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VOORWOORD

De oorspronkelijke opzet van deze dissertatie was den inhoud
van de begrippen reiniging en reinheid in verband met den Griek-
schen godsdienst na te gaan. In den loop van het onderzoek is in
dit plan een tweeledige verandering gekomen. Allereerst bleken
de geschriften van Plato zooveel materiaal op te leveren, dat ik mij
daartoe beperkt heb, en verder heb ik de opvatting van Plato aan-
gaande reiniging en reinheid in ruimeren zin nagegaan. Het leek
mij n.l. niet mogelijk tot een duidelijk begrip van Plato’s meening
te komen, wanneer ik mij beperkte tot den godsdienst. Dit onder-
zoek is echter niet bedoeld als een bijdrage van philosophischen
aard. Tk heb mij eenvoudig tot taak gesteld de plaatsen, waar Plato
over reiniging en reinheid spreekt, te verklaren. Ik ben daarbij tot
de meest bevredigende voorstelling van zaken gekomen, door mij
aan te sluiten bij de opvatting, dat Plato noch een eenzijdig intel-
lectualist is, noch aan den anderen kant een mysticus. Op zijn
beurt heeft mijn onderzoek deze opvatting bevestigd.
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HOOFDSTUK 1
UITEENZETTING DER TERMINOLOGIE

Bij het onderzoek naar Plato’s opvattingen over reiniging en
reinheid zijn in het algemeen de woorden, die met reinigen en be-
vlekken in verband staan, tot grondslag genomen.

Wanneer Plato over bovengenoemde begrippen spreekt, ge-
bruikt hij meestal het gangbare verbum xa9aipewy (en samenstel-
lingen) of een daaraan stamverwant verbum, substantivam of
adiectivum. Zoo wendt hij meestal aan xaSupeberv — rein zijn;
radapudc, nadupor; — reiniging, het reinigen; xadupbrne — rein-
heid; xx9aprhc — reiniger; xaSupbs — rein; xadeprinde — goed
Om te reinigen.

Verder komen eenige adiectiva voor, uit wier oorspronkelijke
beteekenis zich later de beteekenis ,rein”’ ontwikkeld heeft. Hier-
onder behooren elwpviic — oorspr. in het zonlicht gekeurd,
scherp bekeken > waarop geen vlek gevonden is > zuiver; dxfparoc,
Sxparor, Gusintog — onvermengd > rein?).

Een minder voorkomende groep van woorden bestaat uit termen,
die, zooals we zullen zien, meestal het reinigen in verband met
den cultus aanduiden. Hierbij zijn te noemen: deyvedey — rein zijn;
dyvela — reinheid; dyvbe — rein; agoowlv — een reiniging vol-
trekken; ook indoxeo®ar — verzoenen, gunstig stemmen, en
Dewg — gunstig gestemd, werden in dit verband onderzocht.

Ten glotte komen nog termen wvoor ,bevlekken” wvoor, b.v.
Wadvery, perdverv en daarmee samenhangende substantiva en
adiectiva.

Om een overzicht te krijgen van Plato’s opvattingen aangaande
reiniging en reinheid, bleek het niet mogelijk de woordgroepen af-
Zonderlijk te behandelen; het materiaal is daarom ingedeeld naar

R Boisacqg, Dictionnaire ¢tymologique de la langue grecque, 1923. s.v.

F. Muller, Grieksch woordenboek, 1933. s.v.

1
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de gebieden, waarop bovengenoemde begrippen bij Plato voor-
komen. Allereerst zal een uiteenzetting worden gegeven van de
termen, die Plato gebruikt; daarna een overzicht van reiniging
en reinheid in letterlijken zin; vervolgens het overdrachtelijk
gebruik, waarbij de moreele reinheid sterk op den voorgrond zal
treden; ten slotte zal worden nagegaan, in welk verband Plato
de moreele reiniging en reinheid kent.

Zooals reeds gezegd is, gebruikt Plato verreweg het meest
radatpery c.s. Het lijkt mij het beste uit te gaan van de definitie,
die hij zelf van dit woord geeft.

In den Sophistes tracht Plato de functie van den sophist te defi-
nieeren. Telkens wanneer een definitie niet blijkt te voldoen, wordt
een nieuwe voorgesteld. Bij een!) daarvan neemt Plato als uit-
gangspunt eenige ,bediendentermen” (olxetid &vépata), zooals
,doorzeven” (3indelv, Swxrtdv); ,wannen” (Bpattewv); ,kaarden”
(Eadvew); een draad bij het spinnen ,omlaag voeren” (xzrdyew);
.de weversspoel door het weefsel brengen” (xepxilew) ?). Deze
worden gerekend tot de ,kunst van scheiden” (Suxprrud) Téxvm)
of ,,uit elkaar nemen” (Siowpetied) ?). Daarin zijn weer twee soorten
te onderscheiden: ,,Bij de genoemde schiftingen was het doel het
slechte van het goede te scheiden en het gelijke van het gelijke.
Voor de laatste heb ik geen naam, maar wel voor die, die het
goede bewaart en het slechte wegwerpt. Elke scheiding van dien
aard wordt door iedereen reiniging genoemd” 4). Plato sluit zich
dus bij de bestaande opvatting aan, zooals hij zelf zegt, en consta-
teert nogmaals, dat ,een reiniging is het eene laten bestaan en
wegwerpen, alwat slecht is” %), om tot de slotconclusie te komen,
dat ,het reinigen een onderdeel is van het scheiden” ®).

1) Soph. 226B—231E.

%) Soph. 226B.

" Soph. 226C.

) Soph. 226D: Kot phv ¥ ye taic clpnpévars Swxplosor o ptv yelpov dmd
Pedtiovos dmoyewpilew v, t & Suotov dg’ duolov. Tig pév Toivuv Svopa odx Exw
Jeybpevoy: THe 8 xatadeimolong piv o Pédsiov Stoxplosws, T 8% yeipov dwo-
foddodone Eyw. mhion § Towdry Sukxpiolg Myetu mepd wovTey xudapuds TS

) Soph. 227D Kub piy xafupuds Fv 0 lelmew pdv Sdrepov, xfodllewy 38
Goov &y §) mod T phabpov.

¢} Soph. 231B: (fom) 8% Swprmiiis téwne xaduprud).
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Ook in de Definitiones vinden we de reiniging als een scheiding
van het goede en slechte voorgesteld: ,reiniging — scheiding van
het slechtere uit het betere” 1). Deze definitie is niet als uitgangs-
punt genomen, omdat de Definitioneszoowel Platonische als Aristote-
lische als Stoische elementen vertoonen. Aangezien die in de Definiti-
ones echter overeenstemt met die in den Sophistes, is er geen be-
zwaar deze definitie hier te citeeren. Waarschijnlijk is zij aan den
Sophistes ontleend 2).

In overeenstemming met deze omschrijving van reinigen is die
van rein in den Philebus 3).

»Welaan dan, laten wij voor de beoordeeling van alle als rein
dangegeven soorten (wodupa yévn) den volgenden weg inslaan.
Laten we er één uitkiezen en deze nader beschouwen.”

»Welke zullen we dan uitkiezen?”

»Laten we allereerst het witzijn beschouwen, als gij er geen
bezwaar tegen hebt. Hoe toont zich de reinheid (xa$upbrnc) van
de witte kleur aan ons en waarin bestaat zij? Komt het daarbij
Op het groote en vele aan of op het meest onvermengde (dxparéc-
Tatov) 4), zoodat er geen enkel deel van eenige andere kleur in
gemengd is?”

»Klaarblijkelijk daarop, dat het het zuiverst (pdhore ebluxpr-
vég) is.”

»Juist. Zullen we dan dit niet voor het meest echte en schoone
Wit onder alle soorten van witheid beschouwen, niet het groote
en vele?”

wleer zeker.”

»Wanneer we dus beweren, dat een heel klein beetje zuiver wit
(ouwepdy xaSapdy Aeuxdv) veel witter en mooier en echter is dan een
groote hoeveelheid vermengd wit, dan zullen we zeker een goede
definitie geven.”

.HEt rein zijn wordt hier dus voorgesteld als een onvermengd
Zijn. We zien verder, dat Plato zoowel nadapbe als slhuxpwiic ge-
—_—

') Def. 415D: wadaperg. Gmbxplolg yelpdvav drd Pedmbvav.

Y R. Adam, Iidrevog “Opot, Sokrates 1915; pag. 618—620.

Idem, “Ogor, Philologus 1925; pag. 366—376.

*) Phil. 52E-53B.

.‘) Deze superlativus, gevormd van dxpaths, wordt vaker bij dxputog gebruikt;
Liddeil-Scott, Greek-English lexicon, New edition; 1925—. ... s.v. dxporos.

Rein zijn is
onvermengd
zijn.
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bruikt om dezen onvermengden toestand aan te duiden. Dus ook
de woorden, die ,,onvermengd” beteekenen, n.l. axfparog, dxparog
en &pewrog zullen synoniem zijn met xadupde en ebhpwie. Deze
opvatting van rein als onvermengd is niet ver verwijderd van de
voorstelling, dat reinigen hetzelfde is als scheiden. Dit wordt
bevestigd door de wijze, waarop Plato ,onvermengd” (dxfpatog)
gebruikt in verband met de bewerking van gouderts 1). ,, Tk geloof,
dat ons iets overkomt, wat aan hen, die goud louteren (toig wov
xpvodv xodaigovor) ook overkomt. Zij scheiden (dmoxpivoust) eerst
aarde, steenen en dergelijke af. Daarna blijven in vermengden toe-
stand (ovppeperypéva) kostbare metalen, verwant met goud, over,
die alleen door vuur te verwijderen zijn, zooals koper, zilver, soms
ook diamant, die, onder contrble van toetssteenen, door hooge
temperaturen ten slotte afgescheiden, ons het goud laten zien on-
vermengd (sxfpatov), geheel alleen op zich zelf” 2). We zien dus, dat
het halen van het goud uit het erts als een scheiden (dmoxplvew)
wordt voorgesteld en , reinigen” (xadoipew) wordt genoemd. Voordat
het goud zuiver is, is het verbonden met andere metalen; dezen
toestand duidt Plato aan door ,vermengd” (cuppeperypéve). Het
resultaat van dit scheiden of reinigen is, dat de vermenging wordt
opgeheven. Het goud is dan onvermengd. We kunnen dus aan-
nemen, dat aan ,onvermengd’ in de beteekenis ,rein’” eveneens
de voorstelling ten grondslag ligt, dat het reinigen een scheiden is.

Deze voorstelling van zaken geeft steun aan de interpretatie van
een passage in de Wetten. Bij de beschrijving van een primi-
tieven cultuurtoestand wordt gezegd: ,ijzer en koper en allerlei
metalen waren verborgen, vermengd, zoodat het volslagen on-
mogelijk was deze metalen te louteren™ (uit hun erts te reinigen) 3).

1) Polit. 303D,

*) Door het verhitten wordt het goud vloeibaar. Daarom wordt hier dathparog
(dat alleen bij vloeistoffen voorkomt) gebruikt, niet pewitog. De vermenging der
metalen in vasten vorm door cuppepepeiypeve (cf. W. J. den Dulk, Kpdog,
Diss. Leiden, 1934, pag. 34).

) Leg. 678D: oldnpog yap xol yoedrbe xol wdve < petedieln cuyxeyupéve
Hpaviato, dote drople nion fiv 100 dvenadatpesiur. E. B, England (Laws of Plato
1921, pag. 348, 349) merkt in zijn annotatie bij deze passage op: GvoncoeBal-
pecdan: used, not, as some take it, of clearing out the mines, but in its technical
sense of extracting metal from the ore. Dit is m.. juist, het betreft hier het
louteren; dat yevalieln in deze passage voor péradde staat, en dus hier ,,mijnen”
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Uit het voorafgaande blijkt, dat ,onvermengd” hetzelide kan
zijn als ,rein”, en dat dxfparog in dezen zin wordt gebruikt. Waar-
schijnlijk zijn er twee woorden dxfjpatog in het Grieksch, waarvan
het eene, samenhangende met ,vermengen” (xspavviver), ,0nver-
mengd” beteekent, en het andere afgeleid is van den stam ,ker”,
die ,vernietigen” beteckent en zoo de beteekenis nongedeerd”
heeft gekregen!). Nu heeft men later dit onderscheid niet zoo
duidelijk meer gevoeld; zoo is het te verklaren, dat in sommige
gevallen deze woorden door elkaar gebruikt worden. We zien in
de zooeven geciteerde passage, dat Plato daar den samenhang met
svermengen” gevoeld heeft. Overigens is bij Plato de overgang
tusschen beide woorden waar te nemen. In den Staat moet de
toekomstige heerscher allerlei beproevingen doorstaan. Deze dienen
om te onderzoeken, of zijn edele houding, door opvoeding aange-
kweekt, duurzaam is. ,Degene, die geheel en al rein (dx#patos) te
voorschijn komt uit deze beproevingen, evenals het goud in vuur
getoetst, moet als heerscher aangesteld worden” ?). Men voelt echter
wel, dat de beteekenis ,,ongedeerd” hier niet ver meer ligt.

Voor #xparog in de beteekenis ,rein” zie men de reeds geciteerde
passage uit den Pilebus 3): ,het meest onvermengde (dxpatéorarov),
waarin geen enkel ander deel van eenige andere kleur aanwezig is,
+v.. is het meest reine” (pdlote elhunpivés).

Voor duewros vergelijke men: ,indien het aan iemand ten deel
valt het schoone te zien, rein, zuiver, onvermengd’ (xodupéy,
elhuxpivés, Suewrov) 9).

Er volgen nu eenige passages, waarin het reinigen als een schei-
den wordt voorgesteld.

Het verwijderen van slechte elementen uit den staat wordt
Teiniging genoemd. Een uitvoerige beschrijving hiervan vinden

beteekent, en dat suyreyupéva zou slaan op het ontoegankelijlk zijn van de
mijnen, nl, , filled up with mud”, Kjkt mij minder waarschijnlijk. De zooeven
geciteerde passage nit den Politicus laatimmers zien, dat metalen oorspronkelijk
Vermengd zijn en dat het zuiveren bestaat in een opheffing van deze ver-
menging. Dezen vermengden toestand vinden we in bovengenoemde passage uit-
Bedrukt door suyxsyuyiva. De opheffing van de vermenging kan dus hier niet
Plaats hebben, omdat de metalen in den grond verborgen lagen (Hgavicwo).

') Boisacq, s.v. dufpatos. ) Rep. 503A; cf. Rep. 414A.

’} Phil. 53A; zie pag. 3. 4 Symp. 211D.
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we in de Wetten !). De taak van den wetgever wordt vergeleken
met die van een herder. Wanneer deze een kudde overneemt, zal
hij eerst een reiniging (xaSappés) voltrekken. Deze bestaat in het
schiften (Swehéyew) van de gezonde en zwakke beesten: de zwakke
worden weggezonden, de goede zal de herder zelf verzorgen. De
overweging daarbij is, dat de slechte en zwakke dieren de lichame-
lijk gezonde en onbevlekte (dxijparoc) leden van de kudde be-
derven. Ditzelfde standpunt moet de wetgever bij het inrichten
van een staat innemen. Hij moet de stad eveneens reinigen (o-
Jaipew). Dit bestaat hierin, dat hij de zedelijk verdorvenen weg-
zendt en de goeden houdt. Hiervoor zijn twee manieren. De wet-
gever, die absolute macht heeft, zet de slechte elementen er met
geweld uit; de mildere vorm van reiniging is hen weg te zenden
onder den naam van kolonie 2). Daarom moeten bedelaars, omdat
zij zedelijk verdorven zijn, uit den staat verwijderd worden, »opdat
het land rein (xodupd) wordt van dergelijke schepselen” 3),

Ook in andere dialogen brengt Plato het verwijderen van slechte
elementen uit den staat in verband met reiniging.

Socrates is zedelijk verdorven (wuxpéc), omdat hij de jeugd
bederft ). Meletus tracht hem als iets vuils uit den staat te
verwijderen (fxxoduipew) door hem aan te klagen 5).

In den Staat wordt de philosoof bij het overnemen van de
regeering vergeleken met een schilder, die, voordat hij gaat schil-
deren, zijn plank schoonmaakt (xadupév mowiv). Evenzoo reinigt
de philosoof eerst den staat en het menschelijk leven, d.w.z. hij
verwijdert al het onzedelijke; dan pas kan hij wetten geven .
De tyran daarentegen doet het omgekeerde. Hij reinigt niet de
slechte elementen, maar de goede uit den staat 7).

Eveneens in den Politicus reinigen de bestuurders den staat
door ongewenschte elementen te dooden of te verbannen. #)

Ten slotte vinden we in den Timaeus eenige bewerkingen, waar-

1) Leg. 735B—736A.

%) Cf. Polit. 293D.

%) Leg. 936BC.

¥) Apol. 23D.

%) Eutyph, 3A.

% Rep. 501A.

7). Rep. 567C.
%) Polit. 293D.
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bij het zeven voorkomt. Geen wonder is het dus, wanneer daar
over reinigen gesproken wordt.

De beenderen worden met behulp van zeven gemaakt. ,De
godheid zeefde (Swxrthong) een hoeveelheid aarde zuiver (xadopdy)
en glad, kneedde deze en bevochtigde ze met merg” ).

Qok de beenderen zelf kunnen als zeef dienst doen. Uit het
vleesch ontwikkelt zich een substantie, die het vleesch met het
beenderenstelsel laat samengroeien en het merg vochtig houdt en
wel op deze manier, ,dat de zuiverste (xadapératov) soort van
driehoeken (kleinste eenheden, waaruit een element bestaat) glad
en vochtig gezeefd (3uydoduevov) door de dikte van de beenderen
heen, druppelsgewijs van de beenderen valt” 2).

Ook de oogen dienen als zeef. Zij laten n.l. alleen dat vuur door,
dat niet in staat is te branden, maar alleen maar een zacht licht
te verspreiden, het z.g. daglicht.

,De goden lieten het zich in ons bevindende vuur in volle rein-
heid (sthuxpwvéc) glad en dicht door de oogen stroomen, nadat ze
het heele samenstel, maar vooral het midden z66 dicht hadden
gemaakt, dat het al het grovere licht tegenhoudt en alleen het
vuur van bovengenoemden aard in zuiveren toestand laat passee-
ren (eig.: zuiver zeeft xadupbv Sundeiv) ?).

Naast het zijn en worden voert Plato een derde lid in, n.l. de
ruimte, Daarin voltrekt zich de vorming van aardsche gestalten.
~Het eene, in beweging gebracht, vliegt hierheen, het andere
daarheen; er heeft scheiding plaats (Suxxpiwépeva), evenals wanneer
men graan scheidt en want, hetzij in een wan, hetzij in een ander
instrument om graan te reinigen (Bpyovov mept oitov xadapow); het
dikke en zware gaat naar den eenen kant, het lichte en ijle naar
den anderen kant” 4).

Deze vier passages stemmen dus hierin overeen, dat alleen
datgene ,rein” (xx@upbs) wordt genoemd, dat door een medium,
als zeef fungeerende, heen kan. Op deze wijze wordt het reine van
het onreine gescheiden.

—_— .

) Tim. 73E.
*) Tim. 82D,
%) Tim. 45BC.
) Tim. 52E.
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De conclusie is dus, dat zoowel de definitie als de toepassingen
het reinigen als een scheiden voorstellen. Qok de woorden voor
»onvermengd” worden via ,gescheiden” zijn synoniem met ,rein”.

Van andere herkomst is een ander woord voor rein, n.l. dyvéc
en daarmee samenhangende woorden. ,‘Ayvéc bedeutet zunichst
»religibse Scheu erweckend” und dient so als Epitheton fiir Gotter
und fiir Dinge, die mit ihnen in irgend einer Beziehung stehen;
dann bezeichnet es die rituelle Reinheit der Menschen. Erstere
Bedeutung trat im Laufe der Zeit mehr und mehr zuriick, und im
Hellenismus heisst es fast durchweg ,rein’’ und zwar im &usser-
lich-kultischen Sinn und mit ethischer Bedeutung; so bezeichnet
es die untadelige Ausfithrung eines Beamten™ ). Qorspronkelijk
beteckent dyvéz dus ,heilig” (éyiog heeft deze beteekenis steeds
behouden); na de Attische tragedie komt het zelden meer voor in
dezen zin, in proza evenmin ¥). Het beteekent dan steeds ,rein”.
Hoe is deze overgang te verklaren? Pfister geeft den volgenden
uitleg.

»Wenn die urspriingliche Bedeutung von dyvég ,religitse Scheu
erweckend” ist, so besagt dies weiterhin, dass mit d&yvés etwas
bezeichnet wird, das mit einer Kraft erfiillt ist, die zu scheuen,
die tabu ist, die gut oder bose wirken kann. Das ist das Urspriing-
liche. Daher werden die Gotter so genannt, aber auch alles, was zu
ihnen in Beziehung tritt, auch der ixéwns. Heisst nun ein Mensch
#yvés, o muss jene urspriingliche Bedeutung noch nachzuweisen
sein. Auch évdpez dyvol miissen dieser Kraft teilhaftig sein. Sie haben
sie erhalten und bewahrt und gesteigert dadurch, dass sie sich von
Unreinheit, der Wirkung boser Dimonen fernhielten. So ist die
Reinheit ein Mittel das Orenda stark zu erhalten durch das Fern-
halten aller unreinen, schidigenden und schwichenden Einfliissen,
wie auch Keuschheit und Fasten’ ¥). We zien dus, dat de ritueele
reinheid, die het woord dyvéc in secundaire beteekenis gaat aandui-

1) E, Williger, Hagios (R. G. G. V. XIX, 1) rec. F. Pfister. Berl. Phil.
Wochenschr. 1923; col. 359.

9 E. Williger, t.a.p., pag. 61. Misschien nog bij Plato, Phaedr. 254B.

3) F. Pfister, Berl. Phil. Waochenschr. 1923; ¢. 360.

Idem, Die Religion der Griechen und Rémer; pag. 121. (v. Bursians Jahres-
bericht. 1930. Supplementband 229).
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den, een negatieve eigenschap is: vrijheid van iedere ritueele be-
vlekking. (Dit blijkt ook uit de vele verbindingen met den ge-
nitivus) ).

We zouden dus ook in dyvéc het idee van gescheiden zijn kunnen
constateeren, dus dezelfde voorstelling van zaken als Plato naar
aanleiding van xadaipew geeft. De oorsprong echter van dyvég
is zeker in den cultus te zoeken. Ook later is dit verband nog waar
te nemen, al wordt dit steeds losser. Allereerst is nu aan de orde
te beschouwen, in welken zin Plato a&yvég gebruikt.

Het is jammer, dat Plato nergens in zijn dialogen een nadere
omschrijving van éyvig of ayveix geeft. Nu komen deze woorden
Spaarzaam bij hem voor. Wel vinden we in de Definitiones een
verklaring van dyvelz. We zullen later zien, dat deze definitie
overeenkomt met de opvatting, die Plato aangaande dit woord in
de Wetten (alleen daar komt het voor) heeft; we zouden de defi-
nitie dus als Platonisch kunnen betitelen. Deze definitie, luidende:
»feinheid — het vermijden van overtredingen tegenover de
goden” %), sluit zich aan bij de algemeene opvatting. Zij duidt een
toestand aan, die zoowel negatief is (n.l. het vermijden, het op-
Passen, edidfBeia) ?) als speciaal in verband met de goden gevoeld
Wordt. Plato gebruikt het woord tweemaal in de Wetten, waar
het eveneens bovengenoemde beteekenis kan hebben 4). We zullen
later de vraag beschouwen, of Plato hieronder een uiterlijke, ritueele
Teinheid verstaat of er ethische beteekenis aan toekent.

“Ayvéc wordt als epitheton voor goden in het algemeene taalge-
bruik vaak aangewend, oorspronkelijk om ,die religitse Scheu”
aan te duiden, later vaak verbleekt, zoodat de beteekenis niet
meer is vast te stellen ?). Plato wendt het driemaal aan in verband
Mmet daemonen en heroén, echter steeds in citaten van dichters ¢).
e

') Williger, t.a.p., pag. 45, 53.

) Del. 414A: dyvein. cdhdBein Tav mpde Tobs Seode dueptyuéteov. In een
andere definitie whe Deol Tpdic xatd gbow depumein zien we wel het verband
met cultus, het negatieve echter is verdwenen,

)} J. v. Herten, Opnovelx, ebhdfew, ixémg, Diss. Utrecht, 1934; pag. 34, 35.

‘) Leg. 909E, 917B.

S, Williger, t.a.p., pag. 38—40.

‘) Crat. 398A, Rep. 469A: Sxluoves dyvoi (Hesiodus); Men. 81C: #pweg
dyvol (Pindarus).
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We zullen nog zien, of het bij Plato louter een epitheton ornans is
of een bijzondere beteekenis heeft ).

Eenmaal duidt &yvég het onbloedige der offers aan, dus een be-
vrijd zijn van schadelijke daemonen ). Bij de bepalingen, waaraan
de priester in de Wetten moet voldoen, staat, dat hij ,rein (ayvéc)
moet zijn van moord en al dergelijke overtredingen tegenover de
goden” #). Overigens gebruikt Plato steeds x«8upbs pévou; in boven-
genoemde passage is daarom d&yvés gezet, omdat het hier de rein-
heid betreft van een persoon, betrokken in den cultus, en de over-
tredingen hier beschouwd worden in verband daarmee ?).

Verder komt dyvég nog voor in den Phaedrus %), waar het onzeker
is, of het de oudere beteckenis ,heilig” of de jongere ,rein”
heeft ¢).

Ten slotte zien we tweemaal de beteekenis ,rein” in sexueelen
zin; het verband met den cultus is hier onduidelijk 7).

Samenvattend kunnen we dus zeggen, dat Plato dyvés en ver-
wanten meestal gebruikt in de beteekenis ,rein” en dat het ver-
band met den cultus nog te constateeren is, uitgezonderd in de
beteekenis , kuisch” op de twee bovengenoemde plaatsen.

Het woord edayhg treffen we viermaal bij Plato aan. In het
gewone taalgebruik blijft dit beperkt tot de uiterlijke cultusrein-
heid ). In verband met den cultus gebruikt Plato het eenmaal ?),
tweemaal staat het in tegenstelling tot ,troebel”, ,donker”, en

1) Zie pag. 67, 68.

9 Leg. 782C. cf. Williger, t.a.p., pag. 57. Anm, 2.

%) Leg. 759C.

) Ep. 356E behoeft hiermee niet in tegenspraak te zijn. Er wordt gezegd,
dat een koning niet mag declnemen aan rechtszaken, waarin als straffen dood,
gevangenisstraf of verbanning gesteld zijn, ,,daar hij, evenals cen priester, rein
moet zijn (xafopiuovre) van moord, gevangenisstraf en verbanning”. Hier
wordt dus niet gyvig gezet. Dit is waarschijnlijl zoo te verklaren, dat hier
de nadruk meer valt op het civiele karakter van het koningsambt en dus
misdaden, waarop deze straffen staan, in dit geval niet zoozeer in verband
met den cultus beschouwd worden.

§) Phaedr. 254B.

) Williger, t.a.p., pag. 61. Anm. 2. Zie pag. 33, 34.

7 Leg. 837C, 840D. cf. Williger, t.a.p., pag. 47. Zie pag. 103.

%) Williger, t.a.p., pag. 16. Anm. 3.

% Leg. 956A. Zie pag. 80, 8l.
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beteekent dus ,helder” !); eenmaal heeft het een zeer eigenaar-
dige nuanceering ?).

De termen égooiwobv en lhewg worden elders besproken, daar hun
beteekenissen beter in het verband, waarin ze voorkomen, gede-
monstreerd kunnen worden.

In het volgende zal een poging gedaan worden na te gaan, op
welke gebieden Plato het begrip ,reiniging” gebruikt; m.a.w.
we zullen opsporen, van welken aard het af te scheiden of afge-
scheiden element is. We zullen daartoe twee groepen onder-
scheiden, n.l. het reinigen op stoffelijk gebied (letterlijk gebruik)
en het reinigen op onstoffelijk gebied (overdrachtelijk gebruik).

—_—

') Tim. 58D. Zie pag. 4.

JLeg- 952A: & pobelor. ... sdayiowepov yiyveobou, pn podobolr 88 oxortw-
85"'1‘*:91 oxtveofor,

*) Williger, t.a.p., pag. 16. Anm. 2. , Die eigentiimliche Verwendung des
Wortes bei Plato Ep. II. 312A: 7obwo 8 obx edayis pot dméBy ist von der Be-
de'“tung »Tein” aus zu verstehen, wie Soph. O.C. 1175 lehrt: Tdv (scil. tow
Kf:_PBEPOV) sxatedyoper &y xodopd Bivar té Zéve.” Dus eigenlijk , dat is voor
Mij niet zonder bevlekking afgeloopen”, dan overdrachtelijk ,,het is niet
unstig afgeloopen”.



Reinheid
van vloei-
stoffen,

HOOFDSTUK II
HET REINIGEN OP STOFFELIJK GEBIED

Het reinigen bestaat in scheiden van stoffen. Rein duidt iets
aan, dat van andere, daarin niet thuishoorende, stoffen geschei-
den is.

Misschien is deze voorstelling wel het duidelijkst, wanneer het
vloeistoffen betreft. Zoo wordt van water meermalen gezegd,
dat het ,rein” (xadupbs) is?), soms wordt ,rein” synoniem met
doorzichtig” (Swpavic) ¥) en staat tegenover ,troebel” (BopPo-
otdne, yeddys) ¥). Wanneer water vergiftigd is, moet het gereinigd
worden ). De Timaeus, waarin het ontstaan van het menschelijk
organisme behandeld wordt, vermeldt o.a. rein bloed ®), en wijst
verder op het verschijnsel, dat alleen warm vocht, voor zoover
het rein (ebhxgwic) is, door de porién van de huid verwijderd kan
worden ; dat, wat vermengd (peixtéde) is, d.w.z. uit dezelfde stoffen
bestaat als de huid, zakt naar beneden en vormt de haren ). (We

1) Axioch. 371C: mnysl 88 xadxpmdy 08dtev fZouot.

Leg. 763D: mpehodpevot . . . . tv 08ktay, Smog elg wog xphveg Ieoave xal
woBups TopeubLEve.

%) Phaedr, 229B: xoSoupd »ul Stogavy 084t

%) Phaedo. 111D: moddads 8t Gypol xa Wabupwripou ol BopRopwdscripou.

Tim. 66B: & 8% vortdog mepl déou uoldng meprradeiong, Toté pdv yeddoug, Totd
8t wold werdepic, vorepd dyysia dépog, (8wt xothe wepipeph te yévesda, ol 7o
ptv The xadaplc Suxpovelc WEQLOTIVAL whndetoog Bvope moppdluyas. ,, Wanneer
vocht, deels met aarde vermengd, deels ook rein, zich in holten om de lucht
heen legt, ontstaan vochtige luchtreservoirs en ronde, door water omgeven
holten; die holten, die uit rein vocht bestaan, hebben een doorzichtige om-
hulling en noemt men , waterbellen™.

%) Leg. 845E: @v 3¢ mic Sphp oapuonela Tty PAdmroy, - - . . xodnpdte Toe
RAYES - . - o Brpmep By ol 1Hv Emyntéy vopor denydvran Seiv yiyveobu Ty
wodapoLy.

5) Tim. 85C: (yoih) &rav aluur xaduepd cvyxspuobeion.
%) Tim. 76B.
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zien hier wederom ,rein” in zijn primaire beteekenis tegenover
»vermengd.”)

Een merkwaardige passage over reinheid van water en lucht
vinden we in den Phaedo ). Om de aarde bevindt zich de aether.
In de aardoppervlakte zelf bevinden zich een aantal uithollingen,
waarin water, nevel en lucht zich verzameld hebben. Maar de
aarde op zich zelf, als geheel beschouwd, ligt, rein in de reine
hemelruimte, waarin ook de sterren zich bewegen en die door
degenen, die gewoon zijn over deze dingen te spreken, aether ge-
noemd wordt” 2). D.w.z. de acther blijft om de aarde heen hangen,
maar water, nevel en lucht zakken door hun gewicht in de holten
van de aarde; er heeft dus een scheiding plaats tusschen den aether
eenerzijds en de andere drie genoemde stoffen anderzijds. De aether
is dus als resultaat van deze scheiding rein.

Nu wonen de menschen niet op de aarde, dus met den aether
tot atmosfeer, maar in de inzinkingen, waarvan het Middellandsche
zeegebied er één is. De menschen zijn zich hier niet van bewust,
evenals wanneer iemand, die op den bodem van de zee wonende,
zou meenen, dat de zich boven hem bevindende zee de hemel is,
waarin zon en sterren zich bewegen. Zoo zijn er drie onder elkaar
gelegen werelden, die achtereenvolgens aether, lucht, water tot
atmosfeer hebben. Nu houdt de lucht het midden tusschen den
aether en het water ,wat betreft de reinheid” (mpog xadapbryra).
Dit is duidelijk uit het voorafgaande, immers de acther wordt
»Tein” genoemd, omdat lucht, nevel en water zich er uit afschei-
den; in deze lijn voortgaande, zouden we kunnen zeggen, dat de
lucht reiner is dan het water, omdat het water nog verder naar
beneden zakt en aldus de zee vormt.

Volgens deze voorstelling hangt de meerdere of mindere reinheid
(7'¢3m96'rr;g) af van de zwaarte. Maar men voelt wel, dat, wanneer
men dit principe op gasvormige lichamen toepast, de zwaarte
Dauw samengaat met de dichtheid van de stof. ,, Rein” gaat hier
»il" beteekenen. We vinden het aldus toegepast op het vuur.

—_—

') Phaedo 109B—111C. .
*) Phaedo 109B: xadopiy &v xadupd xeiodu w6 odpoviy, Bv 8 wldépw dvopdlew

Tods wodhole Tév mepl T8 Totabra elobTay Adyew.
*) Phaedo 111B.

Reinheid
van water en
lucht bein-
vleedt de om-
geving.
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»Het midden van de oogen maakten ze z66, dat het het dichtere
muydrepov) tegenhoudt, maar alleen het reine (xadoupdy) door-
laat™ 7). ,Dicht” staat hier tegenover ,rein”, d.w.z. ,ijl”.

Dat dichtheid van gasvormige lichamen weer nauw samengaat
met doorzichtigheid, is niet moeilijk in te zien. ,Van de lucht
wordt het zuiverste deel acther genoemd, de troebelste
soort nevel en duister” 2).

De reinheid van aether, lucht en water ten opzichte van elkaar
heeft betrekking op lichtheid, ijlheid en doorzichtigheid, m.a.w. zij
gaat als het ware terug op den aggregatietoestand: de aether is rein
als het lichtste, ijlste en doorzichtigste element; de lucht is minder
rein, dus minder licht, ijl en doorzichtig; het water sluit de rij.
In dit verband is ook het volgende te beschouwen: Wanneer een
zeebewoner aan de oppervlakte zou komen, zou hij zien, , hoeveel
reiner (xaSuporepoc) en schooner deze wereld is dan de zijne” 3),
maar evenzoo is de wereld van den aetherbewoner van meer
schitterende en reine kleuren (3x Aapmpotépwv xol xaxdupwriowmy
xpwpazwy) dan de menschenwereld. De reden hiervan is te zoeken
in de omringende atmosfeer: alles, wat in de zee is, wordt unitge-
vreten; de atmosfeer, in dit geval de zee, heeft zulk een verte-
renden invloed, dat er niets vermeldenswaardigs in groeit, evenzoo -
op de aarde der menschen: de lucht brengt leelijkheid en ziekten:
alle voorwerpen echter in de bovenste wereld zijn rein en niet
verweerd (xadopol xed ob xaredydeopévor), omdat de omringende
aether z66 fijn is, dat hij geen inwerking heeft op de aanwezige
voorwerpen ).

1) Tim. 45C.

*) Tim. 58D: dépog o pdv edaryéotarov Enbiny aldhp xadodyuevos, & 88 Dodepds-
Tarog dpulydn te xal oxdrog.

%) Phaedo 109D,

) Phaedo 110C.

¥ Phaedo 110E.

Reeds zagen we (pag. 3), dat die kleur het reinst is, die het meest onver-
mengd is. In de bovenwereld zijn de kleuren daarom het reinst, omdat de
aether geen enkelen infecteerenden invloed heeft, de kleuren blijven daar dus
onvermengd. In overeenstemming met de voorstelling, dat alles in de boven-
wereld het reinst is, vinden we in Phil. 298, 30B vermeld, dat de vier clemen-
ten op aarde, in tegenstelling tot de wereldruimte, slechts zwak en geenszins
rein (elhxpivic) zijn en niet hun volledige natuurlijke kracht hebben.
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We zien dus, dat de ,reinheid” van de omringende atmosfeer
invloed heeft op de zich daarin bevindende menschen en voor-
werpen. We zouden hierin een reminiscentie kunnen zien aan de
theorie, ontwikkeld in het op naam van Hippocrates staande
geschrift, ,Over luchten, wateren, plaatsen”, welke inhoudt, dat
klimaat en landstreek invloed uitoefenen op de menschelijke ge-
steldheid. In den Staat en de Wetten zullen we denzelfden ge-
dachtengang, maar dan overgedragen op het aesthetische, aan-
treffen 7).

Terugkomende op de beginpassage: ,de aarde ligt rein in de
reine hemelruimte, die aether genoemd wordt”, zouden we in
aansluiting aan de voorafgaande uiteenzetting daarvan de vol-
gende verklaring kunnen geven: De aarde, in haar geheel be-
schouwd, van buiten af gezien door een aetherbewoner, is rein,
omdat zij zich geheel bevindt in den aether, die geen infecteerende
invloed heeft in tegenstelling tot de twee andere atmosfeeren, die
zulks wel hebben.

Ook licht kan rein zijn. De associatie met helder ligt dan niet
ver, zooals we ook reeds bij de reinheid van water en lucht con-
stateerden.

Wanneer Plato in den Phaedo de bovenhemelsche gewesten
beschrijft, laat hij zien, dat alle kleuren daar veel reiner zijn 2).
Evenzoo in de mythe in den Phaedrus zegt hij, dat degenen, die
de hemelsche gewesten, waar de Ideeén wonen, zien, een land-
schap aanschouwen, badend ,in rein licht” (&v oyl xoupd) 9).

In den Staat wordt een lichtzuil vermeld, die zich over hemel
€N aarde uitstrekt, waarschijnlijk de melkweg, ndie zeer veel
lijkt op den regenboog, maar schitterender en reiner” (Aapmpoze-
POV xal xadopdrtepav) 4).

De zon wordt rein genoemd tegenover de schaduw vermengd °);
het zonlicht is dus helder, de schaduw donker. We zien hier ook

Weer rein in zijn oorspronkelijke beteekenis gesteld tegenover
Vermengd.
._-_‘_'_‘——

') Zie pag. 57, 79.

) Zie pag. 14,

*) Phaedr, 250C.

‘) Rep. 616B.

*) Phaedr. 239C: &y e woedupd . .. Imo oupprysl owd.

Reinheid
van licht.
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Behalve vloeistoffen, lucht en licht kunnen ook vaste lichamen
rein zijn. In den Theaetetus wordt de ziel vergeleken met was.
Een woordverwantschap (voor Plato tenminste) dient tot nadere
steun, n.L x¥p — hart, unpéc — was. Nu is deze was niet bij allemen-
schen van dezelfde kwaliteit, bij sommige is zij wat reiner en
zuiverder (xaBupdtepac), bij andere wat vuiler (xompewdéorepoc) 2).
Wanneer de was glad is en goed gekneed, is zij rein en zuiver
(xafapbe); de indruk der waarneming, die zij opvangt, is dan even-
eens zuiver (xaBupéc) en duidelijk ®). Is de was echter vuil als
mest (xompddnc), vochtig, of hard als steen, dan is zij niet zuiver
(w4 nadapbs); de indruk der waarneming is dan onduidelijk ¢).
Door het kneden kan dus het vuil verwijderd worden.

Is er in het voorafgaande steeds sprake van een scheiden van
stoffen, die met elkaar vermengd zijn, tot slot volgen nu eenige
gevallen, waarin de af te scheiden onreinheid niet in de te reini-
ten stof aanwezig is (de stoffen zijn dus niet met elkaar ver-
mengd), maar op de stof. Dit zal uit den aard der zaak alleen
voorkomen bij vaste lichamen. In dezen zin wordt het gebruikt
van de reinheid van steden ®); de Wachters in den Staat dienen
zich het brood op op reine bladeren ®); reeds zagen we, dat een
schilder zijn plank reinigt voor het schilderen 7); soda is een reini- '
gingsmiddel voor verontreinigingen door olijfolie en aarde 8); na
het offeren reinigen de offeraars de zuil geheel van bloed 9). Als
reinigingsmiddel van deze soort is het afwasschen met de spons
(omoyyiotien) te vermelden, en voor uitwendige reiniging van het
menschelijk lichaam het baden (Boaveurucd) 10).

Onder de stoffelijke reinigingsmiddelen rekent Plato de genees-

') Theaet. 194C: tolwo 7 ijg JuyFic xip, 8 Zon “ Ounpog abwrtépevos Thy Tob
wnpob bpobTyTo.

%) Theaet. 191C.

% Theaet. 194CD.

‘) Theaet. 194E.

%) Leg. 779C: Todg 82 dotuvdpovs . . . oty 81 TEV xatd to dotu xedapbTnTég
7 Emupedsiodo.

) Rep. 372B: mapafodidusvor (Enl) pidda xodupd.

) Zie pag. 6.

f) Tim. 60D: 7o pev éhafov xal Yis xabapriedv yévog Alzpov.

¥) Crit. 120A: wewpxalipovres Ty otikgy.

19) Soph. 227A.
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kunde voor lichamelijke ziekten. Qorspronkelijk stelde de antieke
mensch zich voor, dat ziekte een verontreiniging is, teweeggebracht
door daemonen ?) ; hierbij werd geen onderscheid gemaakt tusschen
lichamelijke ziekten (deze daemonen werken, hetzij direct op den
mensch in, hetzij indirect: ze kunnen n.l. in het voedsel aanwezig
zijn %)) en geestelijke ziekten. Deze onreinheden werden door
iemand verwijderd, die tegelijkertijd arts, toovenaar en waarzeg-
ger is. Apollo is hiervan het voorbeeld ¥). Ook bij Plato vinden we
hog een overblijfsel van deze voorstelling: Apollo reinigt met
artsenijmiddelen het lichaam en met mantische middelen de
ziel %), We zien echter, dat hij onderscheid maakt tusschen licha-
melijke en geestelijke zickten. Toen n.l. de ziekteverschijnselen
beter bekend werden, werden voor lichamelijke ziekten reini-
gingen, die ten doel hadden daemonen te verdrijven, ongebruike-
lijk, met dien verstande, dat ze niet meer toegediend werden door
de artsen. De volksopvatting hechtte er nog steeds waarde aan;
langen tijd nog heeft men b.v. koortsaanvallen voor inwerkingen
van daemonen gehouden %), en steeds hooren we van dergelijke
Teinigingen, wanneer de kunst van den arts faalde: bij pest en
Plagen bleven ze bestaan, en steeds zijn ze in gebruik gebleven
Voor geestesziekten ). We zullen in het volgende Plato’s opvatting
dangaande deze reiniging nagaan.

Ons uitgangspunt in den Sophistes noemt de medische reiniging
onder de lichamelijke reinigingsmiddelen. ,Er zijn vele soorten
Van reiniging voor het lichaam. Alles, wat inwendig door de gym-
Nastiek en geneeskunde, dank zij een juiste afscheiding, gerei-

—— =

') Th, Wachter, Reinheitsvorschriften im griechischen Kult (R. G. V. V.

X. 1); pag. 39—43.

&1 )6.;- Tambornino, De antiquorum daemonismo (R. G. V. V. VIL 3); pag.
*} E. Rohde, Psyche II, 1898; pag. 70—71. Anm.; pag. 76. 1; pag. 77. 1;
']‘ Crat. 4054 . Tp@Tov ) nadapoig xol ol xaduppol %ol xatd Thy lerpudhy el

XATE Ty tavruchy wal ol Tolg tuvpuols gapuonols xol ab Toig pavrixelc mepider-

d’f’z’{ TE ol 7 Aoutpa T v Tolc TotobTolg ol af mepLppdvoms, whAvT S T TabTa

8“’"?“"' v, wabupiy mapéyew oy dvdpwmov xal xod TS o@dpa wal watd Ty Yoy,
:} J. Tambornino, t.a.p., pag. 57.

) M. P, Nilsson, Griechische Feste, 1906; pag. 98.
Tamburn.ino, t.a.p., pag. 55—59, pag. 64.



18

nigd wordt....” ). In den Staat vinden we een nadere uiteen-
zetting van het verband tusschen de gymnastiek en geneeskunde
als reinigingsmiddelen. Wanneer nl. de reinigende kracht van de
gymnastiek geen invloed heeft op het lichaam, dan is het lichaam
ziek en moet het door den geneesheer behandeld worden *).

We zien dus ook hier weer, dat het reinigen bestaat in een schei-
den: de geneeskundige reiniging scheidt de onreinheid, door de
ziekte ontstaan, uit het lichaam. Plato gebruikt deze voorstelling
van zaken bij de behandeling van het moreele gevaar van de
tyrannie. Een tyran moet alle goede elementen opsporen en ver-
wijderen, want hij kan deze niet dulden. ,Een mooie reiniging!
(xondy xadoppéy). En precies tegenovergesteld aan de reiniging,
verricht door de medici op lichamelijk gebied. Want deze halen
het slechte er uit, en laten het goede bestaan, de tyran doet
andersom’ ¥).

In deze passages vermeldt Plato nitdrukkelijk van de genees-
kunde als reinigingsmiddel, dat zij een scheiding in het lichaam
teweegbrengt. Evencens in den Politicus en de Wetten vinden we
reiniging in medischen zin #). In den Timaeus staat wziek zijn”
tegenover ,reinigen”, zoodat we ook hier de medische beteekenis
kunnen vaststellen. ,,Wanneer een lichaam ziek is (voo%oav) door
een overmaat van wvuur, lijdt het voortdurend aan hitte en
koorts. ... Is de aarde, het traagste element, oorzaak, dan duurt
de periode van reiniging (xxdapbpevov) vier dagen” 5).

De geneeskunde is dus volgens Plato een middel tot reiniging
van het lichaam. Hiermede in overeenstemming wordt vermeld °),
dat ziekte onreinheid veroorzaakt (dxedupolan Sk véooug coupo-
voc). Ook omgekeerd komt voor, dat onreinheid ziekte veroorzaakt.
,Wanneer de long, de regelaar van de lucht voor het lichaam,
door afscheidingsstoffen verstopt, haar geen reine doorgangen
(xadupde Sicfédouc) biedt, dan dringt zij (de lucht) op sommige

1) Soph. 227A: moAAd: 187 xaddpoewy mepl T GOPATE . - . - Son dvitg coudTay
omd yupvaotude latpudic ve dpdide Suprvopivey werdobpeTa.

8) Zie pag. 59.

% Rep, 567C.

1) Polit, 293B: lurpode gopey, fog &v émoTaTolvies zéyvy, xodulpovies.

Leg. 628D xduvov chpe latpuedic xaddposws Tuyby.

5) Tim. 86A.

5 Tim. 72C.
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plaatsen heelemaal niet door, op andere daarentegen in over-
maat.... en zoo veroorzaakt zij vele kwellende ziekten” 1).

Als geneeskundige middelen, dienende tot reiniging van het
lichaam, zijn te beschouwen drankjes om braken te veroorzaken
en purgeermiddelen. Ook in het branden en snijden zou men
dezelfde voorstelling kunnen zien 2). De Sophistes vermeldt het
innemen van drankjes (pappaxomosts) onder de lichamelijke reini-
gingsmiddelen, daar het een scheiding vercorzaakt ). Ook in den
Timaens, die de medische reiniging door middel van geneesmid-
delen noemt, kunnen we hetzelfde principe vaststellen 4. Plato
beschouwt daar de waarde van eenige lichamelijke reinigingsmid-
delen. Deze hangt af van de beweging, die zij veroorzaken. Het
beste is dat middel, dat een beweging, gelijk aan die van het ver-
Stand en het heelal, veroorzaakt. Als derde in de rij %) wordt ge-
Noemd ,de geneeskunde, tot stand komende door en bestaande
In de reiniging door geneesmiddelen” %). De beweging, door ge-
Neesmiddelen opgewekt, zal ten doel hebben de onreinheden uit
het lichaam af te scheiden.

Apollo is de geneesheer bij uitstek. Hij reinigt het lichaam door
geneesmiddelen, zwavelbaden en afwasschingen met water 7). In
deze drie methoden kan men weer het verwijderen van lichame-
lilke onreinheid, zoowel inwendig als uitwendig, zien.

Naast deze kunstmatige medische middelen heeft het lichaam
Zelf eenige organen, die onreinheid langs natuurlijken weg uit het
lichaam afscheiden. Een daarvan is de milt. ,Deze is naast de
lever geplaatst aan den linkerkant om haar schoon en rein
(Mﬁapév) te houden, evenals een spons klaar ligt naast den spiegel.

Omen er eenige onreinheden (dxxdupstar) door ziekten van het
-—.—'—'_——_

') Tim. g4D.

) Rep. 406D: @kwi mapd 7ob lotpol pdpuaxoy miov depfont T véonupo 3
o wahaoelc 7 xadoer ¥ Touf yemodievoc drrnihdySut.

") Soph. 227A.

‘) Tim. B9AB.

‘) Het beste is de gvmnastiek (zie pag. 61), het tweede middel is de schom-
Meling (zie pag. 61).

‘) Tim. g9B: Tpizov.. .. T T popumeceutiel waddpoeme letpucdy.
") Crat. 405AB: 7 wbopore xal of xedoppol xel otk Thy lotpuehv . .. . xad
% Tole larpueoic Popudxolg . . . . weptdetdoetg Te nal T hovtpd Tk v Toic ToLol-

oS al af mepippdvosc.

Geneesmid-
delen zijn rei-
nigingsmid-
delen.
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lichaam in de buurt van de lever, dan neemt de poreuze milt
met haar hol en bloedeloos samenstel dat alles reinigend (xadod-
povox) in zich op; wanneer de lever zich met deze onreinheden
(rév Gmoxodargopévey) vult, wordt zij vol en etterend; wederom,
wanneer het lichaam gereinigd is (xedop9f)), keert ze tot haar
natuurlijken toestand terug’?).

Ook het zweeten, tranen storten en andere dergelijke dage-
lijksche afscheidingen zijn lichamelijke reinigingsmiddelen %).

We zien dus, dat Plato lichamelijke ziekte opvat als een stoffe-
lijke verontreiniging van het lichaam, die door drankjes (purgeer-
middelen) of snijden of branden verwijderd moet worden. De op-
vatting, dat lichamelijke ziekte door daemonen wordt tewcegge-
bracht, heeft hij laten varen; een goed voorbeeld, hoe hij in dit
opzicht verschilt van de volksopvatting, is zijn opvatting van
koorts. Terwijl deze nog lang aangezien werd voor een aanval
van daemonen, verklaart Plato haar als een onreinheid van het
lichaam, teweeggebracht door een overmaat wvan vuur, dat ont-
staat door één der elementen. We zagen reeds (em zullen nog
zien) 9), dat bij Plato sporen van de theorie van Hippocrates om-
trent den invloed van het klimaat op den mensch te vinden zijn;
het vermoeden ligt voor de hand, dat Plato ook deze medische
kennis aan Hippocrates ontleend heeft.

Wat Plato’s opvatting aangaande geestesziekten, door dae-
monen veroorzaakt, betreft, hiervan zullen we nog enkele voor-
beelden elders aantreffen ).

Wanneer een aantal individuen aan dezelfde voorwaarde vol-
doen en aldus een afgesloten geheel vormen tegenover andere,
die aan deze eischen niet beantwoorden, gebruikt Plato cenige
malen het praedicaat ,rein” om deze afgeslotenheid aan te duiden.

De stand der Wachters in den Staat kan alleen maar rein

Y Tim. 72CD.

%) Tim. 83D: {Spdg xal Sdupuoy Soo Te &hAa Towxibre: oy T %o fuépav
yeitoan wadonpdpeva,

3) Zie pag. 15, 57.

4 Zie pag. 90, 99.
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(xaBupbc) blijven, als er leden van lichamelijke volwaardigheid
in opgenomen worden; zwakken worden er uit geweerd?).

Soms vallen deze groepen samen met naties, zoodat ,rein” in
dat geval de zuiverheid van een natie gaat aanduiden. Deze be-
teekenis vinden we eenige malen in den Menexenus, waarin een lof-
spraak op Attica wordt gehouden en aldus het nationale bewustzijn
naar voren komt. ,,Het edele en vrije in onzen staat issolide en
gezond en van nature barbarenhatend, omdat we zuivere Grieken
zijn en onvermengd met barbaren (3w b eluxpwég sivar “Edvag
wal duyeic PupBdpwv) ?). ,,We zijn echte Grieken en hebben geen
barbarenbloed in ons, waardoor een zuivere (d.i. zuiver Grieksche)
haat (xaPupdv picoc) tegen het barbaarsche ras onze stad ingewor-
teld is” ¥). Ook de zee is zuiver Grieksch, immers ,,we moeten ook
de daden van hen vermelden, die op de daden van de vroegere
bewoners de kroon der redding gezet hebben door al het barbaar-
sche uit de zee weg te reinigen en te verdrijven (dvoxaSnpdpevor
xal EEehdoavreg) 4).

—_

) Rep. 460C.

!} Menex. 241D,
*) Menex. 245C.
‘) Menex. 245D.

Deze rein-
heid komt in
nationalen
zin VoOr.
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HOOFDSTUK III
HET REINIGEN IN OVERDRACHTELIJKEN ZIN

Niet alleen het scheiden van stoffen, maar ook het scheiden van
abstracte begrippen noemt Plato ,reinigen”. Een abstract begrip
is ,rein”, wanneer alle andere abstracte begrippen daarvan afge-
scheiden zijn. ,De juiste, heldere begrippen drukken het wezen
der dingen uit, en maken het onmogelijk toevallige eigenaardig-
heden en uiterlijke kenmerken voor het essentieele aan te zien,
relatieve eigenschappen als absolute te laten gelden. Deze juiste
en heldere begrippen tracht Socrates te bereiken door het zoeken
van definities” *). We kunnen dus een begrip in zuiveren toestand
bereiken door alle niet daarin hoorende elementen af te scheiden
of anders gezegd door te definieeren. Geen wonder, dat het defi- -
niceren als een reiniging wordt voorgesteld, daar het bestaat in een
afscheiden, zooals het woord zelf trouwens al zegt.

Meermalen vergelijkt Plato het definieeren met een stoffelijke
reiniging.

In den Staat worden de volkomen rechtvaardige mensch en de
volkomen onrechtvaardige tegenover elkaar gesteld. Elk van beide
typen wordt nauwkeurig omlijnd en vastgesteld, om op deze wijze
tot een volkomen helder begrip van beide typen te komen. Dit
wordt vergeleken met het polijsten (Exxafaipev) van een stand-
beeld 2). Evenals men een beeld polijst en nauwkeurig afwerkt,
om het zoo zuiver mogelijk de werkelijkheid te laten weergeven,
evenzoo polijst men een begrip, opdat het ,rein” wordt en daar-
door het wezen van de zaak treft.

Een dergelijke voorstelling treffen we elders in den Staat aan.
Voor het kennen van de deugden is het niet voldoende zich tot een
enkele schets (bmoypag#h) te bepalen, maar de afwerking (dmepya-

) B. J. H. Ovink, Overzicht der Grieksche wijsbegeerte, 1925; pag. 52.
*) Rep. 361D.
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o) moet zoo volledig mogelijk zijn. Want wanneer men bij minder
belangrijke dingen zich inspant deze zoo nauwkeurig en zuiver
mogelijk vast te stellen (6mwg 6m dxpiBéorara ol wooped Tt
8ey), dan moet men dit zeker doen bij de deugden?). Wellicht
heeft Plato hier, gezien de woorden ,schets” en mafwerking” ge-
dacht aan een der beeldende kunsten, wier doel het is de werke-
lijkheid zuiver na te bootsen.

Verder wordt het definiéeren wvergeleken met het ,reinigen”
van een metaal uit het erts. In de reeds aangehaalde passage ?)
in den Politicus wordt het reinigen van goud, dat in een afschei-
den van aarde, steenen en andere metalen bestaat, vergeleken met
het reinigen, afscheiden, definiceren van het begrip ,politieke
wetenschap” ?).

Een analoog geval is te vinden in de ,Wetten” %). Ik ben bang,
dat gij mij een langdradig spreker zult vinden, wanneer ik over
zulk een nietige zaak als het drinken een lange, nauwkeurige uit-
eenzetting geef.” England %) vergelijkt dit ,nauwkeurig uiteen-
zetten” (dvaxaSuipesdos) met het ,afscheiden van metaal uit erts”,
dat Plato elders, zooals we reeds zagen %), door avaxaduipsodar
aanduidt.

In den Philebus wordt nagegaan, of het hoogste goed bestaat in
kennis (2miethun) of in vreugde (#3ov#). Daartoe is allereerst noodig
vast te stellen, wat onder elk van beide begrippen verstaan wordt.
Beide begrippen moeten ,rein” zijn, dan kan men des te beter
een vergelijking maken en een conclusie trekken 7). Waarin bestaat
nu de reinheid (xa$upbrne) van een begrip? Dit wordt nader uit-
eengezet aan de hand van een voorbeeld van stoffelijke reinheid ®).

De reinheid van de witte kleur bestaat niet in het groote en vele,
maar in het meest onvermengde (dxputéovarov), zoodat er geen
enkel deel van eenige andere kleur in aanwezig is. Een kleine

') Rep. S04E.

*) Zie pag. 4.

?) Polit. 303DE.

‘) Leg. 642A.

‘) England, t.a.p., pag. 245.

*) Zie pag. 4, noot 2.

) Phil. 52E.

¥) Phil. 53A—C.
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hoeveelheid rein wit is witter en schooner en echter dan een groote
hoeveelheid vermengd wit. Wanneer het wit rein is, hebben we het
in zijn meest ware gedaante voor ons. Evenzoo staat het met de
vreugde. Iedere vreugde, als zij maar rein is van smart, is reiner
en schooner en echter dan vreugde, waarin smart aanwezig is.
Deze ongemengde, reine, ware vreugde ondervinden we bij zulke
dingen, wier afwezigheid geen smart oplevert, zooals mooie kleuren,
geuren, klanken en schoone vormen, onder welke laatste men
vooral de regelmatige figuren moet rekenen'). Verder hooren
hierbij de met het streven naar kennis samenhangende vreugde-
gevoelens 2). Tegenover deze reine vreugden staan dan die, die
men als onreine (&xddupros) betitelen kan 3); deze zijn vermengd
met smarten.

Op dezelfde wijze wordt vastgesteld, wat reine kennis is, Dit is
kennis in den hoogsten zin van het woord, de meest ware (dind4e)
kennis, d.w.z. de dialectiek.

Was in de vorige gevallen het verband met de stoffelijke reini-
ging meer of minder duidelijk te constateeren, in het volgende
vinden we, dat een gedefinieerd begrip eenvoudig ,rein” genoemd
wordt.

In den Cratylus wordt erop gewezen, dat men dan pas de be-
teekenissen van woorden kan begrijpen, als men op de hoogte is
van den juisten zin van de oorspronkelijke woorden, dan pas is
het mogelijk de afleidingen te begrijpen. , Het is duidelijk, dat hij,
die zegt daarin ervaren te zijn, een zeer volledige en zuivere defi-
nitie moet kunnen geven van de oorspronkelifke woorden.”
(mepl ©év mpGTRY dvopdtwy pdhiotd Te xod xadapdTata Sz Eyew
amodeifon) ).

In den Staat wordt vastgesteld, dat van datgene, wat tusschen
het zijnde en het niet-zijnde ligt, alleen meening (84£x) mogelijk
is. ,Zoo blijft ons dan, zooals het schijnt, nog over datgene op te
sporen, wat aan beide, zoowel het zijnde als het niet-zijnde deel-
heeft, zonder dat we een van beide in volledige reinheid zoo voor-

1) Phil. 51B.
%) Phil. 52B.
%) Phil. 52€C,
4 Crat. 426A,
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stellen, dat we het terecht zoo betitelen™ (od8érepov elhixpivie dedde
&v mpocayopeubuevov) 1).

We zien dus, dat een begrip rein (xafupbe, cihpwhc) is, wan-
neer het onvermengd (&xpatoc, dpewetoc) is. Het begrip staat dan
geheel op zichzelf, het treedt op in zijn meest eigenlijke gedaante;
»rein” wordt synoniem met ,waar” (dAn94c) %). Wanneer een
begrip rein is, is het geen verwarde voorstelling meer, maar een
juist, helder begrip, dat het wezen der zaak unitdrukt. Tegenover
het reine begrip staat het onreine (dxd$uproc) #), of anders gezegd:
het onvermengde staat tegenover het vermengde (netydeic) 4).

Vooral de woorden voor ,,onvermengd”: dxparoc %), duhgaroc i
usixtoc 7) en eenige malen eihpivic ®) worden in dezen over-
drachtelijken zin gebruikt,

1) Rep. 478E. %) Phil. 53B. 3 Philyi52C, %) Phil. 50E.

*) dxputog beteckent eenmaal ,,onvermengden wijn’ (Leg. 637E); wverder
duidt het stoffelijke reinheid aan in Phil. 53A: & dupatéotatoy, &v & APDPATOS
brdepia poipa . ... @v elq, en Tim. 57C: fou . ... dxpate xol mpéta obpura
(enkelvoudige en oorspronkelijke lichamen).

Owerigens is het bijna altijd figuurlijk gebruikt om de zuiverheid van een
begrip aan te duiden. In Rep. 562D: (Grov) depdtov adtiis (THg EheuBeplog)
vebugdy) zien we nog de associatic met ,onvermengden wijn”. Rep. 379D:
Expora 76 Evep; Rep. 382C: ob mévy dxparoy $eidos; Rep. 397D: § tév dxpdray
(mownséov) Tbv Evepov % Thv newpapévov; Rep. 397D: thy Tod Emeixobc WL TV
xpurov; Rep. 410D: ol .. .. YupvaoTodf] dxpdTey yprodpevol; Rep. 491D;
N ooler. ... Thy Fwpoarov movnplay . . .. yiyvesBon; Rep. 545A: 4 #xparoc Sueaxt-
oatvy; Leg. 722C: dupdtey whvoy <f Pla; Leg. 723A: dxparos véuog; Leg. 793A:
Tov Mimnc e xal Hlovic dxpdrov Biov; Ayioch. 370D: dxparovs (H8ovds) amacdy
&hyndbvesw. Men ziet, hoe de beteckenis nenkelvoudig™ niet ver ligt.

Tweemaal gaat dxpatog, waarschijnlijk afgeleid van , onvermengden wijn”,
Overin , heftig”. Phil. 64E: ddMd g duparos Eupmegopruévny 7 Towxbty ylyveta
Bupgopd ; Leg. 773A: 7b.... duoddv xul Eduperpov depdron puplov Stapéper.
‘) dxfpasog: Crat. 396D: = dcfipxtov o3 vob; Phaedr. 247D: EmaThuy
pdrey; Axioch. 371D: axnpatog dhomle.

?) dpeinroe. Symp. 211D b xaddv, dusierdy, waduody. Soph. 251D de Fpenetn
Ovto %ol GSbvarma; Soph. 254D: dyebxrm mpds dnhz; Polit. 262D Yéveo . . ..
&NPO“; obor xal duebetorg; 265E: ¥ dueinroy (pioewag); 267B: yevécewg
TOU; 276A: dpeberote = xal dvspdrorg; 300D dvdpetx . . . . duemeros yewa-
W&V odippo gioet; Phil. 27E: #3b xal dpencrog (peoviicews) v (Bioc); Phil,
32?: (elbent) dpelxrowe Mg e xod 78oviie; Phil. 50E: 2rl vic cpeixTag (H3ovds);
Phil. 60c; dpeeroy . . . . Hoviy ppoviiser; Phil. 61B: &v 14 dusietq Bio (Hdovic
ol gpovicen).
Syz: Eﬁmpwﬁq. Symp. 181C: vobg eluxpwisg Ord Tobdrou ol Eperteg Gprnpévong.
P- 211D: 78 xaddv.... chhepvéc, xadapby; Phaedo 66A: elhicpel Th
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Phaedo

HOOFDSTUK IV
REINIGING EN REINHEID VAN ZIEL OP VERSTANDELIJKEN GRONDSLAG

We komen nu op een terrein aan, waar Plato bij voorkeur het
begrip reinheid in overdrachtelijke beteekenis aanwendt. Als uit-
gangspunt daarvoor is de Phaedo te nemen. Hier wordt de stelling
geponeerd, dat de philosoof den dood boven het leven verkiest 1).
Het bewijs hiervan vangt aldus aan*): de philosoof (in meest
letterlijken zin) streeft naar kennis; daar deze alleen door het
denken, een functie van de ziel, kan verkregen worden, zal de ware
philosoof de functies van het lichaam beperken ten gunste van
de zielefuncties. Nu kan de ziel het denken in zijn zuiversten vorm
alleen verrichten, wanneer niets lichamelijks haar drukt: hooren,
zien, vreugde, smart, kortom elke lichamelijke functie belemmert
de ziel in het denken; deze moet geheel op zich zelf (adwh xad’
abthy), dus los van het lichaam, zonder eenig lichamelijk contact
streven naar het zijnde.

Dit wordt nader uiteengezet op de volgende wijze ?): we nemen
het bestaan aan van het rechtvaardige op zich zelf, eveneens van

Brovolo ypdbuevog adTd woed’ wdwd elhupivis Exaarov Smuyetpot Hrpedew Tiv GvTwv;

Phaedo 67B: yvacbucdo, .... mdv 7o elhxpwég; Phaedo 81C: duyhy - . - -
eDunpw dmedhdEeadar; Rep. 477A: 7ol elhuxpividg Bvroc; Rep. 478D: ehuxpivisg
mpooxyopsubuevoy; Phil. 32C: (yéveow) elxpwion. ... éxarépols  yuyvopévors;

Phil, 52D: b nadupby w¢ xul clhxpwés; Phil. 59C: »odopby xal w0 ddndeg
%ol & 5% Aéyopev elhepég; Phil. 63B: ebhunpivic vévog; Axioch. 370D: eihuxpt-
VEGTEREY ETGANUCLY.

Vijfmaal wordt ebpivig gebruikt om stoffelijke reinheid aan te duiden:

Phil. 298, 31B: reinheid der elementen (zie pag. 14).

Phil. 53A: reinheid van kleur (zie pag, 3).

Tim. 45B: reinheid van wvuur (zie pag. 7).

Tim. 76B: reinheid van vocht (zie pag. 12).

1) Phaedo 61C, 62C.

#) Phaedo 64A—65C.

3) Phaedo 65D—67B,
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het goede en schoone. Dit kan men niet met de oogen of andere
zintuigelijke waarneming vatten. Hetzelfde geldt voor grootte,
gezondheid, kracht, kortom voor het eigenlijke wezen der dingen.
Datgene, wat in eigenlijken zin is, kan niet door eenige lichamelijke
functie worden waargenomen, maar de ware kennis van elk ding
kan alleen hij bereiken, die zich het strengst en nauwkeurigst tot
taak stelt door denken alleen het eigenlijke wezen der dingen te
naderen. Diegene zal dat het zuiverst (xafapdirata) doen, die alleen
door het denken (it <f Swxvoiz) elk ding nadert, daarbij geen
gebruik makende van zien of ander zintuig tegelijk met het denken,
maar ,,met de gedachte alleen op zich zelf in zuiveren vorm elk
ding afzonderlijk in zuiveren vorm van het zijnde tracht te na-
deren” 1),

Indien we iets zuiver (xxSupéc) willen weten, moeten we bevrijd
zijn van het lichaam, daar dit de ziel verwart en belemmert door
het denken de waarheid te bereiken. Indien het dus niet mogelijk
is zuivere kennis te hebben (rottorpédc eidéver) in vereeniging met
het lichaam, dan zijn er twee mogelijkheden: of we kunnen het
Weten niet verkrijgen of pas na onzen dood. Want dan pas is de
ziel bevrijd van het lichaam, eerder niet. De conclusie is dus:
Laten we ons zuiver houden van het lichaam (xodapedopey &r’
airol). En wanneer we dan op die wijze gezuiverd zijn van het
Onverstand (xadupol dmaidartéuevor TiHg dogpoadvrg), zullen we
Waarschijnlijk vereenigd worden met het zijnde en door onszelf
Zullen we het reine (siAxpivéc) kennen, en dat is waarschijnlijk het
Ware. Want het is niet geoorloofd aan iemand, die niet rein is
(van het lichaam) met het reine (het zijnde) in contact te komen.”
(1 xadopd yap xedopol epamtesdar il o Sepirov §) 2).

Het zal nu duidelijk zijn, waarom de dood voor den philosoof
8een kwaad is, maar een goed. Want na den dood is de ziel rein.

et lichaam bevlekt de ziel, omdat de stoffelijke waarneming
hfit denken belemmert; de reiniging (xd9«poic) bestaat in een schei-

€ van lichaam en ziel ?). En aangezien de dood een scheiding
-—-‘___—-_‘,

“) Phaedo 66A: adtf) xad abmhy elhpel =5 Suvoly ypduevoc adrd xad’
*UTS ehupvie Eraarov Entyetpol Snpedely Ty Svrav.

*) Phaedo 67B.

*) Phaedo 67C.
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is van lichaam en ziel ¥), is hij dus een voordeel, want dan is de
ziel Tein van het lichaam. Alleen in den Hades kan de ziel het
zuivere denken deelachtig worden (xadupéc dvietieathun gpovioet) %).
Dit wordt geillustreerd door een woordverwantschap (voor Plato
tenminste): wanneer de ziel rein is van het lichaam, is zij on-
zichtbaar (Gewd#c). In dezen toestand gaat zij naar ,,den reinen en
onzichtbaren god, naar Hades in den waren zin des woords™ (zov
wodupby xol ded, eic “Awdou bg dndac) ®). Hades wordt dus ge-
lijkgesteld met het zijnde, daar zij beide rein, onzichtbaar en on-
stoffelijk zijn. Heeft de ziel zich nict in volle reinheid van het
zichtbare losgemaakt (u¥ xo®upds dmoiudsion 7ol Gpxrel), dan
kan zij het onzichtbare, of anders gezegd den Hades, niet bereiken.
Zij wordt steeds naar het zichtbare getrokken, zij blijt op aarde,
en wel in de buurt van graven en gedenkteekenen, waar men haar
waarneemt in den vorm van een spookachtige gedaante 4). Wanneer
de ziel echter op zich zelf beschouwingen houdt, beweegt zij zich
naar het reine en altijd zijnde en het onsterfelijke en het onver-
anderlijke (5 xx9upby 7e wod del dv %ol dddvatov xal dorbres Eyov).
Deze beweging heet denken (gpévnog) °).

Maar het begrip gpévnois omvat in den Phaedo meer dan alleen
(discursief) denken. Het geeft ook het resultaat ervan, het verstan-
delijk inzicht, aan . Wanneer de ziel dus het reine zijnde bereikt
heeft, is zij door het denken tot het verstandelijk inzicht gekomen.

In deze Phaedopassage wordt rein gebruikt om dat aan te geven,
wat vrij is van elken stoffelijken invloed. Het zijnde is onstoffelijk
en onzichtbaar, het is rein; het is niet te bereiken door de zintuige-
lijke waarneming, dic op het stoffelijke gericht is, maar door het
denken, dat de verbinding met de onstoffelijke wereld vormt. Alleen
de ziel, rein van het stoffelijke, kan zich naar het reine zijnde be-
wegen en aldus zich toeleggen op het denken. Het denken wvalt
samen met het streven naar ware kennis op de juiste wijze (Sptéc

1) Phaedo 67D.

%) Phaedo 63B.

%) Phaedo 80D.

4) Phaedo 81CD.

) Phaedo 79D,

%) J. Hirschberger, Die Phronesis in der Philosophie Platons vor dem Staate;
(Philologus 1932; Supplementband 25. 1) pag. 171—-178.
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@uhocopeiv) en leidt tot verstandelijk inzicht, het is een reiniging
van de op het stoffelijke gerichte waarneming ¥). In den Phaedo
staan het onstoffelijke en het stoffelijke, ziel en lichaam scherp
tegenover elkaar. De reiniging bestaat in een totale afscheiding.
De dood is voor hem, die naar kennis streeft (piiéoogos) een goed,
omdat dan de ziel gescheiden is van het lichaam en door niets
verhinderd wordt in het denken.

Nu moeten we niet denken, dat lichaam en ziel daarom alleen
tegenover elkaar staan, omdat de zintuigelijke waarneming en het
denken een contrast vormen. Dit is duidelijk te zien uit het volgende.
Tegenover dengene, die naar kennis streeft, staat niet alleen degene,
die zich alleen op de zintuigelijke waarneming toelegt, maar in
ruimeren zin hij, die naar het stoffelijke streeft, de materialist
(pihosdpatoc), ook wel de eerzuchtige (puréripog) of geldbegeerende
(ethoyphuatos) genoemd 2). Deze laat zich beheerschen door de
begeerten des vleesches, hij is dus niet in het bezit van de deugd.
De oorzaak daarvan is gelegen in het feit, dat hij zich niet toelegt
op het denken, dat tot verstandelijk inzicht leidt, en aldus de
basis van de deugd vormt. Alleen degene, die tot verstandelijk
inzicht is gekomen, is in het bezit van de deugd. De deugden van
den materialist (othosduorog) kunnen nooit echt zijn 3). Zijn dap-
perheid b.v. berust op vrees. Hij is immers bang voor den dood,
en vreezende door deze nog grootere ramp getroffen te worden,
stelt hij zich dapper te weer uit angst voor den dood %). Evenzoo
staat het met zijn zelfbeheersching (cweposivy). Hij is uit gebrek
aan zelfbeheersching zelfbeheerschend (dxohacly ocdgpwv). Dit
lijkt op het eerste gezicht vreemd. Maar toch is het juist. Want
Vreezende de eene vreugde, waarnaar hij sterk verlangt, te moeten
missen, houdt hij zich van de andere af. Hij wordt dus beheerscht
door vreugde; dat is een uiting van gebrek aan zelfbeheersching
(@xoracia) 3). Zoo staat het met al zijn deugden; zij missen de
Juiste basis. De eenige goede munt, waarvoor men dapperheid, zelf-
beheersching, rechtvaardigheid, kortom de geheele deugd, kan

-'—‘—-—-—._
') Idem, pag. 141—144; 186.
) Phaedo 68BC.
*) Phaedo 68C.
‘) Phaedo 68D.
‘) Phaedo 68E, 69A.

Op de ver-
standelijke
reinheid be-
rust de zede-
lijke reinheid
der ziel.
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koopen is het denken, dat tot verstandelijk inzicht leidt (gpévnoug).
De deugd, die niet daarop berust, is slechts een schaduwbeeld
(onreyponie) ; deze heeft niets gezonds of waars in zich ). Daaren-
tegen is de ware deugd een reiniging (xddupoig) van al deze dingen,
eveneens is de zelfbeheersching, de rechtvaardigheid, de dapper-
heid en het denken, dat tot verstandelijk inzicht leidt, een soort

reiniging (vxoduppdc tic) 2.

De deugd berust op het denken en is een reiniging van de infec-
ties van het lichaam, een loutering van de begeerten en hartstoch-
ten. Degene, die op de juiste wijze philosopheert, d.w.z. zich op
het denken toelegt, is goed. Het denken leidt tot verstandelijk
inzicht, het is het middel, waardoor de ziel met het ware zijnde,
dat alleen het goede goed maakt, en het schoone schoon, in con-
tact komt 3). Dit denken reinigt de ziel van het slechte en is dus
een zedelijke loutering.

De Phaedo is daarom tot uitgangspunt gekozen, omdat in
dezen dialoog de tegenstelling tusschen het stoffelijke en het on-
stoffelijke zeer sterk naar voren treedt en het bevrijden van het
onstoffelijke uit het stoffelijke (onder invloed der Orphisch-Pytha-
goreische leer) 4) reiniging wordt genoemd %). Ock in andere dialogen

1) Phaedo 69AB.

?) Phaedo 69C.

¥) Hirschberger, t.a.p., pag. 187.

4) Rohde (Psyche II, pag. 278 e.v.) ziet hier vooral invloed der Orphiek;
Burnet (Greek Philosophy, part 1, 1914; pag. 191) meent, dat de Orphiek
in dezen tijd gedegenereerd was en dat derhalve hier eerder invlced van
de Pythagoreeérs aangetroffen wordt; Wilamowitz (Der Glaube der Hellenen,
vol. 2, 1932; pag. 199) is eveneens van meening, dat men in dezen tijd van
Pythagoreeérs moet spreken en niet van Orphiek. Het meest juiste standpunt
in deze kwestie wordt m.i. ingenomen door W. K. C. Guthrie (Orpheus and
Greek religion, 1935; pag. 216—221). Hij wijst er op, dat er te weinig gegevens
zijn om met zekerheid een nitspraak te doen. De Orphici en Pythagoreeérs
hebben zooveel kenmerken gemeen, dat het niet meer mogelijk is vast te stel-
len, wat Orphisch en wat Pythagoreisch van oorsprong is. Juist de reiniging
is een van de meest op den voorgrond tredende gemeenschappelijke ken-
merken. Het is waarschijnlijk, dat de Orphiek als godsdienstige beweging
reeds bestond, toen Pythagoras deze leer op wetenschappelijke basis fun-
deerde, daarmee tegemoectkomende aan de eischen van het intellect. Het is
zeer goed mogelijk, dat beide bewegingen naast elkaar voortbestonden, beide
dezelfde leer verkondigende, de een van meer godsdienstigen aard, de andere
van meer philosophisch karakter. Wanneer Plato dan zegt, dat de ziel zich
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wordt het zijnde rein genoemd, en moet de ziel zich reinigen om met
het zijnde in contact te komen. Er is echter wel eenig verschil
met den Phaedo waar te nemen: het denken heeft niet meer de
taak het zinnelijke te dooden, maar een harmonie der verschil-
lende zieledeelen ) tot stand te brengen 2).

In den Staat wordt vermeld, dat ware kennis alleen mogelijk is
van het volkomen (movreA&z) of, anders genoemd, reine zijnde
(tb elhxpivése &) %). Ware meening, wetenschap en, om in een
woord samen te vatten, de geheele deugd behooren tot het reine
zijnde (xafupdk odoia); spijs, drank, toespijs, voedsel (de materie dus)
niet ¢). Wanneer de ziel geen geestelijk voedsel te genieten krijgt,

reinigt door zich los te maken van het lichaam, lijkt het mij het beste van
Orphisch-Pythagoreischen invioed te spreken.

%) Hoewel eveneens reeds in een vroegeren dialoog, den Gorgias, deze
tegenstelling zeer scherp is, en ook hier invloed der Orphiek is te bespeuren
(c¢f. J. Dorfler, Die Orphik im Platons Gorgias; Wiener Studien; 1911; pag.
177—213), wordt de bevrijding der ziel uit het lichaam hier niet met het woord
Teiniging aangegeven. Deze oudere dialoog is dus niet tot uitgangspunt voor
ons doel te nemen. Daarentegen vinden we in den Phaedo de reiniging vaak
genoemd. Volgens A. Schwessinger (Eigenart und Eigentiimlichkeit in Platons
Kunst, Philologus 1925; pag. 225—297) is er een systeemn in de compositie der
dialogen te bespeuren. De grondgedachte doorloopt een kring van ontwikke-
ling; zij wordt telkens op een andere wijze belicht, maar steeds uitgebreider,
zoodat de dialoog opgebouwd wordt uit een aantal Stufen of concentrisch
over elkaar liggende ringen: er is een climax waar te nemen. Op deze wijze
wordt het hoofdmotief in verband gebracht met een aantal verklarende bij-
Totieven. Soms zet niet alleen het hoofdmotief, maar ook een bijmotief zich
Voort door den geheelen dialoog. Dit is het geval met het motief der reiniging
en bevrijding in den Phaedo, dat de grondgedachte van dezen dialoog, de
onsterfelijkheid der ziel, die zich losmaakt van het aardsche, steeds vergezelt.
') Terwijl in den Phaedo de op het zinnelijke gerichte neigingen aan het
lichaam worden toegeschreven en slechts tot taalk hebben de ziel te bevlekken,
heeft Plato later haar samenhang met de wil ingezien en haar relatieve waarde
als vitgangspunt voor het streven naar het zedelijk leven op waarde geschat.

eze neigingen worden dan aan het tweede en derde deel der ziel toegewezen
(cf. B Bamler, Das Irrationale bei Platon, Diss. Erlangen, 1916; pag. 79).
Burnet (Comm. Phaedo, pag. 40) ziet de tegenstelling tusschen den g\écogag
Senerzijds en den @UAGTILOS eN QUAOYPTLATOC anderzijds later weerspiegeld in
de drie deelen der ziel: Joyorindy (denken), Supoedés (zetel der tium) en &m-
a“!:f?}ﬂxév (begeerte naar ypheTe).

‘) Zie pag, 44, 45, 52.

‘) Rep. 477A.

‘) Rep. 585B.

Staat.
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stompt zij af, omdat de zintuigelijke waarnemingen dan niet ge-
reinigd worden (&vs ... o08¢ Suxxadurpopsvav v aledqotav) ).
Het oog kan pas zien, wanneer er licht is, en is alleen in helder,
rein licht rein, d.w.z. sterk, dan alleen kan het alles scherp ender-
scheiden; het verzwakt echter, wanneer het op in duister gehulde
voorwerpen gericht is. Evenzoo staat het met de ziel: is zij gewend
naar het zijnde, waarop het licht van de waarheid valt, dan is zij
in het volle bezit van het verstand en het ware weten, dan is zij
dus rein; is zij daarentegen gericht op de zinnelijk waarneembare
wereld, dan verzwakt zij en heeft slechts ijdelen waan 2.

We zien dus ook in den Staat, dat het zijnde rein genoemd wordt.
Het denken staat hier eveneens tegenover de zintuigelijke waar-
neming, het denken reinigt de ziel en brengt het contact met het
reine zijnde tot stand, waarop de deugd berust. Hetzelfde zien we
in de indeeling der ziel. Er zijn drie deelen: het leidende, denkende
(hoyromxdy); het willende, edel strevende (9vposdéc) en het on-
edele, zinnelijk begeerende deel (Emduunmixdv) ?). Het denkende
deel is verwant met het eeuwig zijnde, door de andere deelen is
de ziel met het zinnelijke verbonden. Zij is als het lichaam van den
zeegod Glaucus, dien men niet meer herkennen kan in zijn oor-
spronkelijke gedaante, aangezien hij verweerd en verminkt is en
vol schelpen zit %), Wat echter de ware gedaante der ziel betreft,
men moet haar niet beschouwen, zooals we haar nu zien, geschon-
den door de gemeenschap met het lichaam en ander kwaad, maar
zooals zij zich in reinen toestand (xa®«p) toont, moet men haar
met het denkend verstand waarnemen. Dan zal men haar veel
schooner vinden en een veel beter idee hebben van rechtvaardigheid
en onrechtvaardigheid ®). Er is steeds strijd tusschen het denkende
en het zinnelijke deel in de ziel om den voorrang, waarbij het edel
strevende deel, staande onder de leiding van het denkende, bond-

) Rep. 411D.

) Rep. 508D.

%) E. Zeller, Philosophie der Griechen, 1889, I, [; pag. 843 —845. Het Suposidis
is de zetel der mup# en dpy#. Aangezien dit deel-in den Staat in verbond met
hiet denkende op het goede gericht is, lijkt het mij het beste ,edel strevend”
te vertalen (Ovink, t.a.p., pag. 75; F. Seidel, Intellektualismus und Volunta-
rismus in der platonischen Ethik, Diss. Leipzig 1910; pag. 86).

Y Rep. 611D.

%) Rep. 611C.
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genoot van dit deel is tegenover het zinnelijke !). Slaapt het den-
kende, dan heeft het zinnelijke vrij spel (het edel strevende is
alleen niet in staat het zinnelijke te beheerschen); het stoot alle
slaap van zich af en deinst voor niets terug. Het aarzelt geen
oogenblik de vreeselijkste misdaden te bedrijven, b.v. zich te be-
vlekken met moord (wuwagpoveiv). Daarentegen houdt hij, wiens
zieletoestand gezond is, het denkende deel steeds wakker en voedt
het met schoone gedachten; hij geeft niet toe aan de begeerten,
maar laat het denkende deel geheel alleen op zich zelf in volledige
reinheid (abté xad abté pévov xadapév) zich aan overdenking over-
geven en zich uitstrekken om waar te nemen, wat het niet weet.
Evenzoo leidt hij het edel strevende in de juiste baan; aldus be-
reikt hij de waarheid 2).

In mythischen vorm vinden we hetzelfde in den Phaedrus. Het
denkende deel der ziel wordt vergeleken met een wagenmenner,
het edel strevende en het begeerende vormen het tweespan. De
Wagenrenner ment zijn paarden naar de hemelsche gewesten, waar
het zijnde woont. De bestuurder en het tweespan der goden zijn goed
en edel, en kunnen daarom dezen tocht gemakkelijk volbrengen.
Zij rijden steil de hoogte in tot den bovensten rand van den hemel.
Daar houden zij stil en staan op den rug van het hemelgewelf,
dat hen in zijn draaiende beweging meevoert. Daar is een onbe-
Schrijfelijk heerlijk land, waar het werkelijk zijnde woont, zonder
%leur en vorm, maagdelijk, waarop de ware wetenschap gericht
1S, door den wagenmenner alleen met het verstand te zien. Het
Verstand van de godheid, zich voedend aan denken en reine weten-
Schap (dunpdre Emothuy) ziet het zijnde en de waarheid een tijd-

g en wordt op deze wijze gevoed en verkwikt. Tijdens de ver-
dere draaiing van den hemel ziet zij de rechtvaardigheid, de zelf-
beheersching, de ware wetenschap 9.

Misschien wordt in den Phaedrus de onstoffelijkheid van de idee
Van het schoone in verband gebracht met reinheid. Er wordt vast-
8esteld, dat liefde het gevoel is, dat den mensch aangrijpt bij het
Zlen van aardsche schoonheid, waardoor hij weer herinnerd wordt
3an de ideale schoonheid, die de ziel heeft gezien, voordat zij met
‘-_'_'_-—'_.

') Zeller, t.a.p., pag. 844,

) Rep. 571C—572A.
') Phaedr. 247C—E.

Phaedrus.
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een sterfelijk lichaam verbonden werd; ,,de herinnering wordt
teruggebracht naar de natuur van het schoone en ziet haar met de
zelfbeheersching staan &v &yvé Bddpe” 1). Algemeen vat men hier
op: ,,0p een heilig voetstuk”. Een duidelijke reminiscentie aan
deze passage vinden we bij Plotinus, die uitdrukkelijk zegt, dat
de mensch zijn ziel moet reinigen van het aardsche, totdat hij,
geheel rein geworden, de zelfbeheersching ziet staan ,2v dyvé
Bédee” ). Williger twijfelt, of Plotinus in deze passage reeds niet
rein bedoelt 3). Inderdaad is hier iets voor te zeggen. De ziel ver-
heft zich van het stoffelijke schoone naar het onstoffelijke schoone,
dat niet, evenals een aardsch kunstwerk op een stoffelijk voetstuk
staat, maar op een onstoffelijk. Nu hebben we gezien, dat Plato
de onstoffelijkheid van het zijnde in verband met reinheid brengt.
Het is dus mogelijk, dat Plato dit in deze passage eveneens heeft
willen aanduiden. Het eenige opvallende is, dat hier het woord ayvég
gebruikt wordt, dat uit den cultus stamt. Nu is er in den Phaedrus
een verandering in Plato’s opvatting aangaande het goddelijke te
bespeuren: hij ziet hier in de idee zelf iets goddelijks; het aan-
schouwen daarvan geschiedt door een irrationeel element in den
geest, n.l. de liefde, die, evenals de ,,waanzin” der dichfers en
waarzeggers, door een hoogere macht geinspireerd wordt 4. We
zouden dus het aanschouwen van de goddelijke idee kunnen verge-
lijken met een cultushandeling, gebaseerd op een zedelijke ziele-
gesteldheid. Aldus is misschien te verklaren, dat Plato hier het
woord dyvée gebruikt heeft om de onstoffelijkheid van de ideeaan
te geven.

Ook in den Philebus wordt de onstoffelijkheid van het zijnde
aangegeven met behulp van het praedicaat rein. , Het zekere, reine,
ware, kortom het door en door loutere, heeft betrekking op dat-
gene, wat steeds zonder eenige vermenging onverbrekelijk zich zelf
blijft” %). Dit is alleen maar te bereiken door het reine verstand en

1) Phaedr. 254B.

3) Plot. Enn. I, 6, 9.

’) t.a.p., pag. 61, Anm, 2.

%) Raeder, t.a.p., pag. 251. O. Wichmann, Platos Lehre vom Instinkt und
Genie, 1917 (Kantstudien, Erginzungsheft 40); pag. 94—97.

%) Phil. 59C: 16 7 PéBatov xod T xadapdv xol 7o dAmdec xal & 8 Aeyousy
elhipivée mepl T8 del wata T abTd OowdTog dpatnsbroTo Exovio.
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het reine denken (& xa9updyv vol te kol gpovijoens) 1), die vergeleken
worden met de reine, witte kleur; de reinheid bestaat, zooals we
zagen, in een zoo onvermengd mogelijk zijn 2).

Tenslotte is in den Timaeus sprake van zielereinheid, berustende
op het verstand. Plato behandelt in dezen dialoog de physiologie,
die hij in nauw verband brengt met zijn indeeling der ziel. Om de
juiste verhouding tusschen de drie zieledeelen te behouden, krijgt
leder zijn bijzondere plaats in het lichaam. De vormers van het
lichaam, vreezende het goddelijke deel (het denkende) der ziel te
beviekken (ceBépevor wadvewy 6 9eiov) met het sterfelijke deel,
Plaatsten dit laatste afgescheiden van het eerste ®). Daarom werd
tusschen hoofd en borst de hals aangebracht. Het denkende deel
zetelt in het hoofd, het edel strevende boven in de borst, het zinne-
lijk begeerende, gericht op spijs en drank, nog meer naar beneden,
200 ver mogelijk van het verstand, in den maag 9).

De vorm van de levende wezens wordt bepaald naar de hoeveel-
heid verstand. De mensch loopt rechtop, omdat het denkende
zieledeel in het hoofd zit, dat hem naar boven richt, vanwaar trou-
Wens het verstand afkomstig is ). Degene, die zijn gedachten naar
boven richt, krijgt goddelijke gedachten en is volkomen recht-
Vaardig. De landdieren daarentegen hebben geen geestelijke be-
langStelling, maar bemoeien zich alleen met dat zieledeel, dat in
de borst zit. Daarom loopen zij voorover; zij voelen zich tot de
darde aangetrokken en hebben daarom vier pooten ®). Zij, die
Mmeer van verstand verstoken zijn, hebben in het geheel geen
Pooten, n.l. de reptielen. Het geslacht der waterdieren is het
Onverstandigst. ,,De scheppers keurden deze niet meer (zooals dat
Wel het geval is met de hoogere soorten) waardig reine lucht in te
ademen, omdat hun ziel besmet is door allerlei verkeerdheden,
Maar in plaats van hen ijle en reine lucht in te laten ademen,
‘\_—‘—-—-_.

*) Phil. 58D.

") Zie pag. 3.

*) Tim. ¢9D.

0. Apelt, Platons Dialog Timaios tibersetzt und erliutert, 1922; Anm.
2.50- »Als Sitz des begehrlichen Seelenteils wird gewdhnlich die Leber angegeben;
bier aper ist darunter alles was unterhalb des Zwerchfells liegt zu verstehen,
also vor allem der Magen.”

*) Tim. 904,

‘) Tim. 91E,

Timaeus.
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stootten zij hen in de diepte van het water, om troebel vocht in
te ademen” 1). De ziel der visschen is dus onrein, omdat zij het
verstand mist en derhalve geen deel heeft aan de deugd. De ziel
van den mensch is de reinste van alle zielen; daarom is de mensch
het verstandigste en tevens meest deugdzame wezen.

Nu we vastgesteld hebben, dat Plato een reinheid kent, die zede-
lijk is en berust op het denken, dat tot verstandelijk inzicht leidt,
is het te verwachten, dat de middelen, dienende tot het bereiken
van deze reinheid, de eigenschap hebben het denken te bevorderen.

Allereerst komt dan in aanmerking de philosophie. We zagen
reeds, dat in den Phaedo de dood voor de philosophen geen kwaad
is, maar een goed, omdat zij dan het denken in zijn zuiversten vorm
kunnen beoefenen en aldus de verstandelijk-zedelijke reinheid be-
reiken. Geen wonder dus, datin dezen dialoog gewezen wordt op de
reinigende kracht van de philosophie. ,,Zij, wien het ernst is met
hun ziel en niet opgaan in een cultiveeren van het lichaam . ...
zijn overtuigd, dat zij niet in strijd met de philosophie en de be-
vrijding en loutering, die zij geeft (tfj éxetvng Aboet Te xol woduppd)
mogen handelen. Zij wenden zich, haar leiding volgende daarheen,
waarheen zij den weg wijst” ?). Deze bevrijding en loutering be-
staat hierin, dat de philosophie de ziel dwingt zich los te maken
van het lichaam, ,,zich in zich zelf terug te trekken en te concen-
treeren en uitsluitend op zich zelf te vertrouwen, d.w.z. alleen dat-
gene te gelooven, wat zij zuiver door eigen kracht als het op zich
zelf zijnde aan de dingen erkent™?). Op dezen grond zijn zij, die
oprecht streven naar kennis, in het bezit van de deugd, niet volgens

1) Tim. 92B: ol o0Y dvorvoiic xabaplc ¥m fElwoxy ol peramhdTTOvIES,
dic Thy Yuydy Omd mhnuuehelag mdong dxaddpTos Eybvray, dAX dvil demtis xal
wdapie dvamvoic dépog ele B8atog Sohepav ol Badeioy Ewoxy dvimvenaw.

%) Phaedo 82D. We zagen reeds (pag. 31), dat in den Gorgias, ondanks de
scherpe tegenstelling tusschen ziel en lichaam, en den invloed der Orphiek, niet
van reiniging gesproken wordt. Wel treffen we hier de philosophie als genees-
middel voor de ziel aan; Plato interpreteert de Orphische verlossingsleer ook
hier philosophisch. De philosophie dient dus ook in den Gorgias tot moreele
verbetering der ziel; in zooverre kunnen we de reinigende kracht der philoso-
phie vaststellen (cf. Drfler, t.a.p., pag. 181).

%) Phaedo 83A.
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den maatstaf, waarnaar de groote menigte dit afmeet ?). Dit hoog-
zedelijk peil behouden de philosophen hun geheele leven. Zij geven
zich niet tijdens het bevrijdingswerk van de philosophie over aan
vreugden en smarten en veroorzaken aldus weer een vereeniging
van ziel en lichaam. De ware philosophen kalmeeren den storm
der hartstochten en laten zich alleen door het verstandelijk overleg
leiden 2).

Eveneens in den Staat vinden we de reinigende kracht van de
philosophie. De eerste klas der burgers bestaat uit philosophen of
heerschers. Hun hoofddeugd is de wijsheid (cogix). Zij leggen zich
er op toe het ware zijn der dingen te bereiken. Hiertoe bedienen zij
zich van de philosophie in den strengsten zin van het woord, welke
in den Staat dialectiek heet. Dit is eigenlijk de kunst van gesprek-
voeren, verder door vraag en antwoord wetenschappelijke kennis
te bereiken ?), tenslotte is het de eenige wetenschap, die, zonder
een enkel zintuig, alleen door het denken tot het ware wezen der
dingen doordringt 4). ,,Sie ist fiir Platon der Inbegriff der eigentli-
chen Philosophie” ¥). De philosophen bereiken door de dialectiek
hier op aarde een reinheid, vrij van iedere aardsche bevlekking ¢).

') Phaedo 83E.

%) Phaedo B4A.

) Rep. 534E.

In den Theaetetus trachten Socrates en Theaetetus te bepalen, wat ware
wetenschap (3mothuy) is. Op zeker oogenblik bemerken zij, dat zij niet
verder komen; zij gebruiken n.l. steeds het verbum &ricracSon en gaan daarbij
van de veronderstelling uit, dat zij elkaar begrijpen, terwijl toch het begrip
émﬁ':",p-r, hun nog onbekend is. Zij komen tot de conclusie, dat hun methode
van wetenschappelijk dispuut onzniver is (196E: wdhon éoudv dvdmher ol
bR xadupis Sudyeodu).

%) Rep. 532A.

) O. Apelt, Platons Staat bersetzt und erliutert, 1923; Buch VII, Anm.
S6: ,,Dem Namen Philosophie haftete zu Platons Zeiten im algemeinen noch
nicht die strengere Bedeutung wissenschaftlicher Fachtiatigkeit an, sondern
mehr die allgemeinere der Weisheitsliebe. Das Wort Dialektik aber gewann
bei Platon die spezifische Bedeutung der Wissenschaft von den Begriffen.
Sokrates sowohl wie Platon sahen in den Begriffen, in ihrer Bestimmung
und ihrem richtigem Gebrauch das eigentliche Ziel philosophischer Forschung
und ihre philosophischen Unterhaltungen (SuxhéyecBou) bewegten sich durch-
gchends auf diesem Gebiet. Die Kunst der belehrenden Gespriachsfithrung
(&mxm-;,) fiel ihnen zusammen mit der Kunst zu philosophieren.”

*) Rep. 520D: ye?’ dhhihev olxelv &v 7 »adopd.

Dialectiek.
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Zooals degene, die bij een winterstorm onder een afdak gaat staan
en zich aldus aan de bui onttrekt, zoo trekt de philosoof zich uit
het aardsche leven vol onrecht terug, en zelf ,,rein van onrecht en
goddelooze daden zal hij dit leven hier op aarde doorbrengen™ ?).
Alleen die staat wordt goed bestuurd, waarin de werkelijk rijken
heerschen, d.w.z. niet rijk aan geld, maar aan een goede en ver-
standige levenswijze 2). De philosophen voldoen aan deze voor-
waarde 9%).

De dialectiek is dus sinds den Staat het beste verstandelijk-
zedelijke reinigingsmiddel, omdat zij philosophie is in zuiversten
vorm. In den Sophistes wordt vastgesteld, dat alleen diegene be-
dreven is in de dialectiek, die de philosophie zuiver en rechtvaar-
dig (xodapdc xaul Suxatwg) beoefent 4). De Philebus vermeldt een
waardebepaling der wetenschappen. De waarde van een weten-
schap hangt af van de reinheid. Daaronder moet men verstaan, zoo-
als we reeds zagen %), het zoo onvermengd mogelijk zijn, het ge-
scheiden zijn van iederen anderen invloed. Een reine wetenschap is
wetenschap in den volsten zin van het woord, d.w.z. zij maakt
alleen gebruik van het denken en wendt geen enkele zintuigelijke
waarneming aan; door dit zuivere denken wordt het zijnde bereikt,
en daarmee de waarheid. De eenige reine wetenschap is de dialec-
tiek; deze staat ver boven de andere, omdat zij alleen rein is. De
zekerheid en reinheid der kennis van de philosophen is veel grooter
dan van de niet-philosophen ¢).

In dit verband is de passage betreffende de reiniging in den So-
phistes te beschouwen. In dezen dialoog worden verscheidene defi-
nities van den sophist beproefd. In een daarvan wordt de kunst
van den sophist in verband gebracht met reiniging 7).

1) Rep. 496E: xaduptic ddutiog xxl dvoctwv Epymv wov &vBdde Blov Pudosta.

) Rep. 521A.

%) Lijnrecht tegenover de philosophen staan de tyrannen. In de mythe
in den Phaedrus heeft de philosoof het zijnde geheel gezien, en is daarom in
het bezit van de deugd; de tyran absoluut niet. Zooals de philosoof al zijn
begeerten en hartstochten uit zijn ziel reinigt, zoo ,reinigt” de tyran alle
goede eigenschappen uit zijn ziel (Rep. 569D, 573A); er is geen onverstand of
schaamteloosheid, waarmee hij zich niet inlaat (Rep. 565E, 571C, 574D —575C).

4) Soph. 253E. #) Zie pag. 3.

8) Phil. 55C—59B.

7) Soph. 226B—231E; zie schema op pag. 64.



39

Tegenover de geneeskunde en gymnastiek op lichamelijk gebied
staan op geestelijk gebied het straffen en het onderricht, waar-
onder ook het sophistisch onderwijs in dit geval gerekend wordt.
De sophist werkt niet met directe vermaningen, maar hij verwik-
kelt de menschen, die denken alles te weten, in tegenstrijdigheden
en maakt hun daarmee hun onwetendheid duidelijk. Zijn vak be-
staat in het weerleggen (#\eyyiotuch). Zooals een dokter het lichaam
reinigt van belemmerende stoffen, evenzoo reinigt de sophist
de ziel van verkeerde voorstellingen. Daarom moeten we dan zeg-
gen, dat het weerleggen de grootste en krachtigste is van de reini-
gingen (peylotn ol wupiwtdrn Tév xaddpoewy). Hij, die onweerlegd
is, is ongereinigd (dxd®ugroc), al is hij de groote koning; want hij
is niet onderlegd en mist de schoonheid van die dingen, waarbij
de grootst mogelijke reinheid (xaSupdratov) en schoonheid ver-
eischt is voor hem, die werkelijk gelukkig zal zijn”?). Deze edel-
geboren sophistische methode (f vyéver yewala cogiotiey) is de
kunst van den Platonischen Socrates?). Vandaar ook, dat de
juistheid van deze definitie, wat den sophist betreft, onmiddellijk
betwijfeld wordt. Maar aan den anderen kant zien we, dat de So-
cratische methode door Plato als een verstandelijk reinigingsmid-
del van den allerhoogsten rang beschouwd wordt. Zij staat echter
niet gelijk met de dialectiek; er wordt tenminste niet gezegd, dat zij
tot het zijnde voert; eerder is zij een voorbereiding voor de zui-
Vere wetenschap 3).

De dialéctiek heeft, zooals we zien, ten doel het verstand te
Teinigen, zoodat dit het hoogste zijnde, in den Staat de idee van
het goede geheeten, kan bereiken. Al het lagere zijnde ontleent
zijn beteekenis en waarde aan deze hoogste idee. Zij is de zon in het
tijk der ideeén. Evenals de zon door haar licht niet alleen de oor-
zaak is, dat de zinnelijke wereld kan gezien worden, maar ook dat
zlj bestaat en groeit, evenzoo is ook de idee van het goede voor al
het zijnde niet alleen oorzaak van het kennen, maar ook van het
bestaan ¢). Zooals het oog niet terstond uit de duisternis in het

Teine, heldere licht kan gebracht worden, zoo kan het verstand
—h_'_——-—

') Soph. 230 DE.

‘) Raeder, t.a.p., pag. 322.

‘) Wilamowitz, Platon I, 1919; pag. 571.
‘) Rep. 509B.
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niet onmiddellijk uit de zinnelijke wereld tot het vatten van de
hoogste idee gebracht worden. Eerst moeten de lagere eenheden
van het zijnde bereikt worden. Deze overgang moet geleidelijk ge-
schieden. De wetenschap, die volgens Plato daartoe zeer geschikt
is, is de wiskunde. Hij kent aan de objecten van de wiskunde een
plaats toe tusschen de dingen der zintuigelijke waarneming en de
ideeén, omdat zij zich van de eerste door hun eeuwigheid en onver-
anderlijkheid, van delaatste door de veelheid, waarin ieder object zich
herhaalt, onderscheidt. De wiskundige kennisstaat in verband met de
ervaring, niet in dien zin, dat haar waarheden uit de ervaring zouden
zijn afgeleid, maar zoo, dat de ervaring de ziel prikkelt tot bezin-
ning van de in haar sluimerende mathematische vormen, die zij dan
zonder hulp van de ervaring kan voortbrengen en ontwikkelen 1).

Haar objecten staan dus tusschen het reine zijnde en de zinne-
lijke wereld in; zij is derhalve zeer geschikt de verbinding te vor-
men tusschen deze twee werelden. Zij is dan ook niet van dezelfde
reinheid als de dialectiek. Hoe meer een wetenschap gebruik maakt
van het zuivere denken, des te reiner is zij, des te meer leidt zij de
ziel tot het reine zijnde. Zoo is de arithmetica reiner dan de (empi-
rische) muziek. Maar ook in de wiskunde zelf zijn twee soorten te
onderscheiden: de empirische en de reine. De empirische werkt
met zintuigelijke gegevens; de reine maakt alleen gebruik van het
denken, zij werkt met een onveranderlijke eenheid, die alleen in
gedachten bestaat 2). Deze reine wiskunde heeft voor Plato’s doel
nut; zij is minder rein dan de dialectiek, want zij gaat van bepaalde
axioma’s uit, die zij onbewezen aanneemt. De dialectick echter
dringt met het denken alleen achter deze axioma’s door tot het
diepste zijnde 3).

Het meest systematisch vinden we de wiskunde als inleiding op
de dialectick behandeld in den Staat. Het eerst komt de arithmeti-
ca aan de orde. Zij is voor Plato van belang, niet wegens het practi-
sche nut, dat zij heeft voor koop en verkoop, maar omdat zij de
omkeer van de ziel van het worden naar het zijnde kan verlichten.
Zij heeft dan alleen nut, als zij de ziel dwingt over de getallen zelf
te spreken en niet duldt, dat men bij dergelijke handelingen met

!) E. J. Dijksterhuis, Elementen van Euclides, 1929; pag. 84, 85.
3) Phil. 55C—57E.

8) Rep, 5%1; 533€D.
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getallen komt, die met zichtbare of tastbare lichamen verbonden
zijn ).

Als tweede onderdeel komt de geometrie in aanmerking %). Geometrie.
Ook zij heeft nut voor de practijk, b.v. voor het uitzetten van
legerplaatsen en meten van land, maar dat is natuurlijk niet
Plato’s doel. Als verstandelijk reinigingsmiddel moet zij de ziel
naar het reine zijnde voeren. Als zoodanig is zij in strijd met de uit-
drukkingswijzen, waarvan zij zich bedient, want deze zijn juist op
het worden gericht, b.v. terpoywvileww — het trekken van een
vierkant; mopxteivev — een figuur aan een lijn aanpassen, ,,be-
schrijven™ wijst op het spannen van een boog; mpooTdévar — op-
tellen, samenvoegen geeft een soort werking van groeien aan 3).
Deze bewerkingen kan men alleen juist uitvoeren door te denken,
niet door zinnelijk waarneembaar te construeeren, omdat onze meet-
Instrumenten niet zuiver genoeg zijn. ,Want alleen terwille van
het vierkant op zich zelf en de diagonalen op zich zelf stellen de
wiskundigen hun bewijzen op, niet terwille van dat, wat zij door
teekenen ontwerpen. Deze teekeningen . ... dienen hun tot af-
beeldingen om met behulp daarvan dat te zien, wat men alleen
door het denkend verstand (3avola) kan zien™ 4).

Als derde leervak wordt de stereometrie ingevoerd. Deze weten- Stereometrie.
schap houdt zich bezig met de diepten der lichamen en volgt dus
Op de geometrie, die zich beperkt tot het platte vlak. Plato had de
Stereometrie als verstandelijk reinigingsmiddel bijna overgeslagen,
omdat het met de kennis daarvan zoo droevig gesteld is 5). Waar-
schijnlijk kende hij het werk, dat Theaetetus op dit gebied bezig was
te verrichten, en op grond hiervan heeft hij deze niecuwe wetenschap
Opgenomen 9).

Vervolgens komt de wetenschap aan de beurt, die zich bezig Astronomie.
houdt met de beweging van lichamen, n.l. de astronomie 7). Behalve
het practisch nut voor het berekenen van den tijd ,,wordt een zeker
e ——

') Rep. 525CD.

) Rep. 526C—527D.

3) Apelt, Platons Staat, Buch VII, Anm. 35.
‘) Rep. 510DE.

*) Rep. 528B—D.

f) E. J. Dijksterhuis, t.a.p., pag. 91.

") Rep. 527D—530C.



Harmonische
toonbewe-

ging.

Plato ont-
leent het
denkbeeld,
dat muziek
en wiskunde
reinigen, aan
de z.g. Py-
thagoreeérs.

42

orgaan van de ziel gereinigd (3xxodaiperor) en opgewekt, dat door
andere bezigheden te gronde gaat en verblindt, terwijl het meer
verdient gezond te blijven dan vele lichamelijke oogen. Want
daarmee wordt de waarheid aanschouwd™ ?).

Wat de astronomie voor de oogen is, is de harmonische toon-
beweging (&vapuéviog gopd) voor de ooren ). Deze twee wetenschap-
pen waren reeds volgens de Pythagoreeérs nauw aan elkaar verwant.
Deze wetenschap moet men niet experimenteel beoefenen door
scherp te luisteren om op deze wijze de verschillende intervallen
vast te stellen, zooals vele musici doen, maar men moet met het
verstand bepalen, hoe de verhouding tusschen de tonen is.

We zullen nu trachten na te gaan, aan wie Plato deze reinigings-
middelen ontleend heeft. Iamblichus vertelt in het leven van Py-
thagoras, dat volgens Aristoxenus de Pythagoreeérs de geneeskunde
als lichamelijk reinigingsmiddel gebruikten, en de muziek tot rei-
niging der ziel 9). Plutarchus vermeldt, dat de Pythagoreeérs voor
het naar bed gaan op de lier speelden om de ziel te reinigen: op
deze wijze werden de hartstochten tot rust gebracht ). Nu hebben
de Pythagoreeérs mathematische onderzoekingen op de muziek toe-
gepast; dus daartoe geleid door de muziek, zijn zij de wiskunde
als reinigingsmiddel voor de ziel gaan beschouwen f). In hoeverre
de Pythagorecérs de wiskunde wetenschappelijk beoefend hebben,
is zeer onzeker. Hun beteekenis in dit opzicht is overschat ¢). De
strengere beoefening van de wiskunde begint eigenlijk pas met
Theaetetus en Eudoxus (eerste helft der vierde eeuw), en vindt
haar voltooiing in het werk van Euclides (omstreeks 300). Wat
het aandeel der Pythagoreeérs hierin betreft, kunnen we hoogstens
zeggen, dat de z.g. Pythagoreeérs, die omstreeks 400 in Zuid-Itali&
leefden en waarvan Archytas van Tarente het middelpunt vormde
(dusniet de Pythagoreeérs der zesde en vijide eeuw), deze exacte be-
oefening voorbereid hebben). Nu heeft Plato met deze z.g. Py-

1) Rep. 527DE.

?) Rep. 530C—531C.

s) Diels, Fragmente der Vorsokratiker, 1935; 58 (Pyth. Schule) D 1. cf.
Burnet, t.a.p., pag. 4l1.

) Plutarchus, de Iside et Osiride, 384A.

) J. Stenzel, Metaphysik des Altertums, 1931; pag. 44.

%) Dijksterhuis, t.a.p., pag. 4—-25,

") Idem, pag. 82.
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thagoreeérs in Zuid-Italiéomgang gehad, en eveneens met Theaetetus
en Eudoxus. Maar hoe zijn houding tegenover hen is geweest, is
onzeker. Daar hij de wiskunde als inleiding op de dialectiek be-
schouwde, heeft hij strenge eischen aan haar gesteld. Nu zijn er
twee mogelijkheden: of bovengenoemde wiskundigen hebben hun
werk verricht om Plato’s denkbeelden over de wiskunde te ver-
wezenlijken, of Plato heeft zijn denkbeelden naar aanleiding van
hun onderzoekingen gevormd !). Maar al staat het dan niet vast, Maar bepaalt
het is tenslotte wel waarschijnlijk, dat het Plato is geweest, die het ::%ff;;;ﬁ:iz
philosophisch onderzoek op de wiskunde heeft gericht, en zoo- g?:ﬁ:i:;:n
doende invloed op haar methode heeft gehad. Zijn aandeel bestaat de wiskunde.
dan niet in een verrijken met nieuwe vondsten, maar in de vorming
van de mathematische methode 2).
We komen dus tot de conclusie, dat Plato het denkbeeld, dat
muziek (door hem harmonische toonbeweging genoemd) en wis-
kunde reinigen, van de z.g. Pythagoreeérs heeft overgenomen, maar
aan zijn eigen inzicht heeft aangepast. Hij heeft n.l. de waarde der
wiskunde als inleidend reinigingsmiddel op de dialectiek bepaald.
Aan de vier Pythagoreische wiskundige wetenschappen: arithme-
tica, geometrie, astronomie, harmonische toonbeweging, heeft hij
de stereometrie toegevoegd, die in dien tijd door Theaetetus werd

Vooruitgebracht.

. T
') Dijksterhuis, t.a.p., pag. 82—87.
') F. Solmsen, Platos Einfluss auf die Bildung der mathematischen Methode
(Quell. v, Stud. z. Gesch. d. Mathem., 1929; pag. 93—107).



HOOFDSTUK V

REINIGING EN REINHEID VAN ZIEL OP NIET-VERSTANDELIJKEN
GRONDSLAG

Het verstand ~ We kunnen samenvattend als tot nu toe gevonden resultaat be-
b::g;!::::ng: treffende zielereiniging en reinheid vaststellen, dat het denken de
basis der ziel reinigt en daarmede de deugd bereikt wordt. Toch moet men
deugd. piet de voorstelling hebben, dat Plato uitsluitend verstandelijke
zielereinheid kent. Ondanks zijn intellectualistische opvatting van

de deugd is er een intuitieve onderstroom waar te nemen, die meer

en meer leidt tot de erkenning van een irrationeel element in den

geest 1). Aanvankelijk stond hij hier afwijzend tegenover ?), maar in

den Meno heeft hij de onmiddellijke goddelijke inwerking (Seia

polpx) als mogelijke oorzaak van de juiste voorstelling (dnde,

6p9% 86tx) en de op haar berustende deugd toegegeven?). In

het Symposion voert de Eros de ziel naar het vlekkelooze, reine,
onvermengde schoone (sihxpwés, xadoapdy, Suextov), dat niet

besmet is met menschelijk vleesch en kleur en andere sterfelijke
nietigheden; het is het goddelijke schoone op zich zelf, een van

vorm. Wanneer iemand met behulp van den Eros dit reine schoone
aanschouwt, kan zijn leven niet minderwaardig zijn; hij heeft

dan geen afschaduwing van de deugd, maar de werkelijke deugd in

zijn bezit 4). In den Staat ziet Plato iets goddelijks in de ideeén,

1) H. Raeder, Platons philosophische Entwicklung, 1905 (zweiter Nach-
druck 1920; pag. 135, 228, 251).

F. Seidel, Intellektualismus und Voluntarismus in der platonischen Ethik,
Diss. Leipzig 1910; pag. 80—107.

F. Bamler, Das Irrationale bei Platon, Diss. Erlangen 1916.

0. Wichmann, Platos Lehre von Instinkt und Genie 1917 (Kantstudien Er-
ganzungsheft 40).

) Ten 534C; 536C.

) Meno 99E.

4y Symp. 211B—-212C.
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hier is het verstand een goddelijk vermogen in den mensch?); er
is dus een verandering ten opzichte van den Meno waar te nemen,
waar de goddelijke inspiratie tegenover de bewuste, theore-
tische kennis staat. In den Phaedrus wordt deze goddelijke inge-
ving zeer hoog gehouden ?). De zevende Brief zegt zelfs, dat de
diepste kennis niet mondeling of schriftelijk kan overgeleverd
worden, maar alleen, wanneer men zich voortdurend met het
onderwerp bezig houdt op wetenschappelijke wijze, treedt de
ware kennis plotseling in de ziel als een door een afspringende vonk
veroorzaakt licht (8£aipvng olov dmd mupbs Tndfouvtog EEagdey gdc),
zij kan alleen ervaren worden in onmiddellijke , Erleuchtung” 3).
Al gaat Plato later dus meenen, dat het verstand iets goddelijks is,
zoo doet dit aan het verstandelijk karakter der zielereinheid niets
af. Deze reinheid moet immers tenslotte door denken verkregen
worden. We zullen nu echter gevallen van zielereiniging beschou-
wen, die onmiddellijk door de hoogere macht wordt geinspireerd
en niet langs verstandelijken weg bewerkt wordt.

Hoe vreemd Plato aanvankelijk tegenover deze inspiratie stond,
is te zien in een passage in den Cratylus. In dezen dialoog geeft So-
crates een aantal woordafleidingen, terwijl hij niet begrijpt, hoe
hij aan deze verklaringen komt. Het schijnt, alsof hij deze wijsheid
van een hoogere macht krijgt. Deze goddelijke ingeving vervult
zijn geest geheel; hoewel hij niet weet, wat hij er aan heeft, lijkt
het hem het beste op dit oogenblik van deze kracht gebruik te
maken, ,,maar morgen, als gijlieden dat tenminste ook zoo vindt,
zullen we haar uitbannen en ons reinigen, wanneer we iemand
gevonden hebben, die in staat is een dergelijke reiniging te voltrek-
ken, hetzij iemand van de priesters hetzij iemand der sophisten™ 4).
We zien, dat de inspiratie hier als bevlekkend wordt voorgesteld.
Hoe onzeker echter Plato over den aard der bevlekking is, blijkt
wel uit het feit, dat hij niet weet, waar hij de reiniging moet zoe-

) Rep. 518DE; ook in den Timaeus (zie pag. 35).

') Phaedr. 244C.

%) Ep. VII 341C; cf. J. Stenzel, Der Begriff der Erleuchtung bei Platon
(Die Antike 1926, pag. 235—257).

) Crat. 396E: afipiov 84, &v xab Guiv Euvdoxd, dmodtonopumnobsde e abhyv
%ol xaBapoiucde 2evpdvree Bomg T4 Towbrta Bewde waduipew, elte zhv lepswv
s elte Thw GOpLITEY.

Zielereini-
ging langs
niet-verstan-
delijken weg.
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ken. Hij staat in twijfel, of het een ritueele bevlekking is en hij dus
daarvoor een priester moet roepen (we zullen nog zien, dat bij
Plato de priesters de ritueele reiniging in handen hebben 1)), of
een bevlekking, die van denzelfden aard is als de verontreiniging
door het zinnelijke, dat het denkende deel der ziel bevlekt; in een
dergelijk geval treedt de sophist als reiniger op met verstandelijke
reinigingmsiddelen.

Deze voorstelling van zaken kan misschien eenig licht werpen op
de wijze, waarop Plato deze woordafleidingen opgevat heeft. Vol-
gens Raeder ) zijn zij slechts een spel, omdat zij ontstaan onder
invloed der goddelijke inspiratie, die Socrates, zooals hij verklaart,
door omgang met den ziener Euthyphro heeft gekregen; daarom
verklaart hij na afloop, dat hij deze woordafleidingen niet ver-
trouwt. J. van I Jzeren ®) is de meening toegedaan, dat Plato’s doel
in dezen dialoog is aan te toonen, dat de etymologieén in verge-
lijking met definities van weinig belang zijn, en dat hij in scherts
bewijst zelf ook wel afleidingen te kunnen geven. Door een beroep
te doen op de goddelijke inspiratie, waardoor deze etymologieén
tot stand komen, zou dan duidelijk aangetoond worden, dat het
geheele gesprek een parodie is.

Men moet de rol der inspiratie hier m.i. niet op deze wijze opvat-
ten. De Cratylus is geschreven in een tijd, waarin Plato nog in hoofd-
zaak op de basis van het van Socrates overgenomen intellectualisme
staat, maar aan den anderen kant moeten we niet vergeten, dat
deze dialoog in tijd niet ver verwijderd is van den Meno %), waar de
intuitie waarde krijgt als grondslag voor de juiste voorstelling. Is
het nu te verwonderen, dat Plato in dezen tijd van zijn leven wat
vreemd staat tegenover de intuitie en daarom den spreker in den
Cratylus laat verklaren, dat hij niet goed weet, wat er mee aan te
vangen en waar hij de reiniging moet zoeken, bij een priester of
een sophist? Plato geneert zich over deze wijze van minder weten-
schappelijk onderzoek; daarom wordt na afloop verklaard, dat
de etymologieén niet geheel vertrouwd worden. Al mogen de aflei-
dingen voor het grootste deel foutief zijn (Raeder erkent, dat er bij

) Zie pag. 118.

") t.a.p., pag. 149, 150.

3) J. van IJzeren, De Cratylo Heracliteo (Mnemosyne 1921, pag. 174-200).
¥) Raeder, t.a.p., pag. 125.
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zijn, die zelfs van het standpunt der moderne wetenschap niet
geheel te verwerpen zijn; van I Jzeren eveneens, hij zet dit op naam
van het toeval), dit geldt evenzeer voor de afleidingen, die andere
Grieken in vollen ernst gegeven hebben. En verder, en dit is mis-
schien wel het belangrijkste, uit de interpretatie der woorden kun-
nen we zien, wat Plato er in gevoeld heeft. We zullen b.v. bij de
verklaring der godennamen nog zien, dat deze volkomen passen
bij zijn opvatting over den godsdienst en dus niet geheel en al waar-
deloos kunnen zijn ?). Al schat Plato in de periode, waarin de
Cratylus geschreven is, de intuitie lager dan het intellect 2), en zijn
dus ook de resultaten, op deze wijze verkregen, veel minder zeker
(in zooverre geef ik Van I]Jzeren toe, dat Plato de etymologieén
niet van dezelfde wetenschappelijke waarde acht als de definities),
men mag m.i. uit het feit, dat de woordafleidingen onder inspiratie
tot stand komen niet concludeeren, dat Plato de nutteloosheid van
het etymologiseeren heeft willen aantoonen.

De etymologieén geven weer, wat Plato in de woorden gevoeld
heeft. Uit het feit, dat deze interpretaties ontstaan onder goddelijke
ingeving, die in deze periode lager geschat wordt dan het intellect,
Imaar niet verworpen, zooals b.v. in den Ion het geval is, blijkt,
dat Plato er niet dezelide waarde aan hecht als aan definities, be-
reikt door verstandelijk definieeren.

Zagen we, dat de inspiratie in den Cratylus bevlekkend is en
dat Plato niet weet, waar hij de reiniging moet zoeken, in den
Phaedrus is het anders gesteld. Daar leidt zij tot een zedelijke
Teiniging; zij wordt gerekend onder de aanwijzingen, die de mensch
onbewust van de godheid ontvangt. Een inleiding hierop vinden
We in den Phaedo ®). Er wordt gesproken over eenige voorspel-
lende droomen van Socrates, waarin de godheid hem opdraagt de
nMuziek” te beoefenen. Zoolang Socrates aan deze opdracht niet
Voldoet is hij in gebreke tegenover de godheid; er is dan sprake
Van schuld, hij is dan onrein en moet boete doen. Het voldoen aan
deze opdracht van de hoogere macht is derhalve een soort reinigen;
Plato gebruikt in dit verband een woord, dat wel vaker aange-
Wend wordt om het reinigen in verband met den godsdienst aan
e

Y) Zie pag. 67—69.
*) Wichmann, t.a.p., pag. 69, 71, 75, 84.
®) C Ritter, Platon II, 1923; pag. 739.
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te duiden, n.l. é&gooolofon ), soms wordt het gebruikt om een
ritueele reiniging aan te geven. Hier heeft het een moreelen inhoud:
door het vervullen van de opdracht van de godheid wordt zijn
geweten weer rein.

We komen nu tot den Phaedrus. In dezen dialoog worden ver-
schillende soorten van inspiratie besproken, waaronder de Diony-
sische tot reiniging van erfzonden kan leiden. Aangezien hier naast
reinigingen ook zsietal gencemd worden, lijkt het mij beter dit
geval in dat verband te bespreken *). Voordat Socrates echter zal
overgaan tot het uiteenzetten van deze verschillende soorten van
inspiratie, wordt hij tegengehouden door het Samupdéwiov. Deze pas-
sage zullen we hier nader beschouwen. De aanleiding tot de onder-
scheidingen in de inspiratie is een bespreking over het wezen van
den Eros. Aanvankelijk heeft Socrates hetzelfde standpunt inge-
nomen als in vroegere dialogen, b.v. den Staat ®), waar hij den Eros
beschouwt als de heerschende drift in de ziel van den tyran. Op dit
punt van het gesprek gekomen zegt hij: , Toen dan verscheen
voor mij het goddelijke (Sawuéwiov) en het teeken, dat gewoonlijk
verschijnt, en ik meende daaruit een stem te hooren, die me niet
laat weggaan, voordat ik boete gedaan heb (mpiv &v dpociwomua),
daar ik een overtreding begaan heb tegenover het goddelijke wezen

van den Eros . ... Indien de Eros, zooals hij dan werkelijk is, een
god of iets dergelijks is, kan hij niet slecht zijn . . . . En juist daarin
hebben zij (de vorige sprekers) gezondigd . ... Ik dan moet me

reinigen (xaSfpacdor dvdyxn). Er is voor hen. die tegen de mythologie
gezondigd hebben, een oude reiniging (xadupudc dpyaiog), die Ho-
merus niet kende, maar Stesichorus wel” 4). Deze reiniging bestaat
in een palinodie, waarin dan de verschillende soorten inspiratie
genoemd worden, endewaarde van den Eros als onbewust werkende
kracht bij het philosophische streven bepaald wordt. We hebben
hier dus een geval van zedelijke reiniging tegenover een godheid,

1) Phaedo 60E: ) &vurviewy Twév dromelphpevog tl Aéyer, »al dgoatodusves,
el modAdxig Tad TV THY QOUCIXAY (208 ERLTETTOL TROLETV.

Phaedo 61A: dopodéotepoy yop slvar p dmdvon mplv dpocidoxobar morfouyT
motfjpato metdbpevoy Th Evumvico.

1) Zie pag. 90, 91.

%) Rep. 573B.

4) Phaedr. 242B—243A.
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welke door een niet-verstandelijk element geinspireerd wordt.

Deze gevallen van directe reiniging door de hoogere macht
langs niet-verstandelijken weg zijn weinig in aantal. Daarentegen is
er één wijze, waarop het irrationeele zich uit, die van meer belang
is voor Plato’s opvatting van zielereiniging. Dit is de uiting van de
vreugde.

Het was in de Oudheid een strijdpunt, of het goede bestond in
verstandelijk inzicht (ppéwnowc) of vreugde (#8ovh) Y). Plato is aan-
vankelijk een heftig tegenstander geweest van de tweede theorie.
Voor ons doel echter komen drie dialogen in aanmerking, waar
we deze scherpe afwijzing van de vreugde niet in die mate aan-
treffen als vroeger, n.l. de Staat, de Philebus en de Wetten.

In den Staat zien we reeds aanwijzingen, dat de vreugde een
aandeel heeft in de zedelijkheid 2). De Philebus stelt zich als pro-
bleem, of het hoogste goed in verstandelijk inzicht of vreugde be-
Staat en komt tot de conclusie, dat een vermenging van beide het
ideaal is, waarbij echter het grootste aandeel aan het verstandelijk
inzicht ten deel valt 3). In de Wetten berust de deugd op de juiste
gemoedsstemming, al heeft Plato hier ook het inzicht als basis
voor de deugd niet opgegeven %). Maar steeds is hij de overtuiging
toegedaan, dat alleen die vreugde in aanmerking komt, voor zoo-
Ver zij rein is. Wat wil dat zeggen? We moeten de vreugde scheiden
Van de begeerte 9), verder is er onderscheid tusschen ware en onware
Vreugden, of wat hetzelfde is, tusschen reine en onreine ). Evenals
de reinheid van de witte kleur bestaat in het zoo onvermengd mo-
gelijk zijn, evenzoo is alleen die vreugde rein, die zoo onvermengd
Mogelijk is, d.w.z. waarin geen enkel ander element aanwezig is
dan vreugde; de reine vreugde is vreugde in den vollen zin van het
Woord. Onreine vreugde is vermengd met smart en heeft het
Matelooze tot kenmerk; reine vreugde daarentegen heeft als
Cigenschap het evenwicht (Euperelx).

Deze reine vreugden zijn te onderscheiden in twee groepen, n.l.
—‘_—‘—*——

') Platons Philebus iibersetzt von O. Apelt, 1912; Einleitung, pag. 1.
*) Rep. 583A—586E; zie pag. 50.

®) Phil. 65A—67B.

) Zie pag. 61.

%) Phil, 34D.

*) Phil. 51A—53D.
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de vreugden, die gepaard gaan met het verwerven van weten-
schappelijke kennis, en die, welke optreden bij bepaalde zintuige-
lijke waarnemingen '), t.w. schoone vormen, schoone kleuren, de
meeste geuren en klanken, b.v. een zuiver lied (xadapdv péhog) 7).

De reine vreugde, gepaard met wetenschappelijke kennis, vin-
den we, behalve in den Philebus %), ook in den Staat vermeld.
Alleen de philosoof, d.w.z. hij, die het volledige verstandelijke
inzicht in de deugd heeft, is in het bezit van reine en ware vreugde %) ;
de vreugde van anderen is slechts een schaduwbeeld, omdat zij
van inzicht en ware deugd verstoken zijn; deze vreugde is niet
echt en rein 5).

Alleen de philosoof kan zich onttrekken aan alle aardsche be-
vlekkingen; in serene stemming en welgemoed (thewe te xal edpevig)
zal hij uit dit leven scheiden ). De tyran ,die juist het tegenge-
stelde is van den philosoof, neemt den schijn aan, alsof hij phi-
losoof is; hij doet net, alsof hij eveneens in serene stemming en
gematigd is (fewg te xal mpEog elvar mpoomoweirar) 7). Dat het
woord fAewg door Plato gebruikt wordt om de reine vreugde aan te
duiden, zal uiteengezet worden, wanneer we de reiniging in ver-
band met den godsdienst nagaan £).

Onder de voorwerpen, wier aanschouwen reine vreugde kan
schenken, worden allereerst de schoone vormen genoemd ). Plato
verstaat hieronder de geometrische figuren; hun schoonheid be-
staat in de regelmaat. Dat het waarnemen van deze vormen reine
vreugde kan geven, is, gezien de plaats, die de geometrie onder
Plato’s verstandelijk-zedelijke reinigingsmiddelen inneemt, niet
verwonderlijk. Zij vormt immers de directe inleiding op de dialec-

1) Phil. 66C.

1) Phil. 51B—E.

3) Phil. S5IA.

‘) Rep. 583A.

%) Rep. 583B.

%) Rep. 496E; cf. Phaedo 117B: Socrates, de philosoof bij uitstek, neemt

in volle zelfbeheersching en serene gemoedsstemming (wddx tAcwg) den gift-
beker.

) Rep. 566E.

#) Zie pag. 76, 77.

*) Phil, 51C; cf. P. M. Schuhl, Platon et I'art de son temps, Diss. Parijs
1933; pag. 40, 41. ‘
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tiek 1). We zien dus in dit soort reine vreugde ook weer het ver-
band met het verstandelijke. In mindere mate blijkt dit ook het
geval te zijn met de vreugde, die de overige zintuigelijke waarne-
ming oplevert.

Het waarnemen van zinnelijk waarneembare schoonheid kan
langs den weg der reine vreugde, die zij schenkt 2), aandeel hebben
in dezedelijkheid. Alleen datgeneisschoon, wat een zinnelijke imitatie
is van het goede ®). De vreugde, die de schoonheid schenkt, bestaat
in het ontdekken van de overeenkomst. Aan deze soort vreugde
geeft Plato den naam ydpug, afgeleid van yoatpewv. Het is de vreugde
bij uitstek, we zouden zeggen reine vreugde 4). Nu is deze maat-
staf niet zuiver aesthetisch %). Plato laat het bepalen van het genot
niet over aan de willekeur van het groote publiek. Alleen hij, die
het geimiteerde voorwerp kent, kan beoordeelen of de imitatie
juist is; hij is een deskundig criticus (¥ugppwv xprhc) #). Alleen die
kunst is schoon, die aan de besten en meest ontwikkelden vreugde
schenkt, omdat deze alleen weten, welke zinnelijke voorstellingen
deel hebben aan de deugd 7). Alleen menschen, die een goed ver-
standelijk oordeel hebben, hebben dus een goed ontwikkeld gevoel
voor vreugde (Geschmack)®) en schoonheid. Het wverband tus-
schen aesthetiek en ethiek is dus groot ).

In den Staat, den Philebus en de Wetten blijft het verstandelijk
Inzicht de basis der deugd®), maar de vreugde wordt aanvaard,
Voor zoover zij rein is, d.w.z. direct of indirect met het verstandelijk
inzicht samenhangt. Het verstand heeft niet meer, zooals in den

—_—

') Zie pag. 39—43.

*) In Symp. 206D zien we eveneens het verband der aesthetiek en reine
Vreugde. Wanneer men het schoone nadert, wordt men [hewc. Evenzoo wordt
In Symp. 197D gezegd, dat de Eros, de kracht, die ons naar het schoone
brengt, ons gematigdheid (mpyéwnc) en blijmoedigheid (ehuéverx) verschaft,
€0 fhewg voor de goede menschen is.

*) Ritter, Platon 1I; pag. 798, 799.

*) Lag. 667C—E.

*) Leg. 656CD); zie pag. 54.

%) Leg. 668E—669A.

") Leg. 658E.

*) Ritter, Platon II; pag. 798.

*) Zie pag. 54, 55.

") We zullen nog zien, dat de Wetten in dit opzicht niet gelijk te stellen
Zjn met den Staat en den Philebus (pag. 60, 61 75).
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Phaedo, de taak het zinnelijke te dooden, maar de vrengdegevoelens
te veredelen, zoodat deze de leiding van het verstand erkennen.
Nu is het de vraag, of Plato deze natuurlijke vreugdegevoelens laat
reinigen via het verstand, of dat hij directe reinigingsmiddelen
hiervoor kent.

Het verstand komt later tot ontwikkeling dan de andere ziele-
deelen; Plato laat in den Staat de intellectueele opvoeding op zes-
tienjarigen leeftijd beginnen. Wanneer hij dus geen directe reini-
gingsmiddelen voor de natuurlijke vreugdegevoelens kende, zou
de zielereiniging op bovengenoemden leeftijd beginnen, Nu zagen
we reeds, dat Plato in den loop van zijn philosophische ontwikke-
ling eenige beteekenis aan het irrationeele in de ziel is gaan toe-
kennen ¥). In den Phaedo b.v. maakt hij nog een scherp onder-
scheid tusschen verstand en begeerten, zoo zelfs, dat hij deze laat-
ste eerder aan het lichaam toeschrijft en zij als functie hebben
de ziel te bevlekken. De reiniging is daar zuiver verstandelijk 2).
In den Staat (en eveneens in de Wetten) wordt de zelfstandigheid
van de irrationeele functies erkend en vormen daar deelen van de
ziel %), Plato is daar de meening toegedaan, dat de mensch van
zijn geboorte af onder heerschappij van lust en onlust staat en dat
daarmede de mogelijkheid der deugd al haar intrede in de ziel
doet. De natuurlijke aanleg is van gewicht voor de deugd %).

De gewone deugd heeft waarde als voortrap van de ware deugd,
die op inzicht berust ). Wanneer het verstand rijp geworden is,
heeft het niet tot taak de lagere zielsfuncties te dooden, maar
het hoogere deel der ziel moet de andere deelen in de juiste har-
monie laten leven ®). Plato verandert dus van deugdopvatting
en het is niet te verwonderen, dat hij ook zijn aandacht wijdt aan
de vorming van de lagere zielsfuncties. De opvoeding bestaat hierin,

1) Zie pag. 44, 45.

%) Zie pag. 26-31.

#) De aard van het irrationeele wordt in dit verband alleen nagegaan in
den Staat en de Wetten, omdat Plato daar de niet-intellectueele opvoeding
behandelt.

4) cf. Seidel, t.a.p., pag. 93.

& Idem, pag. 95.

% Rep. 430E e.v.; Rep. 571E; Rep. 611B; ,,Die dpuoviz bei Platon ist ein
nicht-intellcktuales Element™” (Bamler, t.a.p., pag. 75).
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dat het kind het juiste midden tusschen de verschillende gemoeds-
aandoeningen leert kiezen, v66rdat het in het bezit van het
volledige verstand is, maar 200, dat, wanneer de leeftijd van ver-
standelijk inzicht gekomen is, deze gemoedsaandoeningen de lei-
ding van het verstand erkennen!). Daarmee is dan de ware,
volmaakte deugd bereikt.

We zien derhalve, dat de niet-intellectueele opvoeding haar aan-
deel heeft in het bereiken van de deugd en de onmiddellijke voor-
trap vormt van de intellectueele, die, zooals we zagen, de deugd
kan bereiken en daarom een zedelijk reinigingsmiddel is. De ziele-
reiniging kan dus beginnen met de reiniging der vreugdegevoelens,
maar zoo, dat er een nauw verband bestaat tusschen de niet-ver-
standelijke en verstandelijke reiniging.

Deze niet-intellectueele opvoeding bestaat uit ,,muziek” en gym-
nastiek ?). Beide worden door Plato onder de zedelijke reinigings-
middelen genoemd. ,,Wanneer iemand niets anders doet (dan licha-
melijke ontwikkeling) en geen omgang heeft met de Muze, zal dan
niet, wat er in zijn ziel aan begeerte naar ontwikkeling was, daar
dat geen wetenschap of denkstof, geen onderrichtende woorden of
verder ,,muziek” te proeven krijgt, zwak, doof en blind worden,
daar het niet wakker gehouden wordt en gevoed en daar zijn zin-
nelijke waarnemingen niet gereinigd worden? (003 Suxadarpopévey
Tév alefoewy) 7). Geeft deze passage slechts de reinigende kracht
van de ,,muziek” op het gebied der waarneming aan, elders zegt
Plato, dat alleen hij rein is voor de deugd (elhixpiviig mpdg dpetiy),
die in het bezit is van een gerijpt verstand, gepaard met muzikale
ontwikkeling, de beste wachter en beschermer van de deugd ge-
durende het heele leven 4).

Zooals we nog zullen zien, is de gymnastiek zeer nauw verwant

') Rep. 401E, 402A; Leg. 653A—B; zie reeds Prot. 357A; verder Leg. 636E.

%) U. von Wilamowitz, Platon 1I, 1920; pag. 306—315.

C. Ritter, Platon I1, 1923; pag. 797 e.v.

R. G. Collingwood, Plato’s Philosophy of art (Mind 1925, pag. 154—173).

]. Stenzel, Platon der Erzieher, 1928; pag. 120—143.

W. Vetter, Die Musik im platonischen Staate (Neue Jahrbiicher fiir Wis-
senschaft und Jugendbildung, 1935; pag. 306—321).

’) Rep. 411D.

‘) Rep. 549B.
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met de ,,muziek”; vandaar dat zij eveneens een zedelijk reinigings-
middel kan zijn, waarover elders gesproken zal worden ).

Nu is het de wraag, welke eischen Plato aan de ,,muziek” en
gymnastiek stelt, zoodat zij als zedelijke reinigingsmiddelen ge-
schikt zijn voor zijn doel. Ook zelf moeten zij eerst gereinigd
worden, d.w.z. alle volgens hem ongewenschte, onzedelijk werkende
elementen moeten verwijderd worden. Hoe groot de invloed der
,muziek” en gymnastiek op de zedelijkheid van den staat is,
blijkt wel uit de mededeeling, dat met dit reinigen van de ,,mu-
ziek” en gymnastiek tegelijkertijd de staat van onzedelijkheid ge-
reinigd wordt 2%).

De ,muziek” (en in zeker opzicht de gymnastiek eveneens)
behoort tot de kunst. We zagen reeds, dat de maatstaf moet ge-
vonden worden in het genot (#80v7), dat zij schenkt, eennorm, die niet
zuiver aesthetisch is, maar waarbij het ethische een groote rol speelt %).
Dit wordt ook duidelijk, wanneer we nagaan, waaruit de antieke
,muziek” bestaat ¢). Zij omvat veel meer dan het moderne begrip.
Er is geen Grieksch woord en geen Platonische uitdrukking voor ons
woord muziek %). De ,,muziek” omvat de geheele geestelijke — of
wat in dezen tijd nog daarmee samenvalt — de letterkundige be-
schaving; een &uovsog &vnp is een onbeschaafd man, immers on-
gevoelig voor poézie ¢). Plato noemt als bestanddeelen op: tekst
of inhoud (Aéyoc), melodie (dppovix) en rhythme (fuduéc) 7). Rhyth-
me en melodie kunnen bij voorkeur op het innerlijk inwerken, daar
zij edele houding (sboymuocivy) met zich meebrengen ®). Dit is
een ethische eigenschap: ,,onedele houding en gebrek aan rhythme
en melodie zijn verwant met kwaadspreken en slecht karakter,
terwijl het tegendeel met het tegendeel, n.l. met een zelfbeheer-

Y) Zie pag. 58, 59.

?) Rep. 399E. Als resultaat van de bespreking der ,,muziek” wordt vast-
gesteld: Aedf®opév ye Bueeabuipovrtes mwidw fv dpmi Tpugpiy Epopev mélv. 19
84, wal 76 Aovmd wexSatpmpey.

%) Zie pag. 51.

%) Vetter, t.a.p., pag. 306—308.

®) Ritter, Platon II, pag. 805 e.v.

%) H. Bolkestein, De waardeering der Griecksche kunst door haar tijdgenoo-
ten (Tijdschrift voor Geschiedenis 1928); pag. 117.

) Rep. 398D.

%) Rep. 501D.
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schend en goed karakter verwant is en daarvan een nabootsing is” ).
Rhythme en melodie moeten in overeenstemming zijn met den in-
houd, die steeds van zedelijken aard is ?). Zij geven uitdrukking aan
den tekst. Alleen in deze combinatie kunnen zij beoefend worden,
absolute muziek kent Plato niet ). Het muzikale is een illustratie
van den inhoud 4). Het muziekonderricht leidt niet op tot musicus,
maar tot staatsburger. Er wordt geen speciale begaafdheid ge-
eischt, iedereen moet er aan deelnemen 7). Aan den anderen kant
wordt alle virtuositeit als overbodig beschouwd. Het doel is alleen
het aankweeken van gevoel voor de ,,muziek”. De ,,mnuziek” (en
bij uitbreiding de kunst) moet als het ware een spiegel zijn van
de zedelijkheid, die als basis het verstand heeft. Zoolang dit onrijp
is en dus de ware gronden niet kan vatten, kan de kunst op het
gavoel werken en dit in de richting van de zedelijkheid stuwen,
totdat het verstand de ware gronden kan bereiken ¢). Zoodoende
worden de gemoedsaandoeningen veredeld. De aesthetische op-
voeding vormt, wanneer zij aan bovengenoemde eischen beant-
woordt, de toegangspoort tot de zedelijkheid.

Zoowel in den Staat als in de Wetten wordt de musisch-gymnas-
tische opvoeding behandeld. Hoewel er in vele opzichten overeen-
komst is te bespeuren, is de plaats, die zij inneemt in beide werken,
niet geheel dezelfde. Daarom zullen beide afzonderlijk besproken
worden.

MUZIEK EN GYMNASTIEK IN DEN STAAT")

De ,muziek” omvat, zooals we zagen, poézie, zang en muziek.
De inhoud moet van zedelijken aard zijn; vandaar geen vermel-
ding van immoreele daden der goden. De zedelijke werking hangt
echter niet alleen van den tekst af, maar van de weergave van

!) Rep. 401A.

%) Zie onder.

%) Rep. 398D; ci. Vetter, t.a.p., pag. 308.

%) Stenzel (t.a.p., pag. 129, 130) wijst op het muzikale accent, waardoor het
verband tusschen melpdie en rhythme eenerzijds en inhoud anderzijds bevor-
derd werd.

%) Leg. 810AB; cf. Vetter, t.a.p,, pag. 311

*) Collingwood, t.a.p., pag. 163.

7) Rep. 376E—403C.
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tekst, melodie en rhythme tezamen, n.l. of deze »eenvoudig”
(#mholic) of ,,nabootsend™ is. De ,,eenvoudige” vorm is die van den
dichter rechtstreeks, dus lyriek; de ,,nabootsende” laat personen
met elkaar spreken, deze vormt het drama. De gecombineerde
vorm is het epos. Nu wordt de waarde van deze genres bepaald
door het doel van den ideaalstaat, n.l. ieder moet het zijne doen
(vé avtol mpdrrew), ieder moet ,.eenvoudig” zijn, d.w.z. zich in
één richting specialiseeren, dan alleen kan iedere burger zijn taak
in het geheel vervullen en dan pas kan de staat en daarmee het
individu goed zijn. Daarom worden drama en epos verbannen,
tevens de tooneelmuziek, want ze bootsen vele typen na en kunnen
allerlei vormen aannemen. De goede dichter kan slechts één type
goed kennen en nabootsen. De lyriek wordt iets vriendelijker be-
handeld. Dorische en Phrygische melodieén worden toegelaten 1),
omdat zij de houding weergeven van een dapper en deugdzaam
mensch. De Ionische en Lydische hebben een zedenbedervenden
invloed. Overal eischt Plato de eenvoudige, strenge stijl; deze
vormt de basis van een consequent karakter. Ook de veelstemmige
muziekinstrumenten werken verontreinigend, alleen de lier en de
cither in de stad, de syrinx op het land, worden opgenomen, om-
dat zij voor één doel geschikt zijn.

Maar niet alleen de muziek, ook de beeldende kunsten, b.v.
schilderen, plastiek, ceramiek, weven, architectuur, worden onder
hetzelfde gezichtspunt van de eenvoudige schoonheid geplaatst.
Deze moeten eveneens nabootsingen zijn van den zedelijken
mensch, ze moeten houding en evenwicht toonen; dan alleen kunnen
zij de ziel tot een afgemeten ethos brengen 2). Later, in het tiende

') Aristoteles (Pol. 1342 a 33) heelt reeds critiek op deze passage van Plato
nitgeoefend: hij verwondert zich erover, dat de Phrygische melodie wordt
toegelaten, terwijl Plato de fluit verbant. Zij heeft een bedwelmenden en ver-
wilderenden invleed.

*) Het blijft echter de vraag, of de Grieken beeldhouwers en schilders op
één lijn gesteld hebben met dichters. ,,Het verschil (in dit opzicht) met moderne
opvattingen valt scherp in het oog, wanneer men opmerkt, dat aan een Grieksch
Mouseion juist de dienst van beeldhouw- en schilderkunst geheel vreemd was.
Dat de dichter door de godheid unitverkoren is om haar woorden aan de
menschheid te brengen, is op voorgaan van Democritus het nadrukkelijkst
door Plato gepredikt, en de, zij het waarschijnlijk wat vervlakte, opvatting
der lateren gebleven. De gedachte, dat ook de beeldhouwer door goddelijken
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boek veroordeelt Plato alle kunsten, die alleen de uiterlijke ver-
schijning van de zinnelijke dingen nabootsen. Kunst, die het in-
nerlijk ethos weergeeft, is daaronder niet begrepen ). De geheele
aesthetiek, mits aan den eisch van eenvoudige schoonheid beant-
woordende, heeft een zedelijk reinigende kracht. ,,We moeten
dergelijke meesters opzoeken, die krachtens hun natuurlijken aan-
leg de natuur van het schoone en gevoeglijke opsporen, opdat de
jeugd, als het ware in een gezonde streek wonende, van alle kanten
gesteund wordt, van welken kant ook zij een indruk krijgen van
schoone werken, hetzij langs den weg van het zien, hetzij langs
dien van het hooren, te vergelijken met een adem, die uit frissche
streken gezondheid brengt en hen terstond van kindsbeen af tot
gelijkheid, vriendschap en instemming met de schoone rede voert™ %,
In de Wetten zullen we denzelfden gedachtengang vinden #). Hij
doet ons denken aan de op naam van Hippocrates staande theorie,
welke inhoudt, dat klimaat en landstreek invloed uitoefenen op de
gesteldheid van den mensch. Plato heeft deze beschouwingswijze op
het aesthetische overgebracht. Reeds eerder zagen we, dat er
Hippocratische invloed bij Plato te bespeuren is 4).

Reeds zagen we bij de behandeling van den inhoud der muziek,
dat de dichter geen immoreele daden aan de goden mag toeschrij-
ven. In het derde boek behandelt Plato als nieuw motief de onder-
Wereldvoorstellingen. Het doel daarvan is aan te toonen, dat de
rechtvaardige in dit of in het volgend leven beloond wordt, de on-
Techtvaardige gestraft. De dichter moet het geloof aan een ver-
geldende godheid goed inprenten. Dit is overigens niet het eenige
Verband van de ,,muziek” met den godsdienst. We moeten niet
Vergeten, dat de ,,muziek™ een deel vormde van den dans en als

e

adem wordt aangeblazen, is, voor zoover mij bekend, nooit opgekomen, althans
Mooit nitgesproken. In een epigram ons op steen uit Delos bewaard, wordt van
Belon goudol gesproken, maar de beeldhouwers ontvangen geen andere huldi-
8ing dan van handvaardigheid: mhidorat sbnddapor. Ongetwijfeld is hiermee
door den opsteller de gangbare opvatting aangegeven™ (H. Bolkestein, t.a.p.,
Pag. 117).

') Stenzel. t.a.p., pag. 133, 134.

*) Rep. 401CD.

*) Zie pag. 79.

‘) Zie pag. 15.
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zoodanig een cultusuiting is. Dit karakter draagt ze nog duide-
lijker in de Wetten.

Samenvattend kunnen we zeggen, dat de muziek in den Staat
een zedelijk reinigingsmiddel is van aesthetischen aard en in ver-
band met den godsdienst staat. De muziek brengt aan de ziel de
juiste harmonie als het ware op gevoel gebaseerd, maar zé6, dat,
wanneer de leeftijd van verstandelijk inzicht gekomen is, het
verstand zich van deze juiste harmonie weet rekenschap te geven.
Daarom kan de muziek een deel van de propaedeusis van de
dialectiek vormen.

Ook het andere deel van de niet-intellectueele opvoeding, de gym-
nastiek ), is in den Staat een geestelijk reinigingsmiddel. De gym-
nastiek heeft wel als middel het lichaam, maar het doel is geestelijk.
De muziek alleen n.l. is niet in staat de vereischte harmonie van de
verschillende zielsfuncties te brengen. Ze leidt tot verslapping
en verweekelijking. Om dit te voorkomen is de gymnastiek noodig,
die via het lichaam invloed heeft op de ontwikkeling van het edel-
strevende (fuposidéc). Wanneer de gymnastiek in de juiste ver-
houding tezamen met de ,,muziek” beoefend wordt, kunnen zij het
vereischte evenwicht van deze zielsfuncties tot stand brengen.
Stenzel wijst erop ?), dat rhythme en melodie voor het Grieksche
leven een zeer groote beteekenis gehad hebben. Het rhythme was
niet mogelijk in abstracten vorm, het strekte zich uit over den
heelen mensch, zoowel stem als lichaamsbeweging. Zong de Griek,
dan bewoog zijn lichaam eveneens. Vandaar, dat gymnastiek en
muziek nauw aan elkaar verwant kunnen zijn.

In overeenstemming met de opvatting in den Staat zegt de
Timaeus, dat zoowel ziel als lichaam actief moeten zijn, ze moeten
in beweging zijn, van alle bewegingen is die de beste, die een li-
chaam door zich zelf en in zich zelf doet ontstaan, want die is het
meest verwant aan de beweging van de denkkracht van het heelal.
,Daarom is van alle reinigingen en organische samenstellingen
van het lichaam de gymnastiek de beste” %). De gymnastiek moet,
evenals de ,,muziek”, eenvoudig zijn, dus voor één doel geschikt

1) Rep. 403C—412B.
3 t.a.p., pag. 130,

) Tim. 89A: xabdpoewv ol cuotdocev ol cdpxtos f Sk T@Y yupvaslov
gplory; of. Soph. 227A.
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zijn. Deze ,,eenvoud” bestaat voor de Wachters in training voor
den oorlog. De gymnastiek draagt in den Staat een militair karakter;
athletische topprestaties overschrijden den ,,eenvoud”, want deze
hebben tot doel de oefening van het lichaam alleen en leiden dus tot
verruwing. Sport reinigt dus niet. Ook is het mogelijk, dat men de
gymnastiek teveel beoefent uit vrees, dat men, door zich op de
philosophie toe te leggen, hoofdpijn zal krijgen. Ook dit is een
belemmering voor het bereiken van de deugd.

Wanneer ,,muziek™ en gymnastiek niet in de juiste maat be-
oefend worden, ontstaat er teugelloosheid in de ziel en ziekte in het
lichaam. Dan zijn er respectievelijk rechters en artsen noodig. Of
anders gezegd, wanneer ,muziek” en gymnastiek als reinigings-
middelen falen, treden straffen en geneeskunde als zoodanig op.
Vandaar, dat Plato over deze middelen komt te spreken.

Bij de behandeling van de geneeskunde polemiseert Plato tegen
de artsen, die door dieet (dit is ook noodig bij intensieve athletiek-
beoefening) en kureeren het leven rekken. Immers, wanneer iemand
door allerlei middeltjes zijn leven tracht te verlengen, heeft hij niet de
volle capaciteit om zijn taak in den staat te volbrengen; hij heeft dan
niet de volledige ,,eenvoud”. Asklepios stelde de geneeskunde in
voor gezonde lichamen, die wel eens een tijdelijke ziekte kunnen
hebben, maar niet voor lichamen, aan algemeene zwakte onder-
hevig. Evenals de geneeskunde zieke lichamen reinigt, evenzoo
Teinigt de straf zieke geesten (misdadigers) !). Zoowel lichamelijk
zwakken als misdadigers moeten uit den staat verwijderd worden.
In een goeden staat echter zijn er geen geneesheeren en rechters
noodig, dus zeker niet in dezen ideaalstaat.

Degene, die de ,,muziek” en gymnastiek in de juiste maat be-
oefent, is een waar ,,musicus”. Hij moet deze houding steeds be-
waren. Om dit te toetsen wordt hij aan allerlei verschrikkingen en
verleidingen blootgesteld. Wie de harmonie bij al die proefnemin-
gen, die nog veel scherper zijn dan wanneer men goud in vuur
onderzoekt (deze bewerking heet reiniging) %), kortom degene, die
onbevlekt (gxfpurog) uit al deze proeven te voorschijn komt, die heeft
de juiste harmonie en kan aangesteld worden tot heerscher van den

—_—

*) Zie hoofdstuk VII.
*) Zie pag. 4.
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staat ). Dit bezit wordt vergeleken met goddelijk goud. De beide
hoogste standen in den Staat hebben geen aardsch goud of zilver
noodig, want , het is een zonde het bezit van dat goddelijke goud in
hun ziel door vermenging met het bezit van sterfelijk goud te be-
vlekken, omdat het aardsche slijk ontelbare misdaden heeft voort-
gebracht, terwijl hun goud onbevlekt (dhpuroc) is” 2). Daar kleeft
geen zedelijke smet aan.

De gymnastiek heeft een reinigenden invloed op den geest via
het lichaam. Zij heeft een militair karakter in den Staat; sport
reinigt niet, want deze overschrijdt de juiste maat. Worden , muziek”
en gymnastiek harmonisch beoefend, dan brengen zij het verlangde
evenwicht der zielsfuncties. Dit bezit moet blijvend zijn, verlei-
dingen dienen om de kracht hiervan te beproeven. Geeft de mu-
sisch-gymnastische opvoeding niet voldoende reiniging, dan zijn
rechters en artsen noodig om den staat te reinigen.

REINIGINGSMIDDELEN IN DE WETTEN

Plato stelde in den Staat de deugd voor als bestaande in de leiding
van het verstand over de andere zielsfuncties. Ook in de Wetten
heeft hij dit standpunt niet opgegeven %), maar hij is hier meer
aandacht gaan wijden aan de opvoeding van het irrationeele in
de ziel 4). De niet-intellectueele opvoeding blijft in den Staat slechts
de voortrap van de intellectueele opleiding voor de dengd. Wel hand-
haaft hij ook in de Wetten het onderscheid tusschen de eigenlijke
deugd, op inzicht berustende, en de gewone deugd, die van aanleg
en gewennen afhangt. Hij spreekt in de Wetten echter veel meer
over de laatste, omdat hij tot menschen, niet tot goden spreekt °).
Hij richt zich tot den gewonen mensch. Het is een gelukkig toeval
(ebruyée), indien iemand het juiste inzicht bereikt, al geschiedt dit

1} Rep. 414A.

%) Rep. 416E.

#) Wilamowitz, Platon I, pag, 683, 684.

4) Seidel, t.a.p., pag. 97—107.

Bamler, t.a.p., pag. 82—87.

J. Ferber, Der Lustbegriff in den platonischen Gesetzen (Neue Jahrbiicher
1913, pag. 338—349).

5 Leg 73ZE.
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pas, wanneer hij oud is ). Wel kent Plato de oopix of de gpbvnoig
als de hoogste deugd, maar van een dialectisch weten is bijna geen
sprake 2). Men moet daar meer normaal gezond verstand in zien
dan Platonische dialectiek ?). Het komt er nu op aan de natuur- Daarom
lijke gevoelens en driften meer te veredelen dan te onderdrukken. ﬁiﬁigﬁf;
Het doel is bereikt, wanneer het natuurlijke verlangen naar vreugde opvoeding
op het goede is gericht; de deugd is de gewone deugd (3nuddng s Henes
dpeth) 4), die afhangt deels van aanleg, deels van opvoeding der
neiging tot het goede; zij bestaat veeleer in een serene stemming Deugd be-
(thewe) dan in kennis %). it::‘.z:::niie;;
Hoezeer Plato in de Wetten nadruk legt op het wennen van de
juiste stemming, blijkt wel uit zijn raadgeving, dat zwangere Zwangere
vrouwen steeds in die stemming moeten zijn ¢). Van de kinderen [IoHEH
is het dan des te eerder te verwachten, dat zij die stemming aan- steedsin deze
geboren zullen hebben. Deze juiste stemming duidt Plato aan met iti?f_’mmg
het woord Uhewe 7). De zuigeling moet gewiegd worden, het beste
daarvoor is de beweging van een schip ?). Elders erkent Plato na
de gymnastiek de zeeschommeling als het beste reinigingsmiddel ie:l?:h"r';'_
voor het lichaam! 9). nigt. ¥
Op tienjarigen leeftijd begint in de Wetten het onderricht in Muziek en
,muziek” en gymnastiek. Evenals in den Staat legt Plato nadruk iﬁfln?::t’?;
op de combinatie van beiden. De mensch n.l. uit zich reeds op choreia en
jeugdigen leeftijd op twee manieren: door beweging en stemgeluid. ge“{l‘;zf:eﬁpfle
Dit komt ook bij dieren voor, maar alleen den mensch is het door voeding.

de goden gegeven rhythme en melodie in beweging en stemgeluid

) Leg. 653A. cf. Seidel, t.a.p., pag. 99. Ferber, t.a.p., pag. 347.

*) Ferber, t.a.p., pag. 338.

Wilamowitz, Platon, I. pag. 684.

%) Seidel, t.a.p., pag. 104

Ferber, t.a.p., pag. 347.

Y) Leg. 71DA.

%) Leg, 653A—C; Leg., 792CD.

%) Leg. 792E.

") Over het verband van dit woord met reiniging zal bij den godsdienst nader
gesproken worden. (pag. 76, 77).

%) Leg. 790C.

" Tim. 89A: xaddooewv xul ovotdoemy w00 obuatog §) piv Bk Tév yupvasiay
dolorn, Beuvion 8t 4 Bk Tév alwphioswy xxtd 72 Tobs mhole xal bmyrep dv Sxfees
&xomor yiyvevrar.
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te brengen en zich daarover te verheugen!). De beweging wordt
door rhythme gecultiveerd tot dans en vormt een deel van de
gymnastiek ; het stemgeluid wordt door rhythme en melodie gevormd
tot zang en vormt dan een deel van de ,muziek” ?). Aangezien
zang en dans tezamen de choreia, den cultusdans vormen, vinden
dus ,,muziek” en gymnastiek haar combinatie daarin. Uitdrukkelijk
zegt Plato, dat ,,muziek” en gymnastiek een consequente ont-
wikkeling vormen van den natuurlijken aanleg en gevoelens van den
mensch en, zooals vanzelf spreekt, gecombineerd zijn in de choreia ).
De choreia werkt op het natuurlijke vreugdegevoel. Aangezien
rhythme en melodie de basis vormen van het schoone, ontwikkelt
de choreia den zin voor het schoone langs den weg van het natuur-
lijke vreugdegevoel %). Vandaar, dat het vreugdegevoel (niet van
iedereen, maar alleen van de besten) de maatstaf moet zijn bij
het bepalen, welke ,muziek” en gymnastiek ingevoerd mogen
worden 5. Deze choreia bekleedt in de Wetten een zeer groote
plaats, zij wordt zelfs geheel synoniem met opvoeding %). Juist
daarin ligt het essentieele der opvoeding in de Wetten: eenerzijds
zien we het irrationeele, waardoor het aesthetische door ontwikke-
ling van het natuurlijke vreugdegevoel aandeel krijgt in de op-
voeding, anderzijds het verband met den godsdienst. De voor-
schriften voor de ,,muziek” en gymnastiek worden alle in dit ver-
band gegeven. Deze choreia is voldoende voor het bereiken van de
deugd. De arithmetica, geometrie en astronomie behoeven alleen
maar in elementairen vorm onderwezen te worden, voor zoover zij
nuttig zijn voor de practijk van het dagelijksch leven?). Dat
deze vakken wetenschappelijke waarde kunnen hebben en de ziel
tot kennis brengen (om deze reden zijn zij reinigingsmiddelen in
den Staat), komt in de Wetten niet voor. Eveneens ontbreekt
de dialectiek als reinigingsmiddel.

Niet alleen het onderwijs is een cultusdans, maar het heele

1) Leg. 653E, 664E.

) Leg. 673A.

Y Leg. 672E, 673A.

%) Ferber, t.ap., pag. 344.
) Zie pag. 51.

%) Leg, 654AB, 672E.

7) Leg. 817E—B20E.
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leven is als zoodanig te beschouwen. De burgerij wordt ingedeeld De choreia
in drie koren om op feestdagen te zingen '). Deze feestdagen zijn ﬁif“gﬁﬁg:l .
door de goden ingesteld als rustpoozen in de menschelijke ellende, leven beoe-
er is dan tijd voor het genieten van de vreugde *). De koren zijn L
bijzonder geschikt om deze vreugde te brengen; immers het woord Godsdienst-
koor (yopéc) is afgeleid van vreugde (yopd) %). Als kooraanvoerders fg?lfj‘e“ ki
der drie koren zijn aangesteld de Muzen, Apollo en Dionysus. Het

Apollokoor omvat de jeugd tot dertig jaar; ,,z1j smeeken Apollo

den jongeren op overredende wijze de serene stemming bij te

brengen™ ¢).

Maar het derde koor, gewijd aan Dionysus en bestaande uit
menschen van dertig tot zestig jaar, heeft het grootste aandeel.
Deze oudere menschen hebben immers een groote ervaring en zul-
len dus bepalen, welke liederen gezongen zullen worden. Op deze wij-
ze verschaffen zij zich zelf niet alleen een onschadelijk genot, maar
ook de jongeren gaan ze voor in oprechte geestdrift voor het
waarlijk zedelijke ).

De musische opvoeringen vormen niet het eenige middel om de Het Diony-
stemming, waarin de deugd bestaat, aan te kweeken. De Dionysus- i?;{ees‘fooim"
feesten hebben eveneens een aandeel hierin door den wijn. De middel van
drinkgelagen moeten onder toezicht van het koor den juisten vorm Sa S,
aannemen; het drinken van wijn schenkt vreugde. Deze moet ge-
combineerd worden met ernst, op deze wijze kan het drinkgelag
leiden tot het aankweeken van zelfbeheersching ). Anderzijds
verdrijft de wijn de knorrigheid der ouderen, zij komen in een
Mmeer serene stemming (p#ihov Dhewe), dan ze vroeger waren 7); zij
krijgen meer durf om te spreken en kunnen dan den jongeren al het
schoone, dat zij in zich dragen, enthousiast meedeelen f). De wijn,
die den Wachters in den Staat verboden wordt, wordt in de Wetten
opgenomen wegens zijn invloed op de irrationeele zijden der ziel ?).

') Leg. 664B e.v.

) Leg. 653C.

3) Leg. 654A.

%) Leg. 664C =oig véoig Dhewv pevd mendolc yiyveodu Emeuyduevng (zie pag. 78).
") Leg. 670A—E.

) Leg. 641BC; 647A—650B.

") Leg. 649A.

%) Leg. 637A—639E; Leg. 666A—6678; Leg. 671A—E.

%) Cf. Bamler, t.a.p., pag. B83.  Seidel, tap., pag. 102.
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We zien duidelijk in de Wetten een versterking van het irratio-
neele karakter van de reinigingsmiddelen. De kennis als grondslag
voor de deugd is door Plato prijsgegeven en vervangen door den
godsdienst. De beteekenis van het gevoel voor het zedelijk leven
wordt erkend. Dat juist de koren aan de Muzen, Apollo en Dionysus
gewijd zijn, is niet toevallig. Zij brengen de menschen tot zedelijke
reinheid. Eenerzijds zien we daarin het verband met den gods-
dienst, anderzijds den aesthetisch-irrationeelen aard der reini-
gingsmiddelen: muziek, kunst in ruimeren zin en wijn.

De Sophistes, waarin een groot aantal reinigingsmiddelen op-
genoemd worden !), kent wel de geneeskunde en gymnastiek als
reinigingsmiddelen voor het lichaam en de uit den Staat bekende
pendant van de geneeskunde, n.l. de straf, maar de tegenhanger
van de gymnastiek, de ,,muziek”, ontbreckt. In plaats daarvan
verschijnt het onderwijs (8:daoxahxn) in het algemeen. Misschien
is dit te verklaren uit den opzet, waarmee deze reinigingsmiddelen
genoemd worden. In de ziel kan heerschen of onrecht (@dueia) of
onwetendheid in algemeenen zin (&yvewx). Onrecht wordt gerei-

) Soph. 226B—231E; de inhoud van deze passage is door het volgende
schema weer te geven (A. Diés, ed. Budé):
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nigd door straf; onwetendheid door onderwijs. De onwetendheid
kan zijn of in technischen zin, waarvoor dan het technisch on-
derricht (Snutovpyneh)) dient, of verstandelijk (duodia). Nu blijkt
deze verstandelijke onwetendheid hier gepaard te gaan met eigen-
wijsheid; zij schijnt eigen te zijn aan iemand, die waant iets te
weten, terwijl hij het in werkelijkheid niet weet (v ph xoreldéra
7t Soxeiv eidévar). Daarvoor wordt als reinigingsmiddel aanbevolen
de opvoeding (roudela), die of overredend (vouSetudy) of weerleg-
gend (Ereyyromd) is.

Deze opvoeding is dus van geheel anderen aard dan in den Staat.
Daar bestaat zij immers uit muziek en gymnastiek !), en heeft ten
doel de gevoelens te reinigen. In den Sophistes echter is de opvoe-
ding zuiver verstandelijk; de bedoeling is aan te toonen, dat de
weerleggende opvoeding (de Socratische methode %)) de krachtigste
reiniging is tegen waanwijsheid en alleen succes heeft met over-
tuigende en verstandelijk beredeneerde argumenten. De ,,muziek”
kan in zulk een geval geen succes hebben, daar zij op het gevoel
werkt. Misschien is dit de reden, waarom Plato de ,,muziek™ hier
geen plaats geeft onder de reinigingsmiddelen.

———
'} Rep. 376E.
)} Zie pag. 38, 39.

De opvoe-
ding is hier
zuiver wver-
standelijk;
daaraan wvol-
doet de ,,mu-
ziek” niet.
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HOOFDSTUK VI
REINIGING EN REINHEID IN VERBAND MET DEN GODSDIENST

Nu we reeds gezien hebben, dat Plato de inspiratie van hoogere
machten in verband met reiniging kent, en dat de musisch-gym-
nastische opvoeding als zedelijk reinigingsmiddel in relatie staat
met den godsdienst, zullen we de betrekkingen tusschen reiniging
en reinheid eenerzijds en godsdienst anderzijds nader nagaan.

Plato’s gedachtengang gaat steeds meer verband vertoonen
met den godsdienst, d.w.z. zijn eigen godsdienst, niet den volks-
godsdienst. Wel is hij steeds de meening toegedaan gebleven, dat
het verstand de basis is van de ethiek, maar daarnaast is bij hem
een religieus gevoel waar te nemen. In zijn beide ideaalstaten heeft
hij den godsdienst laten bestaan. Dit geschiedt niet alleen uit de
overweging, dat de massa van het volk ontoegankelijk is voor zijn
eigen religie. Misschien is zijn religieus gevoel wel de voornaamste
factor geweest.

Natuurlijk kon hij den bestaanden godsdienst met zijn onzede-
lijke elementen niet zonder meer overnemen. Vandaar streeft hij
er naar den godsdienst een basis van zedelijke reinheid te geven.
Daarbij is een tweeledige richting te onderscheiden. We zullen
een streven zien om den godsdienst op philosophischen grondslag
te stellen, zoodat philosophie en godsdienst elkaar dicht naderen,
anderzijds zullen we een richting waarnemen, waar dit niet het
geval is,

Geen wonder is het dus, dat Plato in botsing kwam met de
mythen van goden ), die zoovele onzedelijke elementen vertoon-
den. Dit is te zien in de interpretatie, die Plato van godennamen
geeft.

ty Het blijit de vraag, hoe de verhouding tusschen de Grieksche mythologie
en godsdienst is geweest. Hierop zal ik niet nader ingaan.



67

De minderwaardige verhalen, die over Kronos en Zeus in omloop
zijn, passen niet bij hun werkelijke hoedanigheid. ., Wanneer men
Zeus den zoon van Kronos noemt, zou dit op het eerste gezicht
wat beleedigend klinken, maar het is logisch, dat Zeus (Alx) een
afstammeling is van groot verstand (Swtvoix). Want Kronos staat
hier niet in de beteekenis van Koros (#6poc) als knaap, maar
Koros geeft hier de reinheid en onvermengdheid van geest aan
(v8 %adapdy xal duhparov 7od veil) 1). Kronos is de zoon van Ouranos
volgens de traditie. De blik naar boven wordt zeer toepasselijk
,,hemelsch” (odpaviz) genoemd, opziende naar wat boven ons is
(fp@on <o #vw). Vandaar dan ook, zeggen de meteorologen, komt
de reine geest (xaupdc voic), derhalve draagt de hemel (odpavéc)
dezen naam met recht” 2). Quranos, Kronos, Zeus zijn dus alle rein
verstand. De reine geest is alleen zedelijk goed. De onzedelijke
verhalen uit de mythologie kunnen dus volgens Plato niet juist
zijn. Kronos wordt door hem meermalen als het ideaal van zijn
zedelijke reinheid beschouwd: tijdens zijn regeering bestond er
geen kwaad, toen was het de gouden eeuw ?).

QOuranos,

Kronos en
Zeus zijn
rein  ver-
stand.

Eveneens wijst de interpretatie van Suipoveg in deze richting ¢). Aaiyoves.

Hesiodus noemt deze het gouden geslacht, hij zegt daarover (vol-
gens Plato):

,Maar nu dan het lot dit geslacht omhulde,

worden zij reine, op aarde levende daemonen genoemd,

edele, kwaadafwerende, bewakers van sterfelijke menschen™ ).

In de handschriften van Hesiodus luidt de tekst:
»Maar nu dan de aarde dit geslacht omhulde,
zijn zij daemonen tengevolge van de plannen van den grooten Zeus,

1) Plato splitst dus xpévou in xpo- en vou. Het eerste brengt hij in verband
met wogeiv , vegen™, ,,Teinigen”, terwijl vou op woig wijst. Daarom is xpévog
Tein verstand (cf. O. Apelt, Platons Dialog Kratylos iibersetzt und erldu-
tert, Anm. 43),

*) Crat. 396B.

%) Gorg. 523B; Palit. 269A—274D; Leg. 713A-714D.

) Crat. 397E—398C.

¢) Crat. 398A:

witkp Emewdh TolTo yévog xatk polp’ dxdludev,
ol utv Suipoveg dyvol émydbvior xokéovrar,
2oDhol, dhekixonor, plihaxsg Svnrdv dvipdmoy.
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edele, op aarde levende, bewakers van sterfelijke menschen™ 1),

Plato geeft den daemonen meer epitheta dan Hesiodus; daar-
onder komt dyvés voor. Nu zegt Plato, dat dat gouden geslacht
figuurlijk moet opgevat worden in den zin van ,,goed en schoon”.
Als bewijs daarvoor neemt hij aan, dat de tegenwoordige genera-
tie het ijzeren geslacht vormt, dus veel slechter is. Goed zijn is
niets anders dan verstandig zijn; deze beteekenis is volgens Plato
in Safpwv opgesloten, immers het woord is afgeleid van Sy
(verstandig). Aangezien dus reeds het woord Saipwv met verstand
geassociéerd is, is de Saipwv dus ook zedelijk goed. Een goed
mensch wordt na zijn dood Saulpwv. De Satpovec van Hesiodus
zijn dus volgens Plato rein in verstandelijk-zedelijken zin, van-
daar dat hij hun het epitheton éyvéc kan geven; waarschijnlijk
heeft hij dit woord uit andere tekst overgenomen %), maar in
ieder geval past het geheel bij zijn opvatting ).

Ook Hades is een zedelijk reine god. De meeste menschen vree-
zen hem en zouden hem liever willen ontvluchten. Daarom heeft

1) Hesiod. O. D. 120-—122:
adrdp Emeldl Tolto yévoc movd yolx xdduley,
wol pev duipoves elor Awdg peyddou Sid Bouddg
todhol, Emuyddvior, @braxee Svrtdy dvdphmwy.

Y) Ook Plutarchus b.v. leest dyvol dxlwoves, wanneer hij Hesiodus citeert
(Mor. 361B, 431E).

%) Dat hier gyvés in den zin van ,rein” gebruikt wordt, niet xadupbc, isals
volgt te verklaren: we zagen reeds, dat &yvlg aanduidt, dat iets met een
kracht vervuld is, die taboe is, die goed of slecht kan werken. Vandaar worden
allereerst de goden zoo genoemd. Een mensch is dyvig, als hij eveneens met deze
kracht vervuld is; hij moet zich echter hoeden voor de inwerking van booze
daemonen, hij moet dus rein blijven; reinheid, bestaande in kuischheid, vasten,
bevordert deze kracht. Daardoor komt men in een toestand, die den goden
het meest nabij is. Wanneer Plato zegt, dat zedelijk reine menschen na
hun dood daemonen worden, zijn zij gelijk aan de goden, maar ze wonen
op aarde (Rohde. I. pag. 96—96). Zij zijn dus evencens met deze kracht ver-
vuld, dic alleen door reinheid verkregen wordt, vandaar het epitheton ayvéc,
waaraan dan in dit geval een ethische basis ten grondslag ligt, immers alleen
zedelijk goede menschen kunnen daemonen worden,

In Meno §1C en Rep. 469A kunnen we dezelfde beteekenis vaststellen.
Gryvég wordt hier eveneens gezegd van gestorven menschen, die zich tijdens
hun leven goed betoond hebben, en na hun dood goddelijke beschermers op
aarde worden.
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hij een sterke band noodig om hen tegen te houden. Nu is eigen
wil een hechtere verbinding dan dwang. Daarom heeft Hades als
bindmiddel genomen de begeerte naar de deugd, den wensch naar
zedelijke verbetering. Daardoor blijven alle zielen vrijwillig bij
hem. Vandaar is hij de grootste weldoener, hij heeft groote over-
vioed (mhoSrog), daarop slaat ook zijn naam Pluto (TThatimesv).
Hij wil echter de menschen alleen bij zich houden, als hun ziel
rein (xaSupd) is van alle lichamelijke kwalen en begeerten. Dat is
wel het bewijs, dat Hades de grootste philosoof is. Zijn omgang
met de zielen berust op de deugd, als philosoof kan hij alleen maar
met zedelijk reinen omgaan?). Daarom kan de naam Hades (" Awdne)
niet het onzichtbare (ded¢c) aanduiden.

Intusschen neemt Plato deze afleiding in den Phaedo wel op.
Zooals we zagen, moet de ziel rein zijn van elken lichamelijken in-
vloed om het zijnde te bereiken. Zij is dan onzichtbaar, abstract.
In dezen toestand is de ziel na den dood %). Aangezien de ziel na
den dood naar den Hades gaat, wordt Hades synoniem met het
zijnde. Dit verklaart Plato bovendien etymologisch: ,,Hades”
(*Awdnc) komt van ,,onzichtbaar™ (42:8%¢). De Hades is de ,,edele,
reine en onzichtbare plaats”, waar de zielen na den dood van den
mensch heengaan ¥). Dat is dus hetzelfde als het zijnde, dat immers
ook rein in den zin van abstract, onzichtbaar is.

We zien dus uit deze Platonische etymologieén, dat de goden de
vertegenwoordigers zijn van de verstandelijk-zedelijke reinheid.
Het verstandelijk inzicht is hun speciale eigenschap, terwijl maar
zeer weinig menschen dat bezitten; de meeste menschen hebben
slechts de ,ware meening”, niet het kennen in den waren zin
des woords ¢).

Vandaar dat het verstandelijke deel van de ziel goddelijk is
en naar den hemel gericht is %), vanwaar de reine geest komt &),
In de mythe in den Phaedrus aanschouwt de godenziel het zijnde

1) Crat. 403A—404A.

) Zie pag. 28.

%) Phaedo 80D: # 8% duyh &pz, w0 dedés, 70 elg Towbrov Tomoy  Ezepov of-
Abuevoy, yewaiov xal xabupdy xod &ed, elg “Awou Gg dndés.

% Tim. 51E,

4 Tim. 69E.

%) Crat. 396C.

Hades (in
den Phaedo).

Samenvat-
ting: goden
zijn zedelijk
rein,
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geheel; de menschenziel wordt naar de aarde getrokken en ziet
het zijnde slechts gedeeltelijk 1).

Vooral wanneer Plato over het hiernamaals spreekt, zien we het
verband van den godsdienst met de philosophie. De dialectiek
reinigt de ziel van het aardsche en kan haar tot haar goddelijken
oorsprong terugvoeren. Reeds op aarde wordt de ware philosoof
rein en goddelijk ¥). Door steeds meer het sterfelijke af te leggen,
wordt de philosoof met god vereenigd; wanneer hij het sterfelijke
definitief afgelegd heeft, d.w.z. gestorven is, is hij steeds bij de
goden *). Wanneer de ziel bevlekt en ongereinigd (nepioopévy xal
dxddugroc) zich scheidt van het lichaam tengevolge van haar
voortdurende gemeenschap met het stoffelijke, waaraan zij meer
haar liefde schenkt, terwijl zij het voor de oogen in donker ge-
hulde en onzichtbare, dat alleen maar door de philosophie te be-
reiken is, schuwt en ontvlucht, dan kan zij in zulk een toestand
zich nooit volledig rein (sihxpwic) afscheiden 4). De reine ziel,
zelf onzichtbaar (ded%c) gaat naar een dergelijke plaats, n.l. naar
het goede en reine en onzichtbare, naar den Hades (" Awdne)
in den vollen zin des woords %). Vandaar, dat een ziel, die zich niet
geheel losmaakt van het lichaam, niet in het onzichtbare kan
komen; zij heeft nog deel aan het zichtbare, wordt dus na den
dood nog gezien, en vertoont zich dan ook in den vorm van spoken
bij de graven ¢). Alleen dengene, die zich op de philosophie toelegt
en zich geheel rein afscheidt, is het vergund gemeenschap met de
goden te hebben ”). De ware philosophen handelen niet in strijd
met de verlossing en reiniging (Aot te xol xafopyuée), die de philo-
sophie schenkt ®). De ziel, die opgaat in het lichaam, komt nooit
rein in den Hades; zij komt weer in een ander lichaam en blijft
zoodoende verstoken van de vereeniging met het goddelijke, het
reine en éénvormige (#potpog the Tol 9efov e wal xodborpol

'} Phaedr. 246A e.v.

%) Zie pag. 37, 38.

*) Cf. Rohde, Psyche II, pag. 282—286.
%) Phaedo §1B.

%) Phaedo 80DE.

% Phaedo 81C.

7) Phaedo 82C.

8) Phaedo 82D,

—
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povoedolc cuvovsiug) ¥). Alleen de volledig reine ziel gaat naar het
haar gelijke, naar het onzichtbare, goddelijke, onsterfelijke en ver-
standige; daar aangekomen vindt zij een rust, bevrijd van alle
menschelijke kwalen. Daar leeft ze, zooals dat van de ingewijden
(uepwnuévor) heet, den verderen tijd in waarheid met de goden
vereenigd ?). Plato geeft hier dus de Orphische verlossingsleer
een philosophische interpretatie.

In het hiernamaals zal de ziel van den philosoof een zuiverder
(ehuxpwvéorepoc) genieten verkrijgen, want ze zal daar vreugden
proeven, niet meer vermengd met het sterfelijke lichaam, maar
onvermengd van smarten?), een vlekkelooze smarteloosheid
(Gochporog  Ghumta) ). Zij moet Zzoo snel mogelijk van het
aardsche wegvluchten; deze vlucht bestaat in een zich gelijk
maken aan de godheid, zooveel als mogelijk is. Deze gelijkmaking
moet met inzicht geschieden #). Dan neemt het oord, rein van alle
kwaad (5 ©év xomév xodapds Témoc), haar op o).

We moeten in dit ontvluchten der wereld geen mysticisme zien;
de philosophie wordt geen enthousiasmos, zooals Rohde meent.
De wijze van inkleeden is wel van oudere theologen overgenomen,
maar dit zegt niets voor den eigenlijken philosophischen inhoud 7).

1) Phaedo 83DE.

*) Phaedo 81A.

¢y Axioch. 370C.

") Axioch. 371D.

% Theaet. 176B.

%) Theaet. 177A.

?) J. Stenzel, Der Begriff der Erleuchtung bei Platon (Die Antike 1926;
pag. 235—257).

A. Digs, Autour de Platon, 1927; pag. 400—449, 581—603.

E. Lichtenstein, Platon und die Mystik (Deutsche Vierteljahrschrift 1932,
pag. 93—112).

,,Au mysticisme de son temps, Platon a plus rendu qu’il ne lui a pris. La
wd9upoie, notion de pureté rituelle et souvenir d’antiques interdictions toutes
magiques, est devenue effort de purification intellectuelle et morale. Le désir
passif de la mort a fait place & Pascension laborieuse de la pensée ver lintui-
tion pure (A. Digs, t.a.p., pag. 448).

Plato kent wel de mystische ervaring. Maar dit is geen extase, want daar-
in gaat de ziel geheel op in het absolute. Bij Plato kan de ziel het absolute
slechts aanschouwen; zij behoudt steeds haar zelfstandigheid tegenover het
zijnde. Zij maakt zich aan de godheid gelijk voor zoover mogelijk is (xorrd
=5 Buvarrdv; Theaet. 1768, Leg. 716C), dus niet geheel; zij komt bij het gelijk-
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Er zijn maar weinig zielen, die zich in het aardsche bestaan
reinigen door de philosophie. Vandaar is er sprake van reiniging
en straf in het hiernamaals !). Er zijn drie klassen van zielen: zij,
die nog te genezen misdaden begaan hebben; de ongeneselijke mis-
dadigers en zij, die goed geleefd hebben ?). De zielen worden
naar de maat van haar verstandelijk-zedelijke reinheid geoordeeld.
De Phaedo geeft een zeer uitvoerige uiteenzetting ?). De ziel
komt in de onderwereld, slechts in het bezit van haar opvoeding
en geestelijke ontwikkeling, waarvan haar lot afhangt ¢). Want
alleen de verstandige en zedelijk reine ziel volgt haar leider uit
eigen wil, de onreine ziel streeft tegen %). Tenslotte komen alle
zielen voor den rechter. Zij, wier leven het midden tusschen goed
en slecht gehouden heeft (of pows BePrwndres) gaan naar het
Acherousische meer. ,,Daar reinigen ze zich (xaBarpbuevor) en wie
een misdaad begaan heeft, wordt gestraft en daardoor bevrijd;
wie iets goeds gedaan heeft, wordt naar verdienste beloond” ¢).
Deze groep omvat de meeste zielen; zij blijven daar een korteren
of langeren tijd om haar reiniging te ondergaan en gaan dan over
in een volgend leven, in de gestalte van dier of mensch 7). Degene,

worden aan de godheid nooit in extase, dit geschiedt met inzicht (uetd ppovi-
oewe, Theaet. 176B). ,,Se tourner vers Dieu, c’est se détourner du monde,
en ce qu’il a de sensuel et de paralysant pour I'esprit. Mais ce n'est point se
détourner des obligations qui s'imposent & qui est dans ce monde, et ce n’est
point, non plus, renoncer au devoir personnel de chercher, de penser, de juger”
(A. Digs, t.a.p., pag. 597).

Ook de ,,Erleuchtung” in den zevenden Brief is geen mystiek. Zooals Sten-
zel uiteenzet, verstaat Plato daaronder geen onmiddellijke aanschouwing van
het zijnde, maar een middellijke. De ziel moet eerst de vier ,, Erkenntnisstu-
fen”: naam, omschrijving, afbeelding en weten vatten, voordat zij het zijnde
kan aanschouwen.

1) Gorg. 523 e.v.; Phaedo 107D—114C; Rep. 614B e.v.; cf. Rohde, Psyche
I1, pag: 275, 1.

% Gorg. 525BC, 526C; Phaedo 113DE; Rep. 615B—D.

¥) Aangezien het oordeel in het hiernamaals in den Gorgias niet zeer uit-
voerigis, en er niet over reiniging gesproken wordt (wel verkrijgt de philo-
soof als bij uitstek zedelijk goed een plaats op de eilanden der gelukzaligen;
zie pag. 36), lijkt het mij beter dit niet nader te behandelen.

Y) Phaedo 107D. ¥) Phaedo 108A. % Phaedo 113D.

) Phaedo 113A. De verschillende vorm der levende wezens hangt af van
de hoeveelheid rein verstand (zie pag. 35, cf. Rohde, Psyche II, pag. 276, 4).
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die ongeneselijke daden gedaan hebben, b.v. tempelroovers en
moordenaars zijn zoo bevlekt (dxddxprol), dat ieder hen mijdt *);
zij komen in den Tartarus 2). Een merkwaardige onderscheiding,
geheel overeenkomende met die in zijn straftheorie ), treffen we
hier aan, Zij n.l, die een dergelijke daad in drift gedaan hebben
en verder berouw getoond hebben, blijven slechts één jaar in den
Tartarus en worden dan weer naar het Acherousische meer terug-
gevoerd. In de nabijheid daarvan gekomen, roepen ze hen aan,
die ze vermoord of beleedigd hebben, en smeeken hen op te nemen.
Lukt deze overreding, dan zijn ze van hun zonde verlost; zoo
niet, dan worden ze weer naar den Tartarus gevoerd, totdat ze
hun slachtoffers overreed hebben 4). Ook hier in het laatste oor-
deel zien we het sacrale overblijfsel uit den tijd der bloedwraak,
dat vergeving van den kant van het slachtoffer van invloed is op
de straf 5). Zij, die rein en volgens de juiste maat (xofapéic ol
wetpleag) hun leven geleefd hebben ), komen in een reine woning
te wonen op de werkelijke oppervlakte der aarde 7), op de eilan-
den der gelukzaligen ¥). Onder deze leven zij, die zich door de
philosophie gereinigd hebben (pocools xadnedpevor), zonder
lichaam verder en komen in woningen, nog schooner dan de
vorige 9),

In den Staat treffen we eveneens een oordeel der zielenaan),
Het gerecht vindt plaats op een weide, die rechts een toegang
tot den hemel heeft en links tot de aarde. De zielen, door de rech-
ters rechtvaardig bevonden, gaan naar den hemel, de slechte naar
de aarde. Een verblijf in hemel of op aarde duurt duizend jaar:
het goede wordt tienvoudig beloond, het onrecht tienvoudig be-
straft (een menschenleven duurt honderd jaar). De zielen uit den
hemel zijn zedelijk rein (xadupaf); de zielen der aarde zijn be-

*) Phaedo 108B.

*) Phaedo 113E.

') Zie pag. 113,

‘) Phaedo 113E—114B.

*} Zie pag. 113.

‘) Phaedo 108C.

") Phaedo 114C; zie pag. 13.
*) Gorg. 526C.

‘) Phaedo 114C.

) Rep. 614B—621C.
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vlekt. De zielen moeten nu haar eigen lot kiezen voor het volgend
leven: het verstand moet daarbij de keus bepalen. De maat hier-
van hangt af van het vroegere leven op aarde.

Want ook van de van den hemel gekomenen kiezen velen ver-
keerd, daar hun deugd, die hun vroeger toegang tot den hemel
verschafte, slechts op gewoonte berustte en niet op inzicht, en
zij in den hemel niet door lijden geoefend zijn. Het omgekeerde
geldt voor de van de aarde gekomenen. Om nu in het volgend
leven te komen, moet iedere ziel uit de Lethe drinken; echter niet
te veel, want dan vergeet zij alles. Ook hierbij moet het verstand
raadgever zijn, ,,dan alleen zullen wij de Lethe gelukkig over-
komen en niet bevlekt van ziel worden” (od wuavdnobpeda Ty
Juyhy) 7). Verstand en zedelijke reinheid zijn nauw verwant.

Plato ontleent deze eschatologische voorstellingen aan oudere
volksopvattingen of religieuze secten (Orphiek, Pythagoreeérs,
in den Staat ook Oostersche invloeden) ?). Maar hij geeft een
eigen interpretatie. Het duidelijkst zien we dat in den Phaedo,
waar hij de drie overgeleverde klassen van zielen uitbreidt tot
vijf. Nieuw is de groep van hen, die tusschen goed en slecht in ge-
leefd hebben (uésws PePuondres) en de groep der ware philosophen,
die in den aether komen te wonen in tegenstelling tot hen, die
goed geleefd hebben, die slechts de eilanden der gelukzaligen
(poxdpwv vioor Gorg. 526C) of ware aardoppervlakte (Phaedo
114BC) als woonplaats krijgen. Ook zien we, dat hij voor de over-
geleverde groep van de te genezen misdadigers (of idowa fpepr-
wérec) straffen vaststelt, die we ook nog zullen aantreffen in zijn
strafwet. Dat de straf in zulk een geval afhangt van het wel- of
niet-vergeven van den benadeelde, is een overblijfsel uit den tijd
der bloedwraak, dat we ook nog in zijn strafwet zullen aantref-
fen: nicuw is de bepaling, dat dit speciaal geldt voor misdadi-

1) Rep. 621C.

) A, Daéring, Die eschatologischen Mythen Platos (Archiv fiir Geschichte
der Philosophie 1893, pag. 475—491).

A, Dieterich, Nekyia, 1913, pag. 113—119.

Kent Plato dus wel de straf en reiniging in het hiernamaals, minder
zeker is het, of hij een zondvloed kent als straf voor zonden. In den Timaeus,
Critias en Wetten spreekt hij over groote vloeden (Tim. 22C—E; Crt. 112A;
Leg. &77A), die alles op aarde wegvagen; alleen in den Timaeus brengt hij
dit in verband met reiniging (Tim. 22D: rav 8" ob 9ol why Yy §8zow wabdai-
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gers, die in drift gehandeld hebben. De voornaamste vernieuwing
echter van Plato bestaat hierin, dat de zedelijke kwaliteit der
ziel, waarnaar zij geoordeeld wordt, berust op verstand en dat de
philosophie het reinigingsmiddel bij uitstek is.

Het voorafgaande omvat Plato’s philosophische interpretatie
van bestaande godsdienstige opvattingen aangaande reiniging en
reinheid. Maar, zooals gezegd, Plato heeft den godsdienst niet
alleen van philosophische zijde gekend. We hebben reeds gezien,
dat hij enkele gevallen van zedelijke reiniging, door hoogere mach-
ten geinspireerd, kent, en verder, dat de muziek en gymnastiek,
die zedelijke reinigingsmiddelen zijn, daar zij het natuurlijke
vreugdegevoel veredelen '), in de Wetten een deel van den cultus
vormen. In dit laatste werk heeft hij de dialectiek als basis voor
de deugd opgegeven en vervangen door den godsdienst. Hoe
moeten we ons deze wending voorstellen? Hij is innerlijk aan de
waarde van het verstand blijven gelooven, maar tevens zien we.
dat hij de grenzen daarvan meer en meer is gaan zien, en ten-
slotte met een soort berusting, geleid door zijn religieus gevoel,
heeft hij de ethiek op basis van den gereinigden godsdienst gesteld.
Allereerst zullen we nagaan, welke maatstaf hij nu voor de gods-
vereering aanlegt.

,»De godheid is voor ons van alles de maat en in veel grootere
mate dan de mensch. Men kan dus alleen geliefd worden bij de
godheid door haar zooveel mogelijk gelijk te worden; volgens dit
principe is de zelfbeheerschende onder ons geliefd bij de godheid,
want hij is gelijk aan de godheid. Maar hij, die niet zelfbeheer-
schend is, is onharmonisch en ongelijk. En het overige berust op
hetzelfde principe. Dit brengt ons op een andere gedragslijn, de
schoonste en reéelste, die er is, geloof ik, n.l. dat voor een goed

povrec xarmdilmaw). Nu zegt hij niet uitdrukkelijk, dat de vernietigde men-
schen zondig waren; evenmin dat de overgeblevenen wegens hun goede eigen-
schappen gered zijn. In de Wetten wordt van hen gezegd, dat zij geen goud
en ijzer bezaten en dus niet slecht konden zijn, maar van eigenlijke voor-
treffelijikheid of slechtheid is geen sprake (Leg. 678A). Het ethische motief
ontbreekt, bovendien is hiermee in overcenstemming, dat hij naast vloeden
ook wernietigingen door vuur noemt, waarvan hij nadrukkelijk zegt, dat we
daarin geen mythologisch verhaal, maar eenvoudig een natuurramp, veroor-
zaakt door afwijking van hemellichamen, moeten zien (Tim. 22C).
1) Zie Hoofdstuk V.

Reinheid
van ziel ver
eischt bij
godsveree-
ring.
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mensch offeren en omgaan met de goden door gebeden en wij-
geschenken en allerlei vereering van de goden het schoonste en
beste en volmaakste voor een gelukkig leven is en het bij uitstek
passende, maar voor een slecht mensch is het juist andersom. De
zondaar immers is bevlekt (&xdfaupros) van ziel 1), de goede mensch
daarentegen rein (xadupéc). En van een bevlekt (wixpol) mensch
geschenken aannemen, kan geen mensch, laat staan een god;
tevergeefsch is dus de vele moeite, die de goddeloozen aan de
godheid besteden, terwijl die van de vromen juist beloond wordt™ 2).

De reinheid van ziel vormt dus de basis voor de godsvereering.
Wanneer de godheid vertegenwoordiger is van de zedelijke rein-
heid, kan het ook niet anders. De mensch moet de godheid tot
voorbeeld nemen. De reinheid bestaat vooral in het maathouden
(cwppoaivy). Nu vindt Plato het in de Wetten zeer problema-
tisch of de deugd op kennis berust. Daarom komt hij er nog eens

Deze rein- op terug: ,,Volgens mij moet het juiste leven niet geheel en al

ih; lrimtf‘t?r:t de vreugden najagen en daarbij de smarten ontvluchten, maar

ming, diespe- precies het juiste midden verwelkomen, wat ik zooeven Dewe

i de god. noemde, een gesteldheid, die wij op inspiratie van het orakel als

heid. speciale eigenschap van de godheid betitelen. Ik zeg, dat degene
van ons, die goddelijk wil zijn, die gesteldheid moet navolgen™ 3).
We zien hieruit, dat het omgaan met de godheid, dat zooeven
bleek te berusten op reinheid van ziel, nu afhangt van het Dewe
zijn.

De reinheid van ziel bestaat dus in het fAsw¢ zijn, een stemming,
die het midden houdt tusschen vreugde en smart, m.a.w. een
gelijkmatige stemming, vrij van heftige gemoedsaandoeningen.
Dus niet meer is het verstandelijk inzicht de basis van de zede-
lijke reinheid, maar de gelijkmatige stemming. We zagen, dat
Plato reeds in den Staat en uitvoeriger in den Philebus uiteenge-
zet heeft, dat de deugd niet uitsluitend uit verstandelijk inzicht
bestaat, maar gepaard gaat met reine vreugdegevoelens, d.w.z.
gevoelens, wvrij van elke heftige gemoedsschok ). Wanneer

') Ci. Minos 319A: pupdratoy & mownpog (Evdpwmes).

%) Leg. 716C—E.

%) Leg. 792C—D.

Yy Zie pag. 49, 50; cf. Ritter, Platon II, pag. 168 e.v.; 218 e.v.; 443 e.v.;
500 e.v.
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Plato nu in de ,,Wetten™ het inzicht opgeeft, is het te verwachten,
dat hij tenminste de reine vreugdegevoelens als maatstaf der zede-
lijke reinheid neemt. Dit duidt hij m.i. aan door het adiectivum
{hewc. Misschien is dit weer te geven met ,,in serene gemoeds-
stemming”.

Dat Plato nu juist het woord fiews gebruikt om deze serene stem-
ming aan te duiden, is misschien op de volgende wijze te verklaren.
Wanneer er bij de Grieken sprake is van reiniging na misdaad,
dan treedt hierbij vaak op ,.enfin comme résultat final d’apaise-
ment, la propitiation ou réconciliation (aspés) avec les dieux,
dont on a ainsi détourné la colére ou la malveillance” *). De god-
heid is toornig over een misdaad; de zondaar moet den god ver-
zoenen (DdoxesBa), moet hem weer in de goede stemming bren-
gen door een reiniging. “Ilewc geeft dus de stemming aan van
de godheid na de reiniging van den zondaar. Juist voor de stem-
ming, optredende na een reiniging, moest Plato
een woord hebben. Maar het woord fiews in de gangbare beteekenis
voldeed slechts ten deele aan Plato’s eisch. Immers de god is
voor hem de vertegenwoordiger van het zedelijk reinheidsideaal.
In de Wetten bestaat dit in een stemming. De godheid is dus
altijd in deze stemming; de mensch kan daar geen invloed op
hebben, want dan zou de zedelijke reinheid van de godheid af-
hangen van de handelingen van den mensch. Plato kent dus aan
het woord fhewc de beteekenis van een blijvende stemming toe. Maar
de gewone opvatting kent Dhewgals een tijdelijke stemming, n.1. optre-
dende na de reiniging van den zondaar. Daarom kan Platoniet zeggen,
dat de god Dewe wordt door de reiniging van den mensch. De
mensch kan geen weldaden aan de godheid bewijzen %). Plato’s
opvatting wordt dus: de mensch zelf moet eerst Dewg worden
door reiniging; dan heeft hij dezelfde stemming als de godheid,
die deze altijd bezit, en kan er sprake zijn van omgang met de
godheid.

Misschien is het dus niet toevallig, dat Plato de reine, serene
stemming, waarin de deugd bestaat (althans in de Wetten) bij
voorkeur aanduidt door het woord ficws ®). Soms gebruikt hij er

) Daremberg-Saglio, pag. 1406.

*) Cf. Ritter, Platon 1L, pag. 785.
) Leg. 792D.
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een synoniem bij als edpevi !), elBupog 2) (welgemoed) of mpioc ?)
(zachtmoedig); als tegenstelling komt 3lexorog?) (knorrig) voor.

We zagen reeds, dat in de Wetten de serene stemming niet
gepaard gaat met inzicht, maar meer aangekweekt wordt door
musisch-gymnastische opvoeding en godsdienst. De dialectiek
heeft hier geen plaats; de mensch moet nu steeds in een omgeving
leven, waarin alles een uiting is van de reine, deugdzame stemming.
De goden zijn het ideale voorbeeld daarvan, vandaar, dat het heele
leven een feest ter eere van de goden wordt; op deze wijze kan de
serene stemming bevorderd worden. Het tweede koor der burgers
moet Apollo smeeken ,,in serene stemming op overredende wijze
tegenover de jeugd te komen™ ®). Dit wil niet zoozeer zeggen, dat
Apollo gunstig gestemd moet worden, dan wel, dat hij zijn serene
stemming ook aan de jeugd laat zien en hen ontvankelijk maakt
voor deze stemming.

,.Men moet offerende, zingende en koordansende het leven door-
gaan, zoodat het mogelijk is de godheid voor zich in serene stem-
ming te brengen” §). Ook dit wil niet zoozeer zeggen, dat de god-
heid zich door geschenken en liederen laat gunstig stemmen, dan
wel, dat de godheid haar serene stemming ook aan den mensch
laat zien, wanneer deze door offers en koordans, die beide een
uiting zijn van moreele reinheid 7?), in dezelfde stemming komt.

Deze sfeer kan dus allereerst geschapen worden door den gods-
dienst. Maar ook op andere manieren kan zij aangekweekt worden.
We zagen reeds, dat de wijn zedelijk reinigende kracht heeft: hij
brengt den mensch in de serene stemming ®); bij het stichten
van een stad moeten niet alleen de goden, maar ook de stichters
zelf de inwoners in serene stemming opnemen %); zwangere vrou-

1) Leg. 792E, 712B, 736C; Rep. 496E.

5 Leg. 792B.

%) Leg. 792E; Rep. 566E.

9 Leg. 792A.

%) Leg. 664C: ttv IMadiva &mevydpevos frewv perd mevdolg ylyveobar Toig
véolc.

% Leg. B03E.

7} Zie pag. 000.

%) Leg. 649A.

") Leg. 736C.
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wen moeten steeds in deze stemming zijn ?): de kinderen, die zij
baren, zullen dan deze stemming aangeboren hebben.

Naar mijn meening kunnen we in het volgende een herinnering
vinden aan de Hippocratische theorie (waarvan ik reeds eerder
sporen bij Plato meende te kunnen vaststellen 2)), dat klimaat en
landstreek invioed hebben op de gesteldheid van den mensch.
,,Sommige landen krijgen door allerlei luchtstroomen en zonne-
warmte hun speciaal door het lot beschikt karakter, andere door
invloed van het water, weer andere door het ons uit de aarde ont-
spruitende voedsel, dat niet alleen voor het lichaam beter of
slechter is, maar in niet mindere mate op de ziel in beide richtin-
gen kan werken. In dit opzicht steken boven alle andere landstreken
die het meest uit, waar een goddelijke adem blaast en die den
daemonen als hun aandeel zijn toegevallen, die de zich daar tel-
kens vestigende bewoners in serene stemming opnemen of niet™ 3).
Misschien kunnen we hetzelfde idee vinden, wanneer er gezegd
wordt: ,Laten we de godheid inroepen bij het stichten van de
stad, Moge hij het verhooren en in serene stemming en goedsmoeds
tot ons komen om de stad en de wetten te ordenen” 2

We zagen reeds, dat het omgaan met de goden bestaat in offeren
en bidden, waarbij het alleen aankomt op de gezindheid van den
offeraar. Uit bevlekte handen geschenken aannemen kan geen
mensch, laat staan een god. Tevergeefsch is dus de moeite, die de
goddeloozen besteden aan de goden, terwijl die van de vromen
juist beloond wordt™ %).

Wanneer we de offers nader beschouwen, blijkt het, dat Pla-
to als algemeene maatstaf opstelt, dat een eenvoudig mensch
(uérgrov &vdpe) sobere wijgeschenken (Bpperpr Gvadfpare) moet
brengen. Zoo verbiedt hij goud, zilver, ivoor, koper en ijzer te
brengen als wijgeschenken. Daarnaast geeft hij nog bijzondere
motieven, n.l.: ,goud en zilver zijn in andere staten, zoowel in

N

1) Leg. 792D.

%) Zie pag. 15, 57; cf. P. M. Schuhl, Platon et Part de son temps, Diss. Parijs
1933, pag. 17, noot 2.

%) Leg. 747E: &v olc Hela mg Entmvorx wolt Sonpdvev Mhkewg elev, Tolg &l norol-
wlopévoue Dheg deybuevor xal Tobvavriov.

4 Leg. 712B; cf. Rep. 427B.

%) Zie pag. 76.

Offeren.
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particuliere huizen als in tempels een bezit, dat nijd opwekt; ivoor
is geen rein wijgeschenk (0% eborydc avaednpe), daar het afkomstig
is van een lichaam, dat door de ziel verlaten is; koper en ijzer
zijn oorlogswerktuigen” ). Goud en zilver mogen dus niet gewijd
worden, omdat zij tot stelen aanleiding geven en aldus tot tempel-
roof, een misdaad, waarop een strenge straf staat %). De gaven
aan de goden mogen natuurlijk niet tot zedelijk bederf leiden van
anderen,

Wat het koper en ijzer als oorlogswerktuigen betreft, daarvoor
Is een passage uit den Staat aan te halen 9. Plato pleit daar voor
een menschelijker oorlogsrecht, althans onder Grieken. Dit plei-
dooi baseert hij op de gedachte, dat de Grieken aan elkaar ver-
want zijn; het dooden moet daarom beperkt worden tot de aan-
stichters van een geschil. Omdat de Grieken aan elkaar verwant
zijn, is er eigenlijk onder hen nooit een formeele oorlog, maar
slechts burgeroorlog (otdouc); daarentegen is er onder niet-Grie-
ken sprake van oorlog (méhepac). Zoo ageert hij tegen het tot slaaf
maken van krijgsgevangen Grieken en het plunderen van lijken;
dit is een uiting van lage moreele gesteldheid. Het afnemen van
de vijandelijke wapenrusting staat hij toe, maar zi] mogen niet
als wijgeschenken in den tempel gebracht worden, de buitge-
maakte wapenen van Grieken mag men zeker niet offeren, uit
vrees, dat het een bevlekking (pfasux) van den tempel is. Volgen
de Grieken deze bepalingen op, dan hebben zij de door Plato ge-
eischte moreele gesteldheid. Het wijden van buitgemaakte wapenen
van Grieken is dus in strijd daarmee. Van de buitgemaakte wapenen
van niet-Grieken zegt hij echter niet, dat deze de tempel bevlek-
ken. Dit verschil is als volgt te verklaren: oorlogen onder Grieken
zijn volgens Plato geen oorlogen, maar twisten, waarin verwant
bloed vergoten wordt, wat altijd als een zware verontreiniging
bij de Grieken gegolden heeft 4). Oorlog tegen het buitenland echter
is formeele oorlog; nu verontreinigde het dooden in den oorlog
niet ¥). Voor zoover mij bekend, heeft Plato zich hiertegen niet

') Leg. 955E, 956A.

%) Leg. 854.

3) Rep. 469B—471C. Y Zie pag. 112, 113, 115.

% J. M. van Buytenen, Fragmenten uit Aristoteles Politeiai, Diss. Utrecht
1932; pag. 62, 63.
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verzet; in zijn wetsbepalingen neemt hij dit zelfs uit het Attische
recht over 1). Maar wel is hij er tegen op gekomen om wapenen
of oorlogsbuit te wijden. Nu was het algemeen Grieksche ge-
woonte wapenen en wapenbuit te wijden; Plato voert dus een
nieaw voorschrift in. Bremond meent ?), dat de reden, die voor
het ivoor geldt, ook hiervoor geldt, n.l. onreinheid, die dan in
ritueelen zin moet opgevat worden, omdat alles, wat met den dood
in betrekking staat, bevlekt 3). Toch lijkt het mij vreemd hierin
slechts een ritueel motief te zien. Gezien de verdieping, die Plato
brengt, moeten we het m.i. toeschrijven aan zijn religieus gevoel;
het is niet een uitbreiden van de bestaande ritueele vormen
geweest, maar het heeft voor hem een inhoud: met datgene,
waarmee de mensch doodt, of wat door dooden verkregen wordt,
kan men de godheid, zooals hij die zich voorstelt, niet eeren.
Verstandelijk heeft hij den oorlog niet afgekeurd en een landsver-
dediging noodzakelijk gevonden (getuige de stand der Wachters
in den Staat), maar zij kwamen in botsing met zijn religieus gevoel.
M.i. is dit een van de gevallen, waarin zijn verstand en gevoel met
elkaar in tegenspraak kwamen, waarvan we nog meer voorbeel-
den in zijn wetsbepalingen zullen zien. Zelfs ben ik geneigd de-
zelfde motiveering voor de onreinheid van het ivoor aan te nemen.

Het is te verwachten, dat ook de offermuziek volgens Plato
een uiting moet zijn van moreele reinheid. Hij oefent scherpe
critiek uit op de bestaande gewoonte bij de staatsoffers. Er treden
daar n.]. een menigte koren op, die echter in plaats van de muziek,
gedragen door gewijde stemming (edgmpix), zooals Plato dat
eischt 4), juist het tegengetelde, n.l. ,allerlei lasterlijke taal
(Bracpnuia) 5) over de offers uitstorten en daarbij met spreuken,
thythmen en jammerende melodieén den geest der toehoorders
opwinden; dat koor, dat de offerende stad tot de meeste tranen
brengt, behaalt de prijs der overwinning. Zullen we dit gebruik

1) Zie pag. 119, 120.

%) A, Bremond, La religion de Platon d'aprés le dixiéme livre des Lois
(Recherches de science religieuse, 1932; pag. 39).

*) Cf. Wiachter, t.a.p., pag. 43—64.

‘) ch_ 8011&.

¥) Met opzet kiest Plato het woord Bhaopnuix als tegenstelling tot shonuia
(Ritter, Platons Gesetze, Darstellung des Inhalts, pag. 64).

6
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dan niet afschaffen? Indien het dan noodig is den burgers derge-
lijke klachten te laten hooren, wanneer er eenige niet reine, maar
vervloekte dagen zijn (6mérav fuépon pi) xadepai Twves dAAY dmo-
ppddec dow), zou het dan niet veeleer noodig zijn, dat eenige
zangkoren, van buiten gehuurd, optreden, zooals de huurkoren
bij begrafenissen, die met Carische muziek de dooden uitgeleide
doen?” 1), Nu is het bekend, dat muziek (vooral fluitmuziek)
een middel was om booze geesten te verjagen %). Daarom wordt
er ook bij offers gebruik van gemaakt. Nu schijnt de offermuziek
op het gemoed van de aanwezigen een opwindenden invloed gehad
te hebben, 266 zelfs, dat men begon te jammeren. Het is duide-
lijk, dat Plato dat niet kan aanvaarden. Immers, zooals we gezien
hebben, is muziek een zedelijk reinigingsmiddel, dat op het gevoel
werkt en door vreugde te scheppen de ziel reinigt. De bestaande
offermuziek heeft juist de tegenovergestelde uitwerking (ze brengt
Pracypnuix in plaats van edpnpie) en mag dus niet door de bur-
gers uitgevoerd worden. De edpnuix moet een uiting zijn van
moreele reinheid en deze bevorderen.

Op onreine dagen echter schijnt Plato (waarschijnlijk om zich
bij de bestaande opvattingen aan te sluiten) deze muziek toe te
laten. Op dergelijke dagen kwamen de geesten van de afgestor-
venen weer op aarde en verontreinigden alles. Een voorbeeld
hiervan is het Anthesteriénfeest in Athene, waarop men kruiden
kauwde en de deuren met pik insmeerde om deze geesten te ver-
wijderen 4); tempels waren gesloten %), daar ze als reine plaatsen
niet bevlekt mogen worden. Klaagmuziek was dus een goed mid-
del om deze geesten te verdrijven, maar aangezien Plato deze
moreel verontreinigend vindt, mogen burgers haar niet uitvoeren.
Hij stelt haar gelijk met lonische en Lydische muziek, die in
den Staat als verontreinigend verbannen worden ¢). Daarom moet
deze onzedelijke muziek ook niet door burgers, maar door buiten-

1) Leg. 800D.

#) Cf. V. Gebhard, Die Pharmalkoiin Lonien, Diss. Miinchen 1926; pag. 78, 79.

*) Evencens in 935AB wordt gezegd, dat kwaadspreken en schimpen de
ziel verwilderen. Daarom mag men zulke woorden niet in tempels of bij offers
gebruiken (zie pag. 98, 3).

¢) Photius, s.v. mops fpépa.

% Athenaeus X 437C; cf. Wachter, t.a.p., pag. 54, 57.

% Zie pag. 56.
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landers, in dit geval Cariérs, uitgevoerd worden. Dat buitenlanders
deze Carische klaagmuziek, die zeer opwindend was, uitvoeren, is
een bestaande gewoonte in Athene 1); Plato geeft echter een eigen
interpretatie,

Ook eert men de goden door godenbeelden, die wel is waar
levenloos zijn, maar voor de goden aanleiding zijn om hun gunst
en genade te verleenen. Wie echter in zijn huis zijn hoogbejaarde
ouders herbergt en hun de juiste eerbied betoont, bereidt de
godheid de grootste vreugde; deze mensch heeft a.h.w. een
levend godenbeeld in zijn huis, dat voor hem van grooter genade
oorzaak is dan het levenlooze ?).

De Epinomis is wel niet van Plato, maar zij geeft een passage,
die waard is in dit verband genocemd te worden. De godenbeelden
zijn hier of de goden zelf of het werk van de goden; indien het
tweede alternatief juist is, zijn zij de schoonste beelden, die
de menschen kunnen hebben, ,,daar zij witmunten door reinheid,
majesteit en levenswijs”. Gezien de twee laatste abstracta in deze
opsomming, is er m.i. geen bezwaar de reinheid in zedelijken zin
op te vatten ).

Uit de voorschriften betreffende zoowel de offers als de goden-
beelden blijkt, dat Plato als maatstaf aanlegt de gezindheid; deze
moet rein zijn. Het is dus te verwachten, dat zij, die tot taak
hebben de offers te brengen, n.l. de priesters, bij uitstek zedelijk
rein moeten zijn.

,.Wat nu de priesters betreft, we moeten het aan den god zelf
overlaten te volbrengen, wat hem behaagt; we moeten dus door
het lot de beslissing aan de goddelijke leiding overlaten. Ieder,
die door het lot wordt uitverkoren, moeten we toetsen, allereerst
of hij gaaf van leden is en een echtelijk kind; vervolgens of hij
stamt uit zoo rein mogelijke families (&% xadupsucus@v olxnacwy)
en of hij rein is van moord en al dergelijke vergrijpen tegenover
de goden (gévou 82 dyvdy xal mdvrwy TéY wepl Td Totalra elg Td Yein
dpaoravopéveyv) en of zijn vader en moeder op dezelfde manier
geleefd hebben. Uit Delphi moet men wetten betreffende den gods-

1} Rohde, Psyche I, pag. 225, 1.
%) Leg. 931A.
¥) Epinomis 984A: waBuptdryrt #ol aepvdtym el Lof Siwoépovra.
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dienst halen en uitleggers (¢£vywrtaf) daarvoor aanstellen, wier
aanwijzingen men heeft op te volgen” %).

Deze bepalingen komen overeen met de bestaande Atheensche 2).
De priesters in de Wetten voldoen dus niet aan bijzondere eischen.
Dat de priester gaaf van leden moet zijn, is een sacraal overblijf-
sel. In het algemeen is ritueele reinheid bij het offeren en betreden
van heiligdommen wvereischt; het is dus te verwachten, dat de
priesters, die dagelijks heilige handelingen verrichten, in het
bijzonder aan deze ritueele eischen van reinheid moeten wvol-
doen 3). Al neemt Plato deze geldende ritueele eischen over, zoo
is daarmee nog niet gezegd, dat hij geen zedelijke normen aan
zijn priesters stelt. Moord is volgens Plato een moreele veront-
reiniging #); de priester moet bovendien rein zijn van meer derge-
lijke vergrijpen (Gpopravépeva) tegenover de goden. Wanneer moord
op het zedelijke betrekking heeft, ligt het voor de hand ook deze
vergrijpen op het zedelijke te betrekken, en ze als zonden op te
vatten. Naast de ritueele eisch van lichamelijke gaafheid staan
dus moreele eischen van reinheid tegenover de goden. Hetzelfde
wordt geéischt van de ouders van den priester; hij moet dus
stammen uit een ritueel en moreel reine familie. Dat hij een echt
kind moet zijn, zal wel betrekking hebben op het burger zijn.

Behalve deze normen, die ten deele met het moreele in verband
staan, neemt Plato nog deze bepaling op, dat de priesters niet aan
begrafenissen mogen deelnemen %). Ook dit is een algemeen gel-
dende eisch, die betrekking heeft op ritueele reinheid ¢). Toch zal
voor Plato hier niet alleen dit ritueele motief gegolden hebben.
We kunnen een beweegreden vinden in zijn begrafenisvoorschrif-
ten. Daarin legt hij er nadruk op, de begrafenis niet te kostbaar
te maken. Nu vinden we deze bepaling meer, o.a. in de wetten van
Solon 7) en in een wet van het eiland Ceos #). Alleen geeft Plato

1 Leg. 759C.

%) Apelt, Platons Gesetze, Buch VI, Anm. 22.

%) Wiachter, t.a.p., pag. 13, 66.

%) Zie pag. 115.

%) Leg. 947D.

%) Wichter, t.a.p., pag. 59.

’) Rohde, Psyche I, pag. 221.

¥) G. Dittenberger, Sylloge inscriptionum Graecarum, editio tertia, 1218;
cf. Rohde I pag. 225.



85

wel een eigen verklaring. De begrafenis n.l. heeft slechts betrek-
king op het lichaam en niet op de zel. De mensch wordt geoor-
deeld naar de zedelijke kwaliteiten van zijn ziel; heeft hij slecht
geleefd, dan helpen al die begrafenisplechtigheden toch niet om
de ziel, die reeds lang van het lichaam gescheiden is, te bevrijden
van kwaad 1). Wie dus bij een begrafenis te groote kosten maakt,
gaat daarbij van de onjuiste stelling uit, dat het lichaam het
essentieele deel van den mensch vormt en niet de ziel. Een pries-
ter (als zedelijk rein mensch) mag dus zeker niet aan een te kost-
bare begrafenis deelnemen. Echter de begrafenis in het algemeen
had geen zedenveredelende invloed en daaraan zal het toe te
schrijven zijn, dat de priester er niet aan deel mocht nemen. Dit
blijkt uit de bepaling, dat zij wél tegenwoordig zijn bij de begrafe-
nis der Euthynen, een college van hoogstaande burgers, daar deze
rein is (G¢ xaduxpshovrs ¢ Thpe Encode) ). Bij deze begrafenis
worden geen klaagzangen, maar lofliederen gezongen door koren
van jongens, meisjes en vrouwen, die den tijd van het baren gehad
hebben (dit is een sacraal overblijfsel) ¥). Musische en gymnasti-
sche wedstrijden worden ter eere van hen gehouden. Deze begrafe-
nis heeft dus door haar koren een goeden invloed op de moreele
reinheid %), is zedelijk rein; daarom is er geen bezwaar, dat de
priesters hieraan deelnemen, daar ze moreel niet bevlekt kunnen
worden.

Verder kent Plato ritueele voorschriften, overeenkomende met
de bestaande: voér zonsopgang moet de begrafenis plaats heb-
ben %); het lijk mag niet door volle straten gevoerd worden. Ook
mag er niet buitenshuis geweeklaagd worden ¢). Dit laatste kan
een moreel motief zijn: jammeren is een uiting van zedelijke
onreinheid. Verder raadt hij aan de lijken niet z66 te begraven,
dat dit schade kan opleveren voor de levenden. Nu is er een ritueel
voorschrift, dat de lijken niet te dicht bij de stad begraven mogen
worden: hun nabijheid verontreinigt 7). Bij Plato is dit niet het

1) Leg. 959AB.

% Leg. 947D.

) Wachter, t.a.p., pag- 50, 4.

) Zie pag. 62.

%) Cf. Rohde, Psyche I, pag. 224, 1.

% Idem, pag. 222.

") Wachter, t.a.p., pag. 53.
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geval: hij bedoelt vooral schade in economischen zin: lijken
mogen niet in bouwland begraven worden. Misschien is Plato’s
voorschrift een variatie op het ritueele. Zoo mogelijk dus geeft
Plato een ecigen interpretatie.

Ook de functies van de priesters vertoonen geen verschil met de
algemeen Grieksche. Zij hebben allercerst de ritueele reiniging
van een door moord bevlekt huis in handen 3

Verder moeten zij de offers brengen. Want aan hen gaat de
reinheid daarvan ter harte (ofc dyveion todrwy emuekeic). Het is
een particulier niet geoorloofd te offeren, want er is veel inzicht
noodig om op de juiste manier te offeren. Vooral vrouwen, zieken
en in gevaar verkeerende menschen offeren in kriticke en goede
omstandigheden datgene, wat hun het eerst in handen komt.
Ook menschen, die in vrees verkeeren door verschijningen of
visioenen richten als geneesmiddelen daarvoor altaren en tempels
op in huizen en dorpen, zoowel op reine plaatsen (&v xabupoic) 2)
als op plaatsen, waar iemand dergelijke verschijningen aantrof.
Ook kan het zijn, dat een particulier in het geheim offert, terwijl
hij een misdaad op zijn geweten heeft. Degene, die dat doet, moet
gedood worden, daar hij in onreinen toestand offert (¢ 0d xodapdec
dhv) ).

Hieruit kunnen we opmaken, welken inhoud Plato aan de rein-
heid der offers toekent. Een leek mag niet offeren, omdat hij dan
bij voorkeur offert, wanneer hij in abnormalen toestand verkeert,
dus niet de juiste zedelijke dispositie heeft, of omdat hij in on-
reinen toestand offert. Zijn offer heeft dan vermoedelijk ten doel
de godheid om te koopen door haar ook iets te geven van datgene,
wat hij door misdaad verkregen heeft. Hij hoopt zoodoende straf-
feloosheid voor zijn misdaad te verkrijgen. Nu neemt de godheid
van een onrein mensch geen geschenken aan4), en bovendien
maakt hij zich schuldig aan één van de drie soorten van godde-
loosheid (doéfew), daar hij meent, dat de goden zich door on-

1) Zie pag. 118.

%) D.w.z. op plaatsen, vrij van bevlekking (Stallbaum), want deze staan
in tegenstelling tot plaatsen, bevlekt door verschijningen van daemonen:
»Op vrije plaatsen” (England) is m.i. onjuist.

¥ Leg. 909D—910D.

¢ Zie pag. 76.
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rechtvaardigen laten verbidden?). Om dit alles te voorkomen
mag alleen de priester offeren. De vereischte reinheid (dyvelo) der
offers is dus een moreele; alleen de priesters hebben de reine dis-
positie tot het brengen der offers ?). Hieraan zij nog toegevoegd,
dat Plato, zooals te verwachten is, ook bij het bidden, het andere
bestanddeel van den Griekschen cultus, nadruk legt op de gezind-
heid. De gebeden zijn gezangen, behooren dus tot de muziek %)
en hebben dus een moreelen inhoud.

De Definitiones zijn wel niet door Plato zelf opgesteld, maar de
definitie van dyvelx komt overeen met de bovenstaande moti-
veering van de dyvelor der offers. Zij wordt n.l gedefinieerd als
,,zorg om misslagen tegenover de goden te vermijden” (ebhdBeo
riv mpbe 7ol 9eolc dpapripdrev) 4. Nu zagen we, dat moord
gelijkgesteld werd met andere dergelijke vergrijpen (Gpapropeve)
tegenover de goden ). Aangezien moord op het zedelijke betrek-
king heeft ¢, is het aan te nemen, dat misslagen tegenover de
goden ook in zedelijken zin bedoeld zijn. De definitie dyveia heeft
dus een zedelijken inhoud en komt met Plato’s opvatting, die we
in de Wetten leerden kennen, overeell.

Wanneer we nu uit het besproken materiaal een conclusie mogen
trekken betreffende de plaats van den godsdienst in de Wetten, dan
blijkt, dat de goden vertegenwoordigers zijn van de zedelijke
reinheid, de godsvereering bestaat in zedelijk reine gezindheid 7),
die zich moet uiten in zedelijk reine offers en gebeden, en dat de

1) Leg. 905D(—907D): ©b 8¢ moparsTods Peotic elvow Toloty ddixolat, deyo-
uévoug Sdpe, od Tl cuyywpnTEOw.

% Qok in Epinomis 989BC wordt een zedelijke basis voor offers en reini-
gingen vereischt. Wanneer de ziel in goede stemming (gbxolog) is en toeganke-
lijk voor gelijkmatigheid (swgpooivy) en door opvoeden de deugd verder
ontwikkelt, dan is zij in staat de juiste houding aan te nemen bij offers en
reinigingen (Suolon ol xudeppol), daarbij niet alleen in schijn, maar ook in
werkelijkheid de deugd eerende.

3 Leg. 801A.

4 Def. 414A.

) Zie pag. B4.

® Zie pag. 115.

?) Cf. Epinomis 980B. Ook hier wordt de reinheid van leven in verband
gebracht met de vereering der goden (el ydp oot 7obre téhog eln Tédv véprov,
Beode mpoomaicavt nabupdrepby T Saryaybyi =bv Plov =iig dpa Teheutiic dploTng
Te ol wddioTng TuyEV).
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priesters bij uitstek de zorg voor de juiste godsvereering in han-
den hebben. Zij moeten zedelijk rein zijn en hebben de ritueele
reiniging in handen. Maar we moeten tevens het negatieve resul-
taat vaststellen, dat er geen sprake is van zedelijke reiniging,
bewerkt door priesters. Zij hebben geen macht om zonden te
vergeven of mystische genademiddelen toe te dienen !). De ziele-
zorgt ligt slechts zeer indirect (n.l. in zooverre, dat zij de offers
brengen, waardoor zij voorkomen, dat iemand in onreinen toe-
stand offert en zich dus aan goddeloosheid schuldig maakt) in hun
handen.

Toch moeten we niet meenen, dat de godsdienst alleen zedelijke
reinheid eischt en niet zelf geeft. Juist in de Wetten hebben we
gezien, dat het heele leven in een cultusdans bestaat en dat de
geheele burgerij in koren verdeeld is. Deze koren, optredende op
de vele godenfeesten, hebben invloed gehad op de serene stemming,
die de deugd vormt. Het geheele milieu, waarin de burger van de
Wetten leeft, ademt de serene stemming, die bij uitstek godde-
lijk is. Langs dezen weg, heeft de godsdienst ,,eine innerliche Er-
hebung und Erbauung™ gehad 2).

Ten slotte rest ons nog in dit verband te bespreken de xaSapuot,
die in verband met teheral voorkomen; met deze laatste bedoelt
Plato bijzondere religieuze handelingen, soms afwijkende reini-
gingsceremonién ).

In den Phaedo maakt hij hiervan melding. De deugd, die niet
op inzicht berust, is slechts een schaduwbeeld (owwaypaoix); de
ware deugd berust op inzicht en is een loutering (xa$apués) van
vreugde en vrees. ,,En het is waarschijnlijk, dat zij, die de reini-
gingsceremonién (tehetds) ingesteld hebben, geen dwazen zijn en
in waarheid van oudsher ons te verstaan geven, dat, wie ongewijd
en ongereinigd (dpdmrog xol dréleatog) in den Hades komt, in den
modder zal liggen (v PopBbpe xeloerar), terwijl de gercinigde en
gewijde (xexodapuévog ol Teteheopéveg), daar aangekomen, bij
de goden zal wonen. Want het zijn, zooals de kenners van de
reinigingsceremonién zeggen, ,,vele narthexdragers, maar weinig

1) Cf. Wilamowitz, Platon I, pag. 689.
%) Wilamowitz, Der Glaube der Hellenen, pag. 301.
9) C. Zijderveld, Telers, Diss. Utrecht 1934, pag. 25—35.
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Bacchen” (vapSnrogbpar pdv mohhet, Bdyor 3¢ Te mabpor). Deze
laatsten zijn naar mijn meening geen andere dan de echte philo-
sophen” 1).

Speciaal van de ingewijden (pepumuévor) wordt gezegd, dat de ziel,
bevrijd van elke lichamelijke ellende, bij de goden zal wonen 2).

De Orphische mysterién ¥ (de woorden ,,hij zal in den modder
liggen” en de geciteerde versregel wijzen daarop; zie Kern, Orph.
fragm. 5) worden hier dus philosophisch geinterpreteerd. Plato
neemt de Orphische zielereiniging aan, maar baseert deze op Zijn
eigen principe. De Orphische Bacchen, wier ziel gelouterd is,
zijn de echte philosophen, wier ziel rein is door het bezit van het
ware inzicht. Zooals we reeds zagen, is het verstand in den Phaedo
de eenige basis voor de deugd; Plato baseert de Orphische verlos-
singsleer hier op zuiver intellectueelen grondslag. Overigens
moeten we den invloed der Orphiek hier beperken tot den vorm;
de inhoud is van Plato?).

In den Staat is de situatie anders. De dichters worden berispt,
omdat zij een vreemde opvatting hebben over de rechtvaardigheid
van de goden, die volgens hen aan vele goede menschen een
moeilijk leven geven en omgekeerd. , Bedelpriesters en waarzeg-
gers belegeren de deuren der rijken en maken hun wijs, dat zij in
het bezit zijn van een hun door de goden verleende kracht om
door offers en tooverspreuken iedere misdaad, die de persoon in
kwestie zelf of één van zijn voorvaderen begaan heeft, te genezen
onder vreugden en feesten; en zoo iemand een van zijn vijanden
leed wil aandoen, kunnen zij voor geringe vergoeding ieder,
zoowel den rechtvaardige als den onrechtvaardige, schade aan-
doen, omdat zij door tooverspreuken en verwenschingsformules de
goden kunnen overreden aan hen dienstbaar te zijn. Voor al deze
beweringen beroepen zij zich op dichters en hun speciale getuigen.
....En met een massa boeken van Musaeus en Orpheus, spruiten
van Selene en de Muzen, naar zij zeggen, komen zij aandragen;
en zoo brengen ze niet alleen particulieren, maar zelfs heele steden
de overtuiging bij, dat er verlossingen en reinigingen van mis-

1) Phaedo 69A—C.

*) Phaedo 81A. 2
*) Zijderveld, t.a.p., pag. 28, 29.
) Zie pag. 71.
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daden (Mbosig xal xadoppol ddunudrwv) bestaan door middel van
offers en vreugdeschenkende feesten, zoowel tijdens het leven als
na den dood; deze noemen zij zelf zehetal, die ons van de kwellin-
gen van het hiernamaals bevrijden; wie echter niet offert, moet
zich op een vreeselijk lot voorbereiden™ ). De reinigingen, bestaan-
de in offers en vreugdeschenkende feesten, worden door de Orphici
zelf =zzheral genoemd en hebben aflaat van zonden ten doel 2).
Plato verwerpt dus hier de wxdoapuol en zsheral, toegediend door
priesters en waarzeggers. Deze hebben nl. de totaal immoreele
voorstelling, dat een mensch invloed kan uitoefenen op de god-
heid en haar kan omkoopen #). Zooals we reeds zagen 9), stelt hij in
de Wetten deze houding gelijk met goddeloosheid. En elders in de
Wetten stelt hij tooverspreuken, bezweringen en verwenschingen
gelijk met vergiftmiddelen; zij, die dergelijke middelen gebruiken,
zijn vergiftigers van de ziel 9).

Waarom worden in den Phaedo de Orphische reinigingen gehand-
haafd en in den Staat niet? Misschien is het aldus te verklaren:
in den Phaedo spreekt hij over de aanstichters wvan de
wehetal (of g Tederdc xartacThoovrec); deze hebben het dus goed
bedoeld. Maar in de andere passage is sprake van minderwaardige
navolgers, die een absoluut verkeerde theorie verkondigen;
zij meenen, dat de goden afhankelijk zijn van den wil der men-
schen! Dat is in strijd met Plato’s opvatting.

In den Phaedrus ¢) wordt de waanzin (pevia) in verband ge-
bracht met de voorspellingskunst (wavruen) ; dit is een groote zegen
van de goden en kan ons helpen: ,,Voorwaar heeft bij de grootste
ziekten en rampen, die als gevolg van ouden toorn om een of
andere reden zich in sommige geslachten openbaarden, de waan-
zin (pavix), die ontstond en profeteerde, verlossing gebracht aan
hen, die zulks noodig hebben, doordat de povix toevlucht zocht tot
het aanbidden en dienen van de goden en daaruit louteringen
putte en andere verlossing brengende handelingen (wpoc 9=zdv

1) Rep. 364B—365A.

%) Zijderveld, t.a.p., pag. 29.

%) Cf. Ritter. Platon II, pag. 787.
4) Zie pag. 86.

5) Leg. 933A.

%) Phaedr. 244E,
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elyde e wod hotpelog, 698 B wadupudv 1e xal TeheTdv Tuyolicw)
en hij maakte voor het heden en de toekomst hem veilig, die daar-
aan deel had, aldus verlossing brengende uit de dreigende rampen
aan hem, die op de rechte wijze in vervoering en bezield was™.
Plato erkent hier een zedelijke reiniging, niet berustend op inzicht,
maar op de bezieling door hoogere machten, die profeteert en
aldus den mensch een weg aanwijst om van erfzonde verlost te
wordern.

Dat de bezieling (en daarmee de kunst van profeteeren) reiniging
kan brengen, is in de Grieksche wereld bekend. Apollo is reiniger,
zoowel op lichamelijk gebied (geneeskundig) als geestelijk. VA
der alten ‘Heilkunst’ gehorte auch die Weissagung, aus der sich
spiter im Griechenland die bekannten Heilorakel entwickelten
.. .. Rohde sagt ,,Hilfe bei inneren Krankheiten bringt in dlterer
Zeit naturgemiss der Zauberer — — Hier hilft der lxzpépavric,
der zugleich pdvric ist und retpuondmog und wadapthe, wie sein
gottliches Vorbild, Apollo . . .. Diese pavrew entsprechen in allem
wesentlichen den Zauberern und Medizinminnern der Natur-
vilker. Wahrsager, Arzt, Zauberer, sind hier noch eine Person™ %).

Ook Plato kent Apollo in deze hoedanigheid. In den etymologieén-
dialoog weet Plato uit den naam Apollo vier functies van den god
te verklaren, waarvan ,,allereerst het reinigen en de reinigingen
zoowel op het gebied van de geneeskunde als de profetickunst
en de zwavelreinigingen met geneeskundige en mantische midde-
len én de afwasschingen en omsprenkelingen — al deze handelingen
kunnen den mensch rein maken, zoowel naar lichaam als ziel” ?).
Plato kent dus de algemeen geldende opvatting van de mantische
reiniging, maar geeft haar in den Phaedrus een zedelijken inhoud.
Dat dit mogelijk is, behoeft geen verwondering. te wekken. Juist
in den Phaedrus (en het Symposion) is Plato’s neiging, om de
niet-verstandelijke functie in de ziel op den voorgrond te stellen
en deze een positief aandeel toe te kennen in de deugd, zeer groot ).
Dat de bezieling zedelijk reinigende kracht heeft, past volkomen
in deze omgeving. Dat deze bezieling niet tot een totale enthou-

1) P. Nilsson, Griechische Feste, pag. 100, 101.
?) Crat. 405AB.
3 Bamler, t.a.p., pag. 62—69; 82.
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siasmos overgaat, wordt bewezen door de woorden 4p9éc pavévee,
men moet dus op de juiste wijze in vervoering raken.

In de volgende passage van den Phaedrus ) zet Socrates uiteen,
hoe de gerechtigheid en wijsheid hier op aarde slechts een zwakke
afschaduwing zijn van de idee dezer deugden daarboven. ,,Toen
waren ze schitterend van uiterlijk, toen de zielen, met een geluk-
zalige schare, met Zeus en andere goden, zich verheugden in
dezen zaligmakenden aanblik (poocoplov &w e xal 9éav) der ideeén
en aan hen de teherat voltrokken werden, die men met recht de
meest gelukkigmakende van alle mag noemen, welke wij plechtig
volbrengen, zelf geheel gaaf zijnde en niet vatbaar voor de ellende,
die ons in den lateren tijd wachtte, in gave, eenvoudige, serene en
gelukkige verschijningen ingewijd wordend en aanschouwend in
rein licht, zelf rein zijnde en niet als een teeken aan ons dragende
datgene, wat wij nu meedragen onder den naam lichaam, als
een purperslak eraan gebonden.” (uvodpevol 7e xai émomrebovres
& adyl] xadopd, xadoupol 8vieg xal dofjpavror Tobrou, & viv chipa
nepipepovres dvopdlopey, dotpéou Tpbmov dedesusupévor). De termi-
nologie (b.v. dpyidlopey, puodpever te xal Emomtebovree, in dofuavror
— odyo is de Orphische tegenstelling oéua, ofjux te zien) wijst
op invloed van mysterién ?). Deze worden hier vergeleken met het
aanschouwen (&ic xoi 9¢x) van de ideeén, die men dan alleen
kan aanschouwen, wanneer de ziel gescheiden is van het lichaam
en derhalve rein is. De reiniging is hier dus niet in den geest van
den Phaedo. De reiniging berust hier niet op waar inzicht, maar op de
waarneming, natuurlijk niet de stoffelijke waarneming; de ziel
aanschouwt de bovenaardsche schoonheid van de ideeén. Er is
hier dus een aesthetisch element aanwezig ?); de zielerciniging
wordt tot stand gebracht langs aesthetischen weg.

Ten slotte treffen we xadupypol en redetal aan in de Wetten 9)
bij de behandeling van de dansen. Alleen oorlogsdansen en vredes-
dansen worden toegelaten, want deze hebben een zedelijke uit-

1} Phaedr. 250C.

) F. M. Cornford, Plato and Orpheus (Classical Review 1903, pag. 439).

*) H. Perls, Mobox (Revue philosophique de la France et de I'étranger,
1934, pag. 267—-270).

W. R. Agard, Plato, artist and puritan (Classical Journal, 1930, pag. 437).

Y) Leg. 815C.
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werking; zij zijn een uiting van , het in de maat zijn” (Eppélewa),
zoowel letterlijk als figuurlijk. Er is echter een soort, dat tot geen
van beide behoort, n.l. waarbij men Bacchanten, Nymphen, Pans
en dergelijke nabootst, waardoor men zekere reinigingen voltrekt
(repinaBappodc Te xal Tehetdg TIVRG ATOTEAGOVT®Y).

Deze dansen leidden tot een woeste extase, dus geen extase op
de juiste wijze, en worden daarom afgekeurd.

Vatten we nu het gevondene omtrent de xoBuppol xel Teheral
samen, dan blijkt het, dat Plato in enkele gevallen deze soort
reiniging, die met den godsdienst samenhangt, kan handhaven
door haar op philosophischen grondslag te stellen, hetzij intel-
lectueel (Phaedo), hetzij niet-intellectueel of aesthetisch (Phae-
drus). Uitwassen worden veroordeeld (Staat, Wetten).

Samenvat-
ting.
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de ziel.

HOOFDSTUK VII
DE STRAF ALS REINIGINGSMIDDEL

Reeds terloops is de straf als zedelijk reinigingsmiddel ter
sprake gekomen ). In den Staat wordt de straf verworpen, omdat
zij niet noodig is: immers wanneer men de muziek en gymnastiek
in de juiste verhouding beoefent, bereikt men de vereischte zede-
lijke dispositie en begaat men geen misdrijven ). In de Wetten
echter is Plato van standpunt veranderd. Wel blijft zjn eerste
staat zijn ideaal ?), maar tegen het einde van zijn leven ziet hij
in, dat hij niet voor goden en godenzonen wetten geeft %). Hij
vindt het eigenlijk beschamend wetten te moeten geven 5), maar
tenslotte blijft het zijn innerlijke overtuiging, dat ook in dezen
staat het verstand moet heerschen: de wet is de uitdrukking van
het verstand ¢). Hij is echter steeds meer het beperkte Vermogen
van het verstand gaan inzien ?), vandaar de groote rol van de
muziek en gymnastiek, die de natuurlijke gevoelens moeten rei-
nigen, zoodat zij in overeenstemming zijn met de geboden van het
verstand. Muziek (en gymnastiek in den Staat eveneens) is een
reinigingsmiddel van het gevoel. Falen deze middelen, dan is voor
het lichaam de geneeskunde, voor de ziel de straf noodig #). De
misdaad is een ziekte der ziel, welke genezen moet worden 9).
De straf dient om den afgedwaalde weer op het juiste pad te
brengen ). Zij 1s de pendant van de muziek en zal dus eveneens op

) Zie pag. 59.

% Zie pag. 59

%) Leg. 739.

Y Leg. 853C.

*) Leg. 853B. )

‘) Leg. 714A: wiv 1ob vob Stevopdy Emovopdlovras vipov.

) Zie pag. 60, 61, 75.

%) Zie pag. 59.

%) Leg. 862C.

1) Cf. Crit. 106B: dwn 82 dply wov mhnupekolvre 2upedfi moisiv.
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het gevoel werken. Dat de straf verbeterend is, blijkt ook uit het
feit, dat hij het Socratische principe, dat niemand vrijwillig on-
recht doet, overgenomen heeft. Nu heeft Plato zijn strafwetgeving
niet zelf gemaakt, maar hij neemt de Attische tot leiddraad *), die
onderscheid maakt tusschen opzettelijke en onopzettelijke mis-
drijven. Het is dus de vraag, hoe Plato dit rijmt met het Socra-
tische principe. Hij geeft hiervan een uitvoerige verklaring ).

Plato vindt, dat het gewone onderscheid tusschen opzettelijk
en onopzettelijk wel zin heeft, maar de terminologie is niet correct.
Hij wil liever spreken van onrecht (duxix) en aangerichte schade
(Béfn). Het onrecht is een ziekte der ziel, een gevolg van onhar-
monischen zieletoestand, dus iets innerlijks. De schade daarentegen
behoeft lang niet altijd het gevolg te zijn van slechte gezindheid of
moreele afwijking van den dader; het gaat hier alleen maar om
het materieele nadeel, dat men een ander toebrengt: het is iets
totaal uiterlijks. De gezindheid, waarmee een daad gedaan is, is
de maatstaf, waarmee de straf gemeten moet worden. Het onrecht
moet onder alle omstandigheden gestraft worden, of het schade
aanricht of niet; de schade behoeft alleen maar vergoed te wor-
den; richt het onrecht schade aan, dan moet er straf en compen-
satie gegischt worden. De straffen, die het Attische recht eischt
voor opzettelijke daden, vordert Plato in gevallen, waarin sprake
is van onrecht en schade; schadevergoeding verlangt hij, waar het
Attische recht spreekt van onopzettelijk bedreven daden. Het
komt dus hier op neer, dat de gewone opvatting de daad met haar
gevolgen beoordeelt, Plato daarentegen den dader, n.l. of het
vergrijp een gevolg is van stoornis in het evenwicht der zielsfunc-
ties. Aangezien de mensch volgens Plato niet zelf verantwoorde-
Lijk is voor deze ziekte, is zij iets onvrijwilligs. Op deze wijze is
het Socratische principe te rijmen met de onderscheidingen van
het Attische recht. Na deze theoretische uiteenzetting keert hij
tot het gewone taalgebruik terug en spreekt over opzettelijke en
onopzettelijke misdaden ¥).

) G. Goetz, Legum Platonis de iure capitali praecepta cum iure Attico
comparantur, Diss. Darmstadt 1920.

) Leg. B60D—B864D.

%) Ritter, Platos Gesetze, Kommentar, 1896, pag. 278.

Apelt, Platonische Aufsatze, 1912, pag. 191, 192.
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Om dus uit te maken, of een daad opgevat moet worden als
onrecht of schade, moet het motief van de daad gezocht worden.
Dit vinden we door den zieletoestand van den dader te onderzoe-
ken. Een vergrijp kan n.l. begaan zijn in onwetendheid (&yvoix)
of in drift (9uuéc) of uit begeerte naar genot (73ev#). Bij de daden
van de eerste soort is geen sprake van een moreele afdwaling, die
straf verdient, hoogstens van schade, die vergoed moet worden.
Maar de misdaden van de tweede en derde soort zijn onder alle
omstandigheden moreele vergrijpen: ,want de heerschappij van
drift en vrees, van vreugde en smart, van afgunst en begeerte
in de ziel noem ik, of zij nu schade aanrichten of niet, in elk geval
onrecht”. Deze heerschappij is een ziekte der ziel. De wet heeft
te beschouwen, of deze ziekte nog te genezen is of niet.

Deze genezing kan op allerlei wijzen geschieden: ,,door daden of
woorden onder actieven bijstand van vreugden en smarten, van
eervolle onderscheidingen of smaad, door boeten, bestaande in
geld of geschenken, of op welke wijze dan ook. Want het is de
taak van een werkelijk goede wetgeving te bereiken, dat het
onrecht verafschuwd wordt, de rechtvaardigheid daarentegen be-
mind of althans niet gehaat”. Want wanneer men overlegt, wat
het recht gebiedt, en dit tot richtsnoer neemt, kan de handeling
niet slecht zijn. En begaat men in zulk een omstandigheid een
fout, dan is hier geen sprake van onrecht en dus ook niet van straf,
maar alleen van schade. Er is dan alleen sprake van straf, wan-
neer er onrecht te genezen is. Nu richten schaamte, smart, boete
zich tot de emotioneele zijde van den mensch. De straf werkt dus
bij voorkeur op het gevoel (de eenige uitzondering is misschien,
dat men door woorden probeert den misdadiger tot beter inzicht
te brengen). Dit stemt dus overeen met het feit, dat de straf de
pendant is van de muziek ).

Nu is ook het verschil in strafmaat duidelijk. Naarmate het
onrecht grooter is, is de genezing, bestaande in straf, ook uitge-
breider. Het onrecht, in drift begaan, is niet zoo zwaar als wan-
neer het uit begeerte bedreven is. Aldus motiveert Plato het geven
van meervoudige schadevergoeding, soms tot het tienvoudige toe.

1) Zie pag. 59, 94.
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,Want behalve de eigenlijke schadevergoeding zal de dader met

het oog op (eigen) verbetering en afschrikking van anderen een

straf ondergaan, lichter of zwaarder, naar gelang van de omstandig-

heden”. Het vergeldingsprincipe sluit hij principieel uit, ,want De straf is
het gedane laat zich niet weer ongedaan maken” ). Is het onrecht zfg’e:z:‘;‘;{i
ongeneselijk, dan is de doodstraf de eenige uitweg. Toch wordt dend.

deze niet alleen opgevat als het laatste middel om van onver-

beterlijke misdadigers af te komen. Zij heeft bovendien nog ten

doel als afschrikwekkend voorbeeld te dienen voor anderen.

Door het opstellen van deze motieven brengt Plato een onder- Flato be-
scheiding aan, die het Attische recht niet kent en ongetwijfeld ﬁ%i::nd?n
cen verbetering is %). Evenals de zetel van de drift (Supoeidéc) het drift begaan
midden houdt tusschen de twee andere zieledeelen, evenzoo staan emsie o
de daden in drift bedreven midden tusschen de daden uit begeerte gorie.
bedreven en die in onwetendheid begaan (d.w.z. tusschen opzette-
lijk en onopzettelijk in). Wie n.l. terstond in drift zonder overleg
handelt, staat ongeveer (nict geheel) gelijk met een onopzettelijk
handelenden dader; wie daarentegen zijn drift opspaart en dan
een misdaad begaat, handelt opzettelijk 3). Het Attische recht
beschouwt de daden in drift begaan als onopzettelijke daden ¢).

Toch heeft Plato niet veel gevoeld voor de straf in dezen vorm, De strat is
Hij heeft haar opgevat als laatste redmiddel. Dit blijkt wel uit i‘:&eli;‘;ﬁfx
het feit, dat de Wetten geen wetboek vormen in den strengsten nigingsmid-
zin van het woord. Onder de strafbepalingen, die ongeveer een "
derde deel van het geheele werk omvatten, zijn er, die de moderne
wetgever niet als zoodanig zou opvatten ®). Het is veeleer ,,ein
sittliches Erbauungsbuch” §). Plato was ervan overtuigd, dat
voorlichting en overreding van grooteren invloed op de zedelijk-
heid zijn dan dwang; op deze wijze kan de wet een grooter gebied

1) Leg. 934AB.

9 Goetz, t.a.p., pag. 69—-73.

') Leg. 866D—867C.

Y Goetz, t.a.p., pag. 69.

%) Er worden straffen vastgesteld voor hen, die hun ouders niet eeren
(Leg. 932B~D); iedere omstander heeft den plicht, wanneer de gelegenheid
zich voordoet, als politieagent te fungeeren (Leg. 881B—8824).

*) Platons Gesetze ibersetzt und erldutert von O. Apelt, 1916; Einleitung,
pag. X.

7
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beslaan. Als negatief bewijs voor zijn bovengenoemd principe zou
het feit kunnen dienen, dat hij, vaak midden in zijn strafbepalin-
gen, de noodzaak van het bestaan van de wet motiveert of de
goede kwaliteiten ervan op den voorgrond stelt!). Qui s’excuse,
s'accuse!

Tot het bereiken van de , sittliche Erbauung” maakt hij gebruik
van z.g. ,,inleidingen” (mpooipix), waarvan hij de invoering aldus
motiveert: vépog wordt, behalve in de beteekenis van ,,gewoonte”
of ,,wet”, ook gebruikt voor ,,muziekstuk’ ?). Ieder muziekstuk
heeft zijn ,.inleiding” of ,,voorspel”; er is dus volgens Plato geen
reden om ook niet aan de wet een voorspel te laten voorafgaan.
In deze inleidingen worden de zedelijke motieven, die aan de
eigenlijke wet ten grondslag liggen, uiteengezet. Het is licht te
begrijpen, dat Plato deze inleidingen zeer belangrijk vindt; men
vindt daarin Plato’s ethiek in populairen vorm. De wet krijgt
daardoor een dubbel karakter: allereerst richt zij zich tot den
eventueelen misdadiger met de bedoeling hem van de misdaad
af te houden; lukt dit niet, dan komt in dwingenden vorm de
strafbepaling, die meestal streng ingrijpt. Nu moet hier onmid-
dellijk aan toegevoegd worden, dat de inleidingen niet uitsluitend
uiteenzettingen van de motieven bevatten en dus alleen langs
den weg van voorlichting haar doel trachten te bereiken. Wan-
neer deze theoretische overwegingen geen voldoende uitwerking
op den eventueelen dader hebben, probeert Plato door overleverin-
gen en tradities, aan den godsdienst ontleend, schrik in te boe-
zemen %),

1) Leg. B75A—D; B880E; 937C.

3) Leg. 722D.

%) Als voorbeelden van theoretische inleidingen zijn aan te halen: Het
bewijs in het tiende boek, dat er goden bestaan, die in het menschelijk leven
ingrijpen en onomkoopbaar zijn, is de schoonste inleiding op alle gezamen-
lijke wetten (837B); de mensch is een onderdeel van het geheel: vandaar
moet hij zich onderwerpen aan de krijgstucht (942C); eveneens is het in
strijd met de gemeenschap, dat iemand naar eigen willekeur een testament
maakt, want alle goederen behooren in eigenlijken zin aan denstaat (923A--C);
in de inleiding op desertie wordt verschil gemaakt tusschen opzettelijk weg-
werpen en door den nood gedwongen verlies van wapenen (944BC). Soms
komt Plato met psychologische motieven: de inleiding op opzettelijken moord
bevat het bewijs, dat de mensch een dergelijke daad doet, wanneer hij onder
invloed staat van het begeerende deel en niet van het verstandelijke deel
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De inleidingen, die over reinheid spreken, zullen we nader
onderzoeken.

Allereerst komt in aanmerking het ,,voorspel” op de wet tegen
misdaden, bedreven tegen het algemeene welzijn, n.l. tempelroof,
landverraad, omverwerpen van de bestaande staatsregeling. Dit
zijn moeilijk te genezen misdaden. Burgers doen dit niet, want
zij zijn te goed opgevoed. Wel echter slaven of vreemden. De wet,
die daarop betrekking heeft, moet een inleiding hebben in den
vorm van bemoediging en vermaning tot verbetering van den
volgenden inhoud: Die slechte neiging stamt uit ongereinigde
misdaden van de voorouders, die tot een kwelgeest wordt, waar-
voor men zich moet hoeden. Wanneer men daarmee behept is,
,wend u dan tot zoenoffers (Sromopmhosic), ga naar de tempels
der kwaadafwerende goden als smeekeling, zoek omgang met
menschen, die een goede reputatie hebben. En hoor het niet alleen,
maar probeer u zelf tot aanhanger van de meening te maken, dat
iedereen het schoone en goede moet eeren. Maar ontviucht de

van de ziel (870AB). Door kwaadspreken en schimpen wordt de ziel, die zoo
keurig opgevoed was, weer verwilderd. Men verliest dan zijn edele gezindheid.
Daarom mag men zulke woorden niet uiten in tempels, offers of spelen (935AB).
Oolk hier dus wordt nadruk gelegd op de zedelijke waarde van de shgnple
(zie pag. B1).

Soms ziet hij af van een theoretisch bewijs: tot degenen, die zich met too-
verformules en hekserij bezig houden, wendt hij zich met smeekbeden, ver-
maningen en raadgevingen om toch vooral dergelijke dingen voor ijdel bedrog
te houden. ,,Want het is niet gemakkelijk, den waren grond van deze dingenin
{e zien en verondersteld, dat men ze doorgrondt, danishetnog zwaar de juiste
voorstelling hiervan aan anderen mee te deelen™ (Leg. 933AB).

In de inleidingen op moord werkt hij, behalve met theoretische motieven,
vooral met schrikmotieven, bestaande in sagen en tradities, die ,,door velen
geloofd worden, vooral wanneer ze het hooren van de mystagogen” (Leg.
870DE), ,,reeds verkondigd door de priesters van den voortijd” (Leg. 872E),
welke inhounden, dat opzettelijke moord of aanslag op verwanten met een-
zelide daad verzoend moeten worden. Herhaalde malen waarschuwt Plato
voor schrikgeesten (854B; 865E; 927AB), voor uit de sage bekende straffen
(880E, 881A, 813C), of voor de wraak der goden (8BOE). Verstandelijk heeft
Plato de motieven, waarmee deze inleidingen vaak werken, verworpen; b.v.
het vergeldingsprincipe (934AB). Ook wekt het geen vertrouwen, dat hij
soms eraan toevoegt ,maar men zegt” (Ritter 11, pag. 484). In deze soort
. voorspelen” komt hij meer tegemoet aan bestaande opvattingen. Daarbij
hebben zij eenige beteekenis gehad voor zijn gevoel.

Reiniging en
reinheid in
de ,,voorspe-
len™.

Zedelijke rei-
niging op ir-
rationeelen
grondslag?
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omgang met slechte menschen zonder om te kijken. En wanneer
de ziekte aldus vermindert, dan is het goed. Zoo niet, wees dan
overtuigd, dat de dood beter is en treed uit het leven” ?). Er is
een bekende anticke voorstelling, dat ongereinigde misdaden
van voorouders een ziekte vormen. In dit geval zijn sacrale reini-
gingen noodig %). Ook bij Plato, in den Phaedrus, troffen wij deze
voorstelling aan, waar hij echter als geneesmiddel een zedelijke
reiniging eischt op irrationeelen grondslag?). Het doel van de rei-
nigingen in deze passage van de Wetten is eveneens, dat de even-
tueele misdadiger een zedelijk goed mensch wordt. Het is zonder
meer duidelijk, dat het derde middel in de rij, de omgang met
goede menschen, direct tot dit resultaat kan leiden. Het beant-
woordt volkomen aan Plato’s principe; zooals we zagen, schrijft
hij een grooten invloed toe aan opvoeding en onderricht in de
deugd en beschouwt deze als zedelijke reinigingsmiddelen. Mis-
schien is dit hier wel het belangrijkste middel, aangezien hij er nog
eens nadruk op legt door de vermaning den omgang met slechte
menschen te vermijden. Neemt Plato de andere twee middelen,
de zoenoffers en het inroepen van de hulp der kwaadafwerende
goden, als sacrale reinigingen op, die in de bestaande practijk
noodig waren om dergelijke ziekten, ontstaan door ongereinigde
misdaden van voorouders, af te wisschen? Naar mijn meening,
heeft Plato deze niet bedoeld als een formaliteit. We zullen nog
zien, dat hij ook in geval van onopzettelijk dooden een ritueele
reiniging eischt, omdat zijn gevoel hem dat voorschreef. Maar we
zullen ook zien, dat hij aan den vorm zoo mogelijk een inhoud
geeft, passende bij zijn theorie. Daarom ben ik geneigd in boven-
genoemde passage het zedelijk goed worden op te vatten als resul-
taat van de drie reinigingsmiddelen en niet alleen van het laatste.
Plato zou dan bedoeld hebben, dat men zoowel godsdienstige
als profane zedelijke reinigingsmiddelen moet probeeren om be-
vrijd te worden van deze ziekte. De eerste twee reinigingen zijn
dan in vorm ritueel, maar kunnen een zedelijk reinigende kracht
hebben langs niet-verstandelijken weg. We hebben hier dan een
geval, geheel analoog aan dat in den Phaedrus: in beide is er sprake
1) Leg. 854BC.

%) Rohde, Psyche II, pag. 76. l.
%) Zie pag. 90, 91.
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van een ziekte, die ontstaan is door ongereinigde misdaden van
voorouders, en tot een zielsziekte kan worden, in beide wordt de
reiniging van hooger hand verkregen en langs niet-verstandelijken
weg verricht.

De inleiding op verwantenmoord probeert schrik in te boe-
zemen door een traditie, reeds vermeld door priesters uit den vroe-
geren tijd ,,dat van bevlekt gemeenschappelijk bloed geen andere
reiniging mogelijk is en het bevlekte zich niet pleegt uit te laten
wisschen, voordat de schuldige ziel moord met moord, gelijk met
gelijk boet en daardoor den toorn van de geheele verwantschap
verzoent en tot rust brengt” 1). In dit ,,voorspel” eischt het ver-
geldingsprincipe, ontleend aan de bestaande opvatting, een sacrale
reiniging. Hoewel Plato theoretisch het vergeldingsprincipe ver-
werpt, maakt hij er hier gebruik van, allereerst omdat het een
bekende traditie is, en daardoor dus eerder inwerking heeft op
de gemoederen der menschen dan theoretische bespiegelingen.
Ook heeft de sacrale reiniging beteekenis gehad voor zijn gevoel 2).
Ten slotte heeft de sacrale straf hetzelfde resultaat als Plato eischt,
n.l. den dood van den misdadiger.

In de inleiding op de wet voor kleinhandel (xamyleix) en her-
bergwezen (rovdoxsio) wordt gezegd, dat deze op zich zelf niet
slecht zijn, maar toch een groot zedelijk bederf voor den staat
vormen, omdat de menschelijke natuur geen weerstand kan bie-
den aan den aandrang der begeerten, wanneer er winst te maken
is, zoo zelfs, dat de herbergier zijn gasten ,,als in den krijg gevan-
gen vijanden slechts tegen een ongehoord hoog, onrechtvaardig en
bevlekkend losgeld vrijlaat” %). Een te hoog logiesgeld is dus
gewetenbevlekkend. Iemand, die aan een handelsbedrijf, een
burger nict passend, deelneemt, bevlekt (xarappuraiver) daarmee den
vaderlijken haard ¢). Daarom is het beter den handel te beperken
tot menschen, die zonder verlies voor den staat zedelijk kunnen

1) Leg. 872E: 700 ydp xowol peavdévrog afparos odx elvar wddupoty &Akny,
obBE Bemhuroy 2BEhery yiyveoDor 70 piavdey melv phvey géve duole duoov 1) Spdouon
duyh 7eloy xol mdong e cuyyevelog Thv Suopdv dpihacapdvy xouuloy.

%) Zie pag. 107.

3) Leg. 919A: &g & Ipbpods alypeddrovg xeyetpaiévovg dmolutpdoy w6
paxpotdTay xul 3oy %ol dxabdpTeyv Atpav.

9) Leg. 919E.
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te gronde gaan?); het beste is daarom den handel over te laten
aan metoeken en vreemden ?)!

In de inleiding op de wet op het ijdel gebruiken van de namen
der goden wordt gezegd: ,,Het is een goed principe de namen der
goden niet zoo maar te bezoedelen, met het oog op de (slechte)
conditie, waarin de meesten van ons zich telkens bevinden in de
meeste gevallen van (moreele) reinheid (xx9upéryroc) en (den
godsdienst betreffende) reinheid (dyvelac) tegenover de goden™ 3).
Het woord xadoapbrqe duidt de moreele reinheid aan, die in de
Wetten den godsdienst als basis heeft. Maar dit woord is niet
voldoende om de reinheid, waarmee het ijdel gebruiken van goden-
namen in verband staat, weer te geven. Men roept de goden zelf
aan om als straffers op te treden; gebruikt men hun namen zonder
reden, dan is dit een directe overtreding tegenover de goden zelf.
Dit wordt aangeduid door het woord dyveix, dat de reinheid in
verband met den godsdienst aanduidt. Het bezoedelen van goden-
namen is in strijd zoowel met de moreele reinheid als de speciaal
op godsdienstaangelegenheden betrekking hebbende reinheid. De
meeste menschen bevinden zich in een dusdanig slechte conditie,
wat deze soorten van reinheid betreft, dat Plato verbiedt de namen
der goden aan te roepen. Hij laat het bestraffen van dergelijke
overtreders niet aan de goden over, maar neemt zelf wette-
lijke bepalingen daarvoor op 4).

Bovendien heeft Plato nog een aantal voorschriften, die het
midden houden tusschen inleidingen en eigenlijke wetten. Deze
gelden voor gebieden, waar het zeer lastig is door wettelijke be-
palingen dwang uit te oefenen. Deze voorschriften werken daarom
alleen langs den weg van goed- of afkeuring op de gemoederen
der burgers, verder wordt het aan hen zelf overgelaten. Derhalve
is hij de beste burger, ,,die zoowel de in wettelijken vorm gestelde
als slechts lof en smaad uitsprekende voorschriften van den wet-

1) Leg. 919C.

%) Leg. 920A.

®) Leg. 917B: mivtoc piv 3 xaddv dmrhSeupo Hedv GubpoTe uh ypotvey
padlo, Exovra dg Erovow fudy Sxdotote T8 molAd of mheloror xodapbtnric TE
wal dyvebag w& mepl Tobg Heods. Bij de interpretatie der tekst is gebruik ge-
maakt van de verklaring van P. Shorey (Classical Philology 1934, pag. 67).

4 Leg. 917C.
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gever volgt en aldus zijn leven onbevlekt ten einde wvoert”?).

Onder deze categorie kan het voorschrift aangaande het sexueele
verkeer gerekend worden. Het is geen inleiding op een wet, want
er wordt geen wet gemaakt. ,,Het verstand, dat zich tot wet wil
verheffen” 2), verbiedt reeds alle buitensporigheden op dit gebied.
Maar dit is niet de eenige overweging, waardoor Plato zijn doel
tracht te bereiken. Aan de hand van historische voorbeelden toont
hij aan, dat de zege op de zinnelijke begeerten de schoonste is,
bovendien is elke sexueele uitspatting een overtreding van het
goddelijk gebod ?). Verder probeert hij in te werken op het mensche-
lijk gevoel van eigenwaarde en schaamte door te wijzen op de
gedragingen van vogels en andere dieren, die, al leven ze in groote
kudden, ,,tot aan den tijd van het jongen voortbrengen maagde-
lijk, kuisch en rein van geslachtelijken omgang leven” %) ; is die
tijd gekomen, dan trouwen ze en houden zich aan het gesloten
verbond. De mensch moet een voorbeeld memen aan deze ge-
slachtelijke reinheid voor het huwelijk.

Zooals N. Geurts uiteenzet %), veroordeelt Plato hier elk bui-
tenechtelijk verkeer, zoowel knapenliefde als omgang met vrou-
wen: zelfs schijnt hij een oogenblik het gebruik van anticoncep-
tioneele middelen in het huwelijk ook te verbieden %), maar de
context biedt verder niet de minste aanleiding om te meenen,
dat dit inderdaad de bedoeling zou zijn. De buitenechtelijke om-
gang is dus, van theoretisch standpunt gezien, verontreinigend.
Hij doet echter eenige concessies aan de realiteit van het leven,
hoewel hij de verantwoordelijkheid voor een compromis nog van
zich af tracht te schuiven door de wakers voor de uitvoering van

1) Leg. B22E: & @v <oig 7ob vouodéron vopoBetolvrie Te ab Emouvolvrog ol
Yéyovros meudbpevos yedppaow SisEadn Tov Plov dxparov. (Dit is de eenige
maal, dat &xpoves de beteekenis van , moreel Tein” heeft.)

% Leg. B35E: 6 Abyos . . . . vopog Emyepdy viyvesdar. ,, Dem liegt zu Grunde
der Anklang der Worte véog und véuog (Vernunft, Gesetz) an cinander, dem
Platon auch eine etymologische Bedeutung beimisst und auf den er otfters
anspielt (Apelt, t.a.p., VIII, Anm. 27).

3) Leg. 840C.

9 Leg. 840D: péypt pév rondoyovias Hideon sal duefiparol yapey 7€ gyvol Udsow.

) N. Geurts, Het huwelijle bij de Grieksche moralisten, Diss. Utrecht
1928, pag. 130—139.

%) Leg. 838E.
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de wetten deze mildere bepalingen te laten maken. Deze concessies
bestaan hierin, dat het aan vrije mannen geoorloofd is buiten-
echtelijk verkeer met slavinnen, maar dan in het verborgene, te
hebben.

Verder is alleen de geestelijke liefde rein. Want hij, die
alleen naar zielengemeenschap streeft, minacht elke lichamelijke
bevrediging en ,,in diepen eerbied voor de zelfbeheersching, dapper-
heid, grootmoedigheid en inzicht, wil hij zich en de geliefde voor
elke besmetting door geslachtelijken omgang vrijwaren ”1), De
geestelijke liefde is dus rein. Daardoor kan deze liefde, naast de
gedragingen van hen, die, door goddelijk gebod of gevoel van
schaamte en eigenwaarde daartoe geleid, hun sexueele aandriften
weten te beperken, de zedelijk laagstaande naturen tot zelfbe-
heersching in sexueel opzicht brengen.

Na de ,,voorspelen™ en de zich tot lof en smaad beperkende voor-
schriften komt nu de eigenlijke strafwet ter sprake.

De straf is van sacrale origine 2. Moord b.v. veroorzaakt oor-
spronkelijk een sacrale bevlekking; de reiniging (die later in straf
overgaat) is dus eveneens sacraal. In het Attische strafrecht wor-
den vele straffen aangetroffen, die oorspronkelijk sacrale reini-
gingen zijn. We zullen nu nagaan, hoe Plato deze straffen aan zijn
opvatting, dat de straf een zedelijk reinigingsmiddel is, aanpast.

Het eerst komt dan aan de orde het artikel, dat tempelroof,
landverraad en omverwerpen van de bestaande staatsregeling
omvat. Hierbij moet onderscheiden worden of de dader tot de
slaven of vreemden behoort of tot de burgers. In het eerste geval
is er nog hoop, dat de schuldige door straffen tot bezinning ge-
bracht wordt (cwgpovicdelc) en een beter leven gaat leiden. Hij

') Leg. 837C: 70 obgpov e xad dvdpeiov wal peyadompents ol 5 gpbwov
aldobpevog dpa xol oeBiuevog dyvebew del ped dyvelovrog Tl pmpdvoy fBot-
2w’ &v. Dat ,,geslachtelijk rein® door Gyvég aangeduid wordt, is als volgt te
verklaren: gyvég beteekent oorspronkelijk ,religidse Scheu erweckend”, dus
met een kracht vervuld, die te vreezen is, die taboe is; heeft een mensch
deze kracht, dan moet hij deze bewaren en versterken, hij moet zich van de
onreinheid, door booze daemonen teweeggebracht, vér houden; dit geschiedt
vooral door kuischheid (en daarnaast vasten). Cf. E. Pfister, Die Religion
der Griechen und Rémer, pag. 121. (v. Bursians Jahresbericht, Band 229).

) H. von Hentig, Die Strafe 1932 (pag. 48—154: Sakrale Urformen der
Strafe).
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zal daarom gebrandmerkt worden op voorhoofd en handen, zweep-
slagen krijgen en naakt over de grenzen gezet worden *). Het feit,
dat de misdadiger naakt verbannen wordt, moet beschouwd
worden in verband met den sacralen oervorm van de straf. Ontklee-
ding wordt bij vele vormen van doodstraf gevonden?). De dood-
straf is niets anders dan een in rechtelijke straf veranderd offer
om daemonen of vertoornde goden te verzoenen 3), is dus oor-
spronkelijk een sacrale handeling. Naaktheid heeft een gunstige
uitwerking op dergelijke handelingen %). Verbanning is in oude
tijden een gemakkelijke wijze van doodstraf, overal buiten de
rechtsgemeenschap wacht de dood ®). Het naakt verbannen van
een misdadiger is dus in vorm een sacrale straf. Plato neemt deze
straf eenvoudig uit het bestaande recht over, maar geeft een
eigen interpretatie: het doel is den dader te verbeteren en wel langs
den weg van het gevoel: door pijn toe te brengen en schaamte op
te wekken. Een burger echter, die zulk een daad bedrijft, wordt
onverbeterlijk geacht, omdat hij een uitstekende opvoeding heeft
gehad. Zijn straf is daarom de dood, zijn lijk zal over de grenzen
worden gebracht. Dit zal andere menschen tot waarschuwend
voorbeeld strekken €). Ock dit neemt Plato over uit het bestaande
recht, maar zijn eigen bedoeling is duidelijk: een zedelijk ver-
dorven en ongeneselijk element moet uit den staat verwijderd
worden door den dood 7).

Reeds elders hebben we gezien, dat Plato het uitwerpen van
zedelijk laagstaande elementen unit de gemeenschap voorstelde
als een reiniging ¥. Nu zou toch het dooden alleen al voldoende

1) Leg. 854D,

%) v. Hentig, t.a.p., pag. 64.

3 Idem, pag. 49.

) Idem, pag. 65; waarschijnlijk moeten we hierin een ouden cultuurtoe-
stand in den cultus zien, waarbij de gedachte aan het losmaken van al het
bindende evengoed meespeelt als de gedachte aan de werking van het apotro-
Paeische van het obscene (J. Heckenbach, de nuditate sacra, R.G.V.V.IX, 3).

¥) Idem, pag. 25, 26.

f) Leg. 854E.,

?) In de eschatologische voorstelling in den Phaedo ontvangen de tempel-
Toover en ongeneselijke moordenaar eveneens de zwaarste straf, nl. ver-
banning naar den Tartarus (zie pag. 73).

%) Zie pag. 5, 6.
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zijn om bovengenoemd doel te bereiken; het lijk behoeft daar-
voor niet uit den staat geworpen te worden. Dat Plato dit echter
ook eischt, moeten we beschouwen in verband met den zielen-
cultus. Volgens de bestaande opvattingen n.l. kan de ziel alleen
de haar toekomende verzorging krijgen van de familieleden, als
het lijk in het vaderland begraven is. Verbanning is dus een vreese-
lijke straf?). Wanneer Plato dezen vorm van de straf handhaaft,
voldoet hij daarmee aan de voorschriften van den zielencultus.
Dit heeft hij nu niet slechts gedaan om aan het bestaande tege-
moet te komen, maar hiertoe is hij ook geleid door zijn gevoel
en wel hetzelfde gevoel, dat hem er toe bracht den godsdienst
naast de philosophie te laten bestaan. Dit gevoel deed hem even-
eens den zielencultus handhaven. Onze conclusie is dus, dat de
vorm van de straf aan zijn religieus gevoel voldeed, de in-
houd aan de theorie, die hij aangaande de straf had.
Volkomen in overeenstemming met de theorie is de bepaling, dat
er geen sprake van straf kan zijn, wanneer iemand een van drie
bovengenoemde misdrijven begaat in staat van krankzinnigheid
of daarmee gelijk te stellen toestand. Alleen de aangerichte schade
zal dan vergoed worden %). Er is n.l. geen opzet aanwezig: een ver-
beterende straf is dus niet gemotiveerd. Gerechtelijke vervolging zal
dus niet plaats hebben, uitgezonderd in het geval, dat de dader door
het dooden van een mensch zijn handen bevlekt heeft (uh xaSopos
wde yeipue pbvov); hij moet dan een jaar in het buitenland ver-
toeven 3). Hoewel Plato erkent, dat er van opzet geen sprake is,
eischt hij toch een reiniging, en wel een ritueele, omdat alleen de
handen onrein zijn, niet het innerlijk. De oorsprong hiervan is
duidelijk: ,,an dem Todschliger haftet eine Befleckung (plaops),
die wie eine ansteckende Krankheit alles ergreift, was mit ihm in
Berithrung kommt; er muss das Land meiden, das er mit Blut
befleckt hat, wo die Seele der Verstorbenen ziirnend umgeht. In
der Fremde soll er Reinigung suchen, um vielleicht nach einiger
Zeit, wenn das vergossene Blut verraucht, der Flecken verblasst
ist, wieder in die Heimat zuriickkehren zu diirfen. In historischer
Zeit nun hat sich diese sakrale Reinigung in Athen zu einem

1) Rohde, Psyche I, pag. 217, 5.
%) Leg. 864D.
%) Leg. 864E.
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Privilegium des unvorsitzlichem Todschligers entwickelt” ?).
Plato sluit zich dus in dit opzicht aan bij het Attische recht, maar
het is niet enkel en alleen een tegemoetkoming aan de bestaande
opvatting. Hij moge dan verstandelijk de principes van het sacrale
recht verworpen hebben, voor zijn gevoel hebben deze toch wel
beteekenis gehad. Juist bij de verzoening van misdrijven, tegen het
leven gericht, treffen we vele elementen van den zielencultus aan 2).
Deze zielencultus eischte verbanning van den dader, of het
dooden nu opzettelijk is of niet. Daardoor wordt de ziel van den
verslagene tevredengesteld. Plato is er toe gekomen de sacrale
reinigingen na deze misdrijven te handhaven (en zclfs te verster-
ken), omdat zij stammen uit den zielencultus. Terecht zegt Apelt:
»Der Gedanke der Siithnung hat fiir Platon eine wesentlich reli-
giose Bedeutung” 3).

Speciaal in de strafwet op gevallen van misdrijven, gericht
tegen het leven, die hij in hoofdzaak aan het Attische recht ont-
leent, wordt veel over reiniging gesproken.

Allereerst komen de gevallen van onopzettelijk dooden (dxcictog
@évoc) aan de orde of beter gezegd het per ongeluk dooden %).
Indien iemand per ongeluk een ander doodt bij een wedstrijd of
publicke spelen, of bij militaire manoeuvres of indien hij een
partijgenoot in den oorlog doodt, laat hij dan rein zijn na gerei-
nigd te zijn volgens het uit Delphi gehaalde voorschrift, dat daar-

1) A. Loffler, Die Schuldformen des Strafrechts, 1895, pag. 54, 55.

Y Rohde, Psyche I, pag. 259—300: Elemente des Seelencultes in der
Blutrache und Mordsiihne.

%) Apelt, Platonische Aufsitze, 1912, pag. 198.

9 Plato kent Exodouog gbvos en dxodoiog gdvog. Onder het eerste verstaat
hij het opzettelijk dooden met voorbedachten rade, wat in ons recht moord
heet; duoboag pivos vat hij op als het per ongeluk dooden; in dat geval is er
niet alleen geen opzet aanwezig, maar ook geen schuld. De onderscheiding
schuld n.l. kent Plato niet. Immers schuld is onachtzaamheid, nalatigheid;
dat een daad kan begaan worden in onachtzaamheid, daarover spreekt hij
niet. Wel kent hij de onwetendheid als motief voor een misdaad, maar de
Vraag of iemand, die iets in onwetendheid doet, dat ook had kunnen weten,
stelt hij niet. Voor onwetendheid is de dader niet aansprakelijk te stel-
len, Natuurlijk vallen de gevallen van daden, die aan iemands schuld te
wijten zijn, onder duodorog gévog, maar Plato vat deze op als door toeval
geschied te zijn. Overigens zal ik in het volgende deze gevallen met den gang
baren term , onopzettelijk’” aangeven.
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op betrekking heeft (xaSupPels wars wov &x Achpdv xopiodévra
nepl Tobrav véuov forw xadupdc) 1). In dit geval is er geen sprake
van opzet of schuld; dat de dood intreedt, is een gevolg van louter
toeval. Een ritueele reiniging op aanwijzing van Apollo, die als
bijzondere autoriteit in zaken van bloedschuld gold 2), is voldoende.

QOok zal een dokter rein zijn volgens de wet, als een patiént
buiten zijn schuld sterft bij de behandeling.

Terwijl het Attische recht deze gevallen onder wettelijk toe-
gestane gevallen van dooden rangschikte, classificeert Plato deze
onder onopzettelijk dooden, d.w.z. deze gevallen zijn het gevolg
van toeval, want de onderscheiding schuld kent hij niet ). Hier-
voor heeft hij een bijzondere reden. Immers deze twee gevallen
zijn het gevolg van toeval; de wettelijk toegestane doodslag
daarentegen omvat gevallen van het eigenhandig uitoefenen van
wraak en zelfverdediging; deze zijn dus van totaal anderen aard.
Terwijl voor het wettelijk toegestaan dooden geen reiniging meer
noodig was %), rekent Plato bovengenoemde gevallen onder een
andere categorie en eischt reiniging.

Doodt iemand een ander onopzettelijk in andere omstandigheden
dan de vorige, dan gelden de volgende bepalingen:

Indien hij een slaaf van een ander doodt, moet hij het geval
beschouwen, alsof hij zelf een slaaf verloren had ¥). Hij moet dus
den eigenaar een schadeloosstelling geven, die hij gelijkstelt aan
de waarde van een eigen slaaf. Doet de dader dit niet uit eigen
beweging, dan moet hij een boete betalen tot het tweevoudige
van de waarde van den slaaf, terwijl hij dan niet zelf, maar de
rechters deze som zullen bepalen. Terwijl er in het eerste geval
van geen onrecht sprake is, is de dader in het tweede geval wel
tekort geschoten door niet uit eigen beweging te betalen. Daarom
wordt dan een dubbele schadevergoeding bij wijze van verbete-
rende straf geéischt.

1) Leg. B65AB; cf. Leg. 831A: tov dmowrelvevre xatd vépov xofupdévea
#oDoepty elvar yelpos.

?) Zie pag. 114.

3) Zie pag. 107, n. 4.

%) Zie pag. 119, 120,

%) Aldus moeten we de woorden voptlwv 7ov favrol Swerpydobar verklaren

(Ritter, Platos Gesetze, Kommentar, pag. 286). De opvatting ,,in de meening,
dat hij een eigen slaaf gedood heeft” geeft geen zin.



109

Ook zijn er ritueele reinigingen noodig, die uitgebreider en tal-
rijker zijn dan in het geval van doodslag bij de spelen (xadappois
3¢ yohouodo usiloatv e xod mhAetoot Tév mepl T& &Hha dmoxrevdvT@Y).
Doodt iemand onopzettelijk een eigen slaaf, dan is alleen een
ritueele reiniging noodzakelijk (va8mpdpevoc dmallartéchew Tod
@bvou) 1). We zien, dat Plato ritueele reiniging voorschrijft, (ook
al is er van geen onrecht sprake), daar de zielencultus dat eischt,
maar schiet de dader ergens in tekort, zoodat hij daarvoor ver-
antwoordelijk kan gesteld worden, dan eischt Plato een straf
ter verbetering. Hij handhaaft dus den vorm vanwege zijn reli-
gieus gevoel, maar, als het mogelijk is, geeft hij dezen vorm
een inhoud, overeenkomstig aan zijn theorie.

Daarvan zullen bevoegde exegeten zijn zij, welke de godheid
aanwijst 2). Een college van exegeten komt ook in Athene voor,
dat onder den invloed staat van het Delphische orakel. Deze geven
aanwijzingen aangaande reinigingen en verdere cultusaangelegen-
heden 9). Deze taak zullen de exegeten bij Plato eveneens hebben.
Reeds hebben we hen werkzaam gezien bij de benoeming der
priesters ¢). Ook elders in de Wetten treden ze op bij reinigingen °).

Indien iemand onopzettelijk een vrij man doodt, dan moet hij
dezelide reinigingen voltrekken als in het vorige geval, (robg pév
xadopuodc Todg adrols xadupdite TH Tov Sobhov  amoxteivovsy)
maar bovendien nog een jaar lang het land van den gedoode ver-
mijden, omdat volgens de overlevering een vrij man, wanneer
hij gedood is, op den dader vertoornd is en hem steeds ver-
volgt. Voldoet de dader hieraan, dan zal de naaste verwant van
den gedoode zich op het eind van het jaar met hem verzoenen.
Maar als iemand daaraan geen gevolg geeft en ongereinigd (Gacddoup-
7oc) in tempels waagt te komen en te offeren, en bovendien niet
den vastgestelden tijd in den vreemde wil vertoeven, dan moet
de naaste verwant hem voor het gerecht aanklagen wegens moord
en alle straffen zullen hem dubbel opgelegd worden. Doet de
naaste verwant dit niet, dan gaat de vlek (pizopx) op hem zelf

¥) Leg. 865CD.

% Leg. B65C.

%) Rohde, Psyche I, pag. 259—60, 2.
4) Zie pag. 84.

%) Zie pag. 114, 117.
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over, daar de gedoode de schuld op hem schuift. Jedereen kan
dan aanklagen en hem een verbanning van vijf jaar laten op-
leggen %).

Het is niet moeilijk hierin de resten van de particuliere bloed-
wraak te zien 2), b.v. het recht en de plicht van vervolging berust bij
den naasten verwant ; deze alleen kan vergiffenis («i8eoic) schenken;
de verbanning voor een bepaalden tijd (&mewiadeneowc); vervolgt de
verwant niet, dan gaat de vlek op hem zelf over. Overigens heeft
Plato den gang van zaken aan zijn eigen opvatting aangepast. Het
dooden is onopzettelijk, daarom is er geen sprake van straf, maar
alleen een voltrekken van ritueele handelingen, bestaande in reini-
ging en ballingschap (wat overigens nog zwaar genoeg is). Hierin stemt
hij overeen met het Attische recht, hoewel daar de ballingschap
langer schijnt geweest te zijn dan één jaar, zooals Plato eischt 2).
Voldoet de dader hieraan niet en bevlekt hij door zijn verschijnen
de gemeenschap, dan is er sprake van een fout, waarvoor de dader
wel verantwoordelijk is. Deze fout moet verbeterd worden. Van-
daar de dubbele straf, d.w.z. dubbele reiniging en dubbele bal-
lingschap. Hoewel één ritueele reiniging en een éénjarige balling-
schap voldoende zijn om het miasma af te wisschen, verdubbelt
Plato deze bij wijze van verbeterende straf! Zoodra mogelijk dus,
geeft Plato aan den ritueelen vorm (al heeft deze beteekenis voor
zijn religieus gevoel) een inhoud passende bij zijn opvatting.
De straf van vijfjarige ballingschap voor den nalatigen verwant
dient eveneens ter verbetering en afschrikking. Wat het Attische
recht in geval van nalaten van reiniging voorschreef, is onzeker,
maar Goetz ¢ acht het waarschijnlijk, dat daarop de doodstraf
stond. Indien dit juist is, zien we, hoe Plato daarvan afgeweken
is, daar hij de overtuiging is toegedaan, dat men steeds moet
probeeren den misdadiger te verbeteren.

Doodt een metoek onopzettelijk een vreemdeling, dan moet hij
voor één jaar in den vreemde gaan; doodt daarentegen een vreem-

1) Leg. 865D —866B.

%) Loffler, t.a.p., pag. 52, 56.
Rohde, Psyche I, pag. 266.
3 Goetz, t.a.p., pag. 82,

%) T.a.p., pag. 90, 91.
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deling onopzettelijk, dan moet hij een reiniging voltrekken en
daarna voor eeuwig verbannen worden. Lijdt hij echter schipbreuk
en komt hij aan de kust terecht, dan moet hij, met zijn
voeten in het zeewater zittend, de gelegenheid om weg
te varen afwachten 1). Dit voorschrift is ons niet bekend uit het
Attische recht. Waarschijnlijk heeft Plato het gevormd naar
analogie van de processen in Phreattus, waar een gerechtshof
was voor moordenaars, die tijdens hun verbanning wegens een mis-
daad werden aangeklaagd. De aangeklaagden bevonden zich op
een schip, de rechters op de kust %). Dit door Plato gevormde
voorschrift bevestigt, dat hij in ieder geval wilde, dat de bevlek-
king uit het land bleef. Evenals in het geval van reiniging bij de
spelen %), zien we hier een versterking van de ritueele reiniging.

We kunnen dus samenvattend vaststellen, dat Plato in gevallen
van dxolowog oévog, d.w.z. wanneer de dood intreedt zonder
iemands opzet of schuld, de ritueele reiniging handhaaft (en zelfs
versterkt), omdat zijn religieus gevoel dat voorschreef, maar,
zoodra mogelijk een inhoud geeft, passende bij zijn theoretische
opvatting, die hij aangaande de straf heeft.

Nu komen de misdaden, in drift bedreven, aan deorde. Zooals
we reeds zagen, rangschikt Plato de heerschappij van de drift in
de ziel onder het onrecht. De straf zal dus tot taak hebben dit
onrecht te genezen; het is dus te verwachten, dat we hier zwaar-
dere straffen dan in de gevallen van onopzettelijk dooden zullen
aantreffen,

Doodt iemand een vrij man in drift, dan moet hij dezelfde
ritueele reinigingen verrichten als in het geval van onopzettelijk
dooden, maar de verbanning zal nu niet één jaar, maar twee
jaar duren om zijn drift te leeren beheerschen ¢). Doodt iemand
wel in drift, maar is er eenig opzet te bespeuren, dan is een bal-
lingschap van drie jaar noodig ). Dat deze verbanningstijd niet
alleen maar een sacrale straf is, blijkt uit het feit, dat bij den terug-
keer van den dader een commissie, die zich eerst op de hoogte

) Leg. 866CD.

) Goetz, t.a.p., pag. 16, 87.
%) Zie pag. 108.

‘) Leg. 867C.

") Leg. 867D.
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gesteld heeft van de gedragingen van den balling in het verloop
van zijn ballingschap, moet beslissen, of er van terugkeer en ver-
giffenis sprake kan zijn?).

Gebeurt het echter, dat zulk een misdadiger na zijn terugkeer
wederom zulk een daad begaat in drift, dan wordt hij voor eeuwig
verbannen 2). Hij is zedelijk zoo laagstaand, dat hij uit de gemeen-
schap gestooten wordt.

Doodt iemand zijn eigen slaaf in drift, dan moet hij zich reini-
gen (xadpdodw); doodt hij den slaaf van een ander in drift, dan
moet hij dubbele schadeloosstelling geven 3). Ook hier blijkt weder-
om, dat de drift genezen moet worden; in het geval van het zuiver
onopzettelijk dooden van een slaaf is immers enkele schadeloos-
stelling vereischt.

Wanneer iemand van bovengencemde misdadigers niet gehoor-
zaamt aan de wet, maar ongereinigd (dxdSeproc) markt, spelen en
heilige plaatsen bevlekt (uwxivy), kan iedereen zoowel den dader
als den verwant, die dit toelaat, aanklagen en hem dubbele straf
en reiniging opleggen #). Er is dus hier sprake van een fout, waar-
voor de dader verantwoordelijk is; daarom wordt een strengere
straf tot verbetering geéischt.

Doodt een slaaf zijn meester in drift, dan kunnen de verwanten
met hem doen, wat ze willen, als ze hem maar niet laten leven;
daarbij zijn zij rein (xadupot) 9. De eigenhandige wraak wordt in
dit geval erkend. In dit geval heeft, evenals in andere gevallen
van wraakuitoefening of zelfverdediging, geen reiniging plaats ).

Degene, die in drift zijn kind doodt, moet dezelfde reinigingen
als in de vorige gevallen voltrekken (xoddposig piv Tag advdg 7oig
#ahoug xadaipecdo) en drie jaar in ballingschap gaan. Bij den terug-
keer moet het huwelijk ontbonden worden; de dader mag met
niemand van zijn vroeger gezin omgang hebben. Doet hij het
toch, dan kan hij aangeklaagd worden van goddeloosheid (doéfeva)-
Hetzelfde geldt voor doodslag in drift op echtgenoot(e), broeder

1) Leg. 867E.

Y Leg. B68A.

3) Leg. 868A.

Y) Leg. 868AB.

*) Leg. 868B.

4 Zie pag. 119, 120.
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of zuster. In deze gevallen heeft dan uitstooting uit de familie
plaats1). We zien, dat doodslag op verwanten, al gebeurt dit
in drift, zwaar gestraft wordt.

Zooals te verwachten is, wordt doodslag op ouders in drift nog
zwaarder gestraft. Zulk een daad staat gelijk met tempelroof en
goddeloosheid #). Daarom wordt de doodstraf geéischt 3). Overigens
treffen we nog een merkwaardig overblijfsel uit het sacrale recht
aan: vergeeft de stervende uit vrijen wil den dader voor zijn dood,
dan wordt de daad als een onopzettelijke beschouwd: in dat geval
is dus een éénjarige ballingschap en ritueele reiniging vereischt %),
Dit is een overblijfsel uit den tijd der bloedwraak: de geest van
den gedoode eischt wraak. Heeft de verslagene v66r zijn dood
nog verklaard geen vergoeding te verlangen, dan is een ritueele
straf voldoende. Deze regel geldt voor elke soort van misdrijf
tegen het leven gericht, wanneer de stervende voo6r zijn dood
vergiffenis schenkt %).

Ook in Athene komt dit voorschrift voor, alleen met dit verschil,
dat in zulk een geval de dader totaal vrij van straf was. Plato is
hiermede miet tevreden, hij hecht zoozeer aan den zielencultus,
dat hij een versterking noodzakelijk vindt, hoewel deze eigenlijk
niet noodig was: immers de ziel van den verslagene heeft zelf
Vergiffenis geschonken.

De ritueele reinigingen zijn hier talrijker, omdat in gevallen
van doodslag in drift volgens Plato moreele afwijkingen aanwezig
zijn, die genezen en verbeterd moeten worden., Hij wijkt hier
bewust van het Attische recht af.

Wie met voorbedachten rade eigenhandig een medeburger
doodt, moet terstond van de uitoefening van zijn wettelijke rech-
ten buitengesloten worden en mag dus geen heiligdom, markt,
haven of andere publieke samenkomst door zijn verschijnen be-
Vlekken (patver). Wie als naaste verwant van den verslagene

') Leg. 868C-E.

%) Plato verklaart in Leg. 931A, dat men de goden beter kan vereeren door
zijn ouders te eeren dan door levenlooze godenbeelden, zij zijn a. h. w. levende
godenbeelden (931E).

% Leg. 869C.

‘) Leg. 869A. Dit vonden we eveneens in het laatste cordeel in den Phaedo
(zie pag. 73, 6).

!) Leg. 869E.
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tot neven toe, zoowel van mannelijke als vrouwelijke zijde, zijn
plicht van gerechtelijke vervolging verzaakt, moge die zelf de
vlek (ulaope) en den haat der goden zich op den hals halen. Deze
kan door iedereen aangeklaagd worden. Wie als wreker optreedt,
moet eerst de noodige wasschingen (loutpd) verrichten en daarna
den dader overgeven aan het gerecht. Daarbij moet hij offers
en gebeden tot de goden richten, die de exegeten en waarzeggers,
ondersteund door de godheid (Apollo), zullen aanwijzen. Deze
geven ook aanwijzingen voor de procedure. De straf bestaat in den
dood, het lijk moet buiten het land van den verslagene begraven
worden wegens de onvergefelijkheid van de daad (dvoudeixe &vexa)
naast het overtreden van het goddelijk gebod ?).

We zien hierin nog vele sacrale overblijfselen der bloedwraak,
waarin vele elementen van den zielencultus te vinden zijn 2). De ver-
wanten, inclusief neven ?), hebben het recht en den plicht den
moordenaar te vervolgen, anders gaat de vlek op hen zelf over.
Verzaken de verwanten dezen plicht, dan blijft de ziel van denver-
moorde steeds wrokkend ronddwalen; de vlek kan dan zelfs op
volgende generaties overgaan en een ziekte vormen (cf. Phaedr.
244E, Leg. 854AB). Van sacralen oorsprong is het verwijderen van
het lijk van den moordenaar uit den staat of anders de eeuwige
ballingschap, omdat er van vergiffenis («{3zo1c) geen sprake is ).

1) Leg. 871A-D.

!} Rohde, Psyche 1, pag. 259—267.

) In het Attische recht strekt de plicht van vervolging zich uit Zvréc
gverdmyrog; het recht van erven péypt dvefiév maidwy. Plato sluit zich hierbij
aan (zie pag. 118). De zoo door erfrecht en bloedwraakplicht verbonden
verwanten vormen in het Attische recht de dyyiovele, welke hen omvat, die
denzelfden vader, grootvader en overgrootvader hebben, dus drie generaties
(cf. Rohde, I, pag. 263. 1).

‘) Alleen de vermoorde kan eventueel nog v66r zijn dood vergiffenis schen-
ken, de verwanten daarentegen, optredende als aanlklagers, hebben deze
bevoegdheid niet (cf. Lipsius, pag. 604). We vinden hiervan een illustratie
bij Pausanias (I 28, 5). Op den Areopagus zijn twee steenen, een daarvan,
waarop de aanklager staat, is de steen der dvuldsia (onvergefelijkheid), op den
anderen, den steen der {ifpic staat de beklaagde (cf. Leist. Graeco-Italische
Rechtsgeschichte; pag. 375 Anm. e). Nu worden de woorden dvandcioc Zvexe
in bovengenoemde passage van Plato gewoonlijk opgevat als ,,wegens schaam-
teloosheid”. Het is natuuslijk mogelijk, dat Plato de inridische beteekenis
nonvergefelijkheid” hier niet gevoeld heeft, maar aan de andere zijde heeft
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De sfeer van den wrok van den vermoorde beperkte zich tot het
vaderland. De wreker moet eerst ritucele wasschingen verrichten
en verder offers en gebeden verrichten, die Apollo zal aanwijzen.
Ook hier zien we weer, hoe groot de autoriteit van het Delphische
orakel in zake van bloedschuldaangelegenheden was. Deze was-
schingen, offers en gebeden zijn natuurlijk van sacralen oorsprong
en vorm, maar daarmee is nog niet gezegd, dat Plato er geen
bepaalden inhoud aan toekende.’t Is zeer goed mogelijk, dat Platoer
ook in gevoeld heeft, dat de moreel slechte invloed van zulk een
misdadiger zich niet verder mag verbreiden en dat de hulp
van'de goden ingeroepen wordt om dit tegen te gaan.

Deze straf met haar elementen, stammende uit den zielencultus,
neemt Plato over uit het Attische recht. Hij kon dezen vorm
daarom weer des te makkelijker overnemen, omdat hij beant-
woordde aan zijn religieus gevoel. Maar ook de inhoud past vol-
komen bij zijn theorie. Immers degene, die met voorbedachten
rade doodt, staat onder de heerschappij der begeerten 3), en is
daarom zedelijk ongeneselijk. Een dergelijk individu moet uit
den staat verwijderd worden.

Indien iemand wel niet eigenhandig moordt, maar een ander
daartoe aanzet, is hij eveneens schuldig aan moord. De straf is
dus ook de doodstraf, maar aangezien hij alleen bevlekt is van
ziel (uh xodapds Ty Juyfy), miet van lichaam, mag zijn lijk in
het land van den verslagene begraven worden %). Plato neemt
dit artikel (behalve een bijzonderheid, die hier niet ter zake doende
is) over uit het Attische recht ¥). Dit kon hij doen, omdat het past
bij zijn eigen opvatting: iemand, die een ander tot moord aan-
zet, is zedelijk even verdorven als degene, die de daad doet, en
moet dus uit de maatschappij gebracht worden.

De straf, welke staat op verwantenmoord, heeft nog duidelijk
den vorm van de sacrale reiniging. Iemand, die een dergelijke
hij wel degelijk zijn gedachten laten gaan bij het overnemen van de bepa-
lingen; dit blijkt wel wnit de vele veranderingen, die hij aanbrengt (Goetz,
t.a.p., pag. 107). Daarom lijkt het mij zeer aannemelijk, dat Plato de termi-
nologie van het Attische recht goed gekend heeft en ben ik geneigd ,, wegens
de onvergefelijkheid” te vertalen.

1) Leg. 870.

?) Leg. 872A.
3) Goetz, t.a.p., pag. 44—47.
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daad pleegt, moet door de helpers van de rechters en magistraten
gedood worden en naakt op een bepaalden driesprong van wegen
buiten de stad gebracht worden. Iedere magistraat moet ten
behoeve van de heele stad een steen meebrengen, deze op het
hoofd van het lijk werpen en zoodoende de stad weer rein maken
(dpoorobrew Thv moArlv). Daarna moet het lijk onbegraven buiten
de grenzen gebracht worden!). De steeniging is van oorsprong
een sacrale reiniging en staat in verband met den steencultus 2).
De naaktheid heeft eveneens sacrale beteekenis ?). Dat de magis-
traten in naam van de gemeenschap steenen werpen en daardoor
reinigen, wijst op de oude opvatting, dat de geheele gemeenschap
gevaar loopt besmet te worden bij ongereinigde moord. Het Atti-
sche recht kent dezen vorm van straf voor verwantenmoord niet %) ;
het schijnt een wederinvoering van oud-Grieksche gewoonte te
zijn %), Dat Plato deze straf in haar oorspronkelijken vorm van
sacrale reiniging weer opgenomen heeft, is niet zonder bedoeling
geschied. We zagen reeds meer gevallen, waarin Plato, geleid door
zijn religieus gevoel, sacrale reinigingen eischt, waar het Attische

1) Leg. 873AB. De ritueele reiniging, die de verwanten (of bij uitbreiding
de staat) voltrekken in het belang van de gemeenschap, ter nitwisschingder
door moord ontstane vlek, die bij nalating der reiniging de geheele samen-
leving besmet, wordt in deze passage en Leg. 874A aangeduid door dgocioby
(zie pag. 118).

In moreelen zin, maar zdd, dat het oorspronkelijk verband nog duidelijk
is, vinden we het in Eutyphr. 4C; degene, die medeweet van moord, bevlekt
zich, en reinigt zich zelf en den dader door de zaak voor het gerecht te bren-
gen (loov yap w0 plxope yiyverar, v Euviic 76 Totodse Evvedle xal pl deooioig
oauTov T ol Exeivov TR Sy &mstuchv).

De nuance ,;slechts uiterlijk ceremonieel wverrichten', is vanuit de oor-
spronkelijke beteekenis , ritueel reinigen” af te leiden; Leg. 752D: p# pévov
apoaunoxcdul wepl e yopug; Ep. VII 331B: mpodpwe Eupfovisie xol obe
dpoouagdpevog wévov Emeucdiny.

Driemaal (Phaedo 60E, 61A; Phaedr. 242C) heeft dpootoliv de beteekenis
van het voltrekken van een religieuze reiniging, bestaande in het nakomen
van een door een hoogere macht opgelegde taak (zie pag. 47, 48).

In Phil. 12B reinigt de spreker zich van de smet, die hij op zich heeft ge-
laden door de godheid te beleedigen (¥ yop dpooiolpse xal pxpthpopar viv
adthy Thy Seby).

%) v. Hentig, t.a.p., pag. 89—99.

%) Zie pag. 105. 9) Goetz, t.a.p., pag. 55.

&) Apelt, Platons Gesetze, IX, Anom. 55.
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recht dat niet of niet meer doet !). Maar al is de vorm sacraal, de
bedoeling is den zedelijk ongeneselijken misdadiger te verwijderen.

Zelfmoord is volgens Plato een opzettelijke moord, waarbij
dader en verslagene dezelfde persoon zijn. Toch vindt hij zelf-
moord in bepaalde gevallen geoorloofd, b.v. op bevel van den
staat, of wanneer men zich in groote smart of schande bevindt.
Is echter zwakke wil of onmannelijk gedrag de oorzaak, dan is
de daad niet te verontschuldigen; een dergelijk mensch heeft niet
de vereischte zedelijke gesteldheid. De naaste verwanten hebben
den plicht de exegeten te raadplegen aangaande de reinigingen.
Het lijk moet begraven worden in een afzonderlijk graf, zonder
steen of naam, op een afgelegen plaats ?), het moet dus geheel uit
de gemeenschap verdwijnen; zijn ziel krijgt dus niet meer de
haar toekomende verzorging, zooals die volgens den zielencultus
vereischt is. Plato laat dus ook hier den sacralen vorm bestaan %),
daar de zielencultus beteekenis had voor zijn gevoel; het doel der
straf is den onzedelijken mensch uit de maatschappij te ver-
wijderen.

Dat het niet alleen de bedoeling van Plato’s strafwetgeving is
moreele tekortkomingen te genezen, maar dat ook de sacrale
reiniging beteekenis voor hem heeft gehad, wordt bevestigd door
de volgende bepaling.

Wanneer een dier een mensch doodt, dan moeten, uitgezonderd in
het geval, dat dit gebeurt bij de spelen, de verwanten het beest
voor het hof van de agronomen aanklagen, en als het dier schul-
dig bevonden wordt, moet het gedood en verbannen worden %),
Dit neemt Plato over uit het Attische recht 5). Hoewel een dier
niet verantwoordelijk te stellen is en dus de straf geen verbete-
ring kan bereiken, moet de sacrale reiniging plaats vinden: de vlek
moet uit de gemeenschap verdwijnen, de ziel van den verslagene
moet genoegdoening hebben.

1) Zie pag. 108, 113.

%) Leg. 873CD.

®) Overigens is het onzeker, of Plato dezen vorm aan het Attische recht
ontleent; wel weten we, dat in Thebe en Cyprus zelfmoordenaars de graf-
cultus ontzegd werd (Rohde, Psyche I, pag. 217, 5).

4 Leg. 873E.

% Goetz, t.a.p., pag. 103—105.

Zelfmoord.
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Hetzelfde blijkt uit het geval, waarin een levenloos voorwerp
(uitgezonderd de bliksem ') of ander schot van de goden) een
mensch doodt. In dit geval moet de verwant den naasten buur-
man als rechter aanstellen, zich reinigende (dgoctodpevoc) ten
behoeve van zich zelf en de geheele verwantschap, en het schul-
dige voorwerp over de grens brengen ?). Ook deze bepalingen
neemt Plato over uit het Attische recht; de invoeging aangaande
den bliksem brengt hij zelf aan. De mensch mag volgens hem
niet ingrijpen in de handelingen der goden. Wanneer we echter
de bedoeling der straf in het algemeen, n.. verbetering wvan
den dader, in oogenschouw nemen, dan ruimt Plato zijn religieus
gevoel hier toch wel veel plaats in naar mijn smaak door ook in
deze gevallen ritueele reinigingen te eischen!

Ten slotte vinden we een ritueele reiniging van de achterge-
laten goederen van den moordenaar, in geval hij geen kinderen
heeft om zijn bezit over te nemen. De staat heeft er voor te zorgen,
dat de families voor onvrome daden en rampen gevrijwaard blij-
ven. Is dus een burger wegens moord uit den staat verwijderd,
,,dan moeten de verwanten van mannelijke en vrouwelijke zijde
inclusief de kinderen van de neven met de handhavers der wet
en de priesters samenkomen3).... Allereerst moeten zij dat
huis reinigen en door offers weer zuiveren (xaSfpuoar xal dmo-
Swomopmhoucdu), dan echter zullen, zooals we zooeven zeiden,
de verwanten met de handhavers der wet samenkomen en beschou-
wen, welke familie in den staat zedelijk goed bekend staat en
gezegend is, d.w.z. waarin meer kinderen zijn. Uit deze familie
zullen ze er één verklaren tot zoon van den vader van den ge-
storvene en het verdere voorgeslacht en hem aldus dien naam
geven, terwille van het voorteeken” %). Er wordt tweemaal melding
gemaakt van een samenkomst; bij de eerste zijn de priesters wel
tegenwoordig, bij de tweede niet. Tusschentijds wordt alleen de
ritueele reiniging van de goederen van den moordenaar verricht.
We mogen derhalve concludeeren, dat de aanwezigheid van de
priesters bij de tweede samenkomst daarom niet noodig is, omdat
hun taak afgeloopen is; zij verrichten dus de ritueele reiniging ).

1) ,,Blitztod heiligt in manchen Sagen den Getroffenen” (Rohde, Psyche I,
pap. 320). 3 Leg. B74E. %) Leg. 877D. Yy Leg. 877E, 878A.
§) E. B. England, Laws of Plato II, pag. 434.
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Dat aan den anderen kant moord volgens Plato een zedelijke
bevlekking ten gevolge heeft, kunnen we ook hier constateeren,
want alleen een familie, die zedelijk goed bekend staat, kan erven.
Toch zien we het magische nog vermengd met het zedelijke: de
naam van den misadiger moet terwille van het voorteeken uit
den staat verdwijnen.

Ten slotte treffen we eenige gevallen aan, waarin geen reini-
ging vereischt is.

In de volgende gevallen is degene, die doodt, rein (xedapéc) ?). Geen reini-
Wanneer iemand een inbreker op heeterdaad betrapt in zijn huis gi;%eiamh“
en doodt, is hij rein. Eveneens wanneer men in zelfverdediging zelfverdedi-
een roover doodt. De verkrachter van een vrije vrouw of knaap 88
kan door de aangevallene persoon zelf of door den vader, broe-
der of zoon gedood worden, zonder dat er van bevlekking sprake
is. Evenzoo kan de echtgenoot den verkrachter van zijn vrouw
dooden en daarbij rein zijn. Wie zijn naaste verwanten (vader,
moeder, kinderen, broeders) en vrouw, wanneer deze in doodsge-
vaar verkeeren, te hulp komt, en den aanvaller doodt, zal
rein zijn. In deze gevallen erkent de wet het recht van zelfver-
dediging en eigenhandige wraakneming; verder zien we nog het over-
blijfsel uit den tijd der bloedwraak, dat de familieleden het recht
(corspronkelijk plicht) van hulp brengen in deze gevallen hebben.

Sommigen meenen, dat in deze gevallen ritueele reinigingen
noodig waren, omdat het woord rein hier iuridische beteekenis
heeft en slechts aanduidt: rein voor de wet, dus niet rein in rituee-
len zin 2). M., hebben hier geen ritueele reinigingen plaats. Hier-
toe word ik geleid door de volgende overweging ®). We vinden
bij Plato nog een geval van dooden in zelfverdediging, waarvan we
boven reeds voorbeelden zagen. Wanneer iemand door zijn broeder
aangevallen wordt, bij een twist of anderszins, en daarbij zijn
aanvaller in zelfverdediging doodt, dan zal hij rein zijn, juist alsof
hij een vijand (moApépiov) gedood had ¢). Nu vinden we bij de

i) Leg. 874BC.

3 Goetz, t.a.p., pag. 100 (hier worden genoemd Philippi, Rohde, Wachter,
Hermann-Thumser, Lipsius).

%) Tk zie, dat J. W. Hewitt langs denzeliden weg tot dezelfde conclusie
komt. (Transactions and proceedings of the Am. phil. Ass. XLI, 1910, pag.
99—-113).

Y Leg. 869C.
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Grieken, althans in historischen tijd, de opvatting, dat het dooden
als soldaat niet verontreinigt!). Dit geval van zelfverdediging
staat dus daarmee op één lijn; daar is derhalve ook geen reiniging
noodig. En dat is des te opvallender, omdat het hier nog wel
vergieten van verwant bloed betreft, wat altijd als een zwaar-
dere verontreiniging beschouwd is. Goetz %) voert hier tegen aan,
dat Plato bij zijn voorschriften betreffende de ritueele reinigingen
nu en dan afwijkt van het Attische recht en dat derhalve Plato
in deze gevallen van zelfverdediging ook reiniging geéischt heeft.
Als voorbeeld haalt hij het geval aan, dat iemand een ander per
ongeluk doodt bij de spelen. Dat Plato de ritueele reiniging ver-
sterkt, is juist, maar als hij dat doet, laat hij den lezer niet in het
onzekere en vermeldt uitdrukkelijk een reiniging, Wanneer dus
Plato afgeweken was van het algemeene gebruik om zich na het
dooden van een vijand niet te reinigen, had hij dat zeker vermeld.
De bovengenoemde gevallen zijn of gevallen van zelfverdediging of
daarmee gelijk te stellen, en zijn eigenlijk nog minder ernstig, omdat
er geen verwant bloed door dengene, die doodt, vergoten wordt ).

Wat het doel van de straf betreft, komen er in de algemeene
rechtsopvatting drie principes in aanmerking, in de volgende
rangorde: 1) het principe van de wedervergelding, dat onmid-
dellijk uit de idee van het recht stamt; 2) het niet direct door de
gerechtigheid geéischte, maar maatschappelijke principe van de
afschrikking; 3) het paedagogische principe van de verbetering.
Plato draait de volgorde van deze principes juist om 4. In over-
eenstemming met het feit, dat in den Staat en den Sophistes de
straf onder de zedelijke reinigingsmiddelen gerangschikt wordt,
constateeren we in de Wetten, dat de straf tot verbetering dient.

1) J. M. van Buytenen, Fragmenten uit Aristoteles’ Politeiai, Diss. Utrecht,
pag. 62, 63.

) T.ap., pag. 100, 101.

3) Opvallend is het, dat het terechtstellen van een vercordeelde wel ver-
ontreinigde. Plato vermeldt, dat in Athene tijdens de afwezigheid van het
feestgezantschap, dat jaarlijks maar Delos gezonden werd, de stad niet be-
vlekt mocht worden door van staatswege iemand te dooden. (Phaedo 58B:
vépog oty adrols &v 1 ypbve Tobre ubupslewy Thy molw xol Snuocixy undiva
gmoxtwwwivon). Dit is in overeenstemming met het feit, dat de beul buiten de
stad moet wonen (v. Buytenen, t.a.p., pag. 63).

4 Apelt, Platonische Aufsitze, pag. 197, 198.
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Plato vindt echter voorkomen beter dan genezen: daarom geeft
hij aan iedere wet een inleiding, waarin hij uiteenzet, waarom het
beter is geen misdaden te bedrijven. Naast theoretische voor-
lichting vinden we in deze inleidingen ook schrikmotieven, die
door inwerking op het gemoed van den eventueelen dader het
beoogde doel trachten te bereiken. De straf bedient zich steeds
van deze methode. Staat dus het verbeteringsprincipe op den
voorgrond, het beginsel van de afschrikking kan Plato daarom
handhaven, omdat het eveneens verbeterend (ook op anderen)
werkt. Het vergeldingsprincipe verwerpt hij theoretisch, maar
practisch neemt hij het weer op. Zijn religieus gevoel, dat hem er
toe leidde den godsdienst naast de philosophie te handhaven,
bracht hem er eveneens toe den zielencultus te laten bestaan. Nu
worden juist vele elementen van dezen cultus bij de verzoening
van doodslag en moord aangetroffen. Daardoor neemt hij sacrale
reinigingen op. Omdat deze beschouwd worden als genoegdoenin-
gen aan de verslagenen, die bij elke soort van dooden gegeven
moeten worden, voert Plato de vergelding weer in. Ook hier zien
we een tegenstelling tusschen verstand en gevoel, evenals we dat
bij het dooden in den oorlog meenden te kunnen vaststellen.
Maar, indien eenigszins mogelijk, geeft hij aan deze sacrale reini-
ging een inhoud, passende bij zijn verstandelijke opvatting: in
de meeste gevallen wordt de ritueele reiniging een moreele. Dit is
echter miet overal mogelijk; vandaar dat Plato reinigingen hand-
haaft, waar van vergrijpen geen sprake is. Hierbij gaat hij wel
wat te ver: b.v. de gevallen, waarin een dier doodt!

Overigens zagen we bij den godsdienst hetzelfde: ook dezen laat
hij bestaan, geleid door zijn religieus gevoel; hij probeert een
ethischen grondslag aan te brengen; alleen blijft daar van het ritu-
eele niet veel over, veel minder dan bij den zielencultus het geval
is. Misschien zou iemand van modern standpunt zelfs kunnen zeggen,
dat het toch niet in de eerste plaats een religieus gevoel is geweest,
dat Plato er toe leidde den zielencultus met zijn sacrale reinigingen
te handhaven: immers hierin is toch een element van vrees en
bijgeloof te bespeuren. We moeten echter niet vergeten, dat er
in de Oudheid zoo goed als geen verschil gemaakt wordt tusschen
religic en magie, tusschen geloof en bijgeloof; derhalve kunnen
we het laten bestaan van godsdienst en zielencultus aan religieus
gevoel toeschrijven.



Chapter I.

SUMMARY
PURIFICATION AND PURITY IN PLATO

When speaking about purification, Plato commonly uses the
verb xadatpery and the connected nouns and adjectives. We have
started from the exposition that Plato himself gives of this idea
in Sophistes 226B—231E, which agrees in contents with the
Definitiones 415D, where purification is defined as a separation
of the good from the bad: xé&8xpsig dmbrpiars ysipbvey dmd Behribvev.
Probably this definition was borrowed from the Sophistes. In con-
cordance with this is the representation (Philebus 52E—53B)
that pure (xoSupbz, ethuxpiic) is identical with unmixed (Sxparos).

Thus the adjectives #xpatog, &psixtos get the meaning of pure;
in gxhpatog too, Plato feels this original meaning (Politicus 303DE),
though in other passages the sense of ‘untouched’, ‘undamaged’isno
longer clearly discernible (Rep. 414A, 503 A). Inillustration of this
definition are now subjoined a few examples. Thus the removal of
bad elements from the state is called purification (Eutyph. 3A,
Rep. 501A, Polit. 293D, Leg. 735B—736A, 936BC). That purifi-
cation is a separation will be clearly seen from the Timaeus (45BC,
52E, 73E, 82D), where sifting and winnowing is termed purifi-
cation. Likewise the separation of metal from ore is so called.

Another term for pure is éyvés. This word is derived from the
cult, and here also may be observed the idea of separation, as it
indicates a negative quality: freedom from any ritual defilement
(F. Pfister, Berl. Phil. Wochenschrift 1923; col. 359). Plato him-
self gives no definition of dyvela, but Def. 414A: ayvelar edhafeix
zév Tebe Tolg Heods duapTnudTwy — ‘purity is the avoidance of
transgressions against the gods’ agrees with his conception of this
word in the Laws (where it occurs singly). Here too, we see the
negative element and the connection with religion; Plato conse-
quently joins the common use. He employs the word dyvés also
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mostly in relation to the cult. For the rest these words are rarely
found with him.

Also the words {dewg and agpoowolv were investigated in this
respect.

First and foremost material purification comes up for discussion.
Liquids are called pure; so are light, air and solid bodies, when
they contain no other, foreign matter. With solids it is also possible,
that the impurity which is to be separated is not inherent in the
matter (consequently not mixed with it), but is present on its
surface (external). A remarkable passage about the purity of air and
water is found in the Phaedo (109B—111C), where three worlds are
mentioned; each lying above the other and having respectively
ether, air and water for their atmosphere. These are mutually
compared on their purity. It appears that the ether is purest,
because all heavier elements will subside ; impurest is water, because
therein everything will be gathered that is too heavy for ether and
air. Purity depends on weight. If this is applied to gaseous bodies,
pure becomes synonymous with rarefied, transparent. So the
purity of ether, air and water with respect to each other is related
as it were to their state of aggregation. These spheres influence
the objects in them: the colours in the world of the ether are much
purer than in the other two, while water disintegrates everything.

Among the material means of purification, medicine is of im-
portance for corporal diseases. Platoconceivesillnessasaninternalim-
purity of the body, which must be severed from the body through
medicine (e.g. purgatives). He has renounced the theory that
demons should cause bodily diseases. As we shall see further on,
Plato must have known Hippocrates' theory of the influence of
climate and surroundings on man (even the above-mentioned
fact that the atmosphere affects the objects in it, may be regarded
as a symptom of it). It is obvious that Plato must have derived this
medical knowledge from Hippocrates.

Finally, a group of men or a nation may be pure. This is the case
with the Greeks, because they have not mingled with barbarians
(Menex. 241D).

Not only the separation of matter, but also that of ideas, is
called purification or definition by Plato. More than once he
compares definition to material purification, e.g. to the polishing

Chapter II.

Chapter 1II.



Chapter TV,

124

(BxvaSatpery) of a statue (Rep. 361D), or to the purification of
metal from ore. (Polit. 303DE). Especially the words for unmixed:
dxhparac, dxpatoc, duemros are used in this metaphorical meaning
to indicate an idea in its pure state.

Plato uses the idea of purity in a metaphorical sense by preference
when discussing the soul, and bases this purity of soul both on an
intellectual and a non-intellectual foundation. We shall consider
these separately.

In his Phaedo Platouses the word ,,pure”’ todefine that whichis free
from any material influence. ‘That which really is’ (v5 &), is pure, i.e.
immaterial and invisible; it is not tobe attained by sense-perception,
which is directed to the material, but by thought, which con-
stitutes the communication with the immaterial world. Only the
pure soul, i. e. divested of the body, can move towards ‘that
which really is’, and thusapplyitself to thinking. Thinkingis a purifi-
cation of material perception, and coincides with the right desire for
knowledge. Only the philosopher can apply himself to pure thinking.
Therefore death to him means no evil but a good, because then the
soul is delivered from the body and can think purely. Thought is a
purification of all things material, not only sense-perception, but
also the passions: it liberates us from carnal desire. The man who
practises pure thinking thereby reaches virtue. Based on intellectual
purity is moral purity. Virtue, rooted in thinking, is a purification
from immorality. Here Platocalls therelease of thesoul from the body
purification, under the influenceof the Orphic-Pythagorean doctrine.

In other dialogues too, e.g. in the Republic, Phaedrus, and Philebus,
Plato calls ‘that which reallyis’ (5 8v) pure, and there too, thiscan only
be attained by the pure soul. However, the purity of soul is no
longer conditioned by mere thought, as in the Phaedo. The task
of thought is no longer to kill the senses, but to establish a harmoni-
ous relation. In the Timaeus the shape of living beings is deter-
mined by the quantity of pure reason. Man walks erect because
the intellect, seated in the brain, is directed towards the godhead,
whence it originates. Animals are only concerned with that part
of the soul that is in the breast; that is why they walk with a
stoop. Fishes have no pure intellect at all and so do not partake
of virtue. For this reason they may not breathe pure air and live
in the water.
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Tt is clear that this intellectual purification of the soul is reached
by intellectual means of purification. Principally philosophy is
qualified for this purpose, because philosophy, i.e. the desire for
knowledge (Phaedo), styled dialectics in the Republic, i.e. the art of
attaining scientific knowledge by means of question and answer, is
the only science that penetrates to the essence of things, without
the aid of a single sense-organ, and is therefore the purest science.
Likewise, the Socratic method is an intellectual means of purifi-
cation of the highest order. (Soph. 230DE). We cannot, however,
enter at once upon this pure science; the transition must be gradual-
ly accomplished. This transition is embodied in mathematics, whose
objects take up an intermediate position between the immaterial
world and the world of sense. Mathematics is less pure than dialectics
seeing that it starts from certain axioms which it does not prove by
thinking, whereas dialectics does do this. The morea science employs
pure thinking, the purer it is and the more it leads the soul to
the immaterial world. In this way arithmetics is purer than empirical
music. But also in mathematics itself two kinds are distinguishable:
empirical mathematics, working with sense-data and pure mathe-
matics itself two kinds are distinguishable: empirical mathematics,
working with sense-data and pure mathematics using thought
only. It is but this pure mathematics that Plato considers. It
comprises arithmetics, geometry, stereometry, astronomy and
harmonics. The idea that mathematics and music purify is drawn
by Plato from the Pythagoreans of the fourth century, but he
himself determines the intellectually purifying value and adds
stereometry, which, at the time, was promoted by Theaetetus.

In addition, Plato also knows non-intellectual purification and
purity of the soul, which proves that he is not a one-sided intellectu-
alist. In the Cratylus Socrates, inspired by a higher power, gives us
some etymologies. Though this seems very strange to him, he
makes up his mind to avail himself of this inspiration provisionally,
but afterwards to seek purification, at whose hands he does not
know yet. It may be either a priest, who can carry out a ritual
purification, or a sophist, who can administer a purification by
intellectual means. We observe here that Plato still represents
inspiration as defilement, but that he is yet in doubt as to the
nature of this defilement. Incidentally it may be remarked, that

Chapter V.
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we are not entitled to the conclusion that Plato meant these
etymologies as a parody just because they come to Socrates by
inspiration. Inspiration and intuition acquire an ever growing
positive share in Plato’s philosophy; besides, these etymologies
reflect what he feels to be their essence (see the names of the gods
below), though he esteems them less than logically reasoned
definitions.

In the Phaedo (60E, 61A) the divinity enjoins Socrates in a
dream to practise music. 1f he does so, he will purify himself with
respect to the divinity (dgpoctolio¥ar), and his conscience will be
clean again. In the Phaedrus, Socrates has offended Eros and in
consequence the higher power charges him to cleanse himself;
having undergone this cleansing he has performed his duty towards
the divinity. Here we come across a case of moral purification
towards a divinity, inspired by a higher power.

The same verb is found in the Phaedrus, where the daemonion
orders Socrates to cleanse himself, as he has offended Eros. If he
does s0, he will have performed his duty towards the higher power.
Further we find purification of original sins, which is inspired by
madness, consequently by a supernatural power. Among the non-
intellectual purifications of the soul, that by means of joy ranks
most important. In the Republic, Philebus and Laws, the pure joy
acquires a positive share in morality, and though the intellect
remains the guiding force, its task is no longer to kill the natural
feelings of joy, but to ennoble them. There are two species of pure
joy, viz. the joy experienced in gathering scientific knowledge and
the joy given by certain sense-perceptions. This criterion is not
purely aesthetic, ethical motives also play a part. The sense-
perceptions must partake of virtue, and this must be judged by
the best-educated, not the public at large. Therefore pure joy is
directly or indirectly related with the things of the intellect.

Because sense is earlier developed than intellect, Plato has intro-
duced means of purification for the senses, in order thus to bring
up mankind to true virtue from its birth. The purification of the
soul thus starts with the purification of joyful feelings. There
should, however, exist an intimate relation between sensual and
intellectual purification, the former being an introduction to the
latter. The fact is that virtue at first is founded on the purified
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senses, but when the intellect has matured, it should guide -and
preponderate the senses. The non-intellectual purification is esta-
blished through music and gymnastics. Both in the Republic and
the Laws this finds elaborate treatment.

Music comprehends more than our notion of it, consisting of
poetry, song and music. Now the moral purification of it depends
on text, melody and rhythm together, which must be harmonious
(instrumental musicisrejected). In the Republic Plato say sthat music
must give simple beauty, i.e. it must render only one type of beauty
in agreement with the aim of the ideal state, where every citizen
must be simple, i.e. must specialize in one direction. It is exactly
for this reason that drama and epic poetry as well as stage-music
are banished, because they imitate many types; in lyricism Doric
and Phrygian melodies are allowed. The plastic arts, too, are
considered in the same light of simple beauty, though we must
guard against assigning the same rank to poets and plastic artists:
poets are inspired by the divine, sculptors, however, are but skillful
craftsmen. Man’s whole surroundings must be simple beauty,
wafted to him as on a breath of heaven, then he will assume the
right sense of virtue. Plato transfers the Hippocratic theory on to
the aesthetic. Music is connected with religion, being part of the
dance, and as such an expression of cult. This connection appears
also from the contents of music: no immoral deeds of the gods
must be mentioned. Gymnastics also, is a means of moral purifi-
cation in the Republic. Music by itself would lead to enervation. To
prevent this, gymmastics is necessary, for together they bring
about a balance of the psychic parts. Gymnastics also is simple;
this simplicity consists of war-training. Sport does not purify,
athletic top achievements are pernicious because they do not
observe proper bounds. If music and gymnastics are practised in
due measure, they will give rise to harmony in the soul, without
any corporal or mental deviations, i.e. without diseases or crimes.
So in the Republic medicine and punishment can be dispensed with
as means of purification. If music and gymnastics constitute but the
initial stage in the Republic, they form the entire education in the
Laws. Intellectual virtue is unattainable for the ordinary man,
virtue now consists in a serene mood. Music and gymnastics must
bring man to this serene mood, hence their important part in the
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Laws. From the tenth year they are taught. But that this mood
shall be fostered in the children from their birth, nay even before,
Plato advises pregnant women to be for ever in this mood; the
children must be rocked: the rolling of the sea is excellent for it,
as a matter of fact it is the best corporal means of purification after
gymnastics! Music and gymnastics make up the choreia, the cult-
dance; that this dance is of great importance in the Laws may
also be gathered from the fact that it is synonymous with education.
Mathematics as an intellectual means of purification need not be
considered: it should only be taught in an elementary form and in
so far as it serves a practical purpose. In the same way dialectics
is absent as a means of purification. The choreia must apply to
the full life; therefore the citizens are divided according to age into
three choruses, devoted resp. to the Muses, Apollo and Dionysus.
That the first two can cultivate the sense of joy and beauty appears
from the very mame. Dionysus purifies by means of wine. The
drinking of wine in the right proportion namely affords joy and
can thus dispel peevishness, the opposite of serene mood, which is
especially prevalent in older people. Thus this chorus obtains
influence on the pure mood, so that they can enthusiastically com-
municate all the beauty which they possess to their disciples.
Concerning purity and purification in connection with religion,
we must observe first of all, that Plato, in both ideal states, has
maintained religion not merely in order to comply with the esta-
blished order, but rather because religion has exercised a certain
influence on his spiritual life. He could not bring himself to accept
the existing religion with all its immoral elements without comment.
It is his aim to found it on a basis of moral purity. In this process
there is a twofold tendency; on the one side religion coincides with
philosophy, on the other this is not the case. As to the first tendency
we find that Plato comes into conflict with the myths about the gods.
The gods, according to him, are not bad, but representatives of
pure reason and therefore morally good. Even the name Kronos
points to pure reason, being derived from xopeiv = to purify, as
Plato suggests. Neither is it fortuitous that the daemons are called
&yvol, this having the meaning here of ‘pure’ inthesenseof ‘beautiful
and good’. Hadesisinvisible (¢=:3%c) and s therefore that which really
is, whither the soul goes after death. Because he can receive the
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soul only when it is cleansed from all matter, he is the greatest
philosopher. (Incidentally it may be remarked that these etymolo-
gies cannot be meant for fun; they fit perfectly into his theory).
Dialectics is the means to lead the soul to these pure gods; in the
first place the true philosophers are united with the divinity,
philosophy brings purification and deliverance, the philosopher
enjoys the purest joy because he escapes from his earthly prison.
The soul is judged in the here-after on its intellectual and moral
purity. Plato gives the Orphic doctrine of deliverance a philosophic
basis, but we should not think with Rohde that philosophy here
merges into ‘enthousiasmos’. The outward garb indeed has been
taken from older theologians, but this proves nothing for the contents.
The escape from the world does not become mysticism, it must
always be done with insight; the unification with the divinity
proceeds as far as possible. Plato introduces as a new and dominant
principle, that moral and intellectual purity must form the basis.

In the Laws, however, Plato has replaced this intellectual purity
by religion. He remains indeed attached to the value of the
intellect, but he realizes its limits more and more, and with resig-
nation, guided by his religious feeling, he bases ethics on the purified
religion. Man can only converse with the deity if he is pure in soul.
The deity accepts sacrifices and prayers only from a pure human
being. This purity consists in equanimity, a mood liberated from
excessive joy or sorrow; intellectual knowledge no longer forms
the basis. This mood is peculiar to the deity.

Man must try to enter into this mood, because it is only then
that he can have commerce with the deity, which finds its expression
in sacrifices and prayers. Plato denominates this equanimity by
the word Diewc and, in my opinion, not accidentally. For, when in
general there is question of purification after crime, this is done to
propitiate the deity, who then again becomes {Acw¢. For this particular
mood occurring after a purification Plato wanted a term. In its
usual meaning, Dewe expresses a temporary mood, occurring after
the sinner’s purification. For Plato, however, the deity stands
for the ideal of moral purity, consisting in a mood. The deity is
always in this mood, which cannot be influenced by man, else the
moral purity of the deity would be dependent on human actions.
Therefore, Plato cannot say that the deity becomes thswg through

9*
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the purification of man, but his conception is that man himself
must first become thewg through purification; then he possesses
the same mood as the deity, who possesses this mood always,
and then there may be question of commerce with the deity.
Perhaps we might express the connection with purification best
by translating ,,in serene mood’'. Music and gymnastics, or in other
words: the cult-dance, cultivate this mood in man. Wine too, can
reach this goal. Furthermore it is desirable that this sphere should
prevail from the very foundation of a city. In this connection
Plato obviously alludes to Hippocrates’ theory. Some countries
influence man’s body as well as his soul by the sun’s heat and air-
currents, other countries by food and water, but best off in this
respect is that region where a divine breath is blowing and whose
daemons receive the newcomers in their serene mood.

Commerce with the gods consists in sacrifice and prayer. The
offerings must be expressive of moral cleanness. Costliness is im-
material; besides, gold and silver betray us into stealing and so
into moral corruption of others. Neither must we sacrifice ivory,
because it is impure, nor copper and iron, for these are used for
war-machinery .Though Plato, in accordance with the then current
notions, believes that national defence is necessary and that killing
in war does not defile, he is of opinion that weapons should not be
sacrificed. In the Republic he says that no spoils taken from Greeks
must be offered, because they are obtained by shedding kindred
blood and thus defile the temple. For that matter, as a general
rule no spoils or war-machinery at all should be offered. In this we
must not only see a ritual motive, viz. that everything connected
with a corpse defiles, but in the opinion of the present writer Plato
introduces this precept, led by his religious feeling: the deity
cannot be worshipped by means of that which is procured by killing,
or which itself kills. I am inclined to adopt this motive also for the
non-offering of ivory.

Also the elgypix attending the sacrifice must be an expression of
moral purity. Plato thinks the sacrificial music too exciting, in
consequence of which it causes moral defilement. Should it prove
necessary to perform this sort of music on impure days, it must be
left to barbarians, the citizens must on no account be tainted.
The priests must be eminently pure of morals and must be descended
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from pure families. Plato adopts indeed the conditions which they
have to fulfill, from the existing Athenian practice, but where
possible he imparts a moral content to these ritual demands, e.g.
the priests are not allowed to share in funerals, but they are allowed
to attend the obsequies of the morally elevated Euthyns, because
then no dirges, but hymns of praise are sung and music and gym-
nastic games are held. Clearly, this sort of burial has a morally
purifying influence and that is why the priest is permitted to partake
in it. Further, the priests’ task is to bring offerings. Private persons
are namely not allowed to sacrifice, because they often do so in a
state of dementia, i.e. when they are morally impure. They make
a sacrifice then to obtain for instance impunity of a crime, which is
most sinful, because in following this course the deity is supposed
to be venal. For this reason the priests alone are entitled to sacrifice,
for they alone can see to the purity (éyvetz) of the offerings, i.e. they
alone are able to take all the necessary steps to avoid moral trans-
gressions against the gods. The definition of ayvela (Def. 414A)
agrees with this conception. Moreover, the priests are entrusted with
the ritual purification of goods defiled by murder. We must how-
ever also establish the negative result, viz. that they cannot
administer moral purification, they have no power to absolve of sins.
Only very indirectly (viz. through offerings by which they prevent
a man from sacrificing in an impure state and thus committing a
sin) are they entrusted with the care of our souls. Yet we are not
to suppose that religion only requires purity and is for the rest
inactive. The whole world in which the citizen of the Laws lives,
breathes the serene mood that is pre-eminently divine. Through
this vehicle religion has exercised a purifying influence.

There now remains punishment as a means of moral purification.
In the Republic Plato rejects this means, as music and gymnastics
are there deemed sufficient for attaining the desired purity. In the
Laws Plato is fully conscious that he is not making laws for gods
or their progeny, and therefore he rules that, if other means of
purification fail, punishment must be applied. Now the articles
of his penal law are not the products of his own invention; he
chiefly follows the Attic penal laws. In these is made a distinction
between deliberate and accidental crime, which does not tally with
the Socratic principle, adopted by Plato, that no one commits

9
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a wrong voluntarily. Plato, to be sure, is willing to maintain this
Attic terminology, but first gives an explanation of his own. He
draws up various causes through which crime may be committed, in
which he is guided by his theoretical division of the soul. A deed is
committed either in ignorance, in which case it is involuntary, or
from desire. For the latter category he demands punishments
which Attic law exacts for deliberate crimes. Between these two
species he interposes the deeds committed in passion, thus intro-
ducing a distinction which Attic law does not know, and which is
undoubtedly an improvement. Plato considers every crime as
having been committed involuntarily, crime being the result of a
psychic disease that must be cured. So the fact that the criminal
receives punishment is for his own benefit. The punishment serves
to improve; the severer the disease, the more intensive the cure,
i.c. the greater the punishment. We see from this that Plato puts
the principle of improvement first. He believes, however, that pre-
vention is better than cure; therefore he prefixes an introduction
to every law, in which he exposes why it is better to commit no
crimes. By the side of theoretical expositions in these introductions
we also find deterrents, aiming at influencing the feelings. Punish-
ment is the extreme means of purification. So, if the principle of
improvement comes first with Plato, he does not despise the principle
of deterring, because this also makes for improvement, in others too.
In theory he rejects the idea of retribution, but practically he
resumes it again. His sense of religion, which induced him to
maintain religion, likewise led him to maintain the cult of souls. Now,
many elements of this cult are met with in the atonement of man-
slaughter and crime; this cult requires ritual purifications.
Because these are looked upon as expiations to the defeated, Plato
re-establishes retribution. In this too, we can observe a contrast be-
tween his reason and his feelings, like that which we thought toesta-
blish when discussing the killingin war. Thus, in cases of manslaughter
where there can be no question of maliceaforethought noreven of guilt,
Platoisled todemand a ritual purification(i.a. one year’s exile)in order
thereby to satisfy the cult ofsouls, according to whichinevery case of
killing, whether deliberate or not, the offender must undergo
purification. But as soon as possible Plato gives the sacral purifi-
cation a content suiting his intellectual conception; the sacral purifi-
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cation then passes into a moral purification. As soon as thereisa
moral aberration, such as passion or desire, perceptible in the
offender, the purification, though formally ritual, aims at curing
this moral aberration. For instance, the punishments he fixes for
passionate crimes are intended to teach the sinmer to curb his
passion. The deeds done from desire he often considers to be an
expression of an incurable morality. Such men therefore must be
killed. In this he maintains the rite that the corpse must be buried
abroad. It is obvious that the form of the punishment satisfies his
religious sense, the content however his intellectual conception.
As to the form, he goes the length of restoring sacral purifications
as punishments, where Attic penal law has dropped them: e.g. the
man who kills his father intentionally must be stoned by the
magistrates at a three-cross road, for in this manner they cleanse the
defiled community. Also when an animal kills, ritual purifications
are necessary. But after all, the criterion for punishment remains
the mood in which the deed is dome. For example, a man who
incites another to murder is just as guilty as the offender. On the
other hand, should an irresponsible person commit a crime, no
punishment is necessary; in case of killing, only ritual purification
is required. Plato also knows some cases where no purification
need be accomplished. These are the cases which he ranks with
killing in war, where Attic practice did not require purification.
They are especially cases of seli-defence or similar ones; occasionally
they extend to assisting distressed relatives, a remnant of the times
of blood-feud. For that matter, we find more such remnants; if
the defeated declares before his death that he pardons the offender,
the crime is considered as manslaughter.

Finally a few words about purity in the introductions to the
Laws. Plato adhorts his citizens to abstain from fornication, as
this is impure. Only marital intercourse and spiritual love is pure.
When anyone is tempted to commit temple-robbery, he must bear
in mind that this is a disease caused by uncleansed crimes of his
ancestors, The patient may be purified of this disease by religious
means (purifying sacrifices, supplications) as well as by non-
religious (intercourse with good people). Further Plato fulminates
against the idle use of the names of the gods. Swearing is a sin
against dyvela, the religious purity, and in addition to this an ex-
pression of moral impurity in general (xadapbryg).
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STELLINGEN
I

Ten onrechte stelt E. Fehrle (Die kultische Keuschheit im Alter-
tum, R. G. V. V. VI, 1, Pag. 229, 230) de reiniging bij Plato als
vorm van ascese VOor.

11

Er is bij Plato invloed van Hippocrates en zijn school aan te
wijzen.

111

In de zondvloedvoorstellingen bij Plato ontbreekt het ethische
motief.

1V

De opvatting van K. J. Beloch (Griechische Geschichte II, 2,
pag. 84), dat de tocht van Mardonius in 492 niet tegen Griekenland
bedoeld is geweest, behoeft nader bewijs.

Vv

In Plato, Leges 871D vertale men de woorden dvondelog Evenn
door ,.wegens de onvergefelijkheid”.

VI

De etymologieén in den Cratylus van Plato zijn niet in scherts
bedoeld.

J. A. G. VAN pER VEER.



a il i S v B |' . - s
E'. _ —uﬂumimu-ﬁtmmmm Jatebswiterm el -
I o -




VII

Lucianus, de saltatione $ 64: &¢ xaitor u¥ Eraxciovra 7év ¢do-
ubveov — MuENkny yap Tig dv Erbyyavey — ouvweivor dmdvtav. De
lezing van J. J. Hartman (Mnemosyne 1921, pag. 309) &ratovra
in plaats van émaxolovra is onnoodig.

VIII

In Plato, Leges 668A moet men niet met H. Perls (Revue philo-
sophique 1934, pag. 271) Aéyos weergeven met ,,verstand”, maar
met ,,redeneering’’.

IX

Arrianus, Anabasis Alexandr, II, 12, 7: xal yop éxsivov (sc. tov
‘Homortiove) clvar *AréEavBpov. De meening van E. I. Robson
(Loeb classical library, no. 236): , presumably Alexander referred
to the etymology of his name” is onwaarschijnlijk.

X

In Vergilius, Aeneis III, 648 vertaalt . Goelzer ten onrechte
,,Japidosa corna” door ,,des cornouilles dures comme des pierres”,
Ook de vertaling van W. J. W. Koster ,,met harden kern’ is
onjuist.

XI

In Tacitus, Germania 36, 2 is de lezing van F. Walter (Berl.
Phil. Wochenschr., col. 1054) ,,nomine notae superiori”’ onjuist.

XII

Het is wenschelijk, dat het onderwijs in de Oude Geschiedenis
aan het gymnasium gegeven wordt door een classicus, die daartoe
door zijn studie voor het doctoraalexamen is voorbereid.
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