Licao 10: A Oposicao entre
as Virtudes e os Vicios

44 Havendo trés disposicoes, duas delas vicios, uma segundo o excesso, outra
segundo o defeito, e uma virtude que é o meio-termo, cada uma se opde de
algum modo a todas as demais, pois 0s extremos sdo contrarios tanto entre si
guanto ao meio, e o meio é contrario aos extremos. [358]

Pois assim como o igual é maior em relacdo ao menor, mas menor em relacéo
ao maior, assim também os habitos intermedidrios excedem em relacdo aos
defeitos, mas sao deficientes em relacao ao excesso, tanto nas paixées quanto
nas operacées. Pois o corajoso, em relacao ao timido, parece audaz, mas em
relacdo ao audaz parece timido. Do mesmo modo, também o temperante, em
relacdo ao insensivel, parece intemperante, mas em relacdo ao intemperante
parece insensivel; e o liberal, em relacdo ao avarento, parece prédigo, mas em
relacdo ao prdédigo parece avarento. [359]

Por isso também os extremos lancam o meio um contra o outro e chamam o
corajoso: o timido chama-o audaz, e o audaz chama-o timido; e
proporcionalmente ocorre o mesmo nos demais casos. [362]

Estando assim opostos entre si, é maior a contrariedade dos extremos entre si
do que em relacdo ao meio, pois estes distam mais entre si do que do meio,
assim como o grande dista mais do pequeno e o pequeno do grande do que
ambos distam do igual. [363]

Além disso, entre o meio e alguns extremos parece haver certa semelhanca,
como entre a audacia e a coragem, e entre a prodigalidade e a liberalidade; mas
entre os extremos, um em relacdo ao outro, hd a maxima dessemelhanca; ora,
aquilo que mais dista entre si determina-se como contrario; portanto, sao mais
contrarias as coisas que mais distam. [364]

Ao meio, porém, em alguns casos opdée-se mais o defeito, em outros o excesso.
Por exemplo, a coragem ndo se opbe mais a auddcia, que é excesso, mas a

timidez, que é defeito; a temperanca, por sua vez, ndo se opdée mais a
insensibilidade, que é indigéncia, mas a intemperanca, que é excesso. [365]




Isto acontece por duas causas, uma das quais decorre da prépria coisa. Pois,
sendo um dos extremos mais préximo e mais semelhante ao meio no seu modo
de ser, ndo a este, mas ao contrario opomos mais fortemente; por exemplo,
porque a auddacia parece ser mais semelhante e mais préxima da coragem, e a
timidez mais dessemelhante, opomos mais fortemente esta ultima, pois as
coisas que mais distam do meio parecem ser-lhe mais contrarias. Esta, pois, é
uma das causas, decorrente da prdpria coisa. A outra decorre de nés mesmos.

Pois aquilo para o que nés mesmos estamos de algum modo mais inclinados por
natureza parece ser mais contrario ao meio; por exemplo, n6s mesmos estamos
mais inclinados por natureza aos prazeres, e por iSso somos mais facilmente
movidos a intemperanca do que a temperanca. Dizemos, portanto, ser mais
contrdrias aquelas coisas para as quais mais facilmente tende o crescimento. E
por isso a intemperanca, que é excesso, é mais contrdria a temperanca.

358. Havendo trés disposicoes etc. Depois que o Filésofo mostrou em geral o que é a virtude e
aplicou a definicdo comum as virtudes particulares, aqui determina a respeito da oposicao entre as
virtudes e os vicios.

E acerca disto faz trés coisas:

primeiro, mostra que nestes had uma dupla contrariedade, uma dos vicios entre si, outra dos vicios
em relacao a virtude;

segundo, mostra que é maior a contrariedade dos vicios entre si do que em relacao a virtude, ali:
estando assim opostos entre si etc.;

terceiro, mostra como um dos vicios se opde mais a virtude do que o outro, ali: ao meio, porém
etc.

Acerca do primeiro ponto, faz trés coisas:

primeiro, propde o que pretende;

segundo, prova o proposto, ali: pois assim como o igual etc.;

terceiro, infere um corolédrio do que foi dito, ali: por isso também lancam etc.

Diz, pois, primeiro que, havendo trés disposicées, das quais duas sao viciosas, uma a saber
segundo o excesso, outra segundo o defeito, e uma segundo a virtude, que estd no meio, cada
uma delas se opde de algum modo a qualquer outra, porque as disposicoes extremas sao
contrarias tanto entre si quanto a disposicdo intermedidria, e também a disposicao intermediaria
Ihes é contraria.



359. Em seguida, quando diz: pois assim como o igual etc., prova o que havia dito. Nao foi,
porém, necessario provar que os dois vicios que se comportam segundo o excesso e o defeito sao
contrdrios, uma vez que distam ao maximo; mas parecia duvidoso o que se disse, a saber, que a
virtude é contraria aos vicios, porque, estando a virtude no meio dos vicios, nao dista ao maximo
de nenhum deles, ao passo que a contrariedade é a maxima distancia, como se diz no livro X da
Metafisica; e por isso o Fildsofo mostra aqui especialmente que a virtude é contraria a ambos os
vicios.

360. Acerca do que se deve considerar que, participando o meio de algum modo de ambos os
extremos, na medida em que participa de um deles, é contrdrio ao outro; assim como o igual, que
€ 0 meio entre o grande e o pequeno, é pequeno em comparacao com o grande e é grande em
comparacao com o pequeno, e por isso o igual se opde ao grande sob a razao de pegueno e ao
pequeno sob a razao de grande; e por causa disto hd movimento do contrario para o meio como
também para o contréario, conforme se diz no livro V da Fisica.

361. Assim, portanto, os hdabitos intermediarios, constituidos tanto nas paix6es quanto nas
operacdes, comportam-se como excessivos em relacao aguele que esta no defeito e comportam-se
como deficientes em relacdo aquele gque excede. Assim, o corajoso, em comparacao com o timido,
€ audaz, mas em comparacao com o audaz é timido. E do mesmo modo o temperante, em
comparacao com o insensivel, é intemperante, mas em comparacao com o intemperante é
insensivel. Assim também ocorre com o liberal, que é prédigo em comparacao com o avarento,
mas avarento em comparacao com o prédigo. E assim fica evidente que a virtude é contréria a
ambos os extremos.

362. Em seguida, quando diz: por isso também lancam etc., infere um corolario do que foi dito.
Pois, comportando-se o habito intermedidrio em comparagao com um extremo sob a razao do
outro, dai vem que os extremos lancam o meio um contra o outro, isto é, cada um dos que estao
no extremo julga o meio como se fosse o outro extremo a ele oposto, assim como o timido chama
o corajoso de audaz e o audaz o chama de timido. O que também é sinal daquilo que se disse, a
saber, que a virtude é contraria a ambos os extremos.

363. Em seqguida, quando diz: estando assim opostos etc., mostra que é maior a contrariedade
dos vicios entre si do que em relacdo a virtude, e isto por duas razoes.

A primeira delas é que, quanto mais as coisas distam entre si, tanto mais sao contrarias, porque a
contrariedade é uma certa distancia; ora, os extremos distam mais entre si do que do meio, assim
como o grande e o pequeno distam mais entre si do que do igual, que é o meio entre eles; logo, os
vicios se opdem mais entre si do que em relacao a virtude. Deve-se, porém, aqui considerar que
ele fala aqui da oposicao da virtude aos vicios nao segundo a razao de bem e de mal, porque,
segundo isto, ambos os vicios estariam contidos sob um Unico extremo, mas fala enquanto a
virtude, segundo a sua prépria espécie, estd no meio de dois vicios.

364. Apresenta a segunda razao ali: além disso, entre o meio etc. E é esta: entre a virtude e um
dos extremos ha alguma semelhanca, como entre a coragem e a audéacia e entre a prodigalidade e
a liberalidade; mas entre os dois vicios extremos ha total dessemelhanca; logo, opdem-se ao
maximo entre si, porque a contrariedade implica a maxima distancia, como se disse.



365. Em sequida, quando diz: ao meio, porém etc., mostra que um dos extremos se opde mais a
virtude do que o outro.

E acerca disto faz duas coisas:
primeiro, propde o que pretende;
segundo, atribui a razdo, ali: por duas causas, porém etc.

Diz, pois, primeiro que em alguns casos se opde mais ao meio da virtude o vicio que estd no
defeito, mas em outros mais o vicio que estd no excesso. Assim, a coragem nao se opde ao
maximo a audacia, que pertence ao excesso, mas a timidez, que pertence ao defeito; ao contrario,
porém, a temperanca nao se opde ao maximo a insensibilidade, a qual pertence a indigéncia e o

defeito, mas a intemperanca, a qual pertence o excesso.

366. Em seguida, quando diz: por duas causas, porém etc., atribui duas razbes para o que havia
dito. Uma delas se toma da parte da prépria coisa, isto é, da préopria natureza das virtudes e dos
vicios. Pois foi dito acima que ha certa semelhanca de um dos extremos com o meio da virtude, e
pelo préprio fato de um dos extremos ser mais préximo e mais semelhante ao meio da virtude do
gue o outro, segue-se que ndo aquilo que é mais semelhante é mais contrario a virtude, mas aquilo
que a ela se opde; assim, se a audacia é mais semelhante a coragem e mais préxima, segue-se
que a timidez é mais dessemelhante e, por consequéncia, mais contraria, porque as coisas gue
mais distam do meio parecem ser-lhe mais contrdrias. A razao destas coisas, porém, deve ser

tomada da prépria natureza das paixoes,

367. pois isto que aqui se diz acontece nas virtudes morais que dizem respeito as paixdes, as
quais pertence conservar o bem da razao contra os movimentos das paixdes. Ora, a paixao pode
corromper o bem da razao de dois modos.

De um modo, pela veeméncia do seu movimento, impelindo a fazer mais do que a razdo dita, o
que ocorre principalmente nas concupiscéncias dos prazeres e nas outras paixdes que pertencem a
busca do apetite; por isso a virtude que diz respeito a paixdes deste género visa sobretudo reprimir
tais paixdes, e por causa disto o vicio que esta no defeito assemelha-se mais a ela, e 0 que esta no
excesso lhe é mais contrario, como fica claro no caso da temperanca.

Algumas paixoes, porém, corrompem o bem da razao retraindo para menos daquilo que é segundo
a razao, como fica claro no caso do temor e das outras paixdes que pertencem a fuga; por isso a
virtude que diz respeito a paixdes deste género visa sobretudo firmar o animo no bem da razao
contra o defeito, e por causa disto o vicio que estd no defeito lhe é mais contrario, como fica claro
no caso da coragem.

368. Atribui, porém, outra razao da nossa parte. Pois, uma vez que a virtude pertence repelir os
vicios, a intencao da virtude visa antes repelir aqueles vicios para os quais temos maior inclinacao,
e por isso aqueles vicios para os quais estamos de algum modo mais inclinados por natureza sao
mais contrarios a virtude, assim como estamos mais inclinados por natureza a buscar os prazeres
do que a fugir deles, e por causa disto somos facilissimamente movidos a intemperanca, que
implica o excesso dos prazeres. Assim, portanto, dizemos serem mais contrarios a virtude aqueles
vicios que mais naturalmente tendem a crescer em nés, por causa de estarmos naturalmente



inclinados a eles. E por isso a intemperanca, a qual pertence o excesso dos prazeres, € mais
contraria a temperanca do que a insensibilidade, como se disse acima.
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