b04, 1191b05, 1191b21; I 24 1192a19.

EE 18 1218a22; II 2 1220b19; II 3 1221202; II 10 1220b19, 1221a02; III 2 1230a37, 1231a37, 1231a38; III 7 1234a32,
1234a33; VIII 1248b23. VV 13 1249b27; II 4 1250a08; IV 51250b06, 1250b11.

4 Para uma discuss&o sobre o status quaestionis da autenticidade de cada uma das obras mencionadas, ver
BOBONICH 2006. Em linhas gerais, a EN, apesar de ausente em alguns dos catdlogos antigos das obras
de Aristételes, é unanimemente considerada auténtica gragas ao comentério do século II d.C. de Aspésio
(KONSTAN 2006) - 0 comentdrio mais antigo do qual dispomos a um texto de Aristételes. A EE, por sua vez,
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Aristételes acerca da ow@poatvr seriam, sobretudo, as discussdes sobre o tema em EE III
2, EN 111 10-12, e a maior parte de um dos livros comuns a ambas (EN VII 1-11/ EE VI 1-11) -
que ocupam, na ediciio Bekker (1831) das obras de Aristételes, 86, 130 e 514 linhas.
Trataremos, sobretudo, da Ethica Nicomachea. Ainda que a existéncia de mais de uma
discussdo sobre o mesmo tema em Aristételes seja digno de nota, néo é nossa intencéo
tracar uma comparacdo rigorosa entre as discussdes do tema nas duas obras. Esse percurso
é certamente interessante, dadas as tentativas de estabelecer a proveniéncia dos livros
comuns a partir de uma melhor ou pior adequacéo de seus contetidos a discussdo da
owppoctvn na EN e na EE (e.g. LORENZ 2009, p. 83),° mas ele ja foi percorrido por
outros intérpretes, como Rodrigue (2007), que oferece uma detalhada comparagdo entre
as diferentes virtudes éticas na EN e EE (mas nfo deriva dai conclusdes sobre os livros
comuns). Nessa mesma direcio é importante observar que a cw@poaivr aparece no texto
aristotélico em conexdo com os mais diversos e importantes temas. No livro I, por exemplo,
aparece relacionada a questdo do método da investigacéo ao ser sutilmente introduzida
como um requisito para um possivel ouvinte da discuss#o.® No livro I, ela figura ao lado da
&vdpeio como paradigma para a tese da mediedade e para a definicéo de virtude moral. No

livro I1I, ela é esvaziada ao extremo por Aristételes, inevitavelmente levantando a questéo

foi considerada como sendo de Eudemo, aluno de Aristételes, até sua incluséo no grupo das obras auténticas
no século XX (cf. CASE 1910; MORAUX & HARLFINGER 1971, KIRWAN 1971, PAKALUK 1998, ZILLIG 2017). A
edicdo de Burnet (1900) apresenta as passagens da EE que versam sobre os temas tratados na EN sob o corpo
principal do texto, oferencendo um apanhado util de passagens relacionadas em ambos os tratados. A MM
é considerada auténtica apenas por uma minoria de intérpretes, como Schleiermacher (1835), Dirlmeier
(1939), Cooper (1973) e Simpson (2014), mas inauténtica por uma maioria (cf. PLEBE 1965, SIMPSON 2014,
p. 5n.10). O optisculo VV, por fim, é amplamente considerado inauténtico (salvo por SIMPSON 2014).

Ethica Nichomachea e Ethica Eudemia compartilham trés livros em comum (EN V, VI, VII = EE 1V, V, VI)
transmitidos como parte da tradi¢fio de manuscritos da EN (FREDE 2019, p. 88; cf. INWOOD & LEIGH 2006,
HARLFINGER 1971). Kenny se vale de uma anélise estatistica para defender que eles seriam originalmente
da EE (KENNY 2016) - uma hipétese apenas parcialmente confirmada por Rowe d@ mdo (ROWE 1983; JOST
2014, . 424; contra KIRWAN 1971).

A discussdo sobre questiio do método na EN (estimulada por EN VII 11145b02-07) ganhou muito destaque
ap6s um artigo de Owen (1961) e vem rendendo um longo e produtivo debate (BARNES 1980; IRWIN
1981; NUSSBAUM 1982; CLEARY 1994; COOPER 1999; ZINGANO 2007; NATALI 2007; 2010; COOPER 2009;
SALMIERI 2009; FREDE 2012; MENDONCA 2014; KARBOWSKI 2015; 2019).
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dos propésitos para a adog¢do de um procedimento tfo restritivo com relacio ao dominio
das diferentes virtudes e dos propdsitos do tratado como um todo. No livro VII, ela entra
em cena como a virtude cuja auséncia poderia se manifestar como drpacio e como um
possivel enquadramento para a educagdo moral em geral.” Em VII e X, ela fica implicita na
discussdo sobre os prazeres do corpo, apontado como um dos principais obstaculos para
avirtude. Em X, por fim, ela aparece no limite das filosofias pratica e teorética; da acdo

pratica e da contemplacdo divina.

4.1 POLfTICA, BEM HUMANO E FELICIDADE

A investigacdo aristotélica parece compartilhar de alguns pressupostos semelhantes aque-
les da Rep de Platdo.® Ambos discutem cw@pocivn como parte de uma investigagio muito
mais ampla sobre politica, filosofia e 0 bem humano. Para Aristételes, trata-se de uma
forma de moAttikn} (EN X 9 1181b15: 1| Tepl & dvdpwmeia prlocopia; Pol III 12 1282b23:
pLAocopiov ToALTIKNY; Rhet 1359b1: T1jg Tepl Ta j91) oAtikiig; cf. REEVE, 2014, p. 203,

n.17)° cujo estudioso seria o moAitikds (EN 113 1102a08) e ToD T1v TOAMTIKT|V PLAOGO(OTVTOG

7 A érpacia (EN VII 1-10), similarmente, vem sendo objeto de um produtivo debate (e.g. CHARLES 1984;
BOBONICH & DESTREE 2007; NATALI 2009b; MENDONGCA 2011).

8 Para uma comparacdo entre EN e a Rep, ver DIRLMEIER 1956, p. 397, SPARSHOTT 1994 e SCOTT 2015.

9 Sobre o carater politico da Ethica Nicomachea: EN I 4 1095a14-17 Aéywpev 8 dvarafdvres, éneldy) néoa
YV®oLS kal mpoaipeaic dyadod Tvog dpéyetal, T EaTiv 00 Aéyopey THY ToATK Y épieadal kal Ti TO TdvTwy
dupdTaTov TdV Tpaktdv dyadav. EN I41095b04-06: 810 8T Tois Edeatv iy ot kadés TOV Tept kaAdY kal
Skaiwv kal GAwg T@V TOMTIKEY ArovadpevoY Ikavids. EN I 9 1099b28-32: opoAoyodpeva 8¢ tadt’ v e kol
TOIG €V apyT)- TO Yap TTiG TOALTIKTIG TEAOG BplaTov ETidepey, altn 8¢ mAeloTny EmpuéAelav moteltal ToD ToLolg
Tvog kol Gyadolg Tolg ToAiTag Totfioat kal TpakTikoLs TV kKaAdv. EN 113 1102a07-10 Sokel 8¢ kai 6 kot’
dM]Sslav no)\mwbg Tiepl TAdTNV pLd?uoTa nsnovﬁc&al- Bo()?\erat Yop 1'01‘)( ToALTa dya&obg TIOLETV KOl T@V
vouwv Umr]vcoouq ENTI 3 1105a10 13: woTte kal Sii TolTo TEPL 7]80vaq kai AVrag ndioa 1) Tpaypateio kol Tf
GpeTij kal 'r'q TOALTLKT]- O psv yap €0 TOUTOL( Xpwp.svoc aya80< goau, 0 8¢ vcawu)g vcamoq ENVIS8 1141b23 28:

"EoTi 8¢ kal 1y TIIO)\l‘I.‘lK‘r] kol 1) pPéVNaLG 1) oumr] uev €€, 1O MEVTOL elvai 00 TadTOV au-rouq T 8¢ mept oA 1)
MEV G apxrrewrovmn cppov‘r]clq VO}LOSETLKY], 1) 8¢ wq Ta kad” EnaoTa TO KoLvdv ExeL vopa, 'rrokqu ou)'r'q 8¢
TpaKTIKY| Kol BouAeuTiry)- TO Yap PrjpLopa tpartdv w6 to Eoyatov. EN X 9 1180b29-31: dp’ 00v peti Tolito

65



10

1

=

(EN VII 11 1152b01-02); isto é, que seria “alguém que governa uma cidade usando, no melhor
dos casos, seu conhecimento de politica [...], e, no pior dos casos, alguma aproximagéo
dela, assim como um médico é alguém que trata os doentes usando seu conhecimento do
oficio da medicina” (REEVE, 2014, p. 229, n. 124).%°

Essa forma de politica investiga, por um lado, a melhor vida para o ser humano e seu
derradeiro bem; e, por outro, as melhores formas de organizac&o politica em funcio da
melhor vida. Em uma cidade, ela seria a mais arquitetdnica das ciéncias, pois determina
o que cada um deve aprender e até que ponto (1094bo1-02: Tivag Ydp elvatl xpe®v TEV
EMIOTN®Y €V Tolg TOAETL, Kol Tolag EkdaToug pavddvewy kal uéypt tivog), além de legislar
sobre o que se deve fazer e o que se deve evitar (1094bos: 11 8¢ vopodetovong Ti Sel
mpdtTe Kol Tivwv dnéyeadat).” Dizendo de outra forma, ela se ocupa, ou deveria se
ocupar, de organizar a vida na cidade, da educagio por meio de boas leis, além de cuidar

“das habilidades profissionais dos cidadéos e de seus padrdes de moralidade” (FREDE 2013,

p. 217).

, ST VN S A n IR g o~ L
¢monentéov 6Fev 1} RS vopodeTieds Yévorr” &y Tig; 1) kaddmep Eml TdY EMwY, Tapd TEHY TOMTIKEY; POPLOV
yap £86Ket THi¢ oAtk TG elval.

Como acontece no principio de outras obras, Aristételes procura caracterizar a disciplina a ser discutida, bem
como o estudioso da disciplina em questdo. Exemplos digno de nota incluem, por exemplo, o fisico/fisiélogo
(6 puowrds) (DA 11403b11, Phys I 2 193b23); 0 matemdtico (6 padmpatinés) (DA I 403b1s, Metaph M 9 1086a10 e
Metaph N 31090b35); e o estudante de filosofia primeira (6 mp&tog iAdcopog) (DA 11 403b16). Especificamente
sobre o publico pretendido pela EN, Natali (2007, p. 369 n. 14) sumariza a questfio do seguinte modo: “Many
hypotheses have been put forward about what type of reader is addressed in NE. Some scholars, e.g. Burnet
and Bodetis, think that Aristotle wants to address future legislators and politicians. Stewart, Gauthier and
others think he is addressing Athenians (male adult) citizens in general. Others think of Athenian nobility,
whose attitudes still reflected traditional aristocratic values.” A posi¢éo de Burnet, Bodeiis parece ter boa
aceitagfo. Leunissen (2015, p. 217) afirma, seguindo SCHOFIELD 2006, que ela “consider the ‘true’ student
of Aristotle’s political science (EN 1.13.1102a7-10) to be a freeborn male who wants both to become good
himself and to be able to make others good as a statesman.” Frede (2013, p. 218), além disso, observa que as
exigéncias apresentadas por Aristételes com relacio aos ouvintes “mostra que Aristételes estd ele préprio
a estabelecer os principios da disciplina, e que esta foi concebida para um publico especial” e entende,
seguindo Nussbaum (1988), que ele est4 construindo “uma concepgio da politica como ela deveria ser, e ndo
como era praticada nos seus préprios dias”.

Pol VII 11323a14-16: ITepi 8¢ moAtteiog dpiotng TOv péMovta motaacdal v tpoatirovaav {tnaotv dvayun
dropioacou mpdTov Tig aipeTwratog Blog. Como observa Nussbaum, para Aristételes, a formacéo dos cidadaos
é tarefa do legislador e toda constitui¢io é, em alguma medida, uma resposta a questdo do bem e do bem
viver (1988, p. 38).
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Sobre o ouvinte da prelecdo (6 dxpoatt|s), o filésofo observa que é preciso que possua
experiéncia de vida, pois a discussdo parte dos fatos da vida e diz respeito a eles.”> Os
P 7 . . 7 I3 1 ¢ ’ N v 7
mais jovens, além disso, na idade ou no caréter (1095a06-07: véog THv fiwiov ) T6 HHd0g
veapds), buscam cada coisa segundo os afetos (16 katd méSog (Fjv kai Siwkerv Exaota). Se o
propdsito da discussdo é eminentemente pratico, e se os verdadeiros politicos, ademais,
sdo aqueles que se ocuparam sobremaneira com a questo da virtude (1102a07-08: Sokel 8¢
\c 2 ) J4 1 A} 4 ’ ~ . Yo
ral 6 kot dARdeiaw ToALTdS TiEPL Tad TNV MdALoTa emovijodat) (visto que seus propésitos
incluem tornar os cidaddos bons e obedientes a lei; 1102a09-10: BovAetal yap ToVG TOAITAG
&yodolg ToLeTv kal TéV vouwv OTnkdoug), parece claro que este conhecimento ndo renderé
frutos nele* E preciso que a alma tenha sido preparada de antem&o por meio de bons
habitos para se tornar maledvel a razdo e quem prescreve a¢des na cidade em vista de uma
virtude ndo pode estar privado da qualidade que procura engendrar em seus concidad&os
- motivo pelo qual um governante deve possuir a virtude completa (Pol I 13 1260a15-19:

1 1 b4 ’ ” ~ 1 3 M bd 4 by ~
TOV & dpyovta TeAéav Exerv Sel Ty f1dwnv dpethiv). Os que se conformam & razdo na
formagdo de suas inclinagdes (1095a10-11: ToTG 8¢ katd Adyov Tég dpékeg TToloupEéVOLS Kal
TPATTOUGL), por sua vez, poderiam tirar muito proveito deste conhecimento (TmoAvwpeAgs
n ” 1 \ 4 bl ’
&v gin 16 mepi ToUTWY l8éva).

Aristételes parece se dirigir aqueles que Platio descreve como tendo sido, primeiro,
bem-educados para, posteriormente, serem capazes de compreender as razdes e motivos
envolvidos naquelas coisas que sdo, evidentemente, vergonhosas ou louvaveis, bens ou
males para os seres humanos. E, como Platfo, ele reconhece muito cedo no texto a neces-
sidade de um tipo de maturidade de carater que nédo pode ser suprida com argumentos
ou prescricdes. Nesse sentido, ele parece estar préximo da tradicéo, pois, a exemplo de

Ulysses que dependia das cordas para sobreviver ao canto das sereias e néo se jogar da

EN I 31095202-04: 810 Tfi¢ MOALTIKTiG 00K E0Tv OlKkeTog Arpoath) 6 VEog- dTelpog Yap TV katd tov Biov
Tpa&ewy, ol Adyol 8 ToUTwv Kal Tept TOOTwWY-
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nau, o ouvinte da filosofia politica deve aprender a ancorar seus desejos na razio e exercer

autocontrole, dado que o comportamento descrito como uma perda de autocontrole é

condenado como néo apenas um erro, mas como uma forma de vicio e algo censuravel (EN

VII 4 1148202-03: PéyeTal 00y WG apaptio Movov A kal we kaxio Tig; 1148bo6: 0l uévov

PeEVKTOV A Kol TAY PerTdY éaTiv).

O mesmo ceticismo com relacdo ao poder dos argumentos para assegurar a boa

conduta aparece em conexdo com a cwPPOCcLYY] em uma passagem do poeta Tedgnis,

citada tanto por Platdo (Men 95e7; TeogEleg 437-438), quanto por Aristételes (EN X 1179bos;

TeogEleg 434).

429-438 ®Voau kai Jpédau paitov Bpotdv 1) ppévag oI |
¢v¥epev- 008eic Tw ToUTS ¥ émeppdoarto, | Wi TIg chppoY’
€9muKe TOV dppova kdk kakol EaINév. | el § AokAnmidSag
~ ’ ) n ’ )~ ’ \ b 1 ’
10016 ¥ #dwre Jeds, | ldiodan kandtnTa kal dTnpds @pévag
&v8p&v, | ToModg &v aSods kal peydAoug Epepov. | el & Av
’ \ ” b \ ’ » ) N bl > ~
monTév Te Kol Evdetov dudpl vémpa, | ofimot’ &v € dyadod
1 ” ’ ’ ’ ’ b 1
Tatpds EYevTo Kards, | terddpevoq phdoiot cadppoaiv- AN
818doKwv | ofimote morfioeL TOV Kardv &vSp dyaddv.
E mais facil gerar e alimentar um homem do que incutir nele
autocontrole; ninguém ainda se dedicou a este trabalho, para
dar autocontrole aos tolos, virtude aos malvados. Se os filhos
de Asclepius tivessem recebido da divindade o poder de cu-
rar a maldade e a perversdo nos homens, quio grande seria
o beneficio para eles! Se a razdo fosse algo que pudesse ser
produzido e infundido no homem, o filho de um pai honesto,
tendo escutado discursos sdbios, nunca teria sido um vilao.
Ni3o, suas licdes nunca fariio bem a um homem mau! (Trad.:

Carriére 1962, p. 48; com adaptacdes)

No que concerne ao bem humano, Aristételes observa, contra posi¢des que atribui a

Platdo, que ndo se trata de investigar a forma do bem, ou 0 bem em si, pois 0o bem néo é um

bem por estar, em cada instancia, em conformidade com uma forma tinica (1096b25-26:
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odKk £aTLv dpa T dyadov kowwdv TL katd piav iSéav), mas por uma relacdo de analogia
(1096b28: uéMov rat’ dvadoyiav), isto é, por uma semelhanca de relagéo: o cortar esta
para a faca como a visdo estd para o olho. Trata-se, em cada caso, da exceléncia de uma
funcio prépria (€pyov).”* Em verdade, pondera Aristételes, se o ser humano tiver uma

funcio prépria (¢pyov), como parece ter cada uma de suas partes, o bem supremo para o

Os argumentos utilizados por Aristételes contra esta tese que ele atribui a Platdo sdo compactos e parsos.

Em verdade, eles poderiam ser sumarizados com a observagio de que o bem, assim como o ser, “se diz
de muitos modos” (Aéyetow moMayés). Essencialmente, Aristételes defende que ser um bem néo é uma
propriedade univoca e depende de o que algo é. Isto é dizer que cada modo de ser (e.g. substancia, quantidade,

qualidade) indica um modo possivel de ser um bem (e.g. substincia: intelecto; tempo: momento oportuno).

Para Aristételes, ndo ha sentido em falar sobre um bem em si, tomado abstratamente. Primeiro porque néo
diferiria a definigo, por exemplo, de homem em si (adToavIpenw) e simplesmente homem. Segundo, porque
se houvesse uma forma tinica do bem, da qual todas as diferentes instdncias compartilhassem, ela teria uma
propriedade contraditéria, pois aplicar-se-ia da mesma maneira ao anterior (categoria da substancia) e ao
posterior (demais categorias) (cf. CatIs). E mesmo se tentdssemos agrupar os diferentes bens sob uma
Unica ciéncia, isso nfo seria possivel, sequer considerando-os no interior de uma tinica categoria (e.g. o
tempo). Encontrar o momento oportuno, observa Aristdteles, compete & medicina na satide e a estratégia na
guerra. Terceiro, os bens ndo sdo homoénimos por participarem de uma forma tinica, mas por uma relagio
de analogia; isto é, por uma semelhanca de relacdo. No exemplo cléssico, o cortar da faca, a visdo do olho, e a

razdo da alma, diferem enquanto bens, mas expressam, em todo caso, a atividade de uma funcéo prépria.

Por fim, o bem buscado no é um bem tomado em abstragéo, mas um bem praticivel e realizdvel por meio
da a¢do (como no caso do médico, que ndo lida com a satide em si, ou a satide dos pacientes, mas a satide
daquele paciente particular que se encontra presente). A finalidade do estudo é melhor agir, e ndo apenas
conhecer. O bem buscado por Aristdteles precisa estar lastreado nas a¢des particulares que representam
um maior ou menor bem.

14 Aexisténcia de uma funcio prépria, aparentemente, é mais uma tese platénica compartilhada por Aristételes

(cf. Rep 352d04-354a).
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ser humano, identificado com a felicidade (e08aupovia)® encontrar-se-ia justamente no
exercicio dessa funcéo prépria (1098a07-15) em conformidade com a virtude.'
Aristételes associa a funcdo (¥pyov) que o ser humano naturalmente possui a sua
diferenca especifica e a identifica por meio de uma contraposicdo com os demais seres
vivos: o viver (10 {fjv) é uma caracteristica compartilhada com plantas e animais (que
também possuem as capacidades vegetativas da nutricio e da reproducéo); a capacidade
perceptiva (alo9nTivy)), por sua vez, é uma caracteristica compartilhada com animais e
tampouco é prépria a ele; a vida pratica (mpartiky)), por fim, daquilo que possui razéo
(1098203-04: ToD Abyov #xovTog)*7, e isso como o que pode obedecer & razéo e como o que
efetivamente tem razio e pensamento (1098a04-1098205: ToUTOU 8¢ TO PEV (G EmiTeldeg
Adyw, T 8 ¢ #xov kal Sitavoodpevov). Tendo em vista que esta vida prética pode ser dita
como ato ou poténcia, como atividade (¢vépyeia) ou como capacidade (S0vayuig), Aristételes

considera que ela se dird como atividade (évépyeia) (1098a05-07), de modo que a funcdo

O mais supremo dos bens praticdveis (1095a16-17: T6 TdvTwv drpdTaTov THY TPAKTHY dyad&v), segundo
Aristételes, tanto os mais cultos (ol yapievteg) quanto os mais vulgares (of ToM\ol) concordam que seja a
felicidade (EUSOU.p.O\)lOL) (1095a18 1095a19) e entendem que ser feliz é o mesmo que viver bem e estar bem
(1095219-20: 16 8’ €0 {fjv kol 6 €0 TPETTELY TAVTOV unoKapLBowoum ™ sv8al|.xovsw) A felicidade i. é a Ginica
coisa que escolhemos sem ter em vista algo mais (1097bo1: TabTnV Yap alpodpeda del 8" adtiv kai 0d8émote
81" 8M0), como acontece no caso de outros bens que elegemos por eles préprios e por considerarmos que por
meio deles seremos felizes (e.g. riqueza, inteligéncia) (1097b04-05: aipodpeda 8¢ kal Tfig edSatpoviag xdptv Sié
ToUTWY OToAaBdvovTes edSaupovroeLy); ii. é a tinica coisa verdadeiramente autossuficiente, no sentido de
que torna por si a vida desejdvel por néo ser carente de coisa alguma (1097b14-15: 16 8’ alitapkes Tidepev d
MOVOUEVOV aipeTdV TTOLET TOV Blov Kal undevdg év8ed) (o que é possivel para o ser humano apenas dentro de
uma comunidade politica, na qual a finalidade da associagdo entre seres humanos nio é sobreviver, mas
viver bem; cf. Pol 12 1252b27-1253a01, HA 11 487b33-488a14); iii. é a mais desejavel de todas as coisas, e
um bem que nfo poderia ser contabilizada apenas como mais um bem dentre outros (1097b16-17: TévTWV
alpeTwTdTNY P} cuvapLdpoupévnv); ou seja, ndo se trata de um bem que possa ser incrementado pela adicio
de outros bens.

O mesmo se passa com relacio a cidade. Em Pol VII 4, Aristételes critica aqueles que pensam que a cidade
deve ser grande e que sua grandeza estaria atrelada a seu tamanho. Em verdade, tendo em vista que uma
cidade também tem uma funcéo, a melhor cidade seria aquela mais capaz de desempenhar sua funco,
independente do nimero de seus habitantes (1326a05-1326a16).

A expressdo ToD Aéyov £€xovtog na passagem poderia se referir tanto i. & vida préatica do animal que possui
razdo (i.e. do ser humano); ou & vida pratica da parte da alma que possui razdo (por oposicio aquelas
que ndo possuem) (cf. EN I13). Tendo em vista que Aristételes parece estar abordando as diferentes
capacidades da alma, a segunda op¢&o pareceria fazer mais sentido. Para uma discusséo mais aprofundada,
ver FORTENBAUGH 2006b, p. 66.
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do ser humano definir-se-ia como uma atividade da alma segundo a razéo (ou nfio sem
razdo) (1098a07-08: Puyfis Evépyeta katd Adyov 1) ur) &vev Adyou)®®, e a felicidade humana, a
dimens&o politica dessa caracteristica psicofisiolégica, seria a atividade desta fungdo prépria
em conformidade com a virtude ou, em havendo mais de uma virtude, de acordo com a
melhor e mais completa.”

A formulacgo da definicgo de felicidade marca um dpice no tratado a partir do qual
Aristételes passa a direcionar a investigacdo, primeiro, para uma confirmacéo de sua
definicdio (EN I 8-12) e, em seguida, para a questio das diferentes virtudes (EN I 13-VI
13). Marca também um dos pontos mais controversos e dificeis do tratado e que deu
origem a um longo debate académico acerca do carater ‘dominante’ ou ‘inclusivo’ do bem
humano delineado por Aristételes. Uma compreenséo preliminar do problema pode ser
alcancada recuperando um exemplo classico da variabilidade de opinies e concepcdes

do bem supremo, oferecida por Aristételes por meio de um témoq classico da retérica de

seu tempo: as trés formas de vida (EN I 5 1095b14-1096a11; cf. LOCKWOOD 2014, p. 351).

Uma primeira forma de vida seria dedicada aos deleites com os prazeres do corpo - que
modernamente talvez descrevéssemos como a vida de um bon-vivant - e que Aristételes

rebaixa & condi¢do de uma vida digna de ruminantes (Boornudrwv Biov; ZINGANO 2017,

Glassen (1957) defende que o argumento aristotélico na passagem seria falacioso e com o seguinte formato:
1. “Toda pessoa bonita possui expressdes regulares”; 2. “A beleza em uma pessoa reside na regularidade
das expressdes”; 3. “O belo em uma pessoa reside na regularidade das expressdes”. Como observa Frede
(FREDE 2020, p. 360), entretanto, Aristételes estd tentando explicar o ponto relevante e nio est4 propondo
uma deducdo em sentido estrito.

A definicdo de st’)Salpovia alcancada aqui recorre varias vezes ao longo do texto, com pequenas variagﬁes
EN 171098a12-18: €1 8’ oltwg, a\)SpooTrou 8¢ ‘I.'I.SE}).E\) Epyov Cownv Tva, Taur'r]v 8¢ tl)uan svspyslow Kol TTPAEELS
|J.€TO(. Koyou omovdaiov 8§’ dvdpog ev Talta kai kaA&ds, ExaoTov 8 €D katd 'rm) oirelov aps'rm) &moteAeitat-
el 8’ oltw, TO dvdpuymvov dyadov Puyfic Evépyeta yivetan kat’ dpetry, el 8¢ mAeioug al dpetal, katd v
Gpiotny kal teAetotdrtny. EN I 91099b26-28: elprrat yap Puyfis Evépyela kat’ pethv mold Tig. Tdv 8& Aom@dv
Gyod@v Ta eV UTIAPYELY AvayKraiov, T4 8& cuvepyd Kal Xp|oLua TiEPUKEY Opyovik®ds. EN 113 1102a05: "Emel
8’ gotiv 1) edSarpovia Puyfic Evépyetd Ti kot 1102206 dpeThv TeAeiav, Tepl dpetTiq émonentéov &v eln- [...]
1102216-18: GpeTNv 8¢ Aéyopev AvIpwtivry 00 TV Tol owpatog M TV THi¢ Puyfis kal thv edSarpoviav §&
buyfi Evépyetav Aéyopev. EN X 7 §11177a12-13: Ei 8 €otiv 1) edSaupovia kat’ dpetrv Evépyela, ebAoyov katd
TV kpatioTnv- attn 8 av i tos dpioTov.
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p- 20) (1095b19-1095b22).2° Uma segunda seria a vida publica, voltada para o poder politico
e para o reconhecimento - que Aristételes interpreta como sendo fundamentalmente uma
vida voltada para a virtude, visto ser ela a causa de qualquer reconhecimento que seja
digno (1095b22-1095b27). Por fim, uma dltima, seria vida voltada para a contemplagéo
filoséfica, em favor da qual (Omép 00) Aristételes volta a falar em EN X 6-9, e cujo sentido
talvez pudesse ser expandido para englobar o que hoje conhecemos como a vida de trabalho
intelectual dos académicos e praticantes de certas tradi¢cdes contemplativas (1096a04-
1096205).* H4 uma mengéo breve de uma vida voltada para o ganho financeiro, que
Aristételes prontamente rejeita como sendo uma vida de compulsdo e escravidio (1096a05-
1096a10).

O problema reside em saber se Aristdteles estaria defendendo uma concepgéo do bem
humano e da felicidade na qual a vida contemplativa seria propriamente a vida feliz; ou se
a vida feliz deve incluir também a vida pratica e politica. Sem aprofundarmo-nos no tema,
que ndo faz parte do escopo deste trabalho, parece-nos acertada a posicéo de Frede (2020,
p. 235; para uma revisdo geral do problema: p. 232), segundo a qual Aristételes considera a
vida contemplativa como a melhor vida, por ter “como objeto os principios fundamentais
de tudo o que existe e a primeira causa do cosmos”, motivo pelo qual representa a primeira

filosofia e a ciéncia de todas as ciéncias - o que ndo implicaria, de modo algum, em uma

Béounua < Bdokw provavelmente da mesma raiz de Bo¥¢ (EDG, p. 227-228).

Zingano (2017) chama ateng#o para o problema da expressdo Omép ob na passagem. A maior parte dos intér-
pretes desconfia da presenca da expressdo no texto - a despeito de sua presenca nos principais manuscritos -
e1é a mencio a vida contemplativa em EN I 5 (1096a04-05 Tpitog 8” €aTiv 6 Fewpntikds, Omép 0 Thv émiorediy
&v Tol Eémopuévolg Tonodpeda) como se Aristdteles apenas prometesse retornar ao assunto posteriormente.
Em grego comum, de fato, a expressdo tem o mesmo sentido que mept 00 (sobre a qual) - um uso atestado,
por exemplo, na Magna Moralia (MM) (ZINGANO 2017, p. 30-31). Por esse motivo, Bekker (1831) chega a
modificar o texto e substituir dnép por mepi, enquanto Stewart (1892, p. 68) questiona se “the clause in which
it occurs should not be bracketed as an interpolation”. Tradug¢des recentes do texto, além disso, parecem
concordar com tal leitura. Frede (2020), por exemplo, 1&: “Die dritte Lebensform ist die theoretische. Wir
werden sie noch im Folgenden einer Untersuchung unterziehen” (A terceira forma de vida é a tedrica.
Vamos examing-la mais adiante). Contra estas leituras, Zingano (2017, p. 30-31) defende que a expressio
Omép ob, entendida em bom grego 4tico é nio apenas mais plausivel, como também um indicio textual, logo
no inicio do tratado, da predilegéo aristotélica (em sua interpretacdo, um tributo a Platdo) (p. 42) pela vida
contemplativa como forma de “felicidade primeira”.
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eliminacdio da dimensdo prética e politica, pois, “a boa vida de um filésofo [...] ndo exclui,

em principio, a atividade na politica, na administracio doméstica e na familia”.**

4.2 AS VIRTUDES ETICAS E DIANOETICAS

Inicialmente, a discussdo sobre as virtudes na EN parte de uma distin¢do entre duas partes
da alma: uma n#o-racional e outra racional (1102a28: oiov T0 pév &Aoyov adtic elva,
16 8¢ Adyov €yov) aos quais estariam atrelados as virtudes éticas (9wdq) e dianoéticas
(StavomTikdg).® Como acabamos de ver na discusséo sobre o £pyov humano, Aristételes o
havia identificado com uma vida prética da parte da alma que tem razdo (EN I71098a04:

mpakTikt TiG ToD Adyov #X0ovToS); e isso, tanto como o que pode obedecer & razdo, quanto

“Dass diese Meisterwissenschaft nur der zweitbesten Lebensform gelten soll und politisch interessierte
Hoérer nur ein solches Leben zu erwarten haben, ist nicht nur in sich widersinnig, sondern passt auch
zu der Tatsache nicht, dass Aristoteles das Schlusskapitel der EN, das die Erziehung der Gesetzgeber
zum Gegenstand hat, mit der Erklarung abschliefit, das Studium der Gesetze und der Staatsverfassungen
werde zugleich die Vollendung der Philosophie der menschlichen Angelegenheiten’ bringen (10, 1181b14 f.).
,Philosophie’ ist hier also nicht auf die reine thedria beschrinkt. Dieser weitere Begriff von Philosophie
schliefdt freilich nicht aus, dass Aristoteles gleichwohl in der thebria die beste aller Tatigkeiten sieht, weil
sie die Grundprinzipien alles Seienden und die ersten Ursache des Kosmos zum Gegenstand hat und somit
als ,erste Philosophie’ die Wissenschaft aller Wissenschaften’ darstellt. Eine Ausschliefflichkeit muss er
fiir sie aber nicht in Anspruch nehmen. Denn Aristoteles hat Philosophie in einem sehr viel weiteren Sinn
betrieben, indem er der ,zweiten Philosophie’, der Naturwissenschaft im weitesten Sinn, und auch der
,Philosophie der menschlichen Angelegenheiten’, d.h. der Ethik und Politik, viel Aufmerksamkeit geschenkt
hat. Das gute Leben eines Philosophen schliefit also eine Betitigung in der Politik, in der Haushaltsfithrung
und in der Familie nicht prinzipiell aus” (FREDE 2020, p. 235).

Apesar de simples, a divis&o tem o potencial de gerar mal-entendidos, sobretudo devido & mengéo a parte
vegetativa, que cria um aparente paralelismo entre EN I 7 e EN 113, pois em ambos os casos sio enumerados
trés elementos, a comecar pelo vegetativo. EN I 71098a01: THv Te Ipemntikt)v kol THv ad&nrikiv {wfv (vida
que consiste em nutri¢do e crescimento), 1098a02: aio9mTiky| (vida perceptiva), 1098a03-04: TpaKTIKY|
115 ToD Abyov #xovtog (vida pratica da parte que tem razdo). EN 13 1102a33: 10 aiTiov 10U Tpépeadar kol
atieodau (causa da nutrigio e do crescimento), 1102b11: 16 YpenTindv (parte nutritiva), 1102b13-14: dAoyog
(-..) petéyovoa pévrot ) Adyou (ndo racional, mas que participa de algum modo da razdo) e 1103203: domep
10D TaTpdS drouaTkdv TL (como algo capaz de escutar a ela como a um pai), 1103a02: & Adyov €xov, TO
MEV kuplwg Kal v adT® (uma parte tendo por si mesma razdo em sentido pleno). Esse paralelismo poderia
induzir uma associagdo entre a parte ndo-racional de 113 e a vida sensitiva de I 7; e entre a parte racional
del13 avida de agiio da parte que tem razdo de I 7. Essa associagdo, entretanto, como aponta Fortenbaugh
(2006b), seria equivocada.
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aquilo que efetivamente tem razdo e pensamento (1098204-1098205: ToUTOU 8¢ TO pév
w6 EmmeldEq Abyw, 0 8’ Mg #xov kal Siavoodpevov). Em EN 113, Aristételes aponta que a
parte ndo-racional em questo exclui completamente a funcio vegetativa (qputirds) que é
comum a todas as formas de vida (1102a32-1102b12) e que ndo participa em absoluto da
razdo (1102b29-30: T P&V Yap PuTIKOY 0OSaU®S KolVwVET Adyou).* Ele esté interessado
especificamente na parte que, apesar de ndo-racional, participa de certa forma da razdo
(1102b13: petéyovoa pévtol iy Adyou). O exemplo oferecido para comprovar a existéncia
de uma parte nesses moldes diz respeito a possibilidade de ades&o a razéo, visto que parece
haver (i.) pessoas que sdo capazes de autodominio e (ii.) pessoas que se deixam levar
pelos desejos, apesar de conhecerem o certo. Em ambos os casos, o principio racional que
discerne o certo do errado é louvavel, mas, se no primeiro caso o principio prevalece, isso
ndo acontece no segundo. Isso torna evidente a existéncia de uma forca que se contrapde a
razdo e que resiste (1102b17-18: § péyetou kol dvtiteivel T3 Adyw), mas que pode obedecé-la
ou mesmo estar em concérdia com ela a todo momento (1102b28: Tévta yép OMOPWVET TH
Adyw) como acontece na pessoa c@pwv ou &vdpeiog (cf. Rep IV 14 439c09).

Como vimos ainda ha pouco, Aristételes tem o cuidado de deixar claro que a razéo
envolvida na func¢éo propriamente humana engloba tanto a parte racional quanto a parte
capaz de obedecer a razdo; e é precisamente isso que ele agora decide chamar de parte
racional e parte ndo-racional. Dizendo de outro modo, ambas as partes mencionadas aqui,
racional e ndo-racional, fazem parte do que foi descritoem I 7 como avida de a¢do da parte que tem
razdo. A mencdo a parte vegetativa deve ser entendida, portanto, como uma tentativa de

afastar um sentido possivel de ndo-racional e que néo é aquele pretendido no momento. A

“I avoid the labels ‘irrational’ or ‘non-rational’ for the affective part, and likewise the label ‘rational’ for
the logistikon. ‘Non-rational’ suggests the bottom-most, nutritive part of the soul (I.13, 1102b11), whereas
‘irrational’ encourages us to forget that the affective part can have a share in reason, by being responsive
to reason (.13, 1102b25-26). Calling the intellectual part ‘rational” has the same problem. Hence I adopt
the terms ‘intellectual” and ‘affective’ to characterize the contrast between the two upper parts of the soul”
(CALLARD 2017, p. 32). Apesar de ndo seguirmos a sugestio da intérprete, ela ajuda a elucidar o que est4 em

jogo.
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respeito de outras capacidades, como a capacidade sensitiva, Aristételes afirma apenas que
n#o seria facil enquadri-lo como racional ou néo racional (DA III 9 432a30-432a31: 6 ofite
w¢ GAoyov ofite G Adyov Exov ein dv Tig padiwg). Isso deve-se, possivelmente, ao fato de a
divisdo entre racional e ndo-racional dar-se no interior da parte que tem razdo, de modo
que a parte sensitiva estaria “aquém” desta dicotomia e ndo seria ndo-racional na acepgéo
relevante do termo (FORTENBAUGH 2006¢, p. 54, N. zo). Ele reconhece, entretanto, queo
termo ndo-racional poderia também “ser estendido para incluir fun¢des ndo-cognitivas
como nutrigdo e sensagdo” (2006¢, p. 54) e observa que dAoyos poderia ser utilizado para
se referir (i.) aquilo que ndo participa em absoluto da razio (1102b29-30: 008apués KoVwVED
Adyov); e ainda (ii.) Aquilo que de certa forma participa da razdo (1102b31: petéyeL wg). Este
ultimo sentido aponta para o que est4 submetido ao pensamento nos seres humanos, como
estd, de certa forma, a capacidade chamada de desiderativa ou simplesmente de volitiva
(1102b30: 10 8’ EmSupnTIKdY Kol EAwG dperTKOY).2> A expressdo Adyov #yov, similarmente,
pode ser utilizada para designar (iii.) tanto uma parte que tem razéo em sentido préprio
(1103202: TO P&V Kupiwg Kal év adT®) (iv.) quanto uma outra que tem razdo na medida em
que escuta a razdo, como escutaria a um pai (1103203 10 8" Homep TOD TATPOS AKOVOTIKGY TL;
cf. Hom Od 23 29-30 discutido anteriormente). A partir dessa divisdo, é possivel organizar
as formas de exceléncia da alma em dois grandes grupos.

Em primeiro lugar, as virtudes qualificadas como dianoéticas (Siavontikat) (EN VI),
dizem respeito a parte que tem razdo em sentido préprio, a respeito da qual dizemos que
alguém é sabio (copdg) ou perspicaz (cuvetds). No interior da parte que tem razdio em
sentido préprio, Aristételes traca ainda uma outra disting&o, entre uma parte cientifica

(¢moTnpovikéy), que contempla aquelas coisas cujos principios sdo necessarios (1139206-

25 Das capacidades mencionadas em DA II 3 (414a31-32: Spentikdv, aloSnTindy, dperTindy, KIWNTIKOY KATA TOTIOV,
StavonTikdv), apenas a capacidade locomotora ndo é mencionada, apesar de estar pressuposta.

26 1103204-05: Stopiletar 8¢ kai 1) APeTT| KATA TV SLaPOPAY TAVTN Y- AEYOUEY YA OOTEY TAS LEV SLavonTLrdS TAG
8¢ Niwdg
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@ 1 T ~ by ~ ~ »” 4 < \ M ) ’ b4 »”
08: €V hEV  Jewpolpev Ta TolalTa TV GVTwY 6wy al apyal Ut Evdéxovtat BAwG ExELy;

12 ’

1139b22-23: €€ dvdyKng [...] T émioTnTév), € outra calculativa (AoyioTikév), que delibera

< )

sobre os contingentes (£v 8¢ & té év8exbueva). No mbito da parte cientifica, Aristételes
distingue a ciéncia (¢motfun), a inteligéncia (volg), e a sabedoria (copia): a ciéncia
(EN VI 3 1139b19-36) é definida como uma €€ para demonstrar (&moSewtir?|) a partir de
principios universais indemonstraveis alcancados por meio de indugéo (e apreendidos
pela inteligéncia). A inteligéncia (EN VI 6 1140b31-1141208; APo I 19 99b15-100b17), tem por
objeto os principios®” daquilo que pode ser conhecido cientificamente (16 émotnTév), dos
quais ndo ha ciéncia, técnica, ou sabedoria pratica. A sabedoria (EN VI71141209-1141b08)
é ciéncia com inteligéncia das coisas naturalmente mais valiosas (1141b02-03: 1) copla éoti
ral EmoThun kol vols T&V TimwTéTwY T @ooet). No Ambito da parte calculativa, que diz
respeito & acdo (10 mpartév) e & producdo (td moinTIkdY), Aristételes distingue a sabedoria
pratica (ppdvnoic) e a técnica (téyvr). A técnica (téxvn) (EN VI 4 1140a01-23), é uma €515
de produzir por raciocinios verdadeiros (uetd Aéyov dAndolc monTikt). Ela diz respeito
ao vir a ser, ao empreender e examinar como se engendra algo que pode ser ou nio ser
e cujo principio reside no produtor e ndo no produto; e cuja finalidade é o produto. A
sabedoria pratica (EN VI 5 1140a24-b30; VI 7 1141a22-1141b02; VI 8 1141b23-1142a29; VI 12
1143b18-1144bo1), é uma &€ pratica acompanhada de raciocinio verdadeiro sobre o que é
bom ou mau para o ser humano (EN VI 51140b05-06, 1140b20: &at” dvéykn THv @péNaLY
€€ ebvat uetd Adyou dAndolic?® mepl Té dvpwymiva dyadd TpaKTKTv) e cujo propdsito é o

bem-agir (edmpaia).

Os primeiros principios sdo indemonstraveis e nisso reside a utilidade da dialética para a filosofia: ela
serve de auxilio na obtencio de provas indiretas, na refutacio de possiveis objec¢des e na indicacio de
inconsisténcias (nas crencas de um possivel interlocutor) que tenta refutar o principio proposto (e.g. Metaph
I' 41005b3s5). A este respeito, ver MENDONGA 2014.

Seguimos a versdo de Susemihl e Apelt (1903) por oposicio a Bywater (1894), que prefere 4And1j - o que
tornaria a €§1¢ e ndo o raciocinio verdadeiro.
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Em segundo lugar, as virtudes qualificadas como éticas (f9wad), discutidas em EN II -
V, dizem respeito a parte capaz de obedecer a razdo (ii. e iv.), a respeito da qual dirfamos
que alguém tem um bom caréter (490c). Esta discussdo consegue articular trés elementos
comumente associados & temdtica das virtudes: natureza (¢0ao1c), habito (¢90¢) e ensino
(8i8aokalia)®. A natureza, em primeiro lugar, atua como uma condigéo de possibilidade
da exceléncia. Seres humanos, estando naturalmente aptos a desenvolver as diferentes
formas de exceléncia (1103a25: Tepurdat pév v 8é5acdat adtés) podem fazé-lo por meio
do ensino e da pratica repetida de certas acdes. Ou seja, para haver exceléncia, é preciso
haver, antes, uma capacidade natural que possa ser habituada e aperfeicoada. Entes
inanimados, por exemplo, possuem apenas poténcias ndo-racionais (e unidirecionais)®°, e
uma pedra ndo poderia se habituar a cair para cima, ainda que fosse arremessadan vezes. O
hdbito de praticar repetidamente a¢Ges expressando uma determinada qualidade formam
as virtudes da parte ndo-racional (8Aoyoq) (1103a17: 1| 8" 1wk €5 £Qoug mepryiveTan); o
ensino (e.g. da matemdtica), por sua vez, diz respeito s virtudes pertencentes a parte
racional (Adyov #xov), que se desenvolvem a partir dele (1103a15: T TAglov éx SiSackaliog
£xe1). A habituacdio e ensino, portanto, sio meios de cultivar e aperfeicoar aquilo que a
natureza deixou incompleto, mas aberto como uma possibilidade (Pol VII 17 1337a01-03).

Entre uma ag¢do em conformidade com a virtude, por acaso ou auxiliada por um tutor,
e uma ag¢do em conformidade com a virtude de uma pessoa jd habituada h4 uma diferenca
importante, mas nfo um abismo intransponivel. Para explicar como diferem o neéfito
e o virtuoso segundo a capacidade, Aristételes lanca mao de uma comparacgéo entre o

processo de aquisi¢io de uma disposicio habitual (£§1c) e a faculdade da percepgéo sen-

EN 111X 9 1179b20-21; Men 70a1-4: MEN. "Exelg pol eimelv, @ Zmrpates, dpa 8i8aktov 1) dpet; | 00 SiSaktov
M.’ dountédv; 1) olite dorntov olite podntdv, AMa @ioel Ttapayiyvetat Toig Avdpwols 1) A Tvi TpdTw;
Poderias me dizer, Socrates, se é ensindvel a exceléncia? Ou, se nio for ensindvel, se pode ser adquirida pela
pratica? Ou, se ndo puder ser adquirida pela pritica e nem aprendida, se ela vem aos humanos naturalmente
ou de algum outro modo?

Sobre poténcias racionais e nfo-racionais e suas diferentes rela¢Ses com atualiza¢Bes contrérias, cf. Int
22b38, Metaph © 2 1046b0o4, 1048a12.
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sivel (alo9noig) (EN 111 §4 1103a27-bo2; DA II 5 417a21). Um primeiro sentido do termo
capacidade (80vayu) é descrito por Aristételes como devedora ao fato de que o individuo
“é de um determinado género e possui tal matéria” (DA 11 5 417a27: 811 TO Yévog ToloUToV Kal
1) UAn). Dizendo de outro modo, trata-se de uma capacidade que ele possui por ser de uma
determinada espécie (417a23-25), a exemplo de uma recém-nascido que é potencialmente
um general, um falante de lingua portuguesa, um piloto ou um pianista. Ndo no sentido
de que poderia executar estas atividades de imediato, mas no sentido de que poderia
vir a fazé-lo sendo “alterado por meio do ensino e frequentemente movido a partir do estado
contrdrio” (417a31-32: 814 padfoew dANoLwdels kol ToMAKLS €€ évavtiag petaBalav EEgwc).
Um segundo sentido de capacidade diz respeito aquelas capacidades que podem ser pronta-
mente atualizadas, sempre que alguém deseja e nada exterior impede (417a27-28: BouAndeig
Suvatdg Fewpelv, &v pf TL kwAdoT TEV EEwdev).

Para entendermos o que estd em jogo, talvez seja interessante retornarmos a uma
passagem de um didlogo platdnico na qual ocorre essa distingdo. No Teeteto, Socrates lanca
mao de um simile para representar a diferenca entre a primeira aquisicio do conhecimento

e sua reaquisicdio em atualizacdes subsequentes.

ZQ. O0Kkobv Muels drewdlovreg T TEV
TIEPLOTEPRDV KTTOEL TE Kol I1)pat EPOTMEV GTL
Sttt v 1) IMpa, 1) wév mptv xtfioSat ol
kektiiodal Evera, 1) 8€ ek TNUEVW TOD AaPelv
Kol EYeLv €v TalG XEpaly O TIAAAL EKEKTTTO. OVTWG
8¢ kol G méAal émioTHpo oo adTé padévt
kol NrioTato adTd, TaALY E0TL KOTAPOVIAVELY
tavta tadTa dvalapPavovta T ETOTHUNY
EKACTOV Kal ioYovTa, 1)V EKEKTTTO MEV TIAAAL,
npdyetpov 8’ ok eiye T Siavolq; (Theat198d1-8)

Entdo, mediante a comparacdo da posse com a
caca a pombas, diremos que a caga era de dois
tipos: a primeira é a que se d antes de ter
possuido algo, com o objectivo de possui-lo; a
segunda, a daquele que, pelo contrério, ja
possui, agora com o objectivo de tomar e ter em
m3os aquilo que j4 antes possuia. Assim
também, das coisas de que ha tempo tinha
saber, para aquele que as aprendeu e as soube, é
possivel que aprenda de novo essas mesmas
coisas, ao retomar e ter o saber de cada uma,
cujo saber possuia antes, mas j4 ndo tinha a
m#o no pensamento? (Trad.: BOERI &
NOGUEIRA 2015, p. 296)
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H4 trés momentos no exemplo que representam diferentes etapas no processo de
aquisicdo do conhecimento: i. o passaro pode ser capturado, mas no momento estd voando;
ii. o passaro foi capturado e esta na gaiola; iii. o passaro estd nas mios do cagador. No
exemplo do didlogo, portanto, a virtude adquirida é andloga ao passaro preso: mesmo
sem té-lo presentemente em suas méaos, o cacador de certa forma continua a ter o pas-
saro. A virtude, como o passaro na gaiola, pressupde um esforco anterior e significa a
possibilidade de pronta atualiza¢io. Ambos podem praticar atos em conformidade com a
virtude, mas ndo do mesmo modo. O virtuoso tem atras de si um trabalho e um empenho,
que agora tornam possivel que entre em atividade para agir virtuosamente sempre que a
oportunidade se apresentar. O neéfito, por sua vez, ainda precisa fortalecer e cultivar a
capacidade previamente dada. Um brasileiro adulto pode, por exemplo, falar portugués
ou dirigir um veiculo (se nada exterior impedir); ou, abrir os olhos e enxergar sempre
que ndo estiver claro ou escuro demais. Uma diferenca fundamental entre este Gltimo
exemplo e o0 anterior é que a percepco por meio dos sentidos ndo depende de um desen-
volvimento prévio através do ensino ou da pratica repetida de a¢cdes de um determinado
género, pois “ndo é vendo e ouvindo repetidamente que adquirimos a capacidade para
as sensac¢des” (EN II11103a28-29: 00 yap ék ToD TTOMAKLS (8Tv 1) ToOMAKLS droDoat TG
aiodoeig éAdBopuev). Neste caso, utilizamos porque temos; nio temos porque utilizamos

(1103a30: #yovtes éxpnadpueda, od ypnoduevol Eayouev).3 As virtudes, ao contrario, temos

Aristételes usualmente contrapde a §0vapig a dois termos que indicam atividade. Um primeiro termo,
¢vépyela (ato, atividade, funcionamento), vem de évepyés (LS]) e evoca o termo Zpyov (fungéo, trabalho).
A contraposicdo é relativamente intuitiva: §Ovauig e évépyela sdo poténcia e atividade, capacidade e estar-
em-funcionamento. Mas, quando consideramos que a fungfio prépria (¢pyov) de um ente natural é também
sua finalidade (té\og), entendemos a necessidade de uma outra nogdio complementar: évteAéyeia. Este
tltimo termo, cunhado pelo préprio Aristételes a partir de évteAf|g Exewv (LS], EDG), em analogia a év8eexeia
(persisténcia, continuidade) (FRITZ 1938, p. 67), tem o sentido de “ter-em-si-a-prépria-finalidade”, isto é, de
completude, perfeicdo e atualidade (FRITZ 1938, p. 66). Eventualmente, os termos sdo utilizados no Corpus
Aristotelicum como sinénimos (talvez em Phys III 1, 200b25-201b0s5), visto que so ambos contrapostos &
SOvapug, mas hd uma diferenca importante entre eles. Diferentemente de évépyela, o termo évteAéyela pode
ter um sentido latente e outro efetivo. O exemplo cldssico para ilustrar a distin¢do ocorre em De Anima II 1
(DA) e diz respeito ao conhecimento (¢mioTfjuun) e sua presente aplicacio (Yewpeiv). O conhecimento que foi
adquirido, como o passaro que foi capturado, é uma perfeicio latente que pode ser atualizada a qualquer
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porque utilizamos (1103a31: Tag 8" dpetdc AapuPdvopev évepyficavtes mpdtepov). Dado
que o valor da acdo reside em sua prépria consecucéo, por oposi¢do a um fim ou produto
ulterior, é preciso que o agente saiba que o faz (1105a31: €i8wc); que o faca a partir de
escolha (e por aquelas coisas mesmas) (1105a32: TpoaLPOVKEVOS, Kal TTPocLPOVEVOS St
a0Td) e que aja a partir de uma disposicéo estavel (1105a33: BeBaiwg Kal dpeTaKVATWS

Exwv).3>

A respeito de seu género, Aristételes considera que a virtude seria uma qualidade.

Nesse ponto, ele recupera a discussio sobre as qualidades (modtnreg) do tratado sobre
os predicados da substancia®, Categoriae (Cat I 8), no qual encontramos as seguintes

espécies®® de qualidades: (i) disposicdo (8149e01q) e disposicdo habitual (g§1c);* (ii.)

momento (évteAéyela G EmoTthun) (e.g. a alma). A aplicagio do conhecimento, por sua vez, é esta perfeicio
sendo efetivamente atualizada (évteAéyeia d¢ Yewpeiv) com relagdo a algo determinado.

Como observa Zingano (2008, p. 96), toda agdo para Arisételes pressupde de algum modo seu contririo -
visto que a razdo que delibera é uma faculdade dos contrarios (Metaph © 2 1046bos-13) - e isso significa que
a virtude o vicio sdo sempre voluntdrios (EN III 5 113bos-16). Dito isso, a disposi¢do habitual, de fato, “ndo
estd aberta aos contrarios e fixa um em detrimento do outro” (EN V 1129a13-17), visto que “a¢des repetidas
em uma dire¢io engendram uma disposi¢io do agente agir nesse sentido e ndo no outro”.

Qualidade aparece como aquilo “possuido pelo que é qualificado” (ol6tng pév v £xet 6 mo1dg) e o qualificado
como “aquilo que possui a qualidade” (motdg 8¢ 6 #xwv motdtnra) (Porph. Isag 128.8).

Aristételes fala em “Ev pév odv ei8og motdtntog” (8b26-27) em Cat I8, mas alguns intérpretes entendem que
o termo £i8o¢ deve ser entendido aqui em sentido fraco e ndo-técnico (cf. MATA 2019).

As disposi¢des, em primeiro lugar, se dizem das coisas que sdo facilmente moviveis, como o calor, o frio, a
saude e a doenca. Disposi¢des habituais, por sua vez, sdo disposi¢des estiveis. Como a prépria traducio
indica, os que tem um habito estio dispostos de um determinado modo, enquanto os que estio dispostos
nem sempre tem um hébito. Discutimos o termo £&1§ anteriormente, no primeiro capitulo: trata-se de
um termo formado a partir da raiz ex- do verbo &yw (ter) com o sufixo -o1¢ - que indica agio (SMYTH &
MESSING 1920, §840). Em seu uso intransitivo, o verbo tem o sentido de manter-se, conter-se, ou de estar
em um determinado estado (LS]) (cf. Theat, 196e; SACHS 2002b, p. xi-xvii). Intérpretes do texto aristotélico
utilizam as seguintes op¢des de traducdo: A1. “Estado” (ROSS 1925, REEVE 2014); A2.”estado do cardter”
(BROWN & ROSS 2009); B1. “disposicdo” (RACKHAM 1926, ZINGANO 2008); B2. “disposi¢do do cardter”
(CAEIRO 2009); B3. “disposicdo ativa” (SACHS 2002a); C1. “habito” (GERSON 2005, APOSTLE 1975); C2.
“habilitagio” (ANGIONI 2011). Sobre o grupo A, parece-nos que “estado” remete a algo por demais passageiro,
0 que tornaria a opgdo contra-indicada para expressar uma condi¢io que deve ser segura e estavel (EN
IT 4 §3 11052a33: PePaing kai dpeTaniviTwg) e que difere de uma 81d9eo1g (disposigdo, arranjo) justamente
por ser estével e duradoura (Cat I8 8b28: Siapépet 8¢ E51q SiaFéoens TG POVILOTEPOV KOl TIOAVYPOVLOTEPOV
elva). Sobre B, parece-nos que ‘disposicio’ seria a melhor traducéo para S149eotc. Se traduzissemos €51
por ‘disposi¢do’, como traduzir ‘Sid9eo15’? ‘Estado’ ou ‘condi¢do’? Sobre C, é interessante observar que é
por dispor-se a agir frequentemente de uma determinada maneira que a €1 passa a existir. Nesse sentido,
parece-nos que ‘habito’, cognato do termo latino habitus (< habeo) que usualmente traduz ££c, seria até
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capacidade (80vapig) e incapacidade (4Suvapia); (iii.) qualidades afetivas (ma9nTicai
nolétnTeQ) e afecgdes (médm);*° (iv.) figura (oyfjua) e a forma (uoper). Se tivéssemos como
referéncia Metaph A 14, o quadro seria ligeiramente distinto. Ali, o sentido primario de
qualidade diz respeito (v.) & diferenca especifica da substéncia, isto é, “a diferenca pela
qual uma coisa difere substancialmente da outra e que entra da defini¢do da substincia”
(Ag. Metaph A §987: differentia, per quam aliquid ab altero substantialiter differt, quae intrat
in definitionem substantiae) (cf. TRICOT 1966 I, p. 291 n. 2; REALE 2001);* enquanto o
sentido secunddrio engloba (vi.) as afecgdes do mével enquanto mével (e.g. quente, frio,
claro, escuro) e as diferencas dos movimentos segundo as quais dizemos que algo se
alterou (e.g. virtude e vicio). As virtudes (&petai), nesse sentido, seriam, genericamente,
disposigdes habituais (£&e1q) da alma, segundo as quais agem ou so afetados bem ou mal
os entes em movimento (Metaph A 14 1020b20-21: ko’ &g ToloBatv ) TéoyoVaL KAADS 1)
padAn T €v kivfioel vta; EN 11 5 1105b25-26: €8e1g 8¢ kad’ &g mpdg Té édT) Exopev €0 1)

raks) e segundo as quais louvamos e censuramos alguém (EN II 51106a01-02: koté 8¢ TG

certo ponto adequado, na medida em que capta o sentido de “uma maneira permanente ou frequente de
comportar-se”, mas é totalmente inadequado no sentido negativo de “mania”, ou de padrdes mecénicos ou
inconscientes de a¢do (Houaiss) (cf. SACHS 2002b, p. xi-xvii; IRWIN 1999, p. 349). A variante C1 “habilitacio”
teria a vantagem de reproduzir o uso de um sufixo que indica agio, conferindo um sentido ativo ao termo,
mas seu sentido parece muito mais préximo de uma tradugio de téxvr). Uma opgdo que talvez desse conta
de parte dos sentidos do termo seria ‘comportamento’ (< comporto < porto), que também ‘carrega’ um sentido
préximo de ‘ter’ e ‘manter’, além de permitir um uso reflexivo ‘se comporta), ‘se mantém’ de uma determinada
maneira, como acontece com o verbo &yw. Etimologicamente, entretanto, no h4 qualquer conex&o entre
porto e habeo, de modo que, por ora, ndo empregaremos essa op¢ao e permaneceremos com disposicdo
habitual.

Qualidade afetiva é uma propriedade capaz de engendrar uma afec¢io nos sentidos dos animais (e néo é
assim chamada por ter a qualidade mesma, ou algo que recebe a qualidade, sofrido algo). O mel, por exemplo,
ndo é dito doce por ter sofrido algo, mas por poder engendrar a dogura no paladar. Afec¢fo, por sua vez,
nesse contexto especifico, denota um estado passageiro que cessa rapidamente e que surge de coisas facilmente

destrutiveis; e.g. a dogura do mel. Uma afecgdo estével pode, entretanto, se tornar uma qualidade duradoura.

Sobre a dificuldade em precisar o sentido de nd3o¢, ver FORTENBAUGH 20062 e ZINGANO 20109.

Incluido neste sentido também esté o aspecto qualitativo dos nimeros, que sdo diferencas da substincia
(1020b02-08).
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&peTag kal Tas kakiag Emavodpeda 1) Peydueda) - o que ndo acontece, por exemplo, com
relaciio ao ter uma capacidade (ii.) ou padecer de uma afecio (iii.) (1105b29-1106a02).3®
Segundo sua espécie, a virtude ética é uma mediedade relativa a nés (mpds éudc) por
oposicdo a uma mediedade com relacdo as coisas (npdg & Tpdypata)?®®, de modo que a
virtude moral seria definida (EN II 6[@ ]1106b36-1107206) como uma disposicéo habitual
de escolher por deliberacéo (€15 poapeTint), consistindo em uma mediedade entre dois
vicios (do excesso e da falta) (800 kariév, T1ic pév kad’ OmepBornv Tfig 8¢ kat’ EMendiv)

relativa a nés (év peadtntt odoo Tfj Tpog udc), delimitada pela razdo (dpiopmévn Adyw); isto

W7

é, tal como delimitaria alguém com sabedoria pratica desenvolvida (kai ¢ &v 6 @pdvLog
dpioetev).®°
Com relacdo as virtudes morais, suas esferas sdo genericamente* enumeradas em

ENII 7. A dvSpeia (deficiéncia Seihia, excesso Ypdoog) diz respeito a sentimentos de medo e

auddcia (1107bo1: Tept uév 0dv PdPoug kat Jdppr). A cwppoatvn (def. drolaaia, excess.

&varodngaia) diz respeito aos prazeres e dores (1107bo4: mept Sovdg 8¢ ral Admag). A

magnificéncia (def. pukpompéneia, med. peyalonpénela, excess. dmeipokadio/Bavavaia)

Um estado habitual segue por uma via de mao-dupla: ele determina e é determinado pelo modo como
sofremos as afec¢des sensiveis préprias (i.e. prazer e dor).

“The fact that Aristotle uses the Mean to arrive at his own definition of sophrosyne should not blind us to
the presence of sophrosyne, in a larger sense, as the very foundation of the Mean” (NORTH 1966, p. 200). A
intérprete observa ainda que a breve discussio sobre a alma em EN I, e a doutrina da mediedade em EN II,
respondem por muitas das inovac¢des na discussdo das virtudes morais particulares em Aristételes.

“A virtude é, portanto, uma disposi¢do de escolher por deliberago, consistindo em uma mediedade relativa
a nés, disposicio delimitada pela razdo, isto é, como a delimitaria o prudente. E uma mediedade entre dois
males, mal por excesso e o mal por falta. Ainda, pelo fato de as disposi¢des faltarem umas, outras excederem
no que se deve tanto nas emog¢des como nas agdes, a virtude descobre e toma o meio termo. Por isso, por
esséncia e pela férmula que exprime a quididade, a virtude é uma mediedade, mas, segundo o melhor e o
bem, é um &pice.” (ZINGANO 2008)

Genericamente, pois elas ainda serdo mais precisamente delimitadas nas discussdes das virtudes particulares
em EN III 6 - V. Sobre as esferas de atuacfio das diferentes virtudes, NUSSBAUM 1988 observa que Aristételes
ndo vé incompatibilidade entre suas elaborac¢Ses das diferentes virtudes e a objetividade do bem humano
baseado na fung¢do humana. Em outras palavras, a discussio das diferentes virtudes nfo estaria baseada em
tradi¢Ges locais, mas em elementos comuns a todos os seres humano e esta elaborag&o seria utilizada por
Aristételes para fazer uma espécie de critica social as tradi¢es locais (Pol II 8 1269a03: {nrotot 8 8Awg 0d o
néTpiov AMA Téyadov mévTes).
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e aliberalidade (def. dvelevdepia, med. éAevdepidTng, excess. dowtia) dizem respeito ao
oferecer e ganhar proventos (1107bo8-09 mepi 8¢ 86o1v ypnpdTwy); a primeira em coisas
grandes, a segunda em coisas pequenas (1107b18-19: Tepl peydAa... Tepl pikpd). A grandeza
de espirito (def. prpoduyia, med. peyadoduyia, excess. yavvétrng) e a apreciacio correta
da honra (def. dpihotipia, dvivupog, excess. pilotipia) dizem respeito & honra e & desonra
(1107b22: mept 8¢ Tiunv Kal dripiov) grandes e pequenas (1107b26-27: Tept TV odoav
MEYGAN V... Tepl Mikpdv); a primeira diz respeito as grandes, a segunda diz respeito as
pequenas. Na convivéncia em palavras e a¢des com as demais pessoas (1108a11: Tepl
Adywv kol TpdEewy kotvwviav), o temperamento (def. dopynaoia, med. mpadtnra, excess.
dpy1Adtr) diz respeito & raiva (1108a05: Tepl THv dpy1|v), a honestidade (def. elpwveia, med.
&M 9e1a, excess. dAaloveia) diz respeito & veracidade (1108a12: Tepl TéAN9Ec) e ajovialidade
(def. &ypowia, med. ebtpamelia, excess. Bwporoyia) diz respeito & diversdo (1108a13: mept
8¢ 0 /8 [...] év moudid). A amizade (def. SOoKroMog, med. pilia, excess. Gpearos/udrak) diz
respeito ao agrad4vel em outras 4reas da vida (1108a26-27: mepl 8¢ T Aomdv 1180 16 €v T®
Biw). H4 ainda o pudor (1108a32 aidcq) e a indignacdo (def. p¥bvog, med. vépeag, excess.
émiyaiperaxio) com relacio a certas respostas afetivas (1108a31: v Toig madvuact kal mept
16 T1é9M). Por fim, a justica (Swkauoctvr), def. mAeovetia) diz respeito a perdas e ganhos.
Mesmo estas breves considerac¢des sobre o contexto politico da discussdo aristotélica
incluindo as nog¢des de eb8atpovia, Epyov - e enumeracdes das virtudes e seus dominios,
permitem-nos tracar algumas comparag¢des importantes sobre a cw@poaivn em Aristéte-
les por oposi¢do a como ela era enquadrada nas discussdes em Platdo. Vimos como o
filésofo de Atenas enquadra a cw@poavn na Rep em um conjunto quaterndrio de virtudes
com a coragem (&vSpeia), justica (Swkarootivn) e a sabedoria (cogpia), em um esquema no
qual a cw@poaiv seria a virtude da parte apetitiva (émiSupnrikédv) em sua relacdo com
as partes irascivel (Supoei8éq) e racional (AoyioTikév), dando origem a uma harmonia na

qual cada parte pode realizar a funcio que lhe é prépria: a racional pode comandar e as
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partes nio-racionais podem obedecer & razdo (Rep IV 43110-4322a9).%* A primeira vista,
Aristételes pareceria préximo de seu antigo preceptor, na medida em que empreende
uma investigacdo politica, incorporando as no¢des de €pyov e de um dominio préprio para
cada virtude, e considera de suma importincia a habituacfo, para que se sinta prazer
com as coisas belas e dor com as vergonhosas. Ele pareceria divergir radicalmente, en-
tretanto, na medida em que enumera um elevado niimero de virtudes e semi-virtudes
- um verdadeiro enxame (oufjvdg 1)* - em conformidade com as diferentes esferas da
vida humana (e.g. vida intelectual, vida politica; prazeres em fungio das necessidades
fisioldgicas; deveres civicos; distribuic@o de recursos limitados e de honrarias; comunhéo
em palavras e a¢des), evidenciando apenas um minimo de relacdes entre elas a parte de
remeterem a um individuo vivendo em uma pélis.**

Nesse contexto, uma possibilidade plausivel a primeira vista é que a cwgpoaiv
ocupe um lugar um tanto quanto ambiguo: sob certa perspectiva e quando contraposta as
virtudes do intelecto, como a sabedoria (teorética) (coepic) e a sabedoria prética (ppdvnais),
ela seria uma das virtudes de ‘menor importincia’ por pertencer a parte ndo-racional

da alma; sob outra perspectiva, quando nos vemos diante da questdo da educacgio dos

North (1966, p.198) observa que a op¢io por um conjunto limitado e cardinal de virtudes foi ampla, mas néo
universalmente, adotada durante os periodos helenistico e imperial gracas a Platfio e a Zendo.

Men 72a6-8: Q. TIoMfj y¢ Tt edtuyia Zowa kexpfiodau, & Mévwv, el plov {ntdv dpethv opfivég Tt dvndenra
GpeT@V TTapa oot KeieVOV.

As esferas estdo divididas em dois grupos maiores, de virtudes ética e dianoéticas. As virtudes éticas séo
genericamente enumeradas em EN II 7 e incluem sentimentos de medo e audécia (1107a33: Tept uév odv
pbBoug kol Fappm), o prazer e a dor (1107bo4: Tepl Hi8ovég 8¢ kal Admag), o oferecer e ganhar proventos
(1107b08-09 Tept 8¢ 8601V ypNUdTWY) em coisas grandes e pequenas (1107b18-19: Tepl peydAa... Tept pikpd),
ahonra e a desonra (1107b22: Tept 8¢ TuY kol &Tipiav) grandes e pequenas (1107b26-27: Tept TNV 0DGAY
MEYEANV... Tiept pipdv), a raiva (1108a05: Tept THY dpyTv), a veracidade (1108a12: mepi TéANYEq) e a agradabil-
idade (1108a13: Tepl T 1)80) na convivéncia em palavras e agdes com as demais pessoas (1108a11: Tept Adywv
ral TpdEewv kowwviav), a agradabilidade em outras dreas da vida (1108226-27: Tepl 8& 16 Aotmdv /80 6 év
13 Blw), certas respostas afetivas (1108a31: €v toig madfpact kai wept Té édT)) como a vergonha (1108a32
ai8xq) e o desejo por vinganca ou retribuicdo (1108a35: vépeois). As virtudes dianoéticas, discutidas em EN
VI, por sua vez, é dividida entre uma que diz respeito aquilo necessario e que nfo pode ser de outro modo
(EN VI §51139207-08: £v uév ¢ Yewpolpey Té Tololta T8V Svtwy Sowv ai dpyoal uf) Ev8éxovtar EAMnG Exe) e
outra que diz respeito ao contingente e que pode ser de outra forma (1139208: £v 8¢ & T& £vSeydpeva).
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individuos, ela se destacaria como a primeira e mais necessaria dentre as virtudes a serem
adquiridas.

Essa ndo seria uma hipdtese nova e dela hé claros precedentes no comentario de Aspa-
sio. J4 nas primeiras linhas do texto, o comentador observa que o valor de uma discusséo
ética e politica, como a que sera travada no texto a ser comentado, é invariavelmente
superado pela filosofia teorética (KONSTAN, 2006, p. 1.3-4). No que concerne & necessi-
dade, entretanto, uma discussdo desse género deve ser considerada em primeiro lugar
(1.2-3), visto que nem mesmo a totalidade do conhecimento e da sabedoria teorética teria
valor para alguém nio educado em seu carater (1.7-8). Aspasio justifica essa conjuntura
considerando o carater corpdreo e fisico da existéncia humana. Se fossemos deuses, que
existem fora de um corpo fisico, ndo terfamos qualquer outra tarefa para além da contem-
plagﬁo continua (1.14—16, EN X 8 §7 1178bo7—23); como humanos, entretanto, cujos corpos
estdo subjugados por prazeres e dores, estamos obrigados a nos ocuparmos da cw@poaivn,
da éyrpdrela e de vérias outras virtudes (1.16-18). Se a filosofia teorética é a mais excelsa, a
filosofia ética e politica é inequivocamente a mais necessaria.

Alguns dos motivos para isso encontram-se expressos, por exemplo, Pol VII 15. Ao
sopesar a necessidade das virtudes na pdlis, Aristételes considera que a cwgppocivn e a
justica sdo necessarias tanto durante a guerra quanto durante a paz, pois seria tragico
demonstrar um comportamento justo e temperante durante a guerra - e, de fato, as
privacgdes da guerra promovem a ocw@poclVN - enquanto se cede a um comportamento
servil nos tempos de paz e prosperidade. Quanto maior for a abundéncia (d¢pSovia), maior
serd a necessidade de cwppoavvr), Swkatociv e filosofia; e tanto maior serd a necessidade
da cwepoaivn quanto for a possibilidade do 6cio (ayoAr)) (Pol VII 15 1334a11-bs). Como
veremos, mesmo em Aristdteles, essa é uma virtude que possui um carater sui generis
na medida em que é a Unica diretamente relacionada as atividades necessarias para a

subsisténcia da vida. Em Pol VII 5, Aristételes observa que a razio e o intelecto (Adyos rail
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vo1¢) sdo a finalidade de nossa natureza humana (Pol VII 15: fuiv...t7i¢ @0oews TéAog), de
modo a ser em vista deles que devem ser estabelecidos os habitos que formam o carater
(tH)v T@V €9&v...eAétny) (1334b14-17). Levando-se em conta, entretanto, que diferem as
dimensdes ndo-racional (6 &Aoyov) e racional (td Adyov Exovrog), como diferem o corpo e
a alma, entfio é evidente que, assim como o corpo vem a ser antes da alma (1334b20-21: 6
o®pa TpdTepOV T YevEael TH Puyfic), o ndo-racional vem a ser antes do racional (oitw rail
10 8Aoyov ToD Adyov Exovtog). Como indicio claro disso, Aristételes aduz o fato de desejo e
apeténcia estarem presentes desde o primeiro momento nas criancas, motivo pelo qual o
cuidado com o corpo e com o desejo vem antes do cuidado com a alma e com o intelecto
(e os anteriores s3o em funcdo destes tltimos) (1334b25-28: 816 TP®TOV PtV TOD TOMATOS
T émpéetay dvaykoiov eivan potépav 1) Thv Tfic Yuyfic, Emerta TV TH dpélenc, Evera
uévtol ToB vod TV TTig 0pEews, TNV 8¢ ToT cwpatos T1ig Puyic).* Lembremos, pois, que
Platdo faz uma observacio semelhante em Rep III 402a02, estabelecendo que os jovens
devem ser educados por meio da musica e da educacdo fisica, aprendendo que coisas
seriam belas ou detestéveis, antes de serem capazes de entender as razdes para que esse
seja o caso, de modo que a cwppocvvr) indubitavelmente jaz no centro da constatacdo de

ambos os fildsofos, de que a dimens#o apetitiva e ndo-racional da alma deve ser educada

GARRETT 1993, p.125: “In the Nicomachean and Eudemian Ethics, Aristotle takes considerable pains to
define courage and examine the problems posed by this moral virtue, the first in his list of virtues. Yet
he demonstrates in the Politics how far constitutions which try to promote courage by military education
(Sparta’s, for instance) distance themselves from the principles which should ground a good regime. For
the good constitution pursues a final cause diametrically opposed to war and thus promotes ‘virtues which
contribute to leisure’ (tég el THv oo dpeTdg), that is, as it is expressly put in what follows, temperance
(cwepoatvn) and justice (Sikanootvn) (which are needed everywhere), but most importantly philosophy
(pthocoepia). These statements permit us to establish exactly the purpose of the Aristotelian ethics. If it had
been addressed to the particular individual, rather than to the lawgiver, the”philosophy” and “speculative”
excellence which Aristotle as a moralist locates above the level of action would appear to be an ideal which
the human being must reach apart from the city and apart from every form of political life. But nothing of
the sort is being proposed. This ideal is the goal borne in mind by rightly oriented lawgivers, practitioners
of political activity in its higher aspect. For the lawgiver to whom the Aristotelian ethics is addressed and
upon whom it above all enjoins the care for moral excellence is thus urged, at the end of the NE, not to
ignore the fact that the conduct whose rules he prescribes serves, in the last analysis, a goal other than
itself.”
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antes da parte racional. Ambos concordam ainda que, em alguma medida, se isso ndo
acontece, a atividade da parte racional fica, em certo sentido, obstruida e obstaculizada
por estes apetites.

Como apontamos anteriormente, o uso politico da cw@pocivr) era uma tendéncia
clara durante o periodo cléssico na oratéria, na poesia arcaica,*® e entre familiares de
Platdo. Ainda que o contexto seja eminentemente politico, Aristdteles ndo deixa de lancar
mao de teses e pressupostos oriundos de sua filosofia natural, como vimos nas breves
mencdes ao argumento da funcéo, e na divisdo da alma em duas partes. Isto ndo é dizer que
conhecimentos de ciéncias naturais fossem estritamente necessarios para que o ouvinte
pudesse acompanhar as prelecdes sobre politica, mas parece seguro dizer que eles estido
pressupostos.#

Vejamos como Aristdteles enquadra a cw@poauvn neste enxame de virtudes e quais

relacGes ela ainda guarda com a tradicdo pregressa.

Sobre o poema de Tedgnis (TeogEleg), Rademaker (2005, p. 77) afirma: “what makes the poems important for
our purposes is that many of them endorse cwppoaiivn as a full-fledged aristocratic value, a virtue relevant
not only to the ways in which the individual citizen deals with the symposion-related phenomena of drink
and love, but also as a civic virtue that keeps truly ‘good’ citizens from harming their peers”

Leunissen (2015, p. 218) considera que h4 claros paralelos entre o método utilizado nas ciéncias politica e
natural. Ela considera, contra Kraut (2014, 3.2) e Barney (2008), que Aristételes parte do pressuposto de que
seus alunos estdo familiarizados com as ciéncias naturais; ou, melhor dizendo, com “certos fatos especificos
da natureza humana que so oferecidos pela ciéncia teorética da biologia” e que ele espera que seus alunos
sejam capazes de julgar aquilo que é corretamente dito ou néo - ainda que néo sejam especialistas. Sustenta
ainda que “o nivel de conhecimento das teorias de ciéncia natural necessario para a compreensio do projeto
moral de Aristételes é bastante substancial e de forma alguma rudimentar” e que os conceitos morais
discutidos devem estar em estrita harmonia com as ciéncias naturais (2015, p. 217).
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4.3 TIPOX TI

Na Ethica Nicomachea, nosso objeto central de andlise, a cwppocivn é discutida em dois
momentos distintos: na secio dedicada as virtudes morais especificas (EN 111 10-12)*® e na
secio dedicada a drpacio em EN VII 1-10 (=EE VI). Seguindo o entendimento de que o texto
aristotélico tem o propédsito de ser ttil para seus ouvintes (e.g. 12 1094a22-26; 11 1 1109b34-
35) e que Aristételes dirige-se em grande medida a futuros legisladores, cada uma destas
discussdes parece desempenhar um propédsito distinto. Em EN III 10-12, Aristételes se
mostra preocupado em oferecer uma caracterizacdo geral da virtude: delimitar sua esfera
de atuagdo (1117b20-1118b22) e as categorias relevantes para o seu exercicio (1118b26-27,
1119b15-18), estabelecer como se comportam os extremos da virtude e do vicio (1118b27-
1119220, 1119b15-18) e determinar o grau de responsabilidade das diferentes disposicdes
(1119221-33). J4 a discussdo em EN VII 1-10, que, por sua vez, poderia parecer uma secdo solta
em meio ao tratado onde sdo resolvidas aporias socriticas a respeito da dxpaacia (1145b22-
1146a9), Aristételes deseja estabelecer um vinculo entre seu sentido no-qualificado e o
dominio da cwppociivr (1147b20-1148b14), analisar as modalidades de erro com relacgdo a
prazeres e dores somaticos (1149a25-1150b29) e estabelecer a necessidade da cwppoctv e

da éyrpéreia como pré-requisito moral (1152a7-34).4

A discusséo sobre a cwppoctvn (EN 111 10-12 e EE III 2) acontece logo apés a discussdo sobre a &v8peia (EN
I1I 6-9 e EE II1 1), mas Aristételes ndo oferece uma justificativa para essa ordenagio que repete a ordem de
discussdo das virtudes em Rep IV. A partir de nossa contextualizacdo historiografica do capitulo, vimos como
havia no mundo grego uma tensdo entre as qualidades associadas a dvSpeia e & cwppoodvr). Aristételes ndo
anuncia essa questfio, mas sua separacgo entre o dominio destas virtudes efetivamente resolve o problema.
Talvez, ainda, a ordem guarde alguma relaciio com os temas e com os heréis dos poemas homéricos, Aquiles
(Hom 1) e Ulysses (Hom Od).

No que se segue apresentaremos alguns dos temas centrais de discusséo na literatura secundaria sobre a
ow@poavn em Aristételes. A discussdo, iniciada por North, foi continuada pelo filésofo francés Michel
Foucault, que explora o tema em grande detalhe no volume II de sua série sobre a histéria da sexualidade
(FOUCAULT 1984). Mais préximo ao fim do século XX, foram publicados os artigos de Young (1991), Curzer
(1997) - um artigo criativo, mas distante da letra do texto - e Konkoly (1998). Em nosso século, temos
os trabalhos de Rupert (2002), Sisko (2003), indiretamente Natali (2009a), Ramos (2009), Roberts (2014),
Pearson (2014), indiretamente Aggio (2016), e Tsouna (2018); bem como as dissertagdes de Allen (2018),
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Para percorrer ambas se¢Bes do tratado, tomaremos como fio condutor uma questio
pontual que diz respeito a prazeres e dores no dmbito da virtude da cwgpoaidvn.>° Sin-
teticamente, Aristételes afirma que as virtudes morais dizem respeito a prazeres e dores
(EN 1I 3 1104bs5-1105a17) €, em meio aos argumentos elencados pelo fildsofo para justificar
essa associacdo, identificamos pelo menos duas ordens de relacdo distintas: prazer e dor
ora aparecem como indicios (onueiov) de uma determinada disposicio habitual (£&5) (e.g.
ndo seria considerado justo um individuo que age movido apenas pela compulséo da lei,
mas aquele que o faz com prazer) (1104b03-08)*; ora aparecem como aquilo frente ao qual
um individuo deve comportar-se de uma maneira ou de outra (e.g. dv8peia e cwEpocivy
tem escopos distintos; a primeira lida com os sentimentos doloroso de medo, a segunda

com prazeres do corpo) (1107a33-bo1)*2. Evocando uma expressdo da Physica (Phys VII 3

Figueiredo (2020) e a critica de Moore (2020) seguido do comentario de Bailey (2020). Esta bibliografia
poderia ser consideravelmente mais vasta se considerassemos aquela pertinente a problemas adjacentes,
como a questio da dxpaaia (EN VII 1-10) e a questiio do método de investigaciio apresentado por Aristételes
em EN VII 1 (1145bo2).

Exploramos anteriormente o tema dos prazeres e dores associados a cw@poctvr em VASCONCELOS 2017b;
VASCONCELOS 2018 .

EN II 3 1104b03-08: Znjueiov 8¢ 8¢l motelodar 1@V EEgwv TV mtyvopévny 1)8ovnv 1) AbTnv Tois Epyors: 6 uév
Yap AmexdUeVOs TV CwUATIKEY NSoV&HY Kal adTd TOUTY Xaipwy cw@pwy, 0 § dyJduevos drdraaTtog, kai O
MEV UTIOMEVWVY TA Setva kal yaipwy 1) w1 Avmoduevds ye Avdpeiog, 6 8¢ Aumovpevog Setdds. Um indicio das
disposi¢Bes habituais é oferecido pelo prazer ou dor que sobrevém aos feitos. Quem se abstém dos prazeres
do corpo e alegra-se com esta abstencgo é cw@pwv, enquanto quem sofre é inowppwv; e quem suporta as
coisas temiveis e se alegra com isso - ou a0 menos néo sofre - é corajoso, enquanto quem sofre é covarde.

EN II 7 1107233-b1: mepl pév odv @éPoug kail Sdppn dvSpeia peadtng. (Com relacio ao medo e & confianca, a
coragem é a mediedade.) EN II 7 1107b4-9: Tepi Hi8ovég 8¢ kol Admag - 0d méoag, frTov 8¢ tralt mepl T AdTag
METETNG BEV oWPPOalVY), UtepBoAr| 8¢ droAacia. éMeinovTteg 8¢ mepl TG 8ovag od vy yivovtaw- Sidmep
008 dvépatog TeTuyraacty 008 ol Tololtol, EoTwoav 8¢ dvaiocdnrol; (Com relagio aos prazeres e dores - nfio
todas, e em menor grau <e de modo distinto> com rela¢fo as dores, a mediedade é a cwppooidvr), enquanto o
excesso é a drxohaoia. Aqueles deficientes com relagdo aos prazeres ndo surgem muito, motivo pelo qual os
desse tipo nio chegaram a ter um nome. Chamemo-los insensiveis.)
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247a2)%, que caracteriza a virtude moral como um mpég Tt e €Ly, poderiamos dizer que

o prazer e a dor aparecem tanto como um 7pdg Tt, quanto como indicio de um m&¢ Exerv>t.

A delimitac&o do dominio préprio da cwgpoaivr), entendido como os objetos com
~ 3 . . ’ Ve . . 3 7
relacdo aos quais a virtude existe, seu p6g Tt, é a primeira tarefa cumprida pelo filésofo

na discussdo em EN III 10-12.”> Uma delimitacdo preliminar havia sido enunciada na

Phys VII 3 §5 246b20 6pioiwg 247201 8¢ kai émi T TTig Yuyfic Eewv- macat yap kol adtot 247202 6 TP6G TL
06 Eyewy, al al puév dpetal TEAELOTEL, al 247203 8¢ kakial éxoTtdaelc. ETL 88 1) hév dpett) €D Statidmaot mpdg Ta
247204 olkeio adM, 1| 8¢ kakia kakdc. Hat’ 008’ adtan Egovtal 247205 AMotnaelg- 008¢ 81) al dmofoAal kal
al AMelg adT@v.

Frede (2022) defende que Aristételes considera distintamente os prazeres associados as acdes e afeccdes e fala
como se os pardmetros da virtude aplicar-se-iam do mesmo modo as afec¢es e a¢des. Parte da dificuldade de
constatar isso deve-se aos seguintes fatos: Aristételes néo se esforga para explicitar essa distingéo; afecgdes
ndo sdo puramente passivas, mas contem um elemento ativo nelas II 3 1104b21-24; as men¢des aos prazeres
oriundos das afec¢des sdo escassas na discussdo das virtudes particulares e inexistentes na discusséo sobre
o prazer em VII e X (que explicam bem o prazer da agéio, mas néo d&o conta de explicar o prazer da afeccio,
visto que Frede nfo aceita considerar as afec¢des como ‘atividades desimpedidas’, uma das defini¢des de
prazer). “The case of the affections is problematic. Although affections are also actualizations of capacities
of the soul, they are reactive impressions of a positive or negative kind to impacts from outside that give rise
to the desire to avoid what appears bad or to pursue what appears good. It would clearly be quite unsuitable
to conceive of pleasant affections as either unimpeded or perfect activities, just as it is unsuitable to conceive
of painful affections as impeded, unnatural, or imperfect activities.” Curiosamente, na EE acontece algo

diverso. Aristételes praticamente ndo menciona o prazer e a dor da agfo, apenas os provenientes das afec¢des.

O reconhecimento do prazer da a¢io aparece apenas em EE VII 12 1245a23. Segundo a intérprete, apesar de
as afecgdes ndo serem mencionadas na discussdo das demais virtudes morais (fora coragem e cwpoctvr),
seria um erro supor que as virtudes néo estdo baseadas em uma afecgio ou outra. Nio fosse este o caso,
segundo Frede, seria dificil manter a distin¢&o feita em EN 113 entre as virtudes éticas e dianotéticas.

Tradicionalmente, os comentadores dividem o tratado da cwppootivr em duas partes. A primeira seria

uma investigacio objetiva sobre os prazeres-objeto da esfera da cwepoctvn (III 10 1117b23-111I 11 1118b33).

A segunda elabora o aspecto subjetivo da virtude e a atitude com a qual alguém pode ser dito aweppwv ou
durdractog (I11.11 1119a1-a33). Gauthier e Jolif, entretanto, observam que Aristételes desliza de uma parte
para a outra de tal maneira que é dificil marcar uma divisfio com certeza (1970, v. II p.245). “Susemihl et
Apelt font commencer & ligne [1118b]28 la seconde partie du traité de la tempérance, 1'a attitude subjective
qui définit la tempérance et 'intemperance (¥ p&v odv...omepBoAr, ligne 28, s'opposant alors & éMeimovreg
8¢, 111905), et it fault avouer qu'Aristote glisse d'une partir a 'autre d'une fagon si insensible qu'il est difficile
de marquer la division avec certitute”.
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discussdo da virtude moral em geral em EN II 7 1107b04-08.° Em EN III 10 o tema é
retomado e aprofundado.””

Aristételes parte de uma disting#o inicial entre prazeres somaticos e animicos. Uti-
lizando como critério para estabelecer os prazeres a que se referem a cw@poaiv, ele
utiliza, supostamente, aquilo que seria usualmente dito sobre ela e sobre o vicio oposto, a
duolaoia (1118a01, a11: Aéyopev; 1117b32, 1118a5: Aéyovtal; 1118a08: Aéyet) (cf. SISKO 2003,

p.135-136, 0. 4, TAYLOR 2006, n. 1117b27-08).

§2 SinproYwaav &M at Puytkal kai 1117b29 at
owpatikal, olov @LAoTLuia pLAoUGTEeLo: EKATEPOG

§2 Distingamos os prazeres do corpo e os
prazeres da alma, tais como o amor pela

Yap 1117b30 TOUTWY YaipeL, 0L PLANTIKOS ETTLY,
008¢v TTdoyovTog TOU oWMUATOG 1117b31, AMA
MaAov T1ig Stavoiag- ol 8¢ mepl Tag ToladTog
1117b32 1)80vag olite owppoveg olite ArdAaoTot
Aéyovtal. Opoiwg 1117b33 8’ 008’ ol Tepl TAG
aMag 6oan u) cwpatikal elotv- Tovg 1117b34 yap
pLAopddous Kot SinyMTikols kal TTEPL TRV
TUYOVTWY 1117b35 katatpifovtag Tag Muépag
aSoAéayag, axoAdoTous 8’ ov 1118201 AEYOMEY,
08¢ ToUG AuToUPEVOUS ETIL XPT)UaTLY 1) PIAOLG.

ambicZo e pelo conhecimento, pois cada um
frui dessas coisas, da qual é amante, com o
corpo em nada sendo afetado, mas antes o
pensamento. Pessoas envolvidas com prazeres
desse tipo ndo sdo ditas cweppoves nem
ardlaotol e, similarmente, nem com quantos
prazeres ndo séo do corpo, pois os amantes dos
mitos®®, que amam as narrativas e que
desperdicam o dia com coisas ao acaso, sdo ditas
loquazes e ndo AkoAdoTOUG; € nem quem se
aflige pela perda de riquezas ou amigos.

Na passagem em questdo, a primeira distin¢éo entre prazeres do corpo e da alma

parece conter uma referéncia implicita as trés formas de vida mencionadas em EN I 4; isto

56 Young (1988) que apontou a dificuldades associada  presenca da dor na discusséo sobre a cw@poaivT

57

58

considera que a passagem em EN II 7 1107bo4-08 é um erro. Pensamos que seria mais adequado afirmar que
a passagem é imprecisa, mas néo que h4 algum erro que pudesse sugerir uma origem esptria (a mio de um
editor) ou uma mudanga de posi¢do por parte de Aristételes a esse respeito.

§11117b23 Metd 8¢ Tad TNV Tept cwPPOTHVNG Ay weY- SokoDat 1117b24 Ydp @V GAdYwv puepdv adTo elval
at dpetal. 8Ti pév 1117b25 0DV ueadTng EoTl MePL §180VAS 1| cwPpoahvT, lpnTal HUIV- 1117b26 HTTOV Ydp Kal
ody Opoiwg éotl mepl Téig AdTag- v Toig 1117b27 adtols 8¢ kai i droAacia paivetal. mepl molag 0dv T@Y 1117b28
1180v&v, Vv dpopicwpev. §1 Depois dessa [a dvSpeia], falemos sobre a cwppoaivr, pois elas parecem ser
as virtudes das partes nio racionais da alma. Que, entfo, a awgpocivr é uma mediedade com relagio aos
prazeres, foi dito por nds; pois ela é em menor grau e de modo distinto com relagéo as dores, nas quais
também a intemperanca se manifesta. Com relagio a quais dos prazeres é o que delimitaremos agora.

Sobre o sentido do termo ¢iAopuG90¢ nessa passagem, ver Puente (2000, p. 135).
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é, aos prazeres associados a vida politica (piloTipia), e & vida teorética (pihoudSeia). Em
seguida, ele afasta uma das caracteristicas comumente associadas a cw@pootvr que é a
quietude. Em Pol III 5 1277b21, em uma passagem na qual a virtude em discuss&o néo é mais
a virtude do homem adulto, Aristételes parece aceitar o siléncio como um dos atributos
da owepooivn nas mulheres. Em uma passagem anterior, ele havia afirmado que uma
mulher pareceria tagarela se tivesse a cwppoavr de um homem (cf. NORTH 1966, p. 206
n. 31) e, citando Soph, que “o maior adorno de uma mulher é o siléncio” (Pol 110 1260a29:
Yuvauki kdopov 1| oyt pépet; Soph. Ajax, 293).

No passo seguinte, ele procede por meio de uma sucessiva eliminacéo dos prazeres dos
diferentes sentidos, visdo (8{1c), audicdo (4ror)), olfato (doun)) e paladar (yedoic), seguindo
a conhecida ordem de DA II 6-11.%° Grant (1874, p. 48, n. 4-5) aponta para uma suposta
imaturidade da psicologia aristotélica devido a implicaco de que os prazeres da visdo, da
audicdo e do olfato seriam do corpo. Gauthier e Jolif (1970, I p. 239), também nesse sentido,
consideram que h4 um conflito entre as afirmacdes de Aristételes sobre os prazeres da
alma e o hilemorfismo do DA, no qual Aristételes considera que o corpo também é afetado
em conjunto com a alma.®® Se considerassemos, entretanto, que o genitivo absoluto em
008&V Ao 0VTOG TOU GWATOG Na passagem acima tem um sentido mais fraco - indicando
apenas que os prazeres em questdo ndo tem como causa principal um afec¢io somatica

(ou que “ndo envolvem elementos corpéreos”, como observa ZINGANO 2020, p. 171) - a

EN X 4 1174b20-21: Pois relativamente a cada capacidade perceptiva hd um prazer correspondente, e simi-
larmente para o pensamento e para a contemplagéo (katé miicav yép alodnaiv éotiv Hi8ov, dpoiwg 8¢ ral
S1dvotav kol Fewpiov).

DA 11403a16-19: otke 8¢ kal T Tfig PuyTi TE9M mévTa elval petd ohpatos, Supds, Tpadtng, edPog, EAcog,
Sdpoog, ETLxapd kal TO PLAETY Te Kol LoETY- Gpa Yap TovToLS Tdoyel TL T odua; LOIO 2010: “parece, do
mesmo modo, que todas as afec¢es da alma se ddo com um corpo - a ira, a gentileza, o medo, a piedade, a
audécia e ainda a alegria, amar e odiar -, pois em simultdneo com aquelas o corpo sofre alguma afec¢io”).
[d]ans la psychologie définitive d’Aristote, tous les plaisirs seront donc des plaisirs de ’homme, corps et
dme [...]; seulement, I'Ame qui sera mise en cause, ce sera tantdt I'Ame végétative, tantot 'dme sensitive,
tant6t 'dme rationnelle” (GAUTHIER & JOLIF 1970, II p. 239)
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dificuldade se dissolve e podemos entender que Aristdteles estd apenas excluindo aqueles

prazeres considerados animicos.

§3 Tepl 1118202 82 TAG CWMUATLKAS €11 GV 1)
owepoavvY), ob Tidoag 8¢ 00SE 1118203 TaUTOS: Ol
Yap yaipovtes Toig Sid T Sews, olov ypwuaat
1118204 Kal oYMaatL kol Ypapij, 0UTE CWPPOVES
olite drdAaoTol 1118205 AéyovTal- kaitol S6&eLey
& lvar kal g Sel xaipewv 1118206 Kal TovTOL,
kai kad UTepBoAnv kai EMenpiv.

§4 Opoiwg 1118207 8¢ Kkal €V TOIG TTEPL TV AKOT)V-
TOUG Yap UTtepPBePANMéVLG 1118208 yaipovTog
MEAEaTLY 1) OTtoKpioel oVYeiq AroAdaToug AEyeL,
008¢ 1118209 TOUG WG SET TWPPOVOL.

§3 A owgpoavvr existiria com relacéo aos
objetos do corpo - e ndo todos e nem estes, - ja
que os que desfrutam através dos olhos, como
[se desfruta] com cores, formas e pinturas, néo
sdo chamados cw@pove nem drdraotot,
mesmo que pareca ser possivel fruir dessas
coisas como deve, em excesso ou em deficiéncia.
§4 E é similar com relacdo a audicfo, pois ndo
sdo chamados droAdotoug os que desfrutam
excessivamente da musica ou do teatro, nem
owppovag os que o fazem como se deve.

Um sentido que oferece alguma dificuldade a esse respeito é o olfato. Tanto Platdo

quanto Aristételes sentem necessidade de fazer ressalvas quanto a ele, devido a sua prox-

imidade com os prazeres da alimentac¢do. Enquanto Platdo considera que se trata de

“um género menos divino que os anteriores” (Phlb s1e1-2: fjrtov pév ToUTwY Jelov yévog

H)80v&v), mas que nio necessariamente tem “dores misturadas com eles” (Phlb s1e2: 10 [...]

U7 cuppepeTySoun év adToic dvayraioug AUmag), Aristételes traca uma distingdo valendo-se

dos conceitos por si (kad’ atito) e por concomitincia (katd cupuBefnrds) (EE III 2 1231a7-12,

EN III 10 110829-10, Sensu I5 443b17-3o) (STEWART, 1892, p. 307; STEWART, 1892, p. 307;

GAUTHIER & JOLIF, 1970, II p. 240).

§5 008E ToUG TEPL TV OOPNY, TTANV KATC 1118210
oupPePnrds: Tovg yap xaipovtag phiAwy 1| 68wy
1) Supoapdtwy 1118a11 6o pais 00 AEyopev
GroAdaToug, GMA POV TOUG 1118212 HOPWY 1)
6Ywv- yaipouat yap toutols ol dxdAaaoTot, 6Tt
1118213 818 ToUTWV dvapvnols yivetal adToig TV
EMIBUUNUATOV.

§5 Nem com relago aos prazeres do olfato,
exceto por concomitincia; pois quem frui do
cheiro de macés, rosas ou incenso néo
chamamos dxoAdoTtoug, mas antes quem frui de
perfumes e especiarias. Disso, entdo, desfruta
os dxdAaoTol, porque é através disso que lhes
surge a lembranca dos objetos do apetite.®*
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§6 1801 1118a14 8’ &v TIC Kal TovE dMovg, dtav §6 Alguém veria também os demais, quando

mew®at, yalpovtog taig 1118a15 v Ppwpdatwy  famintos, fruindo dos odores da comida, mas

OoMOTG- TO 8¢ ToLoUTOLS XAPELY AKOAATTOU- fruir de coisas desse tipo é préprio do

1118216 TOUTW Yap émidupnpara TadTa. aroldoTou uma vez que para ele estas sdo as
coisas pelas quais tem apetite.

No passo seguinte, Aristételes reforca seu argumento pela separacéo dos prazeres
puros estabelecendo uma comparacio com os animais. Se até o momento Aristételes pare-
cia mobilizar apenas de uma divisio entre prazeres (mistos e puros; corpéreos e animicos),
nesta passagem ele explicita o critério que efetivamente vinha utilizando®. A cwgpocivr
diz respeito aos prazeres que compartilhamos com os animais que tém origem no tato e no
paladar (Gt kai yedoiq); e os animais néo tém prazer com os sentidos da visdo, audigdo e
olfato (exceto por concomitincia). Grant (1874, p. 48-49) e Stewart (1892, p. 308) divergem,
afirmando que seria perfeitamente concebivel que animais tenham prazer ka3’ avtdgem
ver, ouvir e farejar. Stewart extrapola o ponto afirmando ainda que animais como cées
experimentam prazeres da alma (Juywkol i8ovai), através da amizade, da realizacdo do de-
ver e da vaidade. Taylor (2006, p. 196), por oposicdo, acredita que Aristételes tem razdo em
considerar a apreciacdo estética enquanto tal como peculiar aos humanos —- na medida
em que envolvem “uma avalia¢do de certas experiéncias por elas mesmas, abstraidas de

objetivos biologicamente determinados de sobrevivéncia e reprodu¢éo”.®® Independente

Aparentemente, a diferenca entre o dkéAaatoq e os demais diz respeito a apreciagéo do odor da comida,
mesmo quando ndo se tem fome (NATALI 1999, p. 476 n. 274; TAYLOR 2006, ad loc; ZINGANO 2020, p. 171).

“(...) Aristotle includes some of his most important observations in subordinate clauses within throw-away
arguments” (SACHS 2002a, p.25, n. 28). Natali (2007, p. 371) similarmente afirma: “Aristotle has the tendency
to introduce new themes and topics in the discussion in an inconspicuous way, during the discussion of
other topics, and to come back to them afterwards. Aristotle seems to try not to alarm his audience by
introducing too many new ideas too abruptly, but rather aims to to lead them slowly and carefully from one
point to another”. Sobre a forma geral do texto aristotélico, ver NETZ 2001.

“1118a16-23 Aristotle asserts that, whereas humans appreciate scents such as those of flowers and sounds
such as music intrinsically, animals are attracted to scents and sounds only instrumentally, as signs leading
them to food. He presumably regards aesthetic appreciation as such as peculiar to humans. To the extent
that aes- thetic activity involves appreciation of certain types of experience for their own sake, abstracted



do mérito ou demérito da tese, Aristételes ndo parece fortemente comprometido com ela,

uma vez que concebe, em EE III 2 1231bo4, a possibilidade de que os animais tenham prazer

com belas imagens e sons harménicos em casos excepcionais.

§7 odk €0t 8¢ 00’ €V TOIG AANoLG 1118a17 {WoLG
katd TavTag TOG aiodoelg 1)SovT) TANY katd
oupPePnurdg 1118a18. 008¢ yap Talg OOUOTS TV
Aayw®v al khveg 1118a19 yaipovatv AAA Tfj
Bpwoet, THv &’ aioYnow 1) dopn Enoinoev
1118a20- 008’ 0 Aéwv T} pwvi] ToT fodg AMA T
€8w8Tj- 6111118221 8’ &yyig oL, S1d THiG Pwviig
1io9eto, rai yaipetv 81 tadty 1118a22 “paiveral-
< ’ ) ) 2 \ “n < A b4 N »
dpoiwg 8” 008’ 18av “¥) [evptv] #Aapov 1} &ypiov
7 ” 3 > @ \ (%

aiya”, 1118a23 M. &tt Popav E&eL.

\ \ 7’ » ¢ 1 <
§8 mepl Tag TolavTag & Ndovag 1118224 1)
owpEoa LV Kal Y| akoAaaio €TV WV Kol TA
Aotrta 1118225 (@0l KOLWVET, 63ev
avSpamodwdelg kat InpLdelg paivovtal- 1118a26
avtat 8’ eloiv apr| kal Yelais.

> §7 Nem ha nos demais animais prazer nessas
sensagOes exceto por concomitancia, pois nem
é do cheiro das lebres que fruem os cées de caca,
mas no ato de comé-las, e o odor provoca a
sensacdo; e nem o ledo [frui] da voz do boi, mas
da carne. Que estava perto ele percebeu pela
voz e por isso parece gostar dela. Similarmente,
nem tem prazer vendo “[ou encontrando] corsa
ou bode selvagem,” mas porque tera carne.®

§8 Com relacdo aos prazeres desse tipo ha
owppoavn e dkoraacia, dos quais os demais
animais também compartilham - motivo pelo
qual eles parecem servis e bestiais. Sdo eles o
tato e o paladar.

Aristételes exclui, por fim, os prazeres do paladar, argumentando que ele tem como

caracteristica prépria a discriminagfo dos sabores (1118a27-28: Tfj¢ yép yedoe®s E0TIV 1)

kpioic), tal como aquela empreendida por provadores de vinho (ofvoug Sokiudlovtes) e

aqueles que preparam especiarias (8{a dpTO0VTES). Ao invés, a cwppocivy diz respeito ao

prazer que surge completamente por meio do tato, com alimento, bebida e sexo (1118a29-

from the biologically determined goals of survival and reproduction, we can see why that kind of activity
would have little or no place in the lives of most non- human animals.” (TAYLOR 2006, p. 196)

64 Sachs (20022, p. 55, n. 72) chama atencéo para o vocabulério de Aristételes ao falar sobre a carne: “(...)

Aristotle uses three different vivid words for meat.” S&o elas: £5w8, Bp®dua e Bopd.

95



65

66

32).% Além de excluir o paladar, Aristételes observa ainda que sequer trata-se do tato no

corpo como um todo, mas apenas em partes especificas.

§9 qaivovtal 8¢ Kal Tf] YeVoEL 1118227 Tl LKPOV
1) 009V ypTjodat- T1i Yap yeboews oTiv )
1118228 kpiaLg THVY YUY, OTtER TTOLODALY Ol TOVG
otvoug Soktualovteg 1118a29 kai ta Sa
GptvovTes- o0 TTAvL 8¢ Yaipouaot TovToLS, 1) 00Y
< b ’ b 1 ~ ) ’ <\

1118230 ol ye axdAaaTol, AMa Tf) dmoAadaet, 1)
yivetou méioa 1118a31 8t” apfic kai év attiols kal
€V TToTOIS Kol Tolg Cppodiaiolg 1118a32
AEYOPEVOLS.
§10 816 ral NBEATS TIg dhopdyos By TOV pdpuyya
1118233 aUTH HaKrpOTEPOV YEPAVOU YEVETTaL, WG
136pevog T 1118bo1 aepfj. kowvotdtr 81 TEdV

b ’ ) @ € b ’ \
aiodoewv kad 1v 1) dkoAaaio- 1118bo2 kal
Bdetev v Skaing EmoveiSiatog eivat, tL oy 1)
» ’ ) 3 ’ > » T ~
avdpwrol 1118bo3 éapev LTapYEL, M. 1) {Ba.

§11 10 81| TolovTOLG Xaipetv 1118b04 kal paAoTa
Gyarndv Inpt@des. kai yop ai Edevdepiwtatal
1118bos TV Sia TTig apfis NSovdv deprjpnvral,
otov ai v Tol¢ 1118b0o6 yupvaaciols Sid Tpipewg
rkal tfi Yeppaaiog yvopevat- ov 1118bo7 yap
Tiepl IV TO adpa 1) ToD AKOAGTTOL apY), GG
mepi 1118bo8 Tva pépn).

§9 E parecem do paladar pouco ou nenhum uso
fazer - pois é [préprio] do paladar a
discriminacdo dos sabores, como fazem os
provadores de vinhos e quem prepara
especiarias - mas nem sempre fruem disso, ao
menos ndo os axdAacTtol, mas sim do gozo que
surge completamente por meio do tato nos
alimentos, nas bebidas e nos prazeres [sexuais]
que sdo ditos de Afrodite.

§10 Por esse motivo rezou alguém, sendo um
comildo, para que a prépria garganta tornasse
maior do que a de um grou, a fim de que tivesse
prazer com o contato. E 0 mais comum, de fato,
dos sentidos o da dkoAaoia, e seria reprovado
com justica por estar presente ndo enquanto
somos homens, mas animais.

8§11 O fruir dessas coisas e am4-las sobremaneira
é certamente bestial, j4 que os mais liberais dos
prazeres do tato estdo excluidos - como aqueles
dos gindsios por meio da fric¢éo e do calor -
pois o tato do droAdatou ndo é no corpo todo,
mas apenas em certas partes.

Ainda que Aristételes tenha alcancado uma conclusdo semelhante aquela expressa

em Rep III, a ltima etapa da delimitacdo parece problematica a alguns intérpretes e torna

“dificil lev4-la & sério” (TAYLOR, 2006, p. 197)%, enquanto outros a caracterizam como

“Aristotle’s claim that sexual pleasure arises wholly from touch makes no distinction between the pleasure of
touching, including stroking, fondling, etc., and the pleasure of being touched, including being stroked, etc.
In either case physical contact causes pleasant bodily sensations, and it may be that Aristotle assumes that
all sexual pleasure consists in enjoying such sensations. It is unclear how that view applies to cases such as
the enjoyment of pornography. Aristotle may take it for granted that all such cases involve masturbation, in
which the enjoyment is obviously tactile. Alternatively, he may count sensations of sexual arousal, including
those of orgasm, as themselves tactile, even if they are not caused by touching. In that case the notion of
touch has been extended to include proprioception” (TAYLOR 2006, p. 197-198).

“...it is hard to take seriously the suggestion that even for the greediest person the actual sensation of
swallowing is significant, still less that it is central. Besides the exclusion of the pleasure of taste, one of
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“um erro” (CURZER, 1997, p. 7).’ A este respeito, Moore (2020, p. 74) indaga: “sera que
0 GrdAaotog se empanturraria de comida sem sabor? Quanto o desejo por vinho, e a
consequente excitacdo e desinibi¢do, tem realmente a ver com a descida esofdgica do
liquido?”. O ponto é reforcado com um exemplo da comédia - também relatada por uma
fonte tardia (século 2 d.C.) (ver Ath. Deipn. VIII 26)®® - o que apenas contribuiu para a
suspeita dos intérpretes de que seria absurda a sugestdo.*

Ainda que a exclusio do paladar seja, de fato, estranha, ela ndo parece injustificavel.
Aristételes observa que a dxoAacia diria respeito ao prazer préprio ao mais comum dos
sentidos (1118b1: kowotdtn [...] TV alo9oewv). Sobre o termo kowétatog ha certa di-
ficuldade, pois alguns intérpretes da passagem parecem considerar que o termo seria
empregado com um sentido taxondmico; isto é, como se Aristételes estivesse afirmando
que o tato é o sentido mais difundido entre os animais. Alguns intérpretes, como Young
(1988, p. 527) e Reeve (2014, p. 250-251, n. 267) leem desta forma a passagem, mas esta
dificilmente poderia ser a interpretagéo correta, a menos que houvesse algum exemplo
de animal com tato, mas sem paladar, o que parece improvavel dado que o paladar é uma

espécie de tato e, por necessidade, seria igualmente difundido (DA II 9 421a18-19, II 10

the most curious features of Aristotle’s discussion of intemperance as regards drink is his neglect of the
importance of alcoholic effect. In most cases, immoderate drinking is the immoderate drinking of alcohol,
and Aristotle must have been thinking primarily of wine-drinkers, yet he says nothing about intoxication
as an object of intemperate pleasure” (TAYLOR 2006, p. 197).

“Aristotle is mistaken to exclude the pleasures of sight, hearing, and smell from the sphere of temperance”
(CURZER 1997, p. 7).

North (1966, p. 201, n.12) refere-se a um poema de C4tulo, como uma das varia¢des dos gracejos dos cémicos
com Filoxeno: Cearas bem, meu Fabulo, em minha casa, / Em poucos dias, se os deuses te forem présperos /
Se contigo carregares farta e boa / Ceia, ndo sem uma jovem gentil, / E vinho e graca, e todos os encantos. /
Se tudo isso levares, meu querido, eu digo / Que cearas bem; pois os bolsos do teu Catulo / Estfo cheios de
aranhas. / Mas em troca, aceitards meros amores / Ou o que existe de suave e elegante; / Pois te darei um
perfume que a minha menina / Deram Vénus e os Cupidos, / Que tu, quando o cheirares, rogaras aos deuses
/ Que te facam, Fabulo, todo nariz. (Carmen 13; Traducgo: Leni Ribeiro).

Trata-se de Filoxeno (EE II 2 1231a16), um poeta ditirimbico de Citera (uma ilha na costa do Peloponeso) que
teria sido “escravizado pelos atenienses e terminado seus dias nas cortes de Dionisio” (DAVIDSON 1998). Em
Pol VIII 7 1342b9 Aristételes menciona um musico pelo mesmo nome, mas nio é claro se seriam a mesma
pessoa.
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422a8-9, III 12 434b18-19; Sensu II 439a1-2; Sensu IV 441a3; PA II 10 656b37-657a1; PA 1I 17
660a20-2) (SISKO, 2003, p. 137).

Alguns intérpretes das obras bioldgicas chegaram, inadvertidamente, a propor essa
possibilidade de haver animais com tato, mas sem paladar. Johansen (1997, p. 220-222), por
exemplo, afirma o Aristételes considera certos animais viviparos como néo possuindo uma
lingua.” Semalingua, eles tampouco possuiriam o sentido do paladar.” Como observamos
algures (2018), o comentador comete um deslize na interpretacio de uma passagem por
nio se atentar ao aspecto optativo do verbo Soéw: o0toc SodK &v §6Eeev Exewy, AMa THY
YWpav uévov; que traduziriamos como “ele parece/pareceria ndo ter [lingua], mas apenas
o lugar [para ela]” (PA IV 11 690b19-25).” Em um passo anterior, além disso, Aristételes
havia deixa claro que todos (mdvta) animais sanguineos e ndo-sanguineos tem o érgéo
préprio do paladar (a lingua), e “mesmo aqueles que, como muitos pensam, parecem nio
o ter, como alguns peixes, tém-no de um tipo rudimentar, do género do que apresentam
os crocodilos de rio” (PA IT 17 660b12-16: “Exel 8¢ kai T& ut) Evoupo Tédv {Hwv 10 alodnTiedv

TGOV YUUDHY HopLov kal T Evarpa Tavta- kal yap 6aa ur) Sokel Tolg ToANOTS ExeLy, olov Eviot

“In De Partibus Animalium IV.II 690b19 - 691a9 Aristotle compares two animals, the crocodile and the snake,
in respect of their sense-organs of taste and their ability to taste. First, there is the crocodile which has
no tongue, even though it has a space for a tongue. This is exceptional amongst blooded animals, which

otherwise all have tongues. The exception is to be explained by the fact that the crocodile lives in water.

Insofar as the crocodile is a water animal it has no tongue.” (JOHANSEN 1997, p. 220)

Since the tongue is the sense-organ of taste, and as such a necessary instrument of taste, there is no taste
without a tongue. Whatever pleasure the crocodile derives from its food is therefore not gustatory. Instead
its pleasure is exclusively tactile and experienced as the food passes the gullet. It is during this passage that
the heat, oiliness, etc. of the food are enjoyed. / Aristotle says that the crocodile has a greedy character. The
crocodile can be said to be greedy, that is intemperate in its pleasure of food, insofar as it excessively enjoys
the passage of solid food down its gullet. JOHANSEN 1997, p. 221)

PA IV 11 690b19-24: "Eyel 8¢ Ta {@a Talta ke@aAy MeV kal Ta €v adT{] uopla Sia Tag adtdg aitiag Toig AAoLg
101G évaipors {Wotg, kal YA@TTav v T3 aTépatt AN Tl ToTapiov kpokoSeidov- odTog & ok &v SéEetev Eyew,
MG T XOpaw uévov. oftiov 8 8Tt TpdTov pév Tva Epa xepaaiog kol Evudpds éaTiv- Sidt puév oV TO Xepaaiog
elva ExeL xOpaw YAGTTNG, Si1dt 82 16 #vudpog dyAwttog. Todos estes animais tém cabeca e os 6rgéos que a
compdem, pela mesma razdo que os restantes sanguineos. Todos possuem também, na boca, uma lingua,
excepedo feita do crocodilo de rio; pode parecer que este animal a nfo possui, mas apenas dispde do sitio
que lhe corresponde. A causa disso é que se trata de um ser ao mesmo tempo terrestre e aquatico. Por ser
terrestre, tem o sitio da lingua, e por ser aquatico nfo a tem. (Trad.: SOUSA E SILVA 2010)
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4.311POZ TI |

16V ixS0wv, kal obToL TpdToV TIWd YAloypov Exouat, kal axedov mapamAnaing Toic motapiol
rpokodeidoig) (SISKO, 2003, p. 137, n. 10).73

Se todos os animais que possuem o tato também possuem o paladar, como entender a
afirmacdo de que ela é relativa ao mais comum dos sentidos (EN III 10 1118b1: kotvotdrn
81 Tév aio9oewv)? Sisko (2003, p. 138-139) propde uma solucio possivel baseada em
duas passagens de HA, nas quais Aristételes também emprega a forma superlativa do
adjetivo ko6 para se referir ao sangue como a homeomeria mais comum (kowétaTog)

nos animais sanguineos.

T&v & opolopep®dv kowvdTaTov puév éoTt To aipat  Das partes homogéneas, a mais comum em

gL TOTG Evalpolg {wolg kol TO MOpLov Ev o todos os animais sanguineos é o sangue, como
mépurev éyylyveadou (tolto 8¢ kaAeital também o elemento em que o sangue
PAEY)... (HAIII 3 511b01-03) naturalmente circula (o chamado vaso);

Tal como no caso do tato, o sangue nédo é de modo algum a Ginica homeomeria comum
a todos os animais: também sdo comuns os vasos sanguineos, o coracdo, a pele, os tenddes.
O ponto fundamental, entretanto, reside em uma consideragéo da funcéo, pois, dentre
as homeomerias comuns nos animais sanguineos, o sangue é aquela com a func¢do mais

basilar e primaria.

TTepi § afpartog dSe Exet- TobTo Yop TioLY Quanto ao sangue, tem-se o seguinte. E ele que

avayraldToTov Kol KolvdTaToV TOIS Evaipol kal  constitui por exceléncia a parte fundamental e

ok £mikTNToy, AM UTdpyEL TTEOL TOTG ) comum a todos os animais sanguineos; ndo se
pdeipopévoig(HA 111 19 520b10-11). trata de um elemento adventicio, mas

imprescindivel a todos que nio sdo mortos.

Em HA 1V.4 535a6-19, ainda, Aristételes afirma ainda que “todos os animais que tém boca registam sensacdes
agrad4veis ou desagradéveis pelo paladar”
E em PAIII1662a19-20 que “a natureza, como atras dissemos, utiliza os érgéos que sdo comuns a todos os
animais para inimeras func&es especificas. Assim, no caso da boca, é sua fun¢io, comum a todos os animais,
servir para a alimentac#io” () y&ip @ioig adth) kad adthv, Bomep elmopey, TolG kKoWVoiG TAvTwY poplolg elg
oM TV 18lwv kataypfital, olov kol £l ToD GTOUATOS 1) PEV TPOPT| TAVTWY KoLVoV).

7 14 b4 7 ’ \ ~ ~ ~ ~ <
(811§ 8o ExeL oTOpa, Yaipet kol Aumetral Tf) TOV Yupudv det).
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O sangue é a matéria de todo o corpo (pois o nutriente é a matéria) e, por outro, a
forma final dos nutrientes (PA II 4 651a14: DA Ydp €0t TOVTOS TOD GWOMATOS: 1) Yo TPOPT
HAn, T § alpa 1y éoxdrn Tpoer)).” De modo que, “enquanto outras partes sdo constituidas
pelo sangue, o sangue ndo é constituido a partir de outras partes” e certas partes estdo
presentes apenas em vista da circulagiio do sangue, por exemplo, tal como os vasos (SISKO,
2003, p. 138).7> Transpondo a interpretagéo proposta sobre as passagens de HA, poderiamos
dizer que a awgppoavvr regula o prazer préprio ao sentido mais primdrio e fundamental, e
ndo apenas o mais comum.

O termo kotwvétarog, discutido acima, aparece nio apenas qualificando o papel do
sangue nos animais sanguineos, mas também o papel da alma vegetativa em tudo que
vive (DA II 4 415a24-25). Aristételes pondera que a capacidade vegetativa (Spemtiny)) é
a primeira e a mais fundamental (pwtn Kkai kovotdtn), em conformidade com a qual
é facultado o viver a todos os seres vivos, e cujas func¢Ges préprias sdo a reproducéo e
o uso do alimento - esta Gltima capaz preservar o ente e a primeira de gerar outro da
mesma espécie. Aristételes pondera ainda que produzir outro como si mesmo seria a
mais natural das funcdes (415a26: uokamTaTov [...] TGV Epywv) por meio da qual todos os
seres vivos participam, na medida em que podem (| 86vavrar), do eterno e do divino (to¥
Yeiov petéyworv). Ele explicita a ressalva introduzida com “na medida em que podem”
remetendo a finitude da vida de cada um dos seres vivos. Como é impossivel compartil-

harem continuamente (tf) cuveyeia) do eterno e do divino como individuos, o ser vivo se

Em PA 11 6 652a7, o filésofo retoma o ponto: “que o sangue é o nutriente para todas [partes do corpo], dissemos
antes” (811 8 1) Tpop1) maow aipa, elpnTol TPdTEPOV).

Blood is the ultimate nutriment (or food) of the body: it is the material out of which the rest of the body
is both formed and maintained (Part. An. 2.4, 651a14 and 2.6, 652a7). So, while other parts of the body are
constituted out of blood, blood is not constituted out of other parts. Further, certain parts that are common
to all sanguineous species are present only for the sake of the functioning of blood. Take, for example, the
vascular networks (SISKO 2003, p. 138).
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reproduz e sobrevive ndo o mesmo, mas como uma mesma forma e espécie (415bo7: &AW’
otov adT6, APLIUD MEV oY €V, ideL § €v).7

Se as fungdes vegetativas s3o responsdveis pela sobrevivéncia dos seres vivos (por
meio da faculdade nutritiva que o mantém vivo) (416b17-18: “Qo¥ 1| uév toadtn TS
Yoy fic dpxn SHvaic éotv ol awlery T6 xov adtiv 1) e da espécie (por meio da faculdade
reprodutiva que possibilita gerar outro), no caso dos animais, eles dependem também
das funcGes sensitivas que existem primeiro com o tato, para que ela possa efetivamente
atuar. Por oposicdo as plantas que sdo capazes de extrair o alimento do ambiente ao seu
redor, os animais precisam procurar pelo alimento e serem capazes de discerni-lo por
meio da discriminacdo do quente, do frio, do seco e do imido (DA III 12 434b22-24; Sensu I
436b9-15).77

Se Aristételes procurava em EN 17, no argumento do €pyov, o que hé de propriamente
humano em nés, em EN III 10 ele segue um caminho parecido, mas na direco contraria,
procurando identificar o que ha de menos propriamente humano em sua natureza; ou,
mais precisamente, quais os prazeres do sentido menos propriamente humano, sendo o

mais primdario e fundamental, que existe com vistas a sua preservacgéo - motivo pelo qual

Se avancassemos novamente na mesma dire¢do, verfamos que o termo rkotvétatog ocorre em ainda outra
uma passagem anterior de DA II 1, no enunciado do propdsito da investigacfo que visaria estabelecer o
rowdtatog Adyog da alma (412a04-06: éhv § Homep & Omapyfis Emaviopey, Teipdpevol Stopioar Ti éoTt
PuyT) kal Tig &v £in kowétatog Adyog adtfi) - um enunciado ou definigdo geral que se aplicaria a toda e
qualquer alma (e.g. a primeira évreAéyeia de um corpo natural instrumental potencialmente vivo; DA IT1
412227: €vTEAEXELD 1) TIPWTY) COMOTOS 412228 PUGLKOD SuVeL {wiv #XOVTOS).

434a27 aiodnow 8§ odk dvayroiov év draot Toig {Powv- olite Yap 434228 Gowv TO oBMUA ATTAOTY EVSEyeTOL
adTNV Exew, [oliTe Bveu 434a29 TalTNG 0ldY T 0098V elvan {Gov] ofite Eoal i) SerTikdt T@Y 434230 £18@V dvey
Tfic BANG. §3 1O 8¢ {@ov dvaykoiov aladmaty #xew, 434a30a <00SE Gvev TAHTNS 0ldY Te 00EV elval {Hov,>
434331 €1 pnIev ANV TOLET 1) PUTIG. EVEKA TOU YA TIAVTA DTIAPYXEL 434232 TA PUCEL, T) CUMTITOMATO ETTOL TRV
gverd Tou. el 00V 434233 TEY GdMA TIOPEUTLKSY, 1) Exov aladnaty, e9eiporto &v kal 434bo1 eig TéAog oK &v
£AoL, 6 £oTL UoEWS Epyov. “A percepcdo sensivel, por sua vez, nio é necesséria a todo e qualquer ser vivo,
pois nfo é possivel que tenha tato tudo aquilo cujo corpo é simples, tampouco os que ndo sdo capazes de
receber formas sem matéria. Mas o animal, por outro lado, é necessario que tenha percepgao sensivel [e
sem isso nada pode ser um animal], se nada faz em v&o a natureza. Pois tudo na natureza subsiste em vista
de algo, ou é concomitincia acidental do que existe em vista de algo. E todo corpo capaz de caminhar, se nio
tiver percepgéo sensivel, perecer4 e entfio nfo alcancara o seu fim, o que é a funcéo da natureza.” (Trad.:

REIS 2006)
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ele é o tinico sentido sem o qual ndo poderia haver vida animal (DA III 12 434b23-24: 0Dy olév
Te vev afis elvan {@ov - e que existe para ele ndo na medida em que é um ser humano,
mas na medida em que é também um animal (ody 1) &vSpwol apev OmdpyeL, &M 1) {da;
1118b2-3).”® Certamente, além disso, ndo teria passado desapercebido a Aristételes que a
virtude que preserva a @pdévnaig (EN VI 5 1140b11-12: alovaav Ty ppdvnaotv) diz respeito
ao sentido por meio do qual as fun¢des vegetativas - responsaveis pela preservacéo de um
ser vivo e de sua espécie (416b17-18: “Qa¥’ 1) pév Toradtn TTig Yuyfic dex| SHvapuic éotiv oila
owlewv T6 £xov adTNVY 1)) - atuam nos animais.

Nesse sentido, os intérpretes mencionados acima, Curzer, Taylor e Moore, que
consideram um equivoco a “eliminac@o” dos prazeres dos demais sentidos do &mbito
da ow@pocivr), parecem nio enquadrar adequadamente o procedimento aristotélico,
caracterizando-o como uma forma de empobrecimento espiritual, como se Aristételes
afirmasse a desimporténcia dos demais sentidos, salvo a pura sensacéo de contato fisico,
nas experiéncias humanas com comida, bebida e sexo - o que néo é, de modo algum, seu
propdsito. Ele deseja tdo somente estabelecer que a cwgppoavvn é uma virtude que diz
respeito aos prazeres mais primarios para o humano relativamente a sua funcfo prépria,
sem os quais ele sequer permaneceria vivo, e que o sentido relevante em questio é o
tato, pois, em ultima instancia, a consecucéo e a atualidade destes prazeres pressupdem o
contato fisico. Como afirma Sisko, “se os prazeres do paladar fossem prazerosos kad’
abTé, entdo os animais ndo fariam mais do que provar a sua comida.” (énfase nossa). Mas
se eles a consomem, entdo eles o fazem porque sentem um desejo pelo prazer do tato por
ele mesmo (e.g. a distens@o do esdfago na alimentacio). Em ultima instincia, afirma o

intérprete, “ele estd oferecendo uma distin¢do funcional. Enquanto todos os animais

Esta associa¢io também aparece em EE III 2, mas sem a mesma énfase: dM\a mept té §0o tév aiontdv Tadta,
iepl Gmep ral TaMa Inpio pdvov Tuyydver alodnTikds Exovra, kal yaipovta kai AuTtodpeva, TEPL TA YELOTA
kol amtd (1230b36-38).
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possuem tato e paladar, é o tato (na garganta e no esdfago) que desempenha o papel
perceptivo fundamental na atividade bestial da alimentacdo.” (SISKO, 2003, p. 139)7

A proximidade entre o tato e seus sensiveis préprios, vinculados a percepg¢io do
alimento, significa que seria absurdo atribuir cw¢gpocivn a uma divindade que sequer
lida com prazeres e dores corpéreos (EN X 8[@ ]1178b1s). Os prazeres que advém por
meio desse sentido - apontados anteriormente como aqueles da comida, bebida e do sexo
- sdo classificados como servis (Pol VII 15 1334a15-bs, EN 1118a23-26: 4v8pamodndeis), de
modo que experimentar amor excessivo por eles seria bestial (9mp1&8¢q) (1118bo1-04) e

reprovavel (¢moveiSiotog).5°

§11 0 1) TolovTOI Yalpetv 1118bo4 kal pdAiota  §11 0 fruir dessas coisas e ama-las sobremaneira

Gyarndv Inpt@des. kal yap al Edevdepiwtaral é certamente bestial, j4 que os mais liberais dos
1118b05 T&V Sia TG apfig SovHdY AprjpnvTal, prazeres do tato estdo excluidos - como aqueles
otov ai v Tol¢ 1118b0o6 yupvaciows it Tpipews  dos gindsios por meio da friccdo e do calor -

kal Tfi¢ Yeppaaiog yvopevat- ov 1118bo7 yap pois o tato do intemperante ndo é no corpo todo,

Tiepl iV TO adpa 1) ToD AkoAdoTou agr), GG mas apenas em certas partes
Tiepl 1118b08 TIva pepn.

Consider this: if the pleasures of taste were pleasurable ka3’ avtd, then animals would do no more than
simply taste their food. They would not consume it. But, of course, they do consume their food and, as
Aristotle explains it, they do so out of a desire for a tactile pleasure that is itself pleasurable ka3’ adté. All
animals, he thinks, are especially keen on the tactile pleasure that is caused when food passes down the
gullet and distends the oesophagus. (...) So, when Aristotle claims that touch is the most common (kowotétm,
1118b1) of the senses, he is offering a functional distinction. While all animals possess both taste and touch, it
is touch (in the gullet and the oesophagus) that plays the fundamental perceptual role in the bestial activity
of feeding.

O uso da linguagem para descrever os prazeres do tato chama a aten¢fo. Hutchinson e Johnson consideram
que Aristdteles adota um tom apotréptico no tratamento da cwgpoaiivn, cujo objeto é “repelir o vicio da
mente dos ouvintes” (2014, p. 396). Segundo os comentadores, esse procedimento é digno de nota por ser o
tinico em toda a discussdo das virtudes particulares. “(...) ((N]ao h4 a0 menos um apotréptico ao desperdicio
extravagante do dinheiro na discusso da liberalidade, o que teria sido um exercicio retérico f4cil), e nem hé
protrépticos para qualquer uma das demais virtudes cardinais” (2014, p. 396). Em tese, o foco de Aristételes
na discusséo das virtudes particulares seria “encorajar seus estudantes a adquirir ferramentas de andalise
para que seu entendimento das virtudes possa ser mais inteligente e produtivo, mas ndo para que seu
comprometimento com a virtude possa ser mais profundo e motivado”. Além disso, Arist6teles parece
pressupor em sua audiéncia uma educagdo prévia e uma motivagio prépria para a aquisicdo das virtudes
(EN I3). Seus estudantes eram, em sua maioria, “alunos mais velhos, nio meninos, com alguma experiéncia
de vida” (JOHNSON & HUTCHINSON 2014, p. 389).
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Aos prazeres servis, Aristételes contrapde os prazeres liberais (éAevSépior), “tais
como aqueles oriundos da fric¢do e do calor nos ginasios”. O uso do termo “liberal” remete
aos homens livres de Atenas, que teriam tempo e condi¢des de fruir de certos prazeres

especificos dos quais estariam privadas as mulheres, criancas e escravos. Na passagem, o

filésofo provavelmente refere-se aos prazeres da massagem (GAUTHIER & JOLIF, 1970, p.

244) e da sauna (STEWART, 1892, p. 311), utilizadas pelos atletas depois dos exercicios.*
O elemento de necessidade oposto aos prazeres liberais fica mais evidente em EN
VII 4-6. Ao enredar-se na discussdo sobre a dxpacia em sentido ndo qualificado (GmAd),
Aristételes evoca como indicio da associacdo entre do dominio da dkpaacia e da droraaia a
distin¢do entre uma falha no &mbito das demais virtudes morais e no &mbito dos prazeres
necessdrios (do corpo e do tato) (1147b23-31 e, com certas diferencas, 1148a22-a28).52 No
ambito das demais virtudes que, na linguagem de EN VII 4, diz respeito a bens que n&o séo
necess4rios, mas s3o por si dignos de escolha (1147b29: T& & dvaykoio pév odyl, aipetd 8¢
kad adtd)®, ele qualifica as falhas como um mero erro (1148201-03: dpaptia) e afirma nio

existir perversdo (1148bo2: poydmpia) a esse respeito.?*

“In the Gymnasia baths, apparently similar to our Turkish baths, which were used by the gymnasts after
exercise. For the advantages derived from tpieig and the consequent Seppacio see Prob. AZ. 2. 965 b-966 a,
b” (STEWART 1892, p. 311).

1148a22-a28 £mel 8¢ TGV EmIuueY kal TV 8oV ol pév elol <T@dV> 16 Yével kaA&v kal oouSaiwv (Tév yap
H18éwv #via @ioet alpetd Té &8 dvavtio TolTWY, T& 8¢ peTaky, kaddmep Sieihopev mpdrepov) olov yprpata kal
k€p80og Kkal vikn kal Tiun- Tpdg navra 8¢ kai T TolalTa Kal Ta MeTAED 00 T@ TATYELY Kol ETIFVMETY Kol PLAETY
béyovtar, BN T) TiS kal depBaAherv[28]. Visto que, dos prazeres e apetites, alguns sdo, de acordo com o
género, bons e respeitéveis (pois dos prazeres alguns sdo naturalmente dignos de escolha outros o contrério
disso e outros ainda algo intermediario, de acordo com o que dividimos antes) por exemplo, dinheiro, lucro,
vitéria e honra, em todos esses casos e no caso dos intermedidrios, ndo é pelo ser afetado, nem pelo desejar
nem pelo amar que alguém é cesurado, mas pelo como; i.e., pelo excesso.

Ou ainda, os bens que “naturalmente estdo dentre as coisas dignas de escolha cada uma delas por si” (¢¥oeL
TV alpeT@dv EkaoTtédv 0T 8 aTé; 1148b3).

poxdmpla < PrGRC wéySog. BEEKES 2014, p.161: [m.] ‘exertion, difficulty, distress, misery” (Hes. Sc., Pi.,
trag., mostly poet.). When compared with synonymous uéyog, poyéw (see s.v. in section 15 below), the words
show a variation y / x9, which must be Pre-Greek (see 2.5.1 and 2.5.5.1b). Furnée (1972: 319 f., 388) connects
pottiag: § oTpépouat T&Y puthipwy Tov GEova by which one turns the &Ewv of the reins’ (H.) as Cretan for
*uortiog.”
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Ja no que diz respeito aos prazeres do corpo, a falha e a perda de controle ndo devem
ser apenas evitadas, mas também censuradas (1148b04-06: 00 Pévov PeLKTOHV A Kol TEV
Pert@dv éativ) como uma forma de vicio (1148a03: kario T1g1149b20: kakia Twg). Uma pessoa
que ndo dispde de certo controle frente aos prazeres tateis, portanto, estd claramente em
uma situacdo mais grave do que outro que ndo se controla - e possivelmente se excede
- com relacdio & impetuosidade, ao dinheiro ou & honra (1149bo1-02, 1149b15-20)%. Tais
pessoas parecem, aos olhos de Aristételes, servis e bestiais (1118a25: dvSpamo8wdeis kai
Iprd8erq), tendo escolhido, usando uma expressio de EN 15, uma vida de pastio (1095b19-

20: ...TAVTEA&S dv8pamodndels paivovtar Booknudtwy Biov Tpoatpodevot).

44 T11QF EXEIN

Na secdo anterior, vimos que a swgppoavvr) diz respeito aquilo que é agradavel ao tato, mas
também dissemos que certos prazeres e dores advém a partir da relagio com os prazeres
tateis e oferecem indicios de uma determinada disposicdo habitual frente a eles. Esse
sentido de prazer, como um ¢ £xev, e as disposi¢des habituais envolvidas, sdo tema de
EN IIT11 e VII 6-10.

Os apetites por prazeres regulados pela cwgpocivr sdo distinguidos em naturais
e compartilhados (kowali kai guoikai), por um lado, e préprios e adventicios (18iot kai
énidetol), por outro. O primeiro caso diz respeito aos apetites naturais (puowkr)) por sexo
e alimentos sélidos e liquidos necessérios (6 £v8etg Enpdis 1) Vypdi Tpopfs), enquanto

segundo o inclui as preferéncias na satisfagéo de tais necessidades.

EN VII 6 1149b1-2: §0Y 6 pév Supodg drorovIel 16 Adyw mwg, 1) 8 émiSupia of. aloyiwv odv- VII 6 149b15-20: 1
8§ ¢mdupa (...) Dot elnep d8kwtépa Kal aloyiwv 1 drpacia alitn Tfig mepl TOV Jupdv EoT, Kai AmA&S drpacio
Kol Kokio Twe.

105



86
87

44110 EXEIN |

> §11118b08 TdV 8 émupidv ol pev koval <kal
.86 ~ 5 13 2 % \

puaotkal>°"® Sokolatv elval, 1118bog al 8’ 1Siot kal

génideTol- olov 1) puev TG TPOPTIG uaLkn- 1118b10

T8 Yo ETIIUMET 0 Ev8eT| Enpdis 1) DYpBs TPOPTIS,

ote 8¢ 1118b11 Appoly, kal eVVT|G, pnaiv “Ounpog,

€ ’ \ ) ’ 1 1 ~ n

0 véog kai rpalwv- 1118b12 0 8¢ Toldobe 1)

Tolio8e, 0VKETL TTAC, OVSE THV AVTHV.

§2 610 1118b13 aiveTal NUETEPOV ElVaL. OV UTV

M’ ExeL YE TL kal QuOLKOY 1118b14- ETepa YO

< ’ p] AY € ’ \ ” ~ € ’

£TEpOLS EaTiv 1)O€a, Kail Evia ot 18iw 1118b15

TV TUYOVTWV.

§1 Dos apetites, alguns parecem ser comuns <e
naturais>, enquanto outros parecem préprios e
adquiridos. Por exemplo, o natural por viveres,
pois todo homem tem apetite pelo alimento
necessario sélido e liquido; as vezes ambos “e
também cama”, diz Homero, sobre o jovem no
auge.

§2 Mas o apetite por isso e aquilo, nem todo
homem tem e nem pelas mesmas coisas, motivo
pelo qual parecem ser de cada um; mas, em
verdade, tem algo de natural, pois coisas
diferentes sdo prazerosas para pessoas
diferentes, e algumas sdo mais prazerosas para
todos do que coisas aleatdrias.

Aristételes observa que o apetite natural por comida, bebida e sexo, é apenas pela

saciedade (1118b18-19: dvanAjpwals yép Tfig £vSeiag 1) puowt| émSvpia) e que o excesso a

esse respeito seria incomum (1118b15-21) (YOUNG, 1991, p. 528; CURZER, 20122, p. 69-70) e

sempre em apenas uma unica direcdo, que é o excesso; mas os apetites particulares tomam

varias formas e levam os homens a errarem de muitos modos: erram naquilo a respeito

daquilo com que tem prazer, a quantidade, a ocasido e o modo.

> §3 &V uév o0V TollS puatkolls émiSupiag dAlyol
1118b16 apoptavouat kal €@’ €v, Tl TO TTAEIOV- TO
Yap éodiewy ta 1118b17 TuydVTA 1) TTiVELY EWG GV
UnepmAn oY), UmepPBaMiewy €aTi 1118b18 T6 KaTa
QOO TO TANIEL AvamAnpwaolg yap TTig évdeiag
1118b19 1) uakt| émdupia. 816 Aéyovtar odtot
Yootpipapyol?, iq 1118b20 mapd 6 Séov
TIANPoUVTES AOTY|V. TotoUTol 8 yivovtal ot Alav
1118b21 GvSpamodwdelg.

§3 Nos apetites naturais poucos erram e apenas
de um modo, para o excesso. Pois o comer ou
beber coisas aleatdrias até além da conta é
exceder a quantidade natural, visto que o
apetite natural é por saciar a necessidade. Por
esse motivo sdo chamados de glutdes, como
quem deglute além do necessario. Pessoas desse
tipo tornam-se sumamente servis.

Seguindo Susemihl e Alpet (1903) na adi¢do de kol puotkal.

Zingano (2020, p. 176) remete & passagem em Hom Od XVIII 2 na qual hd meng&o a um mendigo (nTwyds) de

ftaca com uma “panca voraz” (yaotépt uépyn).
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A distin¢8o ndo implica que os apetites ocorram separadamente. Alguém deseja tal
coisa em particular tanto pela necessidade de alimento sélido, que é o apetite natural,
quanto por suas preferéncias, que sio os apetites préprios e adquiridos (YOUNG, 1988, p.
531). Com relago aos apetites naturais, alguns intérpretese consideram que o exemplo
oferecido dos yaatpipapyol seria um indicio de que o excesso nos apetites naturais sdo
uma condigdo patolégica que estd aquém do vicio (YOUNG, 1988, p. 528; CURZER, 1997,
p. 11), motivo pelo qual a cwgpoaivn diria respeito aos apetites préprios, mas nio aos
naturais.

Os intérpretes tém em mente a discussdo sobre a bestialidade em EN VII 5. Sucinta-
mente, Aristételes defende ali que owgppoaiivn regula apenas o prazer com certas comidas,
bebidas e praticas sexuais; e que casos extremos de bestialidade estdo aquém do dominio
da virtude e do vicio, como, por exemplo, acontece nas pessoas que, por doenca, habito
ou uma natureza perversa (1148b17-18: Td pév 81& mnpwaoels Ta 8¢ 8u” #9n yivetal, T4 8
Si1é poydmpadis piaoeLg), passam a sentir prazer com coisas que nio seriam naturalmente
agraddveis (1148b1s: 18éa @iael) (ou agradéveis em geral ou para os seres humanos). Os
exemplos aduzidos por Aristételes sdo extremos: um homem que sacrificou a prépria mée
e alimentou-se dela (1148b25-26: Hhomep 6 TV punrépa kadiepedoag kal eay®v), um escravo
que se alimentou do figado de um outro escravo (1148b26-27: kol 6 ToB cuVSovAoU TO Hap),
mulheres que abriam outras mulheres grévidas e alimentavam-se de seus fetos (1148b20-21:
v &vdpwmov fiv Aéyovat TS kuodaoag dvaayilovoav Té audia kateadiev); e os prazeres
desfrutados por certos povos préximos ao Mar Negro, alguns dos quais comeriam carne
crua (tobg pév dpois), outros carne humana (1148b22-23: Tobg 82 dvdpamwv kpéaatv), e
outros ainda cediam os préprios filhos uns aos outros como alimento em festividades
(1148b23-24: ToOg 8¢ Té audia Saveiley AMAAoLS el edwyiov).

Ainda que Aristdteles descreva uma pessoa que coma ou beba em excesso o que

quer que esteja presente (t& Tuyévta) como sumamente servil (Alav d&vSpamo8ndeig),
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ele ndo implica que se trate de uma circunstincia como as que foram aludidas, motivo
pelo qual n&o nos parece 6bvia a relacdo com EN VII 5 e a consequente patologizacéo
do comportamento descrito - e nem, tampouco, que a cwppocvvr| diga respeito apenas
. d . .d 88 A . 7 A . 7z l d . . 1 b d
aos apetites adquiridos.®® Ao invés, Aristételes poderia simplesmente estar observando
que, logicamente, a pessoa que se alimenta do que tem diante de si para saciar o apetite
natural pode errar apenas na direcdo do excesso; mas, na medida em que desenvolve suas
preferéncias particulares e as busca, entretanto, pode-se errar de varios outros modos.
De toda forma, fica claro um ponto importante: o erro no que concerne aquilo que é
naturalmente agrad4vel (8éa ¢ioet) é um indicio de um problema grave e serve como

limite para o dominio da virtude e do vicio.

Com relagdo aos apetites préprios e adventicios, os erros sdo diversos e frequentes.

“uta () ’ . ~ . 7 3 ’
E onde as kowai émJupiol tomam diregdes particulares que nds encontramos a dxoAaaio
na maior parte dos casos. Este modo particular (e em si mesmo legitimo) de gratificar um
desejo humano natural atrai um homem, aquele outro modo particular atrai outro homem,
e eles se excedem nesses modos particulares” (STEWART, 1892, p. 313).%° Aristételes
observa, entretanto, que mesmo os apetites préprios tém “algo de natural” (Tt puorév),
“pois certas coisas sdo prazerosas para certas pessoas, e algumas sdo para todos mais
. ”» < by < ’ bl Y € ’ \
prazerosas do que quaisquer outras” (1118b13-15: &repa Yp £Tépois EaTiv 1Séa, kal Evia

ndow 118w &V TuYévTwY). Ou seja, alguns apetites préprios e adquiridos sio naturalmente

prazerosos no sentido de que i. aparecem enquanto tal para determinadas pessoas e ii.

sdo mais prazerosos do que quaisquer outras coisas (té Tuyévta) (STEWART, 1892, p. 314).

A esse respeito, concordamos com Tsouna (2018, p. 32; contra VASCONCELOS 2017b, p. 67) que no acredita
que 0 excesso nos apetites naturais seja patolégico, apenas uma falha moral grave, e nem que Aristételes
tenha limitado a esfera da cwgpoaivr aos apetites adquiridos.

It is where the kowvai émdvpiat take particular directions, that we find dxoAacia for the most part. This
particular (and in itself legitimate) way of gratifying a natural human desire attracts one man, that particular
way another man, and they go to excess in these particular ways.
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o1

§4 mepl 8¢ tag idlag T@v 1|Sovdv oMol Katl > §4 Com relagdo aos apetites préprios, muitos
1118b22 oMY DG AUAPTAVOLTLY. TRV YAP erram e de muitos modos. As pessoas que s&o
@LAOTOLOUTWY Aeyopévwy 1118b23 1) T® xaipertv  chamadas amantes disso e daquilo se excedem

2n

ol u) SeT, 1) T® pdMov 1) i¢ ol moMoi 1118b24, 1]  no fruir daquelas coisas que néo deveriam, ou

uY| g 8et, kata mavta 8 ol dkdAacTtol mais do que as pessoas em geral, ou como néo
umepBaMovaty 1118b25- kal yap yaipovowv éviog  deveriam. De cada um desses modos se

ot 00 8eT (piomTé 1118b26 Ydp), Kal €l Tiot Sel excedem os incorrigiveis, pois também fruem
xalpewy 6V TolodTwy, WEMov ) SeT1118b27 kai )  daquelas coisas que ndo deveriam (por serem
G ol TToAAOL Yaipouatv. detestéveis), e se fruem daquelas coisas que

deveriam, o fazem mais do que deveriam ou
mais do que as pessoas em geral.”°

Como mostra a passagem, entretanto, a mediedade que deve ser alcancada na agéo
ndo tem apenas um pardmetro. Na enumeraco de EN II 6 1106b21-23, Aristételes ja havia

apontado que é preciso agir corretamente segundo o quando (16 [...] &t€), a respeito de

qué (¢’ olg) ou com que pessoas (Ttpdg odc), em vista de qué (oD évera) e de que modo ().

Esta transposicdo dos predicados do ente ao A&mbito ético é particularmente interessante,
pois nos oferece um arcabougco para avaliar as a¢cGes e compreender a maleabilidade dos
pardmetros a partir de determinados contextos (e.g. um simpésio e um festival religioso
consagrado a um deus). A medida em que hébitos de agir de determinadas maneiras em
determinadas circunstancias vao se sedimentando, as pessoas vdo se tornando amantes
de tal coisa (piAotolo0Twv). As coisas justas se tornam agradaveis para o amante da
justica (1099a10-11: T@® @AoSikaiw) e as agdes em conformidade com a virtude se tornam

agraddveis para o amante da virtude (t& kat’ dpethv T® PLAapéTy).”

Gauthier e Jolif omitem 7j u¥| g 8T na linha 1118b24 e observam que “Le parallélisme avec les lignes 25-27
semble exiger la suppresion de ces mots (& moins qu'on n'ajoute une phrase correspondante soit aprés <t@v
ToloVTwv> a la ligne 26, comme le veut Susemihl, qui ajoute <¥] 00k g 8T /> udAov, soit apres yaipovow a
la ligne 27, comme le voulait Thurot, qui ajute yaipovotv <kai 00k ®g 8¢); cf. Noetel, p. 730.” (GAUTHIER &
JOLIF 1970, p. 245).

EN 18 1099a8: 10 1099208 pév yap fideodal Tav Ppuykdv, Exdotw 8’ €aTiv 118V PG 6 1099209 AéyeTal
@LAoTo10TTOG, olov TTmog Pev Té @A, Yéapia 1099210 8¢ 6 PLAOIEDpw- TOV aldToHV 8¢ TpdTov Kal Té Sikaia
T 1099211 prAodikain kol SBAwS T¢ kot GPeTNY T PLAAPETW.
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Na passagem supracitada, Aristételes tem em mente alguém que se tornou amante
de algo menos louvéavel, e indica que o epiteto vem a partir da relacdo com os pardmet-
ros enunciados que revelam diferentes niveis de comprometimento com as deliberac¢des
praticas ou com os apetites basicos. Nesse sentido, portanto, o ¢iAotolodTwv®* estaria con-
traposto aos plAokaAolg, que sdo os amantes das coisas belas e cuja preferéncias revelam o
que é, de fato, naturalmente prazeroso ou ndo, e cujo apetite central ndo é por x, y ou z;
mas por agir belamente (cf. BURNET 1900, p. 158).%

Aristételes afirma que, enquanto o amante disso e daquilo erra de modo simples,
amando algo exageradamente, ou quando néo deve, ou como ndo deve, 0 dxdéAacTog erra
de todos os modos. Ele explica essa afirmacio da seguinte maneira: (i) ele frui com
aquelas coisas que ndo deve, por serem detestaveis (uontd) (ii.) e, se frui com aquilo
que deveria, frui mais do que deveria ou mais do que a maioria. Por objetos detestaveis
(womtd), Aristételes presumivelmente refere-se a uma classe limitada de prazeres. Nio
se trata de prazeres bestiais, mérbidos e/ou patolégicos, como aqueles mencionados em
EN VII 5, nem, tampouco, prazeres saudaveis e conducentes a boa forma fisica, dos quais
frui o cwppwv (EN I11 11 1119216-18). Logo, trata-se de objetos e acdes més, mas néo bestiais
e inumanas, talvez como aquelas mencionadas em EN II 6 (1107a08).

Na passagem, ele oferece exemplos de a¢Ges e afecgdes detestaveis, deixando claro
que nio existe um meio-termo para elas, pois néo é possivel agir bem ou ndo com relagéo
a coisas desse tipo, cometendo adultério com a mulher certa, no momento certo e do
modo certo, mas simplesmente fazer qualquer uma dessas coisas é estar errado (EN 11 6
1107a15-17: 008" EaTL TO €0 1) Y1) €0 Tepl T& TolabTa év T v Sel kal 8Te Kal O PoLyedEeLy,

b4 )y ¢ ~ hY ~ < ~ 4 < ’ pl ’ 7 .
A" ATTA®S TO TTOLETY 6TLoTV TOUTWY ApapTdvely éoTiv). Parece-nos que é nesse sentido

Segundo Natali, “In questo brano pare essere indicata una gradazione di intensita: 1'a appassionato non &
ancora un vizioso, ma quando eccede diviene un intemperante” (1999, p- 477, n. 283).

§11 1099212 TOTG &V 00V TTOMOTG T& 11Séa pdyeTar S1it T Wi pdoeL Toladt” 1099a13 eiva, ToTG 8¢ pLAoKEAOLS
£oTiv 118éa Td ploeL 18- Tolaltar1099a14 8’ al kot dpeTiv Tpd&els, MaTe kai TodTol eioiv 18elaL kal 1099215
kod’ adTdc.
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que o GkbAaaTog erra a respeito de todos os pardmetros. A passagem 1118b21-27 indica que
0 ardAacoTog incorre em agdes excessivas que ndo admitem do meio-termo, enquanto a
segunda cldusula reforca o cardter vicioso do akoAactog: mesmo quando frui de prazeres
adequados, ele o faz exageradamente - possivelmente no momento errado, e/ou do modo
errado.’* De fato, ao caracterizar o cw)ppwv, Aristételes afirma que ele “néo frui com aquilo
que o dxdAactog prefere, ao contrario tem por elas desprezo (...)” (EN III 11 1119a11-13: ofite
yop i8etau oig pdMota 6 dudAacTog, Ma LEMov Suayepaivet).

Com o estabelecimento das modalidades de erro, das quais aquele erro com relacio
ao objeto é o mais grave, Aristételes investiga em que medida a dor faz parte da esfera
da cwppocvr (1118b28-33). Unindo os fios, até entdo dispersos, ele oferece, por fim,
uma caracterizac¢do sumadria das diferentes disposi¢Ges habituais relativas a cwppoaivn

(cweppoatvn, drolaaia e dvaiadnaia; 1119a1-a33).

Consideramos implausivel a suposigio de Curzer (1997, 2012), segundo a qual Aristételes estaria afirmando
em 1118b24-27 que o dxdAacTtog deve errar com relagio ao objeto, ocasifio e modo para ser considerado como
tal: “There is an important difference between Aristotle’s account of temperance and his account of the
other virtues. A person lacks one of the other virtues if and only if he or she goes wrong with respect
to any parameter. However according to Aristotle, a person is intemperate only if he or she goes wrong
with respect to all three of the temperance parameters (...)This is an error on Aristotle’s part. Aristotle
should say that people are intemperate if and only if they go wrong with respect to any one of the three
temperance parameters. He should say this not only to bring his account of temperance into harmony
with his architectonic and his accounts of the other virtues, but also because it is true. After all, consider
Betty who eats enormous amounts of broccoli because she is on some fad diet, but who desires and enjoys
each bite exactly as much as most people do. Betty is clearly intemperate, but Aristotle must classify her as
merely “fond of broccoli,” for she goes wrong with respect to the objects and occasions parameters, but
not the amount of enjoyment parameter. Consider Bob, the binge drinker, who excessively desires and
enjoys too much liquor, but only on occasions when drinking some liquor is appro- priate. Bob is clearly
intemperate, but Aristotle must classify him as merely “fond of drunkenness,” for he goes wrong only with
respect to the objects and amount parameter, but not the occasions parameter. Consider Bill who indulges
in sex moderately often and desires and enjoys sex a moderate amount, but only has sex with married
women. Bill is clearly intemperate, but Aristotle must classify him as merely “fond of adultery,” for he goes
wrong with respect to the objects parameter, but not the amount or occasions parameters. Clearly, the thesis
that intemperance requires error with respect to all three parameters has numerous counterexamples.”
(CURZER, 2012, p.76-77). O comentador utiliza 0 mesmo exemplo aduzido anteriormente por Aristételes
para apontar uma suposta inconsisténcia. Ora, nfo hé inconsisténcia alguma. Aristételes deixa claro em
ENIL.6 1107a8 que certas afec¢Ges e a¢des, dentre elas o adultério, ndo admitem meio-termo. Logo, praticar
uma acdo desse tipo é errar com relacfo ao objeto, ocasifo e modo. Aristdteles nfo diria que um adultero é
amante do adultério, mas sim, que é dxdéAaoTog.
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Aristételes havia afirmado anteriormente que a gw@pocivn é em menor grau e de
modo distinto com relacdo & dor (EN II 7 1107b04-06) e em III 10 (1117b24-27). Em Il 11
(1118b28-33), ele retoma a questo afirmando que a wepociv regula dores apenas na me-
dida em que elas sdo causadas pela auséncia ou privacéo de certos prazeres (por oposicio
a coragem que diz respeito a circunstincias efetivamente dolorosas e atemorizantes).
Ninguém seria dito owppwv por suportar as dores ou dxdAactog por ndo as suportar; mas

ow@pwv por nio as sentir diante da auséncia ou privacio de certos prazeres e AkOAAGTOG

por sofrer com essa privacéo.

§5 1) MV 00V Trepl TAS HSovdG 1118b28 HepBoAr)
611 droAaoia kal Pertdy, dfjAov- Tepl 8¢ Tag
1118b29 AUTag ovy WoTep €Ml TTig AvSpeiag TR
UTopéVELY AéyeTat 1118b30 awppwv 008’
ArOAATTOG TH U1}, AM” O HEV AKOAATTOG TH
1118b31 AumteioYat pdMov 1) 8T 6Tt TdHV 118€wv 00
Tuyydvet 1118b32 (kai Ty Adrnv 82 Totel adTd 1
fidovn), 6 8¢ ctdppwv T6 1118b33 P1) Aumeicdar
] dmovoia kal T® anéyeodal Tod 18€og.

§6 1119201 ‘O u&v 00V dkdAAGTOG EMIFVET TGV
NS€wv TAVTWY 1) 1119202 TV MAALOTA, KOl
Gyetan OO TG Emupiag ®oTe AVTi THY 1119203
b4 ~ 2’ < ~ 1 \ ~ \
aMwv Tatd aipelodal- 810 kal Avmeltal kal
ATOTVYXAVWY 1119204 Kal ETFUUEHY- PETA AVTING
yap 1) émdupla- ATémw 1119205 8’ €otke TO St
18ovnv Aumteiodat.

§5 Que é dxoAaaia e algo reprovavel o excesso
com relacdo aos prazeres, estd claro. Com
relacdo as dores, diferentemente da coragem,
ninguém néo é dito ocwppwv por suporta-las e
ardAaoTog por nio as suportar, ao contrario, o
ardraotog é dito assim por sofrer mais do que
deve por ndo alcancar os prazeres - e lhe causa
dor o prazer - e 0 cwppwv é chamado assim por
ndo sofrer com a auséncia ou abstencéo do
prazer.

§6 O intemperante, entdo, tem apetite pelos
prazeres todos ou aqueles mais fortes e é levado
pelo seu apetite de modo a preferi-los a tudo
mais, motivo pelo qual sofre ndo alcancando e
tendo apetite, pois o apetite é doloroso -
estranho que pareca sofrer pelo prazer.

Ha um debate extenso sobre o papel da dor nas disposi¢cdes habituais associadas a

ow@poalv. Sinteticamente, Curzer (1997, 2012a) pensa que Aristételes oscila entre a
incluséo e a exclusdo de dores vinculadas ao tato em conexao com as faculdades nutritiva
e reprodutiva. Young (1988), ao contrdrio, entende que a posigdo definitiva seria sido

alcancada em III 11 (1118b28-33), com a concluséo de que a dor menciona é apenas da pessoa
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viciosa incapaz de ceder a seu vicio - 0 que ndo seria prépria a nenhuma virtude, mas
estaria envolvida na consideracio de qualquer virtude.®

Curzer pensa que a passagem indica que Aristételes estaria incluindo no escopo da
virtude a dor do desejo insatisfeito e a dor como objeto relativamente ao qual alguém
seria aw@pwv ou dxdAactog. Esta seria a leitura adotada por Tomds de Aquino, em seu
comentdario a Ethica Nicomachea, a partir da traducgo latina de Moerbeke. Aquino afirma,
com relacdo ao cw@pwv que, “com relacéo a dor, ele ndo sofre em excesso pelos prazeres
ausentes” (§632: secundo autem quantum ad tristitias non superflue tristatur in absentia
delectabilium). Curzer (1997, 2012b, p. 73) parte do comentario de Aquino e da tradugéo
de Ross para defender que o homem cw@pwv padece ante a privacio de certos prazeres,
de modo que ele se distinguiria do dxdéAactog por fazé-lo na medida correta. Segundo
o comentador, os apetites sdo acompanhados por dor e Aristételes estaria correto em

considerar que a disposicéo habitual virtuosa também lida com a dor que surge diante da

“EN III.10 differs interestingly from IL.7 in its characterization of the sphere of temperance. IL.7 says that
temperance is”concerned with pleasures and pains, though not with all of them, and less so with pains”
(11107b4-6). 1110 says, “We have said that temperance is a mean state concerned with pleasures, for it
is concerned less so, and in a different way, with pains” (1117b24-26). Thus I1.7 includes pains within the
sphere of temperance, while 111.10 takes them out and suggests a reason why. Aristotle is reluctant in III.10
to include pain in the sphere of temperance perhaps because temperance regulates appetite and appetite
has pleasure, not pain, as its object (see, for example, EN IIL.1, 1111a32-33). When he discusses the topic of
temperance and pain in I1I.11, he says only that profligates feel more pain than they should when they are
deprived of the pleasures of food and drink, while temperate people are not bothered (1118b30-33). The pain
here is simply the pain of vicious people unable to indulge their vice and would be involved in the account
of any virtue (see I1.3, 1104b3-8); it is not peculiar to temperance. Strictly speaking, then, the statement of
I1.7, 1107b4-6, is an error, and I11.10 does well to correct it” (YOUNG 1988, p. 523-524, n.9).
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privacdo de certos prazeres medianos®® - o que seria reforcado por uma passagem de EN
VII 4.97

Como observa Konkoly (1998), entretanto, apesar do homem c®@pwv certamente
preferir ter café, por oposicéo a ser privado dele, Aristételes afirma em mais de uma
ocasido que 0 cWPpwv nio se importa com a privagdo de um tal prazer (II 3 1104b3-8 e
ITI 11 1118b27-33). Nio se trata de dizer que o cw@pwv nio sofra diante da privacio dos

prazeres/desejos comuns e naturais necessarios para a sobrevivéncia, mas sim que ele ndo

Como argumento, o comentador cita exemplos de privacio de prazeres em circunstincias nas quais seriam
apropriados: a falta de uma sobremesa em um momento propicio, por exemplo. Diante de tais circunstancias,
seria inapropriado explodir de raiva, mas adequado sentir “um certo incémodo”; similarmente quando o
owpwv é privado da oportunidade de fruir de seus prazeres sexuais cw@poves. (“When the waiter fails to
deliver coffee, it is inappropriate to throw a tantrum, but quite appropriate to feel a twinge of sorrow. Indeed,
a person who failed to feel that twinge would be a bit on the insensible side. Similarly, temperate people feel
sorrow when they cannot satisfy their temperate sexual desires. And so on. Since there are appropriate and
inappropriate ways of dealing with the pain of unsatisfied desire for the objects of temperance, Aristotle
is right to include the pain of unsatisfied desire in the sphere of temperance.”) Ele pensa que Aristételes
deveria ter ido mais longe e considerado que a cw¢ppoaivn regula a dor causada pela presenca de certos
tipos de comida, bebida e sexo. “A comida pode estar estragada ou mal preparada, por exemplo. A bebida
pode estar envenenada ou amarga. O sexo pode ser nojento ou indesejado” (CURZER 20123, p. 73: “The food
might be spoiled or badly prepared, for example. The drink may be poisoned or bitter. The sex may be
disgusting or unwelcome.”)

§3 TV £ 1148205 TEpL TAS CWMATIKAS ATTOAAVTEL, TiEPL BG AEYOEY TOV 1148206 GWPPOVA KAl AKOAATTOV, 6 [41)
6 Tpoalpelodal TV 1148207 115Ewv Sidrwv TG UTepPoAds—ral TEV AUTINP®Y PedYwY, 1148208 Teivng Kkal
SiPng kal dAéag kal Poyoug kal TAVTwWY TV 1148209 TEPL APNV Kal YEDTIYV—EMA TTopd TV TTpoaipeaty kol
TV 1148a10 Sidvolav, drpath) Aéyetal, 00 katd tpdodeoty, 6Tt mepl 1148a11 TA8e, kaddmep OpyTic, M. AmAdg
uévov. A interpretagio da passagem, contudo, é dificil e controversa. Lorenz (2009) pensa que a mencgio
as dores configura uma contradicio entre VII 4 e Il 11 que reforcaria a tese de Wilson (1879), segundo a
qual EN VII seria um agregado de discussdes diversas; e que a menc&o as dores do calor e do frio sugere
uma posicdo distinta a respeito da associa¢fo com as dores apenas em sentido secundério, possivelmente a
semelhanca de Xenofonte, que atribuia & drpaoia a incapacidade de suportar a privagio do sono (Xen. Mem.,
4.5.9), ou ainda uma concepgao inspirada na descri¢o que Platfio faz de Sécrates no Symp, como capaz de
suportar as privagdes e os desconfortos fisicos impostos pela guerra (Symp 219e-220c). Essa concepgéo da
esfera da cw@pooivn - em contradi¢io com EN Il 11 - seria compativel, em sua leitura, com o tratamento
que a virtude recebe na Ethica Eudemia; uma vez que ali Aristételes abstém-se de tecer consideragdes sobre
o papel da dor. Sobre o pano de fundo dessa interpretagio, Lorenz argumenta que a segunda parte de VII
4, isto é, 1148a22-b14, seria preferivel a primeira, 1147b23-1148a15, uma vez que a segunda explica 0 mesmo
ponto que a primeira sem tecer consideragdes sobre a presenca da dor na esfera da cwgppooiivr, estando,

portanto, em consonncia com EN III 1. Lorenz conclui que 1148a22-b14 é um tratamento posterior do tema.

Dado que Aristételes atribui a presenca da dor a falta dos prazeres excessivos, e que, na passagem, ele se
refere justamente & busca excessiva dos comprazimentos somaticos, nfo nos parece absolutamente clara a
existéncia da contradiciio; de modo que a interpretacio de Young permanece a alternativa mais simples e
mais plausivel.
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se importa ou sofre quando nio alcanca um certo prazer especifico desejado. O exemplo
oferecido dos prazeres sexuais cwgpoveg, segundo Konkoly, parece depender justamente
de tal distinc&o. Privado, em absoluto, de prazeres sexuais ou, sobretudo, de alimento, é
plausivel supor que experimentaria certo sofrimento; porém, privado da satisfacio de suas
preferéncias particulares, ndo hd motivo para supor que sofreria por isso. A consideracio
de que a virtude deveria regular a dor causada pela presenca de certos alimentos, bebidas
e sexo parece acrescentar, além disso, pouco ao tratamento aristotélico da cwppoaiivn.
Em ultima instincia, a tese de que 0 cwppwv também sente dor com apetites insatis-
feitos, parece depender (i.) de uma certa leitura do texto grego da passagem 1119a11-15 e
(ii.) do entendimento que todo apetite é doloroso. Konkoly acertadamente nos lembra,
com relacéo a (i.), de que a dor do apetite insatisfeito diz respeito, mais propriamente,
a condi¢io denominada por Aristételes como éyxpdreia (autocontrole, continéncia). O
gyrpatng decide corretamente acerca prazeres do corpo. A diferenca, contudo, reside em
que ele decide e age bem apesar de seus desejos excessivos e do fato de ter prazer com
apetites ruins (EN VII 9 1151b33-1152a3).% Alhures, ademais, Aristételes deixa claro que
nio existe dor oposta ao prazer, exceto para quem persegue o excesso dos prazeres (VII 14

1154a20-21: 00 Ydp €Tt 71} OiepBoAT] AVTT Evavtio &M\ 1) T SidkovTtt THv dmtepBoAfv).

98 émel 8¢ kay’ 6p.OLémTa TIOMGL )\éys‘rat kal 1 éyvcpét‘rsla 1) ToD 00PPovos Kad 6MOLéTY]Ta ﬁwokoé&nwsv 6te
Yap syv:pa‘r‘r]g oiog undev mapd TOV ?\oyov 8o tag O'u)p.orrmaq 1180vag ToLETY Kkal 6 cwtpp(m) G\ O pev Exwv 0 &
ok Exywv pavAag émdupiag, kal 6 pév Tololtog oiog i) i8eodat apd ToHv Adyov, 6 § olog ideadar dMa )
Gyeodau.



§7 éMelmovteg 8¢ Ta TEPL TAG 1119206 1S0VAS Kal
firtov 1) 8€l yalpovteg 00 mévy yivovTal: 0d Ydp
1119207 GvIpwTLkY| €GTLY 1) TOLAUTT) Avatodnaia-
Kol yap ta Aotma 1119208 {Ha Stakpivel TG
Bpwparta, kal TOlG e yalpel Toig 8’ ob- 1119209
el 8¢ T undeév Eotiv 1180 unde Srapépel Etepov
ETEPOU, TTOPPW 1119210 GV €iM TOTU AvIpwTog
elvat- o0 Téteuye 8’ 6 ToloDTOG GVOPATOG 1119211
81a TO | mévv yiveodaut.

§8 0 8¢ cWPpwv péowg eV Tepl TalT 1119212
gxet- oUte yop Ndetat oig paAiota 0 dudAaaTtog,
) 1 ~ 3 ’> QI T
Mo péMov 1119a13 Suayepalvet, 008’ 6Awg oig
1| 8€t 008¢ opdSpa TololTw 1119a14 00SeVL, 0T’
amévtwy Auteital 008’ Emdupel, 1) petplwg,
008¢ 1119a15 uaMov 1) 8€l, 008’ &Te p1) 8¢et, 008°
SAwg T®Y TOLUTWV 00SEV- 1119216 Goa 8€ TTPOG
Uyiedv oty 1) Ttpog edekiav 1)8¢a Gvta, TOUTWY
1119217 6pgeTal MeETPiwg Kkal WG SeT, kal TV
AMwv 118wV ur| éumodinv 1119218 ToUTOL EVTWY
1) TP TO KAAOV 1) UTIER TV oValav. 01119219
Yap oUTwG Exwv paMov dyamnd Tag ToladTag
Ndovag tig 1119220 d&lag- 0 8¢ awppwv 00

~ ) ) ¢ ¢ 2 1 ’
ToloUTog, AM” MG 6 6pog Adyos.

§7 Deficientes e pessoas que fruem menos do
que deveriam dos prazeres ndo surgem com
frequéncia, pois ndo é humana uma
insensibilidade desse tipo, ja que mesmo os
demais animais discriminam os alimentos,
gostando de alguns, mas de outros néo. Se para
alguém nada é prazeroso e nem difere uma
coisa da outra, distante estaria de um ser
humano e nem chega a ter um nome por néo
surgir com frequéncia.

§8 O cwepwv mantém-se na medida com
relacdo a essas coisas, pois ndo frui daquilo que
sobretudo o dk6Aactog frui, mas antes tem por
elas desprezo, nem em geral daquilo que néo
deve, nem intensamente de nada desse tipo,
nem sofre pelos prazeres ausentes, nem tem
por eles apetite, ou apenas um apetite
moderado e ndo mais do que deve, nem quando
ndo deve e nem em geral de nenhum desses
modos. Tudo quanto sendo prazeroso for
saudével e conducente para a boa forma fisica, a
essas coisas se inclinara na medida e como deve,
e também aos demais prazeres que ndo forem
um obstéculo para esses propésitos, nem
contrarios ao que é belo nem além de seus
meios. Quem se porta desse modo ama tais
prazeres mais do que eles merecem, mas o
owepwv ndo é uma pessoa desse tipo, mas sim
alguém que ama os prazeres como determina a
reta razdo.

O vicio pelo extremo da falta € uma condi¢éo rara que surge com pouca frequéncia,

motivo pelo qual ndo chegou a receber um nome (00 Tétevye & 6 ToloTTOg dVdpaTos St T

uh) évu yiveadau. 111 11 1119a10-11), levando o filésofo a cunhar o termo insensivel (EoTwoov

8¢ dvaiodmro, 117 1107b8) (EE III 2 1231a26-27). A insensibilidade (dvaio9naoia) recebeu

pouca atencdo do filésofo, que se limitou a observar que “se para alguém nada é prazeroso

e nem difere uma coisa da outra, distante estaria de um ser humano” (III 11 1119a9-10: €i

/4 ’ b € \ 1 ’ 14 < /4 4 n k14 ~ 5
8¢ Tw pndév éoTv /)80 undt Siapépel ETepov ETépou, Toppw &V gin ToT dvIpwog eivau).
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Segundo Grant (1874, p. 51)% e Stewart (1892, p. 315)'°°, a experiéncia de Aristételes no
mundo grego provavelmente justifica esse fato. O iinico exemplo oferecido por Aristételes,
tanto na EE (III 2 1230b18-20"*) quanto na EN (II 2 1104a22-25), é 0 dos homens campesinos
(&ypowxot) - personagens frequentes nas comédias da época, quase sempre contrapostos
aos homens citadinos (dotelog). Uma caracterizagdo geral de tais personagens é oferecida
por Teofrasto em Theophr Char I 4.

O termo dvaic9naoia origina-se do substantivo aio9mo1g (percepcio) que, por sua
vez, é formado a partir do verbo aic9dvopar (perceber, apreender pelos sentidos). A raiz
aiodno-, é acrescido um alfa privativo. O termo exprime uma indisposicdo de perceber
e de fruir dos prazeres do corpo. “(...) Quem frui de todos os prazeres e ndo se abstém

de nenhum deles, torna-se dxdéAaotog; quem evita todos, como os homens campesinos,

. 7 ”» < ’ 1 ¢ 1 ’ < ~ bd 4 Y
torna-se, de algum modo, insensivel” (6poiwg 8& kai 6 uEv mdomng HSovfis drodadwy Kal

MNOEULES ATIEYOUEVOG AKOAATTOG, O 8E TTATaY PEVY WV, MATEP OL AypOLKOL, AValaYNTAG TIS.

EN 1I 2 1104a22-25). A presenca da insensibilidade como forma de vicio pela deficiéncia,
contudo, parece cumprir uma funcéo filoséfica importante, qual seja, a de estabelecer
4 . o A . .
a ow@pocvvn como uma disposicdo habitual que se relaciona adequadamente com os
prazeres sem tornar-se uma negacéo deles.
Analisando apenas os termos utilizados por Aristételes para compor o cendrio de
oposi¢des associadas & cw@poaiivn, obtemos o seguinte cendrio. O dxdAaoTtog, em um

primeiro lugar, tem apetite por todos os prazeres e é levado por seu apetite de modo a

Aristotle, from his experience as a Greek, might have been justified in asserting that a deficiency in the
sense for pleasures ‘could hardly be said to exist’. It is not so certain that the same would be true in all
periods of the world. It is not so certain that the monkish turn of mind does not occasionally diminish to an
unhappy extent the natural and human feelings, so as to impair the kindliness, the geniality and the good
sense mankind.

The ascetic spirit (unless we regard Cynicism as a manifestation of it) was conspicuously absent from the
Greek national character.

It specially attaches to persons like the boors who are a stock character in comedy—people who steer clear of
pleasures even in moderate and necessary indulgences. pdMota § eiot Tolottol, oioug oi kwpwdodiddaralot
Tapdyouaty dypoikoug, ol 008E Ta puéTpLa kal Té dvaykaia TANodlovat Toig N)8Eatv.
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preferi-lo a tudo mais (1119a01-03). Como bem descreve Broadie, “ndo treinado, o elemento
apetitivo permanece fixado no agradavel sem discriminac&o; propriamente treinado, ele
sente prazer apenas com o que é permitido pela raz&o e com o que é bom” (2002, p. 327). O
ardlaatog, portanto, escolhe o excesso e tanto sente prazer com aquilo que o cw@pwv ndo
sentiria - e.g. uma agfo vil dentro dos limites humanos, como o adultério (cf. I1 6 1107a8-12,
Pol VII 1335b38-1336a03) - quanto sofre ao desejar e ndo alcancar os prazeres excessivos
(1119a1-5).

O termo para akoAacio é formado a partir do verbo roAdlw que significa “punir” ou
“corrigir”. A punicdo implicada pelo verbo roAdlw ndo é aquela envolvida na vinganca,
mas sim uma punicéo corretiva que envolve uma perspectiva de melhora (IRWIN, 1999,
p. 321). Segundo Aristételes, a diferenca entre a punigfio e a corregio reside em que a
correcdo é infligida no interesse do paciente, enquanto a vinganca é infligida no interesse
de quem pune (Rhet 110 1369b12). Ao verbo sdo adicionados um prefixo a-, privativo, e
um sufixo -aa, utilizado para formar nomes de a¢des e substantivos abstratos (SMYTH &
MESSING, 1920, sec. 840.3).

O tratamento da ow@poovvr na EE faz referéncia a um possivel tratado perdido de
Aristételes sobre a dkoAagaia (EE I1111230b13). Na EN, ele afirma que o nome se aplica tanto
ao comportamento das criancas quanto dos homens adultos, sem deixar claro, contudo, se
foi transferido das criancas para os adultos ou dos adultos para as criancas (EN 1119a33-
1119b3) (KONSTAN, 2006, p. 93-28, 32). Parece claro, entretanto, que a dxolacia na crianca
remete ao sentido de ndo ainda corrigida; por oposicdo ao dxdAacTog que remete ao que
nio poderia mais ser corrigido (cf. EE III 2 1230a38-b8). Em ambos prevalece acima de tudo
a inclinacdo pelo prazer, nas criancas ela é de toda parte (rmavtoyé9ev) e nas pessoas que
tem entendimento ela expulsa da alma a razdo quando sio fortes e intensos (tév Aoyiopdv
érxrpovouaty) (1149b03-10). Por ser constituida a partir de atos voluntarios de indulgéncia,

seria plausivel supor que o dxdAactog frui de um prazer somatico na medida em que
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frui dos sensiveis préprios ao tato. Diante da incapacidade de alcan¢a-los, entretanto, ele
sofre pela auséncia desses prazeres de modo que a disposi¢éo é marcada por um misto de
prazeres e dores.

Muito préxima da droAacia no que concerne as a¢des, estd a drpaoia (1152a4-6). A
diferenca significativa entre ambas reside no fato de que o dkpatr|q tem consciéncia de
que seus apetites sfio excessivos e se arrepende dos excessos cometidos (1150b31-32: 6
8 drpatnq peTapeAnTikds TaS) - nesse sentido, difere também da crianca que ndo tem
ainda o entendimento formado e nio sente arrependimento. Ainda que tenha consciéncia
dos apetites excessivos, o drpaty|g se excede, pois, utilizando a linguagem da passagem
anterior, os apetites expulsam a razdo da alma (1120b10: TOV Aoylopdv ékkpodouaty)™®? -
podendo, inclusive, segundo Aristételes, produzir estados de loucura em algumas pes-
soas'®. Em DA III 10, Aristdteles oferece um claro exemplo da relagéo conflituosa entre
apetite e entendimento. “O entendimento ordena resistir ao apetite por conta do futuro, o
apetite ordena por conta do imediato, pois o imediato, por néo olhar para o futuro, parece
simplesmente agrad4vel e simplesmente bom.” (433b7-10: 6 p&v yap vols 81 T péMov
Gvdédkey kedelet, 1) & émdupia St 16 81 paivetar yop 6 1181 1180 rkal anAde 18U kat
&yadov amAdG, 16 TO ) 6pdiv TO péMov). Em certo sentido, o apetite distorce a percepgio
do individuo e elimina a possibilidade de que ele escolha um bem futuro maior, e.g. uma
acdo virtuosa. O dkpartr, em sua relacdo conflituosa com o apetite, vive em meio a um

misto de prazer e dor, desejo e arrependimento, conhecimento e ignorancia.***

“The term éxrpovewv occurs frequently in contexts where Aristotle is describing the impact of one change
or activity on another, when the former is more powerful or intense than the latter. Such clashes include
ones between sensory or emotional changes on the one hand and intellectual ‘motions’ on the other (De
Sensu 7, 447a14-18; Rhetoric 3.17, 1418a12-15)” (HENDRIK 2006, p.197).

EN VII 3 1147a15-17 &M& pv obtw Satidevtat of ye év T0ig médeatv Gvteg Jupol yap kat émSupior dppodioinv
kal £vio TV ToloUTwY EMSNAWG kal TO odpa pethotdow, éviolg 8¢ kai paviag motolotv.

Um dos principais problemas enfrentados por Aristételes com relacdio a drpaocia diz respeito & questéo do
conhecimento. Conhecimento pode estar sendo atualizado ou nfo e conhecer pode significar (i.) conhecer
e (ii.) conhecer e atualizar presentemente. Seria estranho dizer que alguém n3o se controla quando est4
conhecendo e atualizando, mas néo seria estranho se néo estivesse presentemente empregando. Dizendo de
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A pessoa que efetivamente consegue escolher um bem maior, apesar dos apetites ex-
cessivos que possui em sua alma, é dita continente (¢yxpatv|q). Em suas agdes, o continente
nio difere do cippwv, pois ambos agem em conformidade com a razéo (1151b-1152a3). O
ow@pPwWV por ter seus apetites em perfeita consonincia com aquilo que determina a razio,
sentindo prazer em obedecé-la, e o continente apesar de ndo os ter ainda em conformidade
com a razdo. A importancia da continéncia fica evidente quando consideramos o que fica
implicito pela sua auséncia. Em primeiro lugar, Aristételes ndo considera possivel que
alguém possa ser akpatng e prudente a0 mesmo tempo, pois um individuo prudente deve
necessariamente ter um excelente cardter (1152a07-08: & yép @pévLuog kot amouSaiog o
A0 8é8etktaun Gv). Por perseguirem prazeres do corpo que sio intensos e frequentes, os
dxpoTel nem ao menos chegam a conhecer os prazeres propriamente humanos (1153b35-
1154a1). Em segundo lugar, ninguém seria considerado prudente apenas por saber como
agir, mas por efetivamente agir bem - 0 que n#o é o caso do dxpatr|G (1152a08-09: £T1 00 TG
eldéva pévov ppdvipog MG kai T6 TpakTwkds- 6 8 drpatig 00 TpakTikdg). O drpatns é
incapaz de agir consistentemente bem pois sua capacidade de colocar em pratica aquilo
que sabe é apenas parcial e incipiente. Ele se parece a uma pessoa que comeca a aprender
musica e ja é capaz de seguir a ordem dos movimentos e das notas, mas néo é capaz de
efetivamente tocar corretamente e no ritmo. Ela sabe cognitivamente o que precisa fazer,
mas ndo tem a coordenacdo motora necessaria para acertar. Ou seja, em ambos os casos,
o conhecimento precisa ser assimilado, o que exige tempo (1147a22: 8¢l yép cuppufjvad,
ToUTo 8¢ Ypdvou Settan); e se ndo considerariamos pianista uma pessoa que erra e se perde
em uma pega, tampouco considerarfamos prudente uma pessoa Gkpaty|§ que erra e se

deixa levar pelos prazeres do corpo.

outro modo, o dxpatrig conheceria no primeiro segundo, como alguém que conhece, mas néo estd empre-
gando. Mas mesmo a aplica¢io seria do intelecto e ndo do carater, pois ndo faria sentido que alguém fosse
virtuoso e apenas nio estivesse aplicando a virtude no momento (EN VII 3 §5).
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Aristételes explica o problema ainda de outro modo: a drpaacia é como uma cidade

que vota pelos decretos corretos, tem excelentes leis, mas que no as utiliza (1152a18-21:

\ ” \ < ) Y ’ <\ ’ 1 4 1 ’ \ ’ » ’
Kol €otke 81| 0 Arpatng ToAEL 1) YnpileTan pev Amavta Ta S€ovTa Kal VOO EXEL aTToudaious,
~ 1 ) ’ 7 . . . .
xpfitaL 8¢ 008év), sendo o vicio, por sua vez, como a cidade que usa suas leis, mas cujas
leis sdo ruins (1152a24). Tomada como um primeiro passo, a aquisicdo da opinifio correta é
fundamental para o desenvolvimento moral do individuo - assim como as li¢Ges iniciais
sobre a musica sdo importantes. Mas se o individuo néo pde em prética seu conhecimento
e se habitua a ele, sua condicdo moral permanece dabia e reprovavel. Dizendo de outro
modo, a continéncia é o minimo que um individuo deve alcancar para comecar a agir
corretamente e como alguém prudente com relagéo aos prazeres do tato. Se, de fato, como
afirma Aristételes, a parte apetitiva deve viver de acordo com a racional, tal como a crianca
deve viver de acordo com os comandos do tutor (1119b12-15: Hhomep 8& TOV TaiSa Sel kaTd
by ’ ~ ~ ~ < \ ) hY 1 1 ’ 7
16 TipdoTaypa Tol maudaywyod {fjv, olTw kol T6 EmSupnTikdv kot TOV Adyov), é com a
continéncia que isso primeiro ocorre. A preocupacdo com continéncia e com a Gw@POTVHVY
tem o propdsito de garantir as condi¢cGes adequadas para que a prudéncia possa atuar. A
. 7 ~ 7 4 “« A e
rigor, poderfamos afirmar que nfio é apenas a cw@pocivn que “salva a prudéncia” (VI 5
1140b11-12)'°%, mas ambas a continéncia e a cw@poaivn e que, devido aos seus apetites
excessivos, o continente sofre com a abstencéo dos prazeres, mas ao refletir sobre suas
a¢des, possivelmente se compraz pela pritica de a¢des virtuosas'®.

A orientacdo correta do apetite, entretanto, é completa apenas na disposicao ple-
namente cw@pwv (cOppwv). Nela, o apetite harmoniza (cuppwvev) com a razdo (T
Adyw) e ambos tém como alvo o belo (td kaAdv). Por dimensionar corretamente o valor dos
prazeres tateis, o cw@pwv tem apetite apenas por aquilo que deve, como deve e quando

deve. Ele se inclina em direc¢do aquilo que, sendo prazeroso, é saudavel e conducente para a

105 €v¥ev Kai TV owPPOTHYNV TOUTW TTPOTAYOPEVOHUEY TG GVOUATL, 1 a@lovaav THV @pdvnaty.

106 J4 Platfio havia concebido a ideia de que 0 oth@pwv se regozija com sua prépria cwepoctvn (Phlb 12do1-02:
A8eadau 8¢ kal TOV cwppovodvTa adTd TG CREPOVED).



boa forma fisica, ou em dire¢do aos prazeres que nio sdo um obstaculo para esses propési-
tos, nem s#o contrarios ao que é belo e nem excedem seus meios financeiros (1119a11-20,
1119b15-18). Aristételes aceita a tese platdnica da cwppocivn como uma concérdia e utiliza
a tese para distinguir a éyxpdtela, uma cacofonia (cf. STOHR, 2003), da cwppoaivn. A
ow@pocvv parece ser a disposicdo de uma pessoa madura cujos apetites permitem a
razdo determinar plenamente os apetites sem a interrup¢éo de paixdes violentas. A razéo
jamais suplanta a parte ndo-racional, mas ela direciona os apetites e as paix&o em direcéo
a sua melhor consecucgo, enquanto o apetite se encarrega de mover.

Se tomamos em conjunto as disposi¢cdes habituais delineadas até agora, observamos
como Aristételes parece ter sido cuidadoso na escolha dos termos, de modo a indicar
uma progressdo a mediedade virtuosa da cwgpoaiivn a0 mesmo tempo em que se evita
o extremo oposto. Se considerarmos que hd uma tendéncia natural para o prazer, a
avatodnoia é claramente uma disposicdo habitual que se afastou em excesso da prépria
natureza, enquanto a intemperanca é uma disposi¢io que esta préxima de seu estado

natural, infantil e animal.

Termo Prefixo Raiz TPOG TL TG ExELY
ONpLé-TNg - Bestialidade N3o-natur. Prazer e dor
G-koAa-oia alfa privativo Punicéo Reprov. e/ou Prazer e dor
aceitivel
a-rpa-oia alfa privativo Controle Reprov. e/ou Dor
aceitavel
gy-Kpo-TElQ “em, no” Controle Reprov. e/ou Dor
aceitavel
OW-PPO-aVVY) “guardid da” Mente Natur. agradavel Prazer

av-aiodn-oia alfa privativo Sensibilidade - -
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CONSIDERACOES FINAIS

Nosso trabalho percorreu um percurso de Homero a Aristételes, da filologia a cultura e
histéria antiga, seguindo um fio comum no pensamento helénico a respeito da cw@poaiv.
A melhor ilustracgéo para o seu sentido, como dissemos, parece-nos ser o exemplo de
Ulysses e as sereias. Utilizando-o como pano de fundo, parece-nos que ha certa con-
tinuidade entre os autores mencionados e que o trabalho colhe alguns frutos da aposta
neste procedimento.

No capitulo1, as consideragdes sobre as ocorréncias do termo cw@poaHvY| nos poemas
homéricos revelaram que a hipétese de uma distingéo entre sentidos intelectual-moral na
génese do conceito ndo parecem possuir fundamento e, muito provavelmente, teria sido
ensejada pela distingdo do préprio Aristételes a partir da distingdo entre duas partes da
alma em EN I13. A genialidade platdnica nas especula¢des do didlogo Charmides, associada
a etimologia candnica que traduz cwgpoavvn como mente si, fizeram Aristételes parecer
um “radical” aos olhos de alguns intérpretes. Como mostra a corre¢do proposta por Bigio,
e a consequente reabilitacdo das etimologias propostas por Platéo e Aristételes, ambos néo
estavam, por um lado, muito distantes do sentido comum do termo; por outro, é evidente
que ambos incorporam o termo, sua polissemia e associa¢des culturais, em um projeto
muito mais amplo de reflex&do sobre politica e sobre o bem humano.

Ainda que as discussdes evoluam de forma distinta, os pontos de contato sdo evidentes:
ambos veem como préprio a ela a questdo do assenhorar-se de si mesmo, de nio ser
subjugado pelo desejo como uma crianga que néo tem ainda acesso a completude de

suas faculdades. Ainda que o processo tenha inicio com o mais simples e trivial teste
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de resisténcia (ficar, permanecer), como no caso de Ulysses, ele evolui, no melhor dos
cenarios, como subsidio fundamental da vida virtuosa pautada pela qiAoraAia. Ela é
profundamente social, e ndo apenas uma caracteristica individual, na medida em que
se manifesta como essa introjecio do comportamento virtuoso a partir do contato com
outras pessoas. Quando o herdi se detém antes de agir, ele o faz para considerar o que esté
a sua volta e isso ndo deixa de ser uma parte importante da sociabilidade.

A associacdo entre cw@poaiivr) e volg, ademais, parece particularmente interessante,
visto ser possivel encontrar em Aristételes, em uma passagem a ser futuramente explorada
(Phys VII 3), um sentido semelhantemente negativo de cwgppocvn em conexdo direta
com o vol¢, como uma forma de conter a desordem natural da alma, o que seria uma
pré-condicdio para que o intelecto possa vir a conhecer (vogiv). Em ambos os casos, para
que o voelv seja preservado, para que ele cumpra a sua finalidade soterioldgica e gnosi-
olégica, a cwppooivn deve atuar de forma negativa, como uma contencéo de impulsos e
deliberagdes que possam obstruir o pensamento e expulsa-lo. O exemplo do amadurec-
imento de Telémaco e a quase progressdo implicita no préprio vocabulario utilizado e
cuidadosamente estudado por Aristételes indicam que a cwgppocivr aparece em uma
primeira fase da educacéo dos jovens - o que ndo diz muito, é verdade, sobre a educagio
nas demais areas, como na bravura militar, ou na relacéo com a riqueza e a propriedade.
Esse é o cuidado que Aristételes procura implementar com a analise aprofundada das
esferas de cada virtude. Os exemplos de uso popular do periodo classico mostram como o
uso equivoco do termo estava na ordem do dia, sobretudo em associa¢des espurias com a
covardia, dada a aparente inacéo envolvida em ambos os casos. Aristdteles procura, entdo,
isolar os objetos préprios a estas perfeicdes das capacidades naturais dos seres humanos
para oferecer ao legislador uma 4ncora segura, fundamentada e em harmonia com as

investigacGes psicofisioldgicas e fisicas de seus outros cursos.
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No capitulo 2, vimos como os problemas oriundos do contexto histérico do século
V a.C. e os didlogos de Platdo formam um outro ponto de partida para a discussdo aris-
totélica da cwppoaivr). Do Charm, valemo-nos da riqueza de seu pano de fundo politico e
cultural para introduzir algumas das questdes e dos problemas associados a cwgppoaiivy
que estavam na ordem do dia durante o periodo classico. Dele nos valemos também para
defender que o didlogo cumpre um propésito de vindicaciio da meméria de Sécrates e que
o sentido relevante de cwgppooivn é encenado, mas ndo discutido. Do didlogo Republica,
Aristételes parece incorporar diversos elementos importantes, incluindo todos aqueles
apresentados por Sécrates como os rastros (Iyvrn) da cwgpoctv. Dentre tais elementos
de inspiracdo platonica, contariamos especialmente: i. O entendimento de que a formagéo
dos cidaddos estd a cargo dos legisladores e que toda constituico é, de uma forma ou de
outra, uma resposta a questiio do bem e do bem viver (cf. NUSSBAUM 1988, p. 38). ii. O
reconhecimento de que hd uma dimens&o néo-discursiva nessa formac&o que se da por
meio da prética repetida de certas a¢des - sem a qual ndo seria sequer possivel dar inicio
ao processo de aquisicdio da virtude. iii. A concepgio da cwppoctvn como (a.) uma espécie
de arranjo no qual o apetite opera em unissono com a deliberacfio racional (b.) na relacio
com certos prazeres - com a consequéncia de que (c.) quando h4 um acordo entre apetite
e razdo sobre quem deve governar, dizemos que ha autocontrole; por fim, iv. ainda que
Aristételes transforme as virtudes em capacidades atreladas a diferentes dominios da vida,
ao contrario de Platdo que as confere as partes da alma, em Aristételes, a tinica virtude
que parece atrelada de perto a uma distin¢do desse género, é a cw@poaiivn, pois, além
de ser uma virtude da parte ndo-racional, ela est4 diretamente associada aos prazeres
oriundos da autopreservacéo do organismo e da espécie.

Nussbaum (1988; seq. CURZER 1997; contra TSOUNA 2018) argumenta que Aristételes
deliberadamente procurou evitar a sobreposi¢éo entre o dominio das diferentes virtudes,

mas ndo oferece uma explicacfo a respeito do porqué. No didlogo em questo fica aparente
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a dificuldade de Platdo para conciliar o desenvolvimento de caracteristicas aparentemente
antagdnicas associadas a dv8peia e a cwppoavvn. No caso de Aristételes, a divisdo aguda
entre as diferentes virtudes permite ao filésofo evitar as dificuldades de se compatibilizar
a ow@pocvvT e a avdpeia - de um ponto de vista linguistico, ao menos. Permite resolver
também resolver outras questdes dificeis evocadas pelo testemunho de Tucidides: quando
Sécrates vé sob o manto de Carmides, ele se sente atraido e estimulado. Neste caso, que
ele se contenha e no deixe transparecer o que se passou internamente, é louvavel. Se,
ao contrario, Sécrates tivesse testemunhado Carmides sendo atacado por um inimigo e
permanecesse como estava, este ndo seria um ato de cw@pocivr, mas de Seiiia. A di-
vis8o clara entre os dois dominios torna evidente que elas ndo apenas sdo circunstincias
distintas, mas também que as disposi¢Ges habituais surgem com relacgo a coisas muito
diferentes; ou, em outras palavras, que cw@poaiivn e dvdpeia tem um mpdg TL completa-
mente diverso. Ha ainda a possibilidade, é claro, de que Aristdteles esteja, na verdade,
oferecendo uma diretriz pedagégica: para o cultivo da cweppoaiivr), é preciso estar atento
sobretudo ao contato e ao prazer que advém do contato, pois este é o mais intenso e o que
tem a maior probabilidade de conduzir alguém ao excesso. Naturalmente, a antecipacéo
e a memoria sdo partes importantes disso, mas ambas estio baseadas na atualidade da
experiéncia.

No capitulo 3, por fim, encontramos a dindmica aludida no capitulo 1 entre voig e
owpoavvr como a relacdo entre virtudes éticas e dianoéticas. As tltimas tém o papel
de deliberar e elaborar um plano; as anteriores preservam o fim correto em cada caso,
mirando o belo. Aristételes se filia a esta tradicdo que problematiza a relagdo com os
prazeres e desconfia daqueles prazeres corpéreos associados a comida, a bebida e ao sexo.
O prazer engana por ser compartilhado com os animais e ser parte de tudo aquilo que
é preferivel, isto é, do belo (kaAo¥) e do vantajoso (cuppépovtog) (EN 11 3 1104b35) e as

pessoas frequentemente confundem o prazeroso com o bom (&ya3év) (EN III 4 1113a24-
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1113b2). As coisas verdadeiramente boas, no entanto, sdo discernidas em cada caso pela
pessoa excelente (oou8ailog) que é como um padrio e uma medida para elas (kavov kai
METPOV OTEY (hv).!

Quando fala sobre os prazeres corpdéreos, o proprio Aristételes parece adotar um
tom tutelar, de alerta, de convencimento, de aviso. O fildsofo possivelmente agia como
Circe alertando Ulysses sobre os perigos dos prazeres corpéreos. Talvez estes fossem
um obstaculo significativo para que alguém realmente compreenda sua concepgéo de
e0Saupovia e como ela envolve prazer. E no que concerne ao fundamento da edSaipovia
humana, funcéo especifica do ser humano, que surge a contraposicéo entre o gLAGKaA0G
e glAotolovTwy. Quem adquire preferéncias muito veementes a respeito de prazeres
corpéreos recorrentes, fortes e que conduzem ao excesso, perde vista o que é mais im-
portante e ndo compreende o cariter propriamente racional da funcio humana, o que se
manifesta como uma dificuldade para avaliar o carater circunstancial de certos bens e
uma consequente sobrevalorizacdo deles. No que o prazer induza a um comportamento
ndo-racional. Em verdade, ele leva ao abandono da légica correta em favor de outra que
apenas afirma as tendéncias naturais. Na descri¢do do silogismo pratico, em meio a anélise
da dxpaoia, Aristételes procura mostrar que, por um lado, hd sim um erro légico por tras
da drpaacia, mas, por outro, também hd uma outra légica envolvida. Para que a prudéncia
possa prosperar, portanto, é preciso que a alma esteja minimamente preparada de an-
tem&o por meio dos hdbitos e que um minimo de éyrpdreia seja estabelecido frente aos
prazeres do corpo.

Curiosamente, o préprio termo midupia, que ndo exploramos em profundidade,
parece ter um sentido que coaduna com essa interpretacdo. O Jupdg vem de 30w que

significa ‘queimar’, ‘sacrificar’, ‘efervescer’. A émbupia é o substantivo associado ao verbo

Que o dkdAaaTog e as pessoas em geral tém seu entendimento limitado pelo amor pelos prazeres do corpo é
atestado ainda em VII.14 1153b33-1154a1 na constataco de que os prazeres do corpo roubam o nome do prazer,
por serem mais acessiveis e os inicos que as pessoas em geral conhecem.

127



gémi-Jupéw e tem o sentido de ‘direcionar o coragdo para. O verbo parece sugerir uma
concentragdo ou um foco em uma coisa especifica. Talvez seja a concentragdo mesma
dessa efervescéncia que Aristételes quisesse evitar ser direcionada aos prazeres do corpo.
Quando bem direcionada, a émdupia e 0 volg apontam para o mesmo alvo; quando mal
direcionada, ela é como o canto das sereias, ou seja, um obstidculo no caminho em direcéo
ao que é préprio (oikelog) e a finalidade (téAog) do ser humano.

Nesse sentido, Platdo e Arist6teles ambos pensam a educa¢io como uma educagéo
voltada para a formac&o do intelecto e da racionalidade, de modo que a cw@poaiivn
adquire uma relevincia acentuada na medida em que constitui um dos primeiros de-
graus primeiras paradas do progresso do desenvolvimento moral. Dado, entretanto, que a
atividade vegetativa da alma aponta para sua prépria preservacao e crescimento, ambos
compreendem que as sereias cantam por toda a vida e Ta dppodioia, como bem explica
Foucault, sempre exerce um poder sobre a alma. Apontando para o tato, Aristdteles esté
indicando aos futuros legisladores que esse é o sentido a partir do qual as pessoas comecam
a se orientar e o qual devem comecar a integrar no desenvolvimento das demais estruturas
psiquicas da alma. A medida em que o ser humano vai se desenvolvendo, adquirindo ex-
periéncia e moldando o seu carater por meio do habito, os movimentos na alma comecam
a diminuir, e a agitacdo a amainar em alguma medida, possivelmente porque os apetites
necessarios para a orientagfo e a sobrevivéncia passam a ser secundarios relativamente as
memorias e opinides que orientam a conduta. O ser humano que comega com uma estru-
tura binaria simples de prazer e dor, sim e néo; evolui para o desejo pelo prazer e o desejo
de evitar a dor. A repeticdo da experiéncia dos prazeres e dos apetites alimenta a meméria
com contetidos a serem recombinados posteriormente pela imaginacdo. A imaginac&o,
a experiéncia e a deliberacio, entfo, passam a ser a origem de novos comportamentos.
Ainda que a correta habituacéo transforme o ser humano e possibilite o desenvolvimento

de sua natureza racional, sempre que houver fruicio de algum dos prazeres do tato - o
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que deve acontecer necessariamente para que a vida se mantenha - estimularemos essa
faculdade perceptiva priméria que é também muito préxima desses mecanismos mais
rudimentares de orientacdo. Em certo sentido, com excecdo do estado de vigilia, do res-
pirar e do processo de envelhecimento a que estamos submetidos, trata-se da atividade
mais rudimentar e préxima dos animais que repetidamente praticamos.

Nossa prépria interpretacdo da cwppoavivr difere das anteriores, como Curzer, Tay-
lor e Moore, que veem no esforco de Aristételes em afunilar a esfera da cwgpoaiivr) uma
forma de rompimento com a tradicdo (no caso do tltimo) e um contrassenso (no caso
dos dois primeiros). H4 discordancia sobre o saldo deste empenho (positivo ou negativo),
mas nenhuma no sentido de negar a existéncia de uma diminuicdo dréstica em compara-
¢do com seus antecessores e sucessores.” A critica mais contundente parte de Moore
(2020). A mais generosa parte de Foucault (1984). Como a inica forma de exceléncia moral
atrelada a dimenséo psicofisiolégica necessaria para a prépria sobrevivéncia humana,
parece plausivel afirmar que a cwppoaiv ou, sobretudo, a auséncia da cw@pociivy), se
faria sentir em todas as dimensdes da vida humana, enquanto a falta da coragem, por
exemplo, ndo se faria sentir em tempos de paz e prosperidade?®. O vicio na rela¢éio com os
prazeres do tato, como um primeiro grau de uma série progressiva, poderia representar
um ponto de fragilidade na evolugéo do carater humano. Com uma base fragil, a formacéo
moral fica debilitada e comprometida e ndo ha a devida preparacéo do terreno que deve

acontecer para que a virtude se estabeleca (EN X). Quic4 esse seja o sentido de incorrigivel

DA 111 10 433220b-1: Na verdade, mostra-se que o intelecto nfo faz mover sem o desejo (pois a vontade é
desejo, e quando se é movido de acordo com o raciocinio, também se é movido de acordo com a vontade),
mas o desejo move deixando de lado o raciocinio, pois apetite é um tipo de desejo. Intelecto, entio, é sempre
correto; ao passo que o desejo e a imaginacgdo, ora corretos, ora ndo corretos. Por isso, é sempre o desejavel
que move, embora este seja tanto o bem como o bem aparente; mas nfo todo o bem, e sim o bem pratico
apenas. E o praticavel é o que admite de ser de outro modo. (Traducio: Maria Cecilia Gomes dos Reis)

Concordamos, em parte, com Tsouna (2018) que defende Aristételes da acusacéo de ter delimitado o dominio
préprio da cwgpoaitivn de forma muito estreita. A intérprete afirma que a preocupacéo do filésofo teria
sido justamente limitd-la aos prazeres mais problematicos e que teriam o maior potencial para obstruir o
exercicio da prudéncia.
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pressuposto pelo termo dxoAacia e um dos motivos para que dkpacio no dominio da
ow@poalvn seja uma forma de vicio e maldade e ndo apenas um mero desvio (EN VII 4
1148203 e 1149b20).

Parece-nos, além disso, que a finalidade do empenho aristotélico seria o de oferecer
um principio que servird como guia para futuros legisladores promulgarem leis com
o propdsito de engendrar harmonia na alma, incutindo cw@poaidvn em seus cidaddos.
Nesse sentido, Aristételes oferece diversos critérios que ajudam a sopesar determinados
comportamentos de modo a oferecer estimulos, recompensas e punic¢des, adequadas e
compativeis com a promocao da virtude e a inibi¢&o do vicio nos jovens e na populacéo
em geral, utilizando com pardmetros as categorias do ente transposta ao dominio pratico
(e.g. com que/com quem, em que momento, de que modo, assim por diante). Estas cat-
egorias e pardmetros servem de auxilio tanto para o agente que procura a mediedade
em cada uma delas, quanto para o tutor que deve educar o jovem e avaliar em diferentes
momentos o grau de adesdo aos principios racionais e aos apetites mais primarios. Ndo
se trata, naturalmente, de hipervalorizar moralmente a relacdo com comida, bebida e
sexo, mas de constatar que essas relacdes sdo basilares e, em muitos casos, complexas, e
delas dependem a nossa sobrevivéncia como individuos e como espécie. A esse respeito,
basta observar que, desde o século passado, a superacéo completa das necessidades basicas
com alimentos deixou de ser um problema de produco e passou apenas uma dificuldade
de distribuicdo: enquanto parte da populacio pode satisfazer seus apetites naturais e
adventicios com alimentos oriundos de toda parte do planeta, dos mais variados tipos,
com quantidades distintas de sofrimento humano, animal e impacto climatico embuti-
dos; outra parte consideravel permanece no limite da prépria sobrevivéncia e movido
constantemente pela necessidade de ir atrds dos meios de satisfazer seus apetites naturais

apenas.
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Aristételes descreve a relacdo entre razdo e apetite por analogia a relagéo entre tutor
e aluno. Em ambos os casos, uma das partes deve aprender a obedecer a outra e, nos casos
em que isso acontece, dizemos que se trata de uma alma bem ordenada, de alguém que
ama a virtude e o belo. A necessidade de que os apetites se submetam a razdo, tal como
a crianca se submete ao tutor (EN III 12 1119b13-15) fica clara a partir das consideracdes
presentes em outros dois importantes tratados. Em Metaph A 7, Aristételes afirma que os
objetos do apetite sdo as coisas aparentemente belas e que os objetos da razdo sdo as coisas
efetivamente belas (Metaph A 71072a27-30) e, ao considerar os principios de movimento
da alma, conclui que a razdo, para que mova, depende de sua influéncia sobre a parte
apetitiva, enquanto o apetite, por sua vez, é capaz de mover por conta prépria (DA III 10
433a20-bo1). Logo, constatamos que o apetite depende da sua capacidade de se deixar
influenciar pela razdo para assegurar sua correta orientacao, e a razdo depende de sua
capacidade de informar e direcionar o apetite para buscar aquelas coisas belas por si.

Aristételes diverge sim, é verdade, da tradicdo na medida em que considera a pos-
sibilidade de um carater virtuoso no qual as cordas que atam apetite e razdo, e Ulysses
ao mastro do navio, estejam plenamente internalizadas e se manifestem apenas como o
contentamento e o prazer de agir orientado por aquilo que determina a reta razdo. Se
a coragem se d4 no campo de batalha no momento do impulso, da violéncia e do medo.
A owepoaiivr), ao contrario, é pensada no dmbito da viagem de volta, no longo percurso
repleto de perigos, e tem o propdsito de ajustar o comportamento do heréi as circunstan-
cias, da mesma forma como ele ajustaria as velas do navio para manté-lo no curso certo e

alcangar o retorno seguro.
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