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iparco é um dos poucos didlogos atribuidos a Platdo que nao tem data dramatica: nao

sabemos em que momento da histdria de Atenas, nem em que local se desenrola. Os

Unicos outros casos sdo: Minos, Rivais e Filebo.! Sabemos apenas que decorre durante a
vida de Socrates e vemo-lo dedicado a examinar as opiniées dos seus concidaddos. Em todos estes textos,
os seus interlocutores parecem jovens atenienses de boas familias. A falta de detalhes na encenagao
histérica levou alguns estudiosos a questionar a sua autoria,> mas em vez de nos determos em problemas
provavelmente insoltveis, parece preferivel limitar-nos a examinar a razao porque a Academia juntou este
— e os outros textos analogos — ao corpus platonico. Dentre estes textos, o Hiparco apresenta especial
analogia com o Minos, pois sdo os Unicos didlogos que comegam abruptamente com a usual pergunta
socratica: "o que é ... X?". No Minos Sdcrates pergunta ao companheiro: "o que é [para nés] a lei?". No
Hiparco pergunta "o que é o amor do lucro, quem sdo os apaixonados pelo lucro".® Além disso, ambos os
textos aparecem no corpus encabegados por nomes de antigos tiranos, o que ndo parece coincidéncia. A
primeira vista, porém, a explicagdo é simples: como em ambos os textos os interlocutores de Sdcrates
permanecem andénimos e a maioria dos outros didlogos recebe como titulo o nome do principal
interlocutor de Sdcrates, na impossibilidade de fazer o mesmo, Minos e Hiparco foram intitulados com
recurso ao nome de um personagem ilustre que é referido na conversa. Existe, todavia, uma ligacao

tematica entre as questdes tratadas na conversa e a tirania.*

A tirania na época arcaica nao tinha ainda a conotagao negativa posterior, mas esta é ja clara nos
séculos de Sofocles e Platdo. A tirania aparece em A Republica associada a paixao: a paixao é um tirano

poderoso, o mais forte dos desejos vis (Rep. 403 a; 439d); o Tirano ndo hesita perante a lei (Rep. 344 a). A

NOTA BIOGRAFICA - José Colen é doutorado em Ciéncia Politica, académico convidado na Universidade de
Princeton (EUA) e investigador associado ao CEH da Universidade do Minho (Braga). Este trabalho foi
preparado num semestre na Universidade de Navarra (Espanha). Samuel Wigutow é doutorando em The
Catholic University of America (Washington DC). A revisdo esteve a cargo de Pedro Gdis Moreira
doutorando na Universidade Catdlica Portuguesa.). Os autores beneficiaram de bolsas da Fundagdo da
Ciéncia e Tecnologia para a realizagao deste trabalho.

1 Zuckert 2009, p. 25.

2 Souilhé in Platon 1930, um ponto da situa¢do recente em Dillon 2012,

3 Davis 2006, 547 e ss. nota que s3o trés e ndo s6 uma pergunta. Ver também Davis 2011.
4 Bruell, 1999.
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paixdo do tirano aprisiona num mundo de ambiciosos sonhos desregrados ou sem lei (Rep. 576b). Enfim, o

tirano esta acima da lei e é eros encarnado.

Por outro lado, paradoxalmente, eros caracteriza o apaixonado do saber ou fildsofo. (Rep. 485 a-b;
490b). Os muitos desejos do tirano apresentam-se por contraste com o verdadeiro ou filoséfico eros
(490c). Sdcrates apresenta-se ele mesmo como um perito em amor eroticos (Banquete, 1777d-e; Téages,

128b; Lisis 204c).

A relagdo entre a tematica da conversa e a tirania é a seguinte: ambos os didlogos com nomes de
tiranos encenam o modo como Sdcrates desafia as convengdes e busca a base da ética tradicional e, em
certo momento, apresentam uma versao revisionista de figuras famosas da histéria de Atenas. Em Hiparco
Sécrates conversa com um companheiro ateniense que defende que o amor do lucro® merece censura;
questiona o jovem, forcando-o a rever os seus principios e, finalmente, deixa-o perplexo. A referéncia a
Hiparco surge como por acaso no meio do dialogo. Hiparco era filho do tirano Pisistrato, mas Sdcrates
defende que a tirania de Hiparco era na verdade benigna e sabia; que este tentou educar os seus
concidadaos levando-os a admirar a sua superior sabedoria. O longo louvor de Hiparco é, todavia,
venenoso: a suposta reabilitacao refor¢ca no leitor a impressao negativa. Apesar disso, ao ver como sao
questionados os principios mais enraizados, ninguém se surpreende de que Sdcrates tenha sido
condenado por corromper os jovens ao incentivar o desrespeito das tradicdes morais da cidade. Os textos

transmitem, portanto, a visdo "popular" de Sécrates, que levaria finalmente a sua condenagao.

Em Hiparco, com efeito, Socrates tenta convencer um jovem "moralista" — talvez ultrajado por
algum logro sofrido — de que os apaixonados pelo lucro podem ndo ser tdo despreziveis como se diz
vulgarmente: se o lucro é um "ganho" e ganhar é bom, talvez afinal o amante do lucro (e mesmo o tirano
sem escrupulos) seja afinal como todos os homens, uma pessoa que busca o seu bem. O didlogo joga
ambiguamente com as palavras "lucro"” e "beneficio" para apresentar um problema ético classico: quando
se fala do amor do lucro pensamos em dinheiro ou no que este pode comprar. Este é o sentido comum da
expressao grega. O interlocutor de Socrates supde que amor do lucro ou do dinheiro é elevado como fim
em si mesmo e colocado acima de tudo, sem restri¢des, ou seja, desrespeitando a contengao e os limites

que definem as pessoas decentes. Mas a dificuldade do jovem companheiro em defender a sua opinido

5 Philokerdes, a palavra grega é rara fora do contexto platénico. Davis 2006, 548, nota 3, elenca as
referéncias conhecidas: além de mencgées isoladas de Flavio Josefo e poucos mais, a palavra aparece
apenas em Aristofanes, Pluto e em trés obras de Xenofonte. Mesmo em Platao, além das referéncias no
Hiparco (225al, 225a2,225a7, 225b2, 225b4, 225b8, 225c2, 226d2, 226d6, 226d8, 226e2, 226el0, 227bl,
227b3, 227c7, 227¢8, 227dl, 232c5, 232c7) a palavra reaparece s6 na Republica (581a7, 581c4, 582a9,
582b3, 582b7, 582d8, 582el, 583al0, 586d5), e uma Unica vez nas Leis (649d5). Davis toma uma posicao
diferente e prefere uma tradugdo simbdlica e menos literal contra Bloom 1987. Mas o jogo de palavras
cOmico perde o sentido se a palavra nao for tomada no sentido literal. Na tradugao usamos
sistematicamente o sentido literal, como alids Liddell e Scott sugerem.
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contra a argumentacdo de SAcrates é esta: as pessoas decentes devem abster-se de buscar a qualquer
custo coisas que sdo em si mesmo boas. Ninguém deseja o que ndo é bom para si, o que é benéfico, pelo
que ao renunciar a elas sofrem com essa restricao e por conseguinte intimamente pensam no dano sofrido

com rentincia a esses bens.

A conversa volta-se assim para o facto de todas as pessoas decentes amarem o bem como o
entendem e, de um modo que parece irrefutavel, Socrates deixa ao seu jovem interlocutor trés
alternativas exclusivas: ou nenhum homem tem amor ao lucro, ou todos tém, ou sé alguns. A
ambiguidade verbal nunca é esclarecida. A argumentac¢ao de Socrates nunca aparece como um inquérito
ético, mas como um problema légico. O didlogo tem cinco secgdes, bem demarcadas: na primeira
tentativa de responder a questao o que é o lucro ou quem sao os amantes do lucro, Sécrates leva o jovem
a conclusdo de que ninguém ama o lucro (225 a-226c¢); na segunda tenta leva-lo a conclusdo de que, uma
vez que todos amam o que consideram bem, todos sdo amantes do lucro (2226d-228 a). Na resposta a
perplexidade aporia ou que resulta da conjugacao destas duas sec¢Oes, Sdcrates acusa o seu interlocutor
de logro—logro andlogo ao dos negociantes que fazem lucro convertendo o que ndao tem valor em
ganho—o que provoca idéntica acusagdo do seu interlocutor. A essa acusagao, Socrates responde com a
terceira seccdo, a longa digressao sobre Hiparco de que o dialogo retira o titulo (228-229d). No fim desse
encémio de Hiparco, Sdcrates busca continuar o argumento oferecendo-se para deixar o companheiro
recuar em vdrias das premissas que levaram a aporia. O companheiro opta por recuar na afirmacgao de que
o lucro é sempre bom, mas Sdcrates volta a contra-argumentar (229d-232 a) e, por fim, na sec¢ao final
(232 a-232c), Soécrates faz uma recapitulagao e conclui - num ataque ad hominem - que se todos sao
amantes do lucro, também o é o jovem ateniense com quem fala. A Academia pds-platdnica pode ter
conservado o didlogo como exemplo tipico do inquérito que levaria a injusta condenacdo de Sdcrates,

enfim, como um monumento a Sdcrates.®

Tal explicagdo nao parece dar conta de todo o contetido do didlogo. Vamos limitar-nos no restante
desta nota introdutéria somente a focar a histéria da tirania de Hiparco,” tal como aparece no dialogo.
Quando o companheiro responde que é Socrates que o engana, manipulando os seus argumentos,
Socrates mostra-se escandalizado numa linguagem que sugere sacrilégio: tal sacrilégio consiste em nao
obedecer a um deus ou homem sabio, que é afinal Hiparco. S6crates embarca numa rehabilitagdo de um
dos mais vilipendiados personagens da histéria de Atenas, apresentado como alguém que sempre amou o
"lucro”, como o entendia. Socrates visa mostrar que para entender o que faz correr os amantes do lucro é

necessario ter em conta que o lucro lhes aparece como o bem para si. Para isso serve-se do expediente de

& Nails and Thesleff 2003, bem como Brisson especulam sobre o papel da Academia na conserva¢do dos escritos
platénicos.
7 Fornara 1968 é ainda o melhor ponto da situagdo.
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mostrar o tirano como um bom e sabio homem (228b), que ao contrario do que afirma Tucidides seria o
filho mais velho de Pisistrato.® Descreve, pois, a bondade do tirano, que chama rapsodos para recitar
regularmente Homero em Atenas, se torna patrono dos poetas Anacreonte e Simdnides, em suma, tentar
mostrar que o benigno tirano ndo busca mais que tornar tudo amavel e bom. Busca como Kalos te
k’agathos — homem nobre e bom — educar os seus concidaddos, ainda que confessadamente para
facilitar o seu governo. Mais: espalha a sua generosidade pelo campo, inscrevendo aforismos de seu
metro na base das estatuas de Hermes que existiam nas estradas que levam a Atenas. O tirano quer
reformar o mundo e chama aos atenienses os "seus" cidadaos (228e). SAcrates reabilita-o, portanto, mas o
Hiparco reabilitado é um tirano e, no fim de contas, um tonto (anoétos) que (cfr. 228d-229b) escreve
vulgaridades para obter a imortalidade ("Este é o memorial de Hiparco"): "caminha pensando em coisas
justas"”, "ndo enganes o amigo", substituindo-as aos famosos ditos atribuidos ao deus de Delfos —

"conhece-te a ti mesmo" e "nada em excesso".

Hiparco nao consegue a imortalidade: Scrates junta logo a histdria do seu assassinato. Na versao
corrente, Hiparco é um tirano que despreza a irma de Harmddio, e o seu apaixonado e mentor Aristogiton,
mata-o num ato de tiranicidio celebrado na memoéria da democracia ateniense. Tucidides ja tinha
apresentada uma vers3do revista da histéria relatada por Herédoto® afirmando que é Hipias (e ndo Hiparco)
o filho mais velho de Pisistrato e o verdadeiro tirano — acrescentando maliciosamente que Harmdédio
teria recusado duas vezes os seus avangos eréticos (Tucidides 6.2.4.3). Platao altera no didlogo mais uma

vez a historia do assassinato que Tucidides ja alterara.

O Socrates do didlogo platénico, porém, ndo fala como Tucidides da hubris da conquista siciliana,
nem refere que Alcibiades é suspeito de mutilar os Hermes nas estradas de Atenas depois do ataque a
Sicilia (Tucidides, 6.27). Hiparco morre sem gléria porque rapta um dos protegidos de Harmdédio — cujo
nome Sdcrates ndo recorda — e o seu mentor Aristogiton assassina o tirano. O rapaz era nobre e bem-
nascido, mas depois de estar com Hiparco, tdo impressionado com a sabedoria deste, abandona o seu
convivio. Mas o verdadeiro motivo do tiranicidio é a inveja de Hiparco, ndao a reputagao da irma, nem o
amor do jovem. A paixao de Hiparco é politizada: quer ser amado por todos, ser a medida do bem, mas
acaba vitima do solipsismo que estd na natureza da prépria tirania. E uma histéria de ambi¢do, amor

erético e inveja.

Dada a celebridade das narrativas populares, demonstrada na estatuaria,’® que a seu modo

Herédoto e Tucidides relatam ou corrigem, sem nenhum tragco da sdébria racionalizagdao politica que

8 Tucidides 6.2.4.3 e 6.27.
9 Herodutus, vol 1.20 e 6.54-59.
10 Monoson 2000, pp. 43-46.
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Aristételes atribui ao evento,! o leitor deste didlogo ndo pode deixar de suprimir um sorriso. Resta dizer
que humor, as vezes quase aristofanico, é uma das caracteristicas definidoras dos didlogos platénicos: no
inicio do Carmides (153c) quando um jovem rapaz entra no quarto, belo, meio nu, e se aproxima, todos
fazem por lhe dar lugar no banco onde estao sentados, empurrando-se entre si, de tal modo que um
daqueles que estdao nos extremos cai no chdao. No Teeteto (171d) quando Sdécrates convoca o falecido
Protagoras (171d), o morto emerge da terra, mas sé até ao pescogo e a conversa prossegue com esta
cabega sobressaindo do chido. Os exemplos multiplicam-se facilmente. Vlastos sublinhou que a ironia de
que Sdcrates é acusado nao tinha o significado actual, sendo o antigo sentido algo como dissimulagdo e
propondo a nogdo de "ironia complexa". Mas Platdo estd certamente entre os responsdveis por esta
transformagdo no sentido da palavra: os didlogos estao percorridos pelo género de humor que muitas
vezes se chama irdnico. Segundo Roochnik, o humor platdnico visa mostrar que a filosofia é precdria e
parcial*’: os assuntos humanos n3o sdo demasiado sérios (Leis 803b). A filosofia de Socrates tem certa
analogia com a comédia. Certo é que, com humor, o texto atribuido a Platdo apresenta um penetrante
retrato da tirania, cuja natureza se define pelo desejo e pela ilusdo que os tiranos tém de ser amados
pelos "seus" cidadaos — facilmente reconhecivel na linha do Livro IX de A Republica — o que parece

motivo de sobejo para a sua inclusdo no corpus platénico.
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‘Trenapxoc fi plAokepbdric, NGk
[225a] Swkpdtnc - Ti yap TO PLAOKEPSEG; Ti MOTE £0TIV, Kai TIVES Ol (PLAOKEPSELS;
Eraipoc - Euoi ugv Sokoiiow ol @v kepdaivev aéiwotv dano twv undevog aéiwv.

SwKpATNG - MOTEPOV 0UV dotl 50KOUOLY YyvWOoKovtes 6Tt oUSevoc éotv Géla, f dyvoolvtes; el yap

dyvooivteg, avortous AEYeLs ToUG PIAOKEPOSETS.

Eraipo¢ - ¢AX’ oUk avortoug Aéyw, aAAd mavoupyous kai [225b] movnpouc kai fittoug tol KépSoug,
VIYVWoKovTac 6Tt oUSevOs Gl oty dp’ v ToAu@ol Kepdaivew, Suwe TOAuGV @Aokepdeiv St

avaioyuvtiav.

SWKPATNG - Ap’ 00V TOLOVSE AZYeLs TOV PLAOKEPSH, 0loV GV PUTEUWVY YEWPYOS QVAP Kai ylyvwoKkwv 6Tt

0U8EVO¢ GOV TO PUTOV, dEIOT AT TOUTOU EKTPAPEVTOC KEPSAIVELY; dpa TOLOTTOV aUTOV AEELS;
Etaipog - Ao navrog 0 ye PIAOKEPSNG, w SWKPATES, olstal Selv kepSaiveLv.

SwKpdtneG - un pot oUtwe €ikfi, womep Tt ROIkNUEVOS UMO TIvos, [225c] dAAd mpooéxwv éuoi tov voiv
anoxpwval, Wormep Gv i £€ apxfic TaAv ApWTwWV- oU)Xi OHOAOYETC TOV PAoKePSH EmioThipova ivat epi ¢

aéiac Toutou 69¢v kepbdaivetv aélot;
Etaipog - Eywye.

SwKparng - Tic ouv EmoTAUWV Mtepi UTWV Ti¢ déiag, v onoiq déia @uteudijval kai wpqa Kal xwpa; iva Tt

Katl NUETS TV 0oPaV pnudtwy éuBdAwuev, wv oi Sefioi nepi ta¢ Sikac kaAdiemodvrat.
[225d] Etaipog - éyw pév oipat yewpyov.

SwKPATNG - T 00V délodv kepSaivetv GAAo T Aéyeic fj olecdau Seiv kepbaivety;
Etaipog - tolto Afyw.

JwKkpdtng - pn toivuv ue Emyeipel Efamardv, avépa npecButepov [226a] fi6n oUtw VEog v,

AITOKPLVOUEVOC WOTTEP vuvdn & oUS’ autd¢ oisl, AAA’ w¢ aAnda¢ siré- ap

Y

£oTv Ovtiva oleL yewpyLkov

avépa yLyvouevov, Kai ylyvwoKkovta 0Tt oUSEVOS &ELoV PUTEUEL TO (PUTOV, oieodal Amo ToUToU KepSaivelv;

13 Texto do grego utilizado é a vers3o classica: Platdo, Platonis Opera, John Burnet (Ed.), Oxford: Oxford University
Press, 1903.
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Etaipog - ua Ai’ ouk Eywye.

SwKpATNG - Ti 6€; IMMIKOV &vépa ylyvwokovta 6Tt oUSeVo¢ déla ottia T@ Inmnw napéxel, ayvoeiv autov olet

ot tov inrrov Slapdeipel;

Etaipog - oUk EywyE.

[226b] Swkpdtnc - oUK &pa olsTai ye Ao ToUTWV KEPSAIVELY TWV OLTiWV TWV UNSeVos aiwv.
Eraipog - ouyi.

Swkparng - ti 6¢; kuBepvhtnv unbevog aéla iotia kai nnéaAia tfj vni napeokevaouévov ayvoeiv oist otL

{nuwdnoetat kai Kivbuveuoel kai autog anoAéodal kai tHv valv amoAéoat kai & @&v ayn navra;
Etaipoc - oUK EYywye.

SWKPATNG - OUK Gpa oisTai ye KEpSAIVELY ATTO TWV OKEUWV TWV [226¢] unbdevog aéiwv.

Etaipog - oU yap.

SwWKPATNG - AAAQ OTPATNYOC YIYVWOKWY OTL I} OTPATIA AUTE 0USeVOC dla OmAa €xeL, oleTal and ToUTwWV
kepbaivew kai alol kepdaivetv;

[226d] Eraipocg - oUdaudc.

Swkpatng - dAA’ avAnti¢ awAolc oUbevoc afiouc éxwv i kidapiotnc Aupav i toédtnc tééov i GAAog
ootioolv oUAARBSNV TV dnutoupy@v fj TV GAAWY TWV Euppovwy avépav undevog déia 6pyava fj dAAnv

TOPAOKEUNV QVTIVao v EXWV Ao ToUTWV OIETal KEPSUIVELY;
Etaipoc - oUkouv paivetai ye.

SwKpATNG - Tivag olv mote Aéyeic ToUC PIAOKEPSELS; oU yap mou toUtous ye oUc SLeAnAUdauev, <dAA’>
OlTIVEC YLYVWOKOVTES Ta 0USEVOC aéla Ao toUtwv oiovtal Selv kepdaivewy- dAA’ oUtw pév, w Sauuaote,

wc¢ oU Ayetg, oUk EoT’ dvIpwnwv oUbeic pAokepbic.

Etaipog - dAX’ éyw, w ZwKpateg, BoUAouatl AEyslv ToUToUS (PLAOKEPSELS glva, Ol EKAOTOTE UMO anAnotiog

kai navu [226e] ouikpd kai 6Aiyou aéla kai oudevocg yAixovratl Untepuie Kai pitAokepdoioty.

SWKPATNG - 0U 8imou, & BEATIOTE, yLyvWoKovTes Tt 0USEVOCS GfLd o0Tiv- TOUTO eV yap 6N nudc adtols

T Aoyw €€nAéyéaucev 6t aduvarov.

Etaipog - €uotys SOKel.
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SwKpdtne - oukolv i un yyvwokovtes, SAAov Ot ayvooivteg, oidusvol 6¢ T oUSevoc i moAdol aéla

givat.

Etaipog - paivetal.

SwKPATNG - GAAO Tt 00V O ye PIAOKEPSETS PLAoTOL TO KEPSOG;
Etaipog - vai.

Zwkparng - kEpbdog 8¢ Aéyeig évavriov tj Inuig;

[227a] Eraipog - Eywye.

SwKpdtne - £otv olv 6tw dyadov éott nuioiiodat;

Etaipog - oubevi.

SwKpAtn¢ - AAAX KaKOV;

Etaipog - vai.

Swkpatn¢ - BAdnrovrat UNo ti¢ {nuiag dpa advipwrnoL.
Etaipog - BAartrovral.

SwWKPATNG - KAKOV dpa n {nuic.

Etaipog - vai.

Swkparng - évavriov 8¢ tfj {nuig 10 kEpSoG.

Etaipog - Evavtiov.

Swkpatng - ayadov apa 1o KEpSoc.

Etaipog - vai.

[227b] ZwkpdTne - TOUG 00V TO Ayadov piAoivrag PIAOKEPSETC KAAETS.
Etaipog - £otkev.

SwKPATNG - oU pavIKoUS yeE, @ Etaipe, AEyelc ToUC PIAOKEPSETS. dAAG OU aUTo¢ motepov (A 6 av

ayadov f, fi o PIAEic;
Etaipog - éywye.
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SwKpAtn¢ - €0TL 6€ TL Ayadov, 6 oU PIAels, AAAG KaKOV;
Eraipoc - ua Ai’ oUk Eywye.

SwKpAtN¢ - dAAd navra ta dayadd iowe QLAET.

Eraipog - vai.

SwKpatne - Epol 61 kai €ué €i oU Kai Eyw- opoAoynow yap kai [227c] éyw oot PLAelv Tayadda. dAAd rpog

£uoi kai ool oi GAAot @vpwrot dravtes oU dokoiioi oot tayada QLAEiY, Ta 6 KaKA ULOELY;
Etaipog - €uotye aiveral.

SwKpAtn¢ - 10 6€ kKEPSo¢ ayadov wuoAoynoauev;

Etaipog - vai.

SWKPATNG - TTAVTEG AU PLAOKEPSEIC (paivovtal ToUToV TOV TPOIOV: OV 8€ TO MPOTEPOV EAEYOUEVY, OUSEIC NV

QUAOKEPSIC. TOTEPW OUV @V TIG TW ASyw XPWUEVOS 0UK Av E§auaptavol;

Eraipoc - €6 Ti¢, i) SWKpATeC olpal 0pdi¢ AauBavol tov [227d] pilokepsii. 0pdd¢ & éati tolitov fyeiodal
@Aokepbii, 6¢ Gv ormoudaln émi toUtols kai a&lol kepSaivelv am’ alt@v, ag’ Wv oi xpnotoi ol TOAuGGL

kepdaivewv.

SwKpATNG - GAA’ 6p@c, W YAUKUTaTE, TO KEpSativewy dptt wuodoyrioapey sivat wpeAsiodat.
Eraipoc - Ti o0v 61 toiito;

SwKpaTng - 0Tt Kal T0de aUT@® npoowpoAoynoauev, BouAsodal ta ayada navrag kai aei.
Etaipog - vai.

SwKpdtne - oukolv Kai oi ayadoi navra ta kEpdn BoUAovral éxev, eimtep ayadd yé Eotuv.
[227e] Etaipog - oUK dip’ v ye puéAdouaty, w Swkpartes, BAaBrioeadat Tav KEpSGV.
Swkpdtne - BAaBnosodat 6¢ Adyeig {nuiwoeodat fj dAAo ti;

Etaipog - oUk, dAAd {nuiwoeoSal Aéyw.

SwKpdTnG - Urd tol képdoug olv {nuiodivra fj Umo Tti¢ {npiag GvSpwrot;

Etaipoc - UTo au@otépwv- kai yap und ti¢ {nuiog Inuiodvrat kai uno tol képdoug told rovnpod.
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SwWKPATNG - fj 50KET 00V Ti 6oL XPNOTOV Kall dyadov mpdyua rovnpov sivai;
Etaipoc - ouk EUoLye.
[228a] SwkpdTng - oUKoTV WuoAoyHoauev 6Aiyov mpoTepov O kEPSOG Ti {npia Kakd Svtt évavriov eivat;

Etaipog - pnui.

v ~

SwKpdTnG - évavtiov 8¢ 6v Kak® ayadov sivay;
Etaipo¢ - wuoAoynoauev yap.
SwKpATNG - Opdic UV, EMYelpeic ue E€amardv, émitndec évavtia Aéywv ol¢ GpTL WioAoyHoapev.

Etaipog - oU pa Aia, & Swkpates, GAAd toUvavtiov oU pe £€anatdc kai oUk oida 6mn év tois Adyols Gvw

Kol KATW OTPEPELC.
[228b] Swkpdtn¢ - EUERHUEL OU UEVTAV KAAGGS TToLoinV oU metdouevos avépi ayad® Kai cop@.
Etaipog - Tivi ToUtw; Kai Ti pdAiota;

Swkpdtng - moAitn uév éu@ te kai o@, Melolotpdrov 6 Uel 100 €k DAaidwv, Innapyw, 6¢ TWV
MNewoiotparov naibwv nv npecButaro¢ Kai co@wrtatos, 6¢ GAAa te mMOAAd Kai kaAd £pya copiog
anebeifaro, kai & OufRpou €nn MPWTOG EKOULOEV €i¢ TAV YAV TaUTNVI, Kai fvdaykaocs toU¢ paPwdoug

Mavadnvaiots €€ umoAnPewc épeéiic aita Sucval, wonep viv Tt

[228c] oibe moiolowv, kai én’ Avakpéovra tOv THLOV MEVINKOVTOPOV OTEIAAG EKOULOEV EIC TAV MOAL,
Siuwvibnv ¢ tov Kelov aei mepl autov eiyev, peydAoic piodoic kai Swpois neidwv- taita & énoigl
BouAduevog raibevev toU¢ nolitag, v’ w¢ BeAtiotwv 6viwv autwv dpyol, ouk oiduevos Seiv oUbevi
oopiac Iovelv, dte WV KaAOG Te Kayadog. ENeldn 6 aUT® oi mepi 160 @oTU TV MOALTWV menaldsuuévol
noav kai [228d] é9avuadov autov éni copia, émBouleiwv avd tolc v Toic dypois naudslioal £otnoev
autoic Epudic Katd T 060U¢ £V uéow tol AOTEOG Kai TWV SHUWVY EKAOTWY, KAMELTA T o00iag Th¢ autod,
fiv U éuadev kai fv autog éEnlipev, ékAefauevoc @ fyeito copwrata gival, tadta avto¢ Evreivac gic
£Aeyeiov autol mowfuara kai émdeiyuara tic copiac encypaev, [228e] iva npdtov Uév ta €v AcApoic
ypauuata T copd tadta un davualoiev oi moAital altol, 6 te yvwdt oautov Kai 10 unbdév ayav Koai
TdAda Té Toadita, GdAAQ Té Inapyou pripata pdAAov copd fyoivto, EMeita MAPIOVTEC Gvw Kai KATw Kot
AvaylyvwoKovtes Kai yeiua AauBavovres autol Ti¢ copiag QOITWEV K TWV dypwV Kai €ni ta Aoutd
naubeudnooucvol. €otov 8¢ SUo twriypduuate: €v UV toic [229a] ér’ dpiotepa tol Epuol £kaotou
Eruyéypantai Aéywv o Epuiic 0tL €v uéow tol doteog kai tol Snpouv Eatnkeyv, €v 8¢ toic émi Seé§ia— pvijua

106’ Innapyouv- oteiye dikala povwv Pnoiv.
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ot 6¢ TV notnuatwy kai dAAa év dAAoig Epuaic moAAd kai kaAd Erysypaupéva- éott 8¢ 6n kai toiito

nti tj Stewplakfi 606@, év @ Aéyel— [229b] pvijua 168’ Inndpyou- uf @ilov éfandra.

£yw ouv o€ uoi évra @ilov oU Snmou toAuwnv av Eéanartdv kai éKeivw ToloUTW OVTL AMILOTELY, OU Kai
anodavovrog tpia £tn étupavveudnoav Adnvaiot Uno tol abeApol avtol Tnmiou, Kai mAVTWY &v TWV
naAai@v fkouoag OtL Talita Lovov Ta £Tn Tupavvic EyEveto v Adnvaig, Tov 8’ dAAov xpovov Eyyuc Tt E{wv

A9nvaiol wornep érti Kpovou Baotdevovrog.

Aéyetal 8¢ Uno twv yapleotépwv avIpwnwv Kai 0 davaro¢ avtold [229c] yevéoSal ou 6U @& oi moAAoi
whdnoav, dia tnv tic adeApiic atuiav th¢ kavngopiac—enei Toito ye elnde¢—aAAa tov uév Apudbiov
yeyovévar naibika tol Apiotoyeitovog kai menaibeliodar vn’ ékeivou, uéya & £@PpPovel dpa kai O
Aptotoyeitwv éni 1@ naudsiioal GvIpwrnov, Kai avtaywvioTiv fyeito ivat oV Inmapyov. év éksivw 8¢ @
XPOvVw autov tov [229d] Apudblov TUYXAVELY EPWVTA TIVOS TWV VEWV TE Kai KAAWV Kai yevvaiwv TV
t6te—Kai Aéyouat tolivoua autod, éyw 8¢ oU péuvnuai—rtov olv veaviokov Toltov Téwe uév dauvudletv
TOV T ApUbbiov Kai TOV ApLoToyeitova w¢ 00WOoUG, EMELTA CUYYEVOUEVOV TQ INMApyw Katappovijoal

Ekeivwy, Kai ToU¢ neplaAyioavrag tautn T atiuiq oUtwe arokteival tovinnapyov.

Etaipog - KtvBUVEUELS TOiVUY, W SWKPaTES, f oU ilov ue nyeiodat A, €i fyii @ilov, oU neideodat Inndpyw-

L S U ]

€yw yap [229e] Gnwe oU oU €ué é€amat@ic—oUk oid’ évtva puévrol tpémov— €v Tois Adyols, oU Suvaual

nelwodijval.

SwKPATNG - AAAQ UNV Kali WOTEP METTEUWV EFEAw oot €v Toi¢ Adyol¢ avadiéodal 6Tt BoUAEL TV gipnuUévwy,
iva un oin é§anardodat. nétepov yap toito oot avadwuatl, wg ouxi TWv ayadwv navres émduuoiov

avipwrol;

Etaipog - un uoi ye.

Swkpdtns - dAA’ w¢ 1o {nuiodoSau kai n {nuia ov KAKOV;

Etaipog - un uoi ye.

Swkpdtns - dAA’ w¢ ov tij {nuia kai t@w {nuioiodal 10 kKEPSOG Kai TO Kepbdaively Evavriov;
[230a] Eraipog - unbdé roito.

Swkparng - AL’ wg évavriov 6V T@ KAK@® oUK dyadov £0TL TO KEpSAiIVeLY;

Etaipog - oUtL nav ye- touti pot avadou.

SwKpatne - SoKel dpa ool, w¢ £otke, ToU KEPSOUGC TO UEV TL ayadovV glvat, TO &€ TL KAKOV.
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Etaipog - €uotye.

Swkpatne - avarideuatl toivuv ooi tolto- £éotw yap 6n kéPSo¢ TL ayadov Kai ETeEpov KEPSOG TL KAKOV.

KépSo¢ 8¢ ye 0USEV HAAAGY EaTv aUT@V TO dyadov fj TO KaKov- 1) yap;
Etaipog - ¢ ue EpWTac;

SWKPATNG - EYW PPAowW. oLTiov £0TIV TL ayadov T Kai KAKOV;

[230b] Eraipog - vai.

SwKpdtne - ap’ ouv uAAAGV Tl aUT@V 0Tl TO ETepov Tol ETEPOU attiov, fj Opoiwe TolTo ye, ottia, £0TOV
QUEOTEPA Kol TaUTh Ve OUSEV SLapépel TO ETepov Tol ETEPOU, KATA TO oLtiov glval, dAAd 1) TO UEV aUTOV

ayadov, 10 6€ Kakov;
Etaipog - vai.

SwKpatn¢ - oukodv Kai motov Kai TaAAa ravra, 6oa TWV OVTWV TaUTa OVTa Ta pEV mEnovIev ayada ival,
Ta 8¢ KaKd, oUSEv Ekeivn ye Slaépel TO Etepov ol ETépou, N 0 [230c] - aUTO €oTIv; WOTEP AVIPWITOC

énmou o uév xpnotog €oty, 0 6 movnpog.
Etaipog - vai.

SwKPATNG - GAA’ GvIpwrtdc ye oluat oUEETEPOC 0USETEPOU olTe pdAAov olite NTTOV 0Ty, 0UTE O XPNOTOC

tol rrovnpod olte 0 movnpog tol xpnotod.
Etaipog - aAndij Ayeig.

Swkpatnc - oukolv oUtw kai nmepi tol kEpdou¢ Stavowueda, we kKEPSOC ye Opoiwe £0TI KAl TO Tovnpov Kai

TO XpNOoToV;
Etaipog - avaykn.

SWKPATNG - OUOEV dpa UAAAOV KEPSAIVEL O TO XpNoTov KEPSog Exwv fj TO movnpov: oUKouv UGAAOV ye

képbog aiverat [230d] oubétepov 6V, we opoAoyoliuev.
Etaipog - vai.
SWKPATNG - OUSETEPW yap aUTGV 0UTE TO UAAAOV OUTE TO TTOV MPOTECTLV.

Etaipog - oU yap 61.
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SwKpATNG - T® 81 TOOUTW Mpdypatt m@G dv Ti¢ udAAov i ATrov otiodv @v mouol fj macxol, & UnNSEtepov

TOUTWV MPOoOoEin;
Eraipoc - aduvarov.

Swkpdtne - €metbn) toivuv KéEPSN MEV Oupoiwe Eotiv du@otepa Koai kepbadéa, touti 6 Oel Hudc
érokéPaodal, Sia ti mote auPoTEpa alT KEPSHOG KAAELS, Ti TUTOV v dupotépols opwv; [230e] worep
Qv €i @ oU ue Hpwtac ta vuvén, bLa ti mote Kai t0 dyadov ottiov Kai TO KAKOV oLTiov OUoiwe auEoTepa
ottia KaA®, elrmov dv oot SL6TL dupoTepa ENPe TPOPR TWUATOS éoTly, St Tolto éywye: ToliTo yap eivat

ottiov K@v oU ou AUiv GpoAoyois. i yap;

Eraipog - éywye.

~
5 . y 3 ”n

SwKpATNG - Kai mepi motod oUV 0 AUTOG AV TPOTIOG £iN TH¢ aAMoKpiosws, 0Tt T/l To0 cwuatog Uypd TPOWi],
édvte xpnotn [231a] édvte movnpa R, Tolito T Bvoud £oti, MOTOV- Kai Toi GAAOI WOAUTWS. TTEPE 0LV
Kai oU €ué puueiodal oUTweG AIMOKPLVOUEVOV. TO Xpnotov KEPSOG Kai To 1movnpov képbdog KEPSOS @n¢
Gupotepov gival Ti T0 aUTO v aUToic Op@v, 6Tl 81 kai Tolito képdog éotiv; €i & al un alvtoc Exels
anokpivacSat, GAA’ €uol Aéyovroc oKOmel: dpa KEpSo¢ Afyeic mav Ktipa 6 @v Tic ktiontal ij unbev

avaAwoag, fj EAattov avaAwoag nmAgov Aa6n;

[231b] Eraipog - Euotye S0k To0To KOAELV KEPSOG.

SWKPATNG - Apa Kai T& Tolade AEyels, v Tic Eotiadeic, undév avadwoag dAA’ ebwyndeic, vooov Ktriontal;
Etaipoc - ua Ai’ ouk Eywye.

SwKpdtng - Yyiciav 5€ KTHOAUEVOC GO EO0TIACEWS KEPSOC AV KTHoALTO 1 {nuiav;

Etaipog - képbog.

SWKPATNG - 0UK Gpa ToUTO Y€ £0TL KEPSOG, TO OTLOUV KTAUA KTHOAOTAL.

Etaipog - oUu pévrol.

SWKPATNG - TOTEPOV OUK, £Av KAKOV; I} 008’ Av dyadov otioliv KTjontat, ou KEPSHOG KTHOETAL;
Etaipog - paivetal, £dv ye dyadov.

[231c] Zwkpatnc - £dv 6€ kakov, oU {nuiav KTHoeTAL;

Etaipog - éuotys SOKel.
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SwKpATNG - 6pdic 00V W¢ MAAV al MEPITPEXELS €ic TO AUTO; TO pEv KEpSog dyadov paivetal, i 8¢ Inuia

KOtKOV.
Eraipoc - anop® Eywye 6Tt einw.

SwKpATNeG - oUK Adikw¢ ye oU damop@v. Tt yap Kai t06c arokpval- éav ti¢ EAatrov avaAwooag mAgov

KtHontat, @hc képdog sivar;
Etaipoc - oUtL Kakov ye Aéyw, dAX’ €av xpuaiov fj apyuptov EAattov avaAwaoag nAéov Aa6n.

[231d] Zwkpatne - kai éyw HEAAw tolto E£pHosodal. pépe ydp, €av Ti¢ Xpuoiou otaduov fjutouvv

avaAwoag SutAdotov AaBn dpyupiou, képbdog ij {nuiav eiAnev;

Etaipog - {nuiav 8fmou, i SWKpatee- avti Swdekactaciou yap Stotdoiov alitd kadiotatal 1o xpuaiov.
Swkpatng - ke unv ntAéov y’ eiAnev- fj o0 nAéov £oti 10 SutnAaoiov to0 NUiceog;

Etaipog - oUtt tjj aéiq ye dapyuplov xpuoiou.

Swkparng - 8el dpa, w¢ €olke, TW kEPSel TolTo mpooeival, v aiav. viv yolv o Uev apyuplov tAéov 6v

ol xpuaiou oU @ric Gov givau, T0 8¢ xpuaoiov EAattov v Gflov Pri¢ siva.

[231e] Etaipocg - oodpa- €xet yap oUTw.

SWKPATNG - TO PEV GElov dpa KEpSaAEov €aTiv, EAVTE GUIKPOV [] EAVTE péya, TO 8¢ AvdEiov dkepSEC.
Etaipog - vai.

SwKPATNG - T0 8¢ diov Aéyeic G&lov eivau dAAo Tt fj kektioday;

Etaipog - vai, kektijodal.

SWKPATNG - TO 8¢ &1ov al Ayelc KekTiodat TO AVWPEAEC fj TO WPEALUOV;

Etaipog - 10 wpéAuov dnmovu.

[232a] Zwkpdtng - oUkolv T0 wéAuov ayadov éotiv;

Etaipog - vai.

SwKpdtne - oUkolv, w avépelotats naviwy, ol 10 KeEpdaAéov ayadov au raAwv Tpitov A TETaPTOV FKEL

nuiv opoAoyouuevov;

Etaipog - £otkev.
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SWKPATNG - pVNUOVELELS 00V 69€v ATV 0UToG 6 Adyog yéyovev;
Eraipoc - oluai ye.

SwKpatnc - €l 6¢ un, éyw os Urouviow. RUEESBATNOAC Lot ToUG dyadouc un ravra ta kEpdn BouAsodat

kepbaivelv, dAAd TV KepSwv Tayadd, Ta € movnpd un.
Etaipog - vaiyt.

[232b] Zwkpatng - oukolv viiv navra ta KEPSN 0 AGyo¢ NUAG NVAYKAKE Kol OULKPA KAl UeydAa opoAoyeiv

ayada eivay;
Etaipo¢ - iVayKaKe ydp, @ SWKpaTeS, HAAAOV EUE Ve f TEMEIKEV.

Swkparng - dAX’ iowg peta tolto Kai meiosiev av- viv &’ ouv, €ite néneioal eite onwodn £xeig, ocUUPNS

yoiv fuiv ndvra ta képdn dyada eival, Kai OUIKPA Kai peydAa.

Etaipoc - 6podoyd ydp olv.

SwWKpATNG - ToU¢ 8¢ xpnotouc avipwrouc BovAsodau tayadd opoAoyeic dnavra dravrac: fj oU;

Etaipog - opoAoyd.

[232c] ZwkpdTne - dAAG puév 81 ToUG ye TovnpoUc auTo¢ lec 6Tt Kail OUIKPA Kai peydAa képdn @LAodotv.
Eraipoc - lrov.

SwKpATNG - oUKOoUV Katd TOV 00V Adyov mavieg @vipwrol QIAOKePSEIS v elev, kai oi xpnotoi kai ol

novnpoi.
Etaipog - paivetal.

SwWKPATNG - OUK Apa 0pdw¢ OVELSilel, & Ti¢ Tw OVeLSilel (PIAOKEPSET elval: TUYXAVEL yap Kkai 0 talta

Oveldilwv aito¢ Toloitog Wv.
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HIPARCO — TRADUGCAO PORTUGUESA®

[225a] Socrates - E o que é o amor do lucro? O que sera, e quem sdao os amantes do lucro?

Companheiro - Na minha opinido, sdo aqueles que pensam que vale a pena tirar proveito de coisas sem

valor.

SdAcrates - Na tua opinido, eles sabem que essas coisas nao tém valor, ou ndo o sabem? Porque se nao

sabem, entao queres dizer que os amantes do lucro sdo tolos.

Companheiro - Nao, ndo quero dizer que eles sdo tolos, mas canalhas [225b] que perversamente se
entregam ao lucro, porque sabem que as coisas das quais ousam obter proveitos sdo sem valor, e, no

entanto, eles atrevessem-se a amar o lucro sem vergonha alguma.

SdAcrates - Entdo agora, queres designar como amante do lucro um homem que é como, por exemplo, um
agricultor que planta algo que sabe ser uma erva sem valor, e que acha apropriado obter lucro dela, uma

vez que cresceu? Sera que este é a espécie de homem de que estas a falar?
Companheiro - O amante do lucro em si, Sdcrates, acha que deve obter lucro de tudo.

Sdcrates - Se faz favor, nao fales de forma tao descuidada, como se tivesses sido lesado por alguém, [225c]
mas da-me a tua atencdo e responde exatamente como o terias feito se eu comegado a fazer as minhas
perguntas novamente. Nao admites que o amante do lucro tem conhecimento do valor da coisa da qual

pensa obter lucro?
Companheiro - Admito.

Sdcrates - Entao, quem é que tem conhecimento do valor das plantas, e do tipo de estagdo e solo em que
vale a pena serem plantadas - se podemos também lancar uma daquelas tiradas astuciosas!* que os

oradores espertos usam para embelezar os seus discursos nos tribunais?
[225d] Companheiro — Pela minha parte, diria que é um agricultor.

Sdocrates - E por "pensar que vale a pena obter lucro" queres dizer outra coisa que ndo "pensar que se

deveria obter um lucro"?
Companheiro - Quero dizer isso.

Socrates - Entdo ndo me tentes enganar, eu que agora uma pessoa bastante idosa, [226a] e tu tdo jovem,
ao dares, como fizeste agora, uma resposta que nem sequer corresponde ao teu proprio pensamento; mas

diz-me com verdade: supGes que qualquer homem que toma a agricultura e que sabia que estava a

14 "Frase astuciosa" é Qpq kol xwpq, uma figura estilistica tipica da retérica ensinada por Gérgias e os seus
seguidores, de acordo com W. R. M. Lamb em nota ao texto de Hiparco da versao Loeb.

Gaudium Sciendi, N2 11, Janeiro 2017 70



plantar era uma plantar sem valor, poderia pensar em obter lucro dela?
Companheiro — Pela minha palavra, nao penso.

Sdocrates - Ou imagina ainda, um cavaleiro que sabe que esta a fornecer alimentos sem valor ao o seu

cavalo; supdes que ignora que esta a destruir o seu cavalo?

Companheiro - Nao.

[226b] SAcrates -Entdo, ndao pensa em obter lucro destes alimentos sem valor.
Companheiro - Nao.

Sdcrates - Ou imagina ainda, um navegador que forneceu o seu navio com mastros e cordas inuteis; achas
que ignora que vai sofrer com isso, e vai estar em risco de se perder e de perder o navio e toda a sua

carga?

Companheiro - Acho que nao.

Socrates - Entdo, ndo pensa em obter lucro com este [226c] equipamento sem valor?
Companheiro - Nao.

Sdcrates - Mas sera que um general que sabe que o seu exército tem armas intiteis pensa em obter lucro,

ou pensa que vale a pena ter lucro a sua custa?
Companheiro - De maneira nenhuma.

SdAcrates - Ou serd que um flautista que tem flautas sem valor, ou um harpista com a lira, um arqueiro com
um arco ou, em suma, qualquer outra pessoa entre os artesdos ordinarios ou homens sensatos em geral,

com qualquer espécie de utensilio ou equipamento desprovido de valor, pensa em ter lucro com ele?
[226d] Companheiro - Ao que tudo indica, ndo.

Sdocrates - Entao quem poderdo ser, os teus amantes do lucro? Pois presumo que n3o s3o as pessoas que
sucessivamente mencionamos, mas pessoas que conhecem as coisas sem valor que tém, e, no entanto,
pensam que devem lucrar com elas. Mas, nesse caso, pelo que me dizes, excelentissimo senhor, nenhum

homem vivo é um amante do lucro.

Companheiro - Bem, Sdcrates, gostaria de designar como amantes do lucro aqueles que, com ganancia
insacidvel, desejam excessivamente coisas que sdo bastante [226e] mesquinhas e de pouco ou nenhum

valor, e, portanto, em cada caso amam o lucro.

Socrates - Sem saber, é claro, meu excelente companheiro, que as coisas sdo inuteis; pois ja nos

convencemos com o nosso argumento de que tal é impossivel.
Companbheiro - Concordo.

Sdcrates - E se, ndo o sabendo, é evidente que sdo disso ignorantes, mas acham que essas coisas inuteis
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valem muito.

Companheiro - Aparentemente.

Sdcrates - Agora, com certeza os amantes do lucro devem amar o lucro?
Companheiro - Sim.

Sdcrates - E por lucro queres dizer o oposto de prejuizo?

[227a] Companheiro -Quero.

Sdcrates - E é uma coisa boa para alguma pessoa sofrer perda?
Companheiro- Para ninguém é coisa boa.

Socrates - Nao é antes um mal?

Companbheiro - Sim.

Sdcrates - Entdo, os seres humanos sao prejudicados pela perda.
Companbheiro - Sdo prejudicados.

Sdcrates - Entdo, a perda é um mal.

Companheiro - Sim.

Sdcrates - E o lucro é o oposto da perda.

Companheiro - E o oposto.

Socrates — Mas entao o lucro é um bem.

Companheiro - Sim.

[227b] Sécrates - Consequentemente, sdo aqueles que amam o bem que chamas de amantes do lucro.
Companheiro - Assim parece.

Socrates - Pelo menos nao ha nada de louco, meu amigo, em relagao aos amantes do lucro tal como os

descreves. Mas diz-me, serd que tu préprio amas, ou ndo amas, tudo o que é bom?
Companheiro - Amo.

Sdcrates - E existe alguma coisa que ames que nao seja boa, ou amas alguma coisa ma?
Companheiro — Pela minha palavra, nada.

Sdcrates - Na verdade, suponho que todas as coisas que amas sdo boas.

Companheiro - Sim.

Sdcrates - Bem, agora, pergunta-me se ndo sou igualmente assim: porque devo concordar [227c] contigo

que, pela minha parte, eu amo coisas boas. Mas, para além de tu e de mim, ndo achas que todo o resto da
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humanidade ama as coisas boas, e odeia as coisas mas?
Companheiro - A mim parece-me que sim.

Sdcrates - E ndés admitimos que o lucro é bom?
Companheiro - Sim.

Socrates - Nesta nova demonstrac¢ao, toda gente parece ser um amante do lucro; ao passo que, na nossa
forma anterior de discussdo, ninguém era um amante do lucro. Entdo, em qual dos dois argumentos

devemos confiar a fim de evitar erro?

Companheiro - O que tem que ser feito, penso eu, SAcrates, é conhecer bem o amante do lucro. [227d] A
visdo certa do amante do lucro é a daquele que se preocupa com, e acha por bem obter lucro de coisas das

quais os homens honestos nao se atrevem a obter lucro.
Sdcrates - Mas vés, meu caro senhor, nds acabamos de admitir que obter lucro é ser beneficiado.
Companheiro - Bem, e dai?

Sdcrates - Ha outro ponto que admitimos para além deste —que todos os homens desejam sempre coisas

boas.
Companheiro - Sim.

Sdcrates - Entao, os homens de bem, do mesmo modo, desejam obter todos os lucros, se estes sdo coisas

boas.

[227e] Companheiro - Nao os lucros que podem provocar danos, Sdcrates.

SdAcrates - Por "provocar dano" serd que queres dizer "sofrer perda", ou outra coisa?
Companheiro - Nao, quero realmente dizer "sofrer perda".

Sdcrates - Bem, sera que os homens sofrem perdas do lucro ou da perda?
Companheiro- De ambos; pois sofrem a perda das perdas e dos lucros perversos.
Sdcrates - E serd que consideras que qualquer coisa util e boa é perversa?
Companheiro - Nao.

[228a] Socrates - E admitimos ha pouco que o lucro é o oposto de perda, que é um mal.
Companbheiro - Concordo.

Sdcrates - E que, sendo o oposto de um mal, é bom?

Companbheiro - Isto foi o que reconhecemos.

Socrates - Entdao vés, estds-me a tentar enganar, pois tu deliberadamente contradizes aquilo em que

concorddmos agora mesmo.
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Companheiro - Ndo, por minha honra, Socrates; pelo contrario, tu é que me estas a tentar enganar, ao

distorceres desta maneira e ao conduzir-me a perplexidade pela maneira como falas.

[228b] Socrates - Va4, val Porqué, se seria de certeza errado da minha parte nao obedecer a uma pessoa

boa e sabia.
Companheiro - Quem é? E a que te estas a referir agora?

Sdcrates - Quero dizer, o teu e o meu concidadao Hiparco, o filho de Pisistrato dos Filiades, que era o mais
velho e o mais sabio dos filhos de Pisistrato e, entre as nobres!® provas de sabedoria que ele mostrou,
primeiro trouxe os poemas de Homero a este nosso pais e obrigou os rapsodos nas Pan-Ateneias a recita-

los por turnos, um homem atras do outro, como ainda o fazem agora.

[228c] Ele despachou também uma galera de cinquenta remos para Anacreonte de Teos, e trouxe-o para a
nossa cidade. Sempre teve consigo Simdnides de Ceos, que manteve gracas a grandes honorarios e
presentes. Fez tudo isto partindo de um desejo de educar os cidadaos, a fim de que pudesse ter stbditos
da mais elevada exceléncia; pois pensava que nao era reto invejar a sabedoria de ninguém, tdo nobre e
bom era. E quando o seu povo da cidade foi educado e [228d] o admirava pela sua sabedoria, prosseguiu
ainda no designio de educar os (homens) do campo, com o estabelecimento de figuras de Hermes ao
longo das estradas, ndo s6 no meio da cidade como em todos os distritos; e, de seguida, selecionando a
partir do seu préprio tesouro de sabedoria, tanto o que aprendeu dos outros como o que descobriu por si
mesmo, aquelas coisas que considerou as mais sdbias, tornou-as em forma elegiaca e inscreveu-as nas
figuras como versos seus e testemunhos de sua sabedoria, [228E] para que, em primeiro lugar, o seu povo
deixasse de admirar as sabias inscricdes Délficas como "Conhece te a ti mesmo" e "Nada em excesso", e
outros provérbios deste tipo, mas antes considerasse sabias as declarag6es de Hiparco; e em segundo
lugar, passando para cima e para baixo e lendo as suas palavras e adquirindo o gosto pela sua sabedoria,
viessem do campo para a conclusdo da sua educag¢ao. Ha duas de tais inscrigdes: [229a] no lado esquerdo
de cada Hermes hda um verso em que o deus diz que se encontra no meio da cidade ou da localidade,

enquanto que do lado direito diz: "O memorial de Hiparco: anda sempre com intengdo justa".

Ha muitas outras nobres® inscricdes dos seus poemas noutras figuras de Hermes, e em particular, na

estrada de Steiria, em que ele diz: [229b] "O memorial de Hiparco: ndo enganes um amigo."

Consequentemente nunca deveria ousar, estou certo, enganar-te, pois és meu amigo, ou desobedeceria
ao grande Hiparco, apds cuja morte os atenienses ficaram trés anos sob o dominio despético de seu irmao

Hipias, e podes ter ouvido alguém mais velho dizer que foi apenas nesses anos que houve tirania em

15 A palavra kala designa tanto a nobreza como a beleza (fisica e moral) segundo Henry Liddell e Robert Scott, A
Greek-English Lexicon, Oxford: Oxford University Press, 1843. Dado jogo com a ambiguidade de sentidos indicamos a
expressao grega quando usada.

16 Em grego, kala.
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Atenas, e que em todos os outros tempos os atenienses viveram muito como no reinado de Cronos.

E as pessoas mais sofisticadas dizem que a morte de Hiparco [229c] se deveu, ndo pela causa suposta pela
maioria - a desonra da irm3 do assassino, impedida de levar a cesta,'’ que é um motivo tonto - mas
porque Harmoédio se tinha tornado o favorito de Aristogiton e tinha sido educado por ele. Assim
Aristogiton também se orgulhava de educar as pessoas e considerava Hiparco como um rival perigoso. E
naquele tempo, diz-se, [229d] aconteceu que Harmaddio estava apaixonado por um dos jovens formosos e
bem-nascidos de entdo; eles dizem o seu nome, mas ndao me lembro. Bem, por um tempo este jovem
admirou Harmoddio e Aristogiton como homens sabios, mas, depois, quando se associou a Hiparco, passou

a despreza-los, e estavam tao dominados pela dor desta desonra que assassinaram Hiparco.

Companheiro - Parece, entdo, Sdcrates, ou que nao me consideras como teu amigo ou que, se o fazes, nio
obedeces a Hiparco. Pois [229e] ndo me estds a enganar com as tuas palavras - embora ndo te consigo

dizer como o consegues — que vao além do que posso acreditar.

Socrates - Bem, agora, como se estivéssemos a jogar xadrez, estou disposto a deixar-te revogar, como
quiseres, qualquer coisa que tenhas dito ao longo desta discussao, a fim de que nao penses que estas a ser

enganado. Diz-me entdo, devo revogar a tua afirmacao de que todos os homens desejam coisas boas?
Companheiro - Nao, obrigado.

Sdcrates - Bem, que sofrer perda, ou a perda, é um mal?

Companheiro - Nao, obrigado.

Sdécrates - Bem, que lucro, ou obter lucro, é o oposto de perda, ou é sofrer perdas?

[230a] Companheiro - Também ndo.

Sdcrates - Bem, que obter lucro, como o oposto do mal, é um bem?

Companheiro - Nada disso te pe¢o que revogues por mim.

Sdcrates - Tu achas entao, parece, que algum lucro é bom, e algum mau.

Companheiro - Acho.

Socrates - Bem, entao, eu revogo isso; vamos entdao assumir que algum lucro é bom, e outro lucro é mau.

Mas o de tipo bom nao é um lucro maior do que o de tipo mau, pois ndo?
Companheiro - O que queres dizer com essa pergunta?

Sdcrates - Vou explicar. Sera que ambos bem e mal existem?

[230b] Companheiro - Sim.

Socrates - E sera que um é mais alimento do que o outro, ou serd que ambos sao de forma semelhante a

17 Era uma honra, levar uma cesta com as ofertas na procissdo Pan-Atenaica que subia até a Acrépole.
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mesma coisa, alimento, e a este respeito sera que um nao difere do outro, em ser-se alimento, mas

apenas no facto de um ser bom e o outro mal?
Companbheiro - Sim.

Sdécrates - E assim, com a bebida e todas as outras classes de coisas que existem, quando algumas coisas
em qualquer classe vém a ser boas, e outras mas, uma coisa ndo difere da outra nesse aspeto quando

[230c] sd3o0 0 mesmo? Por exemplo, um homem, suponho, é bom?® e outro pervertido.
Companbheiro - Sim.

Sécrates - Mas nenhum deles, eu concebo, é mais ou menos homem do que o outro - nem o bom? mais

que o pervertido, nem o pervertido mais que o bom.
Companheiro - O que dizes é verdade.

Sdécrates - Consequentemente, devemos considerar do mesmo modo o lucro também, que tanto o tipo

mau e o tipo bom sdo semelhantemente lucros?
Companheiro - Necessariamente.

Sdcrates - Entdo, quem tem bom lucro ndo é mais um ganhador do que aquele que tem lucro perverso:

nenhum dos dois tipos é considerado mais ganhador, [230d] como acordamos.
Companheiro - Sim.

Sdcrates - Pois nenhum deles tem adi¢cdo de mais ou menos.

Companheiro - Nao, de facto.

Sdcrates - E como é que se poderia fazer ou sofrer qualquer coisa mais ou menos com uma coisa desse

tipo, ndo tendo nenhuma destas adigbes?
Companheiro - Impossivel.

Sdocrates - Uma vez que, portanto, ambos sdo lucros e negdcios lucrativos, temos agora de considerar o
que é que te leva a chamar a ambos "lucro”: o que é que tu vés que é igual em ambos? [230e]. Sup6em
que me fosses pedir, nos casos que eu dei agora mesmo, o que é que me leva a chamar tanto o bom
alimento como o alimento mau o igualmente alimento: eu deveria dizer — neste caso—que ambos sdo um

sustento seco do corpo. E isso, tenho a certeza que concordas, que é o alimento, ou ndo concordas?
Companbheiro - Concordo.

Socrates - E sobre beber a resposta seria nas mesmas linhas - o sustento himido do corpo, seja ele

saudavel [231a] ou pernicioso, tem o nome de bebida; e é da mesma forma com o resto. Tenta, portanto,

18 A palavra chrestos designa o homem bom ou util, isto é, prestavel segundo o dicionario de Henry Liddell e Robert
Scott, op. cit. Indicamos em nota o uso da palavra.
19 Em grego: chrestos.
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do teu lado, imitar o meu método de responder. Quando dizes que bom? lucro e lucro perverso sdo
ambos lucros, o que é que tu vés neles como semelhante, julgando que isso é a realidade do lucro? E se,
novamente, se tu proprio és incapaz de responder, deixa-me colocar-te isto em consideragdo: que
descrevas como lucro todas as aquisicoes que alguém fez, ou com nenhuma despesa ou como um lucro

acima da sua despesa.
[231b] Companheiro - Eu acredito que é o que eu chamo lucro.

Sdcrates - E incluis o caso em que, depois de desfrutar de um banquete com muito bom ambiente e sem

qualquer despesa, alguém adquire uma doenga?

Companheiro — Pela minha palavra, nao.

Sdcrates - E se alguém adquiriu satide ao assistir a um banquete, esse adquire lucro ou perda?
Companbheiro - Lucro.

Sdcrates - Por isso o lucro ndo é apenas adquirir qualquer posse.

Companbheiro - Nao, de facto.

Sdcrates - Queres dizer, ndo se é mau? Ou nao caso se adquiria algum lucro mesmo que se adquira algo de

bom?

Companheiro - Aparentemente adquirir-se-a, se for bom.
[231c] Sécrates - E se for mau, ndo se adquirira perda?
Companheiro - Eu acho que sim.

Socrates - Vés, entdo, como estas a correr de volta novamente para o mesmo ponto anterior? Lucro é

considerado ser bom, e perda mau.
Companheiro - Pela minha parte, eu nao sei o que dizer.

Sdcrates - E ndo sem boa razdo, senhor. Agora responde a esta questdo adicional: dizes que se alguém
adquire mais do que a quantia que gastou, é lucro?
Companheiro - Nao quero dizer, quando é mau, mas se alguém fica com mais ouro ou prata do que

gastou.

[231d] SAcrates - Agora, vou somente interrogar-te sobre isso. Diz-me, se alguém gastar meia libra de ouro

e recebe o dobro de peso em prata, ele obteve um lucro ou uma perda?

Companheiro - Perda, presumo, Socrates, pois o ouro dessa pessoa é reduzido ao dobro, em vez de doze

vezes, do valor de prata.

20 idem: chreston.
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SdAcrates - Mas vés, ele ficou com mais; ou sera o dobro ndo mais de metade?
Companheiro - Nao em valor, sendo que um é prata e o outro ouro.

Sdécrates - Entdo o lucro, ao que parece, deve ter esta adicao de valor. Pelo menos, tu agora dizes que a

prata, embora mais do que o ouro, nao vale tanto, e que o ouro, embora menos, é de igual valor.
[231e] Companheiro - Seguramente, pois esse é o caso.

Sdcrates - Entdo, o valor é o que produz lucro, seja ele pequeno ou grande, e o inestimavel ndo produz

nenhum lucro.

Companheiro - Sim.

Sdcrates - E por valioso, queres dizer, simplesmente, valioso de se possuir?
Companheiro - Sim, de se possuir.

Sdcrates - E, novamente, através do qué é que é valioso para possuir, queres dizer do lucrativo ou do ndo

lucrativo?

Companheiro - O lucrativo, presumo.
[232a] Socrates - E o lucrativo é bom?
Companheiro - Sim.

Sdocrates - E entdo, mais valente dos homens, serd que ndao temos aqui mais uma vez, pela terceira ou

quarta vez, a admissao de que o que produz lucro é bom?

Companheiro - Assim parece.

Sdcrates - Entdo, sera que te lembras o ponto a partir do qual esta nossa discussao surgiu?
Companheiro - Acho que me lembro.

Sdcrates - No caso de ndo te lembrares, eu vou lembrar-te. Tu mantiveste contra mim que os homens bons
nao desejam fazer todos os tipos de lucro, mas apenas os lucros que sao bons, e ndo aqueles que sao

pervertidos.
Companbheiro - Sim.

[232b] SAcrates - E agora o argumento nos obrigou a reconhecer que todos os lucros, pequenos e grandes,

sdo bons?
Companheiro - Sim, ele tem-me pelo menos forgado, Sdcrates, mais do que convencer.

Socrates - Bem, mais tarde talvez ele poderda também te persuadir. Agora, no entanto, que estejas
convencido ou qualquer que seja a tua emogao, tu concordas pelo menos comigo de que todos os lucros

sao bons, tanto os pequenos como os grandes.
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Companheiro - Sim, eu admito-o.
Sécrates - E tu admites que os homens bons?! desejam todos coisas boas, ndo admites?
Companheiro - Admito.

[232c] SAcrates - Mas, sabes, tu proprio afirmaste que homens perversos amam tanto os pequenos como

os grandes lucros.
Companbheiro - Afirmei.

Socrates - E assim, pelo teu relato, todos os homens serdo amantes do lucro, sejam eles virtuosos ou

perversos.
Companheiro - Aparentemente.

SdAcrates - Por isso, ndao é recto reprovar qualquer pessoa por ser um amante do lucro: pois quem faz essa

reprovacao é ele préprio um deles.

2! Idem, chrestous.
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