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8. Zusammenfassung

1. Zusammenfassung von Buch I and I 1~7. * 2. Nachtrag zum
Ergebnis von 111 7.

(1.) Wir haben jetzt die Tugenden im Allgemeinen erértert: Wir

haben ihre Gattung im Umriss bestimmt, nimlich dass sic eine

Mitte {mesotés) und eine Disposition (bexis) sind. Wir haben
dargelegt, wodurch sie entstehen und dass sie sich von sich selbst
her gerade in den Dingen betitigen, durch die sie entstehen.
Weiterhin, dass sie bei uns liegen und aus dem eigenen Wollen
hervorgehen (hekousios) und dass sie so sind, wie die richtige
Uberlegung (orthos logos) vorschreibt.

(2.) Die Handlungen und die Dispositionen gehen allerdings
nicht auf die gleiche Weise aus dem Wollen hervor;** die Hand-
lungen nimlich haben wir vom Anfang bis zum Ende in unserer
Kontrolle, wenn wir das Einzelne wissen, dic Dispositionen hin-
gegen nur am Anfang, wihrend das, was im Einzelnen hinzu-
kommt, nicht bekannt ist, wie bei den Krankheiten. Doch weil
es bei uns lag, so oder nicht so zu handeln, deswegen gehen die
Dispositionen aus dem eigenen Wollen hervor,

9.~12,
Tapferkeit

9. Der Handlungsbereich der Tapferkeit

1. Einleitung. ¢ 2. Mit welchen Ubeln die Tapferkeit nicht befasst ist., »
3. Der edle Tod als Gegenstand der Tapferkeit im primiren Sinn.

(x.) Nehmen wir jetzt die einzelnen Tugenden wieder auf und
sagen, was sie sind, welches ihr Gegenstandsbereich ist und wie
sie sich in ihm betitigen; dabei wird zugleich klar werden, wie
viele es sind.
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- {2.) Zuerst wollen wir {iber die Tapferkeit (andreia) reden.
Dass sie eine Mitte (mesotés) in Bezug auf Furcht (phobos) und
Mut (tharré) ist, ist bereits deutlich geworden.”” Was wir fiirch-
ten, ist offensichtlich das Furcht Erregende (phoberon). Furcht
aber erregt, um es allgemein zu sagen, das, was ein Ubel (kakon)
ist. Daher definiert man die Furcht als Erwartung eines Ubels.
Nun fiirchten wir alle Ubel, wie zum Beispiel schlechten Ruf,
Armut, Krankheit, Mangel an Freundschaft, Tod. Der Tapfere
aber hat nach iiblicher Auffassung nicht mit allen diesen zu tun.
Es gibt ja Dinge, die wir in der Tat fisrchten sollen und die zu
fiirchten angemessen (kalon), nicht zu Hirchten aber unangemes-
sen (aischron) ist, wie etwa die Ehrlosigkeit. Wer diese fiirchtet,
ist ein anstindiger {epieikés) Mensch mit Schamgefiihl, wihrend
der, der sie nicht fiirchtet, schamlos ist. Letzterer wird von man-
chen Menschen in einem iibertragenen Sinn als «tapfer» bezeich-
net. Er hat ja cine gewisse Ahnlichkeit mit dem Tapferen; denn
auch der Tapfere ist jemand, der furchtlos ist. Anch Armut und
Krankheit darf man wohl nicht fiirchten und allgemein nichts
von dem, was nicht aus Schlechtigkeit (kakia) kommt und nicht
durch einen selbst hervorgerufen wird. Doch auch wer angesichts
dieser Dinge furchtlos ist, ist nicht tapfer, und wir nennen auch
ihn nur tapfer der Ahnlichkeit nach. Denn einige, die in den Ge-
fahren des Krieges feige sind, sind freigebig, verhalten sich also
unerschrocken bei Vermdgensverlusten. Daher ist auch nicht fei-
ge, wer titliche Angriffe auf seine Frau und Kinder fiirchtet oder
Neid oder Derartiges. Es ist auch nicht tapfer, wer Mut 7exgt,
wenn er Priigel bekommen soll.

(3.) Mit welcher Art von Furcht erregenden Dingen hat der
Tapfere dann zu tun? Gewiss doch mit den gréfiten? Niemand ist
schlieflich eher disponiert, angesichts des Schrecklichen standzu-
halten. Was am meisten Furcht erregt, ist aber der Tod. Denn er
ist ein Ende, und nach iiblicher Auffassung gibt es fiir den Toten
kein Gut oder Ubel mehr. Doch diirfte der Tapfere auch nicht mit
dem Tod unter jeder Art von Umstinden zu tun haben, zum Bei-
spiel nicht mit dem Tod auf See oder durch Krankheit. Unter wel-
chen Umstinden aber dann? Vielleicht unter denen, die am edels-
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ten (kalliston) sind? Von solcher Art ist der Tod im Krieg; denn
er tritt in der gréBten und edelsten Gefahr ein. Dem entsprechen
auch die Ehrungen, die in den Staaten und durch die Monarchen
verlichen werden. Im cigentlichen Sinn wird also tapfer 'genannt,
wer vor dem edlen Tod furchtlos ist, und in allen Situationen, in
denen unmittelbar der Tod droht; derart sind insbesondere die
Situationen im Krieg. Natiirlich ist der Tapfere auch furchtlos
auf See und in Krankheiten, jedoch nicht so wie die Seeleute.
Denn die Tapferen haben die Hoffnung auf Rettung aufgegeben
und verabscheuen diese Art von Tod, wihrend die Seeleute auf-
grund ihrer Erfahrung optimistisch sind. AuRerdem zeigt sich die
Tapferkeit in Situationen, wo mutige Abwehr méglich oder das
Sterben edel ist; bei den genannten Arten der Todesgefahr aber ist
keines von beidem der Fall.

10. Die Disposition des Tapferen .

1. Charakterisierung des Tapferen. (a) Das Furcht Erregende fiir ver-

schiedene Personen. (b) Die Motive des Tapferen. « 2. Die zugehs-
rigen Laster.

(1.a) Was Furcht erregt, ist nicht fiir jeden Menschen dasselbe.
Von manchen Furcht erregenden Dingen sagt man allerdings,
dass sie das menschliche Vermdgen iibersteigen; diese Dinge sind
Furcht erregend fiir jeden, zumindest fiir jeden, der bei Verstand
ist. Was aber Furcht erregend nach menschlichem Ma€ ist, unter-
sc.heidet sich in GréfSe und Grad, und dasselbe gilt fiir die Dinge,
die Mut erzeugen. Der Tapfere ist so unerschrocken, wie man
das als Mensch sein kann. Er wird also derartige Dinge auch
fiirchten, wird ihnen aber standhalten, wie man soll (hos dei)
und wie die richtige Uberlegung (logos) sagt, und zwar um des
Werthaften (kalon) willen; denn dieses ist das Ziel der Tugend.
Man kann diese Dinge mehr oder weniger firchten, und ferner
kann man Dinge, die nicht Furcht erregend sind, so fiirchten, als
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wiren sie es. Die moglichen Fehler entstehen dadurch, dass man
teils fiirchtet, was man nicht soll, teils wie man nicht soll, teils
wiederum wann man nicht soll usw. Ebenso verhilt es sich bei
den Dingen, die Mut erzeugen.

(b) Wer also den Dingen standhalt und die Dinge fiirchtet, die
man soll und weswegen man soll, ferner wie und wann man soll,
und wer ebenso bei den richtigen Dingen Mut empfindet, der ist
tapfer. Denn der Tapfere fithlt und handelt, wie es der Situation
angemessen (axios) ist und wie die Uberlegung vorschreibt. Ziel
jeder Betitigung (energeia) ist nimlich, was im Sinn der entspre-
chenden Disposition (bexis) ist. Das gilt daher auch fiir den Tap-
feren.”® Nun ist die Tapferkeit etwas Werthaftes. Daher ist auch
das Ziel werthaft, da jedes Ding durch sein Ziel bestimmt ist. Um
des Werthaften willen also hilt der Tapfere stand und tut, was im
Sinn der Tapferkeit ist.

(2.) Von denen, die iiber die Mitte hinausgehen, hat der tiber-
mifig Furchtlose keinen Namen; wir haben frither schon gesagt,*
dass viele Dispositionen namenlos sind. Er moge irgendwie wahn-
sinnig oder unempfindlich heiffen, wenn er gar nichts fiirchtet,
weder Erdbeben noch stiirmische See, wie man es von den Kelten
sagt. Wer dagegen iibermifiig Mut gegeniiber dem Furcht Erre-
genden zeigt, ist tollkiihn (thrasys). Der Tollkiihne gilt aber auch
als Prahler und als jemand, der die Tapferkeit nur vorspielt. Wie
der Tapfere angesichts der Furcht erregenden Dinge isz, so mochte
er zumindest scheinen, und so ahmt er jenen nach, wo immer er
kann. Daher sind denn auch die meisten dieser Menschen eine
Mischung aus Tollkiihnheit und Feigheit. Wihrend sie sich in Si-
tuationen, wo sie nachahmen, mutig zeigen, halten sie angesichts
des wirklich Furcht Erregenden nicht stand. Wer andererseits im
Ubermafl Furcht empfindet, ist feige (deilos). Er fiirchtet, was
man nicht fiirchten soll und wie man nicht soll usw. — alle diese
Qualifikationen kommen dem Feigen zu. Es fehlt ihm aber auch
an Mut. Doch mehr noch erkennt man ihn am Ubermafl der Un-
lust (lypé). Der Feige ist also ohne Hoffnung, da er alles fiirchtet.
Der Tapfere hat die entgegengesetzte Disposition; denn Mut zu
haben ist Kennzeichen des Hoffenden. Der Feige, der Tollkiihne
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und der Tapfere haben also mit denselben Dingen zu tun, sie ha-
ben aber dazu unterschiedliche Dispositionen. Denn die beiden
Ersten zeigen Ubermaf und Mangel, wihrend der Dritte in der
mittleren und richtigen Verfassung ist. Die Tollkiihnen sind vor
Eintritt der Gefahr voreilig und entschlossen, ziehen sich jedoch
in der Gefahr zuriick. Die Tapferen dagegen sind heftig in jhren
Taten, vorher jedoch ruhig. -

1. Zusammenfassende Bestimmung der Tapferkeit.
Fiinf Arten von Tapferkeit im uneigentlichen Sinn

1. Zusammenfassung der Definition der Tapferkeit. o 2. Tapferkeit
im uneigentlichen Sinn: (a) Die Tapferkeit des Staatsbiirgers. (b)
Die Tapferkeit des Soldaten. (c) Die Tapferkeit im Sinn des Zorns.
(d) Tapferkeit im Sinn der Hoffnung. (e) Tapferkeit im Sinn der Un-
wissenheit.

ro (1.) Wie gesagt also ist die Tapferkeit die mittlere Disposition ge-

IS

geniiber dem, was in den genannten Situationen Mut und Furcht
erzeugt. Sie wihlt Dinge deswegen oder hilt sie deswegen aus,
weil so zu handeln werthaft (kalon) ist oder dies nicht zu tun
niedrig (aischron) wire. Zu  sterben aber, um Armut, Liebes-
kummer oder sonst etwas Unangenchmem zu entgehen, ist nicht
Kennzeichen des Tapferen, sondern vielmehr des Feigen. Denn
vor Mithsamem zu fliehen bedeutet Weichlichkeit. Ein solcher
Mensch ertrigt den Tod nicht deshalb, weil es werthaft ist, son-
dern weil er einem Ubel (kakon) entgehen will.

(2.) Die Tapferkeit ist also etwas von dieser Art. Man redet
jedoch von Tapferkeit noch in fiinf weiteren Weisen: (a) An ers-
ter Stelle kommt die Tapferkeit des Staatsbiirgers (politike), da
sie die grofSte Ahnlichkeit mit der eigentlichen Tugend aufweist.
Staatsbiirger nehmen, wie man meint, aufgrund der vom Gesetz
verfiigten Strafen oder Vorwiirfe Gefahren auf sich und um der

20 Ehrungen willen. Deswegen gelten diejenigen Menschen als die
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tapfersten, unter denen Feiglinge ehrlos sind und die Tapferen ge-
ehrt werden. Solche Menschen beschreibt Homer, beispielsweise
Diomedes und Hektor: «... wird Pulydamas mich als Erster mit
Schimpf beladen»?* und «Wird Hektor doch einst sagen, wenn
er unter den Troern redet: Der Tydeus-Sohn ist [gescheucht] von
mir [zu den Schiffen gekommen]>»3*. Diese Tapferkeit gleicht am
meisten der friither genannten®*, weil sie aus der Tugend entsteht,
namlich aus der Scham (4id6s) und dem Streben nach dem Wert-
haften (d.h. nach der Ehre) und dem Vermeiden von Unehre, die
etwas Niedriges ist. Man koénnte auch diejenigen, die gezwungen
von Vorgesetzten so handeln, in diese Klasse einordnen. Sie sind
allerdings schlechter, da sie nicht aus Scham, sondern aus Furcht
handeln und nicht das Niedrige (aischron), sondern das Unan-
genehme meiden. Denn ihre Vorgesetzten zwingen sie, wie Hek-
tor es tut: «Wen ich aber fern von der Schlacht bemerke ... fiir
den wird es kein Mittel geben, dass er entrinnt den Hunden».??
Dasselbe tun diejenigen, die den Leuten ihre Posten geben und
sie schlagen, wenn sie weichen, ebenso diejenigen, die ihre Leute
vor Griben oder Ahnlichem aufstellen; sie alle iiben Zwang aus.
Man soll aber tapfer sein nicht aufgrund von Zwang, sondern
weil es werthaft ist.

(b) Auch die Erfahrung (empeiria) in speziellen Bereichen gilt
als Tapferkeit — weswegen Sokrates meinte, die Tapferkeit sei ein
Wissen (epistemé). So beschaffen [erfahren] sind die einen in die-
sen, die anderen in jenen Dingen, in Kriegsangelegenheiten zum
Beispiel die Séldner. Denn es gibt bekanntlich im Krieg vieles, was
keine Gefahr enthilt, und die Soldner haben dariiber den besten
Uberblick. Daher erscheinen sie als tapfer, weil die anderen nicht
wissen, wie die Situationen wirklich beschaffen sind. AufSerdem
sind sie durch ihre Erfahrung am besten in der Lage, im Krieg et-
was zu bewirken, ohne selbst etwas zu erleiden, weil sie die Waf-
fen zu gebrauchen verstehen und weil sie solche Waffen besitzen,
wie sie am wirkungsvollsten fiir Angriff und Verteidigung sind.
Sie kimpfen daher wie bewaffnete Minner gegen unbewaffnete
oder wie Berufsathleten gegen Amateure. Denn auch in solchen
Wettkimpfen sind nicht die Tapfersten die besten Kampfer, son-
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dern diejenigen, die am stdrksten sind und deren Kérper in der
besten Verfassung ist. Die S6ldner werden aber feige, wenn die
Gefahr iibergrofd wird und sie an Zahl und Ausriistung unterlegen
sind. Sie sind die Ersten, die fliechen, wihrend die Biirgertruppen
bleiben und sterben, wie es in der Tat beim Tempel des Hermes
geschah.’* Denn fiir diese ist das Fliechen niedrig (aischros) und
der Tod einer solchen Rettung vorzuziehen. Die S6ldner hingegen
waren von Anfang an nur deswegen bereit, sich der Gefahr zu
stellen, weil sie sich fiir iiberlegen hielten. Wenn sie aber erkannt
haben [dass sie es nicht sind], flichen sie, da sie den Tod mehr als
das Niedrige fiirchten. Der tapfere Mensch hingegen ist nicht so
beschaffen.

(c) Die zornige Erregung (thymos)*’ bringt man ebenfalls in
Zusammenhang mit der Tapferkeit. Auch diejenigen namlich, die
sich aus Zorn wie die wilden Tiere auf jene stiirzen, von denen
sie verwundet worden sind, gelten als tapfer, da auch die Tapfe-
ren zornmiitig sind. Denn auf Gefahren loszugehen, darauf ist
am meisten der Zorn aus, weshalb auch Homer sagt: «warf ihm
Kraft in den Zorn»*, «erregte Kraft und Zorn»¥, «es schlug ihm
in die Nase der scharfe Drang»®, «sein Blut kochte»?. Alle die-
se Ausdriicke scheinen die Erregung und den Drang des Zorns
anzuzeigen. Die Tapferen nun handeln aufgrund des Werthaften
(kalon), und der Zorn unterstiitzt sie [nur] dabei. Die Tiere da-
gegen handeln aufgrund von Schmerz, etwa weil sie geschlagen
oder erschreckt werden, wihrend sie nicht hervorkommen, wo
sie Deckung im Wald haben. Sie sind also deshalb noch nicht tap-
fer, weil sie, durch Schmerz und Zorn getrieben, auf die Gefahr
losgehen, da sie ja nichts von den schrecklichen Dingen vorher-
sehen. Auf diese Art wiren selbst Esel tapfer, wenn sie Hunger
haben*; denn sie héren, selbst wenn man sie schligt, nicht auf
zu weiden. Auch die Ehebrecher tun aufgrund ihrer Begierde vie-
le tollkithne Dinge. Solche Lebewesen also sind nicht tapfer, die
durch Schmerz oder Zorn zur Gefahr getrieben werden. Diej enige
Tapferkeit, die auf Zorn beruht, scheint die natiirlichste Form der
Tapferkeit, und sie ist wirklich Tapferkeit, wenn man den Vorsatz
und das Weswegen (to hou beneka) hinzunimmt. Und Menschen
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empfinden offenkundig Schmerz, wenn sie zirnen, und Freude,
wenn sie Rache iiben. Doch Menschen, die aus diesen Griinden
kimpfen, sind zwar streitbar, aber nicht tapfer. Denn sie han-
deln nicht um des Werthaften willen und nicht, wie die richtige
Uberlegung vorschreibt, sondern aufgrund des Affekts. Sie haben
allerdings etwas, das der Tapferkeit verwandt ist.

(d) Auch die Optimisten (euelpis) sind sicher nicht tapfer. Sie
sind nimlich deswegen in Gefahren mutig (tharrein), weil sie vie-
le Menschen bei vielen Gelegenheiten besiegt haben. Sie dhneln
den Tapferen, weil beide mutig sind. Doch die Tapferen sind mu-
tig aus den zuvor genannten Griinden, wahrend die Optimisten
mutig sind, weil sie glauben, dass sie die Stirksten sind und ihnen
nichts geschehen kann. Wenn Menschen sich betrinken, machen
sie dasselbe, sie werden optimistisch. Doch immer, wenn d1e Din-
ge fiir sie nicht so ausgehen, wie sie hoffen, fliehen sie. Dagegen
war es Kennzeichen des Tapferen, dem, was fiir Menschen Furcht
erregend ist und erscheint, standzuhalten, weil das werthaft ist
und weil es niedrig ist, nicht so zu handeln. Daher gilt es auch
als Kennzeichen groflerer Tapferkeit, in plotzlichen Gefahren-
situationen furchtlos und unerschiittert (atarachos) zu sein als in
bekannten Gefahren. Denn jenes kommt mehr aus einer Disposi-
tion und weniger aus einer Vorbereitung. Im Fall des Vorherseh-
baren kann man aufgrund von Uberlegung und Vernunft einen
Vorsatz fassen, beim Plétzlichen aber reagiert man entsprechend
seiner Disposition.

() Als tapfer erscheinen auch diejenigen, die in Unwissenheit
(agnoon) handeln. Sie sind nicht weit entfernt von den Optimis-
ten, jedoch insofern schlechter, als sie nicht wie jene Selbstver-
trauen besitzen. Deshalb halten jene auch eine gewisse Zeit stand.
Diese dagegen, die im Irrtum waren, fliehen, sobald sie erkennen
oder [auch nur] vermuten, dass die Lage anders ist — wie es den
Argivern erging, als sie auf die Spartaner stieffen und sie fir Sy-
kionier hielten.** Wir haben also erliutert, von welcher Art die
Tapferen sind und von welcher Art die sind, die tapfer scheinen.
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T2. Bezug der Tapferkeit auf Lust und Unlust

1. Die Tapferkeit bezieht sich mehr auf Furcht Erregendes als auf
das, was Mut erzeugt. » 2. Die tapfere Handlung enthalt Unlust, aber
auch Lust.

(1.) Die Tapferkeit bezieht sich auf Mut und Furcht, jedoch nicht
auf beides in der gleichen Weise; sondern mehr auf Furcht Erre-
gendes. Denn wer in Furcht erregenden Situationen unerschiittert
und in Bezug auf sie so verfasst ist, wie man es sein soll, ist cher
tapfer als derjenige, der sich in Bezug auf Mut Erzeugendes (thar-
raleon) so verhilt. Man wird also, wie gesagt,** aufgrund des
Ertragens von Schmerzhaftem (lypéron) tapfer genannt. Daher
enthilt die Tapferkeit Schmerzhaftes und wird so mit Recht ge-
lobt. Denn es ist schwieriger, Schmerzhaftes auszuhalten, als sich
angenehmer Dinge zu enthalten.

(2.) Jedoch kénnte man meinen, dass das Ziel, welches der
Tapferkeit entspricht, etwas Erfreuliches (hédy) und nur durch
die Umstinde verdunkelt ist, wie es zum Beispiel bei den athleti-
schen Wettkiampfen geschieht. Denn fiir die Boxkimpfer ist das
Ziel - das, um dessentwillen sie kidmpfen, der Kranz und die Eh-
rungen ~ erfreulich, wihrend das Einstecken von Schligen, da sie
Menschen aus Fleisch sind, schmerzhaft und unerfreulich ist, und
tiberhaupt die ganze Anstrengung. Und weil die unangenehmen
Aspekte zahlreich sind, scheint das Ziel, welches klein ist, nichts
Erfreuliches zu haben. Wenn es sich nun im Fall der Tapferkeit
ebenso verhilt, dann werden der Tod und die Verletzungen fiir
den Tapferen schmerzlich und gegen sein Wollen (2k6n) sein. Er
wird sie aber aushalten, weil es werthaft (kalon) ist und weil es
niedrig (aischron) ist, es nicht zu tun. Und je mehr er die ganze
Tugend besitzt und je gliicklicher er ist, umso mehr wird ihn die
Aussicht auf den Tod schmerzen. Denn fiir einen solchen Men-
schen ist das Leben in héchstem Mafle lebenswert, und er wird
wissentlich der gréten Giiter beraubt; dies aber ist schmerzlich.
Doch ist er deswegen nicht weniger tapfer, vielleicht sogar noch
mehr, weil er das Werthafte im Krieg anstelle dieser anderen

‘a
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Giiter wihlt. Es gibt also nicht bei allen Tugenden ein lustvolles 15

Betitigen, aufSer insofern, als es das Ziel beriihrt.* .Es 1st aber
durchaus moglich, dass nicht Menschen dieser Art die starksten
Soldaten sind, sondern solche, die zwar weniger tapfer sind, aber
kein anderes Gut besitzen. Denn diese sind bereit, sich Gefahren
zu stellen, und geben ihr Leben fiir kleinen Gewinn weg.

So viel zur Tapferkeit. Es ist nicht schwierig, aus dem Gesag- 20

ten im Umriss zu entnehmen, was sie ist.

13.-15.
MiRigkeit

13. Bestimmung der MifSigkeit

1. Einleitung. ¢ 2. Gegenstandsbereich der Mafigkeit. (a}) Nur Kér-
perliches. (b) Nicht alles Korperliche. (¢} Lust bei Geschmack und
Beriihrung. (d) Insbesondere bei Beriihrung. * 3. Die Verfassung d?s
Mifigen. (a) Gemeinsame und eigentiimliche Begierden. (b) Unmai-
Rigkeit als Laster des Ubermafes.

{(1.) Nach der Tapferkeit wollen wir tiber die Méﬁigkeit"“ (so-
phrosyné) reden. Denn diese beiden gelten als dI.C Tu.gerllden c.ier
vernunftlosen (alogos) Seelenteile. Dass die MifSigkeit eine mitt-
lere Disposition ist, die es mit Lust (hédoné) zu t.un l.lat, ha.ben
witr schon gesagt*s (auf Unlust (lypé) bezicht sie smb ja weniger
und nicht auf dieselbe Weise); im gleichen Bereich zeigt sich agch
die UnmifRigkeit (akolasia). Um welche Arten der Lust es sich
dabei handelt, wollen wir nun bestimmen. ' ) '
(2.a) Es sei also deutlich unterschieden zwischen kuorperh~
chen und seelischen Arten der Lust; zu den letzteren gehort zum
Beispiel die Liebe zur Ehre oder die Liebe zum Lerr_wn. Denn
jeder Mensch, der eines von diesen beiden Dingen hebt, fregt
sich an dem, wovon er ein Liebhaber ist, wobei aber mc.ht sein
Korper affiziert wird, sondern vielmehr das Denken (dianoia).
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Menschen, die mit solchen Arten der Lust befasst sind, nennt
man weder mafiig (sophron) noch unmaBig (akolastos), ebenso
wenig diejenigen, welche die iibrigen Arten nicht-kérperlicher
Lust genieffen. Menschen, die Geschichten lieben, gern erzihlen
und ihre Tage mit beliebigen Dingen verbringen, nennt man ge-
schwitzig, aber nicht unmigfig, und man nennt auch diejenigen
nicht unmigig, die wegen des Geldes oder der Freunde Schmerz
empfinden.*

(b) Die MiRigkeit bezieht sich vielmehr auf die korperlichen ‘

Lustempfindungen, jedoch auch hier nicht auf alle. Diejenigen,
die sich an den Gegenstinden des Sehens wie Farbe, Gestalt und
Zeichnung freven, nennen wir weder besonnen noch unmifig,
Gleichwohl sollte man meinen, dass man sich auch hier so freuen
kann, wie man soll (h5s dei), oder tbermiflig oder mangethaft.
Ebenso verhilt es sich im Bereich des Hérens: Die sich iibertrie-
ben an Gesang oder Schauspiel freuen, nennt keiner unmifig,
Man wird auch nicht diejenigen, die sich daran auf die richtige
Weise freuen, miflig nennen. Ebenso wenig wenden wir diese
Bezeichnungen auf Menschen an, die Lust an Geriichen haben,
es sei denn in beildufiger (kata symbebekos) Weise. Man nennt
nicht diejenigen unmigig, die sich am Geruch von Apfeln, Rosen
oder Weihrauch freuen, sondern eher die, die sich am Geruch
von Parfiim oder von Speisen freuen. Denn an solchen Dingen
freuen sich die UnmifRigen, weil sie sie an die Gegenstinde ihrer
Begierde erinnern. Man kann auch bei anderen Menschen sehen,
dass sie sich, wenn sie Hunger haben, an den Geriichen der Spei-
sen freuen. Sich an solchen Dingen zu freuen ist Kennzeichen des
unmifiigen Menschen, denn fiir ihn sind dies die Gegenstinde
seiner Begierde. Auch bei den anderen Tieren gibt es keine Lust,
die mit diesen Sinnen verbunden ist, es sei denn nebenher. Denn
fir die Hunde ist nicht der Geruch der Hasen lustvoll, sondern
deren Verzehr, der Geruch aber bewirkt, dass sie sie bemerken.
Ebenso ist fiir den Léwen nicht das Gebriill des Ochsen lustvoll,
sondern sein Verzehr. Dass der Ochse in der Nihe ist, bemerkt
er am Gebriill, und so scheint dies der Gegenstand seiner Lust zu
sein. Ebenso empfindet er nicht Lust, weil er «einen gehérnten
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Hirsch oder eine wilde Ziege»*7 sieht, sondern weil er eine Mahl-
zeit erwartet.

(c) MiRigkeit (sophrosyné) und Unmifligkeit (akolasia) be-
ziehen sich auf diejenigen Lustempfindungen, an denen auch die
anderen Tiere teilhaben, weshalb diese Empfindungen sklavisch
und animalisch erscheinen. Es handelt sich dabei um Tasten und
Schmecken. Doch scheinen die unmifligen Menschen auch vom
Schmecken wenig oder gar keinen Gebrauch zu machen. Denn
Aufgabe des Schmeckens ist das Beurteilen von Geschmacksun-
terschieden, wie es die Weintester machen und die, die Speisen
zubereiten. Die Unmifligen freuen sich jedoch nicht daran, son-
dern am Genuss, der iiberall durch Tasten zustande kommt, beim
Essen und Trinken ebenso wie bei der sexuellen Lust. Darum hat
ein gewisser Gourmet gebetet, seine Kehle moge linger werden
als die eines Kranichs, weil er meinte, dass die Lust in der Beriih-
rung liege.

(d) Mit der UnmifSigkeit ist also derjenige unserer Sinne (ais-
thesis) verbunden, der allen Tieren gemeinsam ist; und die Unma-
Rigkeit diirfte mit Recht besonders tadelnswert sein, weil sie uns
nicht als Menschen zukommt, sondern insofern wir Tiere sind.
Sich an solchen Dingen zu freuen und sie uber alles zu lieben ist
daher animalisch. Diejenige Lust an Berithrungen, die am meis-
ten eines freien Menschen wiirdig ist, ist hiervon ausgenommen,
zum Beispiel die Lust, die durch Massage und Erwirmung in den
Sportstitten entsteht. Denn die Berithrung des UnméfSigen be-
trifft nicht den ganzen Kérper, sondern nur bestimmte Teile.

(3.a) Von den Begierden (epithymia) gelten die einen als allen
Menschen gemeinsam (koinos) und natiirlich, die anderen als den
Individuen eigen (idios) und hinzugekommen (epithetos). So ist
die Begierde nach Nahrung natiirlich (physikos), da jeder, wenn
ihm daran fehlt, feste oder fliissige Nahrung begehrt, manchmal
auch beides. Und nach dem «Lager», wie Homer sagt;*® hat je-
der Begierde, solange er jung ist und in seiner vollen Kraft steht.
Doch nicht jeder begehrt diese oder jene bestimmte Art von Nah-
rung oder Sex und auch nicht jeder dasselbe; daher scheint diese
Art von Begierde eine uns eigene zu sein. Dennoch hat sie etwas
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Natiirliches. Denn fiir den einen ist dies, fiir den anderen etwas
15 and.eres angenehm, und einige Dinge sind fiir alle angenehmer
als irgendwelche beliebigen Dinge. Bei den natiirlichen Begierden
nun gehen wenige fehl, und nur in eine Richtung, in die des Uber-
mafes. Denn zu essen oder zu trinken, was sich gerade bietet, big
man iibervoll jst, bedeutet, dass man hinsichtlich der Quan;itéit
}lber das NaturgemiRe hinausgeht; denn die natiirliche Be ierd
ist [nur] die Auffiillung des Mangels. Daher nennt man einei solf-:
.chen Menschen einen «mit gierigem Magen», da die Begierden
20 ihn iiber das Angemessene hinaus anfiillen. So \’zverden diejeni
die ganzlich sklavisch sind. emeen
. (b) "\Wa? diejenigen Arten der Lust angeht, die den Individuen
eigentiimlich sind, gehen viele fehl, und auf viele Weisen Denn
wenn man Leute Liebhaber solcher Arten der Lust nenn.t weil
sie sm}_l entweder an den falschen Dingen freuen oder mel’lr als
die meisten Menschen oder auf die falsche Weise, dann gehen die
Unma'ﬁlgen in allen diesen Hinsichten iiber das richtige Maf3 hin-
25 aus. Sie freuen sich an manchen Dingen, an denen man sich nicht
freuen soll, da sie hassenswert sind, und wenn es sich um Dinge
h?ndelt, an denen man sich fregen soll, dann freuen sie sich agn
diesen mehr, gl_s man soll und als die meisten Menschen es tun
Dass also das Ubermaf in Bezug auf die Lust in der Unmigj keit.
besteht und tadelnswert ist, ist klar. Hinsichtlich des Unangeieh—
men aber wird man nicht wie bei der Tapferkeit dafiir maRi
30 genannt, dass man es aushilt, und dafiir unmifig, dass man diefs;
nicht tut. Der Unmifige heifit vielmehr 50, weil e; mehr, als man
sqll, darunter leidet, wenn er Angenehmes nicht bekomr;m selbst
seine Unlust ist durch Lust verursacht. Und der MiRige he’iEt $O
b

Well er nicht darunter leidet, wenn das Angenehme fehlt oder er
sich seiner enthilt.

T
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14. Fortsetzung

3. (b} Fortsetzung. (c) Die Disposition des Mangels. (d) Die Mafig-
keit als mittlere Disposition.

Der UnmaifRige begehrt also alle angenehmen Dinge oder die, die 11192
am angenchmsten sind, und er wird von der Begierde angetrie-

ben, diese Dinge auf Kosten von allem anderen zu wihlen. Daher

leidet er sowohl dann, wenn er sie nicht bekommt, als auch dann,

wenn er sie begehrt (denn die Begierde ist mit Unlust verbunden).

Es erscheint allerdings seltsam, dass man wegen der Lust Unlust

leidet.

(c) Menschen, die in Bezug auf das Angenehme einen Man- 5
gel aufweisen, das heifit sich weniger daran freuen, als man soll,
findet man kaum; eine derartige Unempfindlichkeit ist nicht
menschlich. Denn selbst die iibrigen Tiere machen Unterschiede
zwischen Nahrungsmitteln und finden die einen angenehm, die
anderen nicht. Wenn dagegen fiir jemanden nichts angenehm ist
und sich fiir ihn nichts voneinander unterscheidet, dann ist er
weit davon entfernt, ein Mensch zu sein; der so Beschaffene hat 10
keinen Namen erhalten, da er kaum vorkommt.

(d) Der Mifige hat diesen Dingen gegeniiber eine mittlere
Disposition. Er empfindet nimlich einerseits Lust nicht an den
Dingen, an denen der Unmifige dies am meisten tut — diese sto-
fen ihn vielmehr ab —, noch empfindet er im Allgemeinen Lust
an Dingen, an denen man dies nicht soll, noch ist seine Lust an
solchen Dingen heftig. Andererseits leidet er nicht unter ihrer
Abwesenheit, und er begehrt sie auch nicht, bzw. wenn er sie be-
gehrt, dann auf miflige Weise und nicht mehr, als man soll, auch 15
nicht, wann man nicht soll usw. Nach solchen Dingen aber, die
angenehm sind und zugleich zur Gesundheit oder zur guten Kon-
dition beitragen, wird er auf mifige Weise streben und wie man
soll, und ebenso nach den anderen angenehmen Dingen, wenn sie
nicht Hindernisse. fiir Gesundheit und gute Kondition sind oder
vom Angemessenen (kalon) abweichen oder seine Mittel iiber-

steigen. Denn wer diese Bedingungen nicht beachtet, liebt solche
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20 angenehmen Dinge mehr, als sie wert sind. Der miflige Mensch

25

30
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ziber ist nicht so verfasst, sondern er liebt sie so, wie die richtige
Uberlegung (orthos logos) vorschreibt.

15. Vergleich der Unmifigkeit mit
anderen Dispositionen

1. Vergleich der Unmifigkeit mit der Feigheit. » 2., Vergleich der Un-
mifigkeit mit dem Fehlverhalten von Kindern.

(1.) Die Unmigigkeit scheint mehr einer auf Wollen beruhenden
Disposition (hekousios) zu gleichen als die Feigheit (deilia). Denn
Erstere kommt durch die Lust zustande, Letztere durch die Un-
lust; und Erstere erstrebt man, die andere meidet man. Die Unlust
bringt die Natur dessen, der sie hat, durcheinandér und zerstort
sie, wihrend die Lust nichts dergleichen tut. Die Unmiiligkeit
geht daher eher aus dem Wollen hervor (hekousios). Deswegen
ist sie auch tadelnswerter. AuRerdem ist es ja leichter, sich an die
Gegenstidnde der Lust zu gewdhnen, da es ja viele Gelegenheiten
im Leben gibt, Lust zu empfinden, und der Prozess der Gewh-
nung ohne Gefahr ist, wihrend es sich bei Furcht erregenden
Dingen umgekehrt verhilt. Man méchte aber meinen, dass die
Disposition der Feigheit in anderer Weise auf dem Wollen beruht
als die einzelnen feigen Betitigungen. Denn die Feigheit selbst
enthdlt keine Unlust, wihrend die einzelnen Handlungen und Af-
fekte durch Unlust die Person durcheinander bringen, sodass sie
die Waffen hinwirft und weitere Arten von unschicklichem Ver-
halten zeigt; daher hilt man diese Handlungen auch fiir erzwun-
gen. Fiir den Unmifigen andererseits sind die Einzelhandlungen
gewollt, da er sie begehrt und erstrebt, die ganze Disposition aber
weniger; denn keiner begehrt, unmifig zu sein.
(2.) Den Ausdruck «Unmifigkeit» (akolasia) wenden wir
auch auf Fehler im Verhalten von Kindern an;*® denn diese Fehler
haben eine gewisse Ahnlichkeit [mit den bisher beschriebenen].
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Welches Verhalten wonach benannt ist, ist fiir unsere jetzige Dis-
kussion ohne Bedeutung, doch das Spatere ist offensichtlich nach
dem Fritheren benannt. Die Ubertragung der Bedeutung scheint
durchaus nicht unangemessen. Denn gemafSigt werden muss das,
was nach Niedrigem (aischros) strebt und stark wichst. Von sol-
cher Art sind aber insbesondere die Begierde und das Kind. Auch
die Kinder leben ja nach der Begierde, und das Streben nach dem
Angenchmen ist bei ihnen am stirksten. Wenn es [das Streben]
nun nicht gut gehorcht und sich nicht der leitenden Instanz un-
terordnet, dann wird es immer weiter wachsen; denn in einem
Wesen ohne Verstand ist das Streben nach dem Angenehmen un-
ersittlich und wahllos. Die Tatigkeit der Begierde vermehrt noch
die angeborene Tendenz, und wenn die Begierden groff und heftig
sind, dann vertreiben sie auch die Uberlegung (logismos). Da-
her sollten sie mifSig und von geringer Zahl sein und diirfen der
Vernunft (logos) in keiner Hinsicht entgegenstehen — dies ist die
Disposition, die wir «gehorsam» und «gemifigt [geziichtigt]»
nennen. Wie das Kind nach der Anordnung des Erziehers leben
muss, so der begehrende Teil (epithymetikon) nach den Anord-
nungen der Vernunft. Daher muss beim Mifigen der begehren-
de Teil mit der Vernunft iibereinstimmen. Denn fiir beidesist cl‘er
Zielpunkt (skopos) das Angemessene, und der Mifige begehrt
die Dinge, die man begehren soll, und wie und wann man es soll;
gerade so ordnet es auch die Vernunft an. So viel also iiber die
Maifigkeit.

I0
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VIERTES BUCH

FORTSETZUNG DER BEHANDLUNG DER EINZELTUGENDEN

1.-6.
Die Tugenden im Umgang mit duferen Giitern

1.-3.
Freigebigkeit

1. Der Gegenstandsbereich der Freigebigkeit

1. Die Freigebigkeit bezieht sich auf den Umgang mit dem Vermo-
gen. © 2. Sie hat mehr mit dem Geben als mit dem Nehmen zu tun.

(x.) Danach wollen wir iiber die Freigebigkeit (eleutheriotés) re-
den. Sie gilt als die mittlere Disposition (mesotés) im Hinblick auf
das Vermogen (chréma). Denn der freigebige (eleutherios) Mensch
wird nicht in Kriegssituationen gelobt, auch nicht in denjenigen
Situationen, in denen man den Mifligen lobt, auch nicht im Zu-
sammenhang mit Gerichtsentscheidungen, sondern im Hinblick
auf das Geben und Nehmen von Vermogen (chrémata), vor al-
lem aber beim Geben. Vermogen nennen wir alles, dessen Wert
durch Geld (romisma) gemessen wird. Es haben aber auch Ver-
schwendung (asétia) und Geiz (aneleutheria) mit dem Vermogen
zu tun, Erstere als Ubermaf, Letzterer als Mangel. Wir schreiben
Geiz immer denjenigen zu, die sich mehr, als man soll, um ihr
Vermogen bemithen. Den Ausdruck «Verschwendung» dagegen
verwendet man manchmal in einem komplexen Sinn: Wir nen-
nen nimlich Verschwender (asotos) die Unbeherrschten (akrates)
und diejenigen, die Aufwendungen fiir ihre UnmifSigkeit (akola-
sia) machen, Sie gelten daher auch als besonders schlecht, da sie
mehrere Laster zugleich haben. Der Ausdruck wird daher auf sie
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;1:;11: ‘;:;Sz;lg;r;liicie)n.&nn angewendf:t; dc?nn. eigentlich bezejch.- 2. Die Disposition des Freigebigen H“
vender> !emanden, der eine einzige schlechte Ej en-
1120a schaft hat, nimlich die, dass er seinen Besitz (ousia) ruiniert gE'
Vers.chwender ist jemand, der durch sich selbst zugrunde : hm
;ls 'eme Art Selbstvernichtung gilt aber auch die Ruinierungg edets’
‘ diC:I\t[ZiZ’C s:v ;ajui:)en Ja davon abhingt. So also verstehen wir
; (2.) Dinge, die einen Gebrauch (chreia) haben, kénnen gut od
5 schlecht gebraucht werden. Nun gehort der Reichtum (plout o
zu df.:n Dingen, die zum Gebrauch da sind. Den besten Gebrau(:;z
von jedem Ding macht aber derjenige, der die darauf bezogene

1. Wie der Freigebige gibt. » 2. Wie der Freigebige nimmt. ¢ 3. Diver-
se Kennzeichen des Freigebigen. (a) Relativitit zum Vermogen. (b) U
Mit geerbtem Vermogen ist man freigebiger. (c) Schwierigkeit, trotz ‘
Neigung zum Weggeben das Vermogen zu bewahren. (d) Gefahr des H\MH”
Ubergangs zur Verschwendung. » 4. Bezug der Freigebigkeit auf Lust H |
und Unlust. ) HH

(1.) Die Betitigungen der Tugend sind werthaft (kalos) und wer- M ”
den um des Werthaften willen getan.” Auch der Freigebige wird U

‘ g;lf;:}?e r(:,”‘:]l:r) Cl;iit;léu::ddg: .}:etlcgtun.l also wird am bésten ge- 3 also um des Wert.haften willen geben und auf richtige Weise: 25 U‘\‘”HH
I‘ sichts dies v dor Frol gebi i Dm zG, b1€ smllll auf das Yermdgen be- 5 s wemer sol.l, wie vu.el man soll und wann, und so fiir alle andeFen [}Ui HH‘/\
| im Ausgeben wad Sci 15(; . erb ebrauc d?s Vermogens scheint . Aspekte, die zum richtigen Geben gehoren. Und das Geben wird J‘WW
| und Autronmpne 5 enken Bzu' estehen.,. wihrend .das Nehmen = ihm Freude machen oder zumindest nicht Leid tun; denn tugend- H“MH
| o o FreigEbigene de;fnzelrllm esgzen gehort. Daher ist es eher Sa- ¢ hafte Handlungen werden mit Freude oder ohne Bedauern, auf ”H‘HHH;
‘ nehmon, o m;n e rju ge En, gener.l man geben soll, als zy +  keinen Fall jedoch mit Bedauern getan. Derjenige aber, der denen HUUHU‘H\
man nicht nehmen ol Denin soll, oh er nicht zu nehmen, woher gibt, denen man nicht soll, oder nicht um des Werthaften Wﬂlf?n ”‘NU‘HH\

21t o sty als. o Ses iste f;cr Sache der Tugencli, Gutes gibt,. sondern aus einem anderen Grund, WiFd nicht als freigeb}g ” H\\‘HH\

cher Worthofie, Z;l o aela 7y empfangen (e.u pa.zschem'), und bctzelchnet, sondern mit einem anderen Pridikat belegt. Freigebig ’

nicht 21 tun, Klaermeine <o ﬁ'rattzn), als Niedriges (aischra) wird auch der nicht genannt, der mit Unlust gibt; denn er wiirde 30 \‘ HWHH‘

werthafte Handole 1o Gebenr leﬁ: az Tun des Guteg und das dgs Vermogen der Werthaften Handlung vorziehen, und das ist - W

o5 man auf gute Weiss emopes . , v&(;a .1‘6111’1 im Nf:hmen liegt, dass nicht das Merkmal eines f.reigeblgen Menschen. ‘ | HHH\U

Dank gilt dem Gebend; nig; hltH; mcd ts Nledrlges tut. Auch der (2.) Der freigebige wird auc.h n}cht nehmen, wo er n.icht '

o gilt das Lab k. dem’Geb dem,Eer. nicht nlmmt, unc? eben- soll. Denn ein solches Nehmen 1Sj[ nicht das Kennzeichen eines H\HH“

nehmen, als 70 gebers o men en. | 1 ist au'ch leichter, nicht zu Mensch.en, der .dern. Vermégep keine groBe Bedeutung beimisst. ‘mﬂ‘ w

dos Gt ru e ais o an verzichtet lelchter'darfiuf, frem- Au_ch erd er nicht jemand sein, der leicht um etwas bittet; denn MH\HH}

% die Gebondon génanm < gene Wegzugeben.. .Fre.lgeblg .Wer'den es ist nicht Sache dessen, der Wohl.taten erweist, diese leicht zu I

20 nehmen, nicht fitr thre Fre.i e?)?el%efl W(;r(;i)en diejenigen, dl? n}cht empfapgen. Wo man c.{arf, dort wird er nehmen, zum Belspiel HMH"!
Gerechtigeit, wihmed - agn d,;; 'elt. gelo dt., sondern ehlc.er fiir ihre von seinen eigenen Besnztiimer.n, wobei er das. Nehmen nicht als 1120b ‘ ‘MH

nicht Job Sc’h el e ¢ e]etnlgerlll, dle nehrpen, uberh.aupt werthaft, sondern als notwenfhg betrach'ten Wl.rd, damit er etwas “ “ H“

Tugend gelicht werdon. 1o Fre.un l::r a ; enen, dlelwegen 1.hrer hat, was er geben kann.. Er wird auch seinen eigenen Besitz nicht W\UH\

Denn sic sind nifit » die Freigebigen ast am meisten geliebt. vernachlissigen, da er ja anderen Menschen damit helfen will. | \Hm

utzlich, und ihre Niitzlichkeit liegt im Geben. Ferner wird er nicht jedem Beliebigen geben; denn sonst hat er H

nichts, was er denjenigen geben kann, denen man geben soll, und HHH

wann man es soll und wo das Geben werthaft ist. }H

:
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(3.) Es ist auch entschieden ein Kennzeichen des Freigebigen,

beim Geben zu iibertreiben, sodass er fiir sich selbst den geringe-
ren Teil zuriickbehalt; denn fiir den Freigebigen ist es charakteris-
tisch, nicht auf sich selbst zu schauen. (a) Der Ausdruck «Freige-
bigkeit» wird relativ zum Vermdgen einer Person zugeschrieben.
Denn die Freigebigkeit liegt nicht in der Menge der Gaben, son-
dern in der Disposition des Gebenden, diese aber ist* relativ zum
Vermégen. Es ist also ohne weiteres moglich, dass derjenige, der
weniger gibt, freigebiger ist, wenn er weniger zu geben hat. (b)
Man hilt diejenigen fiir freigebiger, die ihr Vermégen nicht erwor-
ben, sondern geerbt haben; denn sie haben zum einen nicht die
Erfahrung des Mangels, und zweitens liebt jeder das mehr, was er
selbst hervorgebracht hat, wie die Eltern und die Dichter. (c) Es
ist fiir den Freigebigen nicht leicht, reich zu sein, insofern er we-
der zum Nehmen noch zum Bewahren neigt, sondern zum Weg-
geben, da er das Vermogen nicht um seiner selbst willen schitzt,
sondern zum Zweck des Gebens. Daher klagt man auch das
Schicksal an, dass die, die es am meisten wert sind, am wenigsten
reich sind. Das ist jedoch durchaus verstindlich. Man kann nicht
Vermégen — oder irgendetwas anderes — besitzen, wenn man sich
nicht darum bemiiht, es zu besitzen. (d) Doch wird der Freigebige
nicht denen geben, denen man nicht geben soll, auch nicht, wann
man nicht soll usw. Denn dann wird er nicht mehr im Sinn der
Freigebigkeit handeln, und wenn er das Geld darauf verwendet,
wird er nichts mehr fiir die Fille haben, fiir die man es ausgeben
soll. Denn wie gesagt ist freigebig der, der Aufwendungen ent-
sprechend seinem Vermégen und fiir die richtigen Dinge macht;
wer aber iibertreibt, ist verschwenderisch. Deswegen nennen wir
die Tyrannen nicht verschwenderisch; denn es diirfte nicht leicht
fiir sie sein, bei den Gaben und Aufwendungen die Gréfe ihres
Besitzes zu iiberschreiten.

(4.) Da also die Freigebigkeit eine mittlere Disposition beim
Geben und Nehmen von Besitztiimern ist, wird der Freigebige
geben und Aufwendungen machen, wofiir man soll und wie viel
man soll, in kleinen Dingen ebenso wie in groflen, und er wird
es mit Freude tun; und ebenso wird er nehmen, woher man soll
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und wie viel man soll. Da ndmlich die Tugend eine Mitte in Bezug
auf beides ist, wird er beides tun, wie man soll. Denn dem ange-
messenen Geben entspricht ein ebensolches Nehmen, wihrend
ein anders geartetes das Gegenteil davon ist. Diejenigen Arten
des Gebens und Nehmens, die einander entsprechen, finden sich
also gleichzeitig in demselben Menschen, die gegenteiligen Arten
selbstverstindlich nicht. Wenn der Freigebige zufillig einmal ab-
weichend vom Gesollten (deon) und Werthaften Aufwendungen
macht, wird er es bedauern, jedoch auf malige Art und wie man
soll. Denn es gehort zu den Merkmalen der Tugend, dass man
Freude und Bedauern iiber das empfindet, wortiber man soll und
wie man soll. Der Freigebige ist auch jemand, mit dem man in
Vermégensangelegenheiten gut umgehen kann. Er ldsst sich nam-
lich ein Unrecht gefallen, da ihm das Geld nicht viel bedeutet und
er sich mehr dariiber drgert, wenn er eine Aufwendung, die er
hitte machen sollen, nicht gemacht hat, als es ihm Leid tut, wenn
er eine Aufwendung gemacht hat, wo er nicht hitte sollen; an
dem Ausspruch des Simonides findet er keinen Gefallen.?

3. Die Laster im Umgang mit dem Vermdgen

1. Verschwendung. (a) Einleitung. (b) Verschwendung nur im Ge-
ben. (c) Verschwendung verbunden mit falschem Nehmen. o 2. Ge.iz.
(a) Allgemeine Charakterisierung. (b} Geiz im Sinn des Zu-wenig-
Gebens. (c) Geiz im Sinn des Zu-viel-Nehmens.

(1.a) Der Verschwender (asdtos) hingegen geht auch darin fehl.
Denn er empfindet weder Freude noch Bedauern, woriiber er soll
und wie man soll. Das wird im weiteren Verlauf der Untersu-
chung noch deutlicher werden. Wir habe“n ja gesagt,* dass Vef—
schwendung und Geiz Dispositionen des UbermafSes (hyperbolé)
und des Mangels (elleipsis) sind, und zwar in zwei Hinsichten,
beim Geben und Nehmen; dabei rechnen wir das Ausgeben zum
Geben. Die Verschwendung nun ist ein Ubermafl im Geben und
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Nicht-Nehmen und ein Mangel im Nehmen, der Geiz (aneleuthe-

15 ria) ist ein Mangel im Geben und ein Ubermaf im Nehmen au-
3

Ber bei Kleinigkeiten.

(b) Die [beiden] Merkmale der Verschwendung findet man sel-
ten zusammen, denn es ist nicht leicht, allen zu geben, wenn man
von furgendwo nimmt. Privatpersonen ~ und gerade’ diese sind
es, die man gewéhnlich fiir Verschwender hilt - geht, wenn sie

~so geb.en, bald das Vermégen aus. Und doch sollte ma’n denken
dass ein solcher Mensch um einiges besser ist als ein geiziger.’

20 Denn er ist durch Alter oder Armut leicht zu heilen, und er kann

S0 zu einer mittleren Disposition kommen. Er hat ja die Merkma-
le. des Freigebigen: Fr gibt, und er nimmt nicht, wenn auch beides
nicht in richtiger (hos dei) und guter Weise (en). Wenn man ihn
also daran gewdhnen wiirde oder er sich auf andere Weise 4n-
derte, wiirde er freigebig; dann wiirde er geben, wem man soll,

25 und nicht nehmen, von wo man nicht soll. Deswegen gilt dieser

30
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Charakter auch nicht eigentlich als schlecht. Denn iibermig; zu
geben und nicht zy nehmen, ist nicht Kennzeichen eines schlfch-
ter'l oder unedlen (agennés) Menschen, sondern eines naiven (&l;-
t'l:"lOS). Wer auf diese Weise verschwenderisch ist, den hilt man
fiir viel besser als den Geizigen, aus den genan;ten Griinden
aber agch deswegen, weil der Verschwenderische vielen niitzt,
der Geizige aber keinem, nicht einmal sich selbst. ,
(c) All.erdings nehmen, wie ‘gesagt,‘ die meisten Verschwen-
der, wo sic nicht sollen, und sind in dieser Hinsicht geizig. Sie
entwickeln eine Neigung zum Nehmen, weil sie gern Aus a;ben
n}achen, dies aber nicht leicht tun kénnen, da ihnen bald dii ver-
fiigbaren Mittel ausgehen. So sind sie gezwungen, Mittel anders-
woher zu beschaffen. Zugleich nehmen sie, da si;: sich nicht um
dal.s Werthafte kiimmern, skrupellos und von iiberall. Denn sie
mochten geben, es ist ihnen aber gleichgiiltig, wie un;i aus wel-
chc'en Mitteln. Deswegen ist ihr Geben auch nicht freigebig; denn
es ist 1.11cht werthaft, es geschieht nicht um des Werthaften v’villen
upd nicht, wie man soll. Manchmal machen sie diejenigen reich’
dfe besser arm waren, und wiirden den Anstindigen (metrios),
nichts geben, wihrend sie denen, die ihnen schmeicheln oder
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ihnen eine andere Art von Vergniigen bereiten, viel geben. Die
meisten von ihnen sind daher unmifig (akolastos): Da sie leicht
Ausgaben machen, verschwenden sie auch Vermogen fiir ihre
unmifligen Beschiftigungen, und da sie ihr Leben nicht auf das
Werthafte ausrichten, iiberlassen sie sich der Neigung zur Lust
(hedone)’. Wenn der verschwenderische Mensch ohne Erziehung
bleibt, wird er sich in diese Richtung dndern, wenn sich aber je-
mand um ihn bemiiht, kann er durchaus zum Mittleren (meson)
und Richtigen (deon) gelangen.

(2.a) Der Geiz hingegen ist unheilbar (denn man nimmt an,
dass das Alter und jede Unfihigkeit geizig macht) und den Men-
schen mehr angeboren als die Verschwendung; denn die meisten
lieben das Vermogen mehr, als sie geneigt sind, davon zu geben.
Der Geiz erstrecke sich auf vieles und ist vielgestaltig; es scheint
namlich viele Arten von Geiz zu geben. Da er in zwel Dingen
besteht, Mangel im Geben und Ubermaf im Nehmen, findet er
sich nicht bei allen Menschen vollstindig, sondern spaltet sich
manchmal auf; einige iibertreiben beim Nehmen, andere tun zu
wenig beim Geben.

(b) Diejenigen, die unter Bezeichnungen wie «sparsiichtig»,
«kleinlich», «knauserig» fallen, lassen es alle am Geben fehlen,
streben aber nicht nach fremdem Gut und wollen es nicht be-
kommen. Die einen tun das nicht aufgrund einer gewissen An-
stindigkeit (epieikeia) oder weil sie sich davor in Acht nehmen,
etwas Niedriges zu tun (denn einige scheinen, oder behaupten
es jedenfalls, das Vermégen deswegen zu horten, damit sie nicht
irgendwann gezwungen sind, etwas Niedriges zu tun; zy diesen
gehoren auch der Kiimmelspalter und alle von seiner Art; sie sind
aber danach benannt, dass sie im Nichts-Geben iibertreiben). Die
anderen wiederum enthalten sich fremder Giiter aus Furcht, in
der Annahme, dass es nicht leicht sei, sich das Eigentum anderer
anzueignen, ohne dass diese anderen ihrerseits ihnen ihr Vermo-
gen wegnihmen; so begniigen sie sich damit, weder zu nehmen

noch zu geben.

(c) Andere wieder sind iibermafSig im Nehmen, indem sie alles
und von iiberall nehmen, wie diejenigen, die solchen Beschifti-
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gungen nachgehen, die fiir freie Menschen nicht angemessen sind,
Zuhilter und alle Leute dieser Art, ebenso Geldverleiher, die klei-
ne Summen fiir hohe Zinsen verleihen. Alle diese nehmen, wo
man nicht soll, und so viel, wie man nicht soll. Gemeinsam ist
ihnen offenbar niedrige Gewinnliebe (aischrokerdeia); denn sie
alle nehmen wegen des Gewinns, und zwar wegen eines kleinen
Gewinns, Schande (oneidos) in Kauf. Die ndmlich grofSe Gewinne
machen, wo man nicht soll und mit den falschen Dingen, nennt
man nicht geizig, wie die Tyrannen, wenn sie Stidte pliindern oder
Tempelraub begehen; diese bezeichnet man vielmehr als schlecht
(poneros), gottlos (asebes) und ungerecht (adikos). Dagegen ge-
horen der Falschspieler, der Straendieb und der Riuber zu den
Geizigen, da sie eine niedrige Liebe zum Gewinn haben. Beide
Gruppen namlich sind des Gewinns wegen titig und ertragen sei-
netwegen die Schande; die einen nehmen die grofiten Gefahren fiir
die Beute auf sich, die anderen bereichern sich an ihren Freunden,
denen sie eigentlich geben sollten. Beide sind also, da sie Gewinn
aus Dingen ziehen wollen, aus denen man nicht soll, von schmut-
ziger Gewinnsucht. Alle solche Arten des Nehmeris sind geizig.
So bezeichnet man denn mit Recht den Geiz als das Gegenteil der
Freigebigkeit. Er ist ein gréferes Ubel als die Verschwendung, und
es gibt in seinem Zusammenhang mehr Verfehlungen als bei der
Verschwendung, wie wir sie beschrieben haben. So viel sei iiber
die Freigebigkeit und die ihr entgegengesetzten Laster gesagt.

4.—6.
GrofSziigigkeit

4. Gegenstandsbereich der Grof8ziigigkeit und
Einstellung des Grofziigigen

1. Der Gegenstandsbereich der Grofiziigigkeit im Unterschied zu dem
der Freigebigkeit. « 2. Die Einstellung des Grofziigigen. 3. Grofzii-
gigkeit im Geben und Gréfe des Bewirkten.
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(1.) Es diirfte sich gut anschliefen, nun von der Grofzigigkeit
zu reden. Denn auch sie scheint eine Tugend zu sein, die sich auf
das Vermégen bezieht. Sie erstreckt sich aber nicht wie die Frei-
gebigkeit (eleutheriothés) auf alle Handlungen in Vermogensan-
gelegenheiten, sondern nur auf das Ausgeben, und da ibertrifft
sie die Freigebigkeit durch die Grofe [der Ausgaben]. Denn wie
schon ihr Name (megaloprepeia) nahe legt, besteht sie in Aus-
gaben, die in der Grofe (megethos) angemessen (prepon) sind.
Die Grofle aber ist relativ (pros #i). Die Kosten fir den, der eine
Triere® ausriistet, sind nicht dieselben wie die Kosten fiir den, der
eine Festgesandtschaft leitet. Was angemessen ist, ist also relativ
zur Person, zur Situation und zum Gegenstand. Wer in kleinen
oder mittleren Dingen ausgibt, wie die Situation es verdient — wie
der, der sagen kann «ich pflegte viel dem Umbherstreifenden zu
geben»” - den nennt man nicht grofSziigig, sondern nur den, der
sich in groflen Dingen so verhilt. Denn der GrofSziigige ist freige-
big, aber der Freigebige ist deshalb noch keineswegs grofSziigig.
Der Mangel, der dieser Disposition entspricht, wird Kleinlich-
keit (mikroprepeia) genannt, das Ubermafl Protzerei (banausia)
oder Geschmacklosigkeit (apeirokalia) oder dhnlich, wobei diese
Dispositionen nicht in der Gré8e der Ausgaben fiir die richtigen
Dinge iibertreiben, sondern protzend Geld fiir Dinge ausgeben,
fiir die man nichts ausgeben soll, und dies in einer Weise tun, wie
man nicht soll. Uber diese Laster werden wir spiter reden.

(2.) Der Grofiziigige gleicht dem Wissenden (epistémon)®.
Denn er vermag zu sehen, was passend (prepon) ist, und grofle
Summen auf angemessene Weise (emmelos) auszugeben. Denn
wie wir zu Anfang® gesagt haben, wird die Disposition durch die
Titigkeiten und Gegenstinde bestimmt. Die Ausgaben des Grofs-
ziigigen nun sind grof§ und angemessen (prepdn), entsprechend
auch seine Werke (ergon)™. Denn so wird es sich um eine gro-
Be und dem Werk angemessene Ausgabe handeln. Daher muss
das Werk die Ausgabe wert (axios) sein und die Ausgabe das
Werk, oder sie muss es sogar iibertreffen. Solche Ausgaben wird
der Grof8ziigige um des Werthaften (kalon) willen machen; denn
dies ist allen Tugenden gemeinsam. Auflerdem wird er die Aus-
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gat?en. mit Freude und bereitwillig machen, da genaues Rechn
kleinlich ist. Und er wird mehr dariiber nachdenken. wi in
Vermégen auf moglichst edle und an ‘e ausgebon
kann, als dariiber, wie viel etw.
ligsten machen kann,

10 (3.) Es ist also notwendig,
big ist; denn auch der Freigebi

gemessene Weise ausgeben
as kostet und wie man es am bil-

dass der Grofiziigige auch freige-
e gibt i
man so_ll. In diesen Dingen abir, z%ias i:?étwiis ;;flgnsoiiltm(f en
die Fr(ilgebigkeit zu tun hat, besteht das Groge (to’ mega)elclieersl
lir;)fizllllf%:’ger; ~ sozusagen seine Grofie (megethos); mit demsel-
oon A an _w1.rd er da§ Werk grofartiger™™ machen, Denn die
Fut CIF (areté) eines Besitzes und die Gutheit eines Werks s; d
15 nicht dieselbe. Fin Besitz wird dann am héchsten geschitzt wen
er besonders wertvoll (kalon) ist, wie Gold, ein Werk aber’ wern
es grofS und edel ist (denn die Betrachtung eines solchen ,\;fvellin
erregt Bewunderung, und das Grofziigige ist etwas, das Bevsflinf

derung hervorruft). Fin W i
lerun . erk hat also eine Gutheit. d;
tigkeit, die in seiner GroRe liegt. el die Grofar

5. Situationen der Betitigung der Grofziigigkeit

1. GroRziigigkeit in offentlichen Umstinden.

| 2. GroReiioiokei :
brivaten Kontexten. ohrbgigkeit i

(1.) Zu den Ausgaben, die wir meinen, gehoren die, die Ehre ejn-

20 bringen, zum Beispiel Aufwendungen fiir die Gotter — Weihga-

ben, Gebiude und Onfer — i
(daimomion), pter —, ebenso fiir alles, was zum Kult gehort

Gopemorion) soyv%e Ausgaben fiir die G?meinschaft (koinon), bei
1 chrgerziger Wettbewerb gut ist, etwa wenn die Leute
meinen, man follle die Kosten fiir die glinzende Ausstattung ei-
t einer Triere oder die Ausrichtung eines Stadtfests
In allen diesen Fillen miissen wir aber, wie gesagt, ™
a.uf d.en Handelnden sehen und fragen, wer C;' ist ugnd fve,l
Mittel ihm zur Verfiigung stehen; denn die Ausgaben miisscn-

nes Chors ode
itbernehmen.
auch
25 che
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beiden, nicht nur dem Bewirkten, sondern auch dem Handeln-
den, angemessen sein. Deswegen wird ein armer Mensch nicht
groflziigig sein konnen, weil er nicht die Mittel hat, aus denen
er grofSe Betrige auf angemessene Weise ausgeben kann. Wer es
versucht, ist dumm. Denn dies wire gegen das, was man erwar-
tet (para tén axian); im Sinn der Tugend ist aber [nur], was man
richtig tut. Angemessen sind grofle Ausgaben hingegen fiir die-
jenigen, die solche Mittel haben, erworben durch eigene Bemii-
hung oder durch die Vorfahren oder durch Beziehungen, und fiir
Leute von edler Abstammung oder hohem Ansehen oder dhnlich.
Denn all dies bringt Gréfe und Prestige mit sich. Der droﬁzﬁgige
ist also vor allem so beschaffen, und Grofziigigkeit ist in solchen
Ausgaben zu finden, wie wir sie angefiihrt haben. Denn diese
Ausgaben sind die gréften und bringen am meisten Ehre.

(2.) Von den privaten (idios) Aufwendungen gehéren diejeni-
gen in den Bereich der Grofziigigkeit, die [nur] einmal gemacht
werden, zum Beispiel fiir eine Hochzeit oder Ahnliches; ferner

Ausgaben fiir Dinge, die fiir die ganze Stadt (polis) von Interesse

sind oder fiir die in ihr Angesehenen; fur den Empfang und das
Geleit auswirtiger Giste, fiir Geschenke und Gegengeschenke.
Denn der GrofSziigige ist nicht fiir sich selbst spendabel, sondern

- fiir die Gemeinschaft (ta koina), die Geschenke aber haben Ahn-

lichkeit mit Weihgaben. Es ist auch Kennzeichen des grofiziigigen
Menschen, ein Haus zu errichten, das seinem Reichtum angemes-
sen ist (denn auch dieser ist eine Art Schmuck), und fiir diejenigen
Werke mehr auszugeben, die dauerhaft sind {denn diese sind am
edelsten), und in jeder Situation fiir das Angemessene (prepon).
Denn es ist nicht dieselbe Aufwendung fir Gotter und Menschen
angemessen, auch nicht fiir einen Tempel und ein Grab. Und
da jede der Aufwendungen groff innerhalb ihrer Art ist, ist das
GrofSziigigste iiberhaupt™ das Groffe innerhalb des Groflen, das
GrofSziigige in einem speziellen Fall aber, was in den gegebenen
Umstidnden grof$ ist.. Auch unterscheidet sich das GrofSe in der
Wirkung (ergon) vom Groffen in der Aufwendung. Der schonste
Ball ndmlich oder das schénste Flaschchen sind grofSartig als Ge-
schenk fiir ein Kind, wihrend der Wert dieser Dinge gering und
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kleinlich ist. Es ist also Kennzeichen des Grofziigigen, in Situatio-
nen beliebiger Art GrofSartiges zu tun (denn das ist nicht leicht zu
tibertreffen), und zwar so, dass ein angemessenes Verhiltnis zum

Aufwand besteht.

6. Die zugehorigen Laster
1. Die Laster des Ubermafes. o 2. Die Laster des Mangels.

(1.) Von solcher Art ist also der Grofziigige. Wer zu viel tut und
protzig (banausos) ist, geht wie gesagt dadurch iiber das richtige
Maf§ hinaus, dass er mehr ausgibt, als man soll. Denn er gibt
bei Anlassen fiir kieine Ausgaben grofSe Betrige aus und betreibt
Prunk auf geschmacklose Art. Beispielsweise gibt er ein Gemein-
schaftsessen im Stil einer Hochzeitsfeier, und wenn er den Chor
fir eine Komodie bereitstellt, lisst er ihn beim Einzug auf die
Biihne in Purpur gekleidet auftreten, wic es die Megarer tun.™
Und er wird all das tun nicht um des Edlen (kalon) willen, son-
dern weil er seinen Reichtum zur Schau stellen will und glaubt,
dass er deswegen bewundert wird. Dabei wendet er dort, wo man
viel ausgeben muss, wenig auf, und dort, wo wenig erforderlich
ist, viel.

(2.) Der Kleinliche (mikroprepes) andererseits lisst es an al-
lem fehlen. Nachdem er die grofiten Aufwendungen gemacht hat,
wird er das Edle wegen einer Kleinigkeit verderben. Er wird, was
immer er tut, zégern und zusehen, wie er am wenigsten ausgeben
kann. Auch iiber diese Ausgabe wird er jammern, und er wird
denken, dass er bei allem mehr tut, als er soll. Diese Dispositio-
nen sind also Laster (kakia). Sie bringen allerdings keine Schande
(oneidos), da sie weder fiir den Nichsten schidlich noch beson-

ders unanstindig sind.
.
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7.~I0.
Die Tugenden im Umgang mit der Ehre

7.-9.
Stolz

7. Der Gegenstandsbereich des Stolzes

1. Die Ehre als primirer Gegenstand des Stolzes. (a) Einleitung. (b)
Der Stolze hilt sich fiir grofSer Dinge wert. (c) Der eigentliche Gegen-
stand des Stolzes ist die Ehre. (d) Folge: Der Stolze muss der beste
Mensch sein. (e) Ergebnis: Die Ehre ist der primire Gegenstand des
Stolzes. ® 2. Gegenstinde des Stolzes im sekundiren Sinn. (a) Der
Stolze schitzt die dufferen Giiter gering.

(1.a) Der Stolz (megalopsychia)™ scheint schon dem Namen nach
mit groflen Dingen (megalon) zu tun zu haben; wir wollen als Ers-
tes sehen, mit welcher Art von groflen Dingen. Es spielt dabei kei-
ne Rolle, ob wir die Disposition betrachten oder ihren Triger.
(b) Als stolz (megalopsychos) gilt, wer sich selbst grofler Dinge
fiir wert halt und dies auch [wirklich] ist. Wer sich ihrer fiir wert
hilt, ohne es zu sein, ist dumm; von denen aber, die Triger einer
Tugend sind, ist keiner dumm oder ohne Verstand. Der so Beschrie-
bene ist also stolz. Denn wer kleiner Dinge wert ist und sich kleiner
Dinge fiir wert hilt, ist malvoll* (s6phron), aber nicht stolz. Der
Stolz liegt ndmlich in der Gréfe, wie sich auch die Schonheit in ei-
nem groflen Korper findet, wahrend kleine Menschen zierlich und
wohlproportioniert sein konnen, aber nicht schon. Wer sich an-
dererseits grofler Dinge fiir wert hilt, ihrer aber nicht wert ist, ist
eitel (chaunos); doch nicht jeder, der sich groflerer Dinge fur wert
hilt, als er es ist, ist eitel. Wer sich kleinerer Dinge fiir wert hilt,
als er es ist, ist kleinmiitig (mikropsychos), sei es, dass er grofSer
oder mittelgrofler Dinge wert ist, sei es, dass er, wenn er wirklich
kleiner Dinge wert ist, sich fiir noch kleinerer Dinge wert halt. Fiir
am meisten kleinmiitig wird man den halten, der groffer Dinge
wert ist. Denn was wiirde er [erst] tun, wenn er nicht so viel wert
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