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Gorgias
Ubersetzung von F. Schieiermacher (Platons Werke, erschienen 1817-1828)

KALLIKLES — SOKRATES— CHAIREPHON — GORGIAS — POLOS

KALLIKLES: Zum Kriege und zur Schlacht, heifd es, o Sokrates, mufld man so zurecht kommen.

SOKRATES: Also sind wir wohl, was man nennt, nach dem Fest gekommen und verspéatet?

KALLIKLES: Und nach einem gar herrlichen Fest! Denn viel Schones hat uns Gorgias nur ganz vor
kurzem zu héren gegeben.

SOKRATES: Daran, o Kallikles, ist uns also Chairephon schuld, der uns nétigte, auf dem Markte zu
verweilen.

CHAIREPHON: Keine grof3e Sache, Sokrates, denn ich kann es auch wieder gut machen. Gorgias ist
mir fremd und wird es uns auch wohl héren lassen, wenn es beliebt jetzt, oder wenn du lieber
willst ein anderes Mal.

KALLIKLES: Wie doch, Chairephon, hat Sokrates Lust den Gorgias zu horen?

CHAIREPHON: Eben dazu ja sind wir gekommen.

KALLIKLES: Also, wenn ihr zu mir kommen wollt nach Hause, denn bei mir wohnt Gorgias, so wird er
sich vor euch hdren lassen.

SOKRATES: Schon Kallikles. Aber ob er sich wohl méchte mit uns ins Gespréach geben? Denn ich will
gern von ihm erfahren, was doch die Kunst des Mannes eigentlich vermag und was das ist, was er
aushietet und lehrt. Was er uns songt zeigen will, mag er, wie du auch sagst, ein andermal tun.

KALLIKLES: Nichts besser as ihn selbst fragen, Sokrates. Auch gehdrte ja das mit zu seiner
Ausstellung; denn er hief3 nur eben ale drinnen fragen, was einer nur wollte, und auf alles verhief3
er zu antworten.

SOKRATES: Sehr wohl gesprochen. Frage ihn also, Chairephon.

CHAIREPHON: Was soll ich ihn fragen?

SOKRATES: Waser ist.

CHAIREPHON: Wie meinst du das?

SOKRATES: Wie wenn er nun einer wére, der Schuhe verfertigte, er dir dann gewil3 antworten wiirde,
er ware ein Lederarbeiter. Oder verstehst du nicht, wasich meine?

CHAIREPHON: Ich verstehe und will ihn fragen. Sage mir doch, Gorgias, ist es wahr, was Kallikles
sagt, dal? du dich erbietest, zu beantworten, was dich einer nur fragt?

GORGIAS: Esigt wahr, Chairephon, Auch jetzt hatte ich mich eben dazu erboten, und ich sage dir,
niemand hat mich mehr etwas Neues gefragt seit vielen Jahren.

CHAIREPHON: Du antwortest also gewil3 sehr leicht, Gorgias.

GORGIAS: Dartiiber, Chairephon, kannst du ja einen Versuch machen.

POLOS: Beim Zeus, wenn du irgend willst, Chairephon, lieber mit mir. Denn Gorgias, dinkt mir, ist
wohl mide, da er nur eben gar vieles vorgetragen hat.

CHAIREPHON: Wie doch, Polos, meingt du besser a's Gorgias antworten zu kénnen?

POLOS: Wozu das? Wenn nur gut genug fir dich.

CHAIREPHON: Zu nichtsfreilich. Also da du doch willst, so antworte.

POLOS: Frage nur.

CHAIREPHON: Ich frage aso, wenn Gorgias ein Meister in eben der Kunst wére, worin sein Bruder
Herodikos, wie wirden wir ihn dann recht benennen? Nicht ebenso wie jenen?

POLOS: Allerdings.

CHAIREPHON: Wenn wir also sagten, er ware ein Arzt, so wirden wir uns richtig ausdrticken.

POLOS: Ja.

CHAIREPHON: Wére er aber mit Aristophon, dem Sohne des Aglaophon, oder mit dessen Bruder in
einerlel Kunst erfahren, wie wiirden wir ihn dann wohl richtig nennen?

POLOS: Offenbar einen Maler.



CHAIREPHON: Nun er aber in was doch fur einer Kunst sachversténdig ist, missen wir ihn wie doch
nennen, um ihn richtig zu nennen?

POLOS: O Chairephon, viele Kinste sind unter den Menschen durch Geschicklichkeit geschickt
erfunden. Denn Geschicklichkeit macht, dal3 unser Leben nach der Kunst geftihrt wird,
Ungeschicktheit aber nach der Gunst. Von alen diesen nun ergreift je ein anderer eine andere und
auf andere Weise, die Besten aber auch die besten, zu welchen dann auch Gorgias hier gehért und
also Anteil hat an der vortrefflichsten unter den Kiinsten.

SOKRATES: Trefflich gewil3, o Gorgias, scheint Polos gerustet zu sein auf Reden; alein was er dem
Chairephon versprochen hat, leistet er nicht.

GORGIAS: Was doch, Sokrates?

SOKRATES: Was er gefragt ward, scheint er mir gar nicht zu beantworten.

GORGIAS: So frage du ihn, wenn du willst.

SOKRATES: Nicht, wofern du selbst antworten wolltest, sondern dann weit lieber dich. Denn vom
Polos ist mir schon aus dem, was er gesagt hat, deutlich, dal3 er sich auf die sogenannte Redekunst
weit mehr gelegt hat, as auf die Flihrung des Gespréchs.

POLOS: Wieso, Sokrates?

SOKRATES: WEelil du, da Chairephon dich fragt, in welcher Kunst Gorgias ein Meister wére, seine
Kunst zwar rihmst, als ob jemand sie tadelte, was sie aber ist, doch nicht beantwortet hast.

POLOS: Habe ich denn nicht geantwortet, sie wére die vortrefflichste?

SOKRATES: Jawohl. Aber niemand hat ja gefragt, was des Gorgias Kunst wert wére, sondern was sie
waére und wie man den Gorgias deshalb nennen miisse. Wie du nun, was dir vorhin Chairephon
vorlegte, ihm kurz und gut beantwortet hast, ebenso sage doch auch jetzt, welches seine Kungt ist,
und wie wir ihn zu nennen haben? Oder vielmehr, Gorgias, sage du uns selbst, wie wir dich
nennen mussen, as Meister welcher Kunst?

GORGIAS:; Der Redekunst, Sokrates.

SOKRATES: Einen Redner aso miissen wir dich nennen?

GORGIAS:; Und zwar einen vollkommenen, Sokrates, wenn du mich, was ich zu sein mich rihme, wie
Homeros sagt, nennen willst.

SOKRATES: Das will ich freilich.

GORGIAS: So nenne mich demnach.

SOKRATES: Sagen wir nicht auch, du vermdgest auch andere dazu zu machen?

GORGIAS: Dazu erbiete ich mich ja, nicht nur hier, sondern auch anderwarts.

SOKRATES: Mdchtest du wohl, Gorgias, so wie wir jetzt miteinander reden, die Sache zu Ende bringen
durch Frage und Antwort, die langen Reden aber, womit auch schon Polos anfing, fir ein
andermal versparen? Also, was du versprichst, darum bringe uns nicht, sondern lal3 dir gefalen, in
der Kiirze das Gefragte zu beantworten.

GORGIAS: Es gibt zwar einige Antworten, Sokrates, die notwendig durch lange Reden wollen erteilt
sein; dennoch aber will ich sie versuchen aufs kiirzeste. Denn auch dessen rilhme ich mich ja,
niemand konne kiirzer a's ich dasselbe sagen.

SOKRATES: Dies eben brauche ich, Gorgias. Eben hiervon gib mir ein Meisterstiick von der Kiirze,
vom Langreden aber ein andermal.

GORGIAS: Daswill ich tun, und du sollst gestehen, du habest nie einen kiirzer reden gehort.

SOKRATES: Wohlan denn, da du behauptest, in der Redekunst ein Meister zu sein und auch einen
anderen zum Redner machen zu kénnen, auf welches denn unter alen Dingen bezieht sich die
Redekunst so wie doch die Weberel auf Verfertigung der Gewander, nicht wahr?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Oder die Tonkunst auf Dichtung der Gesangsweisen?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Bei der Hera, Gorgias, ich habe meine Freude an deinen Antworten, weil du wirklich
antwortest so kurz wie nur maglich.

GORGIAS: Das denke ich, o Sokrates, auch gehdrig zu tun.



SOKRATES: Wohl gesprochen. Antworte mir nun auch ebenso wegen der Redekunst, auf welches unter
alen Dingen bezieht sie sich doch a's Wissenschaft?

GORGIAS: Auf Reden.

SOKRATES: Auf was fir Reden aber, Gorgias? Etwa auf die, welche den Kranken erklaren, bei welcher
L ebensweise sie genesen kdnnten?

GORGIAS: Nein.

SOKRATES: Also doch nicht auf alle Reden bezieht sich die Redekunst?

GORGIAS: Fréilich nicht.

SOKRATES: Aber doch macht sie tlichtig zum Reden.

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Nicht auch wortber zu reden, dartiber ebenfalls richtig zu urteilen?

GORGIAS: Wie anders?

SOKRATES: Macht nicht auch die eben angefiihrte Heilkunst tiichtig Uber Kranke sowohl richtig zu
urteilen als auch zu reden?

GORGIAS: Gewil3.

SOKRATES: Auch die Hellkunst also, wie es scheint, bezieht sich auf Reden?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Namlich auf die Uber Krankheiten?

GORGIAS: Allerdings.

SOKRATES: Bezieht sich nun nicht auch die Turnkunst auf Reden, némlich auf die Uber den guten oder
schlechten Zustand des Leibes?

GORGIAS: Fréilich.

SOKRATES: Und gewil3 auch mit den tbrigen Kingten, o Gorgias, verhdlt es sich so; jede hat es auch
mit denjenigen Reden zu tun, welche sich auf den Gegenstand beziehen, wovon sie die Kunst ist.

GORGIAS: Offenbar.

SOKRATES: Wie also, nennst du nicht auch die Ubrigen Kiinste Redekiinste, da sie es doch auch mit
Reden zu tun haben, wenn du digenige die Redekunst nennen willst, welche es mit Reden zu tun
hat?

GORGIAS: Weil, 0 Sokrates, bei den anderen Kiinsten nur auf gewisse Handgriffe und dergleichen
Verrichtungen, mit einem Wort die ganze Wissenschaft geht; die Redekunst aber hat nichts
dergleichen Handgreifliches, sondern ihre ganze Verrichtung und Vollfihrung geht durch Reden.
Deshab lasse ich die Redekunst es mit Reden zu tun haben, ganz richtig erklérend, wieich
behaupte.

SOKRATES: Merke ich nun etwa, wovon du sie benennen willst? Doch ich werde es wohl bald noch
genauer wissen; antworte mir nur. Wir haben doch Kiinste, nicht wahr?

GORGIAS: Ja.

SOKRATES: Unter diesen nun, glaubeich, sind einige, bel denen das meiste Tétigkeit ist, und die nur
sehr wenig Rede beduirfen, einige auch gar keiner; sondern was die Kunst will, kbnnte auch
schweigend verrichtet werden, dergleichen die Maerel und die Bildnerei sind und viele andere.
Solche scheinst du mir zu bezeichnen als die, zu welchen, wie du behauptest, die Redekunst nicht
gehore. Oder nicht?

GORGIAS: Vollkommen richtig hast du es aufgefaldt, Sokrates.

SOKRATES: Wiederum andere gibt es unter den Kiinsten, welche alesdurch Rede vollbringen, und
Tat, dal3 ich es gerade sage, ganz und gar nicht oder doch nur sehr wenig bedirfen, wie das Zahlen
und Rechnen und die Mefdkunst und die Kunst des Brettspiels und viele andere Kiingte, bel deren
einigen die Rede fast zu gleichen Teilen geht mit der Tat, bei vielen auch mehr betrégt, so dal3
ganz und gar ihre Verrichtung und Vollbringen in Reden besteht. Von diesen nun diinkst du mir
ZU meinen, sai eine auch die Redekunst.

GORGIAS: Ganz richtig.

SOKRATES: Aber doch wirst du, denke ich, auch von den genannten keine wollen Redekunst nennen,
wiewohl du wortlich so sagtest, die ihr ganzes Geschéft durch Reden vollendende wére die
Redekunst. Und es konnte wohl einer folgern, der dir die Worte zum Verdrul3 kehren wollte; also



die Rechenkunst, Gorgias, nennst du Redekunst. Aber ich glaube nicht, dald du, sei esnun die
Mefkunst oder die Rechenkunst, Redekunst nennst.

GORGIAS: Und ganz recht glaubst du daran, Sokrates, und verstehst mich ganz richtig.

SOKRATES: Wohlan denn, so bringe mir nun auch die Antwort, nach der ich fragte, zu Ende. Denn da
die Redekunst von diesen Kiinsten eine ist, welche sich gar viel der Rede gebrauchen, es aber
auch noch andere von derselben Art gibt, so versuche doch zu sagen, woran denn digjenigeihr
Geschéft durch Reden vollendet, welche die Redekunst ist? So wie wenn mich jemand nach
irgendeiner Kunst von den eben angefiihrten fragte, o Sokrates, wasist denn die Zahlenkunst?ich
ihm sagen wiirde, wie du vorhin, eine von den ihr Geschéft durch Reden vollbringenden, und
wenn er mich dann weiter fragte, woran denn? ich sagen wirde, am Geraden und Ungeraden, wie
grof3 jedes sai. Fragte er aber wieder: Und welche Kunst nennst du denn die Rechenkunst? ich ihm
sagen wirde, auch sie ist eine von den ales durch Reden vollbringenden. Und wenn er weiter
fragte, woran denn? ich sagen wirde, wie esin der Volksversammlung heif¥, alles andere wie
zuvor, bel der Rechenkunst wie bei der Zahlenkunde, nur soviel ist Sie unterschieden, dal3 die
Verhdtnid ehre auch betrachtet, wie Gerades und Ungerades unter sich und gegeneinander sich
verhdlt der Grofde nach. Und wenn jemand nach der Sternkunde fragte und auf meine Erklérung,
dal3 auch diese ales durch Reden vallbringe, spréche, aber die Reden der Sternkunde, worauf
beziehen sch die? ich sagen wirde, auf die Bewegung der Gestirne und der Sonne und des
Mondes, wie sie sich gegeneinander verhaten an Geschwindigkeit.

GORGIAS: Und ganz recht spréchst du, Sokrates.

SOKRATES:. Wohlan, ebenso tue also auch du, Gorgias! Die Redekunst ist doch eine von den dles
durch Reden ausfiihrenden und vollbringenden. Nicht wahr?

GORGIAS: So it es.

SOKRATES: Sage aso, von den worauf doch gehenden ist sie eine? Welches unter allen Dingen it
doch dagenige eigentlich, worauf die Reden sich beziehen, deren die Redekunst sich bedient?

GORGIAS: Die wichtigsten, o Sokrates, unter allen menschlichen Dingen und die herrlichsten.

SOKRATES: Aber auch dies, Gorgias, ist jawieder zweifehaft und noch gar nichts Bestimmtes. Du
hast jawohl, denkeich, bel Gastmahlern Leute jenes Trinklied singen gehort, worin sie aufzahlen,
das beste sai die Gesundheit, und das zweite, in Schonheit einherzugehen, und das dritte, wie der
Dichter des Trinkliedes meint, reich sein ohne Falsch.

GORGIAS: Woh! habe ich das gehort. Aber wozu fuhrst du es an?

SOKRATES: Weil dir nun gleich die Meister in dem, was das Trinklied gelobt hat, in den Weg treten
werden, der Arzt und der Turnmeister und der Erwerbsmann; und der Arzt zuerst wirde sagen: O
Sokrates, Gorgias hintergeht dich, denn nicht seine Kunst geht auf das wichtigste Gut fir die
Menschen, sondern die meinige. Wenn ich ihn nun fragte, und wer bist du, dal3 du das sagst? so
wirde er eben sagen, ein Arzt. Wie meinst du, spréche ich dann, also das Werk deiner Kunst wére
das grofte Gut? — Wie sollte denn nicht, o Sokrates, wirde er vidleicht sagen, die Gesundheit
dies sein? Was flir ein groferes Gut gibt es denn fiir die Menschen a's Gesundheit? Wenn nun
nach diesem wiederum der Meister der Leibesiibungen sagte, es sollte mich wundern, Sokrates,
wenn Gorgias dir ein groflReres Gut von seiner Kunst aufzeigen koénnte, alsich von der meinigen!
so wirde ich auch zu dem sagen, und wer bist du denn, Mensch, und was ist dein Geschéft?— Ich
bin der Turnmeister, spréche er, und mein Geschéft ist, die Menschen schon und stark zu machen
am Leibe. Und nach diesem sagte dann der Erwerbsmann, wie ich denke, recht mit Verachtung
dler anderen: Sieh doch zu, Sokrates, ob sich dir irgendein groferes Gut zeigt, ds der Reichtum
beim Gorgias oder bel irgend wem sonst. — Und wie, spréachen wir dann zu ihm, du kannst den
machen? — Er bejahte es. — Als wer denn? — Als Erwerbsmann. — Und wie? Du hdltst aso
dafr, der Reichtum sei das gréfte Gut fir den Menschen? sagten wir. — Wie sollte ich nicht!
wirde er antworten. — Aber Gorgias hier, sprachen wir, behauptet doch gegen dich, dal3 seine
Kunst ein groReres Gut hervorbringe as die deinige. — Offenbar wirde er dann weiter fragen:
Und was ist denn dieses Gut? Das beantworte, Gorgias. — Wohlan denn, Gorgias, derke dir, du
werdest so von jenen sowohl as von mir gefragt, und beantworte uns, was doch dasist, wovon du
behauptest, es sei das grofdte Gut fur die Menschen und du der Meister davon.



GORGIAS: Was auch in der Tat das grofdte Gut ist, Sokrates, und kraft dessen die Menschen sowohl
selbst frei sind d's auch Uber andere herrschen, jeder in seiner Stadit.

SOKRATES: Was meing du doch eigentlich hiermit?

GORGIAS: Wenn man durch Worte zu Uberreden imstande ist, sowohl an der Gerichtsstétte die Richter
asin der Ratsversammliung die Ratméanner und in der Gemeinde die Gemeindemanner, und soin
jeder anderen Versammlung, die eine Staatsversammlung ist. Denn hast du diesin deiner Gewadlt,
so wird der Arzt dein Knecht sein, der Turnmeister dein Knecht sein, und von diesem
Erwerbsmann wird sich zeigen, dal3 er andern erwirbt und nicht sich selbst, sondern dir, der du
verstehst, zu sprechen und die Menge zu Uberreden.

SOKRATES: Nun, Gorgias, diinkst du mir aufs genaueste erklart zu haben, fur was fur eine Kunst du die
Redekunst haltst; und wenn ich anders etwas verstehe, so sagst du, der Uberredung Meisterin sei
die Redekunst und ihr ganzes Geschéft und Wesen laufe hierauf hinaus. Oder weil3t du noch etwas
WEeiteres zu sagen, was die Redekunst vermoge, als Uberredung in der Seele des Horenden zu
bewirken?

GORGIAS: Keineswegs, Sokrates, sondern du scheinst sie mir vollsténdig erklért zu haben. Denn dies
ist ihre Hauptsache.

SOKRATES: So hére denn, Gorgias. Denn ich, das wisse nur, glaube gewil3, wenn irgendwer im
Gespréch beabsichtigt, das wirklich zu erforschen, wovon die Rede ist, bin ich gewil3 auch ein
solcher, und ich denke du auch.

GORGIAS:; Was aso weiter, Sokrates?

SOKRATES: Ich sage es gleich. Diese durch die Redekunst entstehende Uberredung, von der du
sprichst, was fiir eine die ist und in bezug auf welche Gegenstande sie Uberredung ist, dies,
bedenke nur, weil3 ich noch immer nicht recht. Ich ahnde freilich wohl, was fir eine du, wieich
glaube, meingt, und wovon; nichtsdestoweniger aber werde ich dich doch weiter fragen, was fr
eine Uberredung du meinst, da aus der Redekunst entstehe und auf welche Gegenstande sie gehe.
Weshalb aber, daich esja schon ahnde, ich dich noch fragen will und es nicht selbst sage? Nicht
deinetwegen, sondern unseres Gespraches wegen, damit es so fortgehe, dal3 uns das mdglichst
deutlich werde, wovon die Rede ist. Denn Uberlege nur, ob dir nicht diinkt, ich habe recht, dich
weiter zu fragen. Namlich wie, wenn ich dich gefragt hétte: Welcher Maler ist doch Zeuxis, und
du mir gesagt héttest, der Geméde malt; wirde ich dich dann nicht mit Recht fragen, was der
doch fir Gemédde malt und wo?

GORGIAS: Gewil3.

SOKRATES: Etwa deshalb, weil es auch noch andere Maer gibt, die viele andere Gemédde maen?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Wenn aber kein anderer als Zeuxis dergleichen malte, dann wére deine Antwort gut
gewesen.

GORGIAS: Wie sollte e nicht?

SOKRATES: Wohlan denn, auch von der Redekunst sage mir, ob du denkt, die Redekunst dlein
bewirke Uberredung oder auch andere K iinste? Ich meine namlich dies, wer irgend etwas lehrt,
Uberredet der in dem, was er lehrt, oder nicht?

GORGIAS: Bewahre, sondern ganz gewil3 Uberredet er.

SOKRATES: Wenn wir nun wieder auf diesalben Kiingte zuriickkommen wie oben, lehrt uns nicht die
Zahlenkunde und der Zahlenkiinstler die Grof3e der Zahlen?

GORGIAS: Freilich.

SOKRATES: Und tberredet uns a so auch?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Also auch die Zahlenkunde ist eine Meisterin der Uberredung?

GORGIAS: So scheint es.

SOKRATES: Und wenn uns jemand fragt, in was fiir einer Uberredung und wovon? so werden wir ihm
etwa antworten, in einer belehrenden von dem Geraden und Ungeraden, wie gro3 esist. Und auch
alle anderen eben angefihrten Kuinste werden wir zeigen kdnnen, dal3 sie Meisterinnen der
Uberredung sind, und was fir einer und wovon? Oder nicht?



GORGIAS: Ja

SOKRATES: Nicht aso die Redekunst alein ist Meisterin der Uberredung.

GORGIAS: Fréilich nicht.

SOKRATES: Danun nicht sie allein dieses Werk hervorbringt, so mochten wir wohl mit Recht, eben
wie bel dem Maler den, der dies gesagt, hernach weiter fragen, die Kunst was fir einer
Uberredung und wovon ist wohl die Redekunst? Oder haltst du es nicht fiir recht, dies weiter zu
fragen?

GORGIAS: Ich wohl.

SOKRATES: So antworte denn, Gorgias, wenn es dir auch so diinkt.

GORGI AS: Jener Uberredung also sage ich, Sokrates, welche an den Gerichtsstétten vorkommt, und bei
den anderen Volksversammlungen, wie ich auch schon vorhin sagte, und in Beziehung auf das,
was gerecht ist und ungerecht.

SOKRATES: Das ahndete ich auch, dal’ du diese Uberredung meintest, Gorgias, und in Beziehung
hierauf. Wundere dich aber nur nicht, wenn ich dich auch bald wieder einmal um so etwas frage,
was deutlich zu sein scheint, und ich frage doch erst danach. Denn wie gesagt, um in der Ordnung
die Rede au Ende zu bringen, frage ich dergleichen, nicht deinetwegen, sondern damit wir uns
nicht gewthnen, habverstanden einander das Gesagte vorwegzunehmen, sondern du deinen Satz
ganz nach deiner Ansicht durchfiihren mogest, wie du selbst willt.

GORGIAS: Und ganz recht tust du daran, wie mir dtinkt.

SOKRATES: So komm denn, lal3 uns auch dies Uberlegen: du sagst doch bisweilen, man habe etwas
gelernt?

GORGIAS: Oja

SOKRATES: Auch man habe etwas geglaubt?

GORGIAS: Ich gewil3.

SOKRATES: Dunkt dir dies nun einerlei, gelernt haben und geglaubt? Erlerntes Wissen und Glauben?
Oder verschieden?

GORGIAS: Ich, o Sokrates, meine, esist verschieden.

SOKRATES: Und gar recht, meinst du. Du kannst es aber hieraus erkennen. Wenn dich jemand fragte,
gibt eswohl einen faschen Glauben und einen wahren? Das wirdest du bejahen, denke ich?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Wie? Auch eine falsche Erkenntnis und eine wahre?

GORGIAS: Keineswegs.

SOKRATES: Offenbar ist also nicht beides einerlei.

GORGIAS: Du hast recht.

SOKRATES: Doch aber sind sowohl die Wissenden Uberredet al's die Glaubenden.

GORGIAS: Soist es.

SOKRATES: Willst du aso, wir sollen zwei Arten der Uberredung setzen, die eine, welche Glauben
hervorbringt ohne Wissen, die andere aber, welche Erkenntnis?

GORGIAS: Allerdings.

SOKRATES: Welche von beiden Uberredungen also bewirkt die Redekunst an der Gerichtsstétte und in
den anderen Volksversammlungen in Beziehung auf das Gerechte und Ungerechte? Aus welcher
das Glauben entsteht ohne Wissen? Oder aus welcher das Wissen?

GORGIAS:; Offenbar doch, Sokrates, aus welcher das Glauben.

SOKRATES: Die Redekunst dso, Gorgias, ist, wie es scheint, Meigterin in einer Glauben machenden,
nicht in einer belehrenden Uberredung in bezug auf Gerechtes und Ungerechtes?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Also belehrt auch der Redner nicht in den Gerichts- und anderen Versammlungen Uber
Recht und Unrecht, sondern macht nur glauben. Auch kénnte er wohl nicht einen so grof3en
Haufen in kurzer Zeit belehren Uber so wichtige Dinge.

GORGIAS: Wohl nicht.

SOKRATES: Wohlan denn, lal3 uns sehen, was wir doch eigentlich sagen von der Redekunst; dennich
selbst kann noch gar nicht verstehen, was ich recht sage. Wenn, um Arzte zu erwéahlen, die Stadt



sich versammelt, oder um Schiffsbaumeister oder eine andere Art von Gewerbd euten, nicht wahr,
dann darf der Redner nicht Rat geben? Denn esist klar, daid bel jeder Wahl der Kunstversténdigste
muf3 gewahit werden. Auch nicht, wenn von Erbauung der Mauern die Rede ist und davon, die
Héafen instand zu setzen oder die Werfte, sondern dann die Baumeister. Auch nicht, wenn die
Beratschlagung die Wah! eines Heerfuhrers betrifft oder die Stellung eines Heeres gegen den
Feind oder die Besitznehmung einer Gegend; sondern die Kriegskiinstler werden dann Rat
erteilen, nicht die Redekiinstler. Oder was meinst du, Gorgias, hiervon? Denn da du behauptest,
selbst sowohl ein Redner zu sein a's auch andere zu Redekiinstlern zu machen, so ist esja recht
von dir, was deine Kunst betrifft, zu fragen. Ja, glaube nur, daf? auch ich jetzt zugleich auf das
Deinige bedacht bin; denn vielleicht ist mancher hier drinnen gesonnen, dein Schiiler zu werden,
wie ich denn fast mehrere glaube zu bemerken, die aber nur bldde sind, dich weiter zu fragen. Wie
du aso jetzt von mir befragt wirst, so denke dir, wiirdest du auch von jenen gefragt. Was, o
Gorgias, wird uns daf irr werden, wenn wie uns zu dir gesellen? Worliber werden wir der Stadt Rat
Zu geben vermdgen? Nur Uber Recht und Unrecht allein, oder auch Uber das, was Sokrates eben
anfihrte? Versuche a so, ihnen zu antworten.

GORGIAS: So will ich denn versuchen, Sokrates, dir recht deutlich die ganze Kraft der Redekunst
aufzudecken. Denn du selbst hast es sehr gut eingeleitet. Namlich du weif3t jawohl, dald diese
Werfte und diese Mauern der Athener und dieser Bauihrer H&fen auf den Rat des Themistokles,
teils auch des Perikles entstanden ist, nicht aber jener Baumeister aler Art.

SOKRATES: So sagt man, o Gorgias, vom Themistokles, den Perikles aber habe ich noch selbst gehort,
as er seine Meinung vortrug wegen der mittleren Mauer.

GORGIAS: Und wenn eine Wah! solcher Manner angesetzt ist, wie du erwahntest, so siehst du doch,
dai’ die Redner die Ratgebenden sind und deren Meinung durchgeht in solchen Dingen.

SOKRATES: Eben weil ich mich hiertiber wundere, Gorgias, frage ich schon so lange, was doch
eigentlich das Wesen der Redekungt ist. Denn ganz Ubermenschlich grof3 diinkt sie mir, wennich
sie so betrachte.

GORGIAS: Wie, wenn du erst alles wiildtest, Sokrates, dal3 sie mit einem Wort alle anderen Kréfte
zusammengenommen unter sich begreift! Einen auffallenden Beweis will ich dir hiervon geben.
Namlich: gar oft bin ich mit meinem Bruder oder anderen Arzten zu einem Kranken hingegangen,
der entweder keine Arznei nehmen oder den Arzt nicht wollte schneiden und bremen lassen, und
dadieser ihn nicht Uberreden konnte, habe ich ihn doch Uberredet durch keine andere Kunst as die
Redekunst. Ja, ich behaupte, es moge in eine Stadt, wohin du willst, ein Redekiinstler kommen
und ein Arzt, und wenn sie vor der Gemeine oder sonst einer Versammlung redend durchfechten
muften, welcher von beiden zum Arzt gewdahlt werden sollte: so wiirde nirgends an den Arzt
gedacht werden, sondern der zu reden versteht, wiirde gewahlt werden, wenn er wollte. Ebensoim
Streit gegen jeden anderen Sachversténdigen wirde der Redner eher dsirgendeiner Uberreden, ihn
selbst zu wéhlen, denn es gibt nichts, worlber nicht ein Redner Uberredender spréche asirgendein
Sachverstandiger vor dem Volke. Die Kraft dieser Kunst ist also in der Tat eine solche und so
grofe. Indessen muld man sich, o Sokrates, der Redekunst bedienen wie auch jeder anderen
Streitkunst. Denn auch anderer Streitkunst muf3 man sich deshalb nicht gegen ale Menschen
bedienen, well einer den Faustkampf und das Ringen und das Fechten in Wéfen so gut gelernt
hat, dai3 er stérker darin ist as Freunde und Feinde, und muf3 deswegen nicht seine Freunde
schlagen und stofzen und téten. Noch, beim Zeus, wenn einer, der den Ubungsplatz besucht hat
und ein tichtiger Fechter geworden ist, hernach Vater und Mutter schidgt oder sonst einen von
Verwandten und Freunden, darf man deshalb nicht die Turnmeister und die Fechtmeister
verfolgen und aus den Stadten vertreiben.

Denn diese haben ihre Kunst mitgeteilt, damit man sich ihrer rechtlich bediene gegen Feindeund
Beleidiger zur Verteidigung, nicht zum Angriff, und nur jene kehren es um und bedienen sich der
Stérke und der Kunst nicht richtig. Nicht also die Lehrer sind bose, noch ist die Kunst hieran
schuld und deshalb bése, sondern die, glaube ich, welche sie nicht richtig anwenden. Dasselbe gilt
nun auch von der Redekungt. Vermdgend ist freilich der Redner, gegen dle und Uber ales so zu
reden, dal3d er den meisten Glauben findet beim Volk, um es kurz heraus zu sagen, worlber er nur
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will. Deshab aber soll er doch weder den Arzten den Ruf entziehen, weil er das wohl auszurichten
verméchte, noch anderen Sachversténdigen den ihrigen, sondern rechtlicherweise sich auch der
Redekunst bedienen, eben wie der Streitkunst. Und wenn einer, meine ich, ein Redner geworden
ist und handelt hernach ungerecht vermdge dieser Kraft und Kunst, so muf3 man, denke ich, nicht
seinen Lehrer hassen und aus der Stadt verweisen. Denn zu rechtlichem Gebrauch hat dieser sie
ihm Ubergeben; er aber bedient sich ihrer entgegengesetzt. Den aso, der Sie unrichtig anwendet,
mag es recht sein, zu hassen und zu vertreiben, nicht aber den, der ihn unterrichtet hat.

SOKRATES: Ich denke, Gorgias, auch du wirst schon vielen Unterredungen beigewohnt und dieses
dabel bemerkt haben, dald nicht leicht eine Zusammenkunft so auseinander gehen kann, da3 sie
dagienige, worliber sie zu sprechen unternahmen, gemeinschaftlich bestimmt, und so einander
belehrt und voneinander gelernt hétten; vielmehr wenn sie Uber etwas uneins sind und einer den
andern beschuldigt, er rede nicht richtig oder nicht bestimmt, so erziirnen sie sich und meinen, der
andere sage so etwas aus Miligunst gegen sie, weil er namlich nur um seine Ehre sich ereifere
beim Gespréch, nicht aber den vorliegenden Gegenstand suche. Ja, einige gehen zuletzt auf die
unanstandigste Art auseinander mit Schimpfreden, und indem sie dergleichen Dinge einander
anzuhoren geben, die es sogar den Anwesenden leid machen fiir sich selbst, dal? sie solcher Leute
Zuhdrer haben sein gewollt. Weshab nun sage ich dies? Well mir diinkt, du sagest jetzt etwas
nicht Folgerechtes und nicht zusammenstimmend mit dem, was du vorher sagtest von der
Redekunst. Ich flrchte mich aber, dich zu widerlegen, damit du nicht denkest, ich sage esnicht im
Eifer auf die Sache, dal? sie uns offenbar werde, sondern auf dich. Bist du nun eben ein solcher als
ich, so mochte ich dich gern durchfragen; wo nicht, so wiirde ich es lassen. Und von welchen bin
ich einer? Von denen, die sich gern Uberweisen lassen, wenn sie etwas Unrichtiges sagen, auch
gern selbst GberfUhren, wenn ein anderer etwas Unrichtiges sagt; nicht unlieber jedoch jenes als
dieses. Denn fur ein grof3eres Gut halte ich jenes um sovid, als es ja besser i, selbst von dem
grolten Ubel befreit zu werden, al's einen andern davon zu befreien. Denn nichts, denkeich, ist ein
0 groflRes Ubd fiir den Menschen, asirrige Meinungen tiber das, wovon jetzt die Rede ist unter
uns. Behauptest nun auch du, ein solcher zu sein, so wollen wir weiter reden; dinkt dir aber, dald
wir es lassen miissen, so wollen wir esimmerhin lassen und die Unterredung aufheben.

GORGIAS: Allerdings behaupte auch ich, ein solcher zu sein, wie du jetzt vorzeigst. Vieleicht jedoch
miissen wir auch auf die Anwesenden Bedacht nehmen. Denn schon lange, ehe ihr gekommen
seid, habe ich den Anwesenden vieles vorgetragen, und es mag sich leicht auch jetzt in die Lange
ziehen, wenn wir ein Gespréch fuhren. Wir miissen also auch diese bedenken, damit wir nicht
einige hindern, die lieber etwas anderes vornehmen wollten.

CHAIREPHON: Den Ungestiim dieser Méanner hért ihr ja selbst, 0 Gorgias und Sokrates, wie sehr sie zu
horen wiinschen, wenn ihr etwas redet. Ich selbst aber mochte ja nie so in Geschéften verwickelt
sein, dald ich solche und so vorgetragene Reden hintansetzen mufdte, weil mir dringender wére,
etwas anderes zu verrichten.

KALLIKLES: Bei den Gottern, Chairephon, auch ich, der schon so vielen Unterredungen beigewohnt,
weil3 nicht, ob ich mich jemals so ergétzt habe als eben jetzt, so dal3 es mir, und wenn ihr euch den
ganzen Tag unterreden woallt, immer lieb sein wird.

SOKRATES: Von meiner Saite, Kdlikles, ist kein Hindernis, wenn Gorgias nur will.

GORGIAS: Unziemlich wirde es ja nur sein, Sokrates, wenn ich nicht wollte, zumal ich selbst
aufgefordert habe, zu fragen, was einer nur Lugt hétte. Also, wenn es diesen geféllt, so sprich und
frage, was du willst.

SOKRATES: So hdre denn, Gorgias, was mich wundert an dem von dir Gesagten. Denn vielleicht hast
du ganz recht gesagt, und ich habe nur nicht richtig aufgefald. Zum Redner, sagst du doch,
konntest du e nen machen, wenn er beal dir lernen will.

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Und zwar Uber jegliches, so dal3 er die Menge Uberredet, nicht belehrend jedoch, sondern
nur Glauben erregend.

GORGIAS: Allerdings.



SOKRATES: Denn du sagtest eben, dal? auch in Sachen der Gesundheit der Redner mehr Glauben
finden wirde als der Arzt.

GORGIAS: Das sagte ich auch; bei der Menge némlich.

SOKRATES: Und nicht wahr, dieses bel der Menge heildt bei denen, die nicht wissen? Denn bei den
Wissenden wird er doch nicht mehr Glauben finden als der Arzt?

GORGIAS: Darin hast du recht.

SOKRATES: Findet er nun mehr Glauben as der Arzt, so findet er mehr Glauben ds der Wissende?

GORGIAS: Allerdings.

SOKRATES: Ohne ein Arzt zu sein, nicht wahr?

GORGIAS: Ja.

SOKRATES: Der Nichtarzt ist aber dessen unkundig, wessen der Arzt kundig ist.

GORGIAS: Offenbar.

SOKRATES: Der Nichtwissende dso findet mehr al's der Wissende Glauben unter den Nichtwissenden,
wenn der Redner mehr Glauben findet als der Arzt. Fdgt dies oder was anderes?

GORGIAS: Diesfolgt hier freilich.

SOKRATES: Verhdt sich nun nicht auch gegen die anderen Kiinste insgesamt der Redner ebenso und
die Redekunst? Die Sachen sdlbst braucht sie nicht zu wissen, wie sie sich verhalten, sondern nur
einen Kunstgriff der Uberredung ausgefunden zu haben, so dal? sie das Ansehn bei den
Nichtwissenden gewinnt, mehr zu wissen als die Wissenden.

GORGIAS: Ist das nun nicht ein grof3er Vorteil, Sokrates, dal3 man, ohne andere Kiinste gelernt zu
haben, as diese einzige, um nichts zurticksteht hinter den Meistern in jenen.

SOKRATES: Ob der Redner, weil es so sich mit ihm verhdt, zurticksteht oder nicht hinter jenen andern,
das wollen wir hernach Uberlegen, wenn es uns zur Sache dient. Jetzt 1al3 uns dieses zuerst
bedenken: ob auch, in Absicht des Gerechten und Ungerechten, des Schénen und Unschonen, des
Guten und Ublen der Redner sich ebenso verhdt wie in Hinsicht auf das Gesunde und die andern
Gegenstande der andern Kiinste: namlich dald er von der Sache selbst nicht weil3, was gut ist oder
tibel, schén oder unschon, gerecht oder ungerecht, sondern nur Uberredung sich erkiinstelt hat, so
dal3 er, ein Nichtwissender unter den Nichtwissenden, dafir gilt, mehr zu wissen alsein
Wissender. Oder ist notwendig, es zu wissen, und muf3 dessen schon vorher kundig zu dir
kommen, wer die Redekunst von dir lernen soll? Wo aber nicht, wirst dann du, der Lehrer der
Redekunst, den Ankdmmling dieses nicht lehren, als welches deine Sache nicht ist, sondern ihn
nur dahin bringen, dald er der Menge auch dieses zu wissen scheine, ohne es zu wissen, und gut zu
sein scheine, ohne es zu sein? Oder wirst du ganz und gar nicht imstande sein, ihn die Redekunst
zu lehren, wenn er nicht hiertiber vorher das Richtige weil3? Oder wie verhdlt es sich hiermit,
Gorgias? Ja, um Zeus willen! decke nun, wie du vorher sagtest, die ganze Kraft der Redekunst auf
und sprich, worin sie besteht!

GORGIAS: Ich meine eben, Sokrates, wenn er jenes zufallig noch nicht weil3, so wird er auch das von
mir lernen.

SOKRATES: Halt! denn das ist vortrefflich gesagt. Wenn du einen zum Redner machen sollst, muf3 er
notwendig wissen, was gerecht ist und ungerecht, es sei nun zuvor schon oder erst, nachdem er es
von dir gelernt?

GORGIAS: Allerdings.

SOKRATES: Wie nun? Wer die Baukunst gelernt hat, ist der ein Baumeister oder nicht?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Und wer die Tonkunst ein Tonkiinstler?

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Und wer die Heilkunde ein Heilkundiger, und so auch im Ubrigen nach derselben Regdl,
wer etwas gelernt hat, ist ein solcher, wozu jeden diese Erkenntnis macht?

GORGIAS: Freilich.

SOKRATES: Also nach demsalben Verhdtnis, wer das Gerechte gdernt hat, ist gerecht?

GORGIAS: Auf ale Weise freilich.

SOKRATES: Der Gerechte aber handelt doch gerecht?



GORGIAS: Ja

SOKRATES: Also notwendig, dal3 der Redekiinstler gerecht ist und der Gerechte gerecht handelt?

GORGIAS:. So zeigt essich ja

SOKRATES: Und niemas wird doch der Gerechte wollen unrecht tun?

GORGIAS: Natirlich.

SOKRATES: Der Rednerische aber ist unserer Rede zufolge notwendig gerecht.

GORGIAS: Ja

SOKRATES: Niemals also wird der Rednerische wollen Unrecht tun.

GORGIAS: Nein, wie esja scheint.

SOKRATES: Erinnerst du dich nun, vor kurzem gesagt zu haben, man misse den Turnmeistern nicht die
Schuld geben, roch sie aus der Stadt verweisen, wenn der Faustkdmpfer seine Kunst nicht schon
gebraucht und unrecht tut? Ebenso wenn ein Redner die Redekunst ungerecht gebrauche, miisse
man nicht dem Lehrer die Schuld geben, noch ihn aus der Stadt verweisen, sondern dem
Unrechttuenden und die Redekunst nicht richtig Anwendenden? Ist das gesagt worden oder nicht?

GORGIAS: Esist gesagt worden.

SOKRATES: Nun aber zeigt sich, dal3 dieser ndmliche, der Redekiinstler, niemals unrecht tut. Oder
nicht?

GORGIAS: So zeigt es sich.

SOKRATES: Auch in unseren ersten Reden, o Gorgias, wurde ja gesagt, die Redekunst habe es mit
Reden nicht vom Geraden und Ungeraden zu tun, sondern vom Gerechten und Ungerechten. Nicht
so?

Gorgias. Ja.

SOKRATES: Ich nun, as du dies damals sagtest, verstand dich so, die Redekunst kénne niemals etwas
Ungerechtes sein, dajaimmer ihre Reden von der Gerechtigkeit handeln. Als du aber bald darauf
sagtest, der Redner kénne wohl auch sich der Redekunst ungerecht bedienen, so habe ich, hierliber
verwundert und in der Meinung, das Gesprochene stimme nicht zusammen, jenes gesagt, dal3,
wenn du es fir einen Gewinn hidtest, Uberfihrt zu werden, wie ich es daflir halte, es dann lohnte,
uns weiter zu besprechen, wo aber nicht, wir es besser unterlief3en. Und nun wir es noch eéinmal
erwogen haben, siehst du auch selbgt, ist wiederum festgestel It worden, dal3 unmoglich sei, der
Redner kdnne die Redekunst ungerecht gebrauchen oder unrecht tun wollen. Dieses nun, wie es
sich eigentlich verhate, zu untersuchen, dazu, o Gorgias, mag, beim Hunde! eine gar nicht kurze
Unterredung erfordert werden.

POLOS: Wie doch, Sokrates? Denkst du auch wirklich so Uber die Redekungt, wie du jetzt sprichst?
Oder meinst du, weil Gorgias sich geschamt, dir darin nicht beizustimmen, dal3 ein Redner nicht
auch das Gerechte wissen misse, und das Schéne und das Gute? Und daf3, wenn einer dies nicht
wissend zu ihm kame, er es ihn lehren miisse? Und hernach eben durch dieses Eingestandnis
vidlecht etwas Widersprechendes in seine Reden gekommen, daran deine Freude zu haben,
nachdem du zu solchen Fragen die Unterredung hingeleitet? Denn, wer meinst du wohl, wiirde
leugnen wollen, dal3 er selbst nicht des Gerechten kundig sei und es auch andere Iehren kénne?
Aber auf dergleichen die Rede hinzufiihren, ist sehr ungesittet.

SOKRATES: Nun, schonster Polos, eben dazu ausdrticklich haben wir ja unsere Freunde und Sthne,
damit, wenn wir selbst im héheren Alter unsirren, ihr Jingeren bei der Hand seid und uns das
L eben wieder berichtiget in Tat und Wort. Auch jetzt dso, wenn ich und Gorgias in unserer Rede
unsirren, bist du jabel der Hand, berichtige uns also. Gebiihren mag es dir wohl. Und ich bin
bereit, wenn du glaubst, irgend etwas von dem Zugestandenen sei nicht mit Recht zugestanden
worden, dir zurtickzugeben, was du willst. Wenn du mir nur eins beobachtest.

POLOS: Was meinst du nur?

SOKRATES: Die langen Reden, o Polos, wenn du die nur zuriickhaltst, deren du dich auch zuvor schon
bedienen wolltest.

POLOS: Wie doch? Es soll mir nicht erlaubt sein, zu reden, wievid ich will?

SOKRATES: Das wére freilich hart fur dich, Bester, wenn du solltest nach Athen gekommen sein, wo in
ganz Hellas die grofde Freiheit im Reden herrscht, und du dlein solltest ihrer eben hier entbehren.
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Nur nimm auch dagegen, wenn du Weitlauftiges redest und das Gefragte nicht beantworten willst,
waére es dann nicht wiederum sehr hart fir mich, wenn mir nicht erlaubt sein sollte, wegzugehen
und dich nicht anzuhdren? Also wenn du dich des aufgestellten Satzes annehmen und ihn
berichtigen willst, so nimm, wie ich eben sagte, zuriick, was dir beliebt, und dann, nach der
Ordnung fragend und befragt wie ich und Gorgias, Uberfiihre mich und lal3 dich Uberfihren. Denn
du rihmst dich doch auch, dasselbe zu verstehen was Gorgias. Oder nicht?

POLOS: Das beleupte ich.

SOKRATES: Also auch du forderst wohl auf, dal3 man dich frage, was jeder jedesmd will, as der wohl
versteht zu antworten.

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: So tue denn auch jetzt, welches von beiden du willst; frage oder antworte.

POLOS: Wohl, das will ich tun. Antworte mir also, Sokrates, da du doch meinst, Gorgias wisse keinen
Rat wegen der Redekungt, was meingt du denn, dal3 sie ist?

SOKRATES: Fragst du, welche Kunst ich behaupte, dal? sie sei?

POLOS: Eben das.

SOKRATES: Gar keine, dinkt mir, o Polos, um doch zu dir die Wahrheit zu sagen.

POLOS: Sondern was diinkt dir denn die Redekunst zu sein?

SOKRATES: Dagenige, woraus die Kunst hervorgeht, wie du in der Schrift sagst, die ich neulich
gelesen.

POLOS: Was meingt du doch wohl?

SOKRATES: Eine gewisse Ubung meine ich.

POLOS: Also eine Ubung diinkt dir die Redekunst zu sein?

SOKRATES: Ja, wenn du nicht etwas anderes sagst.

POLOS: Und eine Ubung worin?

SOKRATES: In Bewirkung einer gewissen Lust und Wohlgefallens.

POLOS: Diinkt dir also nicht die Redekunst etwas Schones zu sein, wenn man imstande ist, den
Menschen geféllig zu sein?

SOKRATES: Wie doch Polos? Hast du etwa schon von mir erfahren, was sie meiner Meinung nach ist,
daf3 du schon das weitere fragst, ob ich sie nicht fir etwas Schénes halte?

POL OS: Habe ich denn nicht erfahren, da sie deiner Meinung nach eine Ubung ist?

SOKRATES: Willst du wohl, da du auf das Gefdligsein so vid Wert legst, mir auch in einer Kleinigkeit
gefdlig sein?

POLOS: Sehr gern.

SOKRATES: So frage mich, welche Kunst die Kochkunst mir zu sein scheint?

POLOS: Ich frage dich aso, welche Kungt ist die Kochkunst?

SOKRATES: Gar keine, o Polos.

POLOS: Aber wasdenn? Sprich.

SOKRATES: Ich spreche aso, eine Ubung.

POLOS: Was doch fir eine? Sage an.

SOKRATES: Ich sage also in Bewirkung einer gewissen Lust und Wohlgefallens, o Polos.

POLOS: Einerle ist also Kochkunst und Redekunst?

SOKRATES: Keineswegs, sondern nur Teile desselben Bestrebens.

POLOS: Was doch fir eines?

SOKRATES: Wenn es nur nicht unziemlich ist, die Wahrheit heraus zu sagen; dennich trage wirklich
Bedenken, des Gorgias wegen es zu sagen, damit er nicht glaube, ich wolle sein eigenes Bestreben
auf Spott ziehen. Indes, ob dies die Redekunst ist, was Gorgias treibt, weil3 ich ja nicht; denn eben
jetzt aus dem Gesprach ist uns nicht offenbar worden, was er recht meint. Was ich aber die
Redekunst nenne, dasist ein Tell einer Sache, die gar nicht unter die schénen gehért.

GORGIAS: Was doch fiir einer, Sokrates? Sage es nur, ohne mich zu scheuen.

SOKRATES: Mir dinkt also, Gorgias, es gibt ein gewisses Bestreben, das kiinstlerisch zwar gar nicht
ist, aber einer dreisten Seele, dierichtig zu treffen weil und schon von Natur stark ist in
Behandlung der Menschen; im ganzen aber nenne ich es Schmeichelei. Diese Bestrebung nun
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scheint mir viele andere Teile zu haben, wovon einer auch die Kochkunst ist, welche fur eine
Kunst zwar gehalten wird, wie aber meine Rede lautet, keine Kunst ist, sondern nur eine Ubung
und Fertigkeit. Von derselben nun betrachte ich als einen Teil auch die Redekunst, und die
Putzkungt, und die Sophigtik: vier Teile fur vier Gegensténde. Wenn aso Polos mich ausfragen
will, so tue er es. Denn noch hat er mir nicht abgefragt, welcher Teil der Schmeichelei ich meine,
dal3 die Redekunst sai; sondern ohne zu bemerken, dal3 ich dies noch nicht beantwortet, fragt er
schon weiter, ob ich sie nicht fir etwas Schénes halte. Ich aber werde ihm nicht eher antworten,
ob ich die Redekunst fir etwas Schones oder etwas Unschénes halte, bisich ihm zuvor
geantwortet habe, was sieist. Denn das wére nicht recht, Polos. Also wenn du es erfahren willst,
s0 frage, welcher Teil der Schmeichelel ich dann meine, dal’ die Redekunst si.

POLOS: So frage ich denn, und antworte du, was fir ein Tell.

SOKRATES: Ob du auch wohl verstehen wirst, wenn ich antworte? Namlich nach meiner Erklérung ist
die Redekunst von einem Teile der Staatskunst das Schattenbild.

POLOS: Wie nun? Sagst du, sie sei schdn oder unschon?

SOKRATES: Unschdn. Denn das Bdse nenne ich unschon, daich dir doch antworten soll, als wiiftest du
schon, was ich meine.

GORGIAS: Belm Zeus, Sokrates, verstehe ich doch selbst nicht, was du meinst.

SOKRATES: Wohl glaublich, Gorgias. Denn ich sage auch noch nichts Bestimmtes. Dieser Polos aber
ist gar jung und hitzig.

GORGIAS: Also lal3 nur diesen und sage mir, wie du denn meinst, die Redekunst sei von einem Teile
der Staatskunst das Schattenbild.

SOKRATES: Wohl, ich will versuchen, zu erkléren, was mir die Redekunst zu sein scheint, und wenn
sie dies nicht sein sollte, so mag mich Polos widerlegen. Du nennst doch etwas Leib und Sede?

GORGIAS: Wie sollteich nicht.

SOKRATES: Und glaubst auch, dal3 es ein Wohlbefinden gibt fr jedes von diesen beiden?

GORGIAS: Auch das.

SOKRATES: Wie aber? Auch ein scheinbares Wohlbefinden, das keines ist? Ich meine dergleichen:
Viele haben das Ansehn, sich ganz wohl zu befinden dem Leibe nach, denen nicht leicht jemand
abmerken wirde, dal3 sie sich nicht wohl befinden, auf3er ein Arzt etwa und einer von den
Turnverstandigen.

GORGIAS: Ganz recht.

SOKRATES: Dergleichen nun, sage ich, gibt es am Leibe und in der Seele, welches macht, dal3 Leib
oder Sedle scheint sich wohl zu befinden, befindet sich aber deshalb doch nicht so.

GORGIAS: Das gibt es.

SOKRATES: Wohlan denn, wenn ich kann, will ich dir nun deutlicher zeigen, wasich meine. Fir diese
zwel Dinge setzeich zwei Kiinste und nenne die fur die Seele Staatskunst; die aber fir den Leib
kann ich dir nicht so as eine benennen, sondern ich setze von dieser einen Besorgung des Leibes
wiederum zwei Teile, die Turnkunst as den einen, die Heilkungt ds den andern. So auch in der
Staatskunst, gegeniiberstehend der Turnkunst die Gesetzgebung, gegentiberstehend aber der
Heilkunst die Rechtspflege. So haben je zwei von desen als auf denselben Gegenstand sich
beziehend etwas miteinander gemein, die Heillkunde mit der Turnkunst und die Rechtspflege mit
der Gesetzgebung, doch aber sind sie auch wieder verschieden. Diese vier nun, welche immer mit
Hinsicht auf das Beste die A hgelegenheiten, jene beiden des Leibes, diese beiden der Sedle
besorgen, bemerkt nun die Schmeichelei; nicht sie erkennt sie, sage ich, sondern sie spiirt und
trifft sie nur, teilt sich nun selbst in vier Teile, verkleidet sich in jene Teile und stellt sichnun an,
dagenige zu sein, worin sie sich verkleidet; auf das Beste aber gar nicht denkend, fangt sie durch
das jedesma Angenehmste den Unverstand und hintergeht ihn so, dal3 sieihm scheint Uberaus viel
wert zu sain. In die Hellkunst nun verkleidet sich die Kochkunst und stellt sich an zu wissen,
welches die besten Speisen sind fur den Leib, so dal3, wenn vor Kindern und auch vor Ménnern,
die so unversténdig wéren wie die Kinder, ein Arzt und ein Koch, sich um den Vorzug streiten
sollten, wer von beiden sich auf heilsame und schédliche Speisen verstande, der Arzt oder der
Koch, konnte der Arzt Hungers sterben. Schmeichelel nun nenne ich das, und behaupte, es sei



etwas Schlechtes, o Polos, denn zu dir sage ich dies, well es das Angenehme zu treffen sucht ohne
das Beste. Eine Kunst aber leugne ich, dal? es sei; sondern nur eine Ubung, weil sie keine Einsicht
hat von dem, was sie anwendet, was es wohl seiner Natur nach ist, und also den Grund von eénem
jeden nicht anzugeben weil3; ich aber kann nichts Kunst nennen, was eine unverstandige Sache ist.
Und bist du etwa hiertiber anderer Meinung, so will ich dir Rede stehen. In die Hellkunst also, wie
gesagt, verkleidet sich die kochkundige Schmeichele, in die Turnkunst aber auf eben die Weise
die putzkundige, die gar verderblich ist und betriigerisch, unedel und unansténdig, und durch
Gestalten und Farben und Glétte und Bekleidung die Menschen so betrligt, dai3 sie, fremde
Schonheit herbeiziehend, die eigne, welche durch die Kunst der Leibesiibungen entsteht,
vernachlassigen.
Um nun nicht weitlduftig zu werden, will ich es dir ausdriicken wie die Mefkinstler; denn nun
wirst du jawohl schon folgen konnen, némlich dald wie die Putzkunst zur Turnkunst, so die
Kochkunst zur Heilkungt, oder vielmehr so wie die Putzkunst zur Turnkungt, so die Sophistik zur
Gesetzgebung, und wie die Kochkunst zur Heilkunst, so die Redekunst zur Rechtspflege. Wieich
nun sage, so stehen sie ihrem Wesen nach auseinander; wie sie aber auch nahe sind, werden sie
untereinander gemischt, und in Beziehung auf dasselbe, und wissen selbst nicht, was sie mit sich,
noch auch andere Menschen, was sie mit ihnen anzufangen haben. Denn wenn die Seele nicht dem
Leibe vorsténde, sondern dieser sich selbst, dal3 also von jener nicht Kochkunst und Heilkunst
verglichen und unterschieden wirden, sondern der Leib selbst nach Mal3gabe des fur ihn
Wohlgefdligen urteilen mifite, so wiirde es mit jenem Anaxagoreischen gar weit gehen, lieber
Polos, denn du bist dieser Dinge ja kundig, némlich ale Dinge wirden dles zugleich sein
untereinander gemischt, und ungesondert bliebe das Gesunde und Heilkunstmédige von dem
Kochkunstméldigen. Was ich nun meine, dal3 die Redekunst sei, hast du gehért, namlich das
Gegenstiick zur Kochkunst, fir die Seele was diese fir den Leib. Vidlecht nun hebeich es
widersinnig angefangen, dald ich dich nicht wollte lange Reden halten lassen und nun selbst die
Rede ziemlich lang gedehnt habe. Billig aber mufd man mir dies verzeihen. Denn alsich kurz
redete, verstandest du mich nicht und wuf3test nichts anzufangen mit der Antwort, dieich dir gab,
sondern bedurftest einer Erdrterung. Wenn nun auch ich mit deinen Antworten nichts werde
anzufangen wissen, dann dehne auch du die Rede; weil3 ich es aber, so lald mich damit machen,
denn s0 ist es hillig. Auch jetzt aso, wenn du mit dieser Antwort etwas zu machen weif¥, so tue
es.

POLOS: Was sagst du also? Schmeichelel diinkt dir die Redekunst zu sein?

SOKRATES: Von der Schmeichelel, sagteich, ein Tell. Hast du kein Gedéchtnis in deinen Jahren,
Polos, was wirst du demn tun, wenn du alt wirst?

POLOS: Scheinen dir denn in den Staaten die ausgezeichneten Redner wie Schmeichler fiir schlechte
L eute schlecht geachtet zu werden?

SOKRATES: Fragst du da eine Frage, oder ist es der Anfang einer Rede?

POLOS: Ich frage.

SOKRATES: Nun dann, gar nicht geachtet werden sie, meineich.

POLOS: Wie, nicht geachtet? Haben sie nicht am meisten Macht in den Stadten?

SOKRATES: Nein, wenn du unter dem Machthaben verstehst, dal? es etwas Gutes ist fir den
Vermodgenden.

POLOS. So versteheich esalerdings.

SOKRATES: Dann, diinkt mir, haben die Redner unter alen in der Stadt am wenigsten Macht.

POLOS: Wie? Téten sie nicht wie die Tyrannen, wen sie wollen, und berauben des Vermégens und
verweisen aus der Stadt, wen ihnen gut diinkt?

SOKRATES: Beim Hunde! Jedoch bin ich zweifehaft, Polos, bei jedem, was du sagst, ob du selbst das
sagst und deine Meinung darlegst oder ob du mich fragst.

POLOS: Freilich frage ich dich.

SOKRATES: Wohl, Lieber! Dann fragst du zweierlei zugleich.

POLOS: Wieso zweierlel?
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SOKRATES: Sagtest du nicht jetzt gleich so, die Redner téteten, wen sie wollen, und beraubten des
Vermogens und verbannten aus der Stadt, wen ihnen gut diinkt?

POLOS: So sagteich.

SOKRATES: So sage ich dir denn, dal3 dies zwei Fragen sind und dal3 ich dir auf beide antworten will.
Ich behaupte namlich, Polos, Macht haben Redner sowohl as Tyrannen eigentlich am wenigsten
im Staat, weil sie namlich nichts tun, was sie wollen, dal3 ich es gerade heraus sage; jedoch tun sie
frellich, was ihnen diinkt das Beste zu sein.

POLOS: Dasist doch eben das Machthaben, das Vielvermogen.

SOKRATES: Nein wie Polos wenigstens sagt.

POLOS: Ich sagte nein? Ich sage eben ja.

SOKRATES: Nein wahrlich, du wohl nicht, da du ja sagtest, Macht haben, Vielvermogen sei etwas
Gutes dem, der sie hat.

POLOS: Das sage ich freilich.

SOKRATES: Meinst du also, das sai gut, wenn, was ihm diinkt, das Beste zu sein, einer ausrichtet, der
keine Erkenntnis hat? Und nenngt du das viel vermogen?

POLOS: Nein, das nicht.

SOKRATES: Also mufd du zeigen, dal? die Redner Erkenntnis haben und die Redekunst eine Kungt ist,
nicht blof3e Schmeichelel, mich widerlegend. Wenn du mich aber unwiderlegt 183, so werden die
Redner, wenn sie in den Stédten tun, was ihnen gut diinkt, und so auch die Tyrannen hieran nichts
Gutes besitzen. Und Machthaben soll doch, wie du behauptest, etwas Gutes sein. Ausrichten aber
was einen bediinkt ohne Erkenntnis, das raumst auch du ein, sei ein Ubel. Oder nicht?

POLOS:; Dasrdumeich ein.

SOKRATES:. Wie dso sollten wohl Redner Macht haben im Staate oder auch Tyrannen, wenn nicht dem
Sokrates zuvor vom Polos bewiesen wird, dal? sie bewirken, was sie wollen?

POLOS: Dasist mir ein Mann!

SOKRATES: Ich leugne, dai3 sie bewirken, was sie wollen. Widerlege mich.

POLOS: Hast du eben nicht zugegeben, dal3 sie bewirken, was ihnen diinkt, das Beste zu sein?

SOKRATES: Das gebe ich auch noch zu.

POLOS: So bewirken sieja, was sie wollen?

SOKRATES: Das leugne ich.

POLOS: Ohnerachtet sie bewirken, was ihnen gut diinkt?

SOKRATES: Ja

POLOS: Erbarmliche Sachen sagst du, und ganz ungewaschene.

SOKRATES: Ei, teures Freundchen, dald ich dich doch nach deiner Weise anrede, schelte nicht; sondern
wenn du verstehst, mich zu fragen, so zeige, dal3 ich unrecht habe, wo nicht, so antworte selbst.

POLOS: Ich will auch antworten, um doch zu sehen, was du meinst.

SOKRATES: Denkst du denn, dal? die Menschen dagjenige wollen, was sie jedesmad tun? Oder vielmehr
jenes, um deswillen sie dagenige tun, was sie tun? Wie etwa, die Arznei einnehmen von den
Arzten, denkst du, dal3 die dasjenige wollen, was sie tun, Arznei nehmen und Schmerzen haben,
oder jenes das Genesen, um deswillen sie sie nehmen?

POLOS: Offenbar das Genesen, um deswillen sie die Arznei nehmen.

SOKRATES: So auch bel den Schiffahrttreibenden, und die auf anderes Gewerbe ausgehen, ist, was sie
wollen, nicht dagenige, was sie jedesma tun. Denn wer will wohl zu Schiffe sein und in Gefahr
schweben und Handel haben? Sondern jenes, denke ich, um deswillen sie zu Schiffe gehen, das
Reichwerden; denn um des Reichtums willen gehen sie zu Schiffe.

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: Gibt es nun wohl etwas, das nicht entweder gut wére oder Ubel, oder zwischen beiden,
weder gut noch Ubel?

POLOS: Eins von diesen ganz notwendig, Sokrates.

SOKRATES: Sagst du nun nicht, dal3 gut die Weisheit ist und die Gesundheit und der Reichtum, und das
Ubrige der Art, Ubel aber das Gegentell hiervon?

POLOS: Allerdings.
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SOKRATES: It es nun nicht eben so mit allem, wenn jemand etwas um eines andern willen tut, so will
er nicht das, was er tut, sondern das, um deswillen er es tut?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Weder gut noch tibd aber meingt du sai dergleichen, was bisweilen mit dem Guten
zusammenhangt, bisweilen mit dem Ubel, bisweilen mit keinem von beiden? Wie Sitzen und
Gehen, Laufen und Schiffen; und wiederum wie Stein und Holz und anderes dergleichen. Meinst
du nicht dies? Oder nennst du etwas anderes weder gut noch bdse?

POLOS: Nein, sondern dieses.

SOKRATES: Tun sie nun etwa dies Mittlere um des Guten willen, wenn sie es tun, oder das Gute um
des Mittleren willen?

POLOS: Das Mittlere doch wohl um des Guten willen.

SOKRATES: Dem Guten a so nachtrachtend gehen wir, wenn wir gehen, in der Meinung, dal? es besser
sai, und wenn wir im Gegenteil stehen, so stehen wir um des namlichen willen, des Guten. Oder
nicht?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Also téten wir auch, wenn wir jemand téten, und vertreiben und berauben des Vermdgens,
in der Meinung, es sai uns besser, dieses zu tun, as nicht?

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: Umdes Guten willen tut ales dieses, wer estut.

POLOS: Das gebeich zu.

SOKRATES: Haben wir nun nicht eingestanden, was wir um eines anderen willen tun, dieses selbst
wollten wir eigentlich nicht, sondern nur jenes, um deswillen wir es eigentlich tun?

POLOS: Unbedenklich.

SOKRATES: Also woallen wir nicht hinrichten und des Landes verweisen und des Vermégens berauben,
so schlechthin an sich; sondern wenn uns dergleichen nitzlich ist, wollen wir estun, ist es uns
aber schédlich, dann nicht. Denn nur das Gute wollen wir, wie du behauptest, das weder Gute
noch Uble aber wollen wir nicht, noch auch das Uble. Nicht wahr? Diinkt dir, daf3 ich recht habe,
Polos, oder nicht? Warum antwortest du nicht?

POLOS: Recht.

SOKRATES: Wenn wir aso hierin einig sind, so wird, wenn jemand einen hinrichten |&3 oder aus dem
Staate vertreibt, oder seines Vermogens beraubt, in der Meinung, es sei fir ihn selbst besser, esist
aber in der Tat schlimmer fir ihn, dieser zwar allerdings tun, was ihm gut dinkt; nicht wahr?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Aber etwa auch, was er will, wenn es doch ein Ubel firr ihn ist? Was antwortest du nicht?

POLOS: Nein aso; er scheint mir nicht zu tun, was er will.

SOKRATES: Kann man aso wohl sagen, ein solcher habe Macht in diesem Staat, wenn doch méchtig
sein, wie du einrdumtest, etwas Gutes ist?

POLOS: Man kann es nicht sagen.

SOKRATES: Recht also hatte ich, asich sagte, es kdnne gar wohl ein Mensch, der in der Stadt
ausrichtet, was ihm bediinkt, dennoch nicht méchtig sein, noch auch ausrichten, was er will.

POLOS: Also du, Sokrates, winschtest nicht, dal3 dir freistdnde, zu tun, was dir gut dinkt in der Stadt,
lieber ds es nicht zu kénnen, und bist nicht neidisch, wenn du einen siehst, der ums Leben
gebracht hat, wen esihm beliebte oder des Eigentums beraubt oder ins Geféangnis gesetzt?

SOKRATES:. Meingt du rechtm&ig oder unrechtmallig?

POLOS:. Wie er es auch tue, ist es nicht in beiden Falen zu beneiden?

SOKRATES: Sprich besser, o Polos!

POLOS: Wieso?

SOKRATES: Man soll jawohl weder die nicht zu Beneidenden beneiden, noch die Elenden, sondern sie
bedauern.

POLOS: Und wie? So meinst du, stehe es mit denjenigen, von welchen ich rede?

SOKRATES: Wie wohl anders?
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POLOS. Wer aso toten kann, wen esihm beliebt, der diinkt dir, wenn er ihn mit Recht tétet, elend zu
sein und bedauernswiirdig?

SOKRATES: Nein das nicht; aber auch nicht beneldenswert.

POLOS: Behauptest du nicht eben, er sai ein Elender?

SOKRATES: Von dem unrechtm&iig Tétenden, o Freund, und dal? er bedauernswiirdig wére dazu; wer
aber rechtméafiig, wére auch nicht zu beneiden.

POLOS: Vielmehr wer unrechtmafligerweise sterben muf3, ist bedauernswiirdig und elend.

SOKRATES: Weniger, asder ihn tétet, Polos, und auch weniger, as der rechtmal3igerweise sterben
muf3.

POLOS: Wie das, Sokrates?

SOKRATES: So, wie ja Unrechttun das grofite aler Ubd ist.

POLOS: Also diesist das grofite? Nicht Unrechtleiden grof3er?

SOKRATES: Keinesweges.

POLOS: Du also wolltest unrecht leiden lieber a's unrecht tun?

SOKRATES: Ich wollte wohl keines von beiden; miifite ich aber eines von beiden, unrecht tun oder
unrecht leiden, so wiirde ich vorziehen, lieber unrecht zu leiden a's unrecht zu tun.

POLOS: Du aso méchtest nicht ein Tyrann sein?

SOKRATES: Nein, wenn du darunter dasselbe verstehst wieich.

POLOS: Ich verstehe eben darunter das Vorige, dal3 man Macht habe im Staate, was einem gut diinkt,
auszurichten, zu téten, zu vertreiben und alles zu tun nach eignem Wohlgefalen.

SOKRATES: O Bedter, wasich dir jetzt sagen will, das nimm doch recht vor. Wenn ich auf vollem
Markt mit einem Dolch unter dem Arm zu dir spréche: O Polos, zu einer wunderbaren Gewalt und
Herrschaft bin ich jetzt gelangt. Denn wenn es mir gefiele, dal3 irgendeiner von diesen Menschen,
die du hier siehst, sogleich sterben sollte, so wird der tot sein, von dem es mir gefdlt. Und wenn,
daid einem der Kopf mif3te eingeschlagen werden, so wilrde er sogleich eingeschlagen sein; und
wenn enem das Kleid zu zerreil3en, so wére es zerrissen. So vid Macht habe ich in dieser Stadit.
Wenn du es dann bezweifelst und ich dir den Dolch zeigte, so wiirdest du mir vielleicht sagen: Ja,
auf diese Art, Sokrates, kann jeder Macht haben. Auf diese Weise muf3te auch jedes Haus
abbrennen, was dir einfiele, und der Athener Schiffswerfte und Galeeren und ale Schiffe, die der
Stadt oder einzelnen gehdren. Aber das heif3t nicht méchtig sein, auf diese Art tun, was einem gut
diinkt. Oder meingt du?

POLOS: Nein, so freilich nicht.

SOKRATES: Kannst du nun wohl sagen, warum du eine solche Macht tadelst?

POLOS: Das kann ich.

SOKRATES: Warum denn? Sprich.

POLOS: Weil notwendig, wer so zu Werke geht, zu Schaden kommt.

SOKRATES: Und ist das Schadenleiden nicht ein Ubel?

POLCOS: Freilich.

SOKRATES: Also, du Wunderlicher, zeigt sich dir schon wieder das Méachtigsein nur da, wo, indem
einer tut, was ihm bediinkt, auch dies damit verbunden ist, dal3 er es zu seinem Vorteil tue und dal3
es gut sai; und eben dies nun, wie es scheint, ist das Méachtigsein, wenn aber nicht, und es ein Ubel
ist, dann ist es Ohnméchtigsein. Erwégen wir auch dies. Gestehen wir nicht ein, dal3 es bisweilen
besser ist, das zu tun, was wir eben anfiihrten, Menschen zu téten und zu verbannen und des
Eigentums zu berauben, bisweilen aber auch nicht?

POLOS: Freilich.

SOKRATES: Dies aso, wie es scheint, wird von dir nicht minder als von mir eingestanden.

POLOS: Ja

SOKRATES: Wann also meinst du, dal3 es besser sai, dies zu tun? Sprich, welche Bestimmung setzest
du fest?

POLOS:; Du, o Sokrates, beantworte doch eben dieses.

SOKRATES: Ich aso behaupte, o Polos, wenn dir doch lieber ist, von mir dies zu horen, dal3, wenn
einer dieses rechtmal3ig tut, es besser ist, wenn aber unrechtméldig, dann schlimmer.
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POLOS: Ein schweres Stiick ist eswohl, dich zu Gberfiihren, Sokrates; aber kdnnte nicht jedes Kind dich
UberfUhren, daf3 du nicht recht hast?

SOKRATES: So werde ich dem Kinde grofRen Dank wissen, und gleichen auch dir, wenn du mich
Uberfihrst und der Torheit entledigst. Also [al3 dir’ s nicht beschwerlich sein, einem Freunde dich
wohltétig zu erzeigen.

POLOS: Wohlan denn, Sokrates, esist gar nicht nétig, dich durch ate Geschichten zu widerlegen;
sondern was gestern und ehegestern sich ereignet hat, ist hinlanglich, dich zu widerlegen und zu
beweisen, dal’ viele Menschen, welche unrecht tun, gliicksdlig sind.

SOKRATES: Welche Ereignisse nur?

POLOS: Du siehst doch diesen Archelaos, des Perdikkas Sohn, Uber Makedonien herrschen?

SOKRATES: Wenigstens hdre ich es doch.

POLOS: Dunkt dir nun der gliickselig zu sein oder eend?

SOKRATES: Ich wei3 nicht, Polos; denn ich habe nie Umgang gehabt mit dem Manne.

POLOS: Wie doch? Im Umgang wiirdest du es erkennen; anders aber kannst du von selbst nicht
einsehen, dald er glicksdlig ist?

SOKRATES: Beim Zeus, nicht recht.

POLOS: Offenbar also, Sokrates, wirst du auch nicht einmal vom grof3en Kénige wissen wollen, daf3 er
glucksdigidt.

SOKRATES: Und ganz mit Recht werde ich das sagen. Denn ich weil3 ja nicht, wie es um seine Einsicht
und Gerechtigkeit steht.

POLOS: Wie? Darin besteht also ale Gluckseligkeit?

SOKRATES: Wieich wenigstens sage, Polos. Denn wer rechtschaffen und gut ist, der, behaupteich, ist
glucksdlig, sei es Mann oder Frau; wer aber ungerecht und bose, ist elend.

POLOS: Ungliicksdlig also ist dieser Archelaos nach deiner Meinung?

SOKRATES: Wenn er anders ungerecht ist, Freund.

POLOS: Wie sollte er denn nicht ungerecht sein, dem ja von der Herrschaft gar nichts gebiihrte, die er
jetzt hat, indem er von einer Mutter geboren ist, welche dem Alketas, dem Bruder des Perdikkas,
als Magd gehorte? Nach dem Recht also wére er des Alketas Knecht, und wollte er gerecht
handeln, so mifite er dem Alketas, dienen und wére dann doch gliickselig nach deiner Rede. Nun
aber ist es wunderbar, wie ungliickselig er geworden, weil er so uf¥erst ungerecht gehandelt hat,
indem er zuerst eben diesen seinen Herrn und Ohm zu sich einlud, aswoalle er ihm die Herrschaft
Ubergeben, welche Perdikkas ihm geraubt hatte, dann ihn und seinen Sohn Alexandros, seinen
eigenen Vetter also fast von gleichem Alter mit ihm selbst, beide bewirtete und trunken machte,
dann sie, auf einen Wagen geworfen, bei Nacht fortschaffen und beide umbringen lief3, dai3
niemand weil3, wo sie geblieben sind. Und nach solcher ungerechten Tat merkte er gar nicht, dal3
er selbst der ungliickseligste Mensch geworden war, und es gereute ihn auch gar nicht, sondern er
wollte noch immer nicht gliickselig werden, dadurch dal? er seinen Bruder, den vollbirtigen Sohn
des Perdikkas, ein siebenjéhriges Kind, dem nun nach dem Rechte die Regierung zukam,
auferzogen und sie ihm Ubergeben hétte. Vielmehr lief3 er diesen bald darauf in eine Pfiitze werfen
und ertrénken und sagte zu seiner Mutter Kleopatra, er sei einer Gans nachgelaufen und so
hineingefdlen. Demzufolge ist er nun, wie er gewil3 unter alen in Makedonien am ungerechtesten
gehandelt hat, auch der elendeste dler Makedonier und nicht der glickseligste, und es mdchte
vidleicht mancher Athener, du voran, lieber jeder andere Makedonier sein ds Archelaos.

SOKRATES: Schon am Anfang unserer Unterredung, o Polos, habe ich dich gelobt, dal3 mir schien, du
habest dich sehr gut in der Redekunst gebildet, wiewohl die Kunst des Gespréchs dartiber
vernachldssigt. Auch jetzt, nicht wahr, ist dies nun die Rede, womit jedes Kind mich widerlegen
kénnte, und ich bin aso nun, wie du meingt, durch diese Rede widerlegt mit meiner Behauptung,
dai3, wer unrecht handle, nicht gliicksalig sein kdnne. Woher doch, du Guter? Gebe ich dir doch
nichts zu von alem, was du sagst.

POLOS: Du willst denn nicht, denkst aber doch gewil3 eben, wie ich rede.

SOKRATES: Du Sdliger, gedenkst eben mich auf rednerische Art zu Uberflihren, wie sie auch an der
Gerichtsstétte Bewels zu filhren sich einbilden. Denn auch da glaubt ein Teil den anderen
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Uberfihrt zu haben, wenn er fir seine Behauptung, die er vortragt, viele Zeugen aufstellen kann
und angesehene, der Gegenpart aber etwa einen aufstellt oder gar keinen. Ein solcher Bewel's aber
ist gar nichts wert, wo es auf die Wahrheit ankommt. Denn gar manches Ma kann einer unter den
falschen Zeugnissen vider erliegen, die fir etwas Rechtes gehalten werden. So auch jetzt in dem,
was du sagst, werden dir meist ale beistimmen, die Athener und die Fremden; und wenn du gegen
mich Zeugen aufrufen willst, dal? ich unrecht habe, so werden sich dir dazu Zeugen hergeben,
wenn du willgt, Nikias, der Sohn des Nikeratos, samt seinen Briidern, von denen die Dreifiie
herriihren, die nebeinander im Dionysion stehen, auch, wenn du willst, Aristokrates, des Skellias
Sohn, von welchem wiederum das schéne Weihgeschenk im pythischen Tempel kommt, und,

wenn du willst, das ganze Haus des Perikles oder welches andere Geschlecht von den hiesigen du
auswahlen machtest. Ich aber ganz einzeln gebe es dir nicht zu. Denn du beweist mir nichts;
sondern nur durch Aufstellung vieler falschen Zeugen gegen mich versuchst du, mich aus meinem
Gut und der Wahrheit hinauszuwerfen. Ich dagegen, wenn ich nicht dich selbst einzeln als Zeugen
aufstellte, der mir beistimmen muf3 in dem, was ich sage, will mir dann gar nicht diinken lassen,
daid ich etwas Tichtiges ausgefiihrt habe Uiber unseren Gegenstand. Ich glaube aber, auch du nicht,
wenn nicht ich selbst alein dir Zeugnis gebe, und du die anderen alesamt gehen 1a%. Diesist nun
eine Beweisart, wie du dafir hdltst und viele andere; es gibt aber auch eine andere, mit der ich es
wiederum halte. Lal3 sie uns aso nebeneinander stellen und achtgeben, ob sie sich in etwas
voneinander unterscheiden werden. Ist doch auch das, wortiber wir streiten, nichts Kleines,
sondern fast wohl dagienige, welches zu wissen das Schonste, nicht zu wissen aber das
Unschonste ist. Denn das Wesentliche davon ist doch entweder einsehen oder nicht einsehen, wer
glucksdig ist und wer nicht. Gleich zuerst aso, wovon wir jetzt reden, du haltst dafr, es kénne
ein Mensch gliicksdlig sein, der unrecht handelt und ungerecht, wenn du doch dafiir haltst,
Archelaos s ungerecht und dabei gliickselig. Nicht wahr, wir sollen denken, dal3 du dies
annimmst?

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: Ich aber erklare dies fiir unmoglich. Uber dieses eine sind wir im Streit. Wohl. Soll nun
der Ungerechte etwa gliickselig sein, wenn ihm Recht widerfahrt und Strafe?

POLOS: Keineswegs. Denn so wére er freilich der Elendeste.

SOKRATES: Sondern, wenn ihm also nicht Recht widerféhrt, dann wird der Ungerechte nach deiner
Rede gliickselig sain.

POLOS: Das behaupte ich.

SOKRATES: Nach meiner Meinung aber, Polos, ist der Unrechttuende und Ungerechte auf jeden Fall
zwar elend, eender jedoch, wenn ihm nicht sein Recht widerfahrt und er keine Strafe erleidet fir
sein Unrecht, weniger elend aber, wenn ihm Recht widerféhrt und er Strafe erleidet von Gottern
und Menschen.

POLOS: Ungereimtes, 0 Sokrates, unternimmst du zu behaupten.

SOKRATES: Ich will indes doch versuchen, auch dich, Freund, dahin zu bringen, dal3 du dasselbe mit
mir behauptest. Denn du willst mir wohl, glaube ich. Worlber wir also uneins sind, das wére dies.
Sieh du nun selbst. Ich sagte doch wo im vorigen, unrecht tun ware schlimmer als unrecht leiden.

POLOS: Freilich.

SOKRATES: Du aber Unrecht leiden?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Und die Unrechttuenden, behauptete ich, wéren ungliicksdig, und wurde von dir
widerlegt.

POLOS: Ja, beim Zeus.

SOKRATES: Wie du wenigstens meingt, Polos.

POLOS: Und ganz richtig hoffentlich.

SOKRATES: Und du wiederum, die Unrechttuenden wéren gllicksdlig, wenn sie namlich keine Strafe
litten.

POLOS: Allerdings.

18



SOKRATES: Ich aber behaupte, dal? gerade diese die Ungliicksdligsten sind, die aber Strafe leiden,
weniger. Willst du auch dies widerlegen?

POLOS: Diesist wohl noch schwerer zu widerlegen as jenes.

SOKRATES: Das nicht, Polos, sondern unmdglich. Denn das Wahre kann nie widerlegt werden.

POLOS: Wie meinst du? Wenn ein ungerechter Mensch dartiber ergriffen wird, dal3 er etwa
ungesetzméaldiger Gewalt nachstellt und dann gemartert und verstummelt wird, ihm die Augen
ausgebramt und nicht nur ihm selbst sonst noch grof3e und vidfatige Qualen angetan werden,
sondern er auch Weib und Kinder ebenso behandeln sieht und zuletzt ans Kreuz geschlagen oder
mit Pech verbrannt wird, der soll gliicksdliger sein, als wenn er unentdeckt hernach as Tyrann
aufsteht und den Staat beherrschend fortlebt, ales bewirkend, was er will, ein beneidenswerter
Mann und gluickselig gepriesen von den Burgern und allen anderen? Dies, meinst du, sei
unmaglich zu widerlegen?

SOKRATES: Nun schreckst du mich wieder, wackerer Polos, und widerlegst mich nicht; vorher riefst du
Zeugen auf. Doch hilf mir ein wenig mich erinnern, ob du sagtest, wenn unrechtmaf3ig nach der
Gewalt strebend.

POLOS: So sagteich.

SOKRATES: Glucksdliger wird dann freilich keiner von beiden jemals sein, weder der die Herrschaft
unrechtméldig in Besitz nimmt noch der die Strafe erleidet. Denn von zwei Elenden kann keiner
glucksdlig sein; elender aber ist der unentdeckt bleibende und herrschende. Was soll dieses,
Polos? du lachst? Ist auch dies wieder eine Beweisart, wenn jemand etwas sagt, es zu belachen
und nicht zu widerlegen?

POLOS: Glaubst du denn nicht schon widerlegt zu sein, Sokrates, wenn du solche Dinge behauptest, die
kein Mensch zugeben wirde? Doch frage einen von diesen!

SOKRATES: O Polos, ich bin kein Staatsmann. Ja, zu Jahre, als es mich traf, im Rat zu sitzen und der
Stamm den Vorstz hatte und ich die Stimmen ensammeln sollte, bereitete ich mir Gelachter und
verstand gar nicht, die Stimmen zu sammeln. Also mute man mir auch jetzt nicht an, Stimmen zu
sammeln von den Anwesenden. Sondern wenn du keinen bessern Beweis hast als diesen, wieich
schon vorhin sagte, so Uberlal? es nun mir meinersaits und versuche dich dann an dem Beweise,
wie ich glaube, dal3 er sein mul3. Namlich ich verstehe flr das, wasich sage, nur einen Zeugen
aufzustellen, den, mit dem ich jedesmal rede, die andern alle lal3 ich gehn, und nur von dem einen
weil3 ich die Stimme einzufordern, mit den andern aber rede ich nicht einmal. Sieh also zu, ob du
nun auch willst an deinem Teile Rede stehn und das Gefragte beantworten. Ich namlich glaube,
dal3ich und du und ale Menschen das Unrechttun fir schlimmer halten a's das Unrechtleiden, und
das Nichtgestraftwerden als das Gestraftwerden.

POLOS: Ich aber glaube dies weder von mir noch sonst irgend einem Menschen. Also du méchtest
lieber Unrecht leiden als Unrecht tun?

SOKRATES: Auch du wohl und alle andern.

POLOS: Weit gefehlt, sondern weder ich, noch du, noch songt irgend jemand.

SOKRATES: Willst du also antworten?

POLOS: Freilich. Denn mich verlangt recht zu wissen, was du nur sagen wirst.

SOKRATES: So sage mir denn, damit du es erfahrest, wie wenn ich dich von vorne her fragte, welches
von beiden, Polos, scheint dir schlimmer zu sein, das Unrechttun oder das Unrechtleiden?

POLOS:; Mir das Unrechtleiden.

SOKRATES: Wie aber nun, welches von beiden héldlicher, das Unrechttun oder das Unrechtleiden?
Antworte!

POLOS: Das Unrechttun.

SOKRATES: Also auch schlimmer, wenn haldicher.

POLOS: Keineswegs das.

SOKRATES: Ich verstehe. Du hédltst dies nicht fiir einerlei, Schones und Gutes und Schlimmes, Ubles
und Halliches.

POLOS: Freilich nicht.
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SOKRATES: Wie aber dies? Alles Schone, wie Korper, Farben, Gestalten, Tone, Handlungen, nennst du
das so ohne irgendeine Beziehung auf etwas schon? Wie, zuerst schone Korper, nennst du die
nicht entweder in Beziehung auf den Gebrauch schon, wozu jeder niitzlich ist? Oder in Beziehung
auf eine Lust, wenn sie beim Anschauen den Anschauenden ergétzen? Weil3t du noch auf3er
diesem etwas anzugeben Uber die Schonheit der Korper?

POLOS: Ich weil3 nichts.

SOKRATES: Und nennst du nicht eben so dles andere, Gestalten und Farben entweder einer Lust
wegen schon oder eines Nutzens wegen, oder beider?

POLOS: Ich gewil3.

SOKRATES: Nicht auch die Tére und ales, was zur Tonkunst gehort, ebenso?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Und gewif3, auch was in Gesetzen und Handlungsweisen schon it ist es nicht auf3erhalb
dieser Beziehung, dal es entweder niitzlich ist oder angenehm oder beides?

POLOS: Mir wenigstens diinkt nicht.

SOKRATES: Ebenso ist eswohl auch mit der Schénheit der Erkenntnisse?

POLOS: Freilich, und sehr schon erklarst du jetzt, Sokrates, indem du das Schone durch die Lust und das
Gute erklarst.

SOKRATES: Also das Halliche im Gegenteil durch Unlust und Ubel?

POLOS: Notwendig.

SOKRATES: Wenn aso von zwel schonen Dingen eins schoner ist, so ist es, weil es entweder an einem
von jenen beiden oder an beiden das andere Ubertrifft, schoner, entweder an Lust oder an Nutzen
oder an beiden?

POLOS: Gewil3.

POKRATES: Und ist von zwei haldlichen das eine haldicher, so wird es, well es entweder an Unlust oder
Ubel das andere Ubertrifft, hallicher sein. Oder folgt dies nicht?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Wohl denn, was wurde eben gesagt Uber das Unrechttun und Unrechtleiden? Sagtest du
nicht, das Unrechtleiden wére zwar Ubler, das Unrechttun aber héldlicher?

POLOS: Das sagte ich.

SOKRATES: Wenn aso das Unrechttun héfdicher ist a's das Unrechtleiden, so ist es entweder
unlustiger und wére wegen eines Ubermalies von Unlust héldlicher, oder von Ubel, oder von
beiden. Folgt nicht auch dies notwendig?

POLOS: Wie sollte es nicht.

SOKRATES: Zuerst 1al3 uns sehen, tut etwa das Unrechttun es an Unlust dem Unrechtleiden zuvor? Und
haben die Unrechttuenden mehr Pein a's die Unrechtleidenden?

POLOS: Keineswegs, 0 Sokrates, doch wohl dieses.

SOKRATES: An Unlust dso Ubertrifft es nicht?

POLOS: Wohl nicht.

SOKRATES: Also wenn nicht an Unlust, dann auch nicht mehr an beidem?

POLOS: Nein, wie sich zeigt.

SOKRATES: Esbleibt dso nur noch tbrig an dem andern von beiden.

POLOS: Ja.

SOKRATES: Dem Ubdl.

POLOS: So scheint es.

SOKRATES: Ubertrifft es aber an Ubel, so wére ja das Unrechttun tibler als das Unrechtleiden.

POLQOS: Offenbar wohl.

SOKRATES: War aber nicht von den meisten und auch von dir im vorigen zugegeben worden, das
Unrechttun sei haldlicher a's das Unrechtleiden?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Nun aber hat es sich doch als tibler gezeigt.

POLOS: So scheint es.



SOKRATES: Wiirdest du also lieber das Ublere sowohl as HaRlichere wahen, as das, was beides
weniger ist? Zogere nicht, zu antworten, o Polos, denn es wird dir nichts zuleide geschehen,
sondern gib dich nur beherzt der Rede wie dem Arzte hin und antworte und bejahe entweder oder
verneine, wasich frage.

POLOS: Ich wilrde es aso nicht wahlen, o Sokrates.

SOKRATES: Etwa irgend sonst jemand?

POLOS: Nein, dinkt mir, nach dieser Rede.

SOKRATES: Recht also hatte ich, dal3 weder ich noch du, noch sonst ein Mensch lieber wiirde Unrecht
tun wollen as Unrecht leiden; denn esist Ubler.

POLOS: So zeigt es sich.

SOKRATES: Siehst du nun wohl, Polos, daf3, wenn man den einen Beweis neben den andern stellt, wie
e ihm gar nicht dhnlich ist. Denn dir stimmen dle andern bei, aulzer mir; mir aber ist es genug,
dal? du nur einzig und alein mir beistimmst und Zeugnis gibst, und deine Simme dlein
abfordernd lasse ich die andern dle gehn. So demnach verhdt sich uns dies. Nachstdem lal3 uns
nun das, wortber wir zweitens uneinig waren, in Betrachtung ziehn: Wenn man Unrecht getan, it
Strafe leiden das grofte aller Ubdl, wie du meintest, oder ein groferes, sie nicht zu leiden, wieich
meines Teils meinte? Uberlegen wir es aber so. Strafe leiden und rechtméfig geziichtiget werden
flr begangenes Unrecht, ist dir dies beides einerlei?

POLOS: Gewil3.

SOKRATES: Kannst du hun wohl sagen, dal3 nicht alles Gerechte auch schon ist, sofern es gerecht ist?
Uberlege es wohl und sprich.

POLOS: Das diinkt mir alerdings, Sokrates.

SOKRATES: Bedenke auch dies. Wenn jemand etwas tut, muf3 es dann nicht notwendig auch ein
L eidendes geben von diesem Tuenden?

POLOS: Mir diinkt.

SOKRATES: Und zwar dagenige leidend, was das Tuende tut, und auf solche Art, wie das Tuende tut?
Ich meine ndmlich so, wenn jemand schlagt, wird notwendig etwas geschlagen.

POLOS: Notwendig.

SOKRATES: Und wenn der Schlagende heftig schl&gt oder geschwind, wird auf dieselbe Weise auch
das Geschlagene geschlagen.

POLOS: Ja.

SOKRATES: Ein solchesist also das Leiden in dem Geschlagenen, wie das schlagende tut?

POLOS: Gewil3.

SOKRATES: Nicht auch, wenn jemand sengt, wird notwendig etwas gesengt?

POLOS: Wie anders.

SOKRATES: Und wenn er stark sengt oder schmerzlich, muf3 ebenso das Gesengte gesengt werden, wie
das Sengende sengt?

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: Nicht auch, wenn einer schneidet, gilt dasselbe, namlich etwas wird geschnitten?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Und wenn der Schnitt grof? oder tief oder schmerzlich it, dlemal wird mit solchem
Schnitt das Geschnittene geschnitten, wie das Schneidende schneidet.

POLOS: Offenbar.

SOKRATES: Sieh dso zu, ob du im Allgemeinen, was ich eben sagte, von dlem zugibgt, dal’ wie das
Tuende tut, so das Leidende auch leidet.

POLOS: Das gebeich zu.

SOKRATES: Dieses nun zugestanden, ist das Gestraftwerden ein Leiden oder ein Tun?

POLOS: Notwendig, Sokrates, ein Leiden.

SOKRATES: Also von einem Tuenden?

POLOS: Wie songt? Von dem Strafenden.

SOKRATES: Und der richtig Strafende straft gerecht?

POLOS: Ja.
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SOKRATES: Gerechtes daran tuend oder nicht?

POLOS: Gerechtes.

SOKRATES: Also der Gestrafte, dem Recht widerfahrt, leidet Gerechtes.

POLOS: Offenbar.

SOKRATES: Das Gerechte aber, haben wir zugestanden, sei auch schon.

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: Von diesen aso tut der eine Schones, der andere aber, der Geziichtigte, leidet es?

POLOS: Ja

SOKRATES: Wenn aber Schénes, dann auch Gutes, denn es ist ndmlich entweder angenehm oder
nitzlich?

POLOS: Notwendig.

SOKRATES: Gutes aso leidet der, dem sein Recht widerfahrt.

POLOS: So scheint es.

SOKRATES: Vorteil dso erlangt er?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Etwaden Vorteil, welchen ich mir vorstelle, dald er némlich der Seele nach besser wird,
wenn er doch rechtmaldig geziichtigt wird?

POLOS: Wahrscheinlich wohl.

SOKRATES: Von der Schlechtigkeit der Seele also wird der Strafe Leidende entledigt?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Wird er also etwa des groiten Ubels entledigt? Uberlege es nur so. Wenn man auf den
Zustand des Vermogens sieht bei einem Menschen, gibt es da wohl eine andere Schlechtigkeit als
die Armut?

POLOS: Nein, sondern Armut.

SOKRATES: Und wie? Wenn auf die Beschaffenheit des Leibes, wirdest du da die Schwache
Schlechtigkeit nennen, und die Krankheit und die Ha&llichkeit und dergleichen?

POLOS: Gewil.

SOKRATES: Und du glaubst doch, dal’ es auch in der Seele eine Schlechtigkeit gibt?

POLOS: Wie sollte es nicht?

SOKRATES: Meingt du nun damit nicht die Ungerechtigkeit und den Unverstand und die Feigheit und
dergleichen?

POLOS: Allerdings.

SOKRATES: Also fur das Vermogen, fur den Leib und fur die Seele as drei verschiedene hast du drei
verschiedene Schlechtigkeiten angegeben, Armut, Krankheit, Ungerechtigkeit.

POLOS: Ja

SOKRATES: Welche nun unter diesen Schlechtigkeiten ist die hadichste? Nicht die Ungerechtigkeit
und Uberhaupt die Schlechtigkeit der Seele?

POLOS: Bel weitem.

SOKRATES: Wenn dso die hélllichste, dann auch die Ubelste.

POLOS: Wie das, Sokrates?

SOKRATES: So. Allemal ist das HalJichste, weil es am meisten entweder Unlust oder Schaden oder
beides bewirkt, deshalb das Haldlichste nach dem vorhin Zugestandenen.

POLOS: Ganz recht.

SOKRATES: Und als das Haldichste haben wir jetzt einstimmig die Ungerechtigkeit und die gesamte
Schlechtigkeit der Sedle angenommen?

POLOS: Dafur haben wir sie angenommen.

SOKRATES: Also ist sie entweder als das Schmerzhafteste durch ihren Uberschul? an Pein das
Haldichste unter diesen, oder durch den an Schaden oder an beidem.

POLOS: Notwendig.

SOKRATES: Ist nun etwa ungerecht und ziigellos sein, oder feige und unversténdig schmerzhafter as
arm sein und krank?

POLOS: Das scheint mir nicht auf diese Art.



SOKRATES: Also muR durch tiberméRig groRRen Schaden und wunderbares Ubel die Schlechtigkeit der
Seele Uber die andern hervorragend das haldlichste unter allen sein, wenn sie es doch nicht
vermoge der Unlust ist, wie du ja sagst.

POLOS: Offenbar.

SOKRATES: Was aber durch den gréften Schaden, den es verursacht, sich auszeichnet, das wére ja
auch das groite Ubel unter alen?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Die Ungerechtigkeit also und die Ungebundenheit und was sonst noch zur Schlechtigkeit
der Sedle gehort, ist das gréfite unter allen Ubeln.

POLOS: So zeigt es sich.

SOKRATES: Welche Kunst nun entledigt von der Armut? Nicht die Erwerbsamkeit?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Welche aber von der Krankheit? Nicht die Heilkunde?

POLOS: Natdrlich.

SOKRATES: Welche aber von der Schlechtigkeit und Ungerechtigkeit? — Kannst du es auf diese Art
nicht finden, so betrachte es s0. Wohin und zu wem fihren wir die Kranken?

POLOS: Zum Arzte, Sokrates.

SOKRATES: Wohin aber die Unrechttuenden und Unbéandigen?

POLOS: Zum Richter meinst du wohl?

SOKRATES: Nicht wahr, damit er sie zur Strafe ziehe?

POLOS: So meineich es.

SOKRATES: Die aber auf die rechte Art strafen, tun die es nicht mit einer gewissen Anwendung der
Gerechtigkeit?

POLOS: Offenbar.

SOKRATES: Die Erwerbsamkeit also befreit von der Armut, die Hellkunde von der Krankheit, die
Anwendung der Gerechtigkeit beim Strafen oder die Rechtspflege von der Unbandigkeit und
Ungerechtigkeit?

POLOS: So zeigt es sich.

SOKRATES: Wecheist nun wohl von diesen die schonste?

POLOS: Von welchen meingt du?

SOKRATES: Von Erwerbsamkeit, Heilkunde und Rechtspflege?

POLOS: Bei weitem, o Sokrates, hat die Rechtspflege den Vorzug.

SOKRATES: Also bewirkt sie entweder am meisten Lust oder am meisten Nutzen oder beides, wenn sie
das schonste ist?

POLOS: Ja.

SOKRATES: It es nun etwa angenehm, vom Arzte behandelt zu werden, und haben die Vergniigungen,
welche von ihm behandelt werden?

POLOS: Mir diinkt eben nicht.

SOKRATES: Aber niitzlich ist es. Nicht wahr?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Denn es befreit von einem grofRen Ubel, so dal’ es wohl lohnt, den Schmerz aushalten und
dann gesund sein.

POLOS. Wie sollte es nicht?

SOKRATES: Ist nun so, was den Leib betrifft, einer am glicksdligsten, wenn er vom Arzt gehellt wird,
oder wenn er gar nicht krank geworden ist?

POLOS: Offenbar, der gar nicht krank ist.

SOKRATES: Denn nicht das war Gliicksdligkeit, wie es scheint, Erledigung vom Ubel, sondern von
vorneherein keine Gemeinschaft damit.

POLOS: Soist es.

SOKRATES: Und wie? Welcher ist der elendere von zweien, die ein Ubel haben, sei es nun am Leibe
oder an der Seele? Der vom Arzt behandelt und des Ubels entledigt wird, oder der nicht vom Arzt
behandelt wird, es aber hat.
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POLOS:. Mir scheint, der nicht vom Arzt behanddt wird.

SOKRATES: War nun Nichtbestraftwerden die Befreiung von dem groften Ubel, der Schiechtigkeit der
Sedle?

POLOS: Das war sie.

SOKRATES: Denn die Strafe macht besonnener und gerechter, und ihre Verwaltung wird die Heilkunde
fur diese Schlechtigkeit.

Polo: Ja.

SOKRATES: Der Glucksdigste dso i, der keine Schlechtigkeit in der Seele hat, da diese sich as das
grolte Ubel gezeigt hat.

POLOS: Offenbar.

SOKRATES: Der zweite aber ist, der davon befreit wird.

POLOS: So scheint es.

SOKRATES: Das war aber der, dem man Ermahnungen gibt und Verweise und Strafe.

Polo: Ja

SOKRATES: Am schlechtesten also lebt, wer die Ungerechtigkeit hat und nicht davon befreit wird.

POLOS: So kommt es heraus.

SOKRATES: Ist das nun nicht der, welcher durch die groften Verbrechen und Ausiibung der grofen
Ungerechtigkeit es dahin gebracht hat, dal3 er weder Zurechtweisung noch Ztichtigung noch Strafe
bekommt, wie du eben sagst, dal3 Archelaos dieses erreicht habe, und andere Tyrannen, Redner
und Gewalthaber?

POLOS:; So scheint es.

SOKRATES: Denn diese, 0 Bester, haben es beinahe ebendahin gebracht, als wenn einer, der mit den
argsten Krankheiten behaftet ist, es dahin gebracht hétte, sich fir diese Slinden an seinem Korper
von den Arzten nicht strafen und sich nicht von ihnen behandeln zu lassen, aus Furcht wieein
Kind vor dem Brennen und Schneiden, weil es weh tut. Oder scheint es dir nicht auch so?

POLOS: Jawohl.

SOKRATES: Weil ihm namlich unbekannt ist, wie es scheint, was es eigentlich mit der Gesundheit und
Tichtigkeit des Kdrpers auf sich hat. Etwas Ahnliches nun scheinen nach dem unter uns
Ausgemachten, o Polos, auch digienigen zu tun, welche die Strafe fliehen. Das Schmerzhafte
davon nadmlich sehen sie ein, gegen das Heilsame aber sind sie blind und wissen nicht, wieviel
unseliger noch as ein ungesunder Leib das ist, keine gesunde Seele zu haben, sondern eine
faulige, ungerechte und unheilige. Daher sie denn, um nur ja nicht Strafe zu leiden und so von
dem groften Ubel befreit zu werden, alles Mogliche tun, auf Geld bedacht sind und auf Freunde,
und auch darauf, immer moglichst Glauben zu finden, wenn sie reden. Wenn nun das richtig war,
was wir vorher angenommen haben, Polos, merkst du wohl, was dann aus der Rede folgt, oder
sollen wir es doch lieber zusammenrechnen?

POLOS: Wenn du nicht anders meinst.

SOKRATES: Folgt also, dal3 Ungerechtigkeit und Unrechttun das grofte Ubel ist?

POLOS: Offenbar.

SOKRATES: Und as Erledigung von diesem Ubel zeigte sich doch das Strafeleiden.

POLOS:; So scheint es.

SOKRATES: Das Nichtstrafeleiden aber as ein Dableiben des Ubels?

POLOS: Ja.

SOKRATES: Das zweite Ubel der GroRe nach ist also das Unrechttun; die Ungestraftheit aber beim
Unrechttun ist das erste und grofte unter allen Ubeln.

POLOS: Das scheint so.

SOKRATES: Stritten wir nun nicht eben hiertiber, Freund, indem du den Archelaos gllcklich priesest,
der das @rgste Unrecht getan und dennoch keine Art von Strafe erlitten hat; ich aber meinte das
Gegentell, dal, sai es nun Archelaos oder wer sonst fir sein Unrechttun nicht gestraft werde,
dieser ganz vorziglich vor allen Menschen fir dend zu halten sei, und immer der Unrechttuende
fur elender als der Unrechtleidende und der Nichtgestrafte als der Gestrafte. War das nicht, was
ich behauptete?
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POLOS: Ja.

SOKRATES: Und ist nicht bewiesen, dal? dies mit Recht behauptet wurde?

POLOS:; So scheint es.

SOKRATES: Wohl. Wenn nun dieses wahr ist, 0 Polos, was ist denn der grof3e Nutzen der Redekunst?
Denn nach dem jetzt Angenommenen muf3 sich jeder selbst zuvorderst am meisten davor hiiten,
dal er nicht Unrecht tue, indem er sonst Ubel genug an sich haben wird. Nicht wahr?

POLOS: Fréilich.

SOKRATES: Tut aber entweder er selbst Unrecht oder ein anderer von denen, die ihm wert sind, so muf3
er selbst freiwillig dahin gehn, wo er baldmdglichst bestraft werden kann, zum Richter hineilend,
wie man zum Arzte pflegt, damit die Krankheit der Ungerechtigkeit nicht einwurzle und unter sich
fresse in der Seele und sie unheilbar angreife. Oder was sollen wir sagen, Polos, wenn doch unsere
ersten Behauptungen bestehen sollen? Ist nicht gewil3, dald nur dieses mit ihnen Ubereinstimmt,
alles andere aber nicht?

POLOS: Was wollten wir auch sagen, Sokrates!

SOKRATES: Um aso Verteidigungen vorzubringen fir die eigne Ungerechtigkeit, oder der Eltern,
Freunde und Kinder ihre, oder auch fir das unrechthandelnde Vaterland, dazu ist uns die
Redekunst nichts nutz, o Polos; es miifdte denn etwa jemand denken zum Gegenteil, um namlich
recht anzuklagen vornehmlich sich selbst, dann aber auch Verwandte und wer sonst von Freunden
Unrecht tut, und ja nicht das Unrecht zu verbergen, sondern ans Licht zu bringen, damit der Téater
Strafe leide und gesund werde, und um sich selbst und andere zu bewegen, dal3 man nicht feige
werde, sondern sich mit zugedriickten Augen tapfer hinstelle wie vor dem Arzt zum Schneiden
und Brennen, immer dem Guten und Schonen nachjagend, das Schmerzhafte aber nicht in
Rechnung bringend, wenn einer Unrechtes, was Schldge verdient, begangen hat, zum Schlagen
sich hergebend, was Gefangnis zum Einkerkern, was Geldbul3e zum Bezahlen, was Verbanmung
zur Flucht, wer aber was den Tod zum Sterben, jeder als erster Ankléger seiner selbst und der
andern, die ihm zugetan sind, und eben dazu sich der Redekunst bedienend, um durch
Bekanntmachung der Vergehungen von dem grélten Ubel erledigt zu werden, von der
Ungerechtigkeit. Wollen wir dies sagen, Polos, oder nicht?

POLOS: Ungereimt zwar, 0 Sokrates, scheint es mir wenigstens; mit dem vorigen indes stimmt es
vidleicht wohl zusammen.

SOKRATES: Also muR3 entweder auch jenes aufgegeben werden, oder dieses folgt notwendig.

POLOS: Ja, so verhdlt es sich allerdings.

SOKRATES: Und dal?3 wir es auf die entgegengesetzte Seite kehren, wenn man jemanden soll Ubles
zufiigen, sai es nun ein Feind oder wer sonst, und nur nicht selbst von ihm beleidigt wird, denn
davor muf? man sich hiten, wenn aber dieser Feind einen andern beleidigt, mufd man auf ale
Weise tétig und durch Reden dies bewerkstelligen, dal3 er ja nicht zur Strafe gezogen werde, noch
vor den Richter gefiihrt, kommt er aber dennoch dahin, dann ales mdgliche anwenden, dal3 der
Feind entkomme und ja nicht Strafe leide; vielmehr, hat er viel Geld geraubt, dieses nicht
zurtickgeben miisse, sondern es behalte und fir sich und die Seinigen ungerechter und gottloser
Weise gebrauche; hat er etwas Todeswrdiges verbrochen, dal? er ja nicht sterbe, womdglich nie,
sondern unsterblich sei a's ein Boser, zum wenigsten aber so lange irgend moglich lebe als ein
solcher. Hierzu scheint mir, o Polos, die Redekunst niitzlich zu sein. Denn fur den, der Gberall
nicht Unrecht tun will, dinkt mir ihr Nutzen eben nicht grof3 zu sein, wenn sSie anders irgendeinen
Nutzen hat, wie sich denn im vorigen nirgend einer gezeigt hat.

KALLIKLES: Sage mir, Chairephon, meint Sokrates dies im Ernst oder scherzt er?

CHAIREPHON: Mir doch scheint, o Kallikles, ds sai esihm ausnehmend Ernst. Doch it nichts so gut,
asihn selbst fragen.

KALLIKLES: Bei den Gottern, das will ich auch. Sage mir, Sokrates, sollen wir denken, du treibest jetzt
Ernst oder Scherz? Denn wenn du es ernstlich meinst und das wahr ist, was du sagst, so wére ja
wohl das menschliche Leben unter uns ganz verkehrt und wir téten in allen Dingen das gerade
Gegenteil, wie es scheint, von dem, was wir sollten?
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SOKRATES: O Kallikles, wenn nicht dem Menschen, einigen so, andern so, dassalbige begegnete,
sondern einem etwas ganz Eigentlimliches vor alen andern, so wére es nicht leicht, einem andern
seinen Zustand zu bezeichnen. Ich sage dies aber, weil ich bemerke, dal3 wir beide, ich und du,
uns jetzt in gleichem Zustande befinden. Wir lieben namlich beide, jeder zwei, ich den Alkibiades,
des Kleinias Sohn, und die Philosophie, du das athenische Volk und den Sohn des Pyrilampes. Ich
bemerke nun allema an dir, so gewaltig du auch songt bigt, dald was immer dein Liebling
behaupte, und wie er behaupte, dal? sich etwas verhalte, du ihm niemals widersprechen kanngt,
sondern umwendest bald so, bald so. Denn in der Gemeine, wenn du etwas gesagt hast, und das
Volk der Athener meint nicht, dal? es sich so verhalte, so wendest du wieder um und sprichst wie
jenes will; und mit dem Sohn des Pyrilampes, dem schonen Jiinglinge, geht es dir ebenso, namlich
des Lieblings Beschltissen und Reden vermagst du nicht zuwider zu sein. So dal3, wenn sich
jemand darUiber, was du jedesmal sagst um dieser geliebten Beiden will en, wundern wollte, wie
ungereimt es doch ist, du ihm vidlleicht, wenn du die Wahrheit sagen wolltest, erwidern wiirdest,
dal3, wenn nicht jemand machen kdnnte, daf? dein Liebling aufhdre, dergleichen zu sagen, du auch
nicht aufhdren wirdest, dasselbe zu sagen. Denke dir aso, dal3 du nun auch dergleichen von mir
horen miitest, und wundere dich nicht, dal3 ich dir dies sage, sondern mache, dal3 die Philosophie,
mein Liebling, aufhtre, es zu sagen. Denn eben sie, lieber Freund, behauptet immer, was du jetzt
von mir horst, und sie macht mir weit weniger zu schaffen, as jener andere Liebling. Denn dieser
Sohn des Klenias fuhrt freilich bald solche Reden, bald solche; die Philosophie aber immer die
némlichen. Und eben sie sagt das, wortiber du dich jetzt wunderst; du warst ja auch selbst dabei,
as es gesagt wurde. Entweder also widerlege jener das, wasich eben behauptete, dal? aso
Unrechttun und nicht dafiir Bestraftwerden nicht das drgste aller Ubel sei; oder wenn du dies
unwiderlegt 14, bei dem Hunde, dem Gott der Agyptier, so wird Kalikles niemals mit dir
stimmen, o Kallikles, sondern dir mif&tnen das ganze Leben hindurch. Und ich wenigstens, du
Bedter, bin der Meinung, dai3 lieber auch meine Lyra verstimmt sein und mif%6nen moge, oder ein
Chor, den ich anzufiihren hétte, und die meisten Menschen nicht mit mir enstimmen, sondern mir
widersprechen mogen, as dal3 ich alein mit mir selbst nicht zusammenstimmen, sondern mir
widersprechen mufite.

KALLIKLES: O Sokrates, du scheinst blenden zu wollen mit deinen Reden, wie ein rechter
Volksschwaétzer; auch jetzt willst du uns hiermit beschwatzen, da dem Polos dasselbe begegnet ist,
was er vorher dem Gorgias von dir begegnet zu sein Schuld gab. Er sagte ndmlich, als du den
Gorgias gefragt, wenn einer um die Redekunst von ihm zu lernen zu ihm kéme, der das Gerechte
noch nicht versténde, ob er esihn lehren wiirde, habe Gorgias sich geschamt und bejaht, dal? er es
ihn lehren wiirde, lediglich wegen der Gesinnung der Menschen, weil sie unwillig werden wiirden,
wenn jemand dies lelgnete, und durch dieses Eingestandnis sei er hernach in die Notwendigkeit
gekommen, sich selbst zu widersprechen, welches eben deine Freude wére. Und hierliber hat er
dich damads, ganz mit Recht, wie mir diinkt, verspottet; jetzt aber ist ihm seinerseits eben dasselbe
begegnet. Und ich bin nun wieder eben deshalb mit dem Polos unzufrieden, dal’ er dir eingerédumt
hat, das Unrechttun sei hdldicher as das Unrechtleiden. Denn gerade durch dieses Eingestandnis
ist auch er wieder von dir verwickelt worden in den Reden und zum Schweigen gebracht, indem er
sich schémte, was er dachte, auch zu sagen. Denn in der Tat, Sokrates, fuhrst du immer,
ohnerachtet du behauptest, die Wahrheit zu suchen, die Rede auf solche verfanglichen Dinge, die
gut sind vor dem Volke vorzubringen, auf das némlich, was von Natur nicht schon ist, wohl aber
nach dem Gesetz. Denn diese beiden stehn sich gréfitenteils entgegen, die Natur und das Gesetz.
Wenn sich nun jemand schamt und nicht den Mut hat, zu sagen, was er denkt, so wird er
gezwungen, sich zu widersprechen. Was auch du dir eben recht kiinstlich abgemerkt hast und
andere damit Ubervorteilst in den Reden; wenn jemand von dem Gesetzlichen spricht, schiebst du
in der Frage das Natirliche unter, wenn aber vom NatUrlichen, dann du das Gesetzliche.

So jetzt gleich beim Unrechttun und Unrechtleiden, als Polos vom gesetzlich Unschéneren sprach,
verfolgtest du das Gesetzliche, als wére es das Natirliche. Denn von Natur ist allemal jedes das
Unschonere, was auch das Ublere ist, also das Unrechtleiden, gesetzlich aber ist es das
Unrechttun. Auch ist dies wahrlich kein Zustand fir einen Mann, das Unrechtleiden, sondern fur
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ein Knechtlein, dem besser wére, zu sterben as zu leben, weil er beleidigt und beschimpft nicht
imstande ist, Sich selbst zu helfen, noch eénem andern, der ihm wert ist. Allein ich denke, die die
Gesetze geben, das sind die Schwachen und der grof3e Haufe. In Beziehung auf sich selbst also
und das, was ihnen nutzt, bestimmen sie die Gesetze, und das Lobliche, was gelobt, das
Tadelhafte, was getadelt werden soll; und um kréftigere Menschen, welche mehr haben kénnten,
in Furcht zu halten, damit diese nicht mehr haben mégen as sie salbst, sagen sie, es s hdldich
und ungerecht, fir sich immer auf mehr auszugehn; und das ist nun das Unrechttun, wenn man
sucht, mehr zu haben als die andern. Denn sie selbst, meine ich, sind ganz zufrieden, wenn sie nur
gleiches erhaten, da sie die Schlechteren sind. Daher wird nun gesetzlich dieses unrecht und
hallich genannt, das mehr zu haben Streben al's die meisten, und sie nennen es Unrechttun.

Die Natur selbst aber, denke ich, beweist dagegen, dal? es gerecht ist, dal’ der Edlere mehr habe als
der Schlechtere, und der TUlchtigere als der Untiichtige. Sie zeigt aber vidféltig, dal? sich dieses so
verhdlt, sowohl an den Ubrigen Tieren, as auch an ganzen Staaten und Geschlechtern der
Menschen, dald das Recht so bestimmt ist, daf3 der Bessere tiber den Schlechteren herrsche und
mehr habe. Denn nach welchem Recht flihrte Xerxes Krieg gegen Hellas, oder dessen Vater gegen
die Skythen? Und tausend anderes der Art kdnnte man anfihren. Also meineich, tun sie dieses
der Natur gemal3 und, beim Zeus, auch dem Gesetz gemal3, namlich dem der Natur; aber freilich
vidleicht nicht nach dem, welches wir salbst willkdrlich machen, die wir die Besten und
Kréaftigsten unter uns gleich von Jugend an, wie man es mit dem Lowen macht, durch
Besprechung gleichsam und Bezauberung knechtisch einzwangen, indem wir ihnen immer
vorsagen, ale missen gleich haben, und dies sei eben das Schone und Gerechte. Wenn aber,
denke ich, einer mit einer recht tiichtigen Natur zum Manne wird, so schiittelt er das ales ab, reild
sich los, durchbricht und zertritt ale unsere Schriften und Gaukeleien und Besprechungen und
widernatirlichen Gesetze, und steht auf, offenbar als unser Herr, er der Knecht, und eben darin
leuchtet recht deutlich hervor das Recht der Natur. Auch Pindaros scheint mir das, was ich meine,
anzudeuten in dem Liede, worin er sagt: Das Gesetz, der Sterblichen Konig und Unsterblichen,
und des, sagt er, fuhrt von Natur herbei rechtfertigend das Gewaltsamste mit Gber méachtiger
Hand. Ich zeige es an den Taten des Herakles; denn ungekauft, so ungefahr lautet es, dennich
weil3 das Lied selbst nicht, er meint aber, weder gekauft noch geschenkt habe jener des Geryones
Stiere weggetrieben, als ob also dieses das von Natur Gerechte wére, dal3 eben Stiere und ales
andere Eigentum der Schlechteren und Geringeren dem Besseren gebiihre, der mehr ist. Diesist
also eigentlich das Wahre, und das wirst du auch einsehen, wenn du zum Grof3eren fortschreitest
und von der Philosophie endlich abl&%. Denn diese, 0 Sokrates, ist eine ganz artige Sache, wenn
jemand sie maldig betreibt in der Jugend, wenn man aber langer as billig dabel verweilt, gereicht
sie den Menschen zum Verderben. Denn wie herrliche Gaben einer auch habe, wenn er Uber die
Zeit hinaus philosophiert, muf3 er notwendig in alem dem unerfahren bleiben, worin erfahren sein
mufi3, wer ein wohlangesehener und ausgezeichneter Mann werden will. Denn sowohl in den
Gesetzen des Staates bleiben sie unerfahren. als auch in der rechten Art, wie man mit Menschen
umgehn muf? bei dlerlel Verhandlungen, eignen und 6ffentlichen, und mit den Gellisten und
Neigungen der Menschen und ihrer Gemditsart Uberhaupt bleiben sie unbekannt. Gehen sie
hernach an ein Geschéft, sai es nun fur sich oder fur den Staat, so machen sie sich l&cherlich, wie,
glaube ich, auch die Staatsmanner wiederum, wenn sie zu euren Versammlungen und
Unterredungen kommen, |&cherlich werden. Denn hier trifft die Rede des Euripides. Darinnen
wohl glanzt jeder, drangt auch dazu sich vorziiglich hin. Die meiste Zeit gern widmend sol cherlei
Geschéft, worin er selbst der Beste |eicht erfunden wird; worin er aber schlecht ist, das meidet er
und schméht darauf, das andere hingegen lobt er aus Wohlmeinen mit sich selbst, well er glaubt,
s0 sich selbst zugleich zu loben.

Das Richtigste aber, denkeich, ist, sich mit beiden einzulassen. Mit der Philosophie némlich, so
weit es zum Unterricht dient, sich einzulassen, ist schon, und keineswegs gereicht es einem
Jiingling zur Unehre, zu philosophieren. Wenn aber ein schon Alterer noch philosophiert,

Sokrates, so wird das ein lacherliches Ding, und es gemahnt mich mit dem Philosophieren gerade
wie mit dem Stammeln und Tandeln. Wenn ich némlich sehe, dal3 ein Kind, dem es noch ziemt, so
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Zu sprechen, ssammelt und téndelt, so macht mir das Vergniigen, und ich finde es lieblich und
natirlich und dem Alter des Kindes angemessen. Hore ich dagegen ein kleines Kind ganz
bestimmt und richtig sprechen, so ist mir das zuwider, es peinigt meine Ohren und diinkt mir
etwas Erzwungenes zu sein. Hort man dagegen von einem Manne unvollkommene Aussprache
und sieht ihn téndeln, das ist offenbar [&cherlich und unménnlich und verdient Schidge. Ebenso
nun geht es mir mit den Philosophierenden. Wenn ich Knaben und Jiinglinge bei der Philosophie
antreffe, so freue ich mich; ich finde, dal’ esihnen wohl ansteht, und glaube, dal3 etwas Edlesin
solchen ist; den aber, der nicht philosophiert, hdteich fir unede und glaube, dal’ er es nie mit
sich selbst auf etwas Grof3es und Schones anlegen wird. Wenn ich dagegen sehe, dald ein Alter
noch philosophiert und nicht davon loskommen kann, solcher Mann, o Sokrates, diinkt mir, mife
Schlage bekommen. Denn wie ich eben sagte, es findet sich bei solchem Menschen gewil3, wie
schdne Gaben er auch von Natur besitze, dal? er unméannlich geworden ist, das Innere der Stadt
und die 6ffentlichen Orte flieht, wo doch erst, wie der Dichter sagt, sich Manner hervortun, und
versteckt in einem Winkel mit drei bis vier Knaben fllisternd sein Ubriges Leben hinbringt, ohne
doch je edd, groR? und tlichtig herauszureden. Ich meinesteils, Sokrates, bin dir gut und gewogen;
und es mag mir beinahe jetzt mit dir gehen wie beim Euripides, dessen ich vorhin schon gedacht,
dem Zethos mit dem Amphion.

Denn auch ich habe Lugt, dir dergleichen zu sagen, wie jener seinem Bruder, dal3 du, o Sokrates,
versaumst, was du betreiben solltest, und ein GemUt so herrlicher Natur durch knébische
Geberdung ganz entstellst, dal3 weder, wo das Recht beraten wird, du richtig vorzutragen weilt,
noch scheinbar was und glaublich aufzustellen, noch auch je fir andere, wo raten gilt, mutvollen
Schiuf beschlief?en wirst. Und doch, lieber Sokrates, aber werde mir nicht bdse, denn ich sage es
aus Wohlmeinen gegen dich, diinkt es dir nicht schméahlich, in solchem Zustande zu sein, in
welchem du bist, wie ich glaube, und ale, die esimmer weiter treiben mit der Philosophie? Denn
wenn jetzt jemand dich oder einen andern solchen ergriffe und ins Geféngnis schleppte,
behauptend, du habest etwas verbrochen, da du doch nichts verbrochen héttest, so weil3t du wohl,
dald du nicht wissen wiirdest, was du anfangen solltest mit dir selbst, sondern dir wiirde
schwindlich werden und du wiirdest mit offnem Munde stehn und nicht wissen, was du sagen
solltest. Und wenn du dann vor Gericht kdmest und auch nur einen ganz gemeinen und
erbédrmlichen Menschen zum Ankléger héttest, so wirdest du sterben miissen, wenn esihm
einfiele, auf die Todesstrafe anzutragen. Und doch, wie konnte das wohl weise sein, Sokrates,
wenn eine Kunst den wohlbegabten Mann ergreifend schlechter macht, dal3 er weder sich selbst
helfen und aus den grofdten Gefahren erretten kann, noch sonst einen, wohl aber von seinen
Feinden aler seiner Habe beraubt werden und offenbar ehrlos im Staate leben mul3? Einen
solchen kann man ja, um es derber zu sagen, ungestraft ins Angesicht schlagen. Darum, du Guter,
gehorche mir, hor auf zu lehren, b’ im Wohlklang lieber dich von schénen Taten, in dem, wo du
weise erscheinst, laf andern jetzt dies ganze herrliche, soll ich es Possenspiel nennen oder
Geschwétz, weshalb dein Haus armselig, leer und ver 6det steht, und eifere nicht denen nach, die
solche Kleinigkeiten untersuchen, sondern die sich Reichtum erwerben und Ruhm und vie
anderes Gute.

SOKRATES: Wenn ich etwa eine goldene Seele hétte, Kalikles, glaubst du nicht, dal3 ich gar zu gern

von jenen Steinen, an denen sie das Gold prifen, den trefflichsten mdchte gefunden haben, gegen
welchen ich sie dann halten kénnte, und wenn der Stein mir Zeugnis gébe, dal3 meine Seelein
gutem Stande wére, nun ganz gewil3 wildte, dal3 ich zufrieden sein kénne, und keiner weiteren
Prufung bedirfe?

KALLIKLES: Weshdb fragst du das nur, o Sokrates?
SOKRATES: Das will ich dir gleich sagen. Ich glaube némlich, nun ich dich gefunden, ein solches

Kleinod gefunden zu haben.

KALLIKLES: Wieso?
SOKRATES: Ich weil3 gewil3, dal3, was du mir zugibst von meinen Meinungen, dieses dann gewil3 die

Wahrheit selbst ist. Ich denke mir ndmlich, wer eine vollstdndige Priifung anstellen soll mit einer
Sedle, ob sie recht lebt oder nicht, muf dreierlel haben, welches du alles hagt, Einsicht,



Wohlwollen und FreimUtigkeit. Denn ich treffe auf gar viele, welche nicht imstande sind, mich zu
proben, weil sie nicht weise sind wie du. Andere sind zwar weise, wollen mir aber nicht die
Wahrheit sagen, weil sie sich meiner nicht so annehmen wie du. Und wiederum diese beiden
Fremden, Gorgias und Polos, sind zwar weise und mir auch gewogen, ermangeln aber etwas der
Freimitigkeit und sind verschamter als billig. Oder wie kann es anders sein, da sie es so weit
treiben mit der Verschamtheit, dal3 sie beide, weil sie sich schdmen, so dreist sind, sich selbg,
angesichts vieler Menschen, zu widersprechen, und das in den wichtigsten Dingen. Du aber hast
dieses alles, was die anderen nicht haben. Denn unterrichtet bist du zur Gentige, wie gewil3 die
meisten Athener eingestehen wiirden, und gegen mich bist du wohlmeinend. Woraus ich das
schlief}e will ich dir sagen. Ich weil3, Kallikles, dal3 ihr vier eine Gemeinschaft der Weisheit unter
euch errichtet habt, du und Tisandros, der Aphidnaier, und Andron, der Sohn des Androtion, und
Nausikydes, der Cholarger. Und ich habe euch einma behorcht, als ihr beratschlagtet, wie weit
man sich mit der Wissenschaft abgeben miisse, und weil3, dal3 eine solche Meinung unter euch die
Oberhand behidlt, man miisse es nicht bis aufs uferste treiben wollen mit der Philosophie,
vielmehr ermahntet ihr euch untereinander, auf eurer Hut zu sein, damit ihr nicht weiser wirdet
als schicklich und dadurch unvermerkt in Ungliick gerietet. Daich nun hore, dald du mir denselben
Rat erteilst wie deinen Vertrautesten, so ist mir dies ein hinreichender Beweis, dal? du es wahrhaft
wohl mit mir meingt. Dal3 du aber frei heraus zu reden verstehst, ohne dich zu schdmen, sagst du
jasalbst, und was du vorher sagtest, bezeugt es dir auch. Daher verhdt es sich hiermit jetzt
offenbar so, wenn du mit mir Uber etwas in unseren Reden Ubereinkommst, das wird alsdann
hinlénglich erprobt sein durch mich und dich, und es wird nicht nétig sein, es noch auf eine andere
Probe zu bringen. Denn du wirdest es ja sonst nicht eingeraumt haben, weder aus Mangel an
Weisheit, noch aus Uberflu® an Scham; noch auch um mich zu betriigen, wiirdest du es
einraumen. Denn du bist mir Freund, wie du auch selbst sagst. Gewil3 also wird, was ich und du
eingestehe, das hochste Ziel der Richtigkeit haben. Es gibt aber gewil keine schonere
Untersuchung, o Kalikles, as darliber, weshalb du mir eben Vorwiirfe machtest, wie namlich ein
Mann sein muf3, und wonach er zu streben hat und wie weit, im Alter sowohl alsin der Jugend.
Denn wenn ich irgendwo nicht richtig handle in meinem Leben, so wisse nur, dal3ich nicht fehle,
sondern in meinem Unverstande. Wie du also schon angefangen hast mich zurechtzuweisen, so
[al3 nicht ab; sondern zeige mir vollstdndig, was dagenige ist, dessen ich mich bestreben soll und
auf welche Weise ich es wohl erlangen kénnte. Und wenn du findest, dal3 ich dir jetzt zwar
beistimme, in der Folge aber dagenige nicht tue, worin ich dir beigestimmt, so halte mich nur

ganz fur einen Taugenichts und ermahne mich niemals wieder nachher, wie einen, der nichts wert
ist. Wiederhole mir aber noch einmal von Anfang, wie du glaubst, und Pindaros mit dir, dal3 es
sich mit dem Gerechten verhalte, dem der Natur geméaf3en, dal? der Wirdigere gewatsam
wegfhrt, was dem Geringeren gehort, und der Bessere Uber den Schlechteren herrscht und der
Edlere mehr hat as der Gemeinere? st nach deiner Rede das Gerechte etwas anderes, oder habe
ich esrichtig behaten?

KALLIKLES: Eben das sagte ich damals und sage es auch jetzt noch.

SOKRATES: Meingt du aber dasselbe, wenn du sagst, einer ist besser, und wenn du sagst, einer ist
wardiger? Denn das konnte ich auch schon damals nicht recht verstehen, wie du es meintest.
Nennst du die wirdiger, welche stérker sind, und soll der Schwéchere auf den Stérkeren héren,
wie mir dinkt, dal3 du auch damals zeigtest, dal? die gréfieren Staaten nach dem natirlichen Recht
die kleineren angriffen, weal sie namlich wirdiger sind und stérker, wonach dann wiirdiger und
stérker und besser einerlel wére? Oder kann man besser sein, aber geringer und schwécher, und
wardiger, aber schlechter? Oder soll besser und wirdiger einerlel besagen? Dieses gerade
bestimme mir recht genau, ob das verschieden ist oder einerlei, wirdiger und besser und stérker.

KALLIKLES: So sage ich dir denn ganz bestimmt, dal3 es einerlei ist.

SOKRATES: Sind nun nicht die vielen von Natur stérker as der eine, da sie ja auch die Gesetze geben
fUr den einen, wie du auch selbst vorher sagtest?

KALLIKLES: Wie anders?

SOKRATES: Was also den viden gesetzlich ist, ist es auch den Stérkeren.



KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Also auch den Besseren; denn die Stérkeren sind bei weitem die Besseren nach deiner
Rede.

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Also das bei diesen Gesetzliche ist von Natur schon, da sie ja eben die Besseren sind?

KALLIKLES: Das gebeich zu.

SOKRATES: Setzen nun nicht eben die vidlen dieses fest, wie du auch selbst oben sagtest, es sei
gerecht, das gleiche zu haben, und Unrecht tun sei unschoner als Unrecht leiden? Ist dies so oder
nicht? Und daf3 du hier nur ja nicht darauf ertappt wirst, daf? du dich auch schamst. Setzen die
vielen dieses fest oder nicht, dal3 das gleiche zu haben, und nicht mehr, gerecht sei? Nicht die
Antwort hierauf mir vorenthaten, Kallikles, damit, wenn du mir beistimmgt, ich dann befestiget
werde durch dich, weil nun ein Mann, der wohl imstande i<, es zu beurteilen, mir beigestimmt
hat.

KALLIKLES: Ja, die vielen setzen dies so fest.

SOKRATES: Also nicht nur dem Gesetze nach ist Unrechttun unschéner as Unrechtleiden, und das
Gleichehaben gerecht, sondern auch der Natur nach. So dal3 du im vorigen nicht magst wahr
gesprochen noch mir mit Recht Schuld gegeben haben, a's du sagtest, Gesetz und Natur wéren
einander entgegen, was ich wohl wildte, und dadurch in meinen Reden den andern Ubervorteilte,
indem ich, wenn es jemand nach der Natur meinte, ihn auf das Gesetzliche fuhrte, wenn aber nach
dem Gesetz, dam auf die Natur.

KALLIKLES: Dieser Mann wird nie aufhtren, leeres Geschwétz zu treiben. Sage mir, Sokrates, schamst
du dich nicht, in deinem Alter auf Worte Jagd zu machen, und wenn jemand in einem Worte fehit,
dies fir einen grofen Fund zu achten? Glaubst du denn, dal3 ich etwas anderes meine unter dem
Bessersain ds das Wirdigersein? Sage ich dir nicht schon immer, ich setze dies als einerlei,
wardiger und besser? Oder glaubst du, ich meine, wenn sich ein Haufen Knechte versammelt oder
dlerlei andere Leute, an denen weiter gar nichtsist, als daid sie vidlleicht korperliche Kréfte haben
und diese es behaupten, dal3 dann eben dieses das Gesetzliche sai?

SOKRATES: Wohl, du weisester Kallikles! So meinst du es?

KALLIKLES: Freilich so.

SOKRATES: Auch ich vermutete selbst schon lange, dal3 du es so ungefahr meintest mit dem
Wirdigersein, und fragte dich eben weiter, weil ich gern recht genau wissen wollte, wie du es
meintest. Denn du haltst doch wohl nicht alema zwei fiir besser als einen, noch deine Knechte
fr besser dsdich, weil sie stérker sind al's du. Also sage mir noch einmal von Anfang, was du
denn eigentlich verstehst unter den Besseren, wenn doch nicht die Stérkeren. Und du
Wunderlicher, lehre mich etwas sanftmiitiger sein, damit ich nicht wegbleibe von dir.

KALLIKLES: Du spottest wieder, Sokrates.

SOKRATES: Nein, beim Zethos, vermittelst dessen du nur kiirzlich sovid Spott mit mir getrieben hast.
Also komm und sage mir, wer du meinst, dald die Besseren sind.

KALLIKLES: Die Edleren, meineich.

SOKRATES: Siehst du nun, daf? du selbst nur Worte vorbringst und nichts erklarst? Willst du mir nicht
sagen, ob du etwa unter denen, die wirdiger und besser sind, die Einsichtsvolleren meinst oder
andere?

KALLIKLES: Nun ja, eben diese meine ich, beim Zeus, ganz eigentlich.

SOKRATES: Oftmals dlso ist ein Einsichtsvoller besser al's zehntausend, die ohne Einsicht sind, nach
deiner Rede, und dieser mul3 herrschen, jene aber beherrscht werden, und der Herrschende mehr
haben as die Beherrschten. Denn dies duinkt mir willst du sagen, und ich mache nicht Jagd auf
Worte, wenn der eine besser ist als die zehntausend.

KALLIKLES: Eben dasist es auch, was ich meine. Denn dies, denke ich, ist das gerechte von Natur, dafi3
der Bessere und Einsichtsvollere herrsche und mehr habe als die Schlechteren.

SOKRATES: Halt doch hier. Was sagst du nur wieder jetzt? Wenn, wie jetzt hier, unserer sehr vide
zusammen waren und hétten gemeinschaftlich hier vielerlei Speisen und Getrank, wéren aber
durcheinander von dlerlei Art, Kréftige und Schwéchliche, einer aber unter uns wére der



Eindchtsvallste hierin, weil er ein Arzt wére, wére aber selbst, wie es jawahrscheinlich ist,
kréftiger as einige, schwéachlicher as andere; nicht wahr, so wére doch dieser, weil er
einsichtsvoller wéare as wir, auch besser und stérker hierin?

KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES: Mif¥e er nun etwa von diesen Speisen mehr bekommen, weil er der Bessere ist? Oder
muf3te er, sofern er herrscht, eben alles verteilen, sofern er es aber geniefdt und verbraucht, fur
seinen eigenen Leib nicht nach dem meisten streben, wenn er nicht Schaden leiden wollte,
sondern mehr haben als einige und weniger a's andere, und wenn er zufaligerweise der
Schwéchlichste wére, dann gerade am wenigsten, Kallikles, unter allen, unerachtet er der Beste
waére. Nicht so, mein Guter?

KALLIKLES: Von Speisen sprichst du und Getrank und Arzten und Possen, ich aber meine das gar
nicht.

SOKRATES: Sagst du also nicht, dal3 der Einsichtsvollere der Bessere ist? Sprich doch ja oder nein.

KALLIKLES: Ja, sageich.

SOKRATES: Aber nicht, dafl3 der Bessere auch mehr haben muisse?

KALLIKLES: Nicht Speise und Trank.

SOKRATES: Ich verstehe. Aber vidleicht Kleider; und wer sich am besten auf das Weben versteht, muf
auch das grofite Kleid haben und am vollsténdigsten und schénsten angezogen umhergehen?

KALLIKLES: Was doch Kleider?

SOKRATES: Aber an Schuhen offenbar doch muf3, wer der Einsichtsvollste und Beste hierin ist, auch
mehr haben, und der Schuhmacher vielleicht auf die grofiten und meisten Sohlen treten?

KALLIKLES: Was fur Geschwétz machst du nun wieder von Schuhen!

SOKRATES: Also wenn du dergleichen nicht meinst, dann vidleicht dieses, wie ein Landmann, der im
Ackerbau einsichtsvoll ist und achtungswert, der muf3 vielleicht mehr Samen haben und mdéglichst
vielen auf seinem Acker verbrauchen?

KALLIKLES: Wie du doch immer wieder dasselbe vorbringst, Sokrates!

SOKRATES: Nicht nur das, o Kalikles, sondern auch, wohl zu merken, von dersalben Sache.

KALLIKLES: Be den Gottern, du horst auch gar nicht auf, immer von Schustern und Gerbern und
K6chen und Arzten zu reden, als wenn davon die Rede wére unter uns.

SOKRATES: Willst du aso sagen, worin denn der Einsichtsvollere und Bessere mehr haben soll, damit
er es auch mit Recht habe? Oder willst du weder leiden, dal3 ich dir etwas vorlege, noch auch es
selbst sagen?

KALLIKLES: Aber ich sage esja schon lange, zuerst wer die Besseren sind, dal3 ich nicht Schuster
meine noch Kdche, sondern die in den Angelegenheiten des Staates einsichtsvoll sind und wissen,
wie er gut kann verwaltet werden, und nicht nur einsichtsvoll, sondern auch tapfer, so dal3 sie
imstande sind, was sie ersonnen haben, auch auszufiihren und nicht dabei ermiiden aus
Weichlichkeit des Gemuits.

SOKRATES: Siehst du, bester Kdlikles, wie es gar nicht dasselbe ist, was du mir Schuld gibst und was
ich wiederum dir? Denn du behauptest von mir, ich sagte immer dasselbe und tadelst mich
deshalb. Ich aber beschuldige dich im Gegenteil, dal? du nie dasselbe sagst von derselben Sache;
sondern bald erklérst du, die Besseren und die Wiirdigeren wéaren die Stérkeren, dann wieder sind
es die Einsichtsvolleren; nun aber bringst du schon wieder etwas anderes, indem du gewisse
Tapfere flr die Besseren ausgibst und die Wirdigeren. Aber, du Guter, sage es doch einmal fertig
heraus, wer denn die Besseren sein sollen und worin?

KALLIKLES: Aber ich habe es ja schon gesagt: die in den Staatssachen einsichtsvoll sind und tapfer.
Denn diesen kommt es zu, die Staaten zu beherrschen, und das ist eben das Recht, dal3 diese mehr
haben als die andern, die Herrschenden als die Beherrschten.

SOKRATES: Auch mehr ds sie selbst, Freund?

KALLIKLES: Wie meinst du das?

SOKRATES: Ich meine, dal3 doch jeder einzelne Uber sich selbst herrscht. Oder ist das gar nicht nétig,
sich selbst beherrschen, sondern nur die andern?

KALLIKLES: Wie meing du sich selbst beherrschen?
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SOKRATES: Gar nichts besonders Schwieriges, sondern wie es die Leute meinen, besonnen sein und
seiner selbst méchtig, und die Liste und Begierden, die jeder in sich hat, beherrschend.

KALLIKLES: Wie gutmiitig du bist! Diese Einfétigen meinst du, die Besonnenen!

SOKRATES: Warum denn nicht? Wie doch? Das kann ja jedermann wissen, dal3 ich das nicht meine.

KALLIKLES: Ganz gewil3 doch, Sokrates. Denn wie kdnnte wohl ein Mensch gliicksalig sein, der
irgend wem diente? Sondern das ist eben das von Natur Schone und Rechte, was ich dir nun ganz
frel heraus sage, dal3, wer richtig leben will, seine Begierden muf3 so grof3 werden lassen ds
moglich und sie nicht einzwangen; und diesen, wie gra3 sie auch sind, mui3 er dennoch Genlige zu
leisten vermdgen durch Tapferkeit und Einsicht, und worauf seine Begierde jedesmal geht, sie
befriedigen. Allein dies, meine ich, sind eben die meisten nicht imstande, weshab sie gerade
solche Menschen tadeln aus Scham, ihr eigenes Unvermdgen verbergend, und sagen, die
Ungebundenheit sei etwas Schandliches, um, wie ich auch vorher schon sagte, die von Natur
besseren Menschen einzuzwangen; und well sie selbst ihren L iisten keine Befriedigung zu
verschaffen vermogen, so loben sie die Besonnenheit und die Gerechtigkeit ihrer eigenen
Unmannlichkeit wegen. Denn denen, welche entweder schon urspriinglich Séhne von Kénigen
waren oder welche kraft ihrer eigenen Natur vermochten, sich ein Reich oder eine Macht und
Herrschaft zu griinden, was wére wohl unschéner und Ubler als die Besonnenheit fir diese
Menschen, wenn sie, da sie des Guten genief3en kdnnten und ihnen niemand im Wege steht, sich
selbst einen Herren setzten, ndmlich des grof3en Haufens Gesetz, Geschwétz und Gericht. Oder
wie sollten sie nicht elend geworden sein durch das schone der Gerechtigkeit und Besonnenheit,
wenn sie nun ihren Freunden nichts mehr zuwenden als ihren Feinden, und das, unerachtet sie
herrschen in ihrem Staat! Sondern der Wahrheit nach, o Sokrates, die du ja behauptest zu suchen,
verhdt es sich so: Uppigkeit und Ungebundenheit und Freigebigkeit, wenn sie nur Riickhalt
haben, sind eben Tugend und Glicksdigkeit: jenes andere aber sind Zierereien, widernatlrliche
Satzungen, leeres Geschwétz der Leute und nichts wert.

SOKRATES: Gar nicht feigherzig, o Kallikles, machst du deinen Ausfall mit grof3er Freimtigkeit. Denn
ganz offen sagst du nun heraus, was die andern zwar auch denken, aber nicht sagen wollen. Ich
bitte dich daher, ja auf keine Weise nachzulassen, damit nun in der Tat offenbar werde, wie man
leben muiz. Und sage mir, die Begierden, sprichst du, mufld man nicht einzwangen, wenn man sein
will wie man soll, sondern sie so grofd wie immer mdglich lassen, und ihnen, woher es auch s,
Befriedigung bereiten, und das sei die Tugend.

KALLIKLES: Das behaupte ich.

SOKRATES: Nicht richtig also sagt man, die nichts bedurfenden wéren gliicksdlig.

KALLIKLES: Die Steine wéren ja auf diese Art am glickseligsten und die Toten.

SOKRATES: Aber doch auch, so wie du es beschreibgt, ist das Leben mithselig. 1ch wenigstens wollte
mich nicht wundern, wenn Euripides Recht hétte, wo er sagt: Wer weil3 ob unser Leben nicht ein
Tod nur ist, gestorben sein dagegen Leben? und ob wir vidleicht in der Tat tot sind. Wasich auch
sonst schon von einem der Weisen gehort habe, dald wir jetzt tot wéren und unsere Leiber wéren
nur unsere Gréber, der Tell der Seele aber, worin die Neigungen sind, wére ein bestandiges
Anneigen und AbstofRen aufwarts und abwaérts, welches ein stattlicher Mann, der Sinnbilder
dichtet, einer aus Sikelien wohl oder Itdien mit dem Worte spielend wegen des Einfuillens und
Fassenwollens ein Fal3 genannt hat und die Ausgelassenen Ausgeschlossene, und bei diesen
Ausgeschlossenen kénnte nun der Teil der Seele, wo die Neigungen sind, eben wegen der
Ungebundenheit und Unhaltbarkeit nicht schlief3en wie ein leckes Fal3, womit er sie der
Unersittlichkeit wegen verglich. Und ganz dir entgegengesetzt, o Kallikles, zeigt dieser, dal3 in
der Schattenwelt, worunter er die Gesterwelt meinte, jene Ausgeschl ossenen die Unseligsten
waren und Wasser triigen in das lecke Fal3 mit einem ebenso lecken Siebe. Unter dem Siebe aber
verstand er, wie der sagt, der es mir erzéhite, die Seele, und die Seele der Ausgelassenen verglich
e mit einem Siebe, weil sie leck ware und nichts festhalten kénne, aus Ungewi3heit und
Vergefdichkeit. Diesist nun gewissermal3en hinreichend wunderlich; es macht aber doch deutlich,
was ich dich gern, wenn ich es dir irgend zeigen kdnnte, Uberreden moéchte zu wechseln, und
anstatt des unerséttlichen und ausgel assenen und ungebundenen Lebens das besonnene, und mit
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dem jedesmal vorhandenen sich begniigende zu wahlen. Aber wie ist es nun? Uberrede ich dich
wohl und dnderst du deine Behauptung dahin, dal? die Sittlichen gliicksdiger sind dsdie
Ungebundenen; oder schaffe ich nichts, sondern wenn ich auch noch sovid dergleichen dichtete,
wardest du doch deine Meinung nicht &ndern?

KALLIKLES: Dies war richtiger gesprochen, Sokrates.

SOKRATES: Wohlan, ich will dir noch ein anderes Bild erkléren aus derselben Schule wie das vorige.
Gib acht, ob du wohl dies richtig findest von jeder dieser beiden Lebensweisen, der besonnenen
und der ungebundenen, wie wenn zwei Menschen jeder viele Fésser hétte. Die des einen wéren
dicht und angefiillt, eins mit Wein, eins mit Honig, eins mit Milch und viele andere mit vielen
anderen Dingen; die Quellen aber von dem alen wéren sparsam und schwierig und geben nur mit
vider Mihe und Arbeit etwas her. Jener eine nun hétte seine Fasser voll und leitete nichts weiter
hinein, dachte auch gar nicht weiter daran, sondern wére hierliber ganz ruhig. Der andere aber
hétte eben wie jener solche Quellen, die zwar etwas hergeben, aber mit Mihe, seine Gefalie aber
waéren leck und morsch und er miifite sie Tag und Nacht anfiillen oder die érgste Pein erdulden.
Willgt du nun, wenn es sich mit diesen beiden Lebensweisen so verhdlt, dennoch sagen, die des
Ungebundenen wére gliicksdliger als die des Sittlichen? Uberrede ich dich etwa hierdurch
Zuzugeben, das sittliche Leben sai besser a's das ungebundene, oder Uberrede ich dich nicht?

KALLIKLES: Du Uberredest mich nicht, Sokrates. Denn fir jenen, wenn er seine Fésser voll hat, gibt es
gar keine Lust mehr, sondern das heil3t eben, wie ich vorher sagte, wie ein Stein Ieben, wenn ales
angefullt ist weder Lust mehr haben noch Unlust. Sondern darin besteht eben das angenehm leben,
dal? recht viel hineinflief3e.

SOKRATES: So muf3 doch notwendig, wenn vid einfliel3en soll, auch des Abgehenden vid sein und gar
grolRe Offnungen fiir die Ausfliisse?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Das ist wiederum en Leben wie ener Ente, was du meing, freilich nicht wie eines Toten
oder eines Steins! Sage mir aber, du meinst es doch so, wie hungern, und wenn man hungert
essen?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Auch dursten, und wenn man durstet trinken?

KALLIKLES: Auch; und ebenso ale andern Begierden soll man haben und befriedigen kdnnen, und so
Lust gewinnen und gltickselig leben.

SOKRATES: Wohl, Bester! Bleibe nur dabei, wie du angefangen hast, und dal? du ja nicht aus Scham
abspringst. Wie es aber scheint, muf3 auch ich mich nicht schamen. Und so sage mir nur zuerst, ob
krétzig sein und das Jucken haben, wenn man sich nur genug schaben kann und so gekitzelt sein
Leben hinbringen, ob das auch heif gliicksdlig leben?

KALLIKLES: Wie abgeschmackt du immer bist, Sokrates, und offenbar schlechte Kunstgriffe
gebrauchst.

SOKRATES: Darum eben habe ich auch den Polos und den Gorgias eingeschreckt und bléde gemacht.
Du aber lal3 dich ja nicht einschrecken und schdme dich auch nicht, sondern antworte nur.

KALLIKLES: So sage ich denn, auch wer sich kratzt wird angenehm leben.

SOKRATES: Also wenn angenehm auch glicksdlig.

KALLIKLES: Freilich.

SOKRATES: Etwa wenn ihn nur der Kopf juckt, oder noch sonst etwas? frage ich dich. Siehe wohl zu,
Kdlikles, was du antworten willst, wenn dich jemand, was hiermit zusammenhangt, ales der
Reihe nach fragt. Und verhdlt es sich hiermit so, so kommt heraus das L eben der Knabenschénder
ist nicht abscheulich und schandlich und elend. Oder wirst du wirklich wagen zu behaupten, dal3
auch diese gliicksdlig sind, wenn sie nur vollauf haben, wessen sie bediirfen?

KALLIKLES: Schamst du dich nicht, Sokrates, die Rede auf solche Dinge zu bringen?

SOKRATES: Bringe ich sie etwa darauf, Bester? oder der, welcher so ohne weiteres behauptet, wer nur
Lust habe, gleichvidl wie er Lust habe, der sai gliicksdlig, und keinen Unterschied angibt, welche
Lust gut ist und welche schlecht. Aber auch jetzt noch, sage nur, behauptest du das Angenehme
und dbs Gute sai einerlel, oder es gebe Angenehmes was nicht gut ist?
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KALLIKLES: Damit ich also meinen Satz nicht aufgebe, wenn ich sage, es wére verschieden, so sage
ich, esist einerla.

SOKRATES: Aber Kalikles, du verdirbst die ersten Reden und kannst nicht mehr gehdrig mit mir das
Wahre erforschen, wenn du anders redest als du es selbst meinst.

KALLIKLES: Auch dir gilt das, Sokrates.

SOKRATES: Also tue weder ich recht, wenn ich dies tue, noch du. Aber Bester, bedenke doch, dasist
wohl nicht das Gute, auf alle Weise nur Lust haben. Denn das eben angedeutete viele schandliche
folgt doch offenbar, wenn sich dies so verhdt und noch viel anderes.

KALLIKLES: Wie du wenigstens glaubst, Sokrates.

SOKRATES: Du aber, Kallikles, willst diesin der Tat durchsetzen?

KALLIKLES: Daswill ich.

SOKRATES: Sollen wir also auf den Satz losgehen, als wére es dir Erngt damit?

KALLIKLES: Allerdings freilich.

SOKRATES: Wohlan, wenn es denn so sein soll, so bringe mir doch dieses in Ordnung. Du nennst doch
etwas Erkenntnis.

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Sagtest du nicht auch, dal3 es eine Tapferkeit gabe mit Erkenntnis?

KALLIKLES: Dastat ich.

SOKRATES: Nicht wahr, doch as sei die Tapferkeit verschieden von der Erkenntnis, darum nanntest du
sie beide?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Und wie? sind Lust und Erkenntnis einerlei oder verschieden?

KALLIKLES: Verschieden doch wohl, du weisester Mann.

SOKRATES: Auch die Tapferkeit verschieden von der Lust?

KALLIKLES: Wie anders?

SOKRATES: Wohlan, lal3 uns dies wohl behalten, dal’ Kallikles der Acharner gesagt hat, angenehm und
gut zwar s einerlel, Erkenntnis aber und Tapferkeit voneinander sowohl as von dem Guten
verschieden. Sokrates von Alopeka aber gibt dies nicht zu. Oder gibt er es zu?

KALLIKLES: Er gibt esnicht zu.

SOKRATES: Ich glaube aber auch Kallikles nicht, wenn er sich selbst erst recht betrachtet hat. Denn
sage mir doch, die wohl leben und die schlecht leben, meinst du nicht, dal3 diese sich in einem
entgegengesetzten Zustande befinden?

KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES: Muf3 nun nicht, wenn beides wirklich einander entgegengesetzt i<, es sich auch so damit
verhalten, wie es sich mit Gesundheit und Krankheit verhdt? Namlich ein Mensch ist doch nicht
zu gleicher Zeit gesund und krank, verliert auch nicht zu gleic her Zeit die Gesundheit und die
Krankheit.

KALLIKLES: Wie meinst du das?

SOKRATES: Nimm welches einzelne du willst am Leibe und betrachte es. Ein Mensch sai krank an den
Augen, was man die Augenentziindung nennt.

KALLIKLES: Gut.

SOKRATES: So it er doch nicht zugleich gesund an denselben?

KALLIKLES: Auf keine Weise.

SOKRATES: Wie aber wenn er nun die Augenentziindung verliert, verliert er dsdann auch die
Gesundheit der Augen, und hat am Ende beides zugleich verloren?

KALLIKLES: Ganz und gar nicht.

OKRATES: Es wére auch, denke ich, wunderlich und widersinnig. Nicht wahr?

KALLIKLES: Gar sehr.

SOKRATES: Sondern abwechselnd, glaube ich, bekommt und verliert er jedes. Nicht wahr?

KALLIKLES: Gewil.

SOKRATES: Auch Stérke und Schwéche ebenso?

KALLIKLES: Ja.



SOKRATES: Und Schndligkeit und Langsamkeit?

KALLIKLES: Ebenso.

SOKRATES: Etwa auch das Gute und die Gliicksdigkeit und das Gegenteil davon, Ubel und Elend,
bekommt und verliert man immer eins um das andere?

KALLIKLES: Auf dle Weise.

SOKRATES: Wenn wir also etwas fénden, was der Mensch zugleich verliert und auch hat: so wére
dieses offenbar nicht das Gute und das Bdse. Wollen wir dies annehmen? Bedenke es dir recht
gut, ehe du antwortest?

KALLIKLES: Ja, ganz ubermé3ig nehme ich das an.

SOKRATES: So gehe mit mir auf das vorhin Eingestandene zurlick. Sagtest du, hungern wére angenehm
oder schmerzlich? ich meine némlich das Hungern selbst.

KALLIKLES: Schmerzlich, sagte ich; das Essen jedoch, wenn man hungert, angenehm.

SOKRATES: Das denke ich auch. Aber doch das Hungern selbst schmerzlich?

KALLIKLES: Das gebeich zu.

SOKRATES: Auch wohl das Dursten?

KALLIKLES: Gar sehr.

SOKRATES: Soll ich nun noch mehr fragen, oder gibst du zu, dai’ Uberdl jedes Bedirfnis und Begehren
schmerzlich ist?

KALLIKLES: Ich gebe es zu; frage nur nicht welter.

SOKRATES: Wohl!! durstend aber trinken, sagst du nicht das sei angenehm?

KALLIKLES: Das sageich.

SOKRATES: In diesem nun, was du sagst, bedeutet doch das durstend, Unlust habend.

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Das Trinken aber die Befriedigung des Bedirfnisses, und also Lust?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Sofern man aso trinkt, sagst du, man habe Lust?

KALLIKLES: Gewil.

SOKRATES: Durstend doch?

KALLIKLES: So meineichs.

SOKRATES: Also Unlust habend.

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Merkst du nun, was folgt, daf? du sagst, der Unlust habende habe zugleich Lust, wenn du
sagdt, der Durdtige trinkt? Oder geschieht dieses etwa nicht zugleich in einerlei Raum und Zeit,
wie du willst, der Seele oder des Leibes? Denn das, denke ich, macht uns hier keinen Unterschied.
Ist es so oder nicht?

KALLIKLES: Esi¢t s0.

SOKRATES: Das aber, wer wohl |ebt, zugleich auch schlecht Ieben kénne, das, sagtest du, wére
unméglich.

KALLIKLES: Das sageich freilich.

SOKRATES: Dal3 aber ein Unlust habender zugleich Lust haben kdnne, hast du als moglich zugegeben.

KALLIKLES: So scheint es.

SOKRATES: Lust haben ist also nicht gut Ieben, und Unlust haben nicht schlecht. Sodal’ das
Angenehme verschieden ist vom Guten.

KALLIKLES: Ich weil3 nicht, was du herausklligel st, Sokrates.

SOKRATES:; Du weifd es wohl, aber du stréubst dich, Kallikles. Und riicke nur noch etwas weiter
heraus mit deinen Schwénken, damit du recht sehest, von welcher Weisheit herab du mich
zurechtweisest. Hort nicht jeder von uns zugleich auf zu dursten und zugleich am Trinken
Vergniigen zu haben?

KALLIKLES:; Ich weil3 nicht, was du willst.

GORGIAS: Nicht also, Kallikles! sondern antworte, auch unsertwegen, damit die Rede durchgeftihrt
werde.



KALLIKLES: Aber Sokratesist immer so, Gorgias, dal3 er geringfiigige und nichtswirdige Dinge
ausfragt und widerlegt.

GORGIAS: Aber was verschlagt dir das? Auf ale Welse kommt ja das nicht auf deine Rechnung,
Kallikles; sondern lal? du nur den Sokrates beweisen, wie er will.

KALLIKLES: So frage denn deine Kleinigkeiten und Jammerlichkeiten, wenn es dem Gorgias so gut
dinkt.

SOKRATES: Du bist gltickselig, Kallikles, dal3 du die grof3en Weihen hast vor der kleinen; ich meinte,
das ginge nicht an. Wo du also stehen bliebst, das beantworte, ob nicht jeder zugleich aufhdrt zu
dursten und auch Lust zu haben.

KALLIKLES: Das gebeich zu.

SOKRATES: Also auch mit dem Hunger und allen anderen Begierden hort die Lust zugleich auf.

KALLIKLES: Soist es.

SOKRATES: Also hért auch die Unlust und die Lust zugleich auf?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Aber das Gute und Bdse hort nicht zugleich auf, wie du zugabst; gibst du es aber nun nicht
zu?

KALLIKLES: O ja, und was weiter?

SOKRATES: Dal3 demnach, lieber Freund, das Gute nicht einerlel ist mit dem Angenehmen, noch das
Bdse mit dem Unangenehmen; denn diese hdren beide zugleich auf, jene aber nicht, dal3 also
offenbar beide verschieden sind. Wie sollte also das Angenehme mit dem Guten einerlel sein, und
das Unangenehme mit dem Bdsen? Wenn du lieber willst, betrachte es auch so. Denn ich denke,
auch so wird es dir nicht herauskommen. Sieh nur zu. Nenngt du die Guten nicht gut, weil ihnen
Gutes einwohnt, wie digjenigen schon, denen Schénheit einwohnt?

KALLIKLES: Dastueich.

SOKRATES: Und wie? nennst du die Torichten und Feigherzigen Gute? vorher wenigstens nicht,
sondern die Tapfern und Einsichtsvollen nanntest du so. Oder nennst du nicht diese gut?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Und wie? hast du schon ein unverstdndiges Kind vergniigt gesehen?

KALLIKLES: Oja.

SOKRATES: Einen unversténdigen Mann hast du aber noch nicht vergniigt gesehen?

KALLIKLES: Ich glaube wohl, aber wozu das?

SOKRATES: Zu nichts; antworte nur.

KALLIKLES: Ich habe solche gesehen.

SOKRATES: Wie? auch Verstandige vergnugt und unlustig?

KALLIKLES: Oja

SOKRATES: Welche haben nun mehr Lust und Unlust, die Verninftigen oder die Unverniinftigen?

KALLIKLES: Ich glaube, das wird ziemlich dasselbe sein.

SOKRATES: Auch dasist mir genug. Hast du auch schon im Kriege einen Feigherzigen gesehen?

KALLIKLES: Wie sollteich nicht.

SOKRATES: Wenn nun die Feinde abzogen, welche diinkten dich mehr Freude zu haben, die Feigen
oder die Tapfern?

KALLIKLES: Sie diinkten mich beide mehr zu haben, wo nicht, doch ziemlich gleichvidl.

SOKRATES: Auch das verschldgt nichts. Es freuen sich aso doch auch die Feigen?

KALLIKLES: Gar sehr.

SOKRATES: Und die Torichten, wie es scheint?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Kommen aber die Feinde angezogen, haben dann die Feigen alein Unlugt, oder auch die
Tapfern?

KALLIKLES: Beide.

SOKRATES: Auch gleich sehr?

KALLIKLES: Mehr vidleicht die Feigen.

SOKRATES: Und wenn sie abziehen, sollten sie nicht mehr Lust haben?



KALLIKLES: Vidleicht.

SOKRATES: Also Lust und Unlust haben die Tdrichten und die Einsichtsvollen, die Feigen und die
Tapfern gleichmaldig, wie du behauptest, und wohl die Feigen mehr as die Tapfern.

KALLIKLES: Das behaupteich.

SOKRATES: Aber doch sind die Einsichtsvollen und die Tapfern gut, die Feigen und Tdrichten aber
bose?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Gleichvid aso haben die Guten und die Bdsen Lust und Unlust?

KALLIKLES: Das behaupte ich.

SOKRATES: Sind nun etwa auch die Guten und die Bdsen beides gleichviel gut und bose, oder auch die
Bdsen noch mehr gut und bose?

KALLIKLES: Ja, beim Zeus, ich weif3 nicht was du willst.

SOKRATES: Weifd du nicht, dal3 du sagtest, die Guten wéren gut, weil ihnen Gutes einwohnte, die
Bosen bose, weil Boses, das Gute aber wére die Lust, das Bose die Unlust?

KALLIKLES: Das sagte ich.

SOKRATES: Also denen, die sich freuen, wohnt das Gute ein, die Lust, wenn sie sich doch freuen.

KALLIKLES: Wie sollte es nicht.

SOKRATES: Also daihnen Gutes einwohnt, sind die gut, welche sich freuen?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und wie? denen, die Schmerz empfinden, wohnt denen nicht Boéses ein, die Unlugt?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und wegen Einwohnung des Bosen, sagst du, sind die Bsen bose. Oder sagst du es nicht
mehr?

KALLIKLES: Noch immer.

SOKRATES: Gut dso sind, dieirgend Lust haben; bose, die irgend Schmerzen?

KALLIKLES: Freilich

SOKRATES: Die mehr sind es mehr, und die weniger weniger, und die gleich sehr, sind es gleich sehr?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Nun sagst du doch, die Einsichtsvollen und Térichten und die Feigen und Tapfern hétten
gleich sehr Lust und Unlust, oder auchdie Feigen noch mehr.

KALLIKLES: Das sageich.

SOKRATES: So rechne nun gemeinschaftlich mit mir zusammen, was aus dem Eingestandenen folgt.
Denn auch zweima und dreimal, sagen sie, dirfe man das Schdne vorbringen und erwégen. Gut
sal der Einsichtsvolle und Tapfere, sagen wir, nicht wahr?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Bdse der Tdrichte und Feige?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Gut aber auch wiederum der Vergnuigte?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und schlecht der, welcher Pein hat?

KALLIKLES: Notwendig.

SOKRATES: Gepeinigt aber und vergnigt, sagst du, sei der Gute und der Schlechte auf gleiche Welise,
vidleicht auch der Schlechte noch mehr?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Also wird der Schlechte ebenso wie der Gute gut und schlecht oder auch noch mehr gut?
Folgt nicht dieses und auch jenes vorige, wenn jemand behauptet, Gutes und Angenehmes wére
dassalbe. st es nicht notwendig, Kalikles?

KALLIKLES: Schon lange horeich dir so zu, Sokrates, indem ich dir immer alles zugebe, weil ich
merke, dal3, wenn dir jemand, ware es auch nur im Scherz, irgend etwas preisgibt, du dich damit
freust wie ein Kind. Also glaubst du wirklich, dal3 ich, oder sonst irgendein Mensch meine, es sai
nicht einige Lust besser, andere schlechter?
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SOKRATES: O! o! Kalikles! wie boshaft bist du, und gehst mit mir um wie mit eéinem Kinde! Bald
sagst du, die Sache verhalte sich so, bald wieder anders und hintergehst mich. Und doch glaubte
ich anfangs nicht, dal3 ich absichtlich von dir wirde hintergangen werden, da du mir ja wohlwillt;
nun aber bin ich betrogen und muid schon, nach dem alten Spruch nehmen, was ich bekommen
kann, und aus dem, was du mir gibst, so viel machen as moglich. Esist also, wie es scheint und
du jetzt sagst so, dal? einige Lust gut ist, andere schlecht.

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Sind nun gut etwa die Nitzlichen, schiecht aber die Schédlichen?

KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES: Und niitzlich sind doch, die etwas Gutes bewirken, schédlich aber die etwas Schlechtes?

KALLIKLES: Das sage ich auch.

SOKRATES: Meinst du etwa diese? wie in Beziehung auf den Leib, von der Lust, welche wir anflhrten
am Essen und Trinken, wenn davon einige dem Leibe Gesundheit verschaffen oder Stérke, oder
irgendeine andere Vollkommenheit des Leibes, diese gut sind, die aber das Gegenteil hiervon
schlecht?

KALLIKLES: Freilich.

SOKRATES: It es nun auch mit der Unlust ebenso, dal3 einige heilsam ist, andere verderblich?

KALLIKLES: Wie sollte es nicht.

SOKRATES: Also die gute Lust und Unlust mufl3 man wahlen und bewirken?

KALLIKLES: Freilich.

SOKRATES: Die schlechte aber nicht?

KALLIKLES: Offenbar.

SOKRATES: Denn um des guten Willen miisse man ales tun, glaubten wir beide, wenn du dich noch
erinners, ich und Polos. Glaubst du dies etwa mit uns, dal? aler Handlungen Ziel das Gute ist, und
dal3 um seinetwillen ales andre mul’ getan werden, nicht aber dieses um des andern willen? Willst
du auf unsre Seite treten als der dritte?

KALLIKLES: Daswill ich.

SOKRATES: Um des guten Willen aso mufd man ales brige und so auch das Angenehme tun, nicht
aber das Gute wegen des Angenehmen.

KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES: It es nun etwa jedermanns Sache, auszuwahlen, was unter dem Angenehmen gut ist und
was schlecht, oder bedarf es zu jedem eines Kunstverstandigen?

KALLIKLES: Eines Kunstverstéandigen.

SOKRATES: Bringen wir uns nun in Erinnerung, was ich zum Polos und Gorgias sagte. Ich sagte
namlich, es gébe Vorrichtungen, von denen einige nur bis zur Lust gingen und diese dlein
bewirkten, vom besseren und schlechteren aber nichts wiildten, andere aber erkennten was gut ist
und was schlecht; und so setzte ich unter die auf die Lust gehenden, as die leibliche, des Kochs
Geschicklichkeit, nicht Kunst, unter die aber auf das Gute gehenden ebenso die Kunst des Arztes.
Und nun, beim freundlichen Zeus, o Kallikles, treibe weder selbst Scherz mit mir, und antworte
nicht gegen deine Meinung, was sich eben trifft, noch weniger aber nimm was ich sagen werde so
an, as scherzteich. Denn du siehst, dal? davon die Rede unter unsist, woriber es gewil3 fir jeden
Menschen, der nur ein wenig Vernunft hat, nichts ernsthafteres geben kann, némlich auf welche
Weise er leben soll, ob auf digjenige, zu welcher du mich ermunterst, dal3 ich doch jenes dem
Manne geziemende betreiben mdchte, im Volke auftreten, die Redekunst ausiiben und den Staat
verwalten, auf die Art, wieihr ihn eben jetzt verwaltet, oder ob er sich zu jener Lebensweise
halten solle in der Philosophie, und worin wohl diese von der andern sich unterscheidet. Vidleicht
waére es nun am besten, wie ich schon vorher versuchte, abzuteilen, und nachdem wir abgeteilt
hétten und miteinander Ubereingekommen wéren, ob dies die beiden Lebensweisen sind, dann
Uberlegen, worin sie sich unterscheiden und nach welcher man leben misse. Vidleicht weildt du
aber noch nicht, wasich meine?

KALLIKLES: Nicht recht.



SOKRATES: So will ich es dir noch deutlicher sagen. Nachdem wir Ubereingekommen, ich und du, es
gebe Gutes und auch Angenehmes, und das Angenehme wére verschieden von dem guten, fur
jedes von beiden aber gébe es eine Bemiihung und Vorrichtung, zu seinem Besitz zu gelangen, ein
Jagen nach dem Angenehmen aso, und eins nach dem Guten. — Gleich dies aber gib mir zuerst
entweder zu oder leugne es.

KALLIKLES: Ich gebe es zu.

SOKRATES: Wohlan, auch dartiber, was ich zu diesen sagte, erklére dich mir, ob dich damals diinkte,
dal3 ich recht hétte. Ich sagte ndmlich, die Kochkunst schiene mir keine Kunst zu sein, sondern nur
eine Geschicklichkeit, wohl aber die Heilkunst, wobei ich meinte, dal? diese die Natur dessen
erforscht hétte, was sie besorgt, und den Grund dessen, was sie tut, und von jedem einzelnen
Rechenschaft geben kann; die andere aber auf die Lust, auf welche ihre ganze Sorge gerichtet ist,
offenbar ganz kunstlos arbeitet, ohne weder die Natur der Lust erforscht zu haben noch ihren
Grund, und ganz vernunftlos, dal3 ich es gerade heraussage, eine gar nichts berechnende
Hantierung und Geschicklichkeit, lediglich eine sich erhaltende Erinnerung dessen, was zu
geschehen pflegt, wodurch sie eben die Lust herbeischafft. Dieses nun Uberlege zuerst,ob du
glaubst, es sai mit Grund gesagt, und es gebe wirklich auch ebenso verschiedene Beschaftigungen
mit der Sedle, einige kunstgemalile, welche Flrsorge tragen fir das Beste der Seele, andere,
welche, dieses vernachldssigend, nur wie dort auf die Lust der Seele bedacht sind, welchermalien
ihr die entstehen konnte; darauf aber, welche Lust besser sei und welche schlechter, weder acht
haben, noch Uberhaupt um irgend etwas anderes sich bekiimmern, as nur wohlgefdllig zu sein,
gleichvidl ob besser oder schlechter. Mich nun, o Kallikles, diinkt, es gebe solche, und ich
wenigstens sage, dergleichen sei Schmeichele, in Beziehung auf den Leib sowohl as die Sedle
und jedes andere, dem jemand nur durch Lust gutlich tun will, ohne nachgedacht zu haben Uber
das bessere und schlechtere. Du aber, stellst du hiertiber dieselbe Meinung auf wie wir, oder
widersprichst du?

KALLIKLES: Ich nicht, sondern ich réume es ein, damit auch nur deine Rede zu Ende gebracht werde,
und ich dem Gorgias zu Willen sai.

SOKRATES: Sall es nun dergleichen flr eine Seele zwar geben, fir zwei oder mehrere aber nicht?

KALLIKLES: Nein, sondern auch fir zwei und viele.

SOKRATES: Also auch vielen zu Hauf kann man Wohlgefallen erregen, ohne auf das Beste bedacht zu
sein.

KALLIKLES: Das glaubeich wohl.

SOKRATES: Kannst du nun wohl sagen, welches die Beschéftigungen sind, die dieses tun? Oder
vielmehr, wenn du willst, 1al3 mich fragen, und welche dir nun zu diesen zu gehéren scheint, von
der bejahe es, welche nicht, von der verneine es. Zuerst 1al3 uns die Kunst des Flétenspidlens
betrachten. Duinkt sie dich nicht eine solche zu sein, Kallikles, dal? sie nur unser Vergnugen sucht,
und auf nichts anderes bedacht ist?

KALLIKLES: Das dinkt mich.

SOKRATES: Nicht auch dle éhnlichen insgesamt, wie das Spiel auf der Lyrain den tonkiinstlerischen
Wettstreiten?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und wie die Ausfihrung der Chdre und die Dichtung der Dithyramben, erscheint dir die
nicht auch as eine solche? Oder meinst du, Kinesias, der Sohn des Méeles, denke im mindesten
darauf, wie er so etwas sagen will, wodurch seine Zuhdrer besser werden? oder nur, wodurch er
dem grofZen Haufen derselben gefalen will?

KALLIKLES: Das letzte wohl ist deutlich genug, vom Kinesias namlich.

SOKRATES: Nun, und sein Vater Meles? glaubst du, der habe auf das Beste Riicksicht genommen bei
seinem Spiel auf der Lyra? oder er jawohl nicht einmal auf das Angenehmste; denn er quélte mit
seinem Gesang die Zuhdrer. Aber Uberlege nur, scheint dir nicht das ganze Spiel auf der Lyra und
die dithyrambische Dichtkunst nur zum Vergniigen erfunden zu sein?

KALLIKLES: Das scheint mir.



SOKRATES: Und jene préchtige und bewundernswiirdige Dichtung der Tragtdie, worauf wendet die
sovidl Feil3? Meinst du, ihr Zweck und ihre Bemiihung sei nur darauf gerichtet, den Zuschauern
Wohlgefalen zu erregen, oder auch darauf durchzusetzen, dal3, wenn ihnen etwas zwar angenehm
ist und wohlgefdlig, aber verderblich, dieses nicht gesagt werde, und wenn dagegen etwas ihnen
widerlich ist, aber heilsam, dal? sie dieses sage und singe, mdgen sie sich nun daran ergitzen oder
nicht? Auf welches von beiden scheint es dir die tragische Dichtkunst angelegt zu haben?

KALLIKLES: Esist ja offenbar, Sokrates, dal3 sie mehr auf die Lust ausgeht und darauf, den
Zuschauern gefdlig zu sain.

SOKRATES: Dieses aber, o Kallikles, sagten wir eben jetzt, sei Schmeichelei?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Wohlan, wenn jemand von jeder Dichtung den Gesang wegnimmt, und den Tonfal und
das Silbenmal3, werden nicht, was tbrig bleibt, Reden?

KALLIKLES: Notwendig.

SOKRATES: Und vor einem grof3en Haufen Volks werden diese Reden gesprochen?

KALLIKLES: Freilich.

SOKRATES: Alsoist die Dichtkunst auch eine Volksbearbeitung.

KALLIKLES: So scheint es.

SOKRATES: Und nicht wahr, wiefern Redekunst ist sie V olksbearbeitung. Oder scheinen dir nicht die
Dichter auf der Schaubuhne Redekunst zu treiben?

KALLIKLES: Wohl freilich.

SOKRATES.: Jetzt also haben wir eine Redekunst gefunden an ein solches VValk, aus Kindern zugleich
und Weibern und Mannern, aus Knechten und Freien, mit welcher wir nicht sehr zufrieden sind;
denn wir sagen, sie sl eine Schmeichdel.

KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES: Wie aber die vor dem Volk der Athener? oder Uberhaupt in Stédten vor andern
Versammlungen freier Manner? was ist uns doch diese? Scheinen dir etwa die Redner immer in
Beziehung auf das Beste zu sprechen, dieses im Auge habend, dal? die Birger méglichst gebessert
werden durch ihre Reden? oder gehen auch diese nur darauf aus, sich den Birgern geféllig zu
machen, und behandeln ihres eigenen Vorteils wegen den gemeinsamen vernachlassigend das
versammelte Volk wie Kinder, indem sie ihm nur Vergniigen zu machen suchen, ob es aber besser
oder schlechter werden wird dadurch, sich nicht kiimmern?

KALLIKLES: Dasist nicht mehr so im algemeinen zu beantworten; denn es gibt, die was sie sagen, aus
wahrer Vorsorge fur die Blrger sagen, es gibt aber auch solche, wie du sagst.

SOKRATES: Das geniigt mir. Denn wenn sich dieses auch teilt: so ist doch der eine Teill Schmeichelel
und schlechte Volkstearbeitung; der andere aber wére etwas Schones, Besserung zu bewirken fir
die Seelen der Burger, und immer durchzusetzen, dal3 man nur das Beste rede, mag es angenehmer
sein oder unangenehmer fir die Horer. Aber niemals gewil3 hast du diese Redekunst gesehen; oder
wenn du einen solchen angeben kannst unter den Rednern, warum hast du mir ihn nicht auch
genannt, welcher es sei?

KALLIKLES: Ja, beim Zeus, ich weil3 dir keinen zu nennen, wenigstens unter den jetzigen Rednern.

SOKRATES: Wie? etwa unter den Alten weil3t du einen zu nennen, durch welchen besser geworden zu
sein man den Athenern nachsagen kann, seit er angefangen, das Volk zu bearbeiten, da sie vorher
schlechter waren? denn ich weilR nicht, wer dieser ist.

KALLIKLES: Wie? Hast du nicht gehdrt, was fur ein vortrefflicher Mann Themistokles gewesen, und
Kimon und Miltiades, und dieser Perikles, der erst neuerdings gestorben ist und den du noch selbst
gehort hast?

SOKRATES: Ja, Kallikles, wenn ndmlich die, welche du vorher meintest, die rechte Tugend ist,
Begierden zu befriedigen, seine eigenen und andrer; wenn aber nicht dies, sondern was wir in dem
spéateren Tell des Gespréchs gendtigt wurden anzunehmen, némlich welche Begierden, wenn sie
befriedigt werden, den Menschen besser machen, diese zu erflllen, wdche aber schlechter, die
nicht, und dal? es hierzu einer Kunst bediirfe; kannst du dann wohl sagen, dal? irgendeiner von
diesen Méannern ein solcher gewesen sei?



KALLIKLES: Ich weil3 nicht mehr, was ich sagen soll.

SOKRATES: Wenn du es nur aufrichtig untersuchst, wirst du es schon finden. Lal3 uns aber so ganz
gemach betrachtend zusehn, ob einer von diesen ein solcher gewesen ist. Nicht wahr, der
rechtschaffene Mann, der um des Besten willen sagt, was er sagt, der wird doch nicht in den Tag
hinein reden, sondern etwas Bestimmtes vor Augen habend, so wie auch alle andere Kiinstler
jeder sein eigentiimliches Werk im Auge habend nicht auf Geradewohl zugreifend jedesmal etwas
Neues an ihr Werk anlegen, sondern damit jedem das, was er ausarbeitet, eine gewisse bestimmte
Gestalt bekomme. Wie wenn du die Maer ansehn willgt, die Baumeister, die Schiffbauer, ale
anderen Arbeiter, welche du willst, so bringt jeder jedes, was er hinzubringt, an eine bestimmte
Stelle, und zwingt jedes, sich zu dem andern zu fiigen und ihm angemessen zu sein, bis er das
ganze Werk wohlgeordnet und ausgestattet mit Schonheit dargestellt hat. So diese Kinstler, und
0 auch jene andern, von denen wir eben sprachen, die es mit dem Leibe zu tun haben, die Arzte
und die Turnmeigter, bringen doch so den Leib zu Ordnung und Anstand. Nehmen wir an, dal3 es
sich so verhalte oder nicht?

KALLIKLES: Das mag immer so sein.

SOKRATES: Ein Hauswesen also, in welchem Ordnung und Anstand anzutreffen ist, das wére ein
vollkommenes, in welchem aber Unordnung, dasein schlechtes?

KALLIKLES: Das gebeich zu.

SOKRATES: Ebenso auch ein Schiff?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und dasselbe sagen wir auch von unserm Leibe?

KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES: Wie aber die Seele? wird die vollkommen sein, wenn Unordnung in ihr arzutreffen i<,
oder auch sie, wenn Ordnung und Anstand?

KALLIKLES: Notwendig ergibt sich aus dem vorigen auch dieses.

SOKRATES: Wie nennt man nun, was fir den Leib aus Ordnung und Anstand sich bildet?

KALLIKLES: Du meingt wohl Gesundheit und Stérke?

SOKRATES: Die meine ich. Wie aber nun, was der Seele eingebildet wird durch Ordnung und Anstand?
versuche doch auch dafir wie fur jenes einen Namen zu finden und auszusprechen.

KALLIKLES: Warum sagst du es nicht selbst, Sokrates?

SOKRATES: Wenn es dir lieber ist, will ich eswohl sagen. Aber nur wenn du glaubst, dal3 ich esrichtig
sage, stimme mir bei; wenn aber nicht, so widerlege mich und sieh mir ja nichts nach. Ich meine
also, die Ordnungen fir den Leib heilfen Gesundheitsregeln, wodurch in ihm Gesundheit entsteht
und jede andere Tugend des Leibes. Ist das so oder nicht?

KALLIKLES: Esi¢t s0.

SOKRATES: Die Ordnungen aber und Bildungsvorschriften fur die Seele sind Recht und Gesetz,
vermittelst deren sie rechtlich werden und anstandig, und das ist eben Gerechtigkeit und
Besonnenheit. Belahst du es oder nicht?

KALLIKLES: Ess& 0.

SOKRATES: Mit Hinsicht hierauf also wird jener Redner, der rechtschaffene und kunstméfiige, sowohl
ale seine Reden, die er der Seele anbringt, einrichten, as auch seine Handlungen, und was er
gewdhrt, wird er gewahren, wo er etwas versagt und entzieht, wird er es versagen, darauf immer
den Sinn gerichtet, wie Gerechtigkeit in die Seele seiner Mitburger kommen moge,
Ungerechtigkeit aber hinweggeschafft werden, und Besonnenheit hineinkommen, Ungebundenheit
aber hinweggeschafft werden, und so jede andre Tugend hineinkommen, die Untugend aber
abziehen. R&umst du dies ein oder nicht?

KALLIKLES: Ich rdume es ein.

SOKRATES:; Denn was wirde es auch helfen, einem kranken zerriitteten Leibe viele und noch so
angenehme Speisen zu reichen und Getranke oder irgend etwas, was ihm bisweilen um nichts
mehr dient, oder im Gegentell recht gesprochen, wohl noch weniger. st das so oder nicht?

KALLIKLES:. Essd.
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SOKRATES: Denn ich denke, es lohnt dem Menschen nicht, in einem jammerlichen Zustand des Leibes
fortzuleben, well er ja so auch notwendig ein jammerliches Leben fuhrt. Oder ist es nicht so?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und nicht wahr, seine Begierden befriedigen, wie wenn er hungert, essen sovid er will,
und wenn ihn durstet, trinken, das gestatten die Arzte dem Gesunden wohl meistenteils, den
Kranken aber lassen sie gerade niemals sich daran séttigen, wonach ihn gelUistet. Dies gibst du
doch auch wohl zu?

KALLIKLES: Jadoch.

SOKRATES: Und mit der Seele, Bester, ist es nicht eben s0? so lange sie noch schlecht ist, weil
unvernuinftig, unbandig, ungerecht und unfromm, muf3 man sie zuriickhalten in ihren Begierden
und ihr nicht verstatten, irgend anderes zu tun, als wodurch sie besser werden kann. Bgahst du
oder nicht?

KALLIKLES: Ich bejahe.

SOKRATES: Denn so ist esihr selbst, der Seele, wohl besser.

KALLIKLES: Jadoch.

SOKRATES: Und zurlickhalten von dem, was sie begehrt, das heift doch bandigen und in Zucht haten?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: In Zucht gehalten werden, dasist aso fir die Seele besser a's die Unbandigkeit, wie du
doch vorher meintest.

KALLIKLES: Ich weil3 nicht, was du vorbringst, Sokrates! Frage lieber einen andern.

SOKRATES: Dieser Mann will sich nicht gefalen lassen, gefordert zu werden durch eben dieses, wovon
die Redeist, dal? man ihn namlich in Zucht halte.

KALLIKLES: Auch kiimmert mich gar nichts von allem, was du sagst, und ich habe dir auch bis jetzt
nur des Gorgias wegen geantwortet,

SOKRATES: Wohl! was wollen wir also machen? Die Rede mitten abbrechen?

KALLIKLES: Das magst du selbst wissen.

SOKRATES: Sagen sie doch, es sai nicht recht, auch nur ein Marchen in der Mitte stecken zu lassen,
sondern man solle ihm einen Kopf aufsetzen, damit es nicht ohne Kopf umhergehe. So beantworte
doch noch das Ubrige, damit auch unser Gespréch seinen Kopf bekomme.

KALLIKLES: Wie zudringlich du bist, Sokrates! Wenn du indes mir folgen wolltest, lief3est du diese
Rede fallen oder spréchst mit einem andern.

SOKRATES: Wer will wohl von den andern? dal3 wir doch die Rede nicht lassen unvollendet.

KALLIKLES: Kanngt du sie denn nicht alein zu Ende bringen, sei es nun, dal3 du zusammenhangend
fortspréchest, oder dal? du dir selbst antwortetest?

SOKRATES: Dal3 mir noch das Epicharmische widerfiihre, was vorhin zwel Manner sprachen, dazu ich
alein genug sai. Indes es mag wohl die htchste Not sein auf diese Art. Wollen wir es jedoch so
meachen, so denke ich, wir mussen auch alle aus alen Kréften uns bemuhen, zu erfahren, was wahr
ist an der Sache, wovon wir sprechen, und was fasch; denn esist fir ale insgemein gut, dal3 dies
ans Licht komme. Ich aso will es durchgehen, wie ich glaube, dal3 es sich verhédlt. Wenn aber
einen von euch duinkt, ich stimmte mir selbst bei, wo ich nicht sollte: so muf ihr
dazwischentreten und widerlegen. Denn nicht als wildte ich es, sage ich, wasich sage, sondernich
suche es gemeinschaftlich mit euch; so dal3, wenn mir derjenige etwas zu sagen scheint, der mir
widerstreitet, ich es zuerst einrdumen werde. |ch sage jedoch dies nur, falls euch gut diinkt, dal3
die Rede zu Ende gebracht werde; wollt ihr aber das nicht, so lassen wir sie, und gehen
auseinander.

GORGIAS: Ich meinesteils denke nicht, dal3 wir schon auseinandergehen sollten, sondern dal3 du die
Rede durchfiihrest, und ich sehe wohl, dafl? die andern eben dies wiinschen. Denn auch ich mochte
gar gern hdren, wie du das Ubrige alein durchnimmst.

SOKRATES: Freilich, Gorgias, hétte ich gern noch mit unserm Kalikles weiter gesprochen, bisich ihm
konnte die Rede des Amphion wiedergegeben haben flr die des Zethos. Da aber du, o Kallikles,
die Rede nicht willst mit mir zu Ende fihren, so merke wenigstens auf und weise mich zurecht,
wenn du meinst, dald ich etwas Unrichtiges sage. Und wenn du mich Uberfiihrst, werde ich dir
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nicht zlrnen, wie du mir, sondern as mein grofter Wohltéater wirst du bei mir angeschrieben
stehen.

KALLIKLES: So sprich nur selbst, Guter, und mache ein Ende.

SOKRATES: Hore denn, wie ich von Anfang an dles wieder aufnehme.

Ist wohl das Angenehme und das Gute einerlei?— Nicht einerlei, wie ich und Kallikles
Ubereingekommen sind. — Muf3 nun das Angenehme um des Guten willen getan werden, oder das
Gute um des Angenehmen? — Das Angenehme um des Guten. — Angenehm aber ist das, durch
dessen Anwesenheit wir ergttzt werden; gut hingegen, durch dessen Anwesenheit wir gut sind?
— Gewil3. — Gut aber sind wir, und ales andere, was gut ist, durch irgendeiner Tugend
Anwesenheit? — Dies diinkt mich wenigstens notwendig, Kalikles. — Die Tugend eines
jeglichen Dinges aber, eines Gerdtes wie eines Leibes und so auch einer Seele und jegliches
Lebenden, findet sich nicht so von ungeféhr aufs schonste herzu, sondern durch Ordnung,
richtiges Verhaten und durch die Kunst, welche eben einem jeden angewiesen it. Ist dieswohl
s0? — Ich wenigstens bejahe es, — Durch Ordnung also wird die Tugend eines jeden festgesetzt
und instand gebracht? — Ich wiirde es begjahen. — Eine gewisse eigentiimliche Ordnung aso, die
sich in eéinem jeden bildet, macht jeden und jedes gut?— So diinkt mich. — Auch die Seele also,
dieihre eigentiimliche Ordnung und Sitte hat, ist besser a's die ungeordnete? — Notwendig. —
Die aber Ordnung und Sitte hat, dasist die sittliche? — Wie anders? — Und die sttliche ist die
besonnene? — Notwendig. — Die besonnene Sedle dso it die gute? — Ich wenigstens weil3
nichts anders zu sagen as dies, lieber Kallikles, weilt du aber etwas, so lehre es mich.

KALLIKLES: Sprich nur weiter, du Guter.

SOKRATES:. Weiter dso sage ich, wenn die besonnene die gute ist: so ist die von der entgegengesetzten
Beschaffenheit die bose; diese war aber die besinnungs ose und ungebundene? — Freilich. — Der
Besonnene aber tut Uberall, was sich geblhrt gegen Gotter und Menschen; denn er wére ja nicht
besonnen, wenn er das Ungebihrliche tdte? — Das ist notwendig so. — Tut er nun, was sich
gebihrt gegen Menschen, so tut er das Gerechte; und wenn dasselbe gegen die Gétter, dann das
Fromme, und wer gerecht und fromm handelt, der ist notwendig auch gerecht und fromm? — So
ist es. — Jaauch tapfer wohl notwendig; denn dem Besonnenen ist es nicht eigen, zu suchen oder
zu fliehen, was sich nicht gebiihrt, sondern digjenigen Ereignisse und Menschen, Lust und Unlust
zu fliehen und zu suchen, welche er soll, und standhaft auszuharren, wo er soll. So dal3 notwendig,
o Kalikles, der besonnene Mann, da er, wie wir gezeigt haben, auch gerecht und tapfer und
fromm igt, auch der vollkommen gute Mann sein wird; der Gute aber wird schén und wohl in
allem leben, wie er lebt, wer aber wohllebt, wird auch zufrieden und gliickselig sein; der Bose
hingegen und der schlecht |ebt, elend. Und dies wére der, welcher dem Besonnenen
entgegengesetzt sich verhdlt, der Ziigellose, welchen du lobtest. So setze ich wenigstens dieses
und behaupte, dal3 es so wahr ist. Ist dies aber wahr, so mul3, wie es scheint, wer gliicksalig sein
will, die Besonnenheit suchen und tben, die Zigedlosigkeit aber fliehen, jeder so weit und schnell
er kann; und so dieses vor allen Dingen zu erlangen suchen, dal3 er keiner Zichtigung bediirfe,
bedurfte e ihrer aber entweder selbst oder einer von seinen Angehdrigen, sei es ein Einzelner oder
der Staat, dann Strafe auflegen und ziichtigen, wenn er gliicksdlig sein will. Dies diinkt mich das
Zid zu sain, auf welches man hinsehen mul3 bei Fiihrung des Lebens, und alesin eignen und
gemeinschaftlichen Angelegenheiten darauf hinlenkend so verrichten, dal3 immer Gerechtigkeit
und Besonnenheit dem gegenwaértig bleibe, der gliickselig werden will; nicht aber so, dal3 man die
Begierden ziigellos werden lasse, und im Bestreben, sie zu befriedigen, ein Uberschwengliches
Ubel, das Leben eines Raubers lebe. Denn weder mit einem andern Menschen kann ein solcher
befreundet sein, noch mit Gott; denn er kann in keiner Gemeinschaft stehen, wo aber keine
Gemeinschaft ist, da kann auch keine Freundschaft sein. Die Weisen aber behaupten, o Kallikles,
dal’ auch Himmel und Erde, Goétter und Menschen nur durch Gemeinschaft bestehen bleiben und
durch Freundschaft und Schicklichkeit und Besonnenheit und Gerechtigkeit, und betrachten
deshalb, o Freund, die Wdlt as ein Ganzes und Geordnetes, nicht als Verwirrung und
Zugellosigkeit. Du aber, wie mich diinkt, merkst hierauf nicht, wiewohl du so weise bist, sondern
esig dir entgangen, dal3 die geometrische Gleichheit soviel vermag unter Gottern und Menschen,
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du aber glaubst, ales komme an auf das Mehrhaben, weil du eben die Melkunst vernachl&ssigst.
Wohl! entweder nun mui3 uns dieser Satz widerlegt werden, dal3 nicht durch Gerechtigkeit und
Besonnenheit die Gliicklichen gliicksdig sind, und durch Schlechtigkeit die Elenden elend, oder
wenn er wahr bleibt, mu3 man sehen, was folgt. Namlich jenes vorige, o Kalikles, folgt dles,
wovon du mich fragtest, ob ich esim Ernst meinte, asich sagte, dal3 man, wer nur etwas
Unrechtes getan, den anklagen miisse, sich selbst, seinen Sohn, seinen Freund, und dazu die
Redekunst gebrauchen.

Und was Polos dir schien nur aus Blodigkeit zugegeben zu haben, das war also wahr, dal3 némlich
das Unrechttun um wieviel schandlicher, um soviel auch Ubler wére a's das Unrechtleiden; und
dal3 wer ein rechter Redner werden wolle, notwendig gerecht und des Rechts kundig sein miisse,
was wiederum Gorgias nach Polos Rede nur aus Blddigkeit soll eingeréaumt haben. Verhdt sich
nun dieses so: so lal3 uns sehn, wie es wohl mit dem steht, was du mir vorwirfst, ob es wohl recht
gesagt ist oder nicht, dal3 ich nicht imstande bin, mir selbst noch irgendeinem meiner Freunde und
Angehorigen zu helfen oder sie aus den gréfiten Gefahren zu erretten, sondern dal3 ich in eines
jeden Gewdlt bin, wie die Ehrlosen, der nur Lust hat, und wenn er mich auch, was ja das grof3e
Wort in deiner Rede war, ins Angesicht schlagen wollte oder des Vermdgens berauben, oder aus
der Stadt vertreiben, oder endlich gar téten, und sich in solchem Zustande zu befinden doch das
Schandlichste ist nach deiner Meinung. Meine Meinung dagegen, welche schon oft gesagt worden
ist, mag sie aber doch immer noch einmal gesagt werden, i, ich leugne, Kallikles, dal3
ungerechterweise ins Angesicht geschlagen zu werden das Schandlichste ist; ebenso auch nicht,
wenn man mir schnitte, sei es den Leib oder den Beutel, sondern eben das Schlagen selbst mich
und das meinige ungerechterweise, und das Schneiden ist sowohl schandlicher as Ubler. Und
stehlen dazu und Entftihrung zur Knechtschaft und gewaltsamer Einbruch, und Gberhaupt jedes
andere Unrecht gegen mich und das Meinige ist fir den, der es begeht, beides Ubler und
schéandlicher, as fir mich, an dem es begangen wird. Dieses, was sich uns auch schon dort in den
friheren Reden so gezeigt hatte, wie ich sage, bleibt fest und wohlverwahrt, sollte das auch zu
derb klingen, mit e sernen und stéhlernen Griinden, wie es ja noch scheint, welche du oder ein
noch mutigerer entweder [6sen muf3, oder es wird nicht moéglich sein, anders asich getan und
doch richtig Uber die Sache zu reden. Denn ich bleibe immer bel derselben Rede, daldich zwar
nicht weil3, wie sich dies verhdlt, dal? aber von denen, die ich angetroffen, wie auch jetzt, keiner
imstande gewesen ist, etwas anderes zu behaupten, ohne dadurch lacherlich zu werden. Daher
sage ich wiederum, dal? es sich so verhét. Und wenn es sich so verhdt und das grofdte unter allen
Ubeln die Ungerechtigkeit selbst ist fir den, der Unrecht tut, und noch ein groReres womaglich als
dieses grofite die Ungestraftheit des Unrechttuns ist: welche Hilfe mifte dann ein Mensch sich
selbst zu leisten unfahig sein, um dadurch in Wahrheit zum Gespétt zu werden? nicht digjenige,
welche gerade den gréf3ten Schaden von uns abwendet? Ganz notwendig doch muf3 es das
Schmahlichste sein, gerade diese Hilfe sich selbst und seinen Freunden und Angehorigen nicht
leisten zu kdnnen, néchstdem aber die gegen das zweite Ubd und drittens die gegen das dritte;
und so fort nach der eigentiimlichen GrolRe eines jeden Ubels ist es auch schon, gegen jedes Hilfe
leisten zu kénnen, und schméhlich, es nicht zu kdnnen. Verhdt es sich anders, oder so, Kallikles?

KALLIKLES: Nicht anders. )
SOKRATES: Unter den beiden nun, dem Unrechttun und Unrechtleiden ist das grof3ere Ubel, sagen wir,

das Unrechttun, das kleinere das Unrechtleiden. Was mufdte sich nun jemand wohl verschaffen,
um diese beiden Vorteile zu genief3en, den, nicht Unrecht zu tun und den, nicht Unrecht zu leiden?

Das Vermdgen oder den Willen? Ich meine namlich so: Wenn einer nicht will Unrecht leiden,
wird er schon deshab wirklich nicht Unrecht leiden? oder wird er nur dann, wenn er sich ein

Vermoégen erworben hat, nicht Unrecht zu leiden, auch wirklich nicht Unrecht leiden?

KALLIKLES: Dasist jawohl offenbar, wenn ein Vermdgen.
SOKRATES: Und wie ist es mit dem Unrechttun? ist es etwa hinreichend, wenn ener nur nicht Unrecht

tun will; so dal? er dann auch nicht Unrecht tun wird; oder muf auch hierzu ein Vermdgen und
eine Kunst erworben werden, well, wenn einer diese nicht lernt und Uibt, er doch Unrecht tun
wird? Warum beantwortest du mir nicht dieses wenigstens, Kallikles? glaubst du, dal3 ich und



Polos durch eine wahre Notwendigkeit dahin gebracht worden sind oder nicht, in unserm vorigen
Gespréch dies einzugestehn, was wir eingestanden, niemand téte mit Willen Unrecht, sondern dle
Unrechttuenden téten Unrecht wider Willen?

KALLIKLES: Auch das mag so sein, Sokrates, damit du deine Rede zu Ende bringst.

SOKRATES: Auch hierzu also, wie es scheint, muf3 ein Vermoégen und eine Kunst erworben werden, um
nicht Unrecht zu tun?

KALLIKLES: Jadoch.

SOKRATES: Welches ist nun die Kunst, durch welche man erreicht, dald man gar nicht oder so wenig
als moglich Unrecht leidet? Sieh zu, ob du eben so denkst wie ich. Ich denke némlich so.
Entweder mul man selbst im Staate herrschen, sei es gesetzmadig oder gewalttétig, oder man muid
der bestehenden Gewalt freundlich sein.

KALLIKLES: Sienst du, Sokrates, wie bereit ich bin, dich zu loben, wenn du etwas Richtiges
vorbringst? Dies scheingt du mir sehr richtig gesagt zu haben.

SOKRATES: Erwage dann auch dies, ob es dir gut gesagt scheint. Freund ndmlich diinkt mich einem
jeden derjenige am meisten zu sein, von dem es schon die Alten und Weisen sagen, der Ahnliche
dem Ahnlichen. Meingt du nicht auch?

KALLIKLES: Ich auch.

SOKRATES: Wenn aso ein roher und ungebildeter Mann irgendwo eigenméchtig herrscht, wird nicht
ein solcher Tyrann, wenn esirgend in diesem Staate einen weit besseren Mann gibt, als er selbst
ist, diesen fUrchten und ihm nicht von ganzer Seele freund sein kdnnen?

KALLIKLES: Soist es.

SOKRATES: Ebensowenig aber auch, wenn einer weit schlechter wére, dem auch nicht. Denn einen
solchen wirde der Tyrann verachten und ihm nicht solche Aufmerksamkeit wie einem Freunde
beweisen kdnnen.

KALLIKLES: Auch dasist wahr.

SOKRATES: Es bleibt dso nur der Ubrig als der rechte Freund flr einen solchen, der ihm gleichgesinnt
waére, dassal be lobend und tadelnd, und sich dennoch beherrschen lassen und dem
Gewalthabenden unterworfen sein wollte. Dieser wird dann vidl in solchem Staste vermdgen und
niemand wird ihn ungestraft beleidigen. Steht es nicht so?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Wallte dso in dieser Stadt einer von den jiingeren Leuten Uberlegen, auf welche Weise
konnte ich wohl zu grof3er Macht gelangen, dal? mich niemand beleidigte: so wére dies, wie es
scheint, der Weg flr ihn, dald er sich gleich von Jugend an gewdhnte, dasselbe zu lieben und zu
hassen, wie sein Herr, und es darauf anlegte, diesem so @hnlich zu werden als moglich. Nicht so?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Also diesem wird das bewirkt sein in der Stadt, dal3 er nicht beleidigt werde und, wieihr
sprecht, viel vermoge?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Aber etwa auch dies, dal3 er selbst nicht Unrecht tue? oder weit gefehlt, wenn er jaeinem
unrechten Gewalthaber ahnlich sein soll und bei diesem viel vermbgen? Sondern, denkeich, im
Gegenteil wird ja seine ganze Vorrichtung darauf gehn, dal3 er imstande sei, moglichst vidl
Unrecht zu tun und doch nicht bestraft zu werden. Nicht wahr?

KALLIKLES: Offenbar.

SOKRATES: Also das grofte Ubel wird er doch bei sich tragen, dal’ er sich namlich um dieser
Nachahmung seines Herrn und dieser Gestalt willen seine Sedle zerriittet und verstimmelt hat?

KALLIKLES: Ich weil3 nicht, wie du jedesmal deine Reden windest und drehst, Sokrates, immer wieder
das unterste nach oben. Oder weil3t du nicht, dal3 dieser Nachahmer jenen nicht Nachahmenden
téten und ihm alles nehmen wird, was er hat?

SOKRATES: Dasweil3ich, mein guter Kalikles, wenn ich etwa nicht taub bin, daich esjavon dir und
Polos nur eben mehr als einmal gehort habe und auch sonst von fast allenin der Stadt. Aber hore
du mich auch; er wird ihn freilich tten, wenn er will; aber er wird dies tun wie eén Boser an
einem Guten und Rechtschaffenen.



KALLIKLES: Ist das nun nicht eben das Empdrendste?

SOKRATES: Nicht fir den Verniinftigen, wie unsere Rede andeutet. Oder soll der Mensch nur dafr
sorgen, dal3 er die langstmadgliche Zeit lebe, und sich nur der Kiinste befleilfigen, die unsimmer
aus den Gefahren erretten, wie auch der Redekunst, deren ich nach deinem Rate mich befleilZigen
soll, weil sie uns aushelfen kann vor Gericht?

KALLIKLES: Und gewil3, beim Zeus, sehr gut riet ich dir.

SOKRATES: Wie doch, Bester? Haltst du auch die Kunst zu schwimmen fiir etwas sehr Grofes und
Vortreffliches?

KALLIKLES: Wahrlich, ich nicht.

SOKRATES: Aber doch rettet auch sie die Menschen vom Tode, wenn siein solche Umsténde geraten
sind, wobel es dieser Kunst bedarf. Dunkt dich nun diese doch geringfiigig, so will ich dir eine
groRere as sie nennen, die Kunst der Schiffahrt, welche nicht nur das Leben, sondern auch Leib
und Vermogen zugleich aus den dulBersten Gefahren rettet, eben wie die Redekunst. Und diese
halt sich doch sehr zuriickgezogen und sittsam, und macht gar nicht grof3e Anspriiche in ihrem
ganzen Betragen, als ob sie etwas Aulerordentliches |eistete. Sondern hat sie dasselbe geleistet,
was die gerichtliche Verteidigung: so will sie doch, wenn sie eéinem aus Agina gliicklich hierher
geholfen hat, glaube ich, zwei Obolen verdient haben, wenn aber aus Agypten oder dem Pontos,
wird sie fUr diese grof3e Wohltat, nachdem sie einen mit Weib und Kind und Habe erhaten und in
den Hafen gebracht hat, aufs htchste zwei Drachmen fordern, und er selbst, der diese Kunst
besitzt und dies geleistet hat, steigt aus und geht am Ufer auf und ab neben seinem Schiffe gar
beschel denen Ansehens. Er weild ndmlich, so denke ich, zu berechnen, dald ihm unbewuf¥ it,
welchen der Schiffsgesdllschaft er wirklich Nutzen gestiftet hat, indem er sie nicht ertrinken lief3,
und welchen vidlleicht Schaden, da er jaweil3, dald er sie um nichts besser ausgesetzt hat, als sie
eingestiegen waren, weder dem Leibe noch der Seele nach. Er berechnet also, dald doch
unmdglich, wenn ein mit grof3en und unheilbaren Leibesiibeln Bestrafter nicht ertrank, ein solcher
zwar elend daran ist, dal3 er den Tod nicht gefunden hat, und diesem aso gar kein Vortell
geschafft ist durch ihn, wer aber mit groRen und unheilbaren Ubeln an der Sedle, die soviel mehr
alsder Leib wert ist, behaftet ist, dem gut sein kdnne, fort zu Ieben, und er ihm einen Nutzen
verschafft habe, wenn er ihn, gleichviel ob aus der See, oder vor Gericht, oder wo nur sonst
irgendher errettet habe; sondern er weil3, dal’ es fir einen solchen elenden Menschen gar nicht
besser ist zu leben, weil er eben schlecht leben mul3. Darum ist es auch nicht hergebracht, dafi der
Schiffer grof3tut, ob er uns gleich beim Leben erhélt. Und ebensowenig ja der Kriegsbaumeister,
du Wunderlicher, der die Befestigungen besorgt, wiewohl er bisweilen kein geringerer Helfer i,
als sogar der HeerfUhrer, geschweige denn als der Schiffer, und as sonst irgendeiner; denn er
rettet jawohl bisweilen ganze Stédte. Meinst du nicht, der kdnnte sich jawohl mit dem
Sachverwalter gleichstelen? Und frellich, Kalikles, wenn er reden wollte wie ihr, und die Sache
herausstreichen, er wiirde euch ganz verschiitten unter seinen Reden und Ermahnungen, daf3 ihr
solltet Kriegshaumeister werden, und dal? ales andere nichts ware. Zu sagen hétte er genug. Aber
du achtest ihn dennoch gering samt saner Kungt, ja ordentlich zum Schimpf konntest du ihn den
Kriegshaumeister nennen, und wiirdest weder seinem Sohn deine Tochter zur Ehe geben, noch die
seinige fur deinen nehmen wollen. Und doch nach dem, weshab du dein Geschéft lobst, mit
welchem Rechte kannst du ihn und die Ubrigen, die ich erwahnt, geringachten?

Ich weil3, du wirst sagen, du wérest ein Besserer und von Besseren her. Allein, wenn das Bessere
nicht das sein soll, was ich so nenne, sondern ebendies die Tugend ist, nur sich selbst und das
Seinige zu erhaten, wie einer auch sonst sein moge: so wird deine Verachtung lacherlich, gegen
den Kriegshaumeister und den Arzt und alle die andern Kiinste, welche der Erhaltung wegen
ersonnen sind. Also Bester, sieh zu, ob nicht das Edle und Gute etwas ganz anderes ist, als das
Erhalten und Erhatenwerden, und ob nicht ein Mann, der es wahrhaft ist, eben dieses, nur zu

leben solange es irgend geht, muf3 dahingestellt sein lassen, und keineswegs am Leben hdngen,
sondern dieses Gott Uberlassend, und mit den Weabern glaubend, dal3 doch keiner seinem
Schicksal entgeht, nur auf das néchste sehen, auf welche Weise er wahrend der Zeit, die er nun zu
leben hat, am besten leben mdge, ob er sich wirklich soll der Regierung éhnlich machen, unter
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welcher er wohnt, und jetzt also auch du dem Volke der Athener sollst dhnlich zu werden suchen
s0 sehr ds mdglich, wenn du bel ihm willst beliebt sein, und viel vermégen in der Stadt. Dies
siehe zu, ob esdir wirklich nutzt und mir, damit es uns nicht gehe, wie man von den
Thessalerinnen sagt, welche den Mond herunterholen, und auch wir mit dem liebsten, was wir
haben, uns dieses erwerben, viel zu vermdgen im Staate. Glaubst du aber, irgendein Mensch
konne dir eine solche Kunst mitteilen, welche dich vielvermogend machen kann in deser Stadt,
wenn du auch ihrer Verfassung unghnlich bist, gleichviel, ob besser oder schlechter: so beratest du
dich schlecht, o Kadlikles, wie mich diinkt. Denn nicht enmal nur sein Nachahmer muf¥ du sein,
sondern schon von Natur ihm @hnlich, wenn du etwas Ordentliches erlangen willst in der
Freundschaft des Athenischen Volks, und so auch wahrlich in der deines Jinglings. Wer dich also
diesem recht hnlich macht, der macht dich, wie du ein Stastsmann zu sein wiinschest, zu einem
solchen Staatsmann und Redner. Denn was hach seinem eigenen Sinn gesprochen wird, daran
freut sich ein jeder, was aber aus einem fremden, das ist ihm zuwider, wenn du nicht etwa anders
meingt, edelster Freund. Haben wir etwas hiergegen zu sagen, Kallikles?

KALLIKLES: Ich well3 nicht, wie mir gewissermal3en gut vorkommt, was du sagst, Sokrates; es geht
mir aber doch wie den meisten, ich glaube dir nicht sonderlich.

SOKRATES: Jene zweifache Liebe eben, die du in der Seele hast, o Kallikles, zum Volk und zum
Jungling, steht mir entgegen; aber vielleicht, wenn wir ofter und besser dasselbe erwégen, wirst du
Uberzeugt werden. Erinnere dich also, dald wir sagten, es gébe eine zweifache Vorrichtung, um
jedes, den Leib und die Sedle, zu behandeln, davon die eine nur um der Lust willen sich damit
abgebe, die andere mit Hinsicht auf das Beste nicht sich geféllig mache, sondern durchsetze. War
es das nicht, was wir voneinander unterschieden?

KALLIKLES: Allerdings.

SOKRATES: Und die ene, die es nur mit der Lust zu tun hat, war unedel und nichts anderesihrem
Wesen nach als Schmeichelei. Nicht wahr?

KALLIKLES: Es sa s0, wenn du denn willst.

SOKRATES: Die andere aber, wenn wir nach Kraften das besser zu machen suchen, was wir behandeln,
sei esnun Leib oder Seele?

KALLIKLES: So war es.

SOKRATES: Sollen wir uns also auf diese Weise an die Stadt und die Blrger wagen, dal3 wir sie
behandeln, um sie soviel mdglich besser zu machen? Denn ohne dies, wie wir vorher fanden, ist es
unniitz, irgendeine andere Wohltat zu erweisen, wenn nicht die Gesinnung derer gut und schon i,
welche entweder zu grof3em Besitz gelangen sollen, oder zur Herrschaft Uber andere, oder zu sonst
irgendeinem Vermogen. Sagen wir, dal3 es sich so verhalt?

KALLIKLES: Ja, wenn es dir lieber ist.

SOKRATES: Wenn wir nun in die dffentlichen Geschéfte eingetreten einander zuredeten, o Kallikles,
uns unter den birgerlichen Angelegenheiten etwa mit dem Bauwesen zu befassen, mit den
Mauern, Schiffswerften, oder den wichtigsten heiligen Gebauden, mifdten wir uns dann nicht
zuvor untersuchen und priifen, zuerst ob wir wohl die Sache selbst verstehen oder nicht verstehen,
die Baukungt, und von wem wir sie gelernt haben? M{ften wir das oder nicht?

KALLIKLES: Freilich wohl.

SOKRATES: Und zweitens wohl auch dieses, ob wir schon je wenigstens zum héwslichen Gebrauch
irgendein Gebaude aufgefhrt haben fir einen unserer Freunde oder fir uns selbst, und ob dieses
gut ist oder schlecht. Und wenn sich aus der Untersuchung ergibt, dald wir vortreffliche und
bertihmte L ehrer gehabt haben, und viele schone Gebaude mit unseren Lehrern gemeinschaftlich
aufgefihrt, viele auch selbst dlein, seitdem wir uns von den Lehrern getrennt; so ziemte es unter
solchen Umsténden verntinftigen Menschen, sich auch an die 6ffentlichen Werke zu wagen.
Koénnten wir aber keinen Lehrer aufzeigen und auch keine Gebadude oder viele zwar, aber nichts
werte, dann wére es doch gewi3 unverniinftig, 6ffentliche Werke zu unternehmen und einander
dazu aufzumuntern. Wollen wir sagen, dies sai richtig gesprochen, oder nicht?

KALLIKLES: Frellich.
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SOKRATES: Nicht auch ebenso mit alem tbrigen, wenn wir uns zureden wollten, auch die offentlichen
Geschéfte der Arzte zu tibernehmen, als tiichtig in diesem Fach, wiirden wir uns nicht erst priifen,
ich dich und du mich, a3 doch sehen, bei Gott, den Sokrates selbst, wie es doch steht mit seiner
Gesundheit? oder ob wohl schon jemand durch ihn von einer Krankheit ist befreit worden, sai es
ein Knecht oder ein Freier; und auf ebendie Art wirde auch ich dich priifen, und fanden wir nicht,
dal3 wir jemals jemanden gesunder gemacht hétten, weder Fremden noch Biirger, weder Mann
noch Weib, beim Zeus, Kallikles, wére es nicht belachenswert, wenn dann Menschen noch so
toricht sein kdnnten, ehe sie nicht erst fir sich alein, vieles zwar, wie es sich eben traf, vieles aber
auch richtig und gut ausgefiihrt und die Kunst hinldnglich gelibt hétten, gleichwie der Topfer im
Sprichwort beim Fasse anzufangen, und sowohl sich selbst an die 6ffentlichen Geschéfte zu
wagen, as auch andere ebensolche dazu aufzumuntern? Dinkt es dich nicht unverniinftig, so zu
handelin?

KALLIKLES: Mich wohl.

SOKRATES: Nun aber du selbst, bester Mann, erst eben angefangen hast, Staatsgeschéfte zu betreiben,
und mich ermahnst und schiltst, dal3 ich sie nicht betreibe, wollen wir einander nicht prifen,
wohlan, hat Kallikles wohl schon einen Blrger besser gemacht? it einer, der zuvor schlecht war,
ungerecht etwa, zligellos und unverntinftig, durch den Kallikles gut und rechtlich geworden,
Fremder oder Einheimischer, Knecht oder Freier? Sprich, wenn dich jemand hierauf priift,
Kallikles, was wirst du sagen? wen wirst du behaupten, besser gemacht zu haben, durch deinen
Umgang? Bedenkst du dich zu antworten, wenn du doch ein solches Werk aufzuzeigen hast aus
der Zeit, dadu fUr dich lebtest, ehe du dich ins 6ffentliche L eben wagtest?

KALLIKLES:; Du willst immer Recht behalten, Sokrates.

SOKRATES: Keineswegs aus Rechthabere, frage ich, sondern in Wahrheit um zu erfahren, wie du denn
meinst, dal’ der Staat bei uns misse verwaltet werden; ob du wohl auf etwas anderes ceine
Sorgfalt zu wenden denkst, nun du dich der 6ffentlichen Angelegenheiten annimmst, as darauf,
da’ wir Burger immer besser werden? Oder haben wir nicht schon oft eingestanden, dal3 dies der
offentliche Mann bewirken miisse? Haben wir es eingestanden oder nicht? Antworte. Wir haben
es eingestanden, will ich fir dich antworten. Wenn aso dies der rechtliche Mann seiner Stadt mul
zu bewirken suchen: so besinne dich und sage mir noch einma deine Meinung von jenen
Mannern, die du vorhin anfihrtest, ob du noch glaubst, dal? sie gute Staatsmanner gewesen sind,
Perikles und Kimon und Miltiades und Themistokles?

KALLIKLES: Ich glaube es doch.

SOKRATES: Waren sie dso gute Staatsmanner, so hat doch offenbar jeder die Blrger zu besseren
gemacht aus schlechteren. Haben sie das getan oder nicht?

KALLIKLES: Sie haben es getan.

SOKRATES: Also, da Perikles anfing, vor dem Volke zu reden, waren die Athener schlechter, als daer
zum letzten Male redete?

KALLIKLES: Vidleicht.

SOKRATES: Nicht doch vidlleicht, Bester, sondern es folgt notwendig aus dem Eingestandenen, wenn
anders jener ein guter Staatsmann war.

KALLIKLES: Und was weiter?

SOKRATES: Nur dies sage mir noch, ob man wirklich der Meinung ist, die Athener wéren durch den
Perikles besser geworden, oder umgekehrt, sie wéren verderbt worden durch ihn. Denn dazu, hore
ich wenigstens immer, habe Perikles die Athener gemacht, zu einem faulen, feigen,
geschwaétzigen, goldgierigen Volk, indem er sie zuerst zu Soldlingen erniedriget.

KALLIKLES: Das horgt du von denen mit den eingeschlagenen Ohren, o Sokrates.

SOKRATES: Aber dies doch hdre ich nicht nur, sondern wir wissen es beide genau, ich und du, dai3
Perikles zuerst zwar in gutem Ruf stand und die Athener keine schimpfliche Klage gegen ihn
erkannten, als sie noch schlechter waren, nachdem sie aber durch ihn gut und edel geworden,
gegen das Ende seines Lebens haben sie auf Unterschleif gegen ihn erkannt und hétten ihn
beinahe am Leben gestraft, offenbar doch a's einen gefahrlichen Mann.

KALLIKLES: Nun? War etwa deshab Perikles schlecht?



SOKRATES: Wenigstens ein solcher Aufseher Uber Esel, Pferde und Rinder wirde fir schlecht gehalten
werden, der sie keineswegs so Uberkommen, dal3 sie schlugen, stief?en und bissen, sie aber so hétte
verwildern lassen, dald sie nun dieses ales tun. Oder dinkt dich nicht jeder solcher ein schlechter
Aufseher Uber jede Art von Tieren, der sie zahmer bekommt, und sie wilder macht, s er sie
bekommen hat. Dinkt es dich nicht?

KALLIKLES: Jadoch, damit ich dir nur den Willen tue.

SOKRATES: So tue mir auch noch den Willen, mir dies zu beantworten, ob der Mensch auch zu den
Tieren gehort, oder nicht?

KALLIKLES: Wie sollte er nicht?

SOKRATES: Und Menschen regierte Perikles?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Wie dso? sollten sie nicht nach dem eben Festgesetzten gerechter unter ihm geworden
sein aus Ungerechteren, wenn er sie doch als ein rechter Staatsmann regierte?

KALLIKLES: Freilich.

SOKRATES: Nun aber sind die Gerechten zahm, wie Homeros sagt. Was sagst du aber? Nicht ebendas?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Und doch hat er sie wilder gemacht, as er sie vorgefunden hatte, und zwar gegen ihn
selbst, was er doch am wenigsten wollte.

KALLIKLES: Willst du, daldich dir Recht gebe?

SOKRATES: Wenn dich diinkt, dal? ich Recht habe?

KALLIKLES: So s&i denn deses so!

SOKRATES: Wenn aso wilder, dann auch ungerechter und schlechter?

KALLIKLES: Es s4i.

SOKRATES: Also war Perikles kein guter Staatsmann nach dieser Rede.

KALLIKLES: Nein, behauptest du freilich.

SOKRATES:. Beilm Zeus, auch du, nach dem, was du mir zugegeben hast. Weiter auch wegen des
Kimon sage mir doch, haben nicht eben die, deren Bestes er besorgte, ihn aus der Stadt verwiesen,
um nur zehn Jahre lang seine Stimme gar nicht zu hdren? und haben sie nicht dem Themistokles
dasselbe getan und ihn noch obenein ganzlich verbannt? Den Miltiades aber, den Sieger bei
Marathon, hatten sie schon beschlossen in der Grube umkommen zu lassen, und wére nicht der
Prytane gewesen, so wirde er auch hineingekommen sein. Und doch wiirde diesen, wéren sie so
vortrefflich gewesen wie du behauptest, dergleichen nicht begegnet sein. Wenigstens einem guten
Wagenfuhrer geht es nicht so, dald er anfangs zwar nicht herunterfallt vom Wagen, wenn er aber
seine Pferde erst eine Zeitlang behandelt hat und dadurch auch selbst ein besserer Wagenfuhrer
geworden igt, dann herabfélt. Dergleichen kommt nicht vor, weder beim Wagenfiihren noch bei
irgend einem andern Geschéft. Oder meinst du?

KALLIKLES: Nein freilich.

SOKRATES: So waren dso, wie es scheint, unsere vorigen Reden ganz richtig, dald wir keinen wissen,
der ein tlichtiger Staatsmann gewesen wére in dieser Stadt. Du aber raumtest zwar ein, es gebe
keinen unter den jetzigen, unter den fritheren aber meintest du doch und hobest eben diese Manner
heraus. Von diesen aber hat sich gezeigt, dal? sie den jetzigen ganz gleich sind. So dal3, wenn diese
Redner waren, sie weder die wahre Redekunst verstanden haben, denn sonst wirden sie nicht
durchgefallen sein, noch auch die schmeichlerische.

KALLIKLES: Aber esfehlt doch sehr viel, Sokrates, dal3 von den jetzigen einer solche Dinge
ausrichtete, wie von jenen jeder, wer du willst, ausgerichtet hat.

SOKRATES: O wunderlicher Kallikles, ich tadle ja auch diese Méanner nicht, sofern sie Diener des
Staats gewesen sind, vielmehr scheinen sie mir weit dienstbeflissener gewesen zu sein, als die
jetzigen, und weit geschickter, dem Staate dagenige zu verschaffen, wonach ihn gellistete. Aber
seine Gdliiste umstimmen und ihnen nicht nachsehen, sondern durch Uberredung und durch
Gewalt ihn zu dem bewegen, wodurch die Blrger besser werden kénnen, darin, dal3 ich es
geradeheraus sage, waren diese nichts besser as jene, und diesist doch das einzige Geschéft des
rechten und guten Staatsmannes. Allein Schiffe und Mauern und Werfte zu schaffen und vielerlel
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dergleichen, darin gestehe auch ich dir gern, dald jene weit strker gewesen sind, als diese. Aber
I&cherlich machen wir uns, ich und du, in unseren Reden. Denn in der ganzen Zeit, seit wir
miteinander sprechen, haben wir noch nicht aufgehort, immer auf dassel be zuriickzukommen und
nicht zu wissen, was wir meinen. Ich namlich denke, du hast oft genug zugestanden und
eingesehen, dald es wirklich eine solche zwiefache Beschéftigung gibt um den Leib und um die
Seele, deren die eine blof eine dienstbare ist, dald einer imstande ist, wenn unsern Leib hungert,
Speise herbeizuschaffen, wenn ihn durstet, Getrank, wenn er friert, Kleider, Decken, Schuhe und
anderes, wozu sonst dem Leibe Lust ankommt. Und wohlbedacht erlautere ich es dir durch
dieselben Bilder, damit du es leichter begreifst. Wer nun dies zu verschaffen well3, als Kramer
oder Kaufmann oder Verfertiger dieser Dinge, als Koch, Bécker, Weber, Schuster, Gerber, kein
Wunder, dal3 der sich selbst diinkt der Versorger des Leibes zu sein, und auch den tbrigen, jedem
namlich, der nicht weil3, dal3 es auf¥er alen diesen eine Kung gibt, die Heilkunst namlich und die
Turnkunst, welche in Wahrheit die Vorsorgerin des Leibes ist und welcher auch gebiihrt, Uber dle
jene Kiinste zu herrschen und sich ihrer Werke zu bedienen, wel sie namlich weil3, was das
Zutrégliche ist und das Verderbliche von Speisen und Getrank fur die Vollkommenheit des
Leibes, die anderen alle aber es nicht wissen. Daher auch jene nur fir knechtisch, dienstbar und
unede gelten in ihren Bemihungen um den Leib, diese aber die Heilkunst und die Turnkunst mit
Recht Herrinnen jener anderen sind.

Dal’d ich nun meine, dal3 dasselbe ebenso in Beziehung auf die Seele stattfinde, diinkst du mich
manchmal recht gut zu verstehen und gibst es zu, as wiiltest du, was ich meine; bald darauf aber
kommst du und behauptest, es hétte doch gar tlichtige und treffliche Staatsmanner gegeben unter
uns, und asich frage, welche denn, stellst du mir Menschen auf, die sich zur Staatskunst
vollkommen ebenso verhdten, as wenn du mir auf die Frage wegen der Turnkunst, was fur
ausgezeichnete Méanner in Besorgung des Leibes wir wohl gehabt haben oder noch haben, ganz
ernsthaft antworten wolltest, Thearion der Backer und Mithaikos, der die Skdische Kochkunst
geschrieben hat, und Sarambos der Schenkwirt, diese waren vortreffliche Pfleger des Lebens
gewesen, denn der eine hétte wunderschdnes Brot geliefert, der andere Speisen, der dritte Wein.
Vidleicht nun wérest du dann unwillig geworden, wenn ich dir gesagt hétte, lieber Mensch, du
verstehst nichts von der Leibespflege, denn du nennst mir nur dienstbare Menschen, die fir die
Begierden arbeiten und nichts Gutes und Schones hiervon verstehen, die, wenn es sich so trifft die
Leiber der Menschen anfillend und aufschwemmend, wiewohl von ihnen gelobt, ihnen das dte
Fleisch auch noch verderben. Die Leute aber werden aus Unkunde nicht diese, von denen sie so
bewirtet wurden, beschuldigen, dal? sie Ursache an ihren Krankheiten wéren und an dem Verlust
ihrer bisherigen Wohlbeleibtheit, sondern digjenigen, wel che alsdann gerade um sie sind und

ihnen Rat geben, wenn namlich die ehemalige Uberfillung ihnen lange hernach Krankheiten
zuzieht, da sie ihnen so ganz ohne alle Riicksicht auf die Gesundheit gewahrt wurde, diese werden
sie beschuldigen und tadeln und ihnen Ubles zufligen, wenn sie es vermagen; jene fritheren aber,
die eigentlich schuld an dem Ubel sind, werden sie loben. Vollkommen ebenso gehst auch du jetzt
zu Werke, Kallikles, und lobpreisest Menschen, welche andere auf solche Art bewirtet haben, mit
allem, wonach sie nur gelUstete, vollauf, und von denen es nun heift, sie hétten die Stadt zu ihrer
Grol3e erhoben; dal? sie aber eigentlich nur aufgedunsen ist und innerlich anbrtichig durch das
Verfahren jener Alten, das merkt man nicht.

Denn ohne an Besonnenheit und Gerechtigkeit zu denken, haben sie nur mit ihren H&fen und
Schiffswerften und Mauern und Z6éllen und derlei Possen die Stadt angefillt. Wenn nun der rechte
Ausbruch der Krankheit erfolgen wird, werden sie die derzeitigen Ratgeber anklagen, den
Themistokles aber, den Perikles und Kimon, die Urheber des Ubels werden sie lobpreisen und
sich dagegen vidleicht an dich halten, wenn du dich nicht hitest und an meinen Freund
Alkibiades, wenn ihr ihnen mit dem Neuerworbenen auch noch das Alte verliert, daihr doch gar
nicht die Urheber des Ubels seid, sondern vidleicht nur Mitschuldige. Auch noch etwas ganz
Unverniinftiges sehe ich jetzt vorfallen und hore auch gleiches von den Alten. Wenn namlich die
Stadt einen von den offentlichen Mannern angreift als unrechttuend, dann héreich sie murren und
jammern, as mifdten sie Schreckliches erdulden; nachdem sie néamlich dem Staate so viele
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Wohltaten erzeigt, wirden sie nun von ihm ungerechterwei se unglticklich gemacht, nach ihrer
Rede. Das ist aber ales fasch. Denn auch gar keinem Vorsteher eines Staates kann von eben
diesem Staate, dem er vorsteht, irgend etwas Ubles ungerechterweise widerfahren! Namlich esist
wohl ganz dasselbe mit denen, welche sich fir Staatsmanner, wie mit denen, welche sich fr
Sophisten ausgeben. Denn auch die Sophisten, wie weise sie Ubrigens sind, begehen hierin
Ungereimtes. Unerachtet sie némlich behaupten, Lehrer der Tugend zu sein, beklagen sie sich
doch oft Uber ihre Schiler, dai? diese ihnen Unrecht téten, indem sie ihnen Lohn vorenthielten und
sich sonst nicht dankbar gegen sie bewiesen, da sie doch Gutes von ihnen empfangen haben. Und
was kann wohl unverniinftiger sein als diese Rede, dal3 Menschen, die gut und gerecht geworden
sind, denen die Ungerechtigkeit von ihren Lehrern ausgenommen und die Gerechtigkeit
eingepflanzt worden, Unrecht tun sollten, vermdge dessen, was sie gar nicht mehr haben? Dlnkt
dich das nicht ungereimt, Freund? ordentlich eine Rede zu haten hast du mich gezwungen,
Kalikles, weil du nicht antworten wolltest.

KALLIKLES: Kannst du denn gar nicht reden, wenn dir nicht jemand antwortet?

SOKRATES: Es scheint ja doch. Jetzt wenigstens habe ich ja meine Reden ziemlich langgestreckt, da du
mir nicht antworten willst. Aber du Guter, sprich, so lieb du mich hast, diinkt es dich nicht
unverniinftig, wenn einer behauptet, er habe einen andern gut gemacht, und doch eben diesem
vorwirft, dal3 er, obgleich durch ihn gut geworden und jetzt wirklich gut, dennoch auch schlecht
ig?

KALLIKLES: Das diinkt mich wohl so.

SOKRATES: Und hérst du nicht dieses eben digjenigen sagen, welche sich riihmen, die Menschen zur
Tugend zu bilden?

KALLIKLES: Freilich wohl. Aber was willst du auch nur sagen von Menschen, die gar nichts wert sind?

SOKRATES: Und was willst du nur von jenen sagen, welche behaupten, sie sténden dem Staate vor und
sorgten dafUr, dal3 er so gut als mdglich werde, und dann doch, wenn es sich trifft, ihn wieder
anklagen als wunder wie schlecht! Meingt du, dal3 diese irgend besser sind ds jene? Ganz
dassalbe, 0 Bester, ist ein Sophist wie ein Redner, oder ihm wenigstens sehr nahe und verwandt,
wie ich auch zum Polos sagte; du aber meinst aus Unkunde, die eine, die Redekunst sei etwas gar
Schénes und die andere dagegen verachtest du. Nach der Wahrheit aber ist die Sophistik noch um
so viel schoner als die Redekungt, wie die Gesetzgebung schoner it ds die Rechtspflege und die
Turnkunst schoner als die Heilkunst. Und gerade den VVolksménnern und den Sophisten, glaubte
ich, stehe es nicht zu, sich Uber das zu beklagen, was sie selbst unterrichten und bilden, ds handle
es schlecht gegen sie, oder sie miissen mit derselben Rede zugleich auch sich selbst anklagen, dal3
sie denen nichts nutz gewesen sind, denen sie sich doch riihmen niitzlich zu sein. It es nicht s0?

KALLIKLES: Freilich

SOKRATES: Und gerade ihnen, wie sich zeigt, geblhrte es, die Dienste, welche sie leisten kénnen, ohne
Lohn zu erweisen, wenn ich anders vorhin Recht hatte. Denn wer in einer anderen Sache weliter
gefordert ist von jemand, etwa wer schnellfliGiger geworden ist durch den Turnmeister, der kann
vidleicht mit dem Dank durchgehn, wenn der Turnmeister ihn freigestdlIt, und nicht, Uber den
Lohn mit ihm eins geworden, sobad er ihm die Schnelligkeit mitgeteilt, auch sein Geld an sich
genommen hat. Denn die Langsamkeit ist nicht das, glaube ich, wodurch die Menschen unrecht
tun, sondern die Ungerechtigkeit. Nicht wahr?

KALLIKLES: Ja

SOKRATES: Also wenn ihnen jemand ebendies abnimmt, die Ungerechtigkeit: so darf er jagar nicht
bange sein, dal3 ihm Unrecht getan werde; sondern der alein kann es wagen, seine Dienstleistung
unbedingt hinzugeben, wer nur wirklich andere gut machen kénnte. Nicht so?

KALLIKLES: Ich gebe es zu.

SOKRATES: Darum ist auch, wie es scheint, in andern Dingen seinen Rat fur Geld erteilen, in Sachen
der Baukunst etwa und andern Kinsten, gar nichts Schandliches.

KALLIKLES: So scheint es.

SOKRATES: In dieser Angelegenheit aber, auf welche Weise wohl jemand maglichst gut werden
konnte und sein Hauswesen oder seinen Staat gut verwalten, darin wird es fur schandlich
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angesehen, wenn jemand seinen Rat versagen wollte, wofern man ihm nicht Geld daf ir gébe?
Nicht wahr?

KALLIKLES: Ja
SOKRATES: Und offenbar ist doch dies die Ursach, weil unter allen Dienstleistungen diese alein dem

Empfangenden das Verlangen erregt, wieder hilfreich zu sein. So dal? dies ein ganz gutes
Kennzeichen ist, wer diesen Dienst gut erwiesen hat, dem wird auch wieder gedient werden, wer
aber nicht, dem nicht. Verhdt sich dies wirklich so?

KALLIKLES: Ja
SOKRATES: Zu welcher von beiden Arten den Staat zu behandeln ermahnst du mich aso, das

bestimme mir. Zu der, welche es durchsetzen will, daid die Athener besser werden, wie es der Arzt
meacht; oder wie einer, der ihnen dienstbar sein muf3 und nur wenn es ihnen wohlgeféllt, mit ihnen
umgeht? Sage es mir aufrichtig, Kalikles! denn es gebihrt dir, wie du dich freimittig gezeigt hast
gegen mich von Anfang an, auch nun dabei zu beharren, dal3 du mir sagst, was du meinst. Rede
also auch jetzt rein und dreist heraus.

KALLIKLES: So sage ich denn, du sallst ihnen dienstbar sein.
SOKRATES: Ein Schmeichler aso zu werden, du edelster Mann, forderst du mich auf.
KALLIKLES: Wenn du lieber ein Mysier heifRen willst, Sokrates. Denn wenn du dies einmal nicht tun

willst —

SOKRATES: Sage nur nicht, was du schon so oft gesagt hast, dal3 mich alsdann téten wird, wer Lust hat,

damit ich nicht auch wieder sage, ja aer wie ein Schlechter einem Guten wird er mir das tun;
auch nicht etwa, dald er mir nehmen wird, was ich habe, damit ich nicht wieder sage, jaaber wenn
er es genommen, wird er es nicht zu gebrauchen wissen, sondern wie er es ungerecht genommen
hat, so wird er es auch ungerecht verbrauchen, und wenn ungerecht auch schlecht, und wenn
schlecht auch zu seinem Schaden.

KALLIKLES: Wie scheingt du mir doch, Sokrates, zu glauben, dir kénne nichts dergleichen begegnen,

as ob du weit aus dem Wege wohntest, und nicht etwa kénntest von dem ersten besten elenden
und ganz schlechten Menschen vor Gericht gezogen werden.

SOKRATES: Dann wére ich wohl ganz unverniinftig, Kallikles, wenn ich nicht glaubte, dal3 in dieser

Stadt jedem jedes begegnen kann, wie es sich trifft. Aber das weil3 ich auch, wenn ich vor Gericht
erscheinen muf3, und in solche Gefahr komme wie du sagst, so wird das ein schlechter Mensch
sein, der mich vorgeladen hat; denn kein Guter wiirde einen unschuldigen Menschen belangen,
und es sollte mich gar nicht wundern, wenn ich sterben mifte. Soll ich dir sagen, weshab ich das
erwarte?

KALLIKLES: Oja
SOKRATES: Ich glaube, dal3 ich, samt einigen andern wenigern Athenern, damit ich nicht sage ganz

alein, mich der wahren Staatskunst befleilige und die Staatssachen betreibe ganz dlein
heutzutage. Daich nun nicht ihnen zum Wohlgefallen rede, was ich jedesmal rede, sondern fur
das Beste, gar nicht fur das Angenehmste, und mich nicht befassen will mit den herrlichen
Dingen, die du mir anmutest: so werde ich nichts vorzubringen wissen vor Gericht und es wird
mich dasselbe treffen, was ich zum Polos sagte, ich werde namlich gerichtet werden wie unter
Kindern ein Arzt, den der Koch verklagte. Denn bedenke nur, wie sich ein solcher Mensch auf
solchen Dingen ertappt verteidigen wollte, wenn ihn einer anklagte und spréche: [hr Kinder, gar
viel Ubles hat dieser Mann euch zugefiigt, und auch die jingsten unter euch verderbt er, und
angstiget euch, dal3 ihr euch nicht zu helfen wildt mit Schneiden und Brennen und Abmagern und

Schwitzen und mit den bittersten Getrdnken und [&% euch hungern und dursten; gar nicht wieich
euch immer mit so viel und viderlel SliRigkeiten bewirtete. Was glaubst du, wird ein Arzt, wenn
e in solcher Not drin steckt, wohl sagen kénnen? Oder wenn er etwa die Wahrheit sagte, ihr
Kinder, das dlestat ich zu eurer Gesundheit, was meinst du wohl wiirden solche Richter fir ein
Geschrel erheben? nicht ein grol3es?

KALLIKLES: Fast sollte man es denken.
SOKRATES: Glaubst du aso nicht, daf3 er in der gréf3ten Verlegenheit sein wird, was er wohl sagen

ll?
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KALLIKLES: Frellich.

SOKRATES:. Ebenso, weil3 ich recht gut, wurde es mir auch ergehen, wenn ich vor Gericht kdme. Denn
keine Lust, die ich ihnen bereitet, werde ich ihnen anfihren kénnen, was sie doch alein as
Verdienst und Wohltat ansehn, ich aber beneide weder die, welche sie ihnen verschaffen, noch
die, denen sie verschafft werden. Und wenn einer sagt, ich verderbe die Jugend, dal3 sie sich nicht
zu helfen wisse, oder ich schméahe die Alten durch bittere Reden Uber ihr besonderes Leben und
Uber ihr offentliches, so werde ich weder die Wahrheit sagen kdnnen, ndmlich, mit Recht sage und
tue ich das alles as namlich euer Bestes, ihr Richter, noch sonst irgend etwas anderes, so daldich
wahrscheinlich, was sich eben trifft, werde leiden miissen.

KALLIKLES: Glaubst du nun wohl, daf? es gut stehe um einen Menschen, der sich in einer solchen Lage
befindet im Staate und unvermdgend i, sich selbst zu helfen?

SOKRATES: Wenn esihm nur daran nicht fehlt, was du oftmals zugegeben hast, wenn er sich nur dazu
verholfen hat, nichts Unrechtes jemas gegen Menschen oder Gétter zu reden und zu tun. Denn
diesigt, wie wir oft einig geworden, die wichtigste Hilfe, die jeder sich selbst zu leisten hat. Wenn
mich nun jemand Uberflihren konnte, dal3 ich hierzu unvermdgend wére, mir selbst und andern zu
verhelfen, dann wiirde ich mich schdmen, ich mdchte dessen nun vor vielen oder vor wenigen
Uberwiesen werden oder unter Zweien; und wenn ich um dieses Unvermogens willen sterben
mufdte, das wirde mich kranken. Wenn ich aber wegen Mangel an schmeichlerischer Redekunst
sterben muf3te, so wirdest du sehn, das weil3 ich gewi3, wie sehr leicht ich den Tod ertriige. Denn
das Sterben selbst fiirchtet ja wohl niemand, wer nicht ganz und gar unverstdndig ist und
unmannlich; das Unrechttun aber flrchtet man. Denn mit vielen Vergehungen die Seele angefillt
in die Unterwelt kommen, ist unter allen Ubeln das drgste. Willst du, so will ich dir
auseinandersetzen, dal? sich dies wirklich so verhdlt.

KALLIKLES: Wohl, da du das andere beendigt hast, so flige auch noch dieses hinzu.

SOKRATES: So hore denn, wie sie zu sagen pflegen, eine gar schone Rede, die du zwar fir ein
Maérchen haten wirst, wieich glaube, ich aber fir Wahrheit. Denn as volle Wahrheit sage ich dir,
was ich sagen werde.

Wie also Homeros erzéhit, teilten Zeus, Poseidon und Pluton die Herrschaft, nachdem sie sie
von ihrem Vater Uberkommen hatten. Nun war folgendes Gesetz wegen der Menschen unter dem
Kronos schon immer, besteht auch noch jetzt bei den Gottern, dal3, welcher Mensch sein Leben
gerecht und fromm gefhrt hat, der gelangt nach seinem Tode in die Inseln der Sdigen und lebt
dort sonder Ubel in vollkommner Gliicksdligkeit; wer aber ungerecht und gottlos, der kommt in
das zur Zucht und Strafe bestimmte Geféngnis, welches sie Tartaros nennen. Hierliber nun waren
unter dem Kronos und auch noch spéter, da schon Zeus die Herrschaft hatte, Lebende der
Lebenden Richter und saf3en zu Gericht an dem Tage, dajemand sterben sollte. Schlecht wurden
daher die Sachen abgeurteilt. Weshalb denn Pluton und die Vorsteher aus den Inseln der Seligen
zum Zeus gingen und ihm sagten, wie beiderseits bei ihnen unwirdige Menschen ankdmen. Da
sprach Zeus, diesem will ich ein Ende machen. Denn jetzt freilich wird schlecht geurteilt, weil,
sagte er, die zur Untersuchung gezogenen verhllt gerichtet werden; denn sie werden lebend
gerichtet. Vide nun, sprach er, die eine schlechte Seele haben, sind eingehlillt in schone Leiber
und Verwandtschaften und Reichtiimer, und wenn dann das Gericht gehegt wird, dann stellen sich
viele Zeugen ein, um ihnen Zeugnis zu geben, dal3 sie gerecht gelebt haben. Tells nun werden die
Richter von diesen Ubertdubt, teils richten auch sie selbst verhlllt, dajaihre Seele ebenfals hinter
Augen, Ohren und dem ganzen Leibe versteckt ist. Dies ales nun steht ihnen im Wege, ihre
eignen Verhillungen und der zu Richtenden ihre. Zuerst also, sprach er, muf3 dieses aufhoren, dald
sie den Tod vorher wissen; denn jetzt wissen sie ihn vorher. Auch ist dies schon dem Prometheus
angesagt, dal? er es andern soll. Ferner sollen sie gerichtet werden entbl 63t von diesem allen.
Wenn sie tot snd namlich, soll man sie richten. Und auch der Richter soll entbl6f% sein, ein Toter,
um mit der blof3en Sedle die blofRe Sedle eines jeden anzuschauen, pl6tzlich, wenn jeder gestorben
ist, entbl6rd von allen Verwandtschaften, und nachdem sie dlen jenen Schmuck auf der Erde
zuriickgelassen, damit das Gericht gerecht sei. Dies alles habe ich schon friher eingesehen asihr
und habe von meinen Sthnen zu Richtern ernannt zwei aus Asia, den Minos und Rhadamanthys,
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und einen aus Europa, den Aiakos. Diese aso, sobald sie nur werden gestorben sein, sollen
Gericht halten auf der Wiese am Kreuzwege, wo die beiden Wege abgehn, der eine nach der Insel
der Sdligen, der andere nach dem Tartaros. Und zwar die aus Asia soll Rhadamanthys richten und
die aus Europa Aiakos. Dem Minos aber will ich den Vorsitz Ubertragen, um die letzte
Entscheidung zu tun, wenn jenen beiden etwas allzubedenklich ist, damit das Urteil, welchen Weg
die Menschen zu wandeln haben, vollkommen gerecht sai. Dies, o Kalikles, hateich, wieich es
gehort habe, zuversichtlich fur wahr, und erachte, dal3 daraus folgendes hervorgehe.

Der Tod ist, wie mich dinkt, nichts anders, as zweier Dinge Trennung voneinander, der Seele und
des Leibes. Nachdem sie nun voneinander getrennt sind, hat nichtsdestoweniger roch jedes von
beiden fast dieselbe Beschaffenheit, die es auch hatte, a's noch der Mensch lebte. Sowohl der Leib
hat seine eigenttimliche Natur und ales, was er sich angelibt hat und was ihm zugestol3en, ist ganz
deutlich. Wie wenn jemand von Natur oder durch seine Lebensweise, oder durch beides, einen
grof3en Leib hatte, so ist auch sein Leichnam noch grof3, wenn er tot ist; war er fett, ist auch der
Leichnam fett, und alles andere ebenso; und mochte einer gern langes Haar tragen, so ist auch der
Leichnam langhaarig. Und wiederum, wenn einer ein Ziichtling war und bei seinen Lebzeiten
Spuren von Schlégen an seinem L eibe trug, oder von Hieben und andern Wunden, so wird man
auch an dem Leichnam des Toten dieses selbige finden kénnen. Und hatte einer irgend
zerbrochene oder verrenkte Glieder im Leben, so zeigt sich dies auch bel dem Toten; mit einem
Worte, wie der Leib beim Leben behandelt und was ihm zugefiigt wurde, das zeigt sich alles oder
doch grofdenteils auch nach dem Tode noch einige Zeit. Dasselbe nun dinkt mich auch mit der
Sedle sich zu begeben, o Kallikles. Sichtbar ist alles an der Seele, wenn sie vom Leibe entkleidet
ist, sowohl was ihr von Natur eignete, a's auch die Veranderungen, welche der Mensch durch sein
Bestreben um dies und jenes in der Seele bewirkt hat. Kommen sie nun vor den Richter, und zwar
die aus Asiavor den Rhadamanthys. so stellt Rhadamanthys sie vor sich hin und beschaut eines
jeden Sedle, ohne zu wissen, wessen sie ist, sondern oft, wenn er den grof3en Konig vor sich hat
oder andere Kanige oder Fursten, findet er nichts Gesundes an der Seele, sondern durchgepeitscht
findet er se und voller Schwiden von Meineid und Ungerechtigkeit, und wie eben jedem seine
Handlungsweise sich in der Seele ausgepréagt hat, und findet alles verrenkt von L igen und
Hochmut und nichts Gerades daran, weil sie ohne Wahrheit aufgewachsen it, sondern vor aller
Gewalttatigkeit und Weichlichkeit, Ubermut und UnméaRigkeit im Handeln zeigt sich auch die
Sedle voll Mifverhdtnis und Haldlichkeit. Hat er nun eine solche erblickt, so schickt er sie ehrlos
gerade ins Gefangnis, wo sie, was ihr zukommt, erdulden wird. Dies aber kommt jedem in Strafe
Verfalenen zu, der von einem andern auf die rechte Art bestraft wird, dal? er entweder selbst
besser wird und Vorteil davon hat, oder dafld er den Ubrigen zum Beispid gereicht, damit andere,
welche ihn leiden sehen, was er leidet, aus Furcht besser werden. Es sind aber die, welchen selbst
zum Vortell gereicht, dald sie von Gottern und Menschen gestraft werden, digjenigen, welche sich
durch heilbare Vergehungen vergangen haben.

Dennoch aber erlangen sie diesen Vorteil nur durch Schmerz und Pein hier sowohl asin der
Unterwelt; denn auf andere Weise ist nicht moglich, von der Ungerechtigkeit entledigt zu werden.
Welche aber das aulferste gefrevelt haben und durch solche Frevel unheilbar geworden sind, aus
diesen werden die Beispiele aufgestellt, und sie selbst haben davon keinen Nutzen mehr, dasie
unhellbar sind, andern aber ist es niitzlich, welche sehen, wie diese um ihrer Vergehungen willen
die argsten, schmerzhaftesten und furchtbarsten Ubel erdulden auf ewige Zeit, offenbar als
Beispicle aufgestellt dort in der Unterwelt, im Geféngnis, dlen Frevlern, wie sie ankommen, zur
Schau und zur Warnung. Von diesen, behaupte ich, wird auch Archelaos einer sein, wenn Polos
die Wahrheit sagt, und wer sonst noch ein solcher Gewalthaber ist. Wie ich denn auch glaube, dai3
meistens diese Beispiele von den Tyrannen genommen werden und den Konigen und Firsten und
denen, welche die offentlichen Angelegenheiten verwaltet haben. Denn eben diese begehen
vermoge ihrer Macht die groften und unheiligsten Verbrechen. Das bezeugt auch Homeros, denn
Konige und Firsten hat er in seinen Gedichten angeftihrt, as mit immerwahrenden Strafen in der
Unterwelt belegt, den Tantalos und Sisyphos und Tityos. Vom Thersites aber und andern geringen
Leuten, die auch bose waren, hat niemand gedichtet, dal? er mit schweren Strafen behaftet wére,
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asein Unhelbarer. Denn er hatte nicht Macht genug, um ein solcher zu werden; deshalb war er
auch glucklicher als die, welche Macht dazu hatten. Sondern unter den Mé&chtigen, o Kallikles,
finden sich die Menschen, welche ausgezeichnet bdse werden. Nichts hindert freilich, daf3 nicht
auch unter diesen rechtschaffene Manner sich finden, und gar sehr muf3 man sich ja freuen tber
die, welche es werden. Denn schwer ist es, 0 Kallikles, und vieles Lobes wert, bel grof3er Gewalt
zum Unrechttun dennoch gerecht zu leben; und es gibt nur wenige solche. Gegeben aber hat es
doch, hier sowohl als anderwarts, und wird auch, denke ich, noch kiinftig geben, treffliche Mé&nner
in dieser Tugend, alles gerecht zu verwalten, was ihnen jemand anvertraut. Einer aber ist sogar
vorziglich beriihmt, auch unter den andern Hellenen, Aristeides, der Sohn des Lysimachos. Die
meisten aber unter den Méachtigen, o Bester, werden bose. Was ich also sagte, wenn jener
Rhadamanthys einen solchen vor sich hat, so weil3 er weiter gar nichts von ihm, nicht wer, noch
aus welchem Geschlecht er ist, sondern nur, dald er ein Boser ist; und sowie er dies ersehen hat,
schickt er ihn nach dem Tartaros, bezeichnet, je nachdem er ihn diinkt hellbar zu sein oder
unheilbar, worauf dann jener bei seiner Ankunft das Geblihrende leiden mul3. Erblickt er aber
bisweilen eine andere Sedle, die heilig und in der Wahrheit gelebt hat, eines eingezogenen Mannes
oder songt eines, vornehmlich aber meine ich, o Kallikles, eines weisheitliebenden, der das seinige
getan und nicht vielerlel dufZerlich betrieben hat: so freut er sich und sendet siein die Inseln der
Seligen. Ebenso auch Aiakos. Und diese beiden richten einen Stab in der Hand. Nur Minas, die
Aufsicht fUhrend, sitzt alein, ein goldenes Zepter haltend, wie Odysseus beim Homeros sich
rihmt, er habe ihn gesehn, mit goldenem Zepter geschmiickt die Gestorbenen richtend.

Ich meinesteils, Kallikles, habe mich durch diese Reden Uberzeugen lassen und trachte, wie ich
mich mit moglichst gesunder Seele dem Richter darstellen will. Was aso andern Menschen fir
Ehre gilt, lasse ich gern fahren, und will der Wahrheit rechjagend versuchen, wirklich so sehr ich
nur kann als der Beste sowohl zu leben, a's auch, wenn ich dann sterben soll, zu sterben;
ermuntere aber auch die Ubrigen Menschen ale, soweit ich kann. Daher ich dann meinerseits auch
dich ermuntere zu dieser Lebensweise und diesem Wettstreit, welcher vor allem, was man hier so
nennt, den Vorzug hat, und es dir zum Schimpf vorriicke, dal3 du nicht vermdgend sein wirst, dir
selbgt zu helfen, wenn jenes Gericht und jenes Urteil dir bevorgteht, wovon ich jetzt eben
gesprochen; sondern dalf3, wenn du vor deinen Richter, den Sohn der Aigina, kommst und er dich
vornimmt, du dort ebenso mit offenem Munde stehn und schwindeln wirgt, wie ich hier, und dort
einer vidleicht dich sogar schméahlich ins Angesicht schlagen kénnte und auf alle Weise
beschimpfen. Vidleicht nun dinkt dich dies ein Mérchen zu sein, wie ein Mtterchen eins
erzahlen wirde, und du achtest es nichts wert. Und es wére auch eben nichts Besonderes, dies zu
verachten, wenn wir nur irgendwie suchend etwas Besseres und Wahreres finden kénnten. Nun
aber siehst du ja, dal3 ihr drei, die weisesten unter den Hellenen heutzutage, nicht erweisen
konntet, dal’d man auf eine andere Weise leben misse, als auf diese, die sich auch dort noch as
zutréglich bewahrt; sondern unter so viden Reden, die dle widerlegt wurden, ist diese dlein
ruhiggeblieben, dal’d man das Unrechttun mehr scheuen misse, a's das Unrechtleiden, und dal3 ein
Mann vor allem andern danach streben miisse, nicht dal er scheine gut zu sein, sondern dal3 er es
sai in seinem besonderen Leben sowohl asin dem &ffentlichen. Wenn aber jemand schlecht wird
in irgendeiner Hinsicht, dal3 er dann mul3 geziichtiget werden und dal3 dies das zweite Gut i<,
néchst dem Gerechtsein, es werden, und durch Bestrafung dem Recht Genlige leisten. Und dal
man ale Schmeichee, sowohl gegen sich selbst a's gegen andere, seien es nun viele oder wenige,
fliehen, und nur auf diese Art auch der Redekunst sich bedienen miisse, immer fir das Recht, und
so auch jedes andern Vermogens. Gib du aso mir Gehér und folge mir dahin, wo angelangt du
gewil3 glickselig sein wirst im Leben und im Tode, wie unsere Rede verhei(3, und lal3 dann immer
einen dich verachten as unversténdig und dich beschimpfen, wenn er will, ja, beim Zeus, auch
jenen schimpflichen Schiag ald dir getrost zufligen, denn nichts Arges wird dir daran begegnen,
wenn du nur in der Tat eddl und trefflich bist und Tugend Ubend. Hernach erst, nachdem wir uns
so gemeinschaftlich gelibt, wollen wir, wenn es uns nétig diinkt, auch der Staatsangelegenheiten
uns annehmen, oder worin es uns sonst gut diinkt, wollen wir Rat erteilen, wenn wir erst besser
dazu geschickt sind asjetzt. Denn schméhlich ist es uns, so beschaffen, wie jetzt offenbar



geworden ist, dal3 wir sind, noch grof3 zu prahlen, s waren wir etwas, dawir doch nie einig sind
mit uns selbst Uber dieselbe Sache und zwar Uber die wichtigste; so ganz und gar sind wir noch
untauglich. Zum Fuhrer aso lal3 uns diese Rede gebrauchen, welche uns jetzt klar geworden ist,
welche uns anzeigt, dai’ dies die beste Lebensweise sai, in Ubung der Gerechtigkeit und jeder
andern Tugend leben und sterben. Dieser aso wollen wir folgen, und auch andere dazu aufrufen,
nicht jener, welcher du vertraust und mich dazu aufrufst, denn sieist nichts wert, o Kalikles



