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|. PRESENTATION DU DIALOGUE

[1] Parisinus graecus 1807, 1X¢s., folio 334"

EHERA

+EPYZTAC _@nepinaoy Ty Hepacicmat

[2] Diogéne Laérce, Vies et doctrines des philosophes illustres, 11, 62 :

voBgvovtat 6 T@V dAdywv Oporoyovpéveg Midswv 1 Tnrtotpogog, Epvéiag fj Epacictpatog,
Alkvav, Axépadrot, Zicveog, Agioyog, Paiakeg, Anpodokog, Xeadwv, ERooun, Emxpeviong.

Mais on s’entend pour déclarer inauthentiques certains dialogues : le Midon ou Eleveur de chevaux,
I’Eryxias, ou Erasistrate, 1’Alcyon, des dialogue§ « sans téte », le Sisyphe, 1’Axiochos, les Phéaciens, le
Démodocos, I’Hirondelle, le Septiéme jour et I’Epiménide (tr. L. Brisson, modifiée).

[3]  Eryxias, 393a7-b1 :

oinbeic &’ avTOV £YM 0V TEPL CUIKPAV TOV LOYOV TTolelchat, AL TEPL TOV UEYIGTWV SOKOVVIMV
etvat, ApeTic te TEPL Kol TAOVTOV, POUNV. ..

Faisant réflexion qu’il orientait la discussion vers un sujet qui n’était pas sans importance, puisqu’il
touchait a des questions qui passent pour étre de la plus grande importance, c¢’est-a-dire celles de la vertu
et de la richesse, je lui demandai... (tr. L. Brisson)



[4] Les personnages :
a) Socrate

b) Erasistrate

c¢) Eryxias

d) Critias

e) Prodicos

[5] Structure du dialogue

tous les dialogues «apocryphes » attribués a Platon que
I’on préserve dans le Par. gr. 1807 ont Socrate comme
personnage principal (sauf, peut-étre, le Démodocos, ou 1’on
ne trouve aucune indication précise sur I’identité du parlant).
Cf. Miuller, Die Kurzdialoge der Appendix Platonica,
Munich, Fink, 1975 (sous-titre: « Beitrdge zur
nachplatonischen Sokratik »).

futur membre des Trente (Xénophon, Helléniques, Il 3, 2),
neveu de Phéax (homme politique et démagogue, figure
importante de la guerre du Péloponnése, envoyé en Grande
Grece dans la période précédente la grande expédition en
Sicile : Thucydide V 4). Cf. D. Nails, The People of Plato,
Indianapolis-Cambridge, Hackett, 2002, p. 141-142. — Dans
le dialogue il est présenté comme un ami de Socrate qui,
voyant celui-ci de loin, se rapproche pour le saluer (son
« khaire » est le premier mot proféré par un personnage dans
le dialogue)

personnage autrement inconnu. Athénien du déme de Stiria,
il est dit parent de Critias (396d). Cf. L. Brisson, « Eryxias
de Stiria», dans R. Goulet (dir.), Dictionnaire des
philosophes antiques (DPhA), I, 2000, p. 239-240;
D. Nails, op. cit., p. 142-143.

futur membre des Trente, personnage du Charmide, du
Protagoras et du Timée-Critias de Platon. Cf. L. Brisson,
« Critias », DPhA 11, 1994, p. 512-520, D. Nails, op. cit.,
p. 108-113.

sophiste de Céos, personnage du Protagoras et mentionné
dans nombreux dialogues de Platon. Il est ici protagoniste
d’une anecdote qui le voit chassé du Lycée. Cf. R. Mayhew,
Prodicus the Sophist, Oxford 2011 ; M. Narcy, « Prodicus de
Céos », DPhA V, 2012, p. 1691-1695.

392a - 393a Prologue
393a - 39%4a Premier entretien : Eryxias «Richesse » congue selon la
Socrate — Erasistrate intervient « valeur» (au sens large).
(394a6) Echelle des biens classée
selon leur valeur et culminant
avec la sagesse (sophia)?.
Le plus sage des hommes est
le plus riche.
394a — 395e Deuxiéme entretien : Critias Objections aux conclusions du
Socrate — Ervxias intervient premier entretien et défense de
y (395¢€6) Socrate de la richesse du sage.

Réflexion sur la méthode de la
recherche. Passage a une autre
question : la richesse est-elle
un bien ou un mal ?

! Pour la translittération du grec j’adopte ici le systéme utilisé habituellement par L. Brisson : éta=¢; oméga=o0;
dzéta =z ; théta = th ; xi = x ; phi = ph ; khi = kh ; psi = ps. L’iota souscrit est adscrit (par exemple €i ; et lorsqu’il
s’agit d’un alpha, cet alpha est long = ai). L’esprit rude est noté h, et I’esprit doux n’est pas noté. Tous les accents

sont notés.



395e — 396e Premier interlude : La réaction de Critias montre
Long discours de Socrate qu’il 'y a pas d’accord entre
lui et Eryxias. Socrate se fait
arbitre de la dispute
396e — 397b Troisieme entretien : Socrate La richesse ne peut pas étre un
Critias — Eryxias intervient bien, car elle peut apporter des
(397b8) maux_aux_hommes : c’est le
cas des hommes injustes et des
intempérants. Eryxias — qui
avait soutenu que la richesse
est un bien — se tait. Socrate se
rend compte de sa déception et
colere.
397b —399c Deuxieme interlude : Erasistrate Prodicos avait soutenu que la
Socrate raconte (en s’adressant en | intervient valeur de la richesse dépend
articulier  Critias) I'épisode de | (399C6) entierement de son usage et de
partic , p la nature de son utilisateur, et
Prodicos au Lycee que le méme principe
(Structure de 1’épisode : Entretien : s’applique a tout.
Prodicos — Jeu_ne hgmme [397b — Il s’agit — dit Socrate — du
398d] ; Socrate intervient [398d8]) méme propos tenu par Critias.
Commentaire de Socrate (399a-c) Mais Prodicos, soutenant cette
thése, avait été chassé du
Lycée par un gymnasiarque.
Comment expliquer la victoire
de Critias ?
399d — 403c Quatrieme entretien : Critias Deéfinition de «richesse »
Socrate — Eryxias intervient (ploQtos) comme possession
(403c7) de ,chrgmata. Définition _de
chrémata : les choses utiles
aux nécessités du corps. Peut
se dire « utile » (chrésimon) a
quelque fin seulement ce qui
est nécessaire, irremplagable.
403c — 406a Cinquieme entretien : Pas Précisions sur Iutilité : est

Socrate — Critias

d’intervention.
Fin du dialogue

dite « utile » pour une action
seulement la cause immédiate
de celle-ci. Le manque d’une
qualité ne peut pas se dire
« utile » pour son aveénement
(p. ex. : I’ignorance n’est pas
« utile » pour le savoir, méme
si 1’avénement du savoir
présuppose ’ignorance).

Retour au probléme central :
si la richesse est a considérer
ce qui est utile pour satisfaire
aux besoins et aux désirs
relatifs au corps, la possession
de richesses en grand nombre
dévoile un nombre également
important de besoins et de

désirs. Le plus riche des
hommes sera ainsi, au méme
temps, le plus misérable

(mochtherétatos).




[6] L’attribution a Eschine de Sphettos
Suda, o 346 Adler (=Eschine, T 39 Pentassuglio) :

<Aioyivng,> Xapivov, GALovTomo10D, PIAMOGOPOS ZMKPUTIKOG. TIVEG 0& AVGaviov Toidd acty,
Abnvaiov, Xenttiov. dtdloyor 8¢ avtod Muktiddng, Koairiog, Piveov, Acmacia, A&ioyoc,
TnAadyng, AAkiBradng kai oi kadovpevotl aképarot, Paidwv, [Todvavog, Apakwv, Epuiag,
Iepi apetiic, Epasiotpator, Txkvdikoi’.

Eschine, fils de Carinos le charcutier, philosophe socratique. Certains le disent fils de Lysanias,
Athénien, du deme de Sphettos. Ses dialogues sont : Miltiade, Callias, Rhinon, Aspasie,
Axiochos, Télauges, Alcibiade, et les dialogues dits « sans téte », Phédon, Polyene, Dracon,
Eryxias, Sur la vertu, Erasistrate, Scythiques.

[7] Le gymnasiarque : un terminus post quem
Eryxias, 399a2-5 :

gito. mpooeAdav O yvpvaciopyoc dmoAldttecOar adtov k ToD youvaciov gkélevey Mg odk
EMTNOELn TOTG VEOLG dlaAeyOEVOV, €1 08 U émtndeta, OfjAov Ot poynpa.

Et voila que survint I’administrateur du gymnase, qui le pria de quitter le gymnase sous prétexte
qu’il tenait des propos qu’il n’était pas convenable de tenir devant des jeunes gens ; et du
moment qu’ils n’étaient pas convenables, il était évident que ces propos étaient mauvais (tr.
L. Brisson).

IG 1I/1112 3, 3206 (liste de magistrats), datée peu avant 318/7 av. J.-C. : premiére attestation a Athénes
d’un gumnasiarchos ayant la tache de surveiller les éphébes au gymnase. Jusqu’au moins aux années
’30 du IV siécle la gumnasiarchia est une liturgie pour 1’organisation des lampadédromies (courses de
flambeaux, a I’occurrence de différentes fétes religieuses) (cf. 1G 11/111? 3, 3023, [338/7 av. J.-C.], et
SEG 25, 177, [331/0 av. J.-C.], dernieres attestations de la liturgie, pour laquelle voir aussi Isocrate XVI
35).

[8] Une datation controversée

Cercles socratiques, Académie « ancienne », Académie sceptique | Autres hypothéses
IVe siécle entre Speusippe et Polémon (Arcésilas)

Ddring (2005) Eichholz (1935) Gartmann (1949) Souilhé (1930:
Brisson (2014) Laurenti (1969 : Speusippe Miiller (1975) « ?Cllecfﬁgn‘?f’vl

_ Xénocrate : aprés le I11° siécle

Aronadio (2008 : P)I’m n Brisson (2009 av. J.-C., dans un

onadio ( : Polémon) milieu non précisé)

Dillon (2012 : Polémon)

2 Probablement a corriger en Zxvtucoi : voir M.-O. Goulet-Cazé, « Aischines de Sphettos », dans R. Goulet (dir.),
Dictionnaire des philosophes antiques (DPhA), 1, 1989, p. 91.



Il. L’ARGENT ET SON USAGE

[9]  Eryxias, 392a1-393a7 :

[392a] érvyydvouev mepumatodvieg év i otod 100 Atog 00 ‘EAevbepiov, éyd 1€ kai ‘Epvéiag 0
Ttepevg eito mpoonAlémy Muiv Kpuriog t¢ kei ‘Epoaciotpatog, 6 Paiokog 100 Epaciotpltov
GOEAPLOODG. ETVYYOVEV 08 TOTE VEOOTL APV GO ZiKEMOG Kol TAV TOT®V TouT®wv O Epacictpatog
npoceldmv & Een [b] “ydipe, ® Tdxpotes”. “kai o0 ye” fv & &yd. “Ti yép; kaAdv L dmd Tikehiog Exelc
Aéyewv NUIv;” “kal wovo, GAAG Pfodiect’ 7, Epmn, “mpdtov Ko dpedao; kéxunka yap x0ég Padicog

9% ¢, eI 13

MeyapdOev”. “mévo 7°, &l Sokel”. “1i ovv”, &pn, “BodAecde mpdTov drovev TV &Kel; moTepov mepi

2 ¢

adTAV EKElvaV, OTL TPATTOVGLY, T OTTMG TPOG TNV TOAY EYOLGY TNV NUETEPAV; EKETVOL YA €101 dOKODOY
nemovOivon Tpdg MG olOVIEP 01 GERKEC. Kol Yap TOVTOVG 4V Tig Katd opkpov [¢] pebilwv dpyion,
duoor yiyvovtar, Eog Tic antovg mbépevog mavolki £EEAN° obtmg odv kol ol Tvupakdciol, i pf Tig
£pyov momodpevog 6Poopa peydie otoro el Ekelog, 00K £6TIV HTTOG Ekeivn 1| TOMGS EoTOL TOTE
MUiv voyepia, KO O TAOV GUIKPAOY TOVT®V v PLaAAOV dOpYilotvto, 0VT®G MG AV UAAIGTO YOAETDTATOL
ginoav. mendupact 8¢ Kai viv Mg Mg tpiofels, d¢ pev €pot dokel foviduevoi i [d] E€omatioon TV
TOMY”. peTalEd 88 MNUBV Slodeyopévav tuyétny ol Tvpokdclol mPEGPEIC TAPLOVIES. EIMEV OVV O
"Epocictpartog, Seifag eic 1ov &va tdv mpécoPemv. “ovtooi pévior”, Epn, “@ TdKPOTES, TAOVGLAOTOTOG
ZoTv TOV LikeMoTdV Kol TrahMotdv: mdhc 8 odyi”, Eon, “O ye Dmdpyet ¥ij te dpBovog obtme Hote
gomopiav eivol, €1 Tic BovAorTo, TEvL TOAAV Yempyely, Kol avTh pév Totodtn ofa ovy Etépa dAAN &V ye
10i¢ “EAMnoy, &1t 88 TaAo Td gi¢ mAodtov fikovta dmieta, GvOpdmoda kol immol kai ypvcog Kol
apyvpoc;” opdv 8’ £yd odTOV Avaydpevov g adoieoynoovta mepi [393a] tiig ovoiog tiig Tod dvOpdmov,

001057, &M, “TIKEMOTOV
kol TtoMmTtdv Kol d0kel Kai £0Ti TALOV TAVTOV TOVNPOTATOS i| 66® TAOVGLOTATOG, 0VTMG BOT’ €l

bR 13

POV “ti 8¢, & Epaciotpate; avijp moidg Tig sivan dokel &v Ti| Zikehi;

Tvo, Poviel TIKeEMOT®V &poTdv dvivo movpéTaTov vouilel sivol kai mhovoidTarov, ovdeic av
enoetev dAdov 1 Todtov”.

Nous étions en train de nous promener sous le portique de Zeus Libérateur, Eryxias de Stiria et moi-
méme, quand vinrent nous rejoindre Critias et Erasistrate, le neveu de Phéax, fils d’Erasistrate. Ce
dernier venait tout juste de rentrer de la Sicile et de ses environs. « Salut, Socrate, dit-il en nous abordant.
[392b] — Salut a toi pareillement, répondis-je. Au fait, rapportes-tu de Sicile quelque chose
d’intéressant a raconter ? — Oui, bien sOr. Mais ne voulez-vous pas, dit-il, que nous commencions par
nous asseoir ? Car je suis fatigué d’avoir fait hier la route a pied depuis Mégare. — Volontiers, si tu le
juges bon. — Eh bien, reprit-il, que voulez-vous savoir en premier lieu des gens de la-bas ? Ce qu’ils
font ou quels sont leurs sentiments a 1’égard de notre cité ? Leur réaction envers nous me fait penser a
celle des guépes. Si en effet on les excite un petit peu [392¢] et qu’ainsi on les met en fureur, on ne peut
les maitriser, a moins de s’attaquer a leur nid et de le détruire complétement. Il en va de méme pour les
gens de Syracuse. Si on ne se donne pas la peine d’armer une flotte trés importante pour aller les attaquer,
il n’y aura pas moyen pour nous de soumettre leur cité ; des expéditions de moindre importance ne
feraient que les mettre davantage en fureur et les rendre absolument insupportables. Ils viennent tout
juste de nous envoyer des ambassadeurs, mais & mon avis, c’est parce qu’ils souhaitent [392d] berner
notre cité. » Tandis que nous conversions, voila que passent les ambassadeurs. Alors Erasistrate me
montre I’un d’eux et me dit : « Tiens, celui-la, Socrate, ¢’est ’homme le plus riche de Sicile et d’Italie.
Comment ne le serait-il pas, poursuivit-il, lui qui posséde des terres d’une étendue si grande qu’il lui
serait aisé, s’il le souhaitait, d’en cultiver une étendue absolument gigantesque. Non seulement ces terres
sont d’une qualité telle qu’on n’en trouverait pas de pareilles en Gréce, mais il possede encore une masse
d’autres choses qui contribuent a sa richesse : esclaves, chevaux, or et argent. » Comme je voyais qu’il
s’¢était lancé dans un bavardage sur la fortune [393a] de cet homme, je lui posai la question suivante :
« Eh bien, Erasistrate, pour quelle sorte d’homme passe-t-il en Sicile ?— En Sicile et en Italie, répondit-
il, il passe pour étre — et il I’est — le pire des scélérats, et cela a la mesure de sa richesse. Aussi, si tu
juges bon de demander a quelqu’un en Sicile qui, a son avis, est le plus scélérat et le plus riche, personne
ne te désignera un autre homme que celui-la. » (tr. L. Brisson).




[10] Thucydide, La guerre du Péloponnése, VI, 24, 3 :

Tous furent pris d’une méme fureur de partir : les hommes d’age, a la pensée qu’ou bien I’on
soumettrait la contrée pour laquelle on s’embarquait, ou que, du moins, de puissantes forces
militaires ne couraient aucun risque ; la jeunesse en age de servir, dans le désir d’aller au loin
voir du pays et apprendre, la confiance s’y joignant de revenir sain et sauf ; la grande masse des
soldats, dans 1’espoir de rapporter, sur le moment, de ’argent, et d’acquérir, de surcroit (a I’Etat)
une puissance qui leur garantirait des soldes indéfinies. (tr. L. Bodin, J. de Romilly)

[11] Thucydide, La guerre du Péloponnése, VI, 8 et 46 :

8, 2 : Les Athéniens tinrent assemblée et, sur la foi des renseignements, séduisants mais peu
véridiques, que leur fournissaient les envoyés d’Egeste et leurs propres députés — entre autres
au sujet des sommes imposantes qu’ils disaient toutes prétes, tant dans les sanctuaires que dans
les caisses de I’Etat — ils décrétérent 1’envoi en Sicile de soixante vaisseaux.

[...]

46, 2 : De retour d’Egeste, cependant, les trois navires envoyés en éclaireurs par les Athéniens
les rejoignent a Rhégion et leur font savoir que, des sommes promises, on n’avait eu que trente
talents & leur montrer. [...] Quant a I’affaire d’Egeste, Nicias n’était pas sans s’y attendre, mais
ses deux collégues (scil. Alcibiade et Lamachos) ne pouvaient méme se 1’expliquer. (tr. L. Bodin,

J. de Romilly)

[12]

« Paralléles » entre le Charmide et I’Eryxias :

Charmide

Eryxias

Forme du dialogue

Dialogue diégématique (i.e. rapporté)

Dialogue diégématique (i. e. rapporte)

Narrateur Socrate Socrate
Destinataire du récit inconnu inconnu
Date fictive de la 422 a.C.?
conversation 429 a. C. (Certainement avant 416/415 a. C.)
Occasion Retour de Socrate de Potidée Retour d’Erasistrate de Sicile
Personnages principaux Socrate Socrate

Critias Critias

Un parent de Critias (=Charmide),
qui sera impliqué dans le régime des
Trente

Un ami de Socrate (=Chéréphon)

Un parent de Critias (=Eryxias)
Un ami de Socrate (=Erasistrate), qui

sera impliqué dans le régime des
Trente

Sujet de la conversation

Sophrosune

Plo(tos et areté

Raison du choix du sujet

Arrivée de Charmide et éloge de sa
beauté proféré par Critias. Socrate
veut connaitre la beauté de son ame

Passage de I’ambassadeur sicéliote et
description de sa richesse de la part
d’Erasistrate. Socrate veut savoir
« quel » homme il est (moiog)

Autres points en commun : association de Critias et Prodicos (cf. Charm. 163d-e) ; succession
de divers « épisodes » (point en commun avec d’autres dialogues de Platon, comme le Gorgias ;
influence de la tragédie) ; insistance sur les intéréts littéraires de Critias (Charm. 162c-d, cf.
Eryx. 403c).



[13] Eryxias, 393b—394a (résumé) :

a. Un homme qui posséde un champ de la valeur de deux talents est plus riche qu un homme qui
posséde un talent d’argent (393b1-3) ;

b. La condition préférable est toujours de posséder des objets de plus grande valeur (393b4-cl) ;
Définition : ’lhomme qui posséde des objets de plus grande valeur est plus riche (393c1-4) ;

d. Sila santé est un bien plus précieux que les richesses du malade, il s’en suit que I’homme en
bonne santé est toujours plus riche que le malade (393c4-d6) ;

e. Lachose la plus précieuse pour I’homme est I’eddarpovio (393d6—€6) ;

f. Les hommes les plus heureux sont ceux qui vont/agissent mieux (UGAIGTO €D TPAUTTOIEV)
(393e7-9) ;

0. Les hommes qui agissent au mieux (&piota mpdrTolev) sont ceux qui se trompent le moins
possible et agissent correctement la plupart du temps (393e9-11) ;

h. Pour se tromper le moins possible il faut connaitre le bien et le mal (393e11-394al) ;

i. Les mémes hommes sont les plus sages, ceux qui agissent au mieux, les plus heureux et les plus
riches (394al1-5).

[14] Eryxias, 395d2-396a2 :

“0 TOKPATEC, 0O TO0VTOVG GUNV SETV Todg AdYovg eivar ol uit’ dv meicat dOvautd Tig undévo. Tév
TapOVIOV, UNT’ Gv deeindein undev an’ avtdv: Tig yap Gv avOponmv mote melebein vodv Exmv ag ol
cop®OTATOL MUV TAovcIDTATOL, GAAG parlov, Eweldn) mepl ToU TAOVTELY, droAéyesOan Seiv 6T00gv
KoAOV £0TL TAOVTEIV Kai 6m60ey aicypdv, kai avTd TO TAoVol0V civan 6moioy Ti EoTIv, TOTEPOV
ayadov i kaxév”. “siev”, Epnv &yd, “Toryapodv 10 howmdv 51 pviatousdo- [e] koldg 88 kai oV moteic
TOPOVAV. GALG Ti 00K aTOC, Emelnep eionyel TOV Adyov, Enexeipnoog einely mOTEPOV GOl dOKEL dyaov
glvar T TAOVTEIY 1} Kakov, éneldnmep ol Eumpocdey Adyot od mepi TovToL Sokodoi cot eipficOar;” “Epol
név Toivoy dokel ayo@ov sivan”, Epn, “Td TAOVLTEIV”. £11 8’ avTod Tt BovAopévou Afysty, VTOKPOVGAG
6 Kptriog, “ov yap giné pot, @ Epvéia, dyadov Myl 1o mlovteiv;” “Eyoye vi) Ao 1} yop &v pouvoipmv.
Kol 003éva ye olpan eivar doTig dv ovy Opoloynoeley tadto”’. “kai uv”, Epn 6 ETepog, “Kkoi £y0 ool
0084va BvTv’ odK dv motfjoon Oporoysiv duoi [396a] éviolg avOpOTOIC KOKOV Elvar TO TAOVTEIV. 0VK

av ovv, gimep ayaBov Ny, kKakov UGV éviolg épaiveto”.

[395d] Pour ma part, Socrate, je n’imaginais pas qu’on diit avancer des arguments de ce genre, dont
on n’arrivera a convaincre aucun de ceux qui sont la a les entendre et dont on ne peut tirer aucun
avantage ; quel homme de bon sens en effet se laisserait convaincre que chez nous les sages sont
les plus riches ? Mais, puisque la discussion porte sur la richesse, il vaut mieux chercher & savoir ce
qui fait qu’é&tre riche est une bonne chose et ce qui fait que ¢’est honteux, et déterminer quelle sorte
de chose est la richesse, une bonne ou une mauvaise chose. — Tu as raison, répondis-je, désormais
nous allons faire attention ; et tu as bien fait de nous avertir. Mais, puisque tu as lancé la discussion,
pourquoi n’entreprendrais-tu pas de dire si étre riche te parait &tre une bonne chose ou une mauvaise
chose, car d’aprés toi nos propos antérieurs n’ont pas vraiment traité du sujet ? — Eh bien, pour
moi, dit-il, je crois que ¢’est un bien que d’étre riche. ». Il souhaitait ajouter autre chose, mais Critias
I’interrompit. « Réponds-moi, Eryxias, soutiens-tu que c’est une bonne chose que d’étre riche ? —
Ma foi, oui, par Zeus, sinon je serais fou, et il ne se trouve personne, j’imagine, qui ne convienne
de la chose. — Il n’en est pas moins vrai, reprit Critias, qu’il n’y a personne non plus que je ne
puisse amener a convenir avec moi, que pour certains hommes, ¢’est une mauvaise chose [396a]
que d’étre riche. Or, si c’est une bonne chose, étre riche ne peut se révéler étre une mauvaise chose
pour quelques-uns d’entre nous. (tr. L. Brisson)




[15] Eryxias, 396e4 —397b7 :

“GAN 7, Bom, “Eyd pév, domep MpEauny, Epvéiav todtov H1démc dpoiuny dv &l Sokodotv avtd eivor
GvBpomot dotkotl Kol dikator”. “vi Ala”, Epn €kelvog, “kal opodpa PEVTOL”. “Ti 08 TO AdIKETV; TOTEPOV
Kakdv 6ot Sokel elvar §| dyadov;” “wokov Epotye”. “Sokel 8 dv cot GvOpwmog, £i potyedot ToC TV TELAC
yovaikoeg € apyvpim, AdIKelv av fj ob; kol TodTa PEVTOL Kol THG TOAEMG Kol TV VOU®OV KOAVOVI®V.
“adwkeiv Gv, Epotye dokel”. “ovkodv”, £pn, “el p&v mAovo10g TLYYXAVOL BV Kol GpyOploV dUVOTOG
avaldoor 0 ao1kds te dvOpomog kai 0 Boviduevog, [397a] E€apaptdvor Gv: €1 8¢ ye ur| DILapyoL TAOVGIEM
elvar @ avOpdnm, ovk Exwv Omddev dvolickot, o0d’ dv dompdrtecOou dHvarro & BovAetar, GoT’ ovK
dv 008 E€apaptévol. S10 Kol Avorterol &v T® avOpdn® pailov pui sivar mhovsim, cinep NTTOV
Swampatetan & Bovretan, Bovretan 8 poyOnpd. xai Tl av 1O VOGELV, TOTEPOV GV Poing KokoOV f
ayodov elvar;” “kaxdv Eyoye”. “ti 84; Soxodoi Tvéc cot dxpatsic sivan dvOpomor;” [b] “Eporye”.
“ovkodv &l BEXTIOV €IN TPOG Vyigtow ToHT® 1@ AvBpdTe dnéyecbul olitmv Kol TOT®Y Kol TV GAA@V TOV
NSV dokovvTmV givat, 6 8¢ pi) 0lég T €in 1° akpdareiay, PéATiov v £in TOOTO TO AvOPOTM p
vapyewy 6m60ey Ekmopreiton TadTa, pdAlov f| oAV TEpLOVGiay etvol TV mtndeiov: 0Bt Yap dv
adtd ovk E€ovaia ein E€apaptdvery, ovd’ €l cedOpa. fovrotto”.

Mais, répondit-il (scil. Critias), comme je 1’ai déja fait, je demanderai volontiers a Eryxias s’il
croit qu’il y a des hommes injustes et des hommes justes. — Par Zeus, oui, répondit Eryxias,
c’est bien mon avis. — Mais quoi, commettre une injustice est-ce, a ton avis, un bien ou un
mal ? — A mon avis, ¢’est un mal. — Te semble-t-il alors qu’un homme qui donne de ’argent
pour avoir une relation adultére avec les femmes de ses voisins commet une injustice, oui ou
non ? — Il commet une injustice, me semble-t-il bien. — Par conséquent, poursuivit-il, s’il se
trouve étre riche et avoir de I’argent a dépenser, I’homme injuste pourra, quand il le souhaite,
commettre une faute [397a] ; si, en revanche il n’est pas riche et n’a pas de quoi dépenser, il ne
pourra pas faire ce qu’il souhaite, et par suite il ne commettra pas de faute non plus. Voila bien
pourquoi il est plus avantageux pour un homme de n’étre pas riche, puisque dans ces conditions
il fait moins facilement ce qu’il souhaite, alors que ce qu’il souhaite ce sont des choses
malhonnétes. Voici un autre exemple : diras-tu que la maladie est un bien ou un mal 2 — A
mon avis, un mal. — Eh bien, ne te semble-t-il pas qu’il y a des hommes intempérants ? — Oui.
— Or, [397b] s’1l valait mieux pour un tel homme, s’il souhaite rester en bonne santé, de
s’abstenir de nourriture, de boisson et d’autres choses que 1’on tient pour des plaisirs, et s’il
n’était pas capable d’y arriver en raison de son intempérance, ne serait-il pas préférable pour
lui de n’avoir pas de quoi se procurer ce genre de choses, plutét que de posséder en abondance
ces commodités ? Alors, en effet, il se trouverait dans I’incapacité de commettre des fautes,
méme s’il en avait le souhait le plus vif. (tr. L. Brisson)

[16] Eryxias, 397b8—2 :

Q7 3 3 b ~ 4 I3 e er e 9 3 A 7 AN 7 e > s
€00KeL 0LV €V Kol KOADG deiéyBan 0 Kpitiag obtmg, dot’ €l un ioydvero tovg tapdvtog 6 'Epvéiag,
000EV avTOV EkmAvEV Gvaotavta tomtey Tov Kpttiav: [...] xotopobav 6 &yd obtmg &govio TOvV
‘Epvé&iav, kol edAafoduevog i Toppotépm Tig Aowdopia Kol Evavtinotg yévolto [...] Eenv éyom [...]

Critias donnait de fait I’impression d’avoir bien parlé, si bien d’ailleurs que, si Eryxias [397¢c]
n’avait pas eu honte de le faire devant 1’assistance, rien ne 1’etit empéché de se lever pour aller
le frapper, [...] Quant & moi, comme je m’étais rendu compte de 1’état ou se trouvait Eryxias,
que je craignais que I’on n’en vint aux injures, et que je cherchais a éviter toute altercation, je
pris la parole... (tr. L. Brisson)




[17] Platon, Euthydéme, 281b4—e5 :

— Alors, par Zeus, m’écriai-je, quelle utilité y a-t-il a posséder tout le reste, si I’on n’a ni la
raison ni le savoir ? Un homme qui posséderait beaucoup, et agirait beaucoup, mais sans avoir
I’intelligence, quel profit en aurait-il ? n’aurait-il pas mieux valu qu’il elt peu tout en ayant
I’intelligence ? Examine la guestion de la fagcon suivante : en agissant moins, ne ferait-on pas
moins d’erreurs [281c¢] ? faisant moins d’erreurs, ne serait-on pas moins malheureux (Kaxk®¢
mpaTTEY) en ce qu’on fait ? et, moins malheureux, ne serait-on pas moins misérable ? — Oui,

tout a fait, répondit-il. — Or qui serait plutbt porté & moins agir ? le riche ou le pauvre ? — Le
pauvre, dit-il. — Le faible ou le fort ? — Le faible. — L’homme couvert d’honneurs ou

I’homme sans honneur ? — L’homme sans honneur. — Qui agirait moins ? I’homme courageux
et tempérant, ou bien le lache ? — Le lache. — Et donc un homme sans travail plutdt qu’un
homme travailleur ? I1 fut d’accord. — Et un homme lent plut6ét qu’un homme rapide ? I’homme
qui a une mauvaise vue et qui est dur d’oreille [281d], plutét que ’homme dont la vue est
percante ou I’ouie fine ? Sur tout ce genre de choses, nous étions 1’un avec ’autre d’accord. —
En somme, Clinias, repris-je, pour toutes ces réalités que nous avons dites d’abord étre des
biens, il y a des chances que la question a leur sujet ne soit pas de savoir comment elles sont
elles-mémes et par elles-mémes des biens ; au contraire, voici, semble-t-il, ce qu’il en est : si
elles sont dirigées par 1’ignorance, ce sont des maux plus grands que leurs contraires — d’autant
plus que ces réalités mettent davantage de capacités au service d’une direction mauvaise en
elle-méme ; mais si elles sont dirigées par le savoir et la raison, ce sont des biens fort grands ;
au lieu qu’elles-mémes et par elles-mémes [281¢], elles n’ont ni les unes ni les autres une
quelconqgue valeur. — Selon toute apparence, repartit Clinias, il en est bien, semble-t-il, comme
tu dis. — Quelle conséquence devons-nous tirer de ce que nous avons dit ? Parmi toutes les
choses qu’on peut posséder, y en a-t-il une qui soit un bien ou un mal, sinon ces deux-ci qui le
sont réellement : le savoir qui est le bien, I’ignorance qui est le mal ? Il en fut d’accord.
(tr. M. Canto)

[18] Eryxias, 397e3-10:

NPOTO Yap adTdV TO HEPAKIOV TG ofeTon Kakdv eivan 1O TAOVTELY, Kol 8wg dyaddv. 6 8 HmolaPdv
domep KOl oV vovon, £€on ‘Toig pnEv KoAolg kKol ayafoic TV avOpdnmomv ayoddév, kol Toig
¢motapévolg 0mov Ol ypijobar Toig ypiuact, TovTolg piv Gyafov, Toig o0& poydnpoic kai
avemoTRROGY KaKOV. £xel & °, Eon, ‘Kol Té dALa TpdypaTa obTm TavTa: Omoiot Yap &V TIVEC AGLY ol
YPOUEVOL, TOWDTO. Kai Té TPy oo, anToig varykn glvar.”

L’adolescent demandait a Prodicos en quoi, d’apres lui, la richesse était un mal, en quoi c¢’était
un bien. Ce dernier lui répondit comme tu viens de le faire. « La richesse est un bien pour ceux
qui sont des gens accomplis, pour ceux qui savent quel usage faire de la richesse. Pour eux c’est
un bien, tandis que, pour les gens de rien et pour ceux qui ne savent pas ce qu’il faut en faire,
c’est un mal. Et il en va de méme pour tout le reste : tant valent ceux qui en font usage, tant
valent les choses, ¢’est une nécessité. (tr. L. Brisson)




[19] Eryxias, 403b1-9 :

“ypooiov Epa kai apyvpLov Koi TEAAC T SokodvTo XpHUATe Elval TOVT® GV LoV YPNGIH 1N, B6TIC
TUYYAVEL EMGTAUEVOG DG YPNOTEOV aDTOIS . “obTMS”. “0VKoDV TpdTEPOV £530KEL TOD KaAOD Kol dryal®oD
avOpdmov slvar £idévor 8mov te Kai dTmE ToVTOV EKAGTOIS XPNOTEOV E0TIV;” “onui”. “Toic dpa Kohoic
Kad &yafoic TV avOpdnmy, ToVToIC GV HOVOIC Kol ypRoipa TadT’ €N, glnep Ye 00TOL MIGTAUOVES (G

YPNGTEOV. £l 88 TOVTOIC LOVOV YPNGILOV, TOVTOLS &V HéVoIS Kol xpipata sivor Tadto gpoivorto”.

Par conséquent, I’or, I’argent et [403b] en général tout ce qui passe pour étre des richesses ne seront
utiles qu’a celui-la seul qui sait comment s’en servir ? — C’est exact. — Mais précédemment il
nous a semblé que c’est a I’homme accompli qu’il appartient de savoir quand et comment il y a lieu,
dans tous les cas, de faire usage de ces richesses. — Je suis d’accord. — C’est donc aux hommes
accomplis et a eux seuls, que ces richesses seront utiles, s’il est vrai que ce sont eux précisément
qui en connaissent 1’usage. Et si c’est a eux seuls qu’elles servent,_c’est pour eux seuls qu’elles
paraitront étre des richesses ? (tr. L. Brisson)

[20] Eryxias, 401e6-12 :

€10’ éotv dpa Tpog T0VTO YPHOYOV 1) TV YPNUATOV KTHO1G, TPOS TNV T0D 6OpaToS OEpaneiav TOV
&vdaldv, €17’ oDV UiV ToDT0 £k pécov dvarpedein, ovdev v deoipeda ypnudtov, icrg &8 dv ovd’ e
bR 1Y 99 ¢

TOVTATOGY ¥pNHaTe”. “eaiveTor”. “paivetar dpa NUlv, ®G E01KEY, TA TPOS TAVTNV TI|V TPAYNOTEIOY
LPNOINA TV TPOYUATOV TODTO EIvaL YpHpaTa”.

Or si c’est a cela que sert la possession de la richesse, & assurer le soin de notre corps en lui
fournissant ce dont il manque, alors il nous faut enlever cette contrainte de nos préoccupations, et
nous n’aurons plus du tout besoin de richesses ; et on peut méme penser que la richesse disparaitra
tout simplement. — Il me semble. — Il nous semble donc, selon toute apparence, que les choses
qui servent a acquérir ce dont on a besoin pour entretenir nos corps, ce sont les richesses ? (tr. L.
Brisson)

[21] Platon, Phédon, 66b7—-d3 :

popiog HEV yap MUiv doyoriog mapéyel T odpo did TV avaykaioy Tpoenv: €t 8¢, v Tveg vOGoL
TPooTEcOo, Eunodilovoty MudV v 100 dvtog Onpav. EpdTmv 6¢ Koi EmBuudy kol eofov Kol
EI0OA®V TOVTOdUT®Y Kol PAvOpiag Euminminoty NUAG TOAARG, Bote TO Aeyopevov o¢ aAnddg Td vt
V7’ adTod 000E @povijoal ULV Eyyiyvetal ovdEmote 0DOEV. KOl YOp TOAEUOVG KOl GTAGELS KO LAY OG
0008V dAL0 TapEyel 1 TO o®dpa Kol ai TovTov Embupiat. Sud yap TV TOV XPNUATOV KTHoY TAVTES ol
noAepol yiyvovral, T 8¢ ypriuote  avoykaloueda ktdcbor ol 10 cdpa, d0vAevovTEg Ti| TOVTOL
Ogpameiq’ kol £k To0TOL doyoMav dyouev PrAocopiog TEPL O10 ThvTa, TadTA.

Le corps en effet est pour nous source de mille affairements, car il est nécessaire [66c] de le nourrir ;
en outre, si des maladies surviennent, elles sont autant d’obstacles dans notre chasse a ce qui est.
Désirs, appétits, peurs, simulacres en tout genre, futilités, il nous en remplit si bien que, comme on
dit, pour de vrai et pour de bon, a cause de lui il ne nous sera jamais possible de penser, et sur rien.
Prenons les guerres, les révolutions, les conflits : rien d’autre ne les suscite que le corps et ses
appetits. Car toutes les guerres ont pour origine I’appropriation des richesses. Or ces richesses, [66d]
c’est le corps qui nous force a les acquérir, c’est son service qui nous rend esclaves. Et c’est encore
lui qui fait que nous n’avons jamais de temps libre pour la philosophie, a cause de toutes ces affaires.
(tr. M. Dixsaut)




[22] Eryxias, 405c3-406al7 :

“motepov v gvdmpovécsTepOV Te Kol Pertio
Nymoaipeda stvon GvBpwmov, i Mg TheioTmV dé01T0
POg 10 o®dNA T KOl TNV dlonTav Emndciov, ij i
0O¢ EhoyioTOV T KOI PavioTdTeV; pdiiota & av
fowg kol todto Ode BewpnOein, &l TIC avTOV TPOC
abtovV  tov  AvBpomov  mapafdilm®v  oKomoito
omotépa TV EEewv PeAltiov, motepov tav TOHYN

LR I3

voo®v 1| étav vyivav”. “aAla Todtd v’”, £on, “0d
ToAMiG Tvog tfig okéyewg dettan”. “Iowg yap”, {v &’
&ym, “mavii avBpdne edmopov yvdval Ot 1 TOd
Vylaivovtog €815 Kpelttv 0TV TiiG TOD KAUVOVTOC.
Tl 3€; TOTEPMG TVYYXAVOLEY TAEOVOV TE KOl PAALOV
navtodom®y dedupevol, Otav Kauvopev 1 Otav
vyloivopey;” “otav kauvouey”. “étav dpa avrtol
0VTAV TVYYGvVOpEY QavidTaTa drakeipevor, TOTE
o(00pa 1€ KOl TAEloTOV, TU TPOS TUG 1OOVIS TG
0w To¥ ocoparog, v émBopiong TE Kol deNGEGIV
&opev;” “obtmg”. “ovkodV Katd TOV adTOV AdyoV
domep avTOC 0OTOd TOTE QaiveTor PélTioTa YOV,
Otav élaylotov T@V ToovTEV dénTal, obT® TAAY
Kol dvoiv dvtoty, el O pEV Tuyydvol opodpa Te Kol
TOAAGV &v EmBupia Te Kal denoeL BV, O 08 OMyw®V TE
Kai iobywg; olov T& T014de” dooL TOV avlpdTOVY
TUYYGVoVoLY KuPevTal Ovres, ol 0¢ oivopArvyeg,
£tepol 0 yooTpipapyor Gmavta yop To.0TO 0VOEV
£tepov Tuyyavol dvta i émBopior”. “ceddpo ye”.
“ai 8 ¢mBopiol macor ovoEv £repov i £voerai
Twvov. oi odv mheiota TOVTOV MEMOVOSTEG
avlpomol v poyOnpotipa £Egl giciv TOV un oy ij
[406a] ®¢ éhayeTa TolabTe TETOVOOTOV”. “TLhVL
pugv obv &yoye kol o@Odpo  LoxONPovC TOVG
T0100TOVG VIoApPEve eivor kol Som Gv PEAOV
TOL0VTOVG, TOGOVT® Kol HoxOnpotépovs”. “ovkodv
Sokel Nuiv ody oldv te yprowa givan TodTo TPOG
0070, €l UN| TUYYAvoLUEV Kal OEOUEVOL TOVT®V TTPOG
T0070;” “enui”. “avaykoiov dpa, eimep péArer uiv
oo givon TadTta TPOG TAC TOD CMOUATOC
Oepameiog TAOV Evoeidy, dpo kol deloOar Npag
TOVTOV TTPOS TOVTO”. “Epotye Sokel”. “odKkoDV OT®
TyYavel TAEIGTO XpHoILa SVTo TPOG TODTO, 0VTOG v
paivorto kol TAeioT®mv dedpevog mpog todto, einep
avaykn t@dv ypnoiuev whvtov mpocdeicBar’.
“Euotye dokel oVt QoivesHor”. “avaykaiov dpa
QAiveETUL KATG Y€ TODTOV TOV AGYOV, 0l TUYYAVEL
TOALE Y pipaTa OVTa, TOVTOVS Kai TOAAGYV d€icOan
1OV TPOg TNV T0V cONATOS Ogpaneiav EmTndciov
— TO. YOp TPOg TOVTO YPNoLHa OVTO YPNUATO
£paiveto — Mote £€ avaykng av uiv gaivorvto oi
TAOVOLOTOTOL PoYONpéTaTH Srokeipevol, gimep ve
KOl TAEIGTOV TOWOVTOV £VOEEIS OvTES”.

Allons-nous considérer qu’un homme est plus heureux
et en meilleur état s’il doit satisfaire beaucoup de
besoins touchant son corps et sa vie quotidienne, gue si
ces besoins sont peu nombreux et de peu
d’importance ? Mais sans doute pourrions-nous
considérer la question sous un autre angle, en
comparant I’homme avec Iui-méme et en nous
demandant quel est pour lui I’état le meilleur, [405d]
celui de la santé ou celui de la maladie. — Voila qui au
moins, répliqua-t-il, n’exige point un examen
approfondi. — Sans doute, repris-je, est-il a la portée de
tout le monde de comprendre que, comme état, la santé
vaut mieux que la maladie. Mais alors, dans quel cas
nous trouvons-nous avoir le plus de besoins et les
besoins les plus variés : quand nous sommes malades
ou en bonne santé ? — Quand nous sommes malades.
— Par conséquent, ¢’est quand nous nous trouvons
dans 1’état [405€] le moins favorable gue, relativement
aux plaisirs, notre corps se trouve en proie aux appetits
et aux besoins les plus intenses et les plus fréquents ?
— Oui. — Ainsi donc et en vertu du méme
raisonnement, tout comme un homme, pris en lui-
meéme, parait étre dans un meilleur état lorsqu’il se
trouve moins en proie a de pareils besoins, n’en va-t-il
pas de méme si cette fois on compare deux individus,
dont I’un est en proie a des appétits et a des besoins
intenses et fréquents, tandis que les appétits et les
besoins de 1’autre sont peu nombreux et apaisés ?
Prenons pour exemple tous ceux qui jouent, qui
s’enivrent ou qui sont des goinfres, car tout cela n’est
qu’une question d’appétits. — Absolument. — Et tous
ces appétits ne sont rien d’autres que des besoins. Donc
les gens qui en éprouvent le plus sont dans un état bien
plus pénible que ceux qui n’en éprouvent aucun ou qui
en éprouvent tres peu ? [406a] — Oui, absolument, et
je comprends que ce genre de personnes sont trés
misérables, et que plus ils se trouvent dans cet état, plus
ils sont misérables. — Ne nous apparait-il pas qu’une
chose ne peut servir & atteindre un but si nous n’en
éprouvons pas le besoin pour atteindre ce but ? — Oui.
— Par voie de conséquence, si quelque chose doit servir
a D’entretien de notre corps, il faut qu’en méme temps
nous en éprouvions le besoin pour atteindre ce but ? —
Il me semble. — Donc, I’homme qui possede le plus de
choses devant servir a I’entretien de son corps parait
étre celui qui éprouve le plus de besoins pour atteindre
ce but, s’il est bien vrai que c’est nécessairement
toujours de choses utiles dont on éprouve le besoin. —
Il me semble qu’il doit en étre ainsi. — Par conséguent,
en vertu de ce raisonnement en tout cas, ceux qui
possedent beaucoup de richesses sont aussi,
nécessairement, ceux qui éprouvent beaucoup de
besoins relativement a ’entretien de leur corps, car
c’est ce qui sert a atteindre ce but qui s’est révélé étre
la richesse. Dés lors, forcément, les gens les plus riches
nous paraissent étre ceux qui se trouvent dans 1’état le
plus misérable, s’il est vrai du moins qu’ils manquent
de tant de choses servant a atteindre ce but. (tr. L.
Brisson)




[23] Platon, Philebe, 44e7-45€8 :

SOCRATE. — Et si nous voulions voir ce qu’est le genre du plaisir, quelle sorte de nature est la
sienne, ce ne sont pas les plaisirs de moindre degré qu’il faudrait observer, [45a] mais bien ceux
dont on dit qu’ils sont les plus puissants et les plus intenses.

PROTARQUE. — Voila quelque chose que tout le monde t’accorderait sur-le-champ.

SocR.— Et comme on I’a souvent dit, les plaisirs les plus manifestes et les plus grands ne sont-
ils pas ceux qui sont relatifs au corps ?

PROT. — Comment pourrait-il en étre autrement ?

SocR. — Ces plaisirs sont-ils et deviennent-ils plus grands chez les gens qui souffrent de
maladies ou bien chez ceux qui sont en bonne santé ? Prenons garde a ne pas trébucher en
répondant précipitamment. [45b] Vraisemblablement, nous répondrions : « sans doute chez
ceux qui sont en bonne santé ».

PROT. — C’est vraisemblable.

Socr.— Mais enfin ! Les plaisirs les plus excessifs ne sont-ils pas ceux que précédent les désirs
les plus grands ?

PROT. — C’est vrai.

SocR. — Et n’est-ce pas ceux qui souffrent de la fievre ou de semblables maladies qui
éprouvent davantage la soif, le froid et toutes les affections qui viennent ainsi habituellement
du corps ? N’est-ce pas eux qui éprouvent le plus le vide et qui, lorsque ce dernier est rempli,
en éprouvent les plus grands plaisirs ? Ou bien devons-nous dire que cela n’est pas vrai ?
PROT. — Tel que tu le dis 13, cela semble parfaitement vrai.

SoCR. — [45c] Bien. Semblerions-nous alors avoir raison d’affirmer que quiconque veut
apercevoir quels sont les plus grands plaisirs doit se tourner vers la maladie et non vers la santé ?
Mais attention, ne vas pas croire que je te demande si les gens qui sont gravement malades
jouissent davantage que ceux qui sont en bonne santé ; mon intérét porte plutot sur la grandeur
du plaisir et sur les circonstances dans lesquelles il atteint son intensité la plus grande. Car notre
tache, nous I’avons dit, est de comprendre a la fois ce qu’est sa nature et comment la congoivent
ceux qui vont jusqu’a nier entierement son existence.

PROT. — [45d] Mais je suis a peu prées bien ton raisonnement.

Socr. — Alors, Protarque, tu pourras aussi bien le conduire. Et réponds : est-ce dans la
démesure que tu vois des plaisirs plus grands — je ne dis pas plus nombreux, mais plus intenses
et plus excessifs —, ou bien est-ce dans la vie tempérante ? Réfléchis-y bien avant de répondre.
PROT. — Mais je comprends ce que tu dis, et la différence que j’y vois est considérable : car les
tempérants sont en quelque sorte freinés par ce que dit la maxime traditionnelle qui ordonne
« Rien de trop » et a laquelle ils obéissent. [45e] Quant aux insensés et aux débauchés,
I’intensité du plaisir qui les posseéde les conduit jusqu’a la folie et les discrédite.

SocR. — Bien dit. Mais s’il en est ainsi, alors il est manifeste que les plaisirs et les douleurs les
plus grands naissent dans une sorte de mauvaise condition de I’ame et du corps, et non pas dans
leur condition d’excellence.

PROT. — Evidemment.
(tr. J.-F. Pradeau)



I11. CONCLUSIONS

[24] Duplicité du plodtos dans I’Eryxias :

Premiere définition de | Deuxieéme définition de « richesse »
« richesse »

Personnage qui propose la | Socrate Eryxias (en s’appelant a I’opinion
définition commune : la plupart des gens)
Fondement de la richesse la valeur les «biens matériels » (ypnuota),

définis comme les choses utiles pour
satisfaire aux besoins du corps

Conséquences I’homme le plus riche | le plus riche sera aussi le plus
est le sage, car la | misérable, car sa richesse témoigne
sagesse est la chose de | d’une servitude envers ses besoins
plus haute valeur et ses désirs

[25] Platon, Les Lois, V, 742e4-743a4 -

Si I’on est bon, on est en méme temps nécessairement heureux, je pense, et cela il (scil. le
Iégislateur) le souhaitera ; mais avoir des citoyens qui soient trés riches en méme temps que
bons cela est impossible (TAovciovg & ad ceddpa kai dyadodg advvatov), du moins a ceux
que la plupart des gens comptent parmi les riches. Pour eux, sont riches ceux qui en tres petit
nombre possedent des biens qui valent une énorme quantité d’argent, ces biens que peut
posséder un méchant. S’il en va bien ainsi, je n’accorderai jamais pour ma part & ces gens-la
que le riche puisse devenir véritablement heureux s’il n’est pas bon en méme temps ; or, qu’un
homme de bien le soit exceptionnellement tout en étant exceptionnellement riche, c’est chose
impossible (dyadov 8¢ dvto Stapdpwg kol mhovslov eivar Stopepdvtmg advvatov). (tr. L. Brisson, J.-
F. Pradeau)

[26] Platon, Phédre, 279b8-c3 :

TAovG10V 8¢ vopiloyt TOV copdv TO 08 Ypvood TAN0og €in not doov punte eépety unte Gyev dHvorto
Ahoc | 6 COPPOV.

Puissé-je tenir pour riche I’homme sage ! Puisse 1’abondance de mes biens étre de la mesure

voulue afin que nul autre homme, sinon le tempeérant, ne soit capable ni de les emporter ni de
les emmener ! (tr. L. Robin)



[27] Eryxias, 394a6-395al :

— Mais Socrate, reprit Eryxias, 4 quoi servirait 4 un homme d’étre plus sage que Nestor, [394b]
s’il n’avait pas le nécessaire pour vivre : nourriture, boisson, manteau et le reste ? De quelle
utilité lui serait la sagesse ? Comment pourrait-il étre le plus riche, celui qui serait acculé a la
mendicité, puisqu’il serait dépourvu des choses de premiére nécessité ? [...] Mais, répondis-je,
celui qui posseéde la sagesse souffrirait-il, s’il venait a manquer du nécessaire ? Et a I’inverse
celui qui posséderait la maison [394c] de Poulytion, méme pleine d’or et d’argent, ne
manquerait-il de rien ? — Mais rien n’empéche ce dernier, reprit Eryxias, puisqu’il dispose de
ces richesses, d’obtenir aussitot en échange tout ce dont il a besoin pour vivre, ou de I’argent
qui lui permettra de se procurer cela, et ainsi de se munir de tout en abondance ? — Oui, repris-
je, a condition de tomber sur des hommes qui préféreraient posséder une pareille maison plutét
que la sagesse de Nestor et ce qui en résulte, car si [394d] de tels hommes étaient capables
d’apprécier davantage la sagesse humaine et ce qui en résulte, le sage aurait a sa disposition un
bien beaucoup plus important si, tombé dans le besoin, il souhaitait disposer de sa sagesse et de
ce qui en résulte. [...] De toute facon, a supposer qu’existat un habile pilote de navire, un
médecin compétent dans son art ou tout autre spécialiste capable d’exercer avec habileté un
métier de ce genre, aucun d’eux ne serait plus estimé que la possession d’'une immense fortune ;
et ’lhomme qui serait en mesure de bien délibérer sur la meilleure conduite a tenir concernant
ses propres affaires et celles des autres ne trouverait pas d’acheteur, s’il voulait monnayer sa
compétence ? (tr. L. Brisson, légérement modifiée)

[28] Polémon, fragment 132 Gigante
(apud Clément d’Alexandrie, Stromates 11 22, p. 186, 28-187, 2 Stahlin) :

0 yap Zevokpdtong yvapipog ITorépmv atvetar v eddotpoviay odtdpreiay givat Boviduevog
ayafdv taviov, | TdV Tieictov kol peyiotov. doypatilel yodv xwpig pev apetiic undénote av
gvdapoviay vIapyew, diyo 0 Kol TdV COUATIKOY Kol TOV EKTOG TNV APETNV QOTAPKN TPOG
gddoupoviay etvo.

Polémon, disciple de Xénocrate, montre qu’il veut mettre le bonheur dans la suffisance de tous
les biens, ou des plus nombreux et des plus grands. Toutefois il établit que sans la vertu il ne
saurait jamais y avoir de bonheur, mais que, indépendamment des conditions corporelles et des
circonstances extérieures, la vertu suffit au bonheur.
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