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RESUMEN: La relacion entrepévnoic y cooia €n Aristoteles es analoga a la relacion

gue se da entre un mayordomo y el sefior de la casa. El mayordomo es soberano
entre todos y administra todas las cosas en la casa. No obstante, no da 6rdenes al
sefior, sino que, al gobernar sobre los deméas subordinados, procura ocio para su
amo (opackevdlel 1@ deond oxorv, MM, |, 34, 1198b 14), para que éste, al no

ser obstaculizado por las cosas necesarias, pueda dedicarse enteramente a la filoso-
fia. Analogamente, la prudencia es soberana en el alma, pero no gobierna sobre
la sabiduria, sino que, al gobernar sobre las pasiones, produce ocio para que el
intelecto pueda dedicarse a la contemplacién. Esta metafora tomiiid de34,

1198b 8-20) concuerda con una analogia paraleBNd@/I, 13, 1145a 6-11): la
relacionepévnoic-copio. €S semejante a la relacion que se da entre la medicina y

la salud. Asi como la medicina no es soberana respecto de la salud, asi tampoco la
prudencia lo es respecto de la sabiduria, sino que mira de qué modo la firgduce

Snoc yvévnrar). Por otra parte, la misma funcion productora o generadora de la
prudencia en su relacion con la sabiduria se confirmdetn A, 1, 981b 13-25.

Alli Aristoteles describe la anterioridad cronolédgica de las artes necesarias y de las
orientadas al placer. Las ciencias contemplativas, en efecto, surgen una vez que
han sido descubiertas las ciencias necesarias. El descubrimiento de estas Ultimas
antecede cronol6gicamente y contribuye al nacimiento de la contemacigin)

en laspoleis

* % %

ABSTRACT. The relationship betweegévnsic andsooia in Aristotle is analogous

to that between a butler and the house master. The butler is stands above everyone
and takes care of all the things in the house. However, he does not give orders to
the master. In ruling over the other subordinates he provides leisure to his master
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(ropockevdler 1@ deomdtn oxoriv, MM, |, 34, 1198b 14), so that he can dedicate
himself entirely to philosophy without being bothered by any necessary thing.
By analogy, prudence is sovereign in the soul, but it does not rule over wisdom. By
governing the passions, prudence provides leisure to the intellect so that he can
dedicate himself to contemplation. This metaphor taken tvtvh (I, 34, 1198b

8-20) is in accordance with a parallel analogy fieh(VI, 13, 1145a 6-11): The
relation gpévnoic-cogio is similar to the relation between medicine and health:
Just as medicine is not sovereign in relation to health, neither is prudence in
relation to wisdom; rather, prudence looks at how it produces (st Snog
yévnran). Moreover the same productive or generative function that is characteristic
of prudence is confirmed in the passage frbtat., A, 1, 981b 13-25. There
Aristotle describes the chronologic anteriority of necessary arts and those aimed
at pleasure. Contemplative sciences come into existence once the necessary
sciences have been discovered. Their discovery chronologically precedes, and
contributes to the birth of contemplati@rwopio) in thepoleis
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Ahora bien, cada uno pareceria ser esta parte del alma,
si de verdad es lo soberano y mejor. Seria absurdo,
por tanto, si no eligiera uno su propia vida, sino la de
algun otro. Y lo dicho anteriormente se adapta también
ahora: aquello que es propio para cada uno es por
naturaleza para cada uno lo mejor y més placentero.
Para el hombre, por tanto, es la vida de acuerdo con
el intelecto, si de verdad el hombre sobre todo es ello.
Esta es, por consiguiente, también la vida mas ¥eliz.

Una metafora que formula Aristételes a partir del campo de la
ciencia politica, permite describir la funcién de la prudencia
(ppdvnoic) y de la sabidurigoeic) y entender el tipo de rela-

cion que se da, en el campo de la ética, entre estas dos virtudes.
Dice Aristételes en I®olitica (I, 7) que una casa completa se
compone de hombres libres y de esclawpsgue la ciencia por

* Este articulo fue leido como ponencia en el marco del Cuarto Taller de
Filosofia Antigua, realizado en el Instituto de Investigaciones Filosoficas de la
Universidad Nacional Autonoma de México, del 23 al 25 de junio de 2007. Agra-
dezco a Ricardo Salles su amable invitacion para participar en el mismo.

1 Arist., EN, X, 7, 1178a 2-886&¢eie & 6v kol givar £kootog todto, eimep o
KOptlov kol Guetvov. dromov ody yivort’ dv, el uf tov obtod Plov aipoito GAAS Tivog
dAlov. t0 hexBév te mpdrepov Gppdoet kol vOv: 10 yop olkelov Exdote T @hoet kpd-
tiotov kol §dietév €0ty Exdote: kol 1@ avBpdre N O xotd tov vodv Blog, elmep
0010 udMoto dvBpmmoc. obTog dpa Kol edSopovEéGTATOC.

2 Arist., Pol., I, 3, 1253b 4oikia 8¢ téhetog £k dovhov kal éhevdépamv.
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la cual se da ordenes a los esclavos, no es una ciencia que el
sefior de la casa tenga que aprefdanp que todos aquellos

gue pueden evitar la molestia de mandar, derivan este honor a
quien sabe hacerlo, es decir, a un mayordbm@&ntras que

ellos se dedican a la politica o a la filoséflae una manera
analoga, asi como en la casa el sefior se relaciona con el ma-
yordomo, y éste con los subordinados, asi también dentro del
alma se comporta, segun Aristételes, la sabiduria con la pru-
dencia y ésta con respecto a las pasiones. Tal como el mayor-
domo recibe el encargo de administrar con plena soberania los
bienes de la casa y de mantener el orden entre las partes que la
constituyen, asi la prudencia toma el encargo de gobernar
dentro del alma y de ejercer autoridad plena sobre las pasiones
y las demas partes que la conforman. Al organizar el gobierno
de la casa y ejercer el mando sobre todos los demas subordi-
nados, el mayordomo cuida ante todo que no se moleste al
sefor, ni se le distraiga de las actividades en que se ocupa.
Al gobernar con plena soberania dentro del alma, la prudencia
cuida especialmente que el intelecto, libre de la molestia del
mando sobre las pasiones, pueda realizar sin obstaculos la
obra que le es propfa.

8 Pol., I, 7, 1255b 20% 8¢ rohitikh élevdépov kol owv dpxh.

4Pol., |, 7, 1255b 24 ssériotiun 8’ v ein kol deomotikh kol SovAikh, SovAikh
ugv oo mep 6 &v Tvpakovoaig énaidevey- xel yop AauPdvaov tig micbov £8{dacke Td.
gyxdxhia Srokovipoto 1ov¢ maildog: ein & Av kol éni mhelov t@v to00TOV Hdbnoic,
olov dwyomottkh kol TAA0 T TotodTe YEVN THE Stakoviag. #oTt yap Etepo ETépav T
ugv évtipdrepo Epyor T & dvorykondtepa, kol kot Thy mopotpioy “Sodrog Tpd Soviov,
Seondtng mpd deomdTov”. al pév odv totadTan mecot SovAtkal émotinal eiot: deo-
notikh & émothun €otiv 7| xpnotikl dovAwv. 6 Yop deondtng ovk év 1d ktdoBot Tovg
Sovlovg, GAL" &v 18 xpficBor Sovrotg.

5Pol., I, 7, 1255b 348, yop tov dodrov éniotacBat el motely, éxeivov del tadto
éniotacBon énitdrtey. 810 Sooig €ovaia ul adTobg Kakonobely, énitpondg (Tig) Aou-

Béver tadtnv TV TRV, 0dTol 8¢ ToAtebovTaL T} PLAOGOPOVGLY.

6 Cfr. MM, |, 34, 1198b 8-20. Dirimeier, 1958, p. 125: “Segun Susemihl
—dice Franz Dirlmeier—, aconteci6é a G. Heylbut (1888), el excelente editor en ese
tiempo de los comentarios griego€l (1889, 1892), el hacer un bello descu-
brimiento. Hallé en el Codex Vindobonensis gr. Phil. 315 (Nesel) un escolio con
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Esta relacion analoga existente entre la prudencia y la sabi-
duria, entre el mayordomo y el sefior de la casa, permite ilus-
trar, sin duda, el tipo de relacién que se da, segun la teoria
ética aristotélica, entre la vida politica y la vida contempla-
tiva. Como podemos constatar por sus tratados de "Hiiea,
las tres formas de vida que, a los ojos de los hombres, posibi-
litan una vida feliz, Aristoteles descarta la vida del gfte
dmolowotikdc)® y postula como formas que conducen de verdad

una cita de Teofrasto que concuerda de modo evidente con el paséié, de

34, 1198b 9-20. Sobre la base de la hipotesis valida desde Spengel sobre una
ubicacion temporal d®M posterior a Teofrasto, las consecuencias de esa tesis
son claras. W. Jaeger las ha inferido en su reciente tratamiento profundo de este
escolio (1929) y ha precisado alli (p. 278) que el autdvibieha incluido con

ello en su exposicion la ‘famosa controversia entre Dicearco y Teofrasto’ sobre la
primacia delio¢ Bewpntixdc Yy el mpaxtikdc (Cicero, ad Atticum,ll, 163). Lo

mismo R. Walzer (1929, pp. 158, 191). No obstante, la discusion acerca de ello
debe permanecer abierta, pues hasta ahora por nadie ha sido advertido que no
sélo se trata de un pensamiento teofrastico, sino también de un pensamiento aris-
totélico, que la actividad del mayordomo posibilita al sefior una vida como poli-
tico o como filésofo Pol., I, 7, 1255b 35-37)".

Nuestro propoésito en este ensayo no es debatir acerca de la autenticidad de
Magna Moralia.Sin embargo, el que el descubrimiento accidental de un escolio,
que se supone teofrastico, y la presuncion de su concordancia con un pasaje de
MM se empleen como evidencia fehaciente para fechar este tratado en un tiempo
posterior a Aristoteles y asi poder defender la tesis de su inautenticidad, nos
obliga no solamente a mostrar, como hace Dirlmeier, la existencia de otro pasaje
semejante en |Rolitica (I, 7, 1255b 34) y su marca aristotélica, sino también a
sefialar en su contexto el sentido netamente aristotélico y el contenido filoséfico
de la metafora que nos presenkdll, |, 34, 1198b 11; una metafora de la rela-
cion mayordomo-sefior que describe la relacion prudencia-sabiduria y que con-
cuerda perfectamente con la analogia medicina-sal&iNg¥l, 13, 1145a 8, por
un lado, y con la teoria del nacimiento y desarrollo de las artes expuesta en
Metafisica,A, 1, 981b 20-25, por otro. Este ensayo es un intento por mostrar que
la doctrina expuesta &iM, |, 34, acerca de la relacién entre la prudencia y la sa-
biduria —a partir del despliegue de la metafora mayordomo-sefior—, es la misma
que la que se presenta en los pasajes mencionadd$, s, 13, y enMet., A, 1,
981b 20-25.

7 Especialmente eEN y EE. En MM no se encuentra ni una clasificacion ni
una mencién de las formas de vida, lo cual no obsta para que la vida guiada por
las pasiones se descarte, segun la doctrina alli expuesta, como una via para
alcanzar la felicidad. CfiEN, I, 3, 1095b 17-19, ¥E, |, 4, 1215a 32-b 1.

8EN, I, 1, 1095b 14-17, y I, 1, 1095b 19-22.
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a la felicidad tanto la vida politiq@iioc noAticdc) —es decir,

una vida fundamentalmente apoyada en la practica de las vir-
tudes éticas—, como la vida contemplaiia@c Oempnrixdc).®

En una perspectiva de conjunto, teniendo a la vista toda la
doctrina expuesta eftica Nicomaquea (EN)kgs posible, no
obstante, no sélo determinar la primacia de la vida contem-
plativa frente a la vida politic4d,sino sostener la tesis de que,
en sentido estricto, Unicamente la actividad del intelecto, la con-
templacion(®ewpic), posibilita al hombre la felicidat.

Por consiguiente, cabe preguntar si es verdad que, frente a
la contemplacion, la vida politica no representa la eleccién
mejor para la vida feliz; si la prudencia no es superior a la
sabiduria, ni la vida conforme a las virtudes éticas es mas
perfecta que la vida que se da segun la actividad del intelecto,
¢por qué en la filosofia practica de Aristételes entra, no obs-
tante, la ciencia politica en escena como la mas soberana de
todas las ciencias, y su fin se nos presenta como el mas so-
berano de todos? Si en el libro X @ ha de concluirse que
la forma de vida politica es feliz solamente en un senti-
do secundarié? y que la vida mas feliz para el hombre es
aguella que se da de conformidad con la actividad del intelec-
to,'® ¢ por qué Aristoteles privilegia a lo largo de sus tratados
éticos la vida politica? ¢Por qué dedica, ademagENemada
mas una parte del libro X al estudio de la vida contemplati-
va, mientras que en los nueve libros restantes discurre practica-
menteacerca de las virtudes éticas y de la llamada vida poli-
tica? Esta aparente paradoja se resuelve, a la luz de la teoria

9EN, I, 1, 1096a 4ipitog & éotiv 6 Bempnrikde, brgp ob v Enlokeyy év Toig
gnopévolg momoduedor.

10EN, X, 7-8, 1178a 6-9.
11 Cfr. EN, X, 8, 1178b 20-32, y |, 6, 1098a 7-18.
12EN, X, 8, 1178a 9Acvtépac 8 6 kotd thv GAANY Gpethv.

B EN, X, 7, 1178a 6ikal 1@ avBpodne &1 6 kotd 1ov vodv Blog, einep 10010 pd-
Mota GvOpmmoc. 0vTog Epar Kol eVSoLOVESTATOC.
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politica aristotélica, mediante la explicacion del tipo de relacion
gue se da entre la esfera de lo politico y la esfera de lo contem-
plativo, entre la virtud propia de la vida politicapt@évnoic,'4

y la virtud propia de la vida sabia,daeic.

Una breve mirada BN, especialmente al libro VI, capitulos
5y 13, y aMM, libro I, capitulo 34, bastaria para mostrar la
funcién activa y constructora que Aristoteles asigna a la poli-
ticay a la prudencia. Dado que esta virtud se relaciona, por un
lado, como queda dicho, con las cualidades éticas y las pasio-
nes, y, por otro, con la sabiduria, veremos que ella realiza, de
hecho, una tarea dobfeLa prudencia se revela en su doble

14 Un hecho que conviene advertir es la cercania y, casi podriamos decir,
equivalencia que se da en la teoria de Aristételes entre la ciencia politica y la
prudencia EN, VI, 8, 1141b 23 sSEctt 8¢ xoi 1 moAtikh kod §) opdvnoic i adTh
ugv €1, 1o pévrot eivar ov towtov avtaic. EN, VI, 8, 1141b 28 sS810 moAitedeshor
T00T0VG HoVOV Aéyousty: Hdvor yip TpdTTONsY 0VTOL HOTEP Ol YEIPOTEXVOL. doKel O
Kol POVNOIC HAAGT elvat 1) Tepl odTOV Kol Evor- Kol Exel obTn TO KooV Svopo, ¢pod-
vnoig): en ambos casos se trata practicamente de una y de la misma facultad o
potencia. Lappévnoic €s un concepto relevante y central dentro de la filosofia
practica de Aristoteles, porque designa por igual las dos grandes esferas en las
que se despliega la filosofia de las cosas humanas: la ética y la politica. El
concepto depdvnoic en Aristoteles indica en el ambito de lo individual la misma
disposicion ética o el mismo hébito que sefiala el concepto de “politica” en el
campo de lo publico. Aquello que en la esfera de lo estrictamente politico se
designa con el nombre de “politica” y de “politico”, recibe en el registro de lo
ético el nombre depévnoic y degpdvinoc. De hecho, el hombre prudenigdvi-
woc) es aquel que se conduce de conformidad con la vida politica. Pues “vida
politica” (Biog moMtikde) significa una vida activa, una vida que se realiza de
acuerdo con las virtudes éticas. Por tanto, un hombre prudente es aquel que actla
de conformidad con las virtudes éticas. Esta definicién vale asimismo para des-
cribir a un politico verdadero (cfEE, I, 4, 1215b 3, y |, 5, 1216a 23; ver
tambiénMM, |, 34, 1197b 23). Un hombre de Estado no puede ser llamado po-
litico, si no es un hombre prudente.

15 Lo politico y la prudencia pertenecen a una facultad especifica del alma,
qgue no sélo posibilita la felicidad en el sentido de la actividad del alma segun las
virtudes éticas, sino también en el sentido de la actividad del intelecto. El nucleo
de la doctrina ética aristotélica consiste en el estudio de la virtud &ied (
apeth), NO para adquirir etonocimiento purosino parahacer usodel conoci-
miento de la ética. La realizacién de la virtud ética no es otra cosa que aquello
que Aristoteles llama vida politica, pues la vida politica se orienta hacia la bus-
queda del honoEN, I, 3, 1095b 2201 8¢ yapievteg kol mpoktikol TUAV: TOD Youp
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funcion, como una virtud practica y rectora en el gobierno
sobre las pasiones, y, simultaneamente, como causa generado-
ra de la sabiduri&.

Al final del libro VI deEN/'’ Aristételes se plantea, a modo
de aporia, la pregunta sobre la utilidad de la sabiduria y de la
prudencia® y hace mencién asimismo tanto de la soberania
que ejerce esta Ultima virtud, dentro del altthapmo de su
funcion especifica en relacion con la sabidefffai queremos
ofrecer una interpretacién de este pasaje, es preciso que parta-
mos por lo menos de dos premisas, cuya fundamentaciéon en-
contramos en la doctrina misma de Aristoteles: en primer lugar,
la superioridad de la ciencia politica sobre todas las demas
ciencias y artes; y, en segundo lugar, la inferioridad de la poli-
tica con respecto a la sabidutta.

De ninguna manera resulta fortuito el hecho de que Aristo-
teles sefale a la ciencia politica, desde el inici&gcomo

noltikod Blov oyxeddv todto téhoc) Y Se dirige, por consiguiente hacia las bellas
acciones; es decir, aquellas acciones que provienen de la &iutl @, 1215b
3: 0 8¢ moMTikog Tepl T TPdEelg Tog koAb obTon 8 elciy ol dmd THe Gpetic). La
virtud ética, por tanto, se muestra como causa de la vida politica. De modo que
sin la realizacion de la virtud ética, no puede hablarse en absoluto de vida politica.

16 E| que lagpévnoic se defina como una virtud practiaepdt npoktich), NO
resulta en absoluto sorprendente. Pues la prudencia es la virtud responsable de
llevar a cabo un proceso que se inicia con la deliberagidhepoic), que pasa por
la eleccidn fpoaipesic) ¥y culmina con la acciémgaéic). Toda deliberacion, en
efecto, se desarrolla y se orienta hacia una eleccién, y ésta es el principio de la
accion.EN, VI, 2, 1139a 31rpdEeng uev odv dpyh tpoaipesic —bev 1 kivnoig dAL’
00y, 00 Evexo— mpoapéoemg d¢ dpefig kol Adyog O Evexd Tvoc. Sin embargo, el hecho
de que Aristoteles asigne a la prudencia, ademas de esta funcion activa, un papel
productivo, plantea por lo menos una pregunta sobre la delimitacion que establece
él mismo entre la accidrgaéic) y la produccionroinsic), entre lo activorpoxrti-
x6év) y lo productivo fomtixév); pues tanto en el libro primero como en el libro
sexto deEN establece Aristoteles la diferencia especifica que se darnphitie y
noinotg, entreppévnoig y téxvn.

17.Cfr. VI, 12, 1143b 18-1145a 8.

18 Cfr. EN, VI, 12, 1143b 18.

19 Cfr. EN, VI, 12, 1143b 33.

20 Cfr. EN, VI, 13, 1145a 6-11.

21 Cfr. Aspasius, IrfEth. Nic.commentaria, 1.2-1.6.
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la mas soberana y arquitectonica de todas las ciencias y artes.
Dicha soberania absoluta y dicha capacidad en grado maximo
arquitectonic# residen fundamentalmente en seis catisias:
ciencia politica determina, en efecto, 1) qué ciencias son nece-
sarias dentro del Estadb?) cudles y hasta qué punto debe
aprender cada ciudadano; ademas, 3) las facultades mas esti-
madas como la estrategia, la economia y la retérica le estan
subordinadas; 4) se sirve del resto de las ciencias practicas;
5) legisla qué conviene hacer y de qué cosas conviene apartar-
se; 6) en una palabra, el fin de la ciencia politica incluye los
fines de las restantes ciencias, de manera que el fin hacia el cual
ella tiende, aquello por lo cual todos hacemos las demas cosas,
es el bien humanab avBpdnivov &yabév. La misma doctrina

de la soberania de la ciencia politica y de su fin se encuentra
expuesta al inicio del tratado deRalitica. Esta vez, sin em-
bargo, la superioridad arquitectonica y soberana de su fin no
se destaca por la inclusién, en él, de la meta de las otras artes y
ciencias, sino por la inclusién del fin de todas las demas co-
munidades dentro de la teleologia de la comunidad politica méas
soberana y perfecta de todas:

"Enedn noocoav moAv opdpev kot-  Puesto que vemos que toda ciu-
voviay tve ovsav kol macov dad es una especie de comunidad,
y que toda comunidad se cons-
) . tituye por causa de un determi-
veomnkviay (100 yap evor 80-  nagg hien (pues todos hacen todas
Kodvtog &yalfod xapv mévtapdt-  las cosas en vista de lo que pa-
Tovst TévTeC), Sfhov G miioa piv - FECE SEr un bien), es evidente que
todas tienden hacia un determi-
nado bien, y ante todo hacia el
mas soberano de todos la que es
I moodv Kuprwtdm Kol téoag te-  mas soberana de todas y que

kowvoviov dyofod Tivog Evekey ou-

dryaBod Tvog 6toydlovton, udAio-

Tor 88 KOl TOV KLUPLOTATOV TEVTOV

22EN, 1, 2, 1094a 2686&¢1e & av thc KupLOTETG Kol HAALGTO GpYITERTOVIKAC.
23Cfr. EN, I, 2, 1094a 26 ss.

24EN, I, 2, 1094a 28tivoc yop eivat ypedv TV énioudy év toig oAeot.



190 ARAIZA | Noua tellus, 252, 2007, pp. 181-207

piéyovoo o EAoc. ot 8 éotlv  incluye a todas las demas. Esta
N xodovpévn ol kol | kowe- €S la llamadgolis y comunidad
vio T ToALTIKY. politica?®

El hecho de que Aristételes afirme, al final BN 2° que de

las actividades humanas la mas feliz es aquella que es mas
semejante a la actividad de dios, que es contempfayvaie

la vida que se realiza segun la virtud ética es una vida feliz en
un sentido secundari®nos remite a su doctrina expuesta en el
libro primero. También alli nos dice, aunque con otras pala-
bras, que el fin de la vida politica, la vida que se funda en el
honor®y en las virtude® por varias razones no es la que se
busca en su investigacion ética.

Los hombres de naturaleza noble
y activa <se proponen como fin>
la honra. Pues, de ordinario, éste
dov tod1o Téhog. paiveton & ém- €S el fin de la vida politica. No
obstante, <este fin> es evidente-
mentemas superficiafjue el que
doxel yop €v toig Tiudol paAdov  se busca. Pues parece que reside
mas en los que confieren una
o . ) honra que en los que la reciben;
Bov 8¢ oixeldv Tt kol dvcapoaipe- sin embargo, presentimos que el
Tov eivat povtevduedo. bien es algo que nos pertenece y
dificil de arrancar.

Ademas, parecen perseguir la
kew ivo moteboocwy eavtovg  honra para persuadirse a si mis-

ol ¢ yoplevieg Kol TPOKTIKOL T1-

unv - 1od yop moAtikod Plov oye-

ToAoOTEPOV elvait Tod {nTovpévou

eval 1 év 10 TILOUEVE, TOYo-

£11 &’ éoixootl THY TUNY Ouw-

%5 pol,, 1, 1, 1252a 1 ss.

26 Cfr. EN, X, 8.

2TEN, X, 8, 1178b 21&cte f) 10D Beod évépyera, poxoptétntt Srapépovoo, Bew-
pnTikn Qv £l kol 1dv avBporivov 8 7 Tadtn cuyyevestdn eddaipovikwTdn.

28EN, X, 8, 1178a 9aevtépmc 8 6 katd v SAAV GpeThv.

29EN, I, 3, 1095b 2261 8¢ yapievtec kol TpokTikol TIHAY - 10D yép ToATiKoD Blov
o£00V T0VT0 TéNOC.

S0EN, I, 3, 1095b 295fkov odv &1t kotd ye ToVTOVE T GpeTh KpeitTavy.
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dyeBode elvar- {nrodo yodv vnd  MOS de que son buenos. Buscan,
ciertamente, recibir honores de
parte de los hombres prudentes
ol ywackovtot, kol én’ &petfi-  y de aquellos que los conocen, y
por su virtud. Es evidente, pues,
que, por lo menos de acuerdo
con ellos, la virtud tiene un valor

toxo 08 kol paAhov Gv TG Superior.

Quizéa podria alguien suponer
que ésta es el fin de la vida poli-
tica. No obstante, también ella se
po kol aibtn- doxel yop évdéye- manifiesta imperfecta. Pues pare-
ce admisible que, aun aquel que
posea la virtud, duerma o esté
apetiv i anpoktelv Sio Biov, kot nactivo a lo largo de su vida, y
npog TovTorg KokomoBely kol drv-  ademas padezca los mayores ma-
les e infortunios. Y nadie llamaria
feliz al que viviera de esta ma-
Covro 0vBelg av evdoupoviceev, nera, a no ser que quisiera salvar
el un Béov SropurdTTov. <a toda costa> su postiifa.

@V epovipwy Tudcbot, kol mop’

dfiAov ovv 0Tt katd ye TohTOVG N

Apetn KpelTTtov.

Téhog 10D ToATIKOD Plov TovTnv

vroAGPol. gotvetotl 8¢ Gtedecté-

cBot kol xoBedderv Exovro v

YXEWV 10 péylotor TOV O oUTw

Es claro, por este pasaje, que el bien que se Iftbséabov
{ntoduevov), no reside —como es el caso de la honra—, en
algun ser externo, sino en uno misthd!, aun cuando se
dijera que la virtud ética es un bien del alma, algo que nos
pertenece vy dificil de arrancar, es igualmente claro que en la
vida politica desempefian un papel determinante el reconoci-
miento y la honra que conceden los demas por causa de la
virtud. Esto no sucede, en cambio, en el caso de la contem-
placion; pues el intelecto realiza una actividad en la que no
participa en absoluto ningun ser externo, y no realiza su acti-

S1EN, I, 3, 1095b 22-96a 2.

32'Y que es una actividad, no una poten&bl, X, 7, 1177a 30-34toic &¢
T0100701¢ 1KOV®G Kexopnynuévay 6 ugv dikotog delton mpog oVg SIKoOTPoyNoeL Kol
1ed’ dv, dpoilng 8¢ kal 6 chepwv kol o Gvdpelog kol TAV GAAmY EkaoTog, O 8¢ GoPdg
kol ko’ adtov v Shvorton Bewpeiv, kol Som dv copdtepog ) HGAAOY -
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vidad por causa de algun ser externo. Por tanto, dado que
aquello que se busca en la ética aristotélica es el bien huma-
no3 un bien que, por lo demas, debe ser un bien practica-
ble3* y perfecto(téieiov). Si solamente hay, pues, un bien
perfecto practicable para el hombre, sera éste el que se busca;
pero si son varios, dice Aristoteles, sera el mas perfecto de
ellos: dot’ el puév éotv v 11 uévov téketov, 1odt’ Av ein 10 {n-
toduevov, el 8¢ mheio, 10 Tekedtatov tovtev.3® En el superla-

tivo “releidtatov” (el bien perfecto en grado maximasta
implicita, claramente, la vida contemplativa. A juzgar por la de-
finiciobn de felicidad como “una actividad del alma segun la
virtud perfecta® y por el uso del adjetiveééieiov en grado
superlativo, ambas virtudes —prudencia y sabiduria—, y ambas
formas de vida —la politica y la contemplativa— admiten sin
duda la calificacion de perfectas. Vida politica significa, en
efecto, no sélo la posesion, sino también la realizacion de la
valentia, de la justicia, de la templanza y de todas las demas
virtudes éticas que acompafian y siguen a la prudencia. La
felicidad se alcanza también, pues, mediante la actividad de
las virtudes éticas y de la prudencia como rectora y arquitecta
de todas. Es perfecta aquella actividad del alma que se da
segln la prudencia—podriamos parafrasear aqui a Aristo-

S3EN, I, 2, 1094b 7, 1098a 165 dvOpdnivov cyaBov.

S4EN, I, 7, 1097a 23zpaxtov dyodov.

S5EN, I, 7, 1097a 28.

86 EN, I, 13, 1102a 5sddoupovio woxfic évépyetd Tig kot dpetyv tekeiov. EN, I,

10, 1099b 255vugavic 8 éoti kol &k 00 Adyov 10 {nroduevov- elpnton yop yoyfic
gvépyelo kort” Gpethv mold Tic.

87 Pues ambas son consideradas perfectas. La prudencia, en efecto, no existe
sin la participacion de todas las demds virtudes éticas, la valentia, la justicia, la
templanza, etcétera, ni éstas se dan, a su vez, sin la participacion de la prudencia.
Ha de entenderse, por supuesto, que la felicidad que se funda en la vida politica
no se debe a la posesion de las virtudes —pues, como dice Aristételes, alguien
podria poseerlas pero estar dormido e inactivo a lo largo de su vida—, sino al uso
y al ejercicio de las mismas. La sabiduria, por su parte, se revela como una virtud
perfecta, compuesta de cienciaigtiun) € intelecto {odc).
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teles—, pero la mas perfecta es la actividad que se da de
conformidad con la sabiduria. Ambas son virtu@estot), y

se puede vivir una vida activa de conformidad con arfthas;
pero, aunque las dos son perfectas, la mejor y mas perfecta no
es la prudencia, sino la sabiduria. Si el bien humano se pre-
senta como una actividad del alma de conformidad con la
virtud, y son varias las virtudes —asi afirma en otro pasaje—,
entonces el bien humano sera una actividad del alma segun la
virtud mejor y mas perfectai 5’ o¥tm, 10 dvBpdrivov dyobov

yoyfic évépyela ylveton kot Gpethv, el 8¢ mAelovg al dpetod,

kot Thy &piov kol tedetotdny.3® Este es el tema, de hecho,
deEN, X, 7, 1177a 12-18:

Si la felicidad es una activi-
dad segun la virtud, es razo-
nable que sea <una actividad>
de acuerdo con la virtud mas
alta (potiot). Y ésta sera
propia de la parte mejor <del
alma> ¢od dpictov). Ya sea,
pues, el intelecto, ya sea algu-
na otra facultad lo que por
naturaleza parece gobernar y
dirigir, y poseer reflexion acer-
ca de las cosas bellas y divi-
nas, siendo ello mismo ya di-

Ei 8’ éotiv 1 eddoupovia kot dpe-
mv évépyela, edAoyov Kot TV
kpotiomyv: ot & av £in 10D
aplotov. eite 81 vodg todTo €lte
OAAO T1, O ON KaTh QOOY dokel
dpyev kol Myelobor kol évvolov
Fxewv mepl koAdv kol Oelov, eite

Belov Ov Kol adTo elte TOV &v Huly

10 Be1dtatov, N tobTOL Evépyeln
KOTO TV olkelow Gpetny ein av n
teleto eddopovio. 3118 €oti Oem-

pNTIKN, elpnTOL.

vino, ya lo mas divino que
hay en nosotros, su actividad,
de conformidad con la virtud
propia, sera la felicidad com-
pleta. Que <tal actividad> es
contemplativa, ha sido ya dicho.

S8 EN, VI, 12, 1144a 1-3npdtov pév odv Aéyopev St kob obtdg dvaykaiov

olpetdc oTag elvat, dpetdc Y’ oboag ekotépov EKoTépov ToD Lopiov, Kol el un To1odot

undev undetépo oOTOV.

39EN, I, 7, 1098a 16.
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Aun cuando la prudencia y la vida politica comparativamente
posibilitan en un sentido secundario la felicidad, y pertenecen
a un registro inferior al de la sabiduria y la vida contempla-
tiva, pareceria que el papel que desempefian, desde el punto
de vista de la generacién de la sabiduria y de la vida contem-
plativa, no es en modo alguno secundario. En la descripcién
que hace Aristételes del hombre prudéfiatribuye a éste la
capacidad de deliberar rectamente acerca de los bienes y de
las cosas que convienen a si mismo, no de una manera parcial,
por ejemplo, qué cosas <son buenas y convenientes para si
mismo> en relacion con la salud o con el vigor corporal, sino
cudles lo son para vivir bien en un sentido gerfélaé aqui
podemos inferir que el hombre prudente debe ser el mejor
capacitado para orientar sus acciones de acuerdo con el fin
mas perfecto y mejor de todos.

Hemos visto ya que el fin mas soberano de todos los fines,
la felicidad, es objeto de la ciencia mas soberana de todas las
ciencias: la ciencia politica, y que ese fin en su maxima per-
feccion es lo que se busca en la investigacion ética. Esta pare-
ce ser la tarea de la prudencia y de la vida politica: establecer
cual es el fin mas perfecto de todos, y determinar, entonces,
los medios para alcanzarlo. Precisamente asi podemos inter-
pretar la afirmacion eiEN, VI, 13, de que “la funcion del
hombre se perfecciona al extenderse la prudencia y la virtud
ética: la virtud, en efecto, hace que el objetivo sea correcto, y
la prudencia establece los medios correctos en vista déffin”.

Si en esta cita pdiuncion <del hombre>entendemosa
contemplaciony por objetivo correctoentendemosctividad

40EN, VI, 5.

41 EN, VI, 5, 1140a 25-2880kel 81 gpovipov eivor 10 dovacBon kedde Bovied-
cacbot mepl T aTd GyaBd Kol GLHEEpOVTE, 0V KaTh WéPOg, olov mola mpdg Vytelow,
1pdg 1oy bV, ALY molo Tpog 10 ed LRV SAac.

42 EN, VI, 12, 1144a 6-9%11 10 épyov dmoteleiton katd v epévnoy kol v
NONY Gpethv- 7 pév yop dpeth 1OV okondv motel 6pBdv, 1 8¢ ppdvnoic T TpdC TodTOV.
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del intelecto,resulta clara nuestra tesis acerca de la relacion
entre prudencia y sabiduria en la ética aristotélica. Esa misma
frase podriamos, en efecto, leerla de la siguiente manera: “la
contemplacion se perfecciona en la medida en que se desplie-
gan la prudencia y la virtud ética, pues la virtud establece
como fin la actividad del intelecto, y la prudencia procura los
medios correctos para alcanzarla”. En otras palabras, podria-
mos decir que la funcién de la vida politica y de la prudencia
no se limita solamente a la actividad de las virtudes éticas. La
vida activa y la prudencia parecen ser el fundamento sobre el
cual apoya su existencia la vida contemplativa. La prudencia
—Ilo dice Aristoteles—, no se da sin el concurso de las virtu-
des ética$ y las virtudes éticas no existen sin prudefitia.

A su vez, podemos afiadir que, sin la colaboracién de la pru-
dencia, no se da la sabiduria. La prudencia se ocupa del go-
bierno sobre las partes del alma, y en esa tarea, en cuanto
virtud préactica, cumple la funcién inmediata de mantener un
orden dentro de la misma. Su trabajo, sin embargo, parece que
va mas alla de la mera accion y de la vida activa, y que esta
orientado sobre todo a la generacion de la vida contempla-
tiva.

Dos pasajes centrales —uno localizadd/, 1, 34, y otro
enEN, VI, 13— citados anteriormente, describen a través del
método por analogia el papel que desempefia la prudencia
como causa productora en relacion con la sabiduria. Ambos
textos son paralelos y préximos en cuanto al contenido, si
bien la metafora del mayordomo y del sefior, tomaddMe®
permite interpretar y leer con mayor claridad el pasaje parale-

43 EN, VI, 13, 1144b 30 ssdfilov odv ¢k 1@V eipnuévov St ody oldv te dyoddv
etval kuplog Gvev ppoviicenc, o0dE @pdvitov dvev the ROwhc dpetiic. EN, VI, 13,
1144a 36-b 1&ote pavepdv St adbvatov epoévipoy eivar uh Svio dyodov.

4“4 EN, VI, 13, 1145a Lléua yop tfi opovicet uud vrapyodon néoat Dnéplovoty.

45 Un pasaje paralelo ®IM en Pol., I, 7, ha sido citado al inicio de este
escrito. Cfr. nota al pie de p. 184.
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lo de EN. El texto deMM“6 evoca el planteamiento de una
aporia con la afirmacion de que la prudencia gobierna sobre
todas las instancias que hay en el alma. La respuesta inmedia-
ta a esta aporia es que no gobierna sobre las instancias mejo-
res, por ejemplo, sobre la sabiduria.

Y, sin embargo —opone, a su vez, el planteamiento apo-
rético—, la prudencia cuida todas las instancias del glma
uedeiton mévtov), y €S soberana, puesto que da érdenes. La
respuesta a esta nueva objecion y la solucion al problema que
plantea el argumento aporético es el recurso a la metafora arri-
ba mencionada: quiza se comporte —se le contesta—, como
el mayordomo en una casa. Pues él es efectivamente soberano
entre todos y administra todas las co@@stov xvplog kol

névto droikel). NO obstante, no gobierna a todos:

46 MM, |, 34, 1198b 8-20:
[Totepov 3¢ o Tavimv Gpyet TdV &v Tf
yoxfl, Gonep doxel kal dmopeltatl; i ob;
TV yop Bektidvov ovk dv S6Eetev, otov
¢ coplog ovk dpyetl. GALE, pnoty, odTn
gnipuedelton mdviov, kol kupilo 6Tl Tpo-
GTOTTOVGOL.

AMN {owg €xetr Gomep év oixig O éni-
TPOTOC. 0VTOC YOp TAVIOV KOPLOg Kol
névto Stowkels GAL’ obme obTog dpxet
névtov, AL Tapackevdletl 1@ deondtn
ooV, 8nwg Gv ékelvog un kwAvduevog
VIO TOV Gvoykaiov £kKAEINTOL TOD TV
KOA®V T1 kol TpoonkdvIov Tpdrtely. odtm
Kol Opolmg TovTe N epovnois bomnep mi-
tpondc tig €Tt Thg coglag, Kol mopo-
oxevdlel To0T® GXOANY Kol TO TolElV TO
abtfic épyov, xatéyovco To mdOn kol

10010 swppovilovoa.

Pero ¢gobierna <la prudencia> todas
las cosas que hay en el alma, segun pa-
rece y se plantea como aporia, o no?
Las cosas mejores, en efecto, no pare-
ceria: por ejemplo, no gobierna a la
sabiduria. Sin embargo, afirma <el mis-
mo planteamiento>, ella cuida todas las
cosas, y es soberana, puesto que ordena.
Quizé sea, méas bien, como el ma-
yordomo en una casa. Este, en efecto,
es soberano entre todos y administra
todas las cosas. No obstante, de ningln
modo gobierna él a todos, sino que
procura ocio para su amg@opockevd-
Cer 1® Seondtn oxoAnv), de modo que
este Ultimo no sea excluido, al ser obs-
taculizado por las cosas necesarias, de
practicar alguna de las cosas bellas y
convenientesAsi también, de manera
semejante a éste, la prudencia es como
un mayordomo de la sabidurfarocura
ocio para éstay <hace> queroduzca
su propia obra(kal to notelv 10 abiig
£pyov) sometiendo a las pasiones y tem-
plandolas.
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antes bierprocura ocio para su am@apockevdlet 1@ deondtn
oyolnv), de modo que este Ultimo no sea excluido, al ser obstacu-
lizado por las cosas necesariaspdecticar alguna de las cosas
bellas y convenientg3o?d tdv koldv 11 kol Tpoonkdviov mpdT-

tewv). Asi también, de manera semejante a éste, la prudencia es
como un mayordomo de la sabidurfaocura ocio para ésta
(rapackevdler tovty oxoAnv) y <hace> queroduzca su propia
obra (xal 10 motelv 10 abtic £pyov) sometiendo a las pasiones y
templandolagxotéyovoo 1o ndbn kol todto coepovilovsa).

La claridad con que se expresa el textd/d4 no deja lugar a
duda de que la funcion fundamental de la prudencia —el go-
bierno sobre las pasiones, la vida activa, el ejercicio de las
virtudes éticas—, tiene por objeto el crear las condiciones
Optimas para que el intelecto pueda llevar a cabo su funcion
propia. Estas condiciones parecen darse mediante el gobierno
de las pasiones, cuando ni el deseo, ni el miedo, ni la ira, ni
cualquier otra clase de apetito distrae al intelecto, ni le impide
qgue lleve a cabo su actividad propia. El oeigoAn), como
condicién necesaria para la actividad del intelécioarece
surgir, como podemos inferir de este pasaje, gracias al trabajo
de la prudencia, en la medida en que ésta somete a las pasiones
y las templa. De este modo se muestra, por llamarla de alguna
manera, la naturaleza doble de la prudencia, en la medida en
gue esta virtud se manifiesta como una facultad no solamente
practica, sino también productiva. En uso de expresiones tales
comornapockevalel 1@ deondtn oxoAnv (procuraocio al sefior),

kol mopockevdlel Tovty oyxoAnyv (Y procura ocio a la sabi-
duria), yxoi 10 motelv 10 abtiic épyov (y <consigue> el que la
sabiduriaproduzcasu propia obra), los verbos indican la ca-

47 Met., A, 1, 981b 20-2580ev 1idn téviov 1@V 10100TOV KOTECKEVAGUEVOVY ol pi)
npoc Ndovilv unde mpog tévaykaio @y Emictnudy ebpébnooav, kol Tpdtov év TodToIg
10l¢ TémOIG 0D MPATOV E0ydAacay - 10 Tepl Alyvmtov ol pabnuotikol Tpdtov Téxvor
cuvéotnooy, ékel yop dpein oxordlewv 10 1@V tepéwv EBvoc.
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pacidad productiva de la prudencia con respecto a la sabi-
duria.

En cuanto a la descripcion de la prudencia como capacidad
orientada hacia la accién, el texto es igualmente ilustrétivo.
El caracter practico de la prudencia es comparado con el ca-
racter practico de un arquitecto, y el de las virtudes éticas con
el de un edificador, subordinado al arquitecto. En el arte de la
construcciéon, como en el arte de las virtudes, uno es el que
proyecta y planea la edificacion, y otro el que ejecuta la obra.
El subordinado es, en sentido estricto, el que produce la casa,
en la medida en que con sus manos la construye. Pero también
el arquitecto es constructor de la casa, en cuanto que prepara
los planos, proyecta la construccion y dirige la obra. El arqui-
tecto también, y no sélo el subordinado a él, tiene como fin la
accion. De esta manera se comporta —seglih— la pru-
dencia con respecto a las virtudes: las virtudes éticas tienen
como fin la accién, y la prudencia es como un arquitecto de
ellas, de modo que éstas y los que actian de conformidad con
tales cualidades realizan lo que ordena la prudencia. La accion,
por lo tanto, es un fin hacia el cual también se orienta la pru-
dencia.

La doctrina presentada &N, VI, 13, no difiere substancial-
mente de la expuesta BHM. Al inicio del capitulo 13, libro VI,
se plantea como aporia la pregunta acerca de la utilidad de la
sabiduria y de la prudencia (1143b 18). Esta pregunta inaugural
conduce precisamente a la delimitacion del objeto de la pru-
dencia, la cual, a diferencia de la sabiduria, se encarga de la ge-
neracion de algo. Se ocupa nada menos que en la generacion de
la felicidad:

Alguien podria plantear como aporia la pregunta acerca de ellas:
¢para qué son utiles? La sabiduria, en efecto, no ha de contem-
plar ninguna de las cosas a partir de las cuales el hombre llegara

48 Cfr. MM, |, 34, 1198a 32-b 8.
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a ser feliz(i pev yop copio 008ty Bewpnoet €€ bv Eotan evdoipwmy
avBporog), pues no tiene por objeto ninguna clase de generacion
(o08emidig yép 2ot yevécemg); la prudencia, en cambio, si lo tiene,
pero ¢para qué ha de ser ella neceddria?

Otra dificultad que se plantea y que orienta de manera impli-
cita la relacion entre ambas virtudes, es que se tuviese la pru-
dencia por una virtud mas soberana que la sabiduria:

Ademas, pareceria ser absurdo el que la prudencia, siendo infe-
rior a la sabiduria, fuera mas soberana que ella. Pues, <es un
hecho que, a la vez que> es productesaico), gobierna y da
ordenes en relacion con cada cosa partiéfilar.

Sin duda, este planteamiento que Aristételes exporieNen

VI, evoca la designacion que habia hecho de la ciencia poli-
tica, al inicio del tratado, como la ciencia mas soberana entre
todas, y de su fin como el mas perfecto de té8stérmino

del capitulo 13, libro VI, da respuesta a éste y al plantea-
miento que cuestiona la utilidad de la prudencia y de la sabi-
duria®

Sin embargo, <la prudencia> no es soberana ciertamente de la
sabiduria, ni de la parte mejor <del alma>, como tampoco la me-
dicina lo es de la salud. Pues no se sirve de ella, sinmigae
de qué modo la gener@il’ opa Smog yévnrar). Por causa de
ella, por tanto, emite 6rdenes, pero no a ella. Ademas, seria

49 Cfr. EN, VI, 12, 1143b 18.

50 Cfr. EN, VI, 12, 1143b 33-35.

51 Cfr. arriba, p. 184EN, |, 1, 1094a 26 ss.).

52 Con respecto a la cuestion de si la prudencia es o no practica, Aristételes
resuelve el problema al decir que de cualquier modgdencic es una virtud
necesaria para la eleccion de los medios que conducen BNfiv|I, 13, 1145a
4-5: “Sin embargo, aun cuando <la prudencia> no fuera practica, es evidente que
habria necesidad de ella, por ser virtud de una parte <del alma>, y porque no
puede haber eleccion sin prudencia y sin virtud. La una, en efecto, <establece> el
fin, la otra produce las acciones en vista del fin".
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como si alguien afirmara que la politica gobierna a los dioses,
porque da érdenes en relacién con todo lo que sucede en la
polis 53

Lo primero que conviene destacar de esta cita es el parangén
implicito que Aristoteles establece entre la prudencia y la sa-
biduria, por un lado, y la medicina y la salud, por el otro. La
prudencia se comporta, pues, en relacion con la sabiduria,
como la medicina con respecto a la salud: la medicina mira de
qué modo genera la salud. EN, VI, 12, 1144a 3, Aristoteles
emplea la misma analogia de la medicina para describir el
funcionamiento de la sabiduffade hecho ambas son produc-
tivas —nos dice—, incluida la sabiduria, si; pero no como la
medicina produce salud, sino mas bien como ésta produce salud,
de esa forma la sabiduria produce felicidad. Como una parte de
la virtud toda, en efecto, la sabiduria hace al hombre feliz en la
medida en que la posee y ella esta en actiAidBd.EN, a di-
ferencia del citado texto ddM, no encontramos la analogia
mayordomo-sefior, sino la analogia equivalente medicina-salud,
para describir la manera en que la prudencia contribuye a la
generacion de la sabiduria. Tambiénk, pues —al igual

gue enMM—, se atribuye a lapévnoic unafuncién generado-

ra con respecto adaoeic. Mediante el empledel verboyévnton

en la expresiony yop ypfitot adtii, GAL" 0p& Smog yévnton (“la
prudencia no se sirve de la sabiduria, sino que mira de qué
modo la genera”), Aristoteles indica el papel productivo de la

ppoévnoc.>®

53 Cfr. EN, VI, 13, 1145a 2-11.
54 Rhet.,l, 6, 1362a 29-34ixolovdei 8¢ Suydg (7 youp dua fy Yotepov, olov 16 pev
novBdvew 1o énictocbon Yotepov, 1@ 8¢ byadvery 10 Ciiv duo), kol T6 momnTikd: Tpyde,
TO pEvV (g 10 Vytadvewy dytelag, o 88 g ortio bytetog, To 88 g 1O youvdlesou, STt dog
¢nil 10 TOAV molel Lylelay.
55EN, VI, 12, 1144a 3#nerta kal mowodot (SC. kal 7| cogia kal 7 pdvnoic) uév,
ovy ©¢ N totpikn 8¢ Lyletav, GAL™ dg 1) Vyleta, obtog I coeio eddoipoviay - uépog yop
oboo g SAng dpetiic 1 ExecBou motel ko (1) évepyely eddaiuovo).
56 Aqui no se puede menos que traer a la memoria la definicién aristotélica de
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Por lo demés, en ambas éticas la sabiduria ocupa el lugar de
causa final. La prudencia realiza su trabajo con la vista puesta
en la produccion de sabiduria, es decir, para que se genere la
sabiduria. Por esa razon, porque la sabiduria es fin de la pru-
dencia, no puede ser la prudencia mas soberana que la sabi-
duria, igual que tampoco la politica —con ser la mas soberana
de todas las ciencias y dar 6rdenes en relacién con todo lo que
sucede en lpolis— podria gobernar con soberania sobre los
dioses.

Tal es el grave papel que Aristoteles asigna a la prudencia y
a la politica. Su funcion en relacion con la sabiduria y la vida
contemplativa parece tan importante, que podriamos afirmar,
gue la vida politica y la practica de las virtudes éticas son con-
dicion indispensable para el disfrute de aquélla; que la acti-
vidad propia del intelecto, la contemplacion, se da una vez que
las virtudes éticas se han instalado en el alma y operan por
obra de la prudencia.

Asi, la prudencia posibilita de este modo la generacién de
la sabiduria. Pues, en la medida en que las virtudes éticas
reinan en el alma, en que por la existencia de valentia, tem-
planza, mansedumbre y justicia los temores, deseos y apetitos
de venganza son moderados, en esa medida el intelecto dispo-
ne de tiempo libresyoAn) y disfruta de las condiciones 6pti-

arte(téyvn), donde emplea la formukezoc dv yévnrar de la que se sirve para de-
signar el papel productivo de ¢advneic.
EN, VI, 13, 1145a 6-9: EN, VI, 4, 1140a 10-14:
GAAG UMy 008E kupla ¥’ éoTi Thig coplog  Fotl 88 Téyvn Moo mepl YEVESY KoL TO
008t 100 PBeltiovog popiov, domep 00de  1exvdlewv kol Bewpelv Srwg dv yévnral Tt
g Uytelog 1) lotpikh - o0 youp xpAito odtf,  TdV évdexopévev kol elvor kol pm eivo,
AL’ 6p@ Orwg yévntot. Kod OV 1) Gpyh &v 1 To1odVTL GAAY pi v
T TOLOVUEV®.

A partir de la tesis desplegada en este escrito sobre la doble funcién de la
epbévnoig, hemos de esbozar la idea de que esta virtud no sélo es practica, sino
también productiva, es decir, se comporta enteramente como un arte. Su funcion,
como la de un arquitecto, no solo se realiza en la acEin\(, 8, 1141b 21, y
MM, 1, 34, 1197a 14), sino también se realiza como la actividad propia de un
arte. De esta tesis hemos de ocuparnos, sin embargo, en otro momento.
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mas para llevar a cabo la contemplaciéon. El ocio —en forma
de tiempo libre y tranquilidad 6ptima indispensables para que
el intelecto pueda realizar su propia obra—, se produce en el
alma una vez que han sido satisfechas las cosas necésarias
avaykoio).®” En eso consiste, en efecto, el trabajo de la pru-
dencia: en resolver ante todo los problemas del orden de lo
necesario en el alma, en gobernar y mantener bajo control el
deseo y el placer, para procurar al intelecto —tal como procura
el mayordomo al sefior de la casa— tiempo libre y tranquili-
dad, de modo que él pueda consagrarse enteramente a la con-
templacion.

Un proceso semejante al que describe el trabajo de la pru-
dencia en el alma parece verificarse en el desarrollo histérico
de las artes. Segun la doctrina expuestien, A, 1, el sur-
gimiento del ociqrpatov éoydracav) y de aquellas artes que
lo implican tuvo lugar después de haber sido descubiertas las
artes que se orientan hacia el placer y a las cosas necesarias de
la vida®®

Al principio, dice Aristoteles, fueron descubiertas las artes que
se dirigen a la satisfaccion de lo necesario y, después, una vez
gue éstas habian sido descubiertas, sobrevinieron en las ciudades
aquellas que no se orientan hacia lo til. Estas ultimas fueron en
un principio descubiertas en aquellos lugares en donde era posi-

57 Por cosas necesarias es preciso entender en la esfera de la ética todo aquello
que se relaciona con los placeres del tacto y del gusto, y que se dan por tanto
dentro del registro del deseo: el alimento, la bebida y los placeres del sexo. Este
es el ambito dentro del cual se define el caracter ya incontinente o continente, ya
intemperante o templado del hombk&M, 11, 6, 12102a 31 sSzd & dvaykeio
Kol Tepl @ E0Tiv, 0lov Geh Te Kol YeDGLG O 0OV TEPT TaDTOL AKPATAC, 0VTOG GIAMG Giv
[koi] axpathc 86Eetev eivar. EN, VII, 4, 1148a 9-11mept doiv kol yedotv GAAY
nopd Ty mpoaipesty kol v didvotov, dxpotic Aéyetat, od kot npdcBecsty, St mepl
188¢, koBdmep dpyhic, AN’ dmAdc udvov. EN, I, 10, 1118a 23-26tepi toc Toro0Tog
3> hidovag 7| cwppocdvn kol i drkolacio otiv dv kol t6 Aot {Pa Kowvmvel, GBev
AvSpamodddeic kal Onprddetc poivovtor: adton & eiciv G kal yedorc.

%8 Met., A, 1, 981b 20 ss.
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ble el disfrute de ocio, como en Egipto, en donde fueron inven-
tadas las artes matematicas por la casta sacerdotal, gracias a que
ésta gozaba de ocid.

La tarea de la politica en la esfera de lo publico —dentro de la
néhc—, €S analoga a la obra de la prudencia en la esfera de lo
individual —dentro del alma—. La politica determina, como
hemos visto al inicio de nuestro escrito, qué ciencias son ne-
cesarias dentro del Estado. Por ciencias necesarias y Utiles hay
que entender, evidentemente, aquellas que contribuyen a la
satisfaccion de las necesidades primarias del Estado: la agri-
cultura, la pesca, el arte de tejer y de hacer vestidos, la edifi-
cacion, la navegacion, la estrategia, la economia y todas las
demas artes sin las cuales no podria existir el Estado. Ademas
de éstas hay otras ciencias y artes que contribuyen al placer
(npoc Hdoviv).%° Entre ellas podemos contar plausiblemente
el teatro, la musica, la escultura, la retérica, quiza también el
arte culinario, etcétera. Asi pues, segun Aristételes, como
gueda dicho, una vez que fueron descubiertas todas ellas, se
abrié paso al descubrimiento de las ciencias que no se con-
sagran ni al placer, ni a las cosas necesarias. Como ejemplo da
el ya mencionado caso de las matematicas en Egipto, en donde
fueron descubiertas gracias al ocio de que disponia entre ellos
la casta sacerdotal;, pero es claro que en esta misma serie
Aristételes piensa en la fisica y en la metafisica, pues considera
tanto a la una como a las otras como ciencias o filosofias

59 Met., A, 1, 981b 13-25td udv odv npdtov elkdg OV dmotavody ebpdvta téyvny
nopd Tog Koo aioBnoelg Borvpdlecbon Hrd tdV dvBpdrov un wévov o 1O ypoL-
pov etval Tt @y ebpeBéviav GAL’ dg coedv kol Stopépovta TdY FAAmY - TAetdvay &’
£VPLOKOUEV@V TEYVAY Kol TV UEV TPOg ThvoyKalo TOV 88 Tpog droymymv ovedv, del
GOPOTEPOVE TOVG TO10VTOVG Ekeivav drohauPdvesBot St 1 ul mpog xpRicty eivor Tog
émiothuog adtdv. 30ev 181 TdvTeV TOV To100TOV KoteskeVOGUEVMY Ol uh Tpog Ndoviy
undt mpoC ThvoryKaio TRV EMGTNUAV ebpéBncay, kol TpdTov év ToVToIg Tolg TOMOLg 0D
npdTov €oydrocay - 810 mepl Alyvmtov ol poBnuotikol mpdtov téyval cuvéstnoov,
gkel yop dpeibn oxordlewv 10 1@V iepéov E0voc.

0 Met., A, 1, 981b 21.
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contemplativagémiotiipon fi grhiocopion Bempnrixai).tt Pode-

mos describir, pues, la funcién de la prudencia dentro del
alma como una obra anéloga a la que realiza la politica en la
noAg, Y el proceso por el cual se producen en el alma el ocio
y las condiciones éptimas para la contemplacién, como analo-
go al proceso mediante el cual se lleva a cabo el desarollo de
las artes y ciencias en el Estado. Tal como en la esfera de la
nwoéMg se abre paso al disfrute del ocio y a la preparacién de las
ciencias contemplativas, una vez que han sido descubiertas
las artes que se producen para satisfaccion de la necesidad y
del placer, asi también en el registro del alma humana sobre-
vienen el ocio y la contemplacién, luego que las virtudes éticas
—Ila templanza, la valentia, la justicia, la mansedumbre, la li-
beralidad y las demas virtudes del caracter— han sido cons-
tituidas.

Para cualquiera que conozca la filosofia practica de Aristo6-
teles, resultara plausible la precedencia cronoldgica de la pru-
dencia y de las virtudes éticas respecto de la sabiduria. Dicha
anterioridad se explica porque las costumbres, la parte irra-
cional del alma y el cuerpo se generan en el animal antes de
gue se generen la razén y el intelecto. Ahora bien, es una tesis
central de la doctrina ética de Aristételes el que tanto la razén
como el intelecto son para nosotros el fin de nuestra natura-
leza, y que en vista de ellos deben organizarse tanto la gene-

61 Met., A, 1, 1064b 1-65flov toivuv 81t tpic yévn 1@V Bewpntikdv émioTnudy
got1, puotkn, pobnuatich, Beokoyih. BéAtiotov pev odv 10 1@V Bempntikdv yévoe,
100t@v & ad1tdv N tedevtaio AexBeico - mepl 10 TyIdTATOV Yp doTL TOV Svimv, Beh-
tlov 88 kol yelpov exdot Aéyeton koo t0 oikelov émotntdv. Met., A, 1, 1026a 18-
23: Hote tpeic dv elev prhocooion Oewpnrikod, padnpotikh, o, Oeokoyikh (00 yop
&dnov 811 el mov 10 Belov brdpyet, év Tf ToldTN PhGEL DRdpyEL), Kol THY TIHIOTAINY
Sel mepi TO TILATOTOV YEVOG elvat. ol ey 0Oy BeopnTikol AV FALOV ETGTNUAV oipe-
TOTotor, oadTn 68 @V eopnTikdy.

80ev 118N mdvtev OV T0100TOV KotecKEVOGUEVOY ol U TpOC Ndoviv undE mpog
Tvoykaio TOV EmeTudV ebpéOncoy, kol TpdTOV £V To0TOIC TOlg TOHTOIG 0V TPRTOV
goxoracay- 810 mept Alyvrtov ol pobnuotikol tpdtov Téyvor cuvésTnooy, ékel Yop
Gpeln oxoldley 10 1@V iepéov EBvoc.
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racion como el cuidado de las costuml§fega desde el naci-
miento de las costumbres y del cuidado que ha de tenerse en
la formacion del caracter, debe consagrarse la educacion al
servicio del intelecto y del alma, y esto es obra de la pruden-
cia y de la politica:

Por eso, en primer lugar —dice Aristoteles—, es necesario que
el cuidado del cuerpo preceda al del alma, y <se dé> luego el del
apetito. Pero que el cuidado del apetito sea con vista al intelecto
y el del cuerpo con vista al alrff.

Un pasaje de Aspasio —el comentador més antiguo de Aris-
toteles (del siglo a. C.)— a laEN, pone de relieve el valor

gue el Estagirita confiere tanto a la sabiduria como a la vida
politica. La politica ciertamente no es superior @dgdo., debi-

do a que en cuanto a su generacion es anterior a ella; desde el
punto de vista de su dignidad, la sabiduria es anterior a la
politica. Baste pues la siguiente cita de Aspasio para confir-
mar mediante sus palabras nuestra tesis acerca de la superio-
ridad de la vida contemplativa sobre la vida politica, y del
papel fundamental que, no obstante, desempefia la ciencia po-
litica, como arte y ciencia necesaria para la consecucién de la
sabiduria:

811 ugv obv TueTépa: £otiv 1) co-  ASi pues, que la sabiduria posee
un rango mas honorable que la
politica, podria uno considerarlo
a partir de estas y tales cosas.
La ética, como se ha dicho pre-
elpnrat, Gvaykouotdn: fiuiv 8¢ yiamente, es la mas necesaria:
kol mpotwg tadtny émndedev  conviene incluso que nos ocu-

elo The moATikfig, €K ToVTOV Kol
TOV TOOVTOV OV TG KOTOVON-

cetev, N 8¢ MO, kobdmnep mpo-

62 pol., VII, 15, 1334b 15-176 8¢ Adyog quiv kot 6 vode tiig phoeng téhog, dHote
npOG T00TOVG THY Yéveosty kol Thy 1@y €0dv del napackevdlety uedény.

63 Pol., VII, 15, 1334b 25-2851 npdtov piv 100 shpatoc thy émuéhetay dvory-
kodov elvat mpotépav N Ty THe wuxfc, énetta thy tig opéEenc, Evexa LévTol Tod vod
mv tfig 0pé€ewg, v 8¢ 100 cwpotog Thg Yuxhe.
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TPooNKeL kol AOY® Kol E£pyw,
Womep kol Tokpdtng n&iov, ovk
dtdlov ™y nepl 1o Belo yvd-
OV KOl TOV QUGEL GUVIEWVOVIMV
TOPLELG TNV EMIGTAUNY OC TEPLT-
™My, GAL" Gvaykoioy MYoOUEVOG
mv 100 H§0ovc émuélelay. kol ot
[MvuBaydpetor 8¢ Tpdrov Enaidevov
T0V¢ Guyyvopévoug kol HBect kol
Adyolc. gaivetar 8¢ O ‘Apioto-
TEANG mepl TAEIGTOV TOOTNY TNV
Sidaokariov motelcBor: Aéyer
8¢ adTyv elvar mept 10 GvOpo-

Tivov.
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pemos en primer lugar de ella
tanto de palabra como de obra,
tal como Socrates juzgaba, no
porgue uno desprecie el cono-
cimiento de las cosas divinas, ni
porque descuide la ciencia de las
cosas que conciernen a la na-
turaleza, cual si fuese superflua,
sino por considerar necesario el
cuidado del caracter. También
los pitag6ricos educaban en pri-
mer lugar a sus discipulos tanto
en caracter como en palabra.
Y Aristoteles parece estimar en

grado sumo esta doctrina, que se
refiere, <como> dice, a lo hu-

mano®
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