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I Einleitung

Obwohl das Tugendwissen in den Nomoi als eine der wichtigsten Kompetenzen hochrangiger
Beamter eingefihrt wird, weil es der Legislative die Richtung vorgeben soll, lasst das Werk
eine der Bedeutung der Thematik angemessene Erlduterung vermissen. In der einzigen
Passage, in der Einheit und Vielheit der Tugenden zum Gesprachsthema gemacht werden, im
Abschnitt  963-968, begnlgt sich Platon mit Hinweisen auf das anzuwendende
Begriindungsverfahren, beugt Irrtimern vor, indem er beachtenswerte Aspekte aufzihlt,
reichert diese um eine Synthesis der Wissenschaften an und wechselt anschlieBend das
Thema. Weil ich diese Situation als unbefriedigend empfinde, mdchte ich in der vorliegenden
Arbeit Platons Andeutungen aufgreifen und versuchen, eine Hypothese Uber die Relationen
der Tugenden zu bilden. Falls dies gelingt, erhoffe ich mir, zum besseren Verstandnis des
Dialogs beitragen zu kdnnen.

Obwohl das Interesse der Platonforschung an den Nomoi seit den 90er Jahren zugenommen
hat, gilt das Werk immer noch als vergleichsweise wenig beachtet, weshalb auch die Frage
nach der Einheit der Tugend kaum thematisiert wird. Wenn sie dennoch angesprochen wird,
erfolgt die Untersuchung mit den Methoden der Philologie und der sprachanalytischen
Philosophie, aber nicht, wie es Platon angedeutet hat, mit Hilfe der Dialektik. So hat sich in
der Forschung die Ansicht etabliert, dass bestenfalls eine schwache Einheit der Tugenden
behauptet werden kdnne. Als Vertreter seien exemplarisch Christopher Bobonich genannt, der
die Reziprozitat der Tugenden als Kriterium ihrer Einheit betrachtet und deren Fragwirdigkeit
konstatiert sowie Matthias Frenzel, der eine Feldtheorie der Tugenden entwickelt, um ihrer
Vielfalt gerecht zu werden, dadurch aber Abstriche bei den Mdglichkeiten der
Vereinheitlichung machen muss.* Es ist mein Anliegen, durch eine andere Herangehensweise,
ndmlich durch die Berlcksichtigung des Einflusses, den die pythagoreische Mathematik auf
das Denken Platons ausgeubt hat, den Spielraum fir eine starke Einheit auszuloten.
Textgrundlage dieser Arbeit sind in erster Linie die Nomoi und ihr Anhang, die Epinomis; zur
Unterstiitzung der Argumentation ziehe ich bei Bedarf weitere Platon-Dialoge heran.

Weil die Passage 963-968 aus dem 12. Buch der Nomoi von zentraler Bedeutung fur die
Begriindung der Einheit und Vielheit der Tugenden ist, werde ich mit einer Inhaltsanalyse

beginnen, um darauf aufbauend eine Hypothese uber die formalen Anforderungen an die

' vgl. Bobonich, Christopher: Plato’s Utopia recast. Oxford: Clarendon Press 2002 und Frenzel, Matthias: Die
Moralphilosophie von Platons Nomoi. Universitat Hamburg: Diss. 2000.
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Struktur der Tugendeinheit zu entwickeln. Die anschlieBenden Kapitel dienen der Darstellung
der Tugenden, wobei ich von der methodischen Vorgabe Platons, Synopsen und
Definitionsmethoden anzuwenden, Gebrauch mache. Dabei wird sich zeigen, dass der
Relationszusammenhang der Tugenden nach dem Vorbild des platonischen Kosmos

strukturiert ist.

II Hauptteil

In den Nomoi entwirft Platon die Gesetzesgrundlage eines fiktiven Staates, der leichter zu
realisieren sein soll als Kallipolis, das aus dem Dialog Politeia bekannte Gemeinwesen, weil
auf die psychologischen Voraussetzungen der Birger stiarker Ricksicht genommen wird. Dies
hat unter anderem zur Konsequenz, dass die Anforderungen zur Erlangung von Tugend dahin
gehend gesenkt werden, dass auf Einsicht als notwendiges Kriterium verzichtet wird,;
stattdessen ist die richtige Meinung, wie sie sich aus der Kenntnis der Staatsgesetze ergibt, fur
die Mehrheit der Birger ausreichend. Eine Ausnahme bilden die Mitglieder der sogenannten
Né&chtlichen Versammlung, die als Berater der Gesetzgeber dazu beitragen, den Staat vor
Verfallserscheinungen zu schiitzen, indem sie situationsabhangige Anpassungen der Gesetze
vorschlagen. Die Tatigkeit der Nachtlichen Versammlung wird als Ubertragung der
vernunftigen kosmischen Ordnung auf die soziale Ebene verstanden und kann in dem MaR als
gelungen bezeichnet werden, in dem Eintracht, Moralitdt und Gluck der Burger im Staat
realisiert sind. Die erfolgreiche Ubertragung setzt die genaue und begriindete Kenntnis des
Kosmos als eines vollkommen verniinftigen Wesens voraus, das anderen verstandigen
Entitaten — Staaten oder Individuen — Orientierung bieten kann, weshalb sich die Mitglieder
der Né&chtlichen Versammlung einer griindlicheren Ausbildung unterziehen mussen, als es
sonst vorgesehen ist. Als Bestandteil der Ausbildungsziele wird die Kenntnis der Einheit und
Vielheit der Tugenden im Abschnitt 963a-968a des zwdlften Buchs der Nomoi angesprochen,
weshalb ich ausgehend von einer Textinterpretation erste Schlussfolgerungen Uber die

Tugendeinheit ziehen werde.

1. Inhaltsanalyse der Abschnitte 963a - 968a

Der fiktive Staat ,,Magnesia“ ist eingerichtet, aber es wurde noch nicht geklart, auf welche

Weise der langfristige Bestand garantiert werden kann. Dass der richtigen Auswahl des



Staatsziels eine Schlusselrolle zukommt und dass in diesem Kontext auch die Tugenden zu

beachten sind, ist Gesprachsthema zwischen dem Athener, Kleinias und Megillos.

1.1 Die Suche nach dem Ziel der Gesetzgebung (963a — 963c)

Nachdem der Athener ausgeflhrt hat, dass der desolate Zustand vieler Staaten auf den
héufigen Fehler, miteinander konkurrierende Ziele in der Verfassung zu verankern,
zurlickzufuhren ist bzw. dass dort, wo die gesamte Gesetzgebung auf ein einziges Ziel
hinauslauft, dieses oft falsch gewahlt ist, mdchte er von Kleinias wissen, welches denn das

einzig richtige Staatsziel sei. In seiner Antwort rekapituliert Kleinias friihere Ubereinkiinfte:?

Wir also haben doch wohl, mein Freund, gleich von Beginn an unseren Standpunkt richtig
gewahlt. Nicht wahr? Denn unsere Behauptung ging dahin, die ganze Gesetzgebung misse auf
ein einziges Ziel gerichtet sein, und wir waren darin einig, daB als solches mit Recht die Tugend
bezeichnet werde.?

Kleinias ergénzt, dass die Tugend aus vier Komponenten bestehe, von denen die Vernunft

4 an ihr

(Nous) die wichtigste sei, weil sich die drei Ubrigen und auch ,alles andere*
orientieren wirden.

An dieser Stelle Gbernimmt der Athener die Gesprachsfiihrung und fragt seine Dialogpartner,
woran sich die politische Vernunft ihrerseits orientiere; denn dass sie ein Ziel anvisiere, sei
aus Analogiegriinden erwiesen: Ebenso wie Steuermanner, Arzte und Feldherrn den Zweck
ihres Handelns angeben kdnnen, mussten dies auch Politiker tun. Als Kleinias keine Antwort
geben kann, mdchte der Athener wissen, ob er wenigstens bereit sei, das Zugestandnis zu
machen, ,,dal man keine Miihe sparen darf diese Einheit sowohl selbst zu erkennen wie auch

5> Da Kleinias nicht weiR, wovon der Athener redet, bittet

die Vielheit, in der sie enthalten ist.
er ihn um eine Erlauterung, worauf er sich denn mit dem Terminus der ,,Vielheit” beziehe:
,Kleinias: In was fiir einer Vielheit zum Beispiel?

Athener: In folgender zum Beispiel: Wir behaupteten doch, es gebe vier Arten von Tugend.

Wenn es ihrer also vier sind, so muB doch offenbar jede von ihnen eine sein.«

Vgl. Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Sdmtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 630e-631d.

Ebd., 962e- 963a.

Ebd., 963a.

Ebd., 963c.

Vgl. ebd., 963c.
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Vergleicht man den Abschnitt 963a mit der dazugehorigen Referenzstelle (630e — 631d, Buch
1), so wird ein Unterschied im Verhaltnis von Vernunft und Tugenden erkennbar: Wahrend
Kleinias die Vernunft unter die Tugenden einreiht, positioniert sie der Athener auflerhalb; im
zwolften Buch richten sich die drei Gbrigen Tugenden nach der Vernunft, im ersten Buch ist
sie Anfiihrerin der gesamten Tugend. ” Es ist nicht wahrscheinlich, dass Platon im Kontext des
zwolften Buchs die Vernunft als Tugend verstanden wissen mochte, denn bei der Aufzéhlung
der Tugenden durch den Athener im Abschnitt 964b wird der Nous nicht beriicksichtigt. Es
stellt sich die Frage, warum der Nous in einem Gesprach, das sich um das eine Ziel der
Gesetzgebung dreht, die Tugenden als das gesuchte Ziel ausmacht und anschliefend deren
Einheit thematisiert, Uberhaupt Erwéhnung findet.

Davon ausgehend, dass Kleinias auf der richtigen Spur ist, als er eine engere Verbindung
zwischen Vernunft und Tugenden behauptet, liegt die Vermutung nahe, dass die Einheit der
Tugenden mit dem Problem in Verbindung steht, wie es moglich sei, vernunftlose Tugenden
zur Einsicht zu bringen. Die Frage des Atheners nach dem Ziel des politischen Nous — im
Unterschied zum &rztlichen, nautischen usw. — weist darauf hin, dass dies nicht einfach durch
das Austauschen einer beliebigen Tugend durch die Vernunft bewerkstelligt werden kénne;
denn wére der Nous eine Tugend, stiinde die Frage im Raum, warum Fachleute, die nicht
ausdrtcklich als moralisch gekennzeichnet sind, dartiber verfugen sollten. Aber anstatt eine
Alternative zur Vernunft-Tugend-Relation als einem Verhaltnis von Teil und Ganzem
anzubieten, wird Kleinias unter Verwendung von Beispielen uber die aktive Natur des Nous
belehrt — der Nous blickt auf ein Ziel —, wodurch sich erstmals die Mdglichkeit einer
Kausalbeziehung zwischen Vernunft und Tugend andeutet. Aus den angefuhrten Beispielen
lasst sich Uberdies auf die Indirektheit dieser Beziehung schlielen: Weil von einem Arzt oder
Feldherrn die Kenntnis der Anzeichen der Gesundheit bzw. der ,,Bedingungen des Sieges*®
als Voraussetzung zu deren Verwirklichung gefordert werden, muss entsprechendes auch fur
einsichtige Politiker gelten. Der Athener bezeichnet die spezielle Kenntnis des Politikers,
ohne die — so darf ergdnzt werden — die Gesamtheit der Tugend im Staat nicht hergestellt
werden kann, als das Eine, auf das die staatsmannische Vernunft blicken misse, verrat aber
vorerst nicht, worum es sich dabei handeln konnte, sondern benennt zu allem Uberfluss die

Einheit und Vielheit der Tugend als eine seiner Manifestationsweisen. Das heilit, im

" Vgl. Platon: ,,Nomoi*, in: Wolf, Ursula (Hg.): Samtliche Werke. Band 4. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt
Taschenbuch Verlag 2009, 631d: ,,Dringend muB er [der Gesetzgeber, A.K.] hierauf einschérfen, daf3 die
tbrigen Vorschriften fir die Birger darauf und unter diesem das Menschliche auf das Gottliche, das Géttliche
insgesamt [Hervorhebung A.K.] aber auf die leitende Vernunft sich beziehe.*

Platon: "Gesetze", in: Apelt, Otto (Hg.): Sdmtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
962a.



Gegensatz zum Arzt, der mit der Gesundheit vertraut sein muss, um Patienten zu heilen, muss
der verstandige Politiker nicht die Tugend, sondern etwas, das an der Tugend exemplifizierbar
ist, kennen, um davon ausgehend die Sittlichkeit der Burger zu fordern. Weil der Athener
behauptet, dass die Tugend als Einheit und Vielheit strukturiert und auBerdem eine
Erscheinungsform des Einen sei, l&sst sich Uber dieses Eine vorerst nur sagen, dass es in

analoger Weise aufgebaut sein muss.

1.2 Vorstellung der Methode (963c — 964a)

Der Athener unterbricht die Suche nach dem Einen zugunsten eines methodischen Exkurses,
denn bisher ist unklar, welches die notwendigen Kriterien zur Begriindung von Einheit und
Vielheit sind. Dabei dient ihm die Tugend als Beispiel: So informiert er darlber, dass
Tapferkeit, Weisheit (Phronesis), Besonnenheit und Gerechtigkeit eine Einheit bilden, da sie
alle der Gattung ,,Tugend* angehoren. Diese Gattung wird in zwei Paare unterteilt: Tapferkeit
und Weisheit einerseits, Gerechtigkeit und Besonnenheit andererseits. Anschlielend meint der
Athener:

Worin sich nun die Glieder des erstgenannten Tugendpaares (d. i. Tapferkeit und Einsicht)
voneinander unterscheiden und demgemal zwei besondere Namen erhalten haben, und in
gleicher Weise die Glieder des anderen Paares, das ist nicht schwer anzugeben. Inwiefern wir
aber beide Glieder als Einheit bezeichneten, ndmlich als Tugend und ebenso bei dem anderen

Paare, damit hat es schon mehr auf sich.’

Von Kileinias gefragt, gibt der Athener an, dass der Unterschied zwischen Tapferkeit und
Weisheit darin bestehe, dass sich erstere auf die Furcht beziehe, als Naturanlage auftrete und
nicht auf Verstandigkeit (Logos) angewiesen sei, wahrend Weisheit der Verstdndigkeit

bedurfe. Daraufhin fordert er Kleinias zur Mithilfe auf, indem er sagt:

Inwiefern sie also von einander verschieden und zweierlei sind, dariber bist du durch mich
aufgeklart worden. Inwiefern sie aber ein und dasselbe sind, dartiber muf3t du mir nun Auskunft
geben. Betrachte es denn als deine Aufgabe zu zeigen, wie sie, als eine Vierheit, gleichwohl
eine Einheit sind und wenn du den Erweis ihrer Einheit gegeben hast, dann laR mich

hinwiederum dir zeigen, inwiefern sie vier sind.*?

° Ebd., 963d.
0 Epd., 964a.
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Wenn die Einheit und Vielheit der Tugend erwiesen ist, soll geprift werden, ob die Kenntnis
des Namens (,,Tugend*) ausreicht, um von Wissen sprechen zu kdnnen oder ob nicht auch die
dazugehdrige Definition eine zusétzliche Bedingung ist.

Die Erlauterungen des Atheners laufen darauf hinaus, dass die Kenntnis des Namens und der
Definition notwendige Kriterien fir die Begriindung von Einheit und Vielheit sind: Im
Namen, das heiflt, im gemeinsamen Oberbegriff ist die Einheit (,,Tugend®) erfasst, wahrend
die Definition alle Komponenten aufzdhlt (,,Tapferkeit + ,,Besonnenheit® + ,,Gerechtigkeit*
+ ,,Weisheit™). Das Motiv eines zweistufigen Weges der Erkenntnis, der von der Vielheit zur
Einheit und zuriick verlduft, ist aus dem Phaidros bekannt: Sokrates beschreibt die erste Stufe
— die Synopsis — als ein Verfahren, um ,,das vielfach Zerstreute durch Zusammenschau auf
Eine Idee zu filhren“*; wenn diese erfasst ist, kann der korrelierende Begriff (,Name®) in
widerspruchsfreier Weise verwendet werden. Erganzt wird die synoptische durch eine
analytische Stufe, ndmlich die Definitionsmethode: Sie ist die ,,Kunst, wieder nach Begriffen
zu zerlegen, nach Gliedern, wie sie gewachsen sind, ohne dafl man versucht, nach Art eines
schlechten Koches irgendeinen Teil zu zerbrechen“'?. Bei der Definitionsmethode geht es
darum, das in der Synopsis erfasste in seinen unterschiedlichen Erscheinungsformen
darzustellen. Wie die Kombination beider Methoden aussehen kann, erldutert Sokrates im
Phaidros am Beispiel der Liebe: In der Synopsis wird Liebe als ein Sammelbegriff fir das

«13 erkannt; die Definitionsmethode zeigt auf, dass sich Liebe auf

,Unbesonnene der Seele
zwei verschiedene Arten manifestiert, ndmlich auf egoistische oder altruistische Weise,

weshalb sie dementsprechend unterschiedlich beschrieben werden kann:

So schnitt die eine Rede den linken Teil ab, lieR nicht ab ihn weiter zu zerlegen, bis sie darin
eine Liebe fand, die man die linkische benennen kann und die sie mit Recht schméhte, wéahrend
die andere Rede uns auf die rechte Seite des Rausches fiihrte und jene mit ihr gleichbenannte,

aber gbttliche Liebe fand und sie darstellte, die sie als Ursache der groBten Giiter fiir uns pries.**

Wer in der Lage ist, beide Schritte zu vollziehen, verfligt nicht nur Uber eine geeignete
Bezeichnung fir einen Sachverhalt, sondern ist auch in der Lage, ihn vollstandig zu

definieren, weil er / sie alle Erscheinungsweisen kennt.

[N

! Platon: Phaidros oder Vom Schonen. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, 265d.
Ebd., 265e.

Ebd., 265e.

Ebd., 265e f.

P P e
S ow N
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Wie weit reichen die Parallelen zwischen Phaidros und Nomoi? Der Athener behauptet, dass
die Kardinaltugenden insofern eine Einheit bilden, als sie der Gattung ,,Tugend* angehoren.
Auch hier wird das Resultat der Synopsis prasentiert, ohne die dahinfihrenden Schritte zu
begriinden. Idealerweise sollte der Name mit dem ersten gemeinsamen Oberbegriff
zusammenfallen; tut er dies nicht, besteht Anpassungsbedarf. Der Athener ist sich des
hypothetischen und vorldufigen Charakters des Gattungsnamens bewusst, weshalb er ihn auch
andert, wie sich spéater zeigen wird. Daraus wird ersichtlich, dass die Synopsis, die zur Wahl
eines Namens flhrt, keine wahre Erkenntnis beansprucht, sondern einen vorlaufigen
Ansatzpunkt liefern soll.

Ebenso fragwiirdig wie die Auswahl des Oberbegriffs ist auch die Begriindung der Vierheit
der Kardinaltugenden: Wurden tatsachlich die wesentlichen Unterschiede ausfindig gemacht?
Bei der Einteilung der Tugend in die Paare Tapferkeit und Weisheit bzw. Besonnenheit und
Gerechtigkeit bleibt das zu vermutende charakteristische Unterscheidungsmerkmal
ungenannt; die darauffolgende Zerlegung des ersten Tugendpaares bedient sich verschiedener
Kriterien, indem einerseits die Beziehung zur Furcht, andererseits diejenige zur Vernunft
geltend gemacht wird. Gibt es Uiberhaupt eine in der Natur der Sache liegende Begrindung,
diese scheinbar vollig beziehungslosen Tugenden zusammenzufiihren? Woran ist ersichtlich,
dass dem Athener nichts entgangen ist oder dass es tatsachlich weniger Tugenden sind, als er
behauptet?

Dass die Definitionsmethode Qualitatsdifferenzen auseinanderlegt, ist im Phaidros sehr gut
erkennbar, wird aber auch in der Nomoi-Passage durch den Hinweis auf verstandige und
unverniinftige (angeborene) Tugenden angedeutet. Analog zur Synopsis ist die Durchfiihrung
der Definitionsmethode nur ein erster Versuch, so dass sich der Athener im folgenden
Abschnitt dem Gegenstandsbereich der Erfahrung zuwendet, um die differenten

Manifestationen der Tugend in den Blick zu bekommen.

1.3 Die Ebenen der Moralitat (964b — 965a)

Welche Personengruppe soll in Magnesia in welcher Weise Uber Tugend verfliigen? Der
Athener benennt beispielhaft ,,die Ausleger, die Lehrer, die Gesetzgeber, die Beaufsichtiger
der anderen" fiir all diejenigen, die durch ihre Tatigkeit in der &ffentlichen Verwaltung eine

Erziehungsfunktion austiben. Weil diese Personen den Stadtstaat vor Sittenverfall schiitzen

5 Platon: "Gesetze", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
964b.
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sollen, miissen sie ,,iiber das eigentliche Wesen des Lasters und der Tugend“16 genauer
Bescheid wissen als die breite Masse, weshalb sie eine spezielle Ausbildung durchlaufen
sollen, deren Ziel es ist, das praktische Tugendwissen theoretisch zu fundieren, um es
anschlieBend kommunizieren zu koénnen. Sind die ,,Erzichungsberechtigten mit diesem
hoheren Wissen ausgestattet, steigt das im Staat vorhandene Ausmal an Einsicht, weshalb der
Athener metaphorisch von der Angleichung an Kopf (Denken) und Sinneswahrnehmungen
eines verstandigen Menschen spricht und damit eine scheinbar neue Zielsetzung ins Gesprach
bringt.’

Dadurch, dass der Athener die unterschiedlichen Niveaus der Tugend in Magnesia — das
praktische Tugendwissen der breiten Masse einerseits sowie die theoretischen und praktischen
Kenntnisse der Wachter andererseits — anspricht, wird ersichtlich, dass sich die Vielheit der
Tugend nicht auf die Kardinaltugenden beschrankt, sondern auch Ebenenunterschiede
beriicksichtigt, die durch verschiedene Grade an Einsicht zustande kommen.'® Dieser
Zweiteilung der Bevolkerung entspricht die Einteilung der Gesetzestexte des Atheners in
Prodmien und eigentliches Gesetz: Insofern das Gesetz flr beide Personengruppen gilt, wird
erkenntlich, dass keine Alternative zum richtigen Handeln vorgesehen ist. Fakultativ ist
hingegen die Kenntnis der Proémien, die ein Entgegenkommen an Burger darstellen, die
einen Einblick in die Absichten des Gesetzgebers gewinnen wollen. In Magnesia tritt zur
Tugend als dem Tun des Richtigen die Erkenntnis des Wahren, die mit der Fahigkeit, die
richtige Erklarung abgeben zu kénnen, gekoppelt ist.

Allerdings gibt sich der Athener nicht mit einer Zweiteilung der Bevolkerung in Einsichtige,
die aufgrund ihres Wissens die Herrschaft im Staat beanspruchen dirfen und in unverstéandige
Beherrschte zufrieden: Das vierte Buch zeigt auf, dass dies eine wenig zufriedenstellende
Losung ware, weil bestehende Ungleichheiten langfristig weiterexistieren wirden, so dass
innerstaatliche Unzufriedenheit und Aufstdnde die Folge wéren. Aus diesem Grund schlagt
der Athener vor, dass sich alle Birger als Diener der Gesetze verstehen sollten und dass die
individuelle Beteiligung an der Verwaltung vom Grad der Gesetzestreue abhéngig zu machen
ist: Wer die Gesetze starker beachtet, solle mehr Macht und Verantwortung tbernehmen.*®
Weil die staatlichen Amter mit zusitzlichen Ehren verbunden sind, besteht eine hohe

Motivation, nach gesellschaftlichem Aufstieg zu streben, wovon das Allgemeinwohl

'° Ebd., 964c.

Vgl. ebd., 964d.

Dies stellt eine Parallele zum Phaidros dar, wo zwischen egoistischer (unverstandiger) und altruistischer
(verniinftiger) Liebe unterschieden wird.

Vgl. ebd., 715a-d.

B
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profitiert. Aus diesen Ausfiihrungen kann geschlossen werden, dass die Idee eines verstandig
regierten Staates die Abgabe von Macht und Einsicht — im Sinn der Férderung — impliziert,
weil andernfalls der Bestand des Gemeinwesens gefahrdet ware. Wirden die Regierenden
dagegen den sozialen Aufstieg verhindern, erwiese sich ihre Verstandigkeit als Einbildung, da
sie die Unzufriedenheit der Blrger entweder nicht vorhersehen konnten oder, falls doch,
ausblendeten.

Die Durchlassigkeit der Gesellschaft nach oben und unten ist auf die Erkenntnis
zurlickzufuhren, dass Eintracht, Allgemeinwohl bzw. bestmdgliche Verfasstheit des Staates
kein einmal erreichbares und zu verewigendes Ziel ist, sondern immer wieder von neuem
hergestellt werden muss. Die Metapher von der Angleichung des Staates an Wahrnehmung
und Denken eines ,,verstindigen Menschen*?® dient dem Athener einerseits dazu, die
Dynamik der Tugend zu illustrieren, andererseits bringt sie mit der Wahrnehmung eine
weitere Ebene ins Spiel, die zwischen Rumpf (den unverstandigen Beherrschten, deren Ziel es
ist, im Sinn der Gesetze zu handeln) und Kopf (die zur Erkenntnis der Wahrheit
aufgeforderten Herrscher) vermitteln soll. Das heiflt, die potentielle Spannung zwischen
Regierenden und Regierten wird durch die Einfuhrung einer mittleren Verwaltungsebene
aufgehoben, deren Reprasentanten Lehrer, Ausleger usw. sind. Fur die Synopsis der Tugend
bedeutet dies, dass sie sich beim Individuum im richtigen Handeln (Rumpf), Empfinden
(Sinnesorgane) und Denken (Kopf) zeigt, wéhrend die staatliche Bestform durch die

Zusammenarbeit dreier Hierarchieebenen erzielt wird.

1.4 Die kosmische Ordnung als Erkenntnisziel (965a - 968a)

Aufgrund der hdufigen Themenwechsel habe ich mich entschlossen, den Inhalt der oben
genannten Stelle nicht im Block zusammenzufassen, sondern zwischen Darstellung und

Kommentar abzuwechseln.

Nachdem geklért ist, dass der Erhalt der Tugend mit der Vermehrung der Einsicht
zusammenhangt, knupft der Athener wieder an seine Erlduterungen zum methodischen
Vorgehen bzw. dessen synoptischen Teil an, weil die Mangel der ursprunglichen Synopsis

offensichtlich geworden sind: ,,Demnach missen wir zu einer genaueren Unterweisung als die

2 Epd., 964d.
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vorerwihnte schreiten“?

, meint der Athener und fugt hinzu, dass die Synopsis zwar
grundsatzlich in der Lage sei, die geforderte Genauigkeit zu gewahrleisten, sie musse aber
korrekt durchgefiihrt werden. Unter korrekter Durchfiihrung ist die ,,Fahigkeit den Blick von
dem Vielen und Ungleichen auf den zusammenfassenden einen Begriff zu wenden“?, zu
verstehen. Fur das Beispiel der Tugend bedeutet dies, angeben zu kénnen, was das Eine sei,
das Tapferkeit, Gerechtigkeit, Besonnenheit und Weisheit zur Tugend mache und ob seine
Struktur die eines unteilbaren Einen, eines Ganzen, einer Kombination von beidem oder ganz
anders beschaffen sei. Erst wenn dies der Fall ist, kann in begriindeter Weise mitgeteilt

werden, ob die Tugend Eines, Vieles oder eine Vierheit ist.

Die Formulierung, dass der ,,zusammenfassende eine Begriff“23 nicht nur Vieles
(Gleichartiges), sondern auch Ungleiches (Ungleichartiges) enthalte, bestétigt die Annahme
von der Notwendigkeit, unterschiedliche Ebenen der Tugend zu integrieren. Weil der
,verstindige Mensch*“** als Vorbild des Staatsziels betrachtet werden kann, darf auf eine
Strukturanalogie geschlossen werden. Der Versuch, die Kardinaltugenden in die Struktur des
verstdndigen Menschen einzubetten, illustriert ihre Vielheit und Einheit: Als Mdoglichkeiten
des richtigen Handelns bilden die Kardinaltugenden eine Einheit; das heif3t, es wird ein neuer
Oberbegriff notig, der diese Funktion zum Ausdruck bringt. Insofern die Kardinaltugenden
neben bestmoglicher Wahrnehmung und entsprechendem Denken die Einheit des
verstdndigen Menschen konstituieren, gehoren sie einer Vielheit an. Es bleibt aber offen,

weshalb sie ein Vierheit bilden sollten.

Nichtsdestotrotz  schreitet der Athener zur Betrachtung der anspruchsvolleren
Ausbildungsziele voran, denn das zu erwerbende methodische Wissen soll nicht nur auf die
von nun an als ,,das Gute*®® bezeichneten Kardinaltugenden angewendet werden, sondern
auch zur n&heren Bestimmung des Schonen und dessen Einheit mit dem Guten dienen. So
stellt der Athener die rhetorische Frage: ,,Haben unsere Wichter blo3 zu erkennen, dal3 jedes

derselben vieles, oder auch, wie und inwiefern es eines ist?*?® Dass mit der Erkenntnis des

2L Platon: ,,Nomoi, in: Wolf, Ursula (Hg.): S&mtliche Werke. Band 4. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt

Taschenbuch Verlag 2009, 965b.

Platon: "Gesetze", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,

965d.

% Ebd., 965d.

** Ebd., 964d.

% Ebd., 966a.

% Platon: ,,Nomoi*, in: Wolf, Ursula (Hg.): Samtliche Werke. Band 4. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt
Taschenbuch Verlag 2009, 966a.

22
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Schonen die Hierarchie wissenswerter ,,Gegenstdnde* nicht abgeschlossen ist, macht der

Athener durch einen Wink mit dem Zaunpfahl begreiflich:

Wie ferner? Gilt uns nicht dieselbe Rede fiir alle bedeutenden Gegensténde, dal? diejenigen, die
wahrhaft Wéachter der Gesetze werden sollen, wahrhaft von ihnen die Wahrheit wissen und
imstande sein mussen, in Worten auszulegen und mit der Tat nachzufolgen, indem sie das, was

in 16blicher Weise geschieht oder nicht, der Natur gemaR unterscheiden??’

Innerhalb der Wachter wird eine Unterscheidung zwischen denjenigen getroffen, die sich mit
dem Guten und Schonen auskennen, wéhrend die ,,wahrhaften Waichter™ beziiglich der
Gesetze ,,wahrhaft [...] die Wahrheit wissen“.?® Das heiRt, das Wahre tritt als neuer
Wissensgegenstand in Erscheinung. Die Unterscheidung zwischen dem Schonen und dem
Wahren macht der Athener aber sofort wieder riickgangig, denn er fihrt das Wissen um die
Existenz von Gottern als Beispiel fir das Schéne — nicht fir das Wahre — an, obwohl es
ausschlieBlich von der staatlichen Elite (den Gesetzeswdachtern und den Inhabern des
Tugendpreises) gefordert wird. Diejenigen, in deren Zustandigkeit das Schone eigentlich fallt
— die Lehrer, Ausleger usw. — sollen zwar nach Gewissheit Uber die Existenz von Gottern
streben, ihr Erwerb ist aber keine notwendige Qualifikation fur die Beamtentatigkeit.
Wahrend die Hierarchie innerhalb der Wachter aufrecht erhalten bleibt, wird der Vorrang des
Wahren vor dem Schonen wieder riickgadngig gemacht, woraus maoglicherweise geschlossen

werden soll, dass die Einheit des Schonen und Wahren ein weiteres Beweisziel darstellt.

Um Gesetzeswachter und Tugendpreisinhaber (Euthynen) auf die richtige Bahn zu lenken,
fihrt der Athener zwei Sachverhalte an, die zum begriindeten Wissen Uber die Gétter fihren
sollen:

1) den Vorrang der Seele vor dem Korper insofern sie unsterblich und Erstursache der
Bewegung ist;

2) die ,,RegelmiBigkeit im Umlauf der Gestirne und alles anderen, woriiber die Vernunft
herrscht, die das All geordnet hat*%.

Den regelméligen und als verninftig identifizierten Umlauf der Gestirne hétten schon die
Naturphilosophen erkannt, ihr Denkfehler sei aber gewesen — so der Athener — an das Primat

des Korpers vor der Seele zu glauben, was sie zu der Uberzeugung gebracht hitte, dass ,.eine

%" Ebd., 966b.

% \/gl. ebd., 966b.

% Platon: "Gesetze", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
966€.
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30 alle Vorgange im

Masse von Steinen und Erde und vielen sonstigen seelenlosen Stoffen
Kosmos lenke, so dass sie sich zu Recht den Vorwurf der Asebie eingehandelt hatten. Wirde
man den Irrtum der Naturphilosophen beziuglich des Verhaltnisses von Korper und Seele
korrigieren, wiirde die Einsicht in die Vernunftigkeit des Weltalls nicht zu Gottlosigkeit,

sondern deren Gegenteil flihren.

Der Athener spricht sich gegen die Annahme aus, Materie konnte eine vernunftige Bewegung
erzeugen; vielmehr misse eine Seele deren Ursache sein. Daraus folgt, dass Vernunft einer
Seele bedarf, um wirksam werden zu konnen; also ist Verninftigkeit ein Merkmal der Seele.
Weil die Bewegungen der Gestirne Ausdruck einer vollkommenen Vernunft sind, missen sie
von einer ebenso vollkommenen Seele verursacht werden, das heildt, von einem oder
mehreren Gottern — je nachdem, ob die Himmelserscheinungen als Einheit oder Vielheit
betrachtet werden.®* Gesetzeswachter und Euthynen sollen sich mit Hilfe eines
kosmologischen Gottesbeweises Evidenz uber die Existenz und Macht der Gotter verschaffen.
Um die sich aufdrangende Frage zu beantworten, ob dies in irgendeinem Zusammenhang mit
der Suche nach dem Ziel der Gesetzgebung steht oder ob es sich um zusétzliches Wissen
handle, sei daran erinnert, dass das Ziel der Gesetzgebung als Angleichung an Kopf und Sinne
eines verstandigen Menschen bezeichnet wurde.®* Weil ein verstandiger Mensch als
(defizitares) Abbild eines vollkommen vernunftigen Lebewesens (des Kosmos) betrachtet
werden kann, liegt die Vermutung nicht weit, dass der Athener mit dem gesuchten Staatsziel
zum einen die moglichst genaue Anndherung des Staates an das kosmische Vorbild und zum

anderen deren Voraussetzung — die theoretische Kenntnis des Kosmos — meint.

Der Athener fahrt fort: Wer sich Gewissheit (ber die Existenz und Macht der Gotter
verschafft hat und tberdies fahig sei, die Zusammenhénge zwischen Theologie, Wissenschaft
und musischer Kunst zu begreifen, um sie dann in gesetzliche Bestimmungen zur moralischen
Erziehung einflieRen zu lassen, kénne ein vielversprechender Herrscher werden; die ibrigen
Personen wirden sich als Helfer eignen.

Neben Dialektik und Theologie sind Mathematik, Astronomie und Musik bei der Erforschung
des Kosmos hilfreich;*® die gewonnenen Erkenntnisse sollen in der als Erziehung von

Individuum und Gesellschaft verstandenen Verwaltung des Staates umgesetzt werden.

% Ebd., 967c.

1 vgl. ebd., 897f.

%2 Ebd., 966a.

% vgl. auch Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Samtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main /
Leipzig: Insel Verlag 1991, 991a-c.
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1.5 Zusammenfassung

Die Passage 963a - 968a beginnt mit der scheinbar harmlosen Frage nach dem einzigen Ziel
der Gesetzgebung, dessen Kenntnis eine notwendige Qualifikation fir die staatliche Elite
bildet. Wie sich herausstellt, entwindet sich dieses als Tugend bezeichnete Ziel immer wieder
der Bestimmung, indem es unter verschiedenen Gesichtspunkten in Erscheinung tritt. Zuerst
verdoppelt es sich, denn neben den Zweck der Gesetzgebung tritt das Ziel der
staatsmannischen Vernunft. Der Vergleich mit Arzten, Steuermannern und Feldherrn
illustriert, dass sich diese beiden Zwecke wie Handlungs- und Erkenntnisziel zueinander
verhalten, das heildt, die Erkenntnis des Richtigen aus arztlicher, nautischer usw. Sicht ist
neben dem entsprechenden Praxiswissen die VVoraussetzung fiir das richtige Handeln. Anstatt
jedoch die Suche nach dem einen Ziel der Gesetzgebung dadurch abzuschlielRen, dass es zur
Einheit von Zweien erklart wird, verkompliziert der Athener den Sachverhalt, indem er die
Tugend zu einem Beispiel fiir das Erkenntnisziel herabstuft und sie in vier Teile — Tapferkeit,
Weisheit, Gerechtigkeit und Besonnenheit — zerlegt, deren Einheit und Vielheit zuerst durch
das Erfassen des gemeinsamen Namens (,,Tugend*) und dann durch die Aufz&hlung der
Unterschiede in den Erscheinungsweisen bestimmt wird. Der Blick auf die
Manifestationsformen der Tugend im fiktiven Staat zeigt jedoch, dass Synopsis und
Definitionsmethode wiederholt werden mussen, weil sie bisher zu ungenau durchgefihrt
worden sind; denn erst wenn die Struktur des Erkenntnisziels bekannt ist, ist es mdglich, den
Kardinaltugenden die endgultige Position innerhalb dieses Gefliges zuzuweisen und damit
auch die Begrindung nachzureichen, ob es sich bei ihnen um eine Einheit, Vielheit oder
Vierheit handelt. Allerdings verzichtet der Athener auf eine Strukturanalyse des
Erkenntnisziels, sondern bestimmt stattdessen den neuen Oberbegriff der Kardinaltugenden,
indem er sich eines Analogons bedient.?* Auf diese Weise werden die Kardinaltugenden zum
Guten, das zusammen mit dem Schonen und Wahren die Einheit der Tugend bildet und
aufgrund des verwendeten Analogons als verniinftige und lebendige Ordnung zu bewerten ist.
Weil der Kosmos dem Athener als Optimum eines verstandigen und lebendigen Wesens gilt,
entpuppt sich dieser letztendlich als Erkenntnisziel des Gesetzgebers. Fur die Regenten von
Magnesia bedeutet dies, dass sie vor die Aufgabe gestellt sind, den Staat immer wieder von
neuem an die kosmische Ordnung anzugleichen, um seine dauerhafte Existenz

sicherzustellen.

¥ Das Analogon ist der aus Rumpf, Sinnesorganen und Kopf bestehende ,,verstindige Mensch*.

18



2. Die Struktur der Einheit

Die Textanalyse zeigt, dass die Tugend in den Nomoi drei Manifestationsformen besitzt:
Wahrend die kosmische Ordnung Vorbild und optimale Erscheinungsweise ist, gelten der
,verstindige Mensch* und der verniinftig regierte Staat als deren Abbilder. Um diese Arbeit
nicht zu umfangreich werden zu lassen, wird mein Versuch, das Tugendwissen der
Gesetzeswachter und Euthynen zu rekonstruieren, auf die Darstellung des letztgenannten
Abbilds weitgehend verzichten und sich stattdessen auf die individuelle Tugend
konzentrieren. Den Hinweisen des Atheners entsprechend habe ich eine Beschreibungsweise
gewahlt, bei der Synopsis und Definitionsmethode jeweils zweimal zum Einsatz kommen.
Den ersten synoptischen Schritt stellt die Begriindung der Einheit der Kardinaltugenden unter
der Bezeichnung des Guten dar, wahrend die Anwendung der Definitionsmethode darin
besteht, dieselbe Einheit auf den Ebenen des Schonen und Wahren auszumachen. Die zweite
Synopsis erfasst mit der dynamischen Einheit der drei Ebenen in der Zeit das Erkenntnisziel,

sein vierfaches Vorkommen ist Gegenstand der Definitionsmethode.

2.1 Notwendigkeit der Begriffsverkniipfung

Um die Einheit der Kardinaltugenden zu erfassen, ist die Suche nach einer Struktur
notwendig, welche den diesbeziiglichen platonischen Anforderungen genugt. Weil die Einheit
mit Hilfe einer dialektischen Methode einsehbar sein soll, liegt die Vermutung nahe, dass sie
durch Begriffsverknlpfung als eine Gesamtheit von Relationen organisierbar ist. Dass diese
Mdoglichkeit der Einheitsbildung von Platon vorgesehen ist, lasst sich der Passage 253d des
Sophistes entnehmen, wo vier Arten der Verbindung und Trennung von ldeen aufgezéhlt
werden. Die dritte Art, ndmlich die ,,<Idee> wiederum, die durch viele ganze <ldeen>

«35

hindurch in einer Einheit verkniipft ist“™>, wird von Meinhardt auf die innere Struktur einer

Idee bezogen:

Wenn die Metapher des 'hindurch' Teilhabe bedeutet, dann ist hier von einer Idee die Rede, in
der die verschiedenen konstitutiven Teilhabe-Relationen sich zu einer Einheit treffen. Es ist die
fertig-konstituierte Idee, die keiner weiteren Teilhabe-Relation mehr bedarf. Sie ist eine Einheit

der sie konstituierenden Relationen.*®

Wird diese Uberlegung auf den Tugendbegriff iibertragen, bedeutet dies, dass er nichts

anderes ist als der Inbegriff der Relationen untergeordneter Einheiten. Abbildung 1

% Platon: Der Sophist. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, 253d.
% Platon: Phaidros oder Vom Schénen. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, S. 232.
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verdeutlicht die Komplexitat des Tugendbegriffs, indem sie die Hierarchie seiner

Komponenten darstellt, die sich aus der Textanalyse ergeben.

Tugend

| |

Handlungsziel Erkenntnisziel

T
| | |

Wahres Schones Gutes

:
| | | |

Tapferkeit Besonnenheit Gerechtigkeit Weisheit

Abbildung 1. Hierarchische Darstellung der Tugendkomponenten.

Weil die Graphik nur einen ersten Uberblick bieten soll, wurden nicht alle Ebenen bis ins
Detail analysiert und ausschliellich eine Art von Relationen abgebildet: Die Pfeile bringen
zum Ausdruck, dass untergeordnete Komponenten — zum Beispiel die Kardinaltugenden —
gemeinsam in einem Bestandteil der néchsthoheren Ebene (hier: dem Guten) aufgehoben
sind. Dieser Bestandteil existiert nicht unabhéngig, er wird erst durch die Einheit seiner
Komponenten konstituiert.

Aufgrund dieser Uberlegungen kann die Frage nach der Struktur der Einheit dahingehend
prazisiert werden, dass eine Maoglichkeit gesucht ist, gleichrangige Begriffe so
miteinander zu verbinden, dass ihr Oberbegriff emergiert. Eine entsprechende Ldsung
prasentiert Platon im Timaios im Zusammenhang mit der Konstruktion des Kosmos: ,,Das
schonste aller Bander aber ist dasjenige, welches die engste Vereinheitlichung des Bandes
selbst mit den verbundenen Gegenstanden herstellt. Dies aber am besten zu bewirken vermag
ihrem Wesen nach die Proportion“®”. Mit der Erwahnung der Proportion verweist Platon auf
das Gebiet der Geometrie; das heif3t, er behauptet die Notwendigkeit einer Gegenstands- bzw.
Begriffsverknlipfung nach geometrischem Vorbild, um die bestmdgliche Verbindung
herzustellen.

Damit die weiteren Schritte besser nachvollziehbar sind, erlaube ich mir einen Exkurs auf das
Gebiet der pythagoreischen Mathematik, denn Platons Kenntnisse der Proportionsbildung

sind pythagoreischen Ursprungs.

%7 Platon: "Timaios", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
31c.
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2.2 Exkurs: Die Funktion der mittleren Proportionalen in der
pythagoreischen Mathematik
Dem Geschichtsschreiber lamblichos von Chalkis zufolge soll Pythagoras die
Proportionslehre in Babylonien kennengelernt und unter seinen griechischen Schilern
bekannt gemacht haben;*® méglicherweise ist Platon in Sizilien bei Archytas von Tarent damit
in Beriihrung gekommen. Auf jeden Fall lasst sich dem Timaios*® und der Epinomis®
entnehmen, dass Platon die in der Proportionslehre angewandten Verfahren zur
Mittelwertbildung beherrschte.
Im Kontext dieser Arbeit ist die Proportionslehre insofern von Bedeutung, als sie die Kriterien
liefert, um eine Kombination von Zahlen, Flachen oder Korpern als Einheit oder —
mathematisch gesprochen — als Proportion bezeichnen zu dirfen. So bilden zwei Zahlen a und
b — dies konnen auch Flachen- oder Korperzahlen sein — eine arithmetische, geometrische,
harmonische oder musikalische Proportion, wenn sie tber ganzzahlige Mittelwerte verfiigen,
die nach unterschiedlichen Verfahren berechnet worden sind.** Wahrend die drei
erstgenannten Proportionen nur einen Mittelwert aufweisen, beansprucht die musikalische
Proportion zwei — ndmlich einen arithmetischen und einen harmonischen.
Die Mittelwerte lassen sich anhand folgender Formeln berechnen:*
1) Arithmetisches Mittel m = atb
2) Geometrisches Mittel m = Ja*b
3) Harmonisches Mittel m = m.

a+b
Es ist zu beachten, dass nur dann ein gultiger Mittelwert und die entsprechende Proportion
vorliegen, wenn als Ergebnis eine ganze Zahl zurtickgeliefert wird.
Fur Platon ist die musikalische Proportion besonders interessant, weil sie die Mdglichkeit
bietet, undhnliche Zahlen ,,quasi-ahnlich* 3 7u machen. Unter unahnlichen Zahlen verstehen
die Pythagoreer solche Werte, die Uber kein geometrisches Mittel verfligen. Zur
Veranschaulichung sollen zwei Zahlenbeispiele betrachtet werden:

% Vgl. Hischer, Horst: ,,Viertausend Jahre Mittelwertbildung®, in: mathematica didactica, 25 (2), 2002, S. 3-4.
Vgl. Platon: "Timaios", in: Apelt, Otto (Hg): Samtliche Dialoge. Band VI. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 36a.

Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Sémtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main / Leipzig:
Insel Verlag 1991, 991a f.

Unter Flachenzahlen versteht man Zahlen, die den Inhalt einer Fl&che angeben, wahrend Kdrperzahlen das
Volumen bezeichnen. (Vgl. Szabo, Arpad: ,,Ein Lob der altpythagoreischen Geometrie®, in: Hermes. Band
98 (4), 1970, S. 408.)

“2 \/gl. Hischer, Horst: ,,Viertausend Jahre Mittelwertbildung®, in: mathematica didactica, 25 (2), 2002, S. 5-6.
* Vgl. Szabo, Arpad: ,,Ein Lob der altpythagoreischen Geometrie®, in: Hermes. Band 98 (4), 1970, S. 412.
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1) Ahnliche Zahlen 2 und 8

Das Produkt von 2 und 8 ergibt 16, die Wurzel von 16 ist eine ganze Zahl. Infolgedessen sind
2 und 8 &hnliche Zahlen, deren geometrischer Mittelwert 4 ist.

Die Graphik illustriert, dass die Ahnlichkeit auf identischen Seitenverhaltnissen der

zweidimensional abgebildeten Zahlen beruht.

Fliachenzahl 2 Fliachenzahl 8
1 2-
2 4

Abbildung 2. Zweidimensionale Darstellung der Zahlen 2 und 8

Weil die Seiten der beiden Rechtecke (1:2 und 2:4) in demselben Verhéltnis - ndamlich 1:2 -

stehen, ist die Ahnlichkeit von 2 und 8 auch visuell erkennbar.

2) Unéhnliche Zahlen 6 und 12
Weil die Wurzel des Produkts keine ganze Zahl bildet, existiert keine geometrische

Proportionale. Aus diesem Grund sind 6 und 12 unahnliche Zahlen.

Flachenzahl 6 Flachenzahl 12
2H1H 2HHHH
3 6

Abbildung 3. Zweidimensionale Darstellung der Zahlen 6 und 12

Da die Abbildung mit 2:3 und 2:6 ungleiche Seitenverhaltnisse offenbart, bestétigt sie das

rechnerische Ergebnis.

Weil die wenigsten Zahlen von sich aus &hnlich sind, hat sich flr die Pythagoreer die Frage
gestellt, ob es eine Mdoglichkeit gibt, auch unéhnliche Zahlen zu einer Proportion zu
verbinden. Die Losung des Problems wurde ,,in einer verhéltnismaflig spateren Epoche, aber

doch noch vor Platon***

gefunden, wie Szabo schreibt und besteht im Nachweis zweier
mittlerer Proportionalen, ndmlich einer arithmetischen und einer harmonischen. Sind diese

vorhanden, bilden alle vier Zahlen eine musikalische Proportion.

“ Epd., S. 411.
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Euklid Gberliefert diese Entdeckung im 19. Lehrsatz des siebten Bandes der Elemente:

Stehen vier Zahlen in Proportion, dann mul} das Produkt aus der ersten und vierten dem Pro-
dukt aus der zweiten und dritten gleich sein; und wenn das Produkt aus der ersten und vierten
Zahl dem aus der zweiten und dritten gleich ist, dann missen die vier Zahlen in Proportion

stehen.*®

In verallgemeinerter Form kann Euklids Lehrsatz folgendermal3en ausgedriickt werden:
a*d=b*c
Unter Angabe der Quotienten gilt fir vier Zahlen a, b, c, d, dass sie eine Proportion bilden,

wenn sie diese Verhaltnisse eingehen:

:E undz
d Cc

b
d

o | o

2.3 Drei Anwendungsfille der musikalischen Proportion in Platons Werk

Dass Platon das Verfahren zur Angleichung nichtahnlicher Zahlen bekannt war, beweist die
Epinomis; Beispiele aus dem Timaios und dem Sophistes belegen, dass Platon diese Methode
der Proportionsbildung auch fir die Konstruktion von Kérpern und Begriffen verwendet hat.

In der Passage 990d der Epinomis wird die Geometrie als diejenige Wissenschaft verherrlicht,
die ,,durch die Kunst hervorleuchtet diejenigen Zahlen die sich von Natur undhnlich sind
durch Beziehung auf Flachen &hnlich zu machen, eine Kunst, welche Jeder der sie zu
begreifen im Stande ist nicht fiir eine menschliche Erfindung, sondern fur ein géttliches
Wunder erkliren wird.“*® Einige Séatze spater findet sich ein Anwendungsbeispiel des

,»Zottlichen Wunders*:

Sucht man nun in (entsprechender) Weise das Mittelglied zwischen 6 und 12, so kommt man
auf das Anderthalbfache und (in etwas anderer Weise) auf das Vierdrittelfache, und jene Zahl,
welche (in der ersteren Weise) gerade in der Mitte zwischen den beiden genannten liegt, hat den
Menschen den Gebrauch des Einklangs und Gleichmalies zuerteilt und sie an Rhythmos und

Harmonie sich erfreuen gelehrt, indem sie dem seligen Reigen der Musen bestimmt ward.*’

Mit den beiden mittleren Proportionalen von 6 und 12 sind 9 (als arithmetisches Mittel und
Anderthalbfaches von 6) und 8 (als harmonisches Mittel und Vierdrittelfaches von 6) gemeint.
Weil das Produkt der ersten (6) und vierten (12) Zahl mit demjenigen der zweiten (8) und

45
Ebd., S. 412.

% Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Samtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main / Leipzig:
Insel Verlag 1991, 990d.

" Ebd., 991af.
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dritten (9) identisch — namlich 72 — ist, trifft der Lehrsatz von Euklid auf die
Zahlenkombination zu.

Abbildung 4 verdeutlicht die identischen Seitenverhaltnisse der vier Zahlen:

Abbildung 4. Seitenverhaltnisse der Zahlen 6, 8, 9 und 12

Die linke Figur zeigt, dass sich 12 zu 8 wie 9 zu 6, ndmlich wie 3 zu 2 verhélt. Die rechte

weist nach, dass 12 zu 9 und 8 zu 6 im Verhaltnis von 4 zu 3 stehen.

Dass fur Platon die Proportionsbildung nicht auf Flachenzahlen beschrénkt, sondern auch auf
rdumliche Gebilde (bertragbar ist, lasst sich dem Timaios entnehmen: Dort spielt die
Proportionsbildung bei der Erschaffung des Kosmos durch den Demiurgen eine Rolle, denn
die gegensétzlichen Elemente Feuer und Erde bendtigen zwei Mittelglieder, um eine

Verbindung eingehen zu kénnen. Timaios beschreibt diesen VVorgang mit folgenden Worten:

So setzte der Gott Wasser und Luft in die Mitte zwischen Feuer und Erde und, indem er sie so
weit wie mdglich in Beziehung zueinander in demselben Verhéltnis gestaltete, ndmlich wie
Feuer zu Luft, so Luft zu Wasser und wie Luft zu Wasser, so Wasser zu Erde, band er sie
zusammen und schuf sich so einen sichtbaren und greifbaren Himmel. Und deshalb wurde aus
diesen so beschaffenen Elementen, vier an der Zahl, der Korper des Kosmos durch eine
Proportion in Einklang gebracht, erschaffen und gewann hieraus freundschaftlichen
Zusammenhang, so dass er, mit sich selbst eins geworden, durch keinen anderen als den, der ihn

zusammenfiigte, aufgeldst werden kann.*®

Die Ubertragbarkeit der Proportionsbildung auf geometrische Korper wird in der Epinomis
mit dem Hinweis auf die Leistungen der Stereometrie ausdriicklich bestatigt. *° Die Epinomis
geht sogar so weit, dass sie alles Gute — also auch Ideen bzw. Begriffsverhéltnisse — in
mathematischen Beziehungen fundiert sieht. Erst das Wissen um diese Verhéltnisse liefert die

Berechtigung, von Erkenntnis sprechen zu konnen: Denn ,,das Gerechte, das Gute, das Schone

“8 Platon: Timaios. Griechisch/Deutsch. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2003, 35b f.
“ Lacey, A. R.: ,,The Mathematical Passage in the Epinomis*, in: Phronesis. Band 1 (2), 1956, 86.
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und Alles was dahin gehort, wird also Keiner ohne Kenntnis der Zahl sich richtig vorstellen
und zergliedern und so bestimmen kénnen daB er sich selbst und Andere iiberzeugte°, lasst
Platon den Athener sagen. Der Gebrauch der Mathematik zur Untersuchung von

Begriffsverhaltnissen wird demnach von Platon ausdriicklich empfohlen.

Mit der Bestimmung der ,,hervorbringenden Kunst* wird im Sophistes ein Beispiel fur eine
Begriffszergliederung nach geometrischem Vorbild présentiert. Damit die einzelnen Schritte

exakt nachvollzogen werden kdnnen, zitiere ich die ganze Passage:

Gast: Es gibt also zwei Arten der hervorbringenden Kunst, die menschliche und die gottliche.
Thedtet: Richtig.

Gast: Nun schneide jede der beiden noch einmal in zwei Hélften.

Theétet: Wie soll ich das machen?

Gast: So als hattest du soeben die ganze hervorbringende Kunst der Breite nach
durchgeschnitten und sollst es jetzt auch der Lange nach tun.

Theétet: Gut, sie sollen also zerschnitten sein.

Gast: Damit entstehen aus ihr insgesamt vier Teile, zwei aus dem Teil, den wir betreiben, der
menschlichen Kunst, und zwei aus dem, der den Gottern zukommt, der goéttlichen Kunst.
Theétet: Ja.

Gast: Entsprechend dieser zweiten Aufteilung ist jeweils eine Halfte der urspriinglichen Teile
eine Kunst, die die Sache selbst macht, die beiden anderen sollten wir vielleicht bilderschaffend

nennen. Auf diese Weise teilt sich die hervorbringende Kunst noch einmal in zwei Teile.™

-
% gottlich * die Sache selbst erschaffend menschlich * die Sache selbst erschaffend
:'g’ () (b)
v gottlich * bilderschaffend menschlich * bilderschaffend
s
! (© (d)
R4
Kiinstler

Abbildung 5. Die Unterteilungen der hervorbringenden Kunst

Die auf diese Weise konstruierten Teile der hervorbringenden Kunst sind mit Flachenzahlen
vergleichbar, da sie eine zweidimensionale Ausdehnung besitzen: alle vier Teile sind nach

den Kriterien ,,Kiinstler* und ,,Kunstobjekt* kategorisierbar; die Merkmalszusténde ,,g6ttlich /

%0 Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Samtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main / Leipzig:
Insel Verlag 1991, 978b.

*! Platon: Der Sophist. Griechisch/Deutsch. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2005, 265e f.

25



menschlich® bzw. ,die Sache selbst erschaffend / bilderschaffend” sind so auf die
Komponenten verteilt, dass diese partiell identisch sind. Dadurch befinden sich die Arten der
hervorbringenden Kunst in einer musikalischen Proportion, wobei (a) und (d) die &uReren

Glieder bilden, wéhrend (b) und (c) die Funktion der mittleren Proportionalen tibernehmen.

Mathematischer Beweis:

Werden in den Gleichungen %:5 und Ezg die Variablen (a) bis (d) durch die
c

dazugehdrigen Eigenschaften ersetzt, entstehen folgende Verhaltnisse:

gottlich * die Sache selbst erschaffend géttlich * Bilder schaffend
menschlich * die Sache selbst erschaffend ) menschlich * Bilder schaffend
und
gottlich * die Sache selbst erschaffend menschlich * die Sache selbst erschaffend
géttlich * Bilder schaffend ) menschlich * Bilder schaffend

Kirzt man die Briiche, wird die Korrektheit der Gleichungen sichtbar.

Ohne dass Platon ausdrucklich darauf hingewiesen hatte, befinden sich die Arten der
hervorbringenden Kunst in einem Verhdltnis, wie es laut Timaios und Epinomis flr eine
musikalische Proportion gefordert ist. Weil der Weg, den der Gast beschritten hat, als eine
Analyse der Einheit im Begriff betrachtet werden kann, dirfte das umgekehrte Verfahren den
Anforderungen an eine Synopsis geniigen. Deswegen mdchte ich im néchsten Kapitel
aufzeigen, wie eine synoptische Einheit der Kardinaltugenden nach dem Vorbild einer

musikalischen Proportion konstruierbar ist.

3. Synopsis I: die flichenhaft-statische Einheit

Zur Konstruktion einer musikalischen Proportion werden zwei Dimensionen bendtigt, deren
Unterteilungen Eigenschaften der Kardinaltugenden erfassen; die Suche danach ist
Gegenstand des ersten Unterkapitels. Das zweite Unterkapitel expliziert die inhaltliche
Bedeutung der kombinierten Dimensionen, um auf diese Weise Wesensmerkmale und

Relationen der Kardinaltugenden moglichst genau zu bestimmen.
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3.1 Das Gute: die Einheit der Kardinaltugenden

Es sei daran erinnert, dass Tapferkeit im Abschnitt 963e durch ihre Beziehung zur Furcht
sowie ihr Vorkommen bei Kindern und Tieren charakterisiert wird; Weisheit setzt dagegen
das Vorhandensein von Verstandigkeit voraus. Sollen diese Hinweise hilfreich sein, muss es
sich bei den erwahnten Eigenschaften um wesentliche Merkmale handeln. Weil zwischen
beiden Tugenden alle Gemeinsamkeiten fehlen, scheinen sie sich als Endglieder einer noch zu
bildenden Proportion zu eignen: Fir die Aspekte der zweiten Dimension schlage ich bis auf
weiteres ,,Angeborensein® vs. ,,Erworbensein® vor. Mit ,,Furcht* ist jedoch nur ein Kandidat
fiir die erste Dimension benannt, weshalb der gegenteilige Begriff zu erganzen ware.

Im Philebos wird ,,Furcht“ als dasjenige Gefiihl beschrieben, das in Erwartung einer
negativen Erfahrung auftritt; ihr Gegenteil wird als ein ,,mit der Hoffnung verbundenes
Gefiihl der Lust und Zuversicht®? charakterisiert, das ich unter dem Begriff der ,,Zuversicht*
zusammenfassen und zur Erganzung der ersten Dimension vorschlagen mdchte.

Unter Verwendung dieser Merkmale konnen vier zweidimensionale Kombinationen

konstruiert werden:

o0
g Zuversicht * erworben Zuversicht * angeboren
2 (a = Weisheit ) (b="?)
]
E Furcht * erworben Furcht * angeboren
ig c="?) (d = Tapferkeit)
O .
Aneignung

Abbildung 6. Konstruktion der Kardinaltugenden.

Mit Furcht und Zuversicht werden zwei Geflhle thematisiert, weshalb die Bezeichnung
,Gefiihlsbezug® zur Beschreibung der ersten Dimension gewéhlt wurde; zusammenfassender
Begriff der zweiten Dimension ist ,,Aneignung®, da zwischen den Tugenden geméil der Art
ihres Erwerbs differenziert wird. Weil in der Aufgabenstellung des Atheners die zu
kombinierenden Tugenden namentlich aufgezahlt werden, sollten anstelle der Fragezeichen
Besonnenheit und Gerechtigkeit einsetzbar sein. Fir (b) schlage ich Besonnenheit vor, weil
sie in den Nomoi als diejenige Tugend beschrieben wird, die sich angenehmen Empfindungen

widersetzt. Dass (c) der Gerechtigkeit entspricht, soll spater begriindet werden.

%2 Platon: "Philebos", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band IV. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
32b f.
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Abbildung 7. Kontinuum der Kardinaltugenden.

Die in der Synopsis angestrebte Tugendeinheit wird durch die Teilidentitat ihrer Arten
gewahrleistet; wirde man Tapferkeit, Besonnenheit, Gerechtigkeit und Weisheit um eine
weitere Tugend erganzen, ginge die Proportion verloren. Dasselbe wirde bei der Streichung
einer beliebigen Tugend passieren, so dass die vier Kardinaltugenden in der erléuterten Art

und Weise aufeinander angewiesen sind, wenn sie vereint werden sollen.

3.2 Inhaltliche Bedeutung der Relationen

Nachdem die einheitskonstitutiven Elemente der Kardinaltugenden erfasst sind, soll in diesem
Kapitel ihre inhaltliche Bedeutung im Kontext der Nomoi herausgearbeitet und anhand von

Beispielen veranschaulicht werden.

Bedeutung des Bezugs zu Furcht und Zuversicht

Das erste Buch der Nomoi enthdlt mit dem Marionettengleichnis ein Seelenmodell, welches
das Zustandekommen von moralischem Verhalten erklért, an dieser Stelle aber primar von
Interesse ist, um die Bedeutung der Elemente Furcht und Zuversicht zu erhellen: Der Athener
vergleicht die menschliche Seele mit einer an verschiedenen Drahten hangenden und von den
Gottern erschaffenen Marionette, die aber — im Unterschied zu einer gewdhnlichen
Marionette — nicht von externen Kréften, sondern von ihren eigenen Dréhten hin- und
«53

hergezogen wird. Ein weicher goldener Draht, der die ,verniinftige Uberlegung

reprasentiert und vier harte eiserne, welche der Vernunft entbehren und Lust, Schmerz,

%% Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
645a.
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Zuversicht und Furcht genannt werden, bilden ein ,,Durcheinander von Drédhten oder
Schniiren [...], die an uns herumziehen und als einander entgegenwirkend uns zu
entgegengesetzten Handlungen drangen, worauf denn der Gegensatz von Tugend und Laster
beruht.«**

Wie man sieht, werden zwei von vier Bestandteilen der Einzeltugenden im
Marionettengleichnis aufgefihrt, denn Furcht und Zuversicht gehéren zu den harten, eisernen
— das heift, starken — Zugkraften, deren Antagonistin die Vernunft ist, die als schwache Kraft
bezeichnet wird. Vergleicht man die Charakterisierung von Lust, Schmerz, Furcht und
Zuversicht als Ratgeber der Vernunft und motivierenden Kraften mit derjenigen im Philebos,
so fallt die vOllig andere Schwerpunktsetzung auf, denn dort werden Lust und Zuversicht als
angenehme, Schmerz und Furcht als unangenehme Gefiihle beschrieben. Zuversicht und
Furcht sollen zusatzlich von positiven bzw. negativen Erwartungen uber zukinftige
Ereignisse begleitet sein; sie sind also mit Meinungen ausgestattet.”® Allerdings zeigt die
genauere Analyse des Philebos, dass auch Lust und Schmerz mit Ansichten Uber den
objektiven Wert des jeweiligen Gefuhls einhergehen, weshalb die Trennung zwischen bloRRer
und mit einer Meinung ausgestatteter Empfindung obsolet wird.

Im Marionettengleichnis wird der Geflihlsaspekt von Lust, Schmerz, Zuversicht und Furcht
Uberhaupt nicht, der Meinungsaspekt explizit nur im Fall von Zuversicht und Furcht erwahnt;
bei der Beschreibung der seelischen Vorgange spielen diese Eigenschaften keine Rolle,
stattdessen wird auf die motivierende Funktion der Affekte als Ratgeber der Vernunft
fokussiert. Daraus schliele ich zweierlei: Zum einen fordert es das Verstdndnis, Lust und
Zuversicht im Kontext des Marionettengleichnisses als Streben nach Lustgewinn, Schmerz
und Furcht hingegen als Willen zur Unlustvermeidung zu interpretieren. Lust und Schmerz
streben die gegenwartige Bedurfnisbefriedigung an, Zuversicht und Furcht haben die Zukunft
im Blick. Zum anderen ist es die motivierende Funktion der Affekte, die bei der Entstehung
von moralischem und unmoralischem Verhalten eine Rolle spielt; die jeweiligen
Empfindungs- und Meinungsaspekte sind zwar fiir eine umfassende Beschreibung der Affekte
von Bedeutung, zur Erklarung des tugend- oder lasterhaften Handelns tragen sie in diesem
Kontext wenig bei. Weil die Berlcksichtigung des vernunftigen Urteils ausschlaggebend fiir
moralisches Handeln ist, realisieren sich die Kardinaltugenden durch den richtigen, das heilt,
einsichtigen Umgang mit dem Streben nach Lustgewinn und Schmerzvermeidung. Meiner

Argumentation zufolge haben es die Einzeltugenden jeweils mit einem von zwei Affekten zu

> Ebd., 644e.
% Vgl. Platon: "Philebos", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band IV. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 32b f.
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tun. Weil Furcht und Zuversicht als auf die Zukunft bezogene Variationen der Basisaffekte
,Lust“ und ,,Schmerz* beschrieben werden, der Tapferkeitsbegriff der Nomoi aber nicht
notwendigerweise die Féhigkeit zur Antizipation zukunftiger Ereignisse inkludiert, gehe ich
davon aus, dass es sich bei der Tapferkeitskomponente ,,Furcht“ um eine Pars-pro-toto-
Formulierung handelt.®® So wire ,Furcht“ durch das Streben nach gegenwirtiger oder
zukiinftiger Schmerzvermeidung zu ersetzen; , Lust® wiirde die gegenteilige Bedeutung
annehmen und ware dementsprechend als Streben nach gegenwartigem oder zukinftigem
Lustgewinn zu deklarieren.

Im Licht der Interpretation des Marionettengleichnisses schlage ich vor, Tapferkeit und
Gerechtigkeit als Fahigkeiten des vernunftigen Umgangs mit dem Willen zur
Schmerzvermeidung anzusehen, wahrend Besonnenheit und Weisheit aus dem richtigen
Verhalten gegeniiber dem Luststreben resultieren.

Abbildung 8 soll dieses Zwischenresultat veranschaulichen:

,%” Streben nach Lustgewinn * erworben Streben nach Lustgewinn * angeboren
N
B (Weisheit) (Besonnenheit)
§ Streben nach Schmerzvermeidung * erworben | Streben nach Schmerzvermeidung * angeboren
()] . . .
b (Gerechtigkeit) (Tapferkeit)
<
Aneignung

Abbildung 8. Darstellung der einheitskonstitutiven Elemente der Kardinaltugenden.

Verglichen mit Abbildung 6 hat eine Modifikation der zweiten Dimension stattgefunden:
LHFurcht und ,,Zuversicht* wurde durch ,,Streben nach Schmerzvermeidung™ bzw. ,,Streben
nach Lustgewinn®“ ersetzt, um den, mit der Interpretation des Marionettengleichnisses
verbundenen Prazisierungen gerecht zu werden. Dementsprechend wurde der gemeinsame
Oberbegriff des Gefiuihlsbezugs durch ,,Affektbezug* ersetzt.

Um zu veranschaulichen, dass die Elemente der zweiten Dimension als Bestandteil der
Kardinaltugenden in den Nomoi in Erscheinung treten, habe ich einige Beispiele ausgewahlt,
die moralisches Handeln mit Fehlverhalten zu kontrastieren. Auf diese Weise erhoffe ich mir,

ein moglichst scharfes Bild wesentlicher Eigenschaften zu erhalten.

% Dass der Gegenstand der Furcht und Ansatzpunkt der Tapferkeit ein zu antizipierendes zukiinftiges Ereignis
sein muss, widerspricht zum einen der Annahme, dass Tapferkeit bei Tieren und kleinen Kindern
vorkommen kann; zum anderen vernachlassigt es die Auffassung der Gesprachsteilnehmer, Tapferkeit
bestehee u.a. im Ertragen von gegenwartigem, kérperlichem Schmerz.
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Beispiele fur tugendhaftes und lasterhaftes Handeln

Dem ersten und siebten Buch der Nomoi ldsst sich entnehmen, dass sich Tapferkeit als
Widerstand gegeniiber dem Wunsch nach Schmerzvermeidung konkretisiert: So beschreibt
der Athener Tapferkeit als ,,Kampf gegen Anwandlungen von Furcht und Schmerz* > bzw.
als Bemiihen, ,die uns entgegentretenden Schrecknisse und Beédngstigungen zu
iiberwinden“*®. Platons Lieblingsbeispiel fiir tapferes Verhalten ist ein standhafter Krieger,
der seine Angst vor dem Tod Uberwunden hat. Als lasterhaft hingegen gelten ihm einerseits
der Feigling, der seine Landsleute im Stich l&sst, um sein eigenes Leben zu retten,
andererseits der ,,verwegene, ruchlose, iibermiitige und unglaublich unbesonnene“*® Soldner.
Weil die Laster dadurch entstehen, dass dem Wunsch, Schmerz zu vermeiden, entweder zu
stark — im Fall des Feiglings — oder zu wenig — beim Soéldner — entsprochen wird, ist

ersichtlich, dass Tapferkeit die Mitte zwischen zwei Extremen darstellt.

Meiner Interpretation zufolge hat neben Tapferkeit auch Gerechtigkeit einen Bezug zur
Unlustvermeidung; sie unterscheidet sich von erstgenannter dadurch, dass der Affekt nicht
uberwunden, sondern wirksam wird, weshalb die mit Unlust assoziierte Handlung unterbleibt.
Eine so konzipierte Tugend stellt der Athener im ersten Buch der Nomoi unter der
Bezeichnung ,,Scham (Ehrgefiihl)* (aidos) vor:®* Das Ehrgefiihl veranlasst die Menschen,
illegale oder illegitime Taten zu unterlassen, aus ,,Furcht, bei den Freunden in {iblen Ruf zu

61 62
kommen* -

. Zu wenig Ehrgefiihl manifestiert sich als ,,Dreistigkeit>* — zum Beispiel, wenn
ein Jingerer gegeniiber einem Alteren handgreiflich wird.®® Dass Schamhaftigkeit auch im
UbermaR vorhanden bzw. fehl am Platz sein kann, verdeutlicht Platon im Charmides mit
Hilfe eines Homer-Zitats, denn dort heifit es: ,,Nimmer ist gut schamhaftige Art an dem
darbenden Manne*.** Das Zitat nimmt auf die Stelle 17,347 der Odyssee Bezug, wobei mit
dem ,,darbenden Manne* Odysseus gemeint ist, der als Bettler an seinen Hof zuriickkehrt und
mitansehen muss, wie seine Frau von Freiern bedrangt und sein Eigentum verschwendet wird.

In Odysseus‘ Situation wire ,schamhaftige Art“ im Sinne falscher Zuriickhaltung

> Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,

633d.

% Ebd., 791c.

> Ebd., 630b.

% \/gl. ebd., 646e.

°L Ebd., 647b.

®2 Ebd., 649d.

8 \gl. Platon: "Der Staat", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 465a.

8 \/gl. Platon: "Charmides", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band Ill. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 161a.
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unmoralisch gewesen, weil sie die Wiederherstellung gerechter Zustande noch weiter
hinausgezOgert hatte. Insofern bildet Ehrgefiihl die Mitte zwischen zu viel und zu wenig
Zurlickhaltung.

Indem der Athener die Forderung aufstellt, dass die Birger sowohl zur Furchtlosigkeit

“85 erzogen werden

gegeniiber Gefahren als auch zur Furchtsamkeit ,,im Sinne des Gesetzes
sollen, hebt er das Ehrgefihl auf die Stufe der Tapferkeit, so dass die Vermutung naheliegt,
dass sich dahinter eine Kardinaltugend verbirgt. Dass diese Tugend die Gerechtigkeit ist,
schlieRe ich aus den Beispielen, da sie auf die traditionelle Sittlichkeit rekurrieren sowie
daraus, dass die anerzogene Furchtsamkeit der Pravention von Handlungen, die gegen das

Gesetz verstoRRen, dienen soll.

Besonnenheit und Tapferkeit verbindet die Uberwindung von — allerdings entgegengesetzten
— Affekten, da sich Erstere nicht der Schmerzvermeidung, sondern dem Luststreben
widersetzt. Im zehnten Buch der Nomoi wird besonnenes Handeln folgendermafen
beschriecben: Wer ,gegeniiber dem Andrang der Bedlrfnisse und Begierden
Selbstbeherrschung genug [aufweist, A.K.], um das rechte Mal3 einzuhalten und, wenn sich
Gelegenheit zu starker Bereicherung bietet, [...] dem miBigen Besitz den Vorzug [gibt, A.K.]
vor der Anh&ufung von Reichtum®, verfligt {iber ,niichterne Besonnenheit“.?® Auch die
Beachtung des verniinftigen MaRes bei sexuellen, lukullischen oder Weingentissen wird von
Platon gern exemplarisch aufgefuhrt. Zu wenig Besonnenheit duRert sich in Gier oder
MabRlosigkeit; zu viel davon ist ein Zeichen eines verdrieBlichen, lustfeindlichen Charakters
und entspringt dem Glauben, dass ausnahmslos jede Lustempfindung schadlich sei: Diese
Menschen sind ,,gewaltig erbittert gegen die Kraft der Lust und [halten, A.K.] sie fiir nichts

Gesundes, so daB auch eben dieser ihr Reiz ein Zaubermittel sei*®’

, stellt der platonische
Sokrates im Philebos fest, indem er auf Antisthenes und die Kyniker anspielt. Besonnen ist
demnach diejenige Handlung, deren Opposition gegen das Luststreben weder zu vehement

noch zu nachsichtig ausféallt.

Um das Schema zu vervollstandigen, misste die letzte Tugend — die Weisheit — mit der
Gerechtigkeit das Nachgeben gegentiber einem Affekt und mit der Besonnenheit die

Beziehung zum Luststreben gemeinsam haben. Dass es sich tatséchlich so verhalt, mdchte ich

% Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,

647c.

% Ebd., 918c f.

87 Platon: ,,Philebos*, in: Wolf, Ursula (Hg.): Samtliche Werke. Band 3. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt
Taschenbuch Verlag 2007, 44c.
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im folgenden Abschnitt verdeutlichen: Weil Platon menschliche Weisheit an der géttlichen als
deren Optimum bemisst, reduziert sie sich auf ein Streben nach Erkenntnis. ®® Aus diesem
Grund sind — soweit es sich um Menschen als Gegenstand der Betrachtung handelt — Weisheit
und Weisheitsliebe synonyme Begriffe, weshalb ich zur Charakterisierung der Tugend auch
auf Passagen Uber die Weisheitsliebe zuriickgreifen werde — und zwar zuerst aus der Politeia,
weil die dortige Beschreibung genauer ausfallt; anschliellend mdchte ich zeigen, dass derselbe
Begriff von der Weisheitsliebe auch fir die Nomoi Geltung besitzt.

Im fiinften Buch der Politeia werden diejenigen Menschen als weisheitsliebend bezeichnet,
welche ,,die Wahrheit zu schauen begierig sind“, wihrend Personen, die mit einem starken
Bedurfnis nach der Befriedigung sinnlicher Wahrnehmungen keine Theaterpremiere,
musikalische Darbietung oder Sportveranstaltung auslassen, ,nur Weisheitsliebenden
shnlich* sind.® Im Unterschied zur Besonnenheit tiberwindet Weisheit nicht den Affekt,
sondern gibt ihm nach, falls das Objekt der Begierde geeignet ist. Geeignet ist auf jeden Fall
die Erkenntnis des Schonen, Gerechten und Wahren.” In diesem Sinn stellt Sokrates fest:
,Wer aber ohne weiteres bereit ist sich jedes Wissensfaches zu bemichtigen und mit Lust ans
Lernen geht und nicht genug davon haben kann, den werden wir mit Recht weisheitsliebend
(Philosoph) nennen.“”* Zusammengefasst kann gesagt werden, dass bei Freunden der
Weisheit ,,alle Begierden im Dienste der reinen Seelenlust [stehen, A.K.] und [...] der
Sinnenlust abgewandt [sind, A.K.], vorausgesetzt eben, daR einer nicht bloR dem Scheine
nach, sondern in Wahrheit weisheitsliebend (philosophisch) ist.“’?> Daraus wird ersichtlich,
dass sich der Mangel an Weisheit in Uberproportionaler Befriedigung sinnlicher Bedurfnisse
offenbart.

Die Bestimmung der Weisheitsliebe als ein Streben nach Erkenntnis des Schdnen, Gerechten
Guten und Wahren lasst sich auch den Nomoi entnehmen, allerdings im Umkehrschluss aus

der Beschreibung der tberméfigen Eigenliebe, vor der Platon den Athener warnen l&sst:

In Wahrheit aber liegt in der allzugroRen Selbstliebe fir jedermann immer der Grund zu allen
mdoglichen Verfehlungen. Denn den Liebenden macht die Liebe blind gegen den geliebten
Gegenstand, so dal’ er ein schlechter Beurteiler des Gerechten, Guten und Schénen wird; er

glaubt namlich immer sein eigenes Interesse tiber die Wahrheit stellen zu miissen.”

% vgl. Platon: "Apologie des Sokrates" in: Samtliche Dialoge. Band 1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916, 23a.

% Platon: "Der Staat", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
475e.

" v/gl. ebd., 479e.

™ Ebd., 475c.

> Ebd., 485e.

" Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
731ef.
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Wahrend Weisheitsliebe dem Erkenntnisstreben nachgibt, hat Gbertriebene Eigenliebe in
Form von Selbstuberschatzung unerfreuliche Konsequenzen, wenn sie sich nicht nur in

Worten ausdriickt, sondern auch in Taten realisiert:

Auf diesen namlichen Fehler ist es auch bei allen zuriickzufiihren, dal3 ihnen ihre eigene
Unwissenheit als Weisheit erscheint. Daher kommt es denn, dal3, wenn wir auch so gut wie gar
nichts wissen, wir doch wéhnen alles zu wissen; die unausbleibliche Folge davon ist die, dafl
wir fehlerhaft handeln, indem wir das, wovon wir nichts verstehen, selbst machen, statt es

andere machen zu lassen.”

Das heildt, zu starke Selbstliebe ist dasjenige Laster, das auf einem Defizit an Weisheitsliebe
beruht. Vom Gegenteil — einem Ubertriebenen Weisheitsstreben — kann man dann sprechen,
wenn es der Situation nicht angemessen ist, weil es beispielsweise mit der Vernachlassigung
sozialer Belange verbunden ist. So deute ich die Forderung des Atheners in der Epinomis
dahin gehend, dass sich Freunde der Weisheit nicht mit ihrem Wissen begniigen, sondern
auch gerecht handeln sollten als Kritik an der Anhaufung von unniitzem Wissen.”” Demnach
gilt fur die Weisheit dasselbe wie fiir die brigen Tugenden: Die Beachtung der richtigen
Mitte ist ausschlaggebend fir die Unterscheidung von moralischem und lasterhaftem
Handeln.

Gerhard Muller beméngelt, dass Platon den Athener entgegen seiner Ankundigung im
Abschnitt 632e keine systematische Besprechung der Kardinaltugenden vornehmen l&sst und
halt dies im Nachhinein auch fir unmdglich, ,,eben weil die vier Tugenden sich so
vermengen. Was flr avdpeio angesetzt wurde, wird fir coppoctvn weitergefiihrt und gleitet
unmerklich in den Bereich der gpovnoig iiber"”®. Meiner Interpretation zufolge beruhen die
zweifellos vorhandenen Uberlappungen der Tugenden nicht auf gedanklicher Unklarheit, wie
Mdller meint, sondern offenbaren vielmehr erst die als Kontinuum konstruierte

Tugendeinheit.

Bedeutung des Bezugs zu Angeboren- und Erworbensein

Im Abschnitt 963e behauptet der Athener, Tapferkeit trete schon bei kleinen Kindern und
Tieren auf, wéhrend Weisheit auf Vernunft angewiesen sei. Dadurch wird der Eindruck

erweckt, dass es zumindest eine Tugend — die Tapferkeit — gébe, die ohne Einsicht auskomme

™ Ebd., 731e.

> vgl. Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Sdmtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main /
Leipzig: Insel Verlag 1991, 992a.

"6 Miiller, Gerhard: Studien zu den platonischen Nomoi. Miinchen: C. H. Beck’sche Verlagsbuchhandlung 1968,
S. 19 (Anmerkung 1).
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und mit einer naturlichen Begabung vergleichbar sei. Allerdings zeigt eine Untersuchung der
Nomoi und der Epinomis, dass eine Trennung zwischen vernunftlosen und
einsichtsbedurftigen Kardinaltugenden nicht haltbar ist, denn sie alle erscheinen in doppelter
Weise: Abgesehen von der eben erwéhnten Tapferkeit gilt auch Besonnenheit als eine ,,schon
gleich bei Kindern und Tieren hervortretende Naturanlage, die die einen widerstandslos macht
gegen die Reizungen der Lust, die anderen dagegen widerstandskraftig«’”.

Die weisheitsliebende Anlage ist in den Nomoi und in der Epinomis zwar nicht nominell,
dafiir jedoch der Sache nach vorhanden, denn von der auszubildenden Elite werden
Personlichkeitsmerkmale gefordert, die in etwa den Qualifikationen der zukunftigen
Philosophenkonige der Politeia entsprechen und dort als ,,philosophische Natur*’
beschrieben sind: Wer ,gedédchtnisstark ist und lernbegierig, hochsinnig, voll Anmut,
befreundet und verwandt mit Wahrheit, Gerechtigkeit, Tapferkeit, Besonnenheit*“’®, besitzt
alle Eigenschaften, die eine weisheitsliebende Naturanlage ausmachen. In geringer Variation

«80 _ wird diese

— ,,jung, besonnen, leicht fassend, gedachtnisstark, tapfer, hochherzig
Merkmalskombination im vierten Buch der Nomoi als Voraussetzung fur einen erfolgreichen
Alleinherrscher bezeichnet. In der Epinomis werden ,,ruhige Festigkeit® (Ausgeglichenheit),
Besonnenheit, Tapferkeit, Gedachtnisstarke, Lernfahigkeit und -begierde als erforderliche
Charaktereigenschaften genannt, um in den Genuss héherer Bildung zu kommen.®* Auch
wenn die Merkmale der weisheitsliebenden Anlage differieren, so l&sst sich schwer bestreiten,
dass Platon von ihrer Existenz ausgeht.

Aus den Angaben der Politeia lasst sich zusatzlich erschliel3en, dass es eine angeborene Form
von Gerechtigkeit geben muss, weil diese Tugend in der weisheitsliebenden Naturanlage
eingeschlossen ist. Aber obwohl Gerechtigkeit aus den Anforderungsprofilen der Nomoi und
der Epinomis entschwunden ist, halte ich es fur unwahrscheinlich, dass sie als einzige der
Kardinaltugenden einsichtsbedurftig sein soll. Als Indiz fur eine angeborene Form von
Gerechtigkeit werte ich die Aufzdhlung wéhlbarer Lebensweisen in der Ansprache des

Atheners an die Siedler; denn dort wird neben einer einsichtigen, besonnenen und tapferen

" Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,

710af.
8 Platon: "Der Staat", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
485 ff.
™ Ebd., 487a.
8 platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
710c.
Vgl. Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Samtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main /
Leipzig: Insel Verlag 1991, 989c.
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“82 zur Auswahl gestellt. Weil Platon Ungerechtigkeit oft als

auch eine ,,gesunde Lebensweise
eine zu heilende Krankheit bezeichnet, lasst sich der Umkehrschluss ziehen, dass mit einem
gesunden auch ein gerechtes Leben gemeint sein kénnte.®

In jedem Fall widerspricht die Vorstellung von der Wahlbarkeit der Lebensweisen der
Aussage des Atheners aus dem zwolften Buch, dass sich die Kardinaltugenden durch die Art
ihrer Aneignung unterscheiden; denn aus der Tatsache, dass zur Wahl stehende Lebensweisen
prasentiert werden, folgt, dass der Zeitpunkt der Entscheidung fir alle Tugenden derselbe sein
muss, so dass entweder jede oder keine dieser Tugenden angeboren oder erlernbar oder beides
ist. Das heilst, die fir die erste Dimension beanspruchte Differenzierung zwischen
angeborenen und erworbenen Tugenden ist fragwurdig.

Zum weiteren Verstandnis der Tugenden als Naturanlagen sei ergénzt, dass sie als bloRes
Vermdgen, das Streben nach Lustgewinn und Schmerzvermeidung zu regulieren, dieselbe
moralische Bedeutung besitzen wie beliebige andere angeborene Fahigkeiten, zum Beispiel
ein gutes Gehor oder ein kréaftiger Korperbau — nédmlich gar keine. Falls sie nicht in
Kombination angeboren werden, inhdriert ihnen sogar ein Konfliktpotential, wie sich dem
Politikos entnehmen lasst: Nachdem der Hauptgespréachspartner die Neigungen tapferer und
besonnener Personen geschildert hat — Tapfere tendieren zu Ubermut und Wahnsinn,
Besonnene zu Feigheit und Tragheit — stellt er die rhetorische Frage: ,,Wie kdnnen wir also
leugnen, daR diese beiden Arten von Charakteren immer miteinander in vielfacher und
heftigster Feindschaft und Gegnerschaft stehen?“® Dass die Feindschaft immerwahrend sei,
wird allerdings kurz darauf revidiert, denn der Fremde stellt die Mdglichkeit in Aussicht, dass
sich die Gegensétze verringern, falls beide Parteien zur Einsicht in das ,,Schone, Gerechte und

Gut 6“85

gelangen. Dies hatte zur Folge, dass Personen mit tapferer Veranlagung eher bereit
waéren, das Recht zu achten, so dass ihre Aggressivitat gedampft wirde. Besonnene Naturen
wurden dagegen verstarkt dazu tendieren, Zurtickhaltung nicht mehr generell an den Tag zu
legen, sondern dann, wenn sie angebracht ware.

Die Textpassage zeigt, dass Platon im Politikos eine durch Einsicht erworbene Form von
Tapferkeit und Besonnenheit kennt — gilt dies auch fiir die Nomoi? Die Verwandlung nicht

nédher bestimmter Naturanlagen in von Einsicht geleitete Tugenden wird im

8 Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,

733e.

Uber die Heilung der Ungerechtigkeit vgl. ebd., 728c.

Es ist anzumerken, dass ich die Aufzdhlung der wahlbaren Lebensweisen als Wahl von Naturanlagen

interpretiere; denn weil mit Einsicht verbundene Tugenden reziprok sind, wiirde eine Wahl zwischen einer

tapferen, besonnenen etc. Lebensweise keinen Sinn ergeben. Zur Reziprozitat der Tugenden vgl. S. 33.

8 Platon: "Politikos", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VI. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
308b.

8 vgl. ebd., 309c.
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Marionettengleichnis durch die Beilegung des Konflikts gegeneinander strebender Dréhte
illustriert: Damit Frieden einkehrt, mussen alle Affekte ,die Vernunft als Fiihrerin“®
akzeptieren, was fir das moralische Handeln nichts anderes bedeutet als dass eine
koordinierende Instanz notwendig ist, welche die Entscheidung trifft, auf welchen Impuls in
welcher Weise und mit welcher Intensitét reagiert werden soll. Ist dies der Fall, liegt Tugend
im Modus der Vernlnftigkeit und des Erworbenseins vor. Fur den Abgrenzungsversuch
zwischen angeborenen und erworbenen Tugenden ist allerdings die Tatsache, dass die
Vierheit der Kardinaltugenden unter der Flhrung der Vernunft im moralisch korrekten
Handeln geeint wird, ein Problem, denn falls erworbene Tugenden reziprok sind, kann nicht
eine von ihnen — die Tapferkeit gemaR Abschnitt 963e — angeboren sein. Dass sie tatsachlich
reziprok sind, wird leicht nachvollziehbar durch die Uberlegung, dass sich in Abhangigkeit
von der jeweiligen Situation unterschiedliche Tugenden als notwendig erweisen, sofern
moralisch korrekt gehandelt werden soll. Kommt es beispielsweise darauf an, einen anderen
Menschen vor einer Gefahr zu retten, ware besonnene Zuriickhaltung die falsche
Verhaltensform — obwohl Besonnenheit eine Tugend ist. Richtig hingegen ware es, die Furcht
vor der Gefahr durch Tapferkeit zu Gberwinden; das erfolgreiche Gelingen der Rettungsaktion
ist nicht erforderlich. Weil Platon keinen Konsequenzialismus vertritt, beschrénkt sich das
tugendhafte Agieren auf die Fahigkeit, Affekte richtig steuern zu konnen; demnach waren
,,Besonnenheit, , Tapferkeit“ usw. Bezeichnungen fur unterschiedliche Arten der
Impulskontrolle. Weil durch Verstandesgebrauch erlernte Tugenden reziprok sind, folgt

daraus, dass, wenn eine Tugend erworben ist, dies auch fir alle anderen gelten muss.

Es kann bilanziert werden, dass das wdrtliche WVerstdndnis des Erworben- oder
Angeborenseins der Tugenden kein wesentliches Unterscheidungsmerkmal liefert, um die
Elemente der zweiten Dimension genauer zu erfassen. Erfolgversprechender ist ein erneuter
Blick auf das Marionettengleichnis und die darin enthaltene Kennzeichnung der Affekte als
,Ratgeber“®’ der Vernunft. Weil dieser Terminus fiir die Anerkennung ihrer Funktion spricht,
ist es unwahrscheinlich, dass Platon davon ausgeht, moralisches Handeln entstiinde generell
aus der Durchsetzung rationaler, gegen die Interessen der Triebe gerichteten Zwecke —
andernfalls wirde die Existenzberechtigung der Affekte auf dem Spiel stehen.

Wie ist das Zusammenwirken von Handlungsabsichten und Verstand vorstellbar? Dass die

Affekte die Marionette hin- und herzerren, bringt zum Ausdruck, dass sie dem Verstand sich

8 Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
631e.
¥ Ebd., 644c.
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widersprechende Ziele prasentieren, unter denen dieser eine Auswahl treffen muss. Dies
geschieht, indem die Berechtigung der Antriebskrafte Uberprift wird: Wenn sie sich auf ein
objektiv erstrebens- oder vermeidenswertes Motiv beziehen, sind sie berechtigt, so dass ihr
Ratschlag befolgt werden kann; andernfalls ist ihrem Drangen zu widerstehen. Weil das
Marionettengleichnis sowohl verstandige als auch unverstéandige Bestrebungen berlicksichtigt,
schlage ich vor, das Differenzierungskriterium der Vernunftigkeit erst in zweiter Linie auf die
Tugenden und primar auf die damit assoziierten Affekte zu beziehen.®® So kénnten sich die
Kardinaltugenden dadurch unterscheiden, dass es einige von ihnen mit unberechtigtem
(unvernunftigen) Streben nach Lustgewinn bzw. Schmerzvermeidung zu tun haben, andere
mit dem Gegenteil.

Aus den oben angefiihrten Beispielen ist ersichtlich, dass sich Tapferkeit und Besonnenheit
als Widerstand gegen Affekte manifestieren, woraus auf die Unzuléssigkeit dieser
Antriebskrafte geschlossen werden kann — andernfalls ware kein Widerstand nétig; Weisheit
und Gerechtigkeit hingegen geben bestimmten, als vernunftig erkannten Bestrebungen nach.
Woran erkennt der Verstand, ob auftretende Bedurfnisse befriedigt oder zurtickgewiesen
werden sollen? Hier bietet sich ein Vergleich der Beispiele an: Als unvernlnftige Affekte
treten Uberlebenswille um jeden Preis, Gier nach Reichtum sowie Genusssucht in
Erscheinung; verninftig dagegen sind die Beachtung des Gesetzes und der Wunsch nach
Erkenntnis und Tun des ,,Gerechten, Guten und Schonen“®. Die Annahme liegt nahe, dass die
Unterscheidung zwischen egoistischen und altruistischen Winschen das maRgebliche
Kriterium ist, um ihre Berechtigung zu beurteilen. Aus Griinden der Kompatibilitdt mit den
nachfolgenden Kapiteln mochte ich jedoch nicht den Gegensatz von Egoismus und
Altruismus zur Bezeichnung der zweiten Dimension der musikalischen Proportion
verwenden, sondern ziehe den Terminus ,,Gegenwarts- bzw. Zukunftsbezug® vor. Dass dies
sachlich keinen Unterschied macht, soll nachfolgend aufgezeigt werden.

Im flinften Buch der Nomoi tritt die Divergenz von Egoismus und Altruismus im
Zusammenhang mit der Ehrung von Leib und Seele in Erscheinung: Egoistisch handelt, wer
materielle und korperliche Bedirfnisse denjenigen der Seele vorzieht — dies wird als falsche
Verehrungsweise der Seele bezeichnet; die richtige Verehrung besteht darin, geeignete, das

heil3t, altruistisch ausgerichtete Winsche zu befriedigen. Demzufolge handelt falsch, wer

8 \Waren alle Affekte unverniinftig, ware es unangemessen, sie als Ratgeber der Vernunft zu bezeichnen. Im
gegenteiligen Fall ware der Verstand uberflissig, was ebenfalls nicht im Sinn des Marionettengleichnisses
sein kann.

% Ebd., 731e.
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beispielsweise der Ansicht ist, ,,das Leben sei e¢in unbedingtes Gut“™, weil dies die Seele

entehre:

Denn er zeigt damit nur, dal er schwach genug ist, dem Wahne seiner Seele nachzugeben, in
der Unterwelt gebe es nichts als Schlimmes, wéhrend er ihr doch entgegentreten sollte durch
Belehrung und durch den Nachweis, daR sie ja gar nicht weil3, ob nicht im Gegenteil bei den

dortigen Gottheiten ein Zustand hochster Seligkeit zu finden ist.**

Ich habe dieses Beispiel gewéhlt, um zu verdeutlichen, dass Platon von einem
Zusammenhang zwischen Egoismus/Altruismus und dem Verhaltnis zum Tod ausgeht: Der
eigene Tod wird von den meisten Menschen als unnétige Unannehmlichkeit betrachtet, weil
feststeht, dass er das Dasein beendet. Dies impliziert die Annahme, dass es keine andere
Realitdt als die sinnlich wahrnehmbare gibt; indem die eigene Erfahrung zum MalRstab
gemacht wird, wird Ober das gliickliche Leben vom Standpunkt des Korpers geurteilt, was
eine Konzentration auf die Erfillung physischer Bedirfnisse zur Folge hat. In diesem Sinn
lasst sich eine Unterscheidung zweier Lebensweisen ableiten: Das Leben mit
Gegenwartsbezug dreht sich um die Verlangerung des physischen Daseins; dasjenige mit
Zukunftsbezug glaubt an die Existenz eines objektiven Malistabes und infolgedessen an die
mogliche Abweichung des allgemeinen vom personlichen Nutzen. Daraus wird die
Konsequenz gezogen, dass sich das Verhalten an objektiven Beurteilungskriterien orientieren
misse, also am hypothetischen Allgemeinwohl.

Mit ,,Gegenwartsbezug* als einem Element der zweiten Dimension ist nicht gemeint, dass die
Zeitlichkeit negiert wird. Beispielsweise ist ein Lustverrechnungskalkiil wie es im Protagoras
beschrieben wird — jemand verzichtet auf eine geringere Lust zugunsten einer groferen,
zukinftigen — gut damit vereinbar, weil die Annahme zugrunde liegt, dass die Zukunft
irgendwann zur Gegenwart wird.*> Umgekehrt meint ,,Zukunftsbezug®, dass das Tun des
Richtigen Selbstzweck ist und nicht in der Hoffnung auf eine zukiinftige Belohnung
stattfindet.

Im Zusammenhang mit der Besprechung der ersten Dimension und den Affekten Lust,
Schmerz, Furcht und Zuversicht habe ich mich auch deswegen bemiht, die alltagssprachliche
Differenzierung zwischen Gegenwart und Zukunft zu eliminieren, um sie durch eine andere
zu ersetzen, die allerdings erst im Kontext der zweiten Dimension wichtig wird. Was ist

dadurch gewonnen? Zum einen wird die Erwdhnung des Zeitaspekts im Marionettengleichnis

% Ebd., 727d.

L Ebd., 727d.

%2 vgl. Platon: ,,Protagoras®, in: Wolf, Ursula (Hg.): Sdmtliche Werke. Band 1. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt
Taschenbuch Verlag 2009, 356a-c.
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nachtraglich berticksichtigt, zum anderen zeigt der ,,Zukunftsbezug® zweier Affekte einen
Weg auf, in welchem Sinn manche Tugenden als erworben gelten konnen: Wenn
angenommen wird, dass altruistische Affekte nicht angeboren, sondern erlernt sind, missen
auch die Tugenden, die sich auf diese Affekte beziehen, neu entstanden sein.

Die schematische Darstellung des Endresultats sieht folgendermafen aus:

Streben nach Lustgewinn * Zukunft Streben nach Lustgewinn * Gegenwart
(Weisheit) (Besonnenheit)

Streben nach Schmerzvermeidung * Zukunft | Streben nach Schmerzvermeidung * Gegenwart
(Gerechtigkeit) (Tapferkeit)

Affektbezug

Zeitbezug der Affekte

Abbildung 9. Die einheitskonstitutiven Elemente der Kardinaltugenden.

Verglichen mit Abbildung 8 wurde zur Bezeichnung der ersten Dimension ,,Aneignung®
durch die prézisere Formulierung ,Zeitbezug der Affekte” ersetzt. Affekte mit
Gegenwartsbezug gelten als unverniinftig (egoistisch), weshalb sie von den dazugehdrigen

Tugenden zu Uberwinden sind, auf Affekte mit Zukunftsbezug trifft das Gegenteil zu.

4. Definitionsmethode I: die Vielheit der proportionalen Einheit

Weil fiir das Zustandekommen einer Proportion die Inhalte der einheitskonstitutiven Elemente
keine Rolle spielen, besteht die Mdoglichkeit, die konstruierte Einheit auf unterschiedliche
Ebenen zu (Ubertragen. Es ist Aufgabe der Definitionsmethode, die differenten
Erscheinungsweisen der Tugenden im jeweiligen Gegenstandsbereich zu beschreiben, was im
Rahmen dieser Arbeit bedeutet, die Bestform der Psyche darzustellen. Dass davon drei
Ebenen betroffen sind, schliele ich aus der Charakterisierung des Prototyps eines
verstandigen Menschen durch den Athener: Mit Rumpf, Sinneswahrnehmung und Denken
zahlt dieser drei konstitutive Komponenten auf, welche entweder als bildhafte Darstellung
psychischer Funktionen oder als deren Resultat gelten konnen, da die jeweilige
Beschaffenheit der ,,Korperteile™ auf die Verstandigkeit des Besitzers zuruckgefihrt wird.®
Der Rumpf — die unter dem Oberbegriff des Guten firmierende Einheit der Kardinaltugenden

auf der Ebene der Handlungsabsichten — wurde schon erldutert, weshalb mit den

% Platon: ,,Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
964d f.
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Gegenstandsbereichen der Sinneswahrnehmung (dem Schoénen) und des Denkens (dem
Wahren) nur mehr zwei weitere Ebenen zu berticksichtigen sind, auf denen sich die Einheit
der Tugend manifestiert.

4.1 Das Schone

Obwohl der Terminus ,,Schonheit” in den Nomoi auch im alltaglichen Sinn gebraucht wird,
wenn beispielsweise von einem schénen Korper die Rede ist, legt der Athener Wert auf die
Abgrenzung von der Mehrheit der Menschen und bezeichnet mit schon oder hasslich nicht
primar den Gegenstand der Wahrnehmung, sondern die Wahrnehmung selbst. Dies ist an der
Art und Weise, wie Kkinstlerische Darbietungen in Magnesia bewertet werden sollen,
ersichtlich: Kriterium eines gelungenen Chortanzes oder einer Auffiihrung mit Gesang ist die
Freude der Teilnehmer ,,an dem wirklich Schonen* und die ,,Abscheu gegen das Unschone®,
nicht die Schonheit der Stimme oder der Bewegungen.** Eine Darstellung gilt als schon, wenn
Tanzer oder Sanger Uber innere Schonheit verfligen und dies zum Ausdruck bringen, um auf
diese Weise die Freude der Zuschauer am Schonen zu verstérken. Schon ist einerseits eine
bestimmte psychische Verfassung, in abgeleiteter Weise durfen auch daraus entstandene
Werke und menschliche Reaktionen als ,,schon® klassifiziert werden. Weil Schdnheit nicht
notwendigerweise Angenehmes, sondern Schones bewirkt, kdénnen auch unangenehme
Erlebnisse unter den Begriff des Schénen fallen — zum Beispiel eine gerechte Strafe, weil der
Straftiter von seiner Ungerechtigkeit ,.geheilt wird“ *°. Als véllig gesund gilt ein ehemaliger
Straftdter aber erst dann, wenn nicht nur seine Handlungen, sondern auch seine
Empfindungen objektiv wiinschenswert sind, das heif3t, wenn die Vorstellung, eine kriminelle
Tat zu begehen vom Gefiihl des Widerwillens begleitet wird.

Wie konkretisiert sich die Tugendhaftigkeit der Empfindungen, wenn man sie als
Ubertragung der musikalischen Proportion auf die Geflihlsebene auffasst? Das
Marionettengleichnis verrat wieder, welche Emotionen dabei zu bericksichtigen sind —
nadmlich Lust, Schmerz und verwandte Gefuhle. Im Unterschied zum Gegenstandsbereich des
Guten, der es mit dem motivierenden Aspekt der Affekte zu tun hat, ist zur Beschreibung des
Schonen nur der Geflhlsaspekt von Interesse. Weil die Verninftigkeit der Emotionen
Bedingung ihrer Tugendhaftigkeit ist, treten alle Variationen von Lust und Schmerz aus

gutem Grund auf, weshalb sie gleichermal3en berechtigt sind.

% \gl. ebd., 654c f.
% vgl. ebd., 728c.
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gﬂ Lustgeflhl (Freude) * Bezug zur Zukunft Lustgeflhl (Freude) * Bezug zur Gegenwart
‘QE (Weisheit™ ) (Besonnenheit”)

I Schmerzgefihl (Abscheu) * Bezug zur Schmerzgefiihl (Abscheu) * Bezug zur
'.'g Zukunft Gegenwart

L=

3 (Gerechtigkeit” ) (Tapferkeit”)

Zeitbezug der Gefiihle

Abbildung 10. Darstellung der Einheit des Schénen.

In der schematischen Darstellung wurden die Entsprechungen der Kardinaltugenden mit
Ableitungsstrichen versehen, um die Strukturanalogie zu betonen. Dass Platon von einer
Ahnlichkeit zwischen den emotionalen Epiphanomenen der Kardinaltugenden und den
tugendhaften Empfindungen ausgeht — beispielsweise kdnnte Tapferkeit” dasjenige Gefihl
bezeichnen, welches bei einer mutigen Handlung auftritt — ist aus dem Text nicht ersichtlich
und auch eher unwahrscheinlich; denn zum einen lassen die Bezeichnungen dieser Tugenden
(,,Freude am Schonen* und ,,Abscheu gegeniiber dem Héasslichem*) nicht auf Verwandtschaft
mit den Kardinaltugenden schliefen, zum anderen werden Tapferkeit und Besonnenheit im
oben definierten Sinn fiir die Inhaber ausschlieBlich tugendhafter Empfindungen obsolet.®

Wie lassen sich also Freude und Abscheu nédher spezifizieren, um vier moralische Gefiihle zu
erhalten? Im Zusammenhang mit der Diskussion der Kardinaltugenden wurde zwischen den
Relationen zu verniinftigen oder unverstandigen Affekten unterschieden — in der gleichen
Weise konnten sich tugendhafte Empfindungen auf Ausléser beziehen, die sich hinsichtlich
ithrer ,,Verniinftigkeit”, das heif3t, ihrer Erkennbarkeit durch den Verstand unterscheiden. Mit
der aus der Politeia bekannten Differenzierung zwischen den schénen Dingen, die durch
Sinneswahrnehmungen erfassbar und Gegenstand von Meinungen sind und dem Schoénen
selbst, das durch das Denken zweifelsfrei erkennbar ist, bieten sich zwei Objektkategorien fiir

moralische Empfindungen an:*” So kénnte Besonnenheit” als Freude iiber das reale und

% Tapferkeit und Besonnenheit werden obsolet, weil unverniinftige Wiinsche, die tapferes oder besonnenes
Verhalten notwendig machen wiirden, gar nicht mehr auftreten.
Muillers Diagnose von der Sinnentleertheit der Tugendbegriffe in den Nomoi ist u.a. darauf zuriickzufiihren,
dass er die Bedeutung des Kontextes fiir die Begrifflichkeiten unterschatzt, so dass er infolgedessen zum
Beispiel die Degeneration des mit der Symphonia gleichgesetzten Phronesis-Begriffs feststellt, weil er
aufgrund einer weiteren Gleichsetzung mit einer Phronesis in einem anderen Zusammenhang schlussfolgert,
dass die Symphonia-Phronesis um die angeborene Form der Besonnenheit ergdnzt werden misse. Dies
widerspricht jedoch dem Konzept der Symphonia und bestétigt, dass neben der angeborenen Besonnenheit
zumindest eine weitere Variante unterschieden werden muss. Zu Millers Argumentation vgl. Mller,
Gerhard: Studien zu den platonischen Nomoi. Minchen: C. H. Beck’sche Verlagsbuchhandlung 1968, S. 20f.

" \/gl. Platon: "Der Staat", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 479d ff.
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Weisheit” iber das ideale Schone erfahren werden, Tapferkeit” und Gerechtigkeit”™ wirden
sich als Abscheu uber das reale bzw. ideale Hassliche bemerkbar machen.

Weil der Athener im Zusammenhang mit der Schonheit kinstlerischer Auffuhrungen
asthetischen und sittlichen Wert voneinander abgrenzt, macht er offensichtlich von der

vorgeschlagenen Differenzierung Gebrauch.*®

4.2 Das Wahre

Lasst sich die Areté des Denkens als Erscheinungsform einer musikalischen Proportion
beschreiben? Um dies beurteilen zu konnen, soll die betreffende Denkweise zuerst unter
Zuhilfenahme der Epinomis charakterisiert werden, um davon ausgehend einen Vorschlag fir
die notwendigen Dimensionen anzubieten.

Der Epinomis zufolge realisiert sich vollkommene Verninftigkeit im ausnahmslos
konsequenten Handeln — beispielsweise wenn eine Téatigkeit immer aus demselben Grundsatz
erfolgt und auf dieselbe Weise durchgefiihrt wird.*® Eine mit der Revision eines Beschlusses
zusammenhéngende Verhaltensdnderung ware hingegen entweder ein Anzeichen einer
willkdrlichen, das heilt, grundlosen und unverninftigen Meinungsanderung oder mangelnder
Voraussicht. Weil Verstandigkeit duBerlich sichtbar ist, wertet der Athener den Grad an
Regelmaligkeit einer Bewegung als Anzeichen flr verworrenes oder widerspruchsfreies
Denken; da der Kreis als vollkommen regelmaiiige Form gilt, erlauben die Kreisbahnen der

Gestirngotter den Riickschluss auf ein HochstmaR an Einsicht:

Den Menschen sollte daher zum Beweise dafiir, daR dieser ganze Reigen der Gestirne Vernunft
besitze, der Umstand dienen, daR sie bereits unermeRliche Zeiten hindurch unaufhorlich das
ausfihren, was sie von Anbeginn beschlossen haben, und nicht in ihren Beschliissen hin und her
wanken und daher bald dies bald jenes ausfiihren, noch in ihrem Laufe schwanken und ihre

Bahn verlassen.'®

Die Gestirngotter sind nicht darauf angewiesen, ihre Plane zu dndern, weil sie auf alle
Eventualitdten vorbereitet und damit allwissend sind. Das heif3t, die Bestform des Denkens ist

diejenige Denkweise, die den Gottern zugesprochen wird. Unter der VVoraussetzung, dass das

% Vagl. Platon: ,,Gesetze“, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag
19186, 654c ff.

% vgl. Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Sdmtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main /
Leipzig: Insel Verlag 1991, 982c-e.

' Ebd., 982¢ f.
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Optimum an Einsicht durch Allwissenheit ausreichend charakterisiert ist, kénnte eine

schematische Darstellung folgendermalfien aussehen:

o0 positiv * Bezug zur Zukunft positiv * Bezug zur Gegenwart
E Seinsollendes Seiendes

% (Weisheit™) (Besonnenheit™)

?é negativ * Bezug zur Zukunft negativ * Bezug zur Gegenwart
;c-": Nicht-Seinsollendes Nicht-Seiendes

g, (Gerechtigkeit™) (Tapferkeit™)

Zeitbezug des Denkobjekts

Abbildung 11. Darstellung der Einheit des Wahren.

Weil Allwissenheit die Kenntnis dessen, was ist und was nicht ist, umfasst, habe ich die erste
Dimension (,,Qualititsbezug®) in die Abschnitte des Positiven und Negativen unterteilt.®*
Beziiglich der zweiten Dimension ist daran zu erinnern, dass ,,Gegenwart alle Zeiten
inkludiert, weshalb nur das Feld des Seienden alles gegenwartig Vorhandene bezeichnet,
wahrend sich Nichtseiendes entweder im Modus der Vergangenheit oder Zukunft befindet.'%?
Weil die Spalte der Zukunft das ausschlieRlich Denkbare beinhaltet, stehen beide Spalten im
Verhéltnis von Ewigkeit und Zeit, Ideenwelt und Sinneswelt oder Sein und Werden. Um eine
moglichst einheitliche Ausdrucksform zu bewahren, habe ich mich jedoch zur
alltagssprachlichen Unterscheidung der Feldinhalte entschieden, und zwar in Abhéngigkeit
davon, ob Geltung oder Existenz beansprucht werden kann, weshalb ich die Inhalte der
Gegenwartsspalte als ,,seiend* oder ,,nichtseiend* bezeichnet habe, obwohl sie dem Bereich
des Werdens zuzuordnen sind. Der Abbildung zufolge erfasst der gottliche Nous demnach
alles, was ist (Besonnenheit™"), war oder sein wird (Tapferkeit™), sein soll (Weisheit™") und
nicht sein soll (Gerechtigkeit™).

Wie lasst sich begriinden, dass diese Téatigkeiten mit der Auffassung Platons vom Denken der
Gotter Ubereinstimmen? Da von den Gestirngdttern Konsequenz erwartet wird, kann eine
Beschreibung ihres Handelns Rickschlusse auf ihr Denken liefern. Laut dem zehnten Buch
der Nomoi sind die Gotter gut und gerecht, das zwolfte Buch erginzt ,,Macht* als weiteres

Attribut. Dass die Gotter gut sind, ist an ihrer umfassenden Firsorge zu erkennen: So

191 Dieselbe Einteilung kann auch auf die Gegenstandsbereiche des Guten und Schénen angewendet werden, so
dass Streben nach Lustgewinn bzw. Schmerzvermeidung einerseits und Lust- bzw. Schmerzgefiihl
andererseits ebenenabhéangige Konkretisierungen derselben Oberbegriffe sind.

102 vgl. S. 39.
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kiimmern sie sich nicht nur um den Fortbestand des Kosmos, sondern auch um den Erhalt
kleinerer Entitaten, wie zum Beispiel um Staaten oder Menschen. Gerechtigkeit ist ihnen
zuzusprechen, weil sie die zu moralischem Handeln féhigen Lebewesen ausschliel3lich
entsprechend ihrer Verdienste belohnen oder bestrafen und véllig unbestechlich sind — weder
Bratenduft noch Weinspenden bei Opferhandlungen konnen sie von ihren Grundsétzen
abbringen. Die Macht der Gotter driuckt sich dadurch aus, dass sie den Erfolg des Guten und
den Misserfolg des Schlechten bewirken, indem sie den Seelen einen Existenzort im Kosmos
zuweisen, wo diese entweder maoglichst viel Positives erreichen oder zumindest nur geringen

Schaden anrichten konnen.*%®

Wie man sieht, haben die platonischen Gotter ein moralisches
Bewusstsein, denn sie machen von der Differenzierung zwischen Gutem und Schlechtem
Gebrauch, das heilt, sie bewerten Zustdnde hinsichtlich ihrer Winschbarkeit, was eine
Vorstellung davon, was sein soll bzw. nicht sein soll, voraussetzt. Damit ist die Annahme
verbunden, dass das (Un)erwinschte eintreten kann oder nicht — es kann seiend oder
nichtseiend sein —, weil andernfalls die (Nicht)existenzforderung sinnlos ware. Da die
Bezugspunkte des gottlichen Denkens mit Abbildung 11 identisch sind, betrachte ich die
Maglichkeit einer Ubertragung der musikalischen Proportion auf die Ebene des Wahren als
erwiesen.

Im Unterschied zum ,,Schonen*, wo die beteiligten Komponenten keine Ubereinstimmung mit
den Eigenschaften der Kardinaltugenden zu besitzen scheinen, sind die Elemente des
,, Wahren“ mit weiteren, bisher nicht thematisierten Aspekten der Kardinaltugenden vereinbar.
Um welche Aspekte es sich dabei handelt, soll anhand von Textbeispielen verdeutlicht und
zugleich auf deren Korrelation hingewiesen werden. Den einfachsten Fall stellt die (strafende)
Gerechtigkeit dar, weil unmittelbar einsichtig ist, dass sie es mit dem Nicht-Seinsollenden zu

tun hat. So beginnt der Athener seine Rede an die Siedler mit folgenden Worten:

Ihr Mé&nner — so wollen wir zu ihnen sagen — , der Gott, welcher, wie auch der bekannte alte
Spruch verkiindet, Anfang, Ende und Mitte aller Dinge in seiner Hand hat, wandelt ohne Fehl
der Natur gemaR seine ewig gleiche Bahn; seine stdndige Begleiterin aber ist die Gerechtigkeit,

die strenges Gericht halt Giber die, welche sich dem géttlichen Gesetze nicht fiigen'®.

Demnach bedeutet Gerechtigkeit nicht nur, aus Furcht vor dem Gesetz keine Straftat zu

begehen, sondern auch, begangenes Unrecht - das Nicht-Seinsollende — zu bestrafen.

103 Vgl. Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 900a-907h.
% Ebd., 715e f.
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Fiir die ,,Mitte aller Dinge*“'%°, das heiRt, fur ihren Erhalt, tragt die Weisheit Sorge, indem sie
Gegenwartiges immer wieder dem Ideal anpasst. In Magnesia entspricht dies dem
Aufgabenbereich der Né&chtlichen Versammlung, deren Mitglieder eine zur Weisheit
befahigende Ausbildung durchlaufen haben und die durch ihre beratende Tatigkeit Einfluss
auf die Gesetzgebung nehmen, um den Staat vor Verfallserscheinungen zu schiitzen. Weil von
den Versammlungsmitgliedern die Kenntnis des Guten, Schonen und Wahren verlangt wird,
ist ein Bezug zum Seinsollenden gegeben.

Tapferkeit besitzt eine kausale Verbindung zum Nichtseienden, indem sie einem als schlecht
bestimmten Zustand ein Ende setzt — zum Beispiel bei der Abwehr von Feinden. Was bleibt,
ist der ,,Anfang aller Dinge'®, das heiRt, die ursichliche Beziehung zum Seienden unter der
Bezeichnung der Besonnenheit. Im Kapitel 3.2 wurde gesagt, dass die Vernunft dartiber
entscheidet, welche Handlung der jeweiligen Situation angemessen ist, wie lange sie dauern,
mit welcher Intensitat sie durchgefuhrt bzw. wie oft sie wiederholt werden soll usw. Kurz
gesagt, bestimmt die Vernunft das geeignete Mal? einer Handlung. Weil diese Tatigkeit des
Malfestlegens dem Seienden — einer Handlung — vorausgeht und Besonnenheit von Platon
héufig mit dem rechten MalR in Verbindung gebracht wird, kdnnte Besonnenheit ein

geeigneter Name fiir diejenige geistige Aktivitit sein, die den ,,Anfang aller Dinge*’

ausmacht. 1%

5. Synopsis II: die dynamische Einheit in der Zeit

Eine geometrische Darstellung der bisherigen Ergebnisse wirde zeigen, dass sich die Einheit
der Tugend auf drei Kreise beschrankt, die auf parallelen Ebenen — den Bereichen des
Handelns, Empfindens und Denkens — angeordnet sind, so dass der Augenschein ein
beziehungsloses Nebeneinander ahnlicher Flachen offenbaren wirde. Gemessen an der
Zielvorgabe — die Darstellung der im verstdndigen Menschen verwirklichten Einheit der
Tugend — fehlt zum einen die Verbindung der Ebenen im Raum, zum anderen die Dynamik,
denn die Einheit der Tugend wird auch als eine Einheit in der Zeit gedacht. Deswegen
unternehme ich in diesem Kapitel den Versuch, die dynamische Angleichung der

Gegenstandsbereiche des Handelns, Empfindens und Denkens unter Bezugnahme auf

15 Ebd., 716a.

105 Epd., 716a.

197 Ebd., 716a.

! Vgl. ebd., 815e: Der hier verwendete Terminus der ,,maBvollen Besonnenheit“ weist auf die Uberschneidung
von MaRhalten und Besonnenheit hin.

o
©
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Textpassagen der Nomoi, der Epinomis und des Timaios nachzuzeichnen. Dabei soll zuerst
verdeutlicht werden, dass das beziehungslose Nebeneinander der genannten Daseinsbereiche
sowohl ein Problem ist, das in den Nomoi tatséchlich berlcksichtigt und geldst wird als auch
dass die Aufhebung dieser Diskrepanz ein konstitutives Element der Tugendeinheit bildet.
AbschlieBend mochte ich die wesentlichen Schritte der als Charakterbildung verstandenen

Angleichung von Empfindungen und Denken eingehender betrachten.

5.1 Diskrepanz und Angleichung von Empfindung und Denken

Ziel dieses Unterkapitels ist es aufzuzeigen, dass die Verbindung der Gegenstandsbereiche
des Handelns, Empfindens und Denkens ein konstitutives Element der Tugendeinheit bildet.
Zu diesem Zweck soll begriindet werden, dass sich die Aufgabenstellung auf die Angleichung
der beiden letztgenannten Gebiete reduziert und dass die diesbeziigliche Diskrepanz kein
hypothetisches, sondern ein reales Problem des Gesetzesstaates ist, welches dieser mit
erzieherischen Mitteln angeht.

Eine Divergenz zwischen den Ebenen des Handelns, Empfindens und Denkens wird nach
aullen hin als Affekthandlung oder als Aktivitat, bei der das Pflichtbewusstsein (ber die
Neigung dominiert, sichtbar. Dass diese Taten entweder in Ubereinstimmung mit dem Gefiihl
oder der Uberlegung, aber nicht mit beiden stattfinden, verweist sowohl im Fall der
Affekthandlung als auch in dem der pflichtbewussten Tat auf eine zugrunde liegende
Diskrepanz der betreffenden Gegenstandsbereiche; die Handlungsebene ist davon nicht
betroffen, weil auf ihr kein neues Motiv erzeugt, sondern eine Auswahl zwischen schon
Vorhandenem getroffen wird — unmotivierte Bewegungen wie Reflexe und ahnliches gelten
nicht als moralisch relevante Handlungen. Fur die Vereinheitlichung der drei Ebenen bedeutet
dies, dass sich nur die Schwierigkeit der Ubereinstimmung von Denken und Empfinden stellt,
weil sich das Handeln infolgedessen automatisch beiden angleicht.

In den Nomoi wird die Diskrepanz zwischen Gefiihl und Uberzeugung unter dem Titel der

<109

,»grofite[n, A.K.] Unwissenheit“™ vom Athener als ein schwerwiegendes Problem eingefiihrt:

Wenn einer, was ihm als schén und gut erscheint, nicht liebt sondern haft, dagegen was er flr
verwerflich und ungerecht hélt, liebt und gern hat. Diese Unstimmigkeit zwischen
verstandesméRigem Urteil einerseits und Schmerz und Lust anderseits erklére ich fur die groite

Unwissenheit.**°

109 Fhd., 689a.
10 Fhd., 689a f.
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Die in diesem Zusammenhang verwendeten Worter ,,Schmerz“, ,Lust® und ,Freude®
sprechen daflir, dass mit der groBten Unwissenheit nicht primdr das Ph&nomen der
Willensschwéche, also die vom vernunftigen Urteil abweichende Handlung, sondern die
Divergenz von Urteilen und Empfindungen gemeint ist; damit ist ein psychologischer Zustand
gekennzeichnet, welcher der unbeherrschten Tat vorausgeht. Ein Beispiel fur diesen
Sachverhalt sind Sanger und Tanzer, die an der Darstellung sittenwidriger Ereignisse Freude

empfinden, obwohl sie um deren Verwerflichkeit wissen:

Denn sie nennen dergleichen Darstellungen zwar vergnlglich, erklaren sie aber fur verwerflich
und im Beisein anderer Leute, denen sie Einsicht zutrauen, schdmen sie sich dergleichen
Korperbewegungen vorzufiihren, schamen sich auch dergleichen Sangesweisen héren zu lassen
als ob sie sie im Ernste fur schén ausgeben wollten; im Geheimen aber haben sie ihre Freude

daran.**!

Dass in solchen Fallen Freude empfunden wird, obwohl gleichzeitig die Ansicht besteht, dass
dies falsch sei, wird auf das Vorhandensein einer schlechten Naturanlage bei einer
gleichzeitigen wertevermittelnden Erziehung zurtickgefiihrt. Diese klammheimliche Freude
betrachtet der Athener nicht als Privatangelegenheit, sondern als potentielles Problem fir die
offentliche Ordnung, weil sie die Personlichkeit in einer negativen Weise verandert: ,,Denn an
wem man im Verkehr seine Freude hat, dem wird man auch unvermeidlich &hnlich werden,
auch wenn man, falls er ein Schurke ist, sich scheut ihn (vor anderen) zu loben.“*** Weil sie
unbemerkt den Boden flr die bdse Tat bereitet, ist die Freude am Schlechten sozial schadlich.
Die Gesetzgebung Magnesias reagiert auf diese Gefahr, indem sie Staatsbirgern das
Ubernehmen unmoralischer Rollen verbietet und Fremde und Sklaven dafir vorsieht, um
potentielle Risiken zu minimieren. Mindestens ebenso wichtig ist die im prénatalen Stadium
beginnende Pravention: Weil der Widerspruch zwischen Empfindung und Urteil auf eine
Divergenz zwischen (schlechter) Naturanlage und Kenntnis des Richtigen zurtickgefuhrt wird,
soll die Gefuhlsstruktur moglichst friih durch Gewohnung so veréndert werden, dass das
objektiv Gute als erfreulich und dessen Gegenteil als unangenehm erlebt wird. Dass es sich
dabei um eine erzieherische Aufgabe handelt, wird aus dem zweiten Buch der Nomoi

ersichtlich, wo der Athener ,,Erziehung® folgendermaflen definiert:

Ich behaupte also, daf fur Kinder Lust und Unlust die ersten recht eigentlich kindlichen
Empfindungen sind, und daR sie es sind, mit denen auch zuerst Tugend und Laster ihren Einzug

in die Seele halten. [...]Erziehung nenne ich also das erste Aufkeimen der Tugend in den

1 Ehd., 6564a.
U2 Ehd., 656h.
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Gemitern der Kinder, wenn namlich Lust und Liebe, Schmerz und Hal in ihren Seelen sich in
richtiger Weise regen, noch ehe die Mdglichkeit verstandesmaRiger Auffassung vorliegt, doch
so, dalR diese Seelenregungen nach erlangter Reife des Verstandes diesem gern die
Anerkennung zuteil werden lassen unter seiner Leitung durch die angemessenen Gewdéhnungen
richtig erzogen worden zu sein. Diese Ubereinstimmung ist gleichbedeutend mit der vollen und
ganzen Tugend; sondert man aber in Gedanken den Teil ab, dem die richtige Ausbildung der
Regungen von Lust und Schmerz angehdért, deren Wirkung darin besteht, dal? man gleich von
Anfang an hal’t, was man hassen, und liebt, was man lieben soll, und nennt man ihn Erziehung,

so diirfte meiner Ansicht nach diese Bezeichnung zutreffend sein.'*®

Noch bevor ein Kind zu eigenstandigem Denken in der Lage ist, sollen die Empfindungen mit
erzieherischen Mitteln so geformt werden, dass sie spater mit dem richtigen Urteil
harmonieren. Dass der Athener die Erziechung als einen Teil der ,,vollen und ganzen
Tugend“''* bezeichnet, ist ein starker Hinweis darauf, dass die Angleichung der Gefiihle an
das Denken einen wesentlichen Bestandteil der Tugendeinheit bildet. Ansatzpunkt fir die
Beeinflussung der Empfindungen sind die Schmerz- und Angstgefiihlen kleiner Kinder und
Embryos, weshalb Tapferkeit die erste Tugend ist, die es zu erlernen gilt. So empfiehlt der
Athener schwangeren Frauen, oft spazieren zu gehen bzw. nach der Geburt Babys h&ufig zu
tragen, in den Armen zu wiegen und durch Gesang zu beruhigen, weil die ,,Erschiitterung von
auBen“'" der inneren Unruhe entgegenwirke. Falsch hingegen sei es, nichts zu unternehmen,
weil ,,jede Seele, die von Kindheit an unter dem Einflu® von Schrecknissen steht, durch die
Gewohnheit nur immer furchtsamer wird. Das aber ist, wie jedermann einrdumen wird, mehr
eine Schule der Feigheit als der Tapferkeit.“!*® Kindliche Tapferkeit wird also nicht durch das
Erleben des Unangenehmen allein, sondern durch die Verknipfung dieses Gefuihls mit der
Erfahrung seiner Uberwindbarkeit (vorerst durch die Erzieher) erzeugt. Ein Training der
Besonnenheit ist fiir dieses friihe Entwicklungsstadium ebenso wenig vorgesehen wie die
Forderung der Liiste, denn letzteres hatte einen unausgeglichenen Charakter zur Folge.'*
Demnach bildet die erste Erziehung die Uberzeugung aus, dass Schmerz schlecht, aber
uberwindbar sei und Lust aus dem Nachlassen des Schmerzes resultiere; die zur MaRlosigkeit
verleitende Annahme, dass einer Lustempfindung eine weitere folgen sollte, gilt
Erzieherinnen und Erziehern als unerwiinscht.

Ab dem dritten Lebensjahr soll die Phase des ausschlieRlichen Tapferkeitstrainings in eine

113 Epd., 653a-C.

114 Ebd., 653b.

15 Epd., 791a.

118 Epd., 791b.

W7 vgl. ebd., 792b f.
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Erziehung zur gesamten Tugend Ubergehen, und zwar so, dass Kinder auf spielerische Weise
richtig und falsch unterscheiden lernen, indem ihr naturlicher Bewegungsdrang, der als
Ausdruck von Lebensfreude aufgefasst wird, auf die Darbietung geeigneter Tanze und
Gesange umgelenkt wird. Weil die antike ,,Eurhythmie* darauf abzielt, dass Kinder und junge
Leute ,,bei schonem und loblichem Text mit ihren Rhythmen und Harmonien nur die
Korperbewegungen und Sangesweisen besonnener, tapferer und sonst durchaus tugendhafter

. 118
Maénner*

nachahmen, besteht die Hoffnung, das Gefiihlsleben auf diese Weise mit dem
moralisch Richtigen zu harmonisieren; denn dem Athener zufolge haben die Kinderspiele

einen nicht zu unterschitzenden Einfluss auf den Charakter.*°

Es kann zusammengefasst werden, dass es einige Argumente daflr gibt, weshalb die
Herstellung einer Ubereinstimmung zwischen Denken und Empfinden ein wesentliches
Moment der Tugendeinheit bildet: Die erzieherische Optimierung des Gefuhlslebens
klassifiziert der Athener als einen Teil der Tugend; die Diskrepanz zwischen richtigem Urteil
und fehlerhaft orientierten Empfindungen wird als eine Quelle sozial schadlicher Einfllisse
betrachtet, die es zu versiegeln gilt; die Ausfiihrungen Uber die frihe Erziehung sind sehr

umfangreich und detailliert, was auf die starke Relevanz dieses Themas schliefen lasst.

5.2 Geometrische Uberlegungen

Um die These zu stirken, dass die Ubereinstimmung von Denken und Empfinden ein
konstitutives Element der Tugendeinheit bildet, mdchte ich den Nachweis flihren, dass sie als
Abbild der Weltseele, die ja den Kosmos zu einem verniinftigen und guten Lebewesen macht,
visualisierbar ist.

Welche Indizien berechtigen zu dieser Annahme? Abbildung 1 ist zu entnehmen, dass die
Einheit des Schonen, Wahren und Guten im Erkenntnisziel aufgehoben ist, dieses hat sich
aber als der aus Weltseele und Weltkorper bestehende Kosmos herausgestellt (vgl. S.17).
Dafur, dass sich die Weltseele entweder nur aus Denken und Empfinden zusammensetzt, weil
die Handlungsintentionen dem Korperlichen zugerechnet werden oder dass das Handeln
vernachlassigbar ist, weil es sich angleicht, kdnnen vier Argumente beigebracht werden:*?°

1) Im Abschnitt 966b differenziert der Athener zuerst zwischen dem Wahren und Schonen,

"% Ebd., 660a.

19 vgl. ebd., 798b f.

120 Bejde Alternativen stimmen darin iiberein, dass sie Handlungsintentionen zum Resultat einer Aktivitat
erklaren, weshalb sie mit einem passiven Produkt vergleichbar sind. Passivitat ist aber, laut Platon, das
Kennzeichen des Kdrperlichen, wéhrend die Seele aktiv und Ursache jeder Verdnderung ist: Vgl. ebd.,
896e f.
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nivelliert diese Unterscheidung aber gleich wieder, als ob sie nicht vertieft werden sollte.
Daraus lasst sich auf eine enge Zusammengehorigkeit der beiden Bereiche schlieRRen.

2) In der Passage 967b lokalisiert der Athener die Denktatigkeit in der Seele; eine unbeseelte
Vernunft gebe es nicht. Wenn Denken und Empfinden zusammengehdren, Ersteres aber eine
Eigenschaft der Seele ist, muss dasselbe auch fiir Letzteres gelten.

3) Dass die Ubereinstimmung von Vernunft und Gefiihl als Seelenharmonie bezeichnet wird,
spricht dafiir, dass beide Elemente die Seele konstituieren.'** Sollte die Seele weitere
Bestandteile beinhalten, sind diese jedenfalls nicht in der Lage, die Harmonie zu stoéren und
aus diesem Grund vernachlassigbar.

4) Im Timaios setzt sich die Weltseele aus zwei Kreisen — demjenigen des Selben und dem
des Anderen — zusammen, von denen der erste Erkenntnisse erzeugt, weil er sich auf das
Denkbare richtet, wéahrend der zweite das Wahrnehmbare zum Gegenstand hat und richtige

122 \Weil die Kreise des Schonen und Wahren die Beschaffenheit von

Meinungen liefert.
Sinneswahrnehmung und Denktatigkeit darstellen, scheinen sie mit den Kreisen des Timaios
ubereinzustimmen.

Um zu begrunden, dass die Seelenharmonie auch geometrisch als Abbild der Weltseele
darstellbar ist, mochte ich aufzeigen, dass die mathematische Passage der Epinomis, von der
ich schon Gebrauch gemacht habe, um die Einheit der Kardinaltugenden zu verdeutlichen, zur
Konstruktion einer Seele nach dem Vorbild des Timaios herangezogen werden kann; denn
Timaios und Epinomis enthalten drei parallele Schritte, deren Gesamtergebnis strukturanalog
ist.

1) Timaios: Der Demiurg stellt in zwei Mischvorgangen das ,,Material* der Weltseele her.

Zwischen dem unteilbaren und mit sich selbst identischen Sein und dem fortwahrend
werdenden und teilbaren Sein der Kdrper mischte er in der Mitte eine dritte Seinsform; was
andererseits die Natur des Selben und die des Anderen angeht, so stellte er auf dieselbe Weise in
der Mitte eine dritte Form aus dem Unteilbaren von ihnen und dem, wie es den Korpern
entspricht, Teilbaren her. Und er nahm diese drei, wie sie waren, und mischte sie alle zu einer
einzigen Form zusammen, wobei er die schwer zu mischende Natur des Anderen mit Gewalt

dem Selben anpasste.'?®

«124

Zuerst wird eine ,,Seinsform aus den kombinierten Eigenschaften des unteilbaren und des

teilbaren Seins geschaffen, danach werden das Selbe und das Andere hinzugefiigt.'®

121 vgl. ebd., 689b-d.

122 /g Platon: Timaios. Stuttgart: Philipp Reclam jun., 2008, 37b f.
2 Epd.,, 35a.

' Ebd., 35a.
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Apelt fiihrt die erste Mischung auf die Notwendigkeit zuriick, eine mittlere Proportionale
zwischen den verschiedenartigen Seinsformen herzustellen, wahrend die zweite Mischung
benotigt wird, um dem Endprodukt ,.die volle Sicherheit innerlicher Verbindung“126 zu
verleihen.

Epinomis: Abschnitt 991a enthélt mit der Beschreibung der Umformung der unéhnlichen
Zahlen 6 und 12 in quasi-ahnliche eine Analogie zur zweifachen Mischung — allerdings mit
dem Unterschied zweier mittlerer Proportionalen, die beide bendtigt werden, um die Einheit
der Struktur zu gewadhrleisten. Dass in der Epinomis zwei mittlere Proportionalen
herangezogen werden, beruht meiner Ansicht nach auf einem Wechsel der Begriindung:
Waéhrend Platon im Timaios noch davon ausgeht, dass zwei mittlere Proportionalen nur bei
der Konstruktion réumlicher Objekte relevant sind, macht er in der Epinomis keinen
Unterschied mehr zwischen Flachen- und Kdorperzahlen, sondern setzt die Anzahl der
Proportionalen mit dem Ahnlichkeitsgrad der Ausgangszahlen in Beziehung.*?” Weil Platon
seine Begriindung bei gleichbleibendem Sachverhalt — Unéhnlichkeit der Ingredienzien —
andert, halte ich es fur wahrscheinlich, dass mit der doppelten Mischung faktisch eine
musikalische Proportion angesprochen ist. Daraus folgt, dass das Ausgangsmaterial der
Weltseele in derselben Weise strukturiert ist wie die Bereiche des Schénen und Wahren.

2) Timaios: Als n&chstes werden musikalische Intervalle, die vier Oktaven entsprechen, in die
Mischung eingefiigt und diese halbiert.'?®

Epinomis: Die musikalische Proportion wird in zwei ungleiche Abschnitte geteilt, die noch

einmal untergliedert werden:

Von eben diesen [Zahlen, A.K.] hat die in der Mitte stehende, welche nach beiden (6 und 12)
hin sich wendet (9), den Menschen den Gebrauch des Einklanges und der Uebereinstimmung
zur Ergdtzung am Rhythmus und an der Harmonie zugetheilt, indem sie dem gottseligen Reigen

der (9) Musen verliehen ward.'?

15 Vgl. ebd., S. 219 (Anmerkung 20): ,,Das Selbe steht im Timaios fiir den Bereich der Ideen, das heiBt, der
Formen, die mit sich selbst immer identisch sind, wéahrend das Andere den Bereich des Werdens
kennzeichnet, in dem sich nichts immer gleich verhilt.* Sachlich entspricht die aus dem Selben und dem
Anderen bestehende Mischung dem Gegenstandsbereich des Wahren, der ja Seiendes und Werdendes
beinhaltet.

Vgl. Platon: "Timaios", in: Apelt, Otto (Hg.): Sdmtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, S. 153 (Anmerkung 62).

Vgl. Platon: Timaios. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, 32a und Platon: ,,Epinomis®, in: Platons Werke.

Griechisch und Deutsch mit kritischen und erklarenden Anmerkungen. Leipzig: Verlag von Wilhelm

Engelmann 1855, 990d f.

Vgl. Platon: "Timaios", in: Apelt, Otto (Hg.): Sdmtliche Dialoge. Band VI. Leipzig: Felix Meiner Verlag

19186, S. 153 ff. (Anmerkung 63).

129 platon: , Epinomis, in: Platons Werke. Griechisch und Deutsch mit kritischen und erklarenden

Anmerkungen. Leipzig: Verlag von Wilhelm Engelmann 1855, 991a f.

126

127

128
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Van der Waerden interpretiert die von 12 und 6 gebildete Proportion als eine Oktave, weil die
beiden Zahlen im Verhéltnis 2:1 — dem Verhaltnis der Oktave — stehen. Dass sich die 9 nach
beiden Seiten wendet, wird als ein Hinweis auf eine weitere harmonische Unterteilung der

Oktave aufgefasst:

Liest man aber den Text wortlich, so sagt er, dal dieselbe mittelbildende Kraft, die bereits die
Verhaltnisse 3:2 und 4:3 hervorgebracht hat, nun noch einmal von der Mitte aus auf diese
beiden angewandt wird, oder musikalisch gesprochen: nachdem man zuerst die Oktave
harmonisch in Quinte und Quarte geteilt hat, teilt man diese beiden, von der Mese aus nach
beiden Seiten sich wendend, noch einmal harmonisch nach demselben Verfahren. In dieser
Weise erhalt man in der Tat die ganze wohlklingende Gebundenheit der Musik, namlich alle

fundamentalen Intervalle der drei Tongeschlechter, nach Archytas von Tarent.*®

Erzeugt man dagegen von der Mese ausgehend durch die Bildung zweier musikalischer
Proportionen zwei Quarten, so erhalt man zwei Tetrachorde, wobei der Schlusston des ersten
Tetrachords zugleich der Anfangston des zweiten ist. Weil die Komponenten des Schonen
und Wahren ebenfalls musikalische Proportionen eingehen, habe ich sie in Abbildung 12 mit

den Tonen einer Tonleiter parallelisiert.

Quarte 1 Quarte 2
pd C D E F G A = =
/ UWeisheit " .
' Besonnenheit”” . ! Gereoquen'TGDFE‘l’keif'
. Besonnenheit”
(J, T Gerechtigkeit”” Weisheit”
apferkei

Oktave

Abbildung 12. Projektion des Wahren und Schdnen auf eine Tonleiter.

Dass die Verknlpfung zweier Tetrachorde nur sieben Tone der Oktave liefert, soll durch die
geringere Farbintensitat des Tones C ausgedriickt werden. Die Zuordnung der Tugenden zu
den Toénen beruht auf der Uberlegung, dass Tapferkeit und Weisheit die AuRenglieder der
beiden Quarten bilden sollen und Besonnenheit und Gerechtigkeit den mittleren
Proportionalen entsprechen miissen (vgl. S. 27). Der Sache nach macht es keinen Unterschied,
ob die gesamte Reihe mit Tapferkeit oder mit Weisheit beginnt und endet; ebenso wenig
spielt die Stellung von Besonnenheit und Gerechtigkeit eine Rolle, sofern sie von der

Weisheit aus gesehen spiegelsymmetrisch ist, da es sich um eine Konstruktionsbedingung

130 Van der Waerden, B.L.: ,,Die Harmonielehre der Pythagoreer®, in: Hermes. Band 78, 1943, 187.
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handelt. Dass dem Ton G bzw. der Weisheit eine Doppelfunktion als Anfang und Ende
zukommt, fuhrt zu einer Richtungséanderung der Teilintervalle der Oktave: Die erste Quarte
bildet eine Reihe von der Tapferkeit zur Weisheit, die zweite von der Weisheit zur Tapferkeit.
Dieser Sachverhalt kann durch die umgekehrte Orientierung der kreisformig dargestellten
Intervalle ausgedriickt werden: Der Kreis des Wahren (die erste Quarte) dreht sich im

Gegenuhrzeigersinn, der Kreis des Schonen (die zweite Quarte) in umgekehrter Richtung.

k—‘
'(.“ e;x\.‘
"}g‘e\ 7%, ‘_}@& ’-* ‘7:9
& % & “%,
>y
& %, & 3
~ ’al
.;‘. -
2 %
S & . 2
99’9 0{" 0641 00-&?
X ° 2
1 1‘.9“‘) 11‘-9“

Abbildung 13. Orientierung der Kreise des Wahren und Schonen.
3) Timaios: ,,Nachdem er dann dieses
Geflige der Lange nach in zwei Teile
gespalten hatte, verband er die beiden in <— Bahn des Selben
ihrer Mitte miteinander in der Form eines
X und bog (jedes von ihnen) kreisformig T
in eins zusammen.<**! Bahn des Anderen

Abbildung 14. Die Bahnen der Weltseele.

Auf diese Weise entsteht die Weltseele als ein rdumliches Gebilde aus der Verkniipfung
zweier, sich schneidender und um die eigene Achse drehender Kreise, eines &ueren und eines

inneren.

B platon: Timaios. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, 35b.
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Epinomis: Die Bemerkung iiber den ,,Gebrauch des Einklanges“'*? und den ,gottseligen
Reigen“*® der Musen lese ich als einen Hinweis auf die Herstellung einer kreisférmigen
Einheit. Damit eine Ubereinstimmung der Kreise des Wahren und Schonen im Raum mdglich
wird, ist es notwendig, einen von ihnen zu spiegeln. Wenn man die Kreise danach im Bereich
der Weisheit und der Tapferkeit Ubereinanderlegt und mit gleichbleibender,
umfangsabhangiger Geschwindigkeit in entgegengesetzte Richtungen dreht, werden die
Schnittpunkte immer aus identischen Bereichen gebildet, so dass die Angleichung von
Denken und Empfindung visuell wahrnehmbar ist.

Y oﬂ_el}hﬁit I

@° -\
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Abbildung 15. Dynamische Ubereinstimmung der Kreise des Wahren und Schénen.

Zwar Dbestinde die Mdoglichkeit, die Felder der Besonnenheit und Gerechtigkeit als
anfangliche Schnittpunkte festzulegen, aber erstens ist die Weisheit auf die Position des
Bindegliedes festgelegt, zweitens beginnen die erzieherischen Bemuhungen zur Angleichung
von Empfinden und Denken mit dem Training der Tapferkeit, so dass die Nomoi die
geometrische Darstellung bestatigen. Ein weiteres, die Erziehung betreffendes Detail findet
sich auch im Modell der Seelenharmonie wieder: Die richtige Art der Bewegung ist
entscheidend fir das Erlernen der Tugend. Denn weil sich beide Kreise voneinander
unabhdangig drehen, mussen die Geschwindigkeiten nicht zwangslaufig harmonieren, weshalb
es mdglich ist, dass sich statt der analogen Bereiche von Empfinden und Denken diskrepante

schneiden. Ein Beispiel dafur ist die Freude am Unmoralischen, die im Modell an der

132 Platon: , Epinomis“, in: Platons Werke. Griechisch und Deutsch mit kritischen und erklarenden

Anmerkungen. Leipzig: Verlag von Wilhelm Engelmann 1855, 991b.
'3 Ebd., 991b.
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moglichen Beriihrung der Felder fiir Besonnenheit” und Gerechtigkeit ™~ ablesbar ist.*** Davon
ausgehend, dass die Geschwindigkeit des Kreises des Wahren den Malstab bildet, ist es
vorstellbar, dass der zweite Kreis schneller oder langsamer rotiert. Weil gesagt wurde, dass
Affekthandlungen oder pflichtbewusste Taten aus einer Diskrepanz zwischen Denken und
Empfinden resultieren, kénnte ein vorauseilender zweiter Kreis die Affekthandlung abbilden,

ein zurtickbleibender hingegen die Tat ohne Neigung.

5.3 Charakterbildung

Weil die winschenswerte Beschaffenheit der Gefiihle — sofern sie erworben wurde — kein
unveranderliches Personlichkeitsmerkmal bildet, sondern trainiert, stabilisiert und in neuen
Situationen erprobt werden muss, ist der Zeitfaktor bei der Charakterbildung zu beachten.
Um die Personlichkeitsbildung in den Nomoi zu analysieren, benutze ich den Timaios als
Vorlage, denn bei der Beschreibung der Weltseele ist neben der raumlichen auch die zeitliche
Dynamik berlcksichtigt. Im Timaios wird der Gedanke von der langfristigen Angleichung an
ein Ideal durch die Vorstellung ausgedriickt, dass der Demiurg die Zeit als ,eine Art

bewegliches Abbild der Ewigkeit“'* erschaffen wollte:

Aufgrund einer solchen verniinftigen Uberlegung bei der Erschaffung der Zeit sind, damit die
Zeit entstehe, Sonne, Mond und funf andere Sterne, mit dem Beinamen Planeten, zur
Abgrenzung und Bewahrung der Zeitabschnitte entstanden. Nachdem der Gott die Kdrper von
ihnen allen geformt hatte, setzte er sie in die Umlaufbahnen, wo die Kreisbahn des anderen

verlief.**

Die Leserinnen und Leser erfahren, dass sich die Zeit aus sieben Abschnitten zusammensetzt,
die den Planetenbahnen entsprechen. Da die antiken Planeten nach ungeféhr hunderttausend
Jahren an ihren, auf einer Linie lokalisierten Ausgangspunkt zurtickkehren, ist ihre

Gesamtbewegung Ausdruck einer Einheit in der Zeit.**” Dementsprechend sagt Timaios,

dass die vollkommene Zahl der Zeit das vollkommene Jahr dann erfullt, wenn die aufeinander
bezogenen Geschwindigkeiten aller acht Umlaufbahnen vollendet sind und wieder ihren

Ausgangspunkt erreichen, gemessen an dem Kreis des gleichméRig laufenden Selben.

134 Weil mit Besonnenheit” eine positive GefiihlsauBerung — z.B. Freude — gemeint ist und Gerechtigkeit " einen
Bezug zum Nicht-Seinsollenden angibt, sind bei der Freude am Unmoralischen diese beiden Felder
betroffen.

135 platon: Timaios. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, 37d.

" Ebd., 38c.

B7 vgl. Platon: "Timaios", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag
19186, S. 153 (Anmerkung 63).
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DemgemaR und zu diesem Zweck wurden alle Gestirne erschaffen, die am Himmel in
gewundenen Bahnen dahinziehen, damit dieses All dem wvollkommenen, mit Vernunft

erfassbaren Lebewesen moglichst &hnlich sei, was die Nachahmung seiner ewigen Natur

angeht.*®

Dass die Planetenbewegungen eine konstitutive Funktion fur den Kosmos als verniinftiges
Wesen haben, weil sie dessen Einheit in der Zeit herstellen, geht auch aus der Epinomis
hervor: Dort berichtet der Athener, dass jeder Planet einen ,,Anteil an der Messung der Zeit*
und einen ,,Zeitraum® erhalten habe, ,,binnen dessen er seinen Kreislauf durchmacht und so
diese sichtbare Weltordnung vollenden hilft, welche die hdchste gottliche Vernunft ersonnen
hat.«**® Weiter wird ausgefihrt:

Uber diese Ordnung geriet zuerst der Mensch von hoherem Geist in Verwunderung. Dann aber
ward er begierig so viel von ihr genauer kennen zu lernen als es die menschliche Natur vermag,

liberzeugt, daB diese Erkenntnis ihn zum edelsten und gliickseligsten Leben und nach dem Tode

in die der Tugend bestimmten Orte filhren werde.**°

Der ,,Mensch von héherem Geist“*** interpretiert die kosmischen Ereignisse als ein Vorbild,

an dem man sich orientieren kann, um die eigene Vernilnftigkeit und Moralitat zu steigern
und sowohl im Leben als auch nach dem Tod davon zu profitieren.

Was lasst sich von den Himmelserscheinungen lernen? Zumindest zweierlei, ndmlich dass
sich die Planeten in ihrer Sichtbarkeit ablosen, was der Athener am Tag-und-Nacht-Rhythmus
illustriert und dass die Addition vieler Umldufe eines erdn&heren und scheinbar schnelleren
Planeten der Bahn eines ferneren entspricht.*?

Welche Rolle konnten diese Erkenntnisse fiir die Personlichkeitsbildung spielen? Der
rhythmische Wechsel der Erscheinungen lehrt, dass Einheiten — zum Beispiel ein Tag — aus
Gegensatzen bestehen, die kontinuierlich ineinander ubergehen. Auf das moralische Handeln
Ubertragen konnte geschlussfolgert werden, dass alle handlungsauslosenden Affekte ihre
Berechtigung haben, sofern der Zeitpunkt geeignet ist. Demnach ist die Fahigkeit zur
richtigen Einschatzung der Situation eine wesentliche Voraussetzung bei der
Charakterbildung.

Wenn man sich eine Hierarchie der Planeten in Bezug auf ihre tatsachlichen

Geschwindigkeiten vorstellt, so kann unter Beriicksichtigung des geozentrischen Weltbildes

138 pJaton: Timaios. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2008, 39d f.

139 vgl. Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Samtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main /
Leipzig: Insel Verlag 1991, 986b.

"% Ebd., 986b f.

! Ebd., 986b.

142 vgl. ebd., 978c¢ ff.
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aus dem Faktum, dass in der Umlaufbahn eines erdferneren Gestirns die Summe vieler
Bahnen eines ndheren enthalten ist, die Annahme abgeleitet werden, dass vielfache
Wiederholung das Erreichen eines hoheren Niveaus ermdglicht. Dies entspricht dem
Gedanken, moralisches Handeln durch Gewohnung so lange zu festigen, bis es gerne

ausgefihrt wird, so dass infolgedessen neue Lernziele anvisiert werden kénnen.

5.3.1 Menschliche und gottliche Vernunft

In diesem Unterkapitel soll der Frage nachgegangen werden, wie die Schritte der
Personlichkeitsbildung — Erwerb der Urteilsfahigkeit und wiederholt richtiges Handeln — in
den Nomoi thematisiert werden. Im Zusammenhang mit dem Ziel der Seelenharmonie wurden
bisher ausschlief3lich vom Optimum abweichende Geflihle thematisiert, wahrend die Kenntnis
des objektiv Richtigen stillschweigend vorausgesetzt war, weil Erzieher und Gesetzgebung
einen Orientierungsrahmen bieten. Allerdings geht Platon nicht davon aus, dass Traditionen
und positives Recht per se Antworten auf Fragen des moralischen Handelns geben oder
angemessene Hilfestellung bei der Beurteilung von Konfliktsituationen anbieten. Wenn dies
dennoch der Fall sein sollte, haben gottliche Méchte ihre Hand im Spiel, weshalb zwei Arten
von Gesetzen unterschieden werden konnen: Wahrend die gewdhnlichen, menschlichen
Konventionen und Gesetze nur das vermeintlich Richtige bezwecken, férdert gottliche
Gesetzgebung das tatsachlich Gute. Diese Divergenzen in der Zielsetzungen werden vom
Athener auf zwei Formen des Vernunftgebrauchs zuriickgefiihrt: Die menschliche Vernunft

ist durch ,,allzugroRe Selbstliebe!*®

gekennzeichnet, wéhrend das goéttliche Analogon um das
,Gerechte, Gute und Schone“*** bemiiht ist. Wenn also bisher von der Angleichung der
Empfindungen an das Denken die Rede war, bezog sich das auf den gottlichen Denkmodus,
weil nur er die angemessene Beurteilung von Situationen oder Taten ermdglicht; im UbermaRi
auftretende Selbstliebe verstellt dagegen den Blick auf die Wirklichkeit.

Zur Verdeutlichung der Defizite der menschlichen Vernunft, das heifl3t, um aufzuzeigen, dass
am eigenen Wohlbefinden orientiertes Denken nicht geeignet ist, ein harmonisches
Zusammenleben zu organisieren und &uBerer Unterstiitzung bedarf, betrachtet der Athener die
historische Entwicklung Griechenlands. So schildert er im zweiten Buch, dass die griechische
Zivilisation immer wieder drei Stadien durchlauft, deren letztes durch zahlreiche Kriege

gepragt ist und als Gegenreaktion der Gotter die fast vollstandige Vernichtung der Menschen

3 Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
731e.
' Ebd., 732a.
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— zum Beispiel durch Uberflutungen — heraufbeschwort. Daraufhin beginnt die Geschichte
von neuem: Die wenigen Uberlebenden der Flutkatastrophe haben ihre technischen
Errungenschaften verloren, die es ihnen ermdglichten Kriege zu fihren; aus Angst vor
weiteren Uberschwemmungen siedeln sie zerstreut auf Berggipfeln. Die einzelnen Clans
werden vom é&ltesten Sohn regiert. Sofern die GroRfamilien Kontakt haben, gestalten sich die
Begegnungen freundlich. In der zweiten Phase lasst die Furcht vor den Goéttern nach, es
entstehen groliere Siedlungen an den Bergabhdngen, die von einer Art Aristokratie — einem
Rat der Clanchefs — beherrscht werden, was — so darf vermutet werden — ein neues
Konfliktpotential birgt. Im dritten Stadium werden Stadte in den Ebenen am Meer errichtet,
die technische Entwicklung ermdoglicht mittlerweile den Schiffsbau und, damit
zusammenhéangend, den Handel im Mittelmeerraum und die Kriegsfiihrung. In den Stadten

sind alle Regierungsformen verwirklicht.

Aus der Beschreibung l&sst sich schlielen, dass der Abstieg der Menschen in die Ebenen den
abnehmenden Respekt vor den Gottern, das heillt, die zunehmende Feindlichkeit
untereinander symbolisiert. Begleiterscheinungen sind Veranderungen der Herrschaftsform —
von der Alleinherrschaft tber die Aristokratie bis hin zu einer Fulle von Konstitutionen, was
durch das Bevolkerungswachstum bedingt ist — sowie technischer Fortschritt. Indem die
Menschen ihren Verstand gebrauchen, machen sie Erfindungen, die ihre Uberlebenschancen,
die Bequemlichkeit, den Wohlstand, den Handlungsspielraum sowie ihr Selbstbewusstsein
gegeniiber Gottern und fremden Zivilisationen steigern, was sie letztendlich zu Ubermut,
Selbstherrlichkeit und Ungerechtigkeit verleitet. Findet kein Einlenken statt, erfolgt als Strafe
die Vernichtung durch die Gotter. Weil die menschliche Vernunft mit ihrer Konzentration auf
den Eigennutzen und der damit einhergehenden Missachtung des sozialen und
zwischenstaatlichen Gleichgewichts Ursache des ganzen Problems ist, ist von ihr keine
Einsicht zu erwarten; stattdessen muss die gottliche Vernunft eingeschaltet werden, welche
sich in der Erzéhlung des Atheners als Einigkeit unter den Rickkehrern aus dem Trojanischen
Krieg zu erkennen gibt. Es wird geschildert, dass die Dorier einen Stadtebund griinden:
Argos, Messene und Sparta versprechen sich gegenseitige Unterstiitzung fir den Fall eines

aulleren Angriffs bzw. bei einem Putsch von oben oder unten.
Dass ausgerechnet Krieger als Repréasentanten gottlicher Einsicht auftreten, ist dahingehend

zu interpretieren, dass die Tapferkeit beanspruchen kann, die erste Tugend zu sein, weil sie
den ersten Schritt der Umkehr darstellt: Wéhrend die menschliche Vernunft danach strebt, das
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Leben zu verbessern und zu verlangern, weil der Tod flr das schlimmstmdgliche Ereignis
gehalten wird, nimmt ein tapferer Kampfer den eigenen Tod in Kauf, um den Fortbestand
seiner Heimatstadt zu gewéhrleisten. Weil er das objektiv Richtige tut, indem er das Interesse

der Allgemeinheit préferiert, stimmt sein Handeln mit der gottlichen Vernunft Uberein.

Als der Athener das weitere Schicksal der drei genannten Stadte beschreibt, I&sst er erkennen,
dass guter Wille und Versprechungen allein nicht ausreichen, um einen als winschenswert
definierten Zustand zu erhalten. Wéhrend Argos und Messene dem Biirgerkrieg aufgrund zu
grolRer Machtgellste der Herrschenden anheimfallen, vollzieht sich nur in Sparta eine

gliicklichere Entwicklung, was den Besonderheiten der Verfassung zuzuschreiben ist:

Ein Gott mag sich wohl euer [= der Spartaner, A.K.] angenommen haben, der, in VVoraussicht
der kommenden Dinge, euch ein Doppelkdnigtum erstehen liel aus einem vorher einheitlichen
und dadurch die angemessene Beschrankung desselben bewirkte. Und auBerdem gesellte dann
noch ein Vertreter des Menschengeschlechtes, beseelt von einer Art géttlicher Kraft, angesichts
des krankhaften Machterweiterungsdranges, an dem euer Konigtum immer noch litt, der
adelsstolzen Herrschermacht die Besonnenheit des Alters als maRigende Macht bei, indem er
fiir die wichtigsten Angelegenheiten den Rat der achtundzwanzig Geronten der Macht der
Konige als gleichberechtigt zur Seite stellte. Euer dritter Retter aber legte euerer Konigsgewalt,
da er sie als immer noch zu (ppig und unbandig erkannte, gleichsam einen Zigel an durch
Herstellung der Macht der Ephoren, deren Wahl eine derartige war, dal sie nahezu einer

solchen durch das Los gleichkam.'*

Wahrend die gottliche Vernunft in Gestalt der Tapferkeit das Allgemeinwohl vor das eigene
stellt, macht ihre ,,Schwester”, die Gerechtigkeit, die Anspriiche der Einzelnen geltend,
indem sie die Herrschaft auf verschiedene Institutionen aufteilt und auf diese Weise das

«l46  aindammt. Warum sich

Problem des ,krankhaften Machterweiterungsdranges
ausgerechnet in Sparta die Erkenntnis von der Notwendigkeit der Machtverteilung
durchgesetzt hat, ist nicht bekannt bzw. wird das Eingreifen eines gottlichen Retters dahinter
vermutet. Jedenfalls stellt sich in Sparta sozialer Frieden ein, der auf einer durch geschickte
Machtverteilung vorgenommenen Ausschaltung der Pleonexie beruht, die dafiir in Argos und
Messene im UbermaR vorhanden ist. Weil das Bestreben nach gréRerer Macht entweder nicht
aufkommt oder nicht wirksam wird, verkdrpern die spartanischen Zustande die Tugend der

Besonnenheit.

15 Ehd., 691d-692a.
148 Ehd., 691d.
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Uber das Auftreten von Weisheit in Sparta schweigt sich der Athener aus und wechselt
stattdessen den Schauplatz, um den Niedergang wohlverwalteter Staaten zu schildern.
Obwohl auf ein Beispiel fur das Auftreten gottlicher Weisheit verzichtet wird, kénnen aus der
Beschreibung verschiedener Arten mangelnder Voraussicht Rickschlisse auf die noch
ausstehende Tugend gezogen werden. Weil Persien und Athen anscheinend besonders
markante Negativbeispiele darstellen, bezieht sich der Athener auf diese Staaten, um die
weitreichenden schédlichen Folgen zu thematisieren, die der Unbekimmertheit um die
Zukunft entspringen. Was den persischen Staat unter Dareios betrifft, so werden dem
Herrscher sowohl eine hohe Regierungskompetenz als auch ein ebensolches Desinteresse an
der Erziehung seines Sohnes Xerxes attestiert, was zur Konsequenz hat, dass dieser vollig
verweichlicht. Als Xerxes seinem Vater im Amt nachfolgt, verwandelt sich Persien in einen
von Politikverdrossenheit gekennzeichneten Staat; denn Xerxes macht sich durch seine Innen-
und Aulenpolitik derart unbeliebt, dass die Entsolidarisierung der Gesellschaft den Herrscher
letztlich sogar dazu zwingt, seine Feldztige mit S6ldnerheeren zu fuhren.

Im demokratischen Athen geht dagegen der Sittenverfall vom Volk aus: Dadurch dass
Rhapsoden beginnen, die Kompositionsregeln zu missachten, weil sich die irrige Meinung
unter ihnen breit gemacht hatte, dass Kunst erfreuen sollte und die Mitteilung
wahrheitsgeméRer Reden sekundar sei, fiihlen sich die Zuhorer ihrerseits ermuntert, Freude
oder Missbehagen beim Kunstgenuss durch einen héllischen Larm zum Ausdruck zu bringen,
welcher die Preisrichter so sehr einschichtert, dass sie es nicht wagen, unliebsame
Entscheidungen zu féllen, was wiederum zu einem bedauerlichen Respektverlust der Menge
gegeniiber staatlichen Autoritatspersonen fiihrt, so dass Athen beinahe in Chaos und Anarchie
versinkt.

Die Beispiele Athens und Persiens legen nahe, dass die Negativentwicklung vermeidbar
gewesen ware, wenn die Personen, die sich in ihrem jeweiligen Fachbereich auskennen —
Dareios bzw. Rhapsoden und Preisrichter — mehr Wert auf Erziehung und Bildung gelegt
hatten, um das als richtig Erkannte zu reproduzieren. Insofern l&sst sich der Umkehrschluss
ziehen, dass gottliche Weisheit auf die permanente Wiederherstellung eines wiinschenswerten

Zustandes abzielt.

Aus dem historischen Exkurs konnen folgende Elemente als Kennzeichen menschlicher
Vernunft extrahiert werden: Primat des eigenen Uberlebens, Machterweiterung auf Kosten
anderer, Desinteresse gegenuber den Gesetzen sowie Sorglosigkeit beziglich der
Weiterexistenz des Staates. Weil die gottliche Vernunft dagegen nicht vom momentan
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Angenehmen, sondern vom langfristig Richtigen ausgeht, bevorzugt sie anstelle der oben
aufgezahlten Punkte den Einsatz fur andere Menschen, freiwillige Machtbeschrankung und
Aufteilung der Zustandigkeiten, Beachtung der Gesetze und Beriicksichtigung der Belange
nachfolgender Generationen. Kurz gesagt, um die Fahigkeit zur richtigen Beurteilung zu
erlangen, ist es notwendig, auf den Standpunkt der goéttlichen Vernunft zu wechseln, was
durch die Anerkennung des Vorrangs des Allgemeinen vor dem Individuellen geschieht.
Indem die bessere Art des Denkens das Faktum der sozialen VVerbundenheit des Menschen in
den Vordergrund stellt, wird schon im zweiten Buch der Nomoi ersichtlich, welche Mal3stébe

die gottliche Vernunft anlegt.

5.3.2 Angleichung an Gott

Dem vierten Buch der Nomoi ist zu entnehmen, dass der oben beschriebene
Standpunktwechsel nicht als sprunghafte Verdnderung, sondern als Transformationsprozess,

welcher die eigene Person und die sozialen Beziehungen erfasst, zu denken ist:

Welche Handlungsweise ist nun Gott wohlgeféllig und ihm folgsam? Nur eine, wie auch ein
einziger alter Spruch es ist, der sie verkiindet, und zwar der, daB das Gleiche dem Gleichen,
wenn es das richtige Mal} hat, befreundet ist, wahrend das Malllose sich weder miteinander noch
mit dem MalRvollen befreunden kann. Eigentliches Mal} aller Dinge durfte fir uns also die
Gottheit sein und diese Behauptung ist weit berechtigter als die, welche jetzt gang und gébe ist,
der erste beste Mensch sei das Mal} der Dinge. Wer also einem Wesen, wie es die Gottheit ist,
wohlgefallig werden will, der muf? mit allen Kraften bestrebt sein auch selbst ihm dhnlich zu
werden. Und nach diesem Grundsatz ist denn der besonnene Mensch mit Gott befreundet, denn
er ist ihm &hnlich, wogegen der der Besonnenheit Bare ihm unéhnlich ist und im Widerstreit mit
ihm und ohne Gemeinschaft mit ihm ist. Und mit den brigen sittlichen Anforderungen steht es

ebenso. '’

Wie ist der ,alte Spruch“148

zu interpretieren? Wenn Gleiches — die Tugenden — von der
gottlichen Vernunft angeleitet werden, horen ihre latenten Widerspriche auf zu existieren,
weil sie sich demselben Ziel, das als das Allgemeinwohl definiert wurde, unterordnen.*
Indem die Vernunft immer wieder das richtige MaR festlegt, das heifdt, Zeitpunkt und Art
einer Handlung sowie ihre Dauer bestimmt und sich der Mensch danach richtet, werden

natirliche Tugenden durch die fortschreitende Fahigkeit zur Selbstbeherrschung in

" Ebd., 716c .
% Ebd., 716c.
9" Zu den latenten Widerspriichen der Tugenden vgl. S. 35.
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vernunftige verwandelt bzw. menschliche in géttliche Vernunft. Die als Seelenharmonie zu
verstehende Selbstbeherrschung erméglicht freundschaftliche soziale Beziehungen. Weil ihre
Zwecke dieselben sind, kann man von einer Ahnlichkeit unter einsichtigen Menschen
sprechen. Mallose dagegen lassen die Seelenharmonie vermissen, weil sie wvon
widerspriuchlichen  Affekten hin- und hergerissen sind. Infolgedessen haben sie
Schwierigkeiten, soziale Kontakte freundschaftlich zu gestalten — und zwar unabhéngig
davon, ob die anderen ebenfalls unméiige oder ausgeglichene Personlichkeiten sind.

Weil der ,.alte Spruch“*®® nicht nur auf das Verhaltnis der Affekte oder einzelner Menschen
zueinander anwendbar ist, sondern auch auf gesellschaftliche Gruppierungen und ganze
Staaten, wird ersichtlich, dass der Vorteil des Erwerbs der géttlichen Vernunft im friedlichen
Zusammenleben liegt. AulRerdem lassen die oben stehenden Ausfiihrungen durchblicken, dass
der Gegensatz von gottlicher und menschlicher Vernunft nur eine Neuauflage des
Widerstreites von Affekten und Vernunft, angeborener und erworbener Tugend sowie von
Empfindung und Denken ist, was meiner Ansicht nach darauf zuriickgefuhrt werden kann,
dass bei Platon Affekte mit Meinungen ausgestattet sind und Gedanken mit Gefiihlen.** Der
entscheidende Unterschied dieser intentionalen Zustande liegt nicht in ihrer Qualitat, sondern
darin, dass die breite Palette der Gefiihle mit der Orientierung am Eigennutzen in Verbindung
gebracht wird, wahrend das Denken auf das Allgemeinwohl gerichtet ist. Aus diesem Grund
kdnnen beispielsweise egoistische Plane als Ausdruck von Empfindungen anstelle von
verstandigen Uberlegungen eingestuft werden. Demnach 16st sich aber auch das Problem der
Optimierung des Denkens in Nichts auf bzw. fallt mit der Angleichung der Gefiihle an das
Denken zusammen.

Dennoch nimmt Platon nicht an, dass die Kenntnis der verniinftigen Zielsetzung und ein guter
Wille gentigen, um die Empfindungen dem Denken anzupassen; vielmehr verleitet diese
Kombination leicht zu Hochmut, vor der er den Athener in seiner Ansprache an die Siedler

warnen lasst;

Wer aber, geschwellt von Hoffahrt [...] die Glut in seiner Seele auch noch durch jugendlichen
und unverniinftigen Ubermut steigert, als ob er weder eines Herrschers noch eines Fiihrers
beddirfte, sondern sogar selbst fahig wéare anderen als Fiihrer voranzugehen, der macht sich jeder

Gemeinschaft mit Gott verlustig; [...] Und gar manche sehen in ihm wer weill was Grof3es; aber

' Ebd., 716c.
51 Dafiir spricht beispielsweise die Ratgeber-Funktion der Affekte oder auch die enge Verbindung von
Wahrnehmungen und Meinungen.
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es dauert gar nicht lange, so muB er die gerechte Strafe Uber sich ergehen lassen, und so bereitet

er sich selbst, seinem Hause und seinem Staate den vélligen Untergang.'>

Anstelle der Selbstherrlichkeit zu verfallen, ist die Orientierung an bestimmten Vorgaben
notwendig, Uber die der Athener in seiner Rede an die Siedler aufklart, indem er die
Guterhierarchie der Vernunft erlautert und ihre Beachtung in einen Zusammenhang mit der
Verbesserung und Verschlechterung der Lebenssituation stellt.’®® Zusatzlich erfiillt die
Ansprache die Funktion eines Prodmiums zu den spéater vorgestellten Gesetzen, das heif3t, sie
soll die Bereitschaft der Einhaltung von Gesetzen starken, indem sie uUber deren Sinn und
Zweck informiert. Es ist ausdrucklich erwiinscht, dass die Gesetze Magnesias aus Einsicht
befolgt werden, was moglich ist, weil ihre Verniinftigkeit beansprucht wird.

Welche Einblicke liefert die Ansprache des Atheners in die Denkweise der gottlichen
Vernunft? Nach der Erlauterung des Lebensziels (Angleichung an Gott) und der Benennung
des dorthin fihrenden Weges (Orientierung an der Gerechtigkeit bzw. den gottlichen
Gesetzen) geht der Athener ins Detail, indem er einen Katalog von Pflichten gegeniiber drei
Gutern — den Gottern, der Seele und dem Kdérper — abhandelt. Die Reihenfolge dieser Giiter
entspricht ihrer Wertigkeit: Grundsatzlich sind die Bedirfnisse aller drei Guter zu
berucksichtigen, jedoch dirfen bei der Befriedigung der Bedirfnisse eines niedrigeren Gutes
nicht héherrangige verletzt werden. So soll zum Beispiel weder zu viel noch zu wenig Wert
auf Korperkraft oder Schonheit gelegt werden, weil beides negative Konsequenzen fir die
Seele héatte: Im ersten Fall wiirde sie Stolz und Eitelkeit entwickeln, im zweiten ein Gefihl
der Unterlegenheit.™ In diesem Sinn bespricht der Athener eine lange Liste richtiger und
falscher Verhaltensweisen bei der Pflichterfillung gegenliber Gottern, Damonen, Heroen,
lebenden und toten Vorfahren, Familie, uns selbst, Freunden, Bekannten, Fremden und Staat;

es wird ersichtlich, dass der Athener die Anspriiche der Gesellschaft den Pflichten gegenuiber

2 Ebd., 715e-716b.

153 Barbara Zehnpfennig argumentiert hingegen, dass ,,Gott und die Gétter [...] fiir die Vernunft oder das Gute
[stehen, A.K.], das als geistiges Prinzip das wirklichkeitsbestimmende und fiir den Menschen heilsame ist.
Wer das nicht von selbst erkennt, muss mittels Mythologie und der erzieherischen Wirkung der Gesetze auf
den richtigen Weg verwiesen werden.* (Zehnpfennig, Barbara: ,,Die Abwesenheit des Philosophen und die
Gegenwartigkeit des Rechts — Platons ,Nomoi‘“, in: dies.: Die Herrschaft der Gesetze und die Herrschaft
des Menschen — Platons ,, Nomoi “ (= Politisches Denken. Jahrbuch 2008). Berlin: Duncker & Humblot 2008,
S. 284.)

Das heif3t, durch Einsicht in den Wert der Vernunftorientierung ertibrigen sich Mythologie und
Erziehungsfunktion der Gesetze, was meiner Ansicht nach nicht Platons Intention entspricht: Im Abschnitt
692 der Nomoi wird auf die Gefahr verwiesen, die der gute, aber nicht mit Sachverstand ausgerustete Wille
fur die innere Stabilitat von Argos und Messene bedeutet hat — das heif3t, auch guter Wille bedarf der
Vorgaben. Weil Astronomie und Dadmonologie Bestandteile des zur Weisheit qualifizierenden Wissens und
insofern gerade nicht an die zu erziehende Bevdlkerungsmehrheit gerichtet sind, sondern an die staatliche
Elite, die um die Bedeutung der Vernunft wei3, kann die Mythologie nicht wegrationalisiert werden.

Vgl. Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): S&mtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 728e.
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den drei genannten Gutern subsumiert. Des Weiteren verrét dieser Teil der Ansprache, dass
fur die Vernunft die Ubereinstimmung mit der Giiterhierarchie das Kriterium ist, um

Richtigkeit oder Falschheit einer Handlung oder eines Beschlusses zu beurteilen.

5.3.3 Exkurs: Frommigkeit

Neben der Ansprache an die Siedler liefert zusatzlich eine Untersuchung des
Frommigkeitsbegriffes Einsicht in die Denkweise der gottlichen Vernunft; denn weil im
Kontext der Angleichung an Gott vorrangig Pflichten behandelt werden, liegt der Fokus auf
dem praktischen Aspekt der Angelegenheit, obwohl , Frommigkeit™ deutlicher umfangreicher
ist, wie eine Stichwortsuche zeigt: Nicht nur Tatigkeiten, sondern auch Gefuhle und
Glaubenstiberzeugungen sind als ,,fromm* zu klassifizieren, wenn sie bestimmten Kriterien
entsprechen. Zundchst bestétigt sich jedoch, dass diejenigen Aktivitaten, die im Rahmen des
Angleichungsprozesses an Gott auszutiben sind, auch von der Frommigkeit gefordert werden.
So gilt die Einhaltung von allgemein verbindlichen Verpflichtungen gegeniber Gottern,
Ahnen, Eltern, Mitbirgern und Fremden als fromm: Goétter und Ahnen sind zu verehren,
Eltern sollten bei Bedarf finanziell unterstiitzt sowie respektvoll und gegebenenfalls
nachsichtig behandelt werden. Gegeniiber Mitbiirgern und Fremden sollen sich die Einwohner
Magnesias des Unrechts enthalten, die Gastfreundschaft ist zu beachten und Schutzsuchenden
Hilfe zu gewahren. Wer diese Pflichten missachtet, zieht sich den Zorn der Goétter zu -

insbesondere dann, wenn Wehrlose geschadigt werden:

Die Verpflichtungen ferner gegen die Gastfreunde muf3 man fiir unverbrichlich heilig halten,
denn fast alle Vergehen der Fremden und wider die Fremden sind, verglichen mit denen, die
sich auf die Mitblrger beziehen, in hoherem Male der Rache Gottes anheimgegeben; denn der
Fremde, verlassen von Freunden und Verwandten, ist erbarmungswirdiger fir Menschen und

Gotter.™®

Unfromm ist es auBerdem, gesetzlich verhangte Strafen nicht zu akzeptieren oder aus Hybris
die Geltung des Gesetzes infrage zu stellen und sich selbst zum MaRstab des Rechts zu
machen. Im Umkehrschluss sind die Ubernahme von Verantwortung und die Akzeptanz des
Gesetzes als Ausdruck der Frommigkeit zu werten. Weitere fromme Aktivitdten sind die
Pflege heiliger Brdauche, Gebete, das Stiften von Weihgeschenken oder die Durchfiihrung von
Opfern und Reinigungen.

155 Ehd., 729.
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Was die Empfindungen angeht, so wird dasjenige Gefiihl, das angesichts der Erkenntnis einer
schonen Seele auftritt, als fromm bzw. als ,,fromme Ehrfurcht“**® bezeichnet. Weil Ehrfurcht
nicht nur von ungebuhrlichen Handlungen abhélt, sondern auch Gehorsam auslost, ist dieses
Geflihl gegeniiber den Gesetzen, der gottlichen Weltordnung, Regierenden sowie é&lteren
Personen angebracht.™’

Unter dem Wissensaspekt zeigt sich Frommigkeit als Glaube an die Existenz, Giite,
Unbestechlichkeit und Macht der Gotter, weshalb es unfromm ist, ihnen menschliche
Schwachen zu attestieren.’® Da Platon abwechselnd und anscheinend unsystematisch von
Gott in der Einzahl und Mehrzahl spricht, liefert er kein eindeutiges Bekenntnis zum Poly-
oder Monotheismus, so dass den Biirgern Magnesias diesbeziiglich Meinungsfreiheit bleibt.'*°
Die bisher aufgezahlten Fakten dienen als Malistab fir die (Un)frommigkeit der
Bevolkerungsmehrheit Magnesias. Dagegen liegen die Anspriiche an die Regierungselite
hoher, denn diese muss zusatzlich ber theologisches Fachwissen verfugen, weil andernfalls
,,den Menschen {iberhaupt niemals ein Gott oder Ddmon oder Heros erstehen wiirde, stark

«180 oder auch nur

genug, um mit vollem Ernst die Fiirsorge fiir die Menschen zu handhaben
ein gottahnlicher Mensch, wie Platon den Athener im siebten Buch sagen léasst. Fehlt dieses
Expertenwissen, kénnen Moralitdt und Gliick der Burger nur unzureichend gefordert werden,
weshalb ein politisches Interesse besteht, geeignete Persénlichkeiten darin auszubilden.*®*

Zur Vorbereitung auf das Erlernen des theologischen Fachwissens, das der Athener auch als
,,Astronomie bezeichnet, ist es erforderlich, Kenntnisse der Mathematik, Harmonielehre,
Musik und Kosmologie zu erwerben, um anschlieRfend die Bahnen der Gestirne berechnen zu
kénnen.®? Weil die Himmelskorper als beseelt und géttlich gelten, fallt die Astronomie in den
Gegenstandsbereich der Theologie. Welches inhaltliche Wissen sich die Regenten Magnesias
diesbezuglich aneignen sollten, wird in den Nomoi und der Epinomis mehrfach angesprochen:
So sind die sieben antiken Planeten sowie der gesamte Fixsternhimmel als Goétter zu
betrachten, die mit unterschiedlicher Geschwindigkeit in kreisformigen Bahnen wandeln. An
der Kreisformigkeit der Bewegung ist die ununterbrochene, verniinftige Aktivitat der Gotter

ablesbar, die sich als Herbeifuhrung des jahreszeitlichen Wandels, aber auch wvon

% Ebd., 837c.

7 vgl. ebd., 699¢c, 905a, 917a und 879¢ f.

158 vgl. ebd., 966¢ und 900e f.

19 Mayhew, Robert: ,,The theology of the Laws*, in: Bobonich, Christopher (Hg.): Plato’s Laws. A Critical
Guide. Cambridge: Cambridge University Press 2010, 210.

Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Sdmtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
818c.

Geeignet ist, wer Uber die Eigenschaften verflgt, die eine philosophische Naturanlage auszeichnen. Vgl.
Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): S&mtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main / Leipzig:
Insel Verlag 1991, 989b-d.

162 v/gl. ebd., 990d-991b.
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Wetterkapriolen, Seuchen und Not bemerkbar macht.'®® Dariiber hinaus ist die Uberzeugung
vom Primat der Seele Uber den Korper zu erwerben, weshalb die Seele als Erstursache jeder
Verénderung gilt, wahrend der Korper nicht von sich aus aktiv werden, sondern nur auf ihn
ausgeiibte Krafte Gbertragen kann.

Werden diese Glaubensgrundsédtze mit der Annahme kombiniert, dass die Gotter fur den
gesamten Kosmos Sorge tragen, lasst sich die Vermutung ableiten, dass katastrophale
Witterungsbedingungen gottliche Gegenreaktionen auf menschliche Unvernunft darstellen, da
letztere dem Wohl des Ganzen Schaden zufiigt. Allerdings macht der Athener das
Zugestandnis, dass drohende Schicksalsschlage durch menschliche Voraussicht abgemildert
werden konnen und sagt, dass ,,zwar Gott iiber Alles und neben Gott Gliick und Gelegenheit
uber alle menschlichen Verhéltnisse walten, dal jedoch, um weniger streng zu sein, noch
zugegeben werden mag dafl als Drittes auch noch (menschliche) Geschicklichkeit
hinzukommen miisse.“'®** Zur Veranschaulichung wird ein fahiger Steuermann angefiihrt,
dessen meteorologische Kenntnisse helfen, das Schlimmste zu verhindern. Die besagte
menschliche Geschicklichkeit besteht darin, unglnstige Ereignisse vorauszuberechnen, und
zwar — so darf angenommen werden — mit Hilfe astronomischer Kenntnisse.

Die Ausfihrungen Uber gottliche Herrschaft und menschliches Prognosetalent stehen im
Zusammenhang mit der Behauptung des Atheners, dass Gesetze nicht von Menschen, sondern
eigentlich von Gottern erlassen werden: Weil die menschliche Gesetzgebung auf Armut, Not
und Seuchen reagiert bzw. manche Verfassungen gewaltsam umgestiirzt werden, soll der
Schluss gezogen werden, dass die Urheber dieser Verdnderungen die Goétter sind, die durch
ihr Eingreifen auf Gesetze hinarbeiten, die ihnen genehm sind und sich durch Verniinftigkeit
auszeichnen.

Dass Platon eine Beziehung zwischen den Konstellationen der Himmelskérper und

Ereignissen auf der Erde annimmt, wird auch im Timaios erwahnt:

Zu sprechen (iber den Reigen von diesen selbst [den himmlischen Gottheiten, A.K.] und ihre
gegenseitigen Anndherungen, ber das Zurlckkehren der Bahnen zu sich selbst und ihr
Voranschreiten und welche Goétter in Konjunktion miteinander und wie viele in Opposition
zueinander treten, in welcher Reihe hintereinander und zu welchen Zeiten sie sich jeweils

unseren Blicken entziehen und durch ihr Wiedererscheinen Schrecken und (bdse) Vorzeichen

183 vgl. Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 709a f.
' Ebd., 709b f.

67



kommender Ereignisse denen schicken, die ihre Bahnen nicht zu berechnen vermdégen, wére

wohl eine vergebliche Miihe ohne Hilfe des Anblicks von Modellen von eben diesen.'®

Wer dagegen Uber ein geeignetes Modell verfigt und den Zeitpunkt des Eintretens
ungunstiger Konstellationen vorausberechnen kann, ist vorbereitet, so dass sich das
Erschrecken in Grenzen hélt.

Inwiefern kann die Kenntnis der Astronomie beanspruchen, die Moralitat zu fordern und der
Vervollkommnung der Frommigkeit dienen, was ja vom Athener behauptet wurde? Ein
zusammenhéngendes Bild ergibt sich, wenn eine Entsprechung zwischen den Arten des
strafwirdigen, menschlichen Fehlverhaltens, den Konstellationen der Himmelsk6rper und den
Formen der gottlichen Strafe angenommen wird. So sei als Beispiel erwahnt, dass der Athener
die Uberlieferte Deukalionische Flut als Reaktion auf menschliche ,Habgier und

Streitsucht‘®

prasentiert, ohne allerdings einen Bezug zu den Erscheinungen am
Sternenhimmel herzustellen — mdoglicherweise, weil das Thema der Astronomie erst im
spateren Verlauf der Unterhaltung angesprochen wird. Auf jeden Fall kénnen vonseiten des
Gesetzgebers konkrete MalRnahmen ergriffen werden, wenn aufgrund von Beobachtungen
bekannt ist, dass beispielsweise eine Bestrafung der Habgier geplant ist und dass die
Sanktionierung in einer Uberschwemmung besteht. So wére ein Riickzug in die Berge ratsam,
um zwar nicht das unbewegliche Eigentum, aber wenigstens das Leben der Bevolkerung zu
retten. Zudem musste sich eine préventive Reduktion der Habgier im Staat strafmildernd
auswirken: Weil die Bahnen der Himmelskdrper regelméBig sind und unginstige
Konstellationen auch dann eintreten, wenn es nichts oder wenig zu bestrafen gibt und
Uberdies die Gerechtigkeit der Gotter vorausgesetzt wird, durfte das Ausmall der Strafe
proportional zur vorhandenen Lasterhaftigkeit ausfallen. Unterstitzt wird diese
Argumentation durch die Aussage des Atheners, dass nicht das korperliche Element, sondern
das seelische Erstursache sei, was zur Konsequenz hat, dass die Konstellationen der
Himmelskorper nicht mit naturgesetzlicher Notwendigkeit bestimmte Folgen fiir Wetter und
Klima auf der Erde haben, sondern die seelische Beschaffenheit von Absendern und
Adressaten entscheidend sein muss. Die Mdglichkeit, gottliche Sanktionen durch Gebete,
Weihgeschenke und Opfer und unter Verzicht auf eine moralorientierte Optimierung des

Handelns abzuwenden, wird vom Athener ausdriicklich ausgeschlossen: Zum einen stellt er

185 pJaton: Timaios. Griechisch/Deutsch. Stuttgart: Philipp Reclam jun. 2003, 40c f.
1% Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
677b.
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fest, dass Gebete usw. ausschlielich fiir tugendhafte Menschen von Nutzen sind, zum
anderen betont er die Unbestechlichkeit der Gotter.'®

Weil die Astronomie bei der Anpassung der Gesetze hilft, indem beispielsweise durch
anlassbezogene Malinahmen vorherrschende Untugenden bekampft und das moralische
Niveau der Bevolkerung erhéht werden, ist sie geeignet, zur Erziehung und letztendlich zur

Gottéhnlichkeit der Menschen beizutragen.

Mag man aber den Menschen auch gemeinhin zu den zahmen Wesen rechnen, so wird er doch
in der Regel nur dann, wenn er aufer einer gliicklichen Naturanlage auch der richtigen
Erziehung teilhaftig geworden ist, das gottahnlichste und sanftmditigste Wesen werden, wenn er
aber nicht hinreichend oder nicht richtig erzogen ist, dann gerade das wildeste aller Geschdpfe

auf Erden.®®

Doch auch das Wissen der breiten Masse Uber die Gotter — dass diese existieren, gut,
unbestechlich und méchtig sind — ist imstande, die Moralitdt und Angleichung an Gott zu
fordern, wobei die Zusammenhédnge zwischen Erkenntnis und Handlung allerdings weniger
stringent sind als im Fall der durch Astronomie unterstiitzten Frommigkeit. So ist der Glaube
an die oben genannten Attribute der Gotter geeignet, Verhaltensweisen im Sinn der
Kardinaltugenden zu erzeugen: Dass die Uberzeugung von der Macht der Gotter Tapferkeit
hervorrufen kann — in Entsprechung zu der Devise, dass den Tapferen das Glick helfe —, ist
aus den Ausfiihrungen des Atheners tber die Abwehrschlacht gegen die iberméchtige Flotte

des Xerxes zu schlieRen:

Nur eine Mdglichkeit der Rettung tat sich ihnen auf, eine schwache und unsichere, aber eben die
einzige, ein Rickblick namlich auf das friher Geschehene, wie auch damals aus scheinbar
unuberwindlicher Not sie der Kampf zum Siege gefiihrt hatte. Von dieser Hoffnung getragen

fanden sie ihre Zuflucht einzig und allein in dem Vertrauen auf sich selbst und auf die Gétter.*®

Zum Gluck fir die Griechen versank daraufhin wegen eines Sturmes ein Grofteil der
persischen Schiffe vor Magnisia an der thessalischen Kiiste, einen Monat spater wurde der
Vormarsch der Perser endgltig gestoppt.

Das Wissen um die Unbestechlichkeit der Gotter, das heifl3t, die Annahme, dass ihre Strafen
und Belohnungen den moralischen Verdiensten entsprechend ausfallen, kann davon abhalten,
Unrecht zu begehen oder andere dazu zu verfuhren, das Gesetz zurechtzubiegen oder zu
missbrauchen. Des Weiteren motiviert das theologische Wissen nicht nur zur Auslbung der

Gerechtigkeit im Sinn der Beachtung der Gesetze, sondern auch zur Unterstiitzung der

187 v/gl. ebd., 716d f. und 907a f.
188 Ehd., 765€ f.
189 Ehd., 699b.
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(gottlichen) Behdrden, weil die Unbesorgtheit hinsichtlich der Gesetzestreue anderer Birger
ein moralisches Defizit darstellt und von den Goéttern als Kollektivschuld bestraft wird. Als
Beispiel einer solchen Unterstutzung sei das Gesetz uber das Verbot privater Heiligtimer
genannt, das die Religionsausiibung unter 6ffentliche Kontrolle stellen und auf diese Weise
die Versuche lasterhafter Menschen, sich die Gaétter durch Opfer und ahnliches geneigt zu

machen, verhindern soll:

Sie sollen nicht durch Stiftung von Heiligtimern und Altaren in ihren eigenen Hausern in dem
Wahne sich die Gotter durch Opfer und Gebete insgeheim gnédig zu stimmen, Frevel auf Frevel
haufen und so nicht nur sich selbst vor den Géttern schuldig machen, sondern auch diejenigen,
die, obschon selbst besser gesinnt, dieses doch zulassen, so dal schlieflich der ganze Staat fiir

diese gottlosen Leute mit biiRen muB und zwar in gewissem Sinne durch seine eigene Schuld.*™

Besonnenheit kann mit dem Glauben, dass es Gotter gibt, in Verbindung gebracht werden:
Besonnenheit zeigt sich als Einsicht in die Grenzen des eigenen Wissens bei der
gleichzeitigen Annahme, dass die eigene Begrenztheit nicht universalisierbar ist, sondern dass
stattdessen Lebewesen mit einem weiteren Horizont existieren. In den Nomoi kommt dieser

Sachverhalt in der Rede an die Siedler zur Sprache:

Wer aber, geschwellt von Hoffahrt [...] die Glut in seiner Seele auch noch durch jugendlichen
und unverniinftigen Ubermut steigert, als ob er weder eines Herrschers noch eines Fiihrers
beddirfte, sondern sogar selbst fahig wéare anderen als Fiihrer voranzugehen, der macht sich jeder
Gemeinschaft mit Gott wverlustig; verlassen aber von ihm, treibt er im Bunde mit
Gesinnungsgenossen, die er fiir sich gewonnen hat, ein rastlos frevelhaftes Spiel und setzt damit
alles in Verwirrung. [...] Was muf} also angesichts dieser Ordnung der Dinge ein besonnener

Mann tun oder denken, und was muR er meiden?

Kleinias. So viel ist ja doch ganz klar: es mufl jedermann darauf bedacht sein zu denen zu

gehdren, die gewillt sind der Gottheit zu folgen.'™

Der Glaube an die Existenz der Gotter duBert sich in vorsichtiger Zurlickhaltung, anstatt sich
Wissen oder Fahigkeiten anzumalien, ber deren Besitz man nicht verfiigt und infolgedessen
Schaden anzurichten, die vermeidbar gewesen wadren, hétte man auf den Ratschlag
kompetenter Autoritéten gehort.

Inwiefern steht weises Verhalten mit der Annahme in Zusammenhang, dass die Goétter gut
sind und sich um die Menschen kiimmern? Der Epinomis zufolge besteht Weisheit darin, vom

Kosmos zu lernen und die Planetenbahnen zu erforschen, um Einsicht in die gottlichen Plane

170 Ehd., 910a f.
11 Ehd., 716a f.
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zu erlangen und anschlieBend unterstiitzend mitzuwirken. Dies setzt aber die Annahme von
der gottlichen Firsorge und die Uberzeugung, dass menschliches Erkenntnisstreben keine
Blasphemie sei, voraus und impliziert einen positiven Gottesbegriff.

Zusitzlich beinhaltet die Uberzeugung von der gaéttlichen Firsorge die Annahme, dass allen
Lebewesen ein Platz auf der Welt zugewiesen wird, an dem sie mdglichst viel Gutes bzw.
wenig Schlechtes ausrichten kdnnen, so dass durch dieses Wissen die Bereitschaft zur
Pflichterfillung am jeweiligen Aufenthaltsort gestarkt wird.

Weil die Kenntnis der géttlichen Attribute den Erwerb der Kardinaltugenden erleichtert, ist

sie aus Vernunftgrunden erforderlich.

5.3.4 Wiederholt richtiges Handeln

Nachdem erlautert wurde, welches Wissen tber die Gotter wiinschenswert ist und inwiefern
es den praktischen Teil der Frommigkeit — die Angleichung an Gott — ermdglicht, kehre ich
zur Rede an die Siedler zuriick: So ist zu beachten, dass es sich bei dem Pflichtenkatalog aus
dem ersten Teil der Ansprache nicht um Gesetze, sondern um Empfehlungen handelt. Dass
die Siedler diesbezuglich tber Entscheidungsfreiheit verfiigen, hat Konsequenzen, die —
meiner Interpretation zufolge — im zweiten Teil der Rede des Atheners zur Sprache
kommen;*"? denn dort wird ausgefiihrt, ,,wie [...] der Mensch beschaffen sein muf, um sein
eigenes Selbst so schon wie mdglich zu gestalten“'’®, das heiRt, der Athener erhebt den
Anspruch lobens- und tadelnswerte Personlichkeitsmerkmale aufzuzéhlen. So sind
beispielsweise Wahrheitsliebe, Zuverlassigkeit, Grof3ziigigkeit, Sanftmut oder edler Zorn
winschenswerte Eigenschaften, wahrend Unvernunft, Neid und Missgunst, UbermaRige
Selbstliebe usw. kritikwiirdig sind. Auf den ersten Blick erscheint es merkwirdig, dass die
positiven und negativen Personlichkeitsmerkmale nicht den Pflichten gegen uns selbst
zugeordnet worden sind, sondern einen eigenstdndigen Abschnitt beanspruchen dirfen,
obwohl der Athener auch schon vorher auf unerwiinschte Eigenschaften — zum Beispiel in
Gestalt einer ,hoffartigen und dreisten* bzw. ,niedrigen und kriecherischen* Seele — zu

sprechen gekommen ist.*"

Allerdings geht es an dieser Stelle primdr um eine Empfehlung fur
ein bestimmtes Verhalten, wéhrend der Erwerb der bezeichneten negativen Eigenschaften nur
als drohende Konsequenz in Aussicht gestellt wird. Insofern kénnte diese Passage beispielhaft

das Verhaltnis der ersten beiden Teile der Rede illustrieren: Wahrend der erste Teil

2 Um den zweiten Teil handelt es sich, wenn der Exkurs iiber die Proémienfunktion der Ansprache nicht
eigenstédndig gewertet wird.

' Ebd., 730b.

174 vgl. ebd., 728e.
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Verhaltensrichtlinien formuliert, verdeutlicht der zweite die Auswirkungen ihrer Beachtung
oder Nichtbeachtung auf den Charakter. Was der Athener nicht sagt und hinzugedacht werden
muss, ist die Tatsache, dass wiederholtes Handeln entscheidend fr die Personlichkeitsbildung
ist. Wird die gute Tat zur Gewohnheit, entsteht ein stabiles Persénlichkeitsmerkmal, so dass
die Empfindungen mit dem als objektiv gut Erkannten harmonieren; Selbstiiberwindung wird
nicht mehr erforderlich, um das Richtige zu tun. Im Zusammenhang gelesen veranschaulichen
die ersten beiden Teile der Rede die Indirektheit der Angleichung von Empfindung und
Denken, da der Weg uber die Ebene des Handelns fuhrt.

Dass die Empfindungen richtig trainiert worden sind, lasst sich aus dem Vorhandensein
folgender Personlichkeitsmerkmale ablesen: Wahrheitsliebe, Zuverl&ssigkeit, Hilfsbereit-
schaft, Grol3zugigkeit, gerechter Zorn, Sanftmut, korrekte Selbsteinschédtzung sowie alle vier
Kardinaltugenden. Zeichnet sich dagegen jemand durch Verlogenheit, Unzuverlassigkeit,
Neid, Missgunst, Frevelmut oder Ubertriebene Selbstliebe aus, kann auf mangelnden
Trainingseifer geschlossen werden.'” Allerdings wird kein Leitfaden der Aufstellung — zum
Beispiel zur Uberprifung der Vollstandigkeit der Liste — genannt. Es ldsst sich nur
erschlieBen, dass Wahrheitsliebe als das wichtigste Charaktermerkmal und unangemessen
starke Selbstliebe — ,,das grofite aller Ubel“!’® — den umfassendsten Gegensatz bilden, in den
alle Ubrigen Gegensatze integriert sind: Wer von zu viel Selbstliebe befallen ist, wird ein

,.schlechter Beurteiler des Gerechten, Guten und Schonen‘!’’

, was die Illusion von Weisheit
zur Folge hat und dazu fiihrt, ,,da8 wir fehlerhaft handeln, indem wir das, wovon wir nichts
verstehen, selbst machen, statt es andere machen zu lassen.“*’® Mit der Thematisierung des
Zusammenhanges von eingebildeter Weisheit und ungerechtem Handeln wird ein Bogen zum
Beginn der Ansprache an die Siedler geschlagen, wobei Ubertriebene Selbstliebe als die
Ursache einer frevlerischen Einstellung hinterhergeliefert wird. Somit bestatigt die
Gegentiberstellung der Personlichkeitsmerkmale die These, dass die dynamische Aufhebung
der Diskrepanz von Empfinden und Denken ein wesentliches Element der Tugendeinheit
bildet.

Weil der zweite Teil der Rede erstmals das Auftreten der positiven Merkmale auf drei
maoglichen Niveaus anspricht, lasst sich vermuten, dass der Angleichungsprozess drei Phasen
durchlduft: Das unterste Tugendniveau hat erreicht, wer im Besitz wiinschenswerter

Eigenschaften ist. Wer darlber hinaus erfolglos versucht, sie anderen mitzuteilen, befindet

175 vgl. ebd., 730c-732b.
176 Epd., 731d.

Y7 vgl. ebd., 731e f.

178 Ebd., 732b.
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sich in Phase 2. Erst wem es gelingt, diese Eigenschaften mit Erfolg weiterzugeben, ist
tatsachlich am Ziel angelangt. Das heil3t, wer sich gutes Handeln zur Gewohnheit gemacht
hat, darf sich nicht auf seinen / ihren Lorbeeren ausruhen, sondern ist aufgefordert, die
erworbenen Kompetenzen zu vermitteln.

Dass bei der Aufzédhlung der Kompetenzen die Kardinaltugenden kommentarlos neben andere
positive Charaktermerkmale wie zum Beispiel Zuverlassigkeit gestellt werden, Uberrascht;
ebenso die Tatsache, dass sich der Athener darliber ausschweigt, ob seine Angaben
vollstandig sind, es eine Hierarchie der Eigenschaften gibt oder eine Reihenfolge ihres
Auftretens vorgesehen ist. Obwohl den Nomoi nicht zu entnehmen ist, in welcher Beziehung
diese Eigenschaften zu den Kardinaltugenden stehen, kdnnen sie bei einem Versuch, die
Einheit der Tugenden zu begriinden, nicht einfach vernachl&ssigt werden, da sie Ausdruck der
Vernunftherrschaft sind und diese wiederum die Einheit der Tugend garantiert. Um ihrer
Funktion und ihrem Verhaltnis zu den Kardinaltugenden auf die Spur zu kommen, mdchte ich
eine andere Erscheinungsweise der Vernunftherrschaft, ndmlich den wohlgeordneten Staat,

naher betrachten, um davon ausgehend Analogieschliisse ziehen zu kénnen.

5.3.5 Exkurs: Vernunftherrschaft im Staat

Im vierten Buch meint der Athener, dass sich ein von Einsicht regierter Staat durch die
Nachahmung der Lebensweise, die in mythischer Vorzeit unter Kronos'’® bestanden haben
soll, auszeichne; denn als Kronos lber die Menschen regierte, lebten alle glicklich und
zufrieden bis an ihr Lebensende, weil er als Exekutivorgane héhere Vernunftwesen — die
Dé&monen — beauftragt hatte, da er sie — verglichen mit menschlichen Herrschern — fur
befahigter hielt. Zur Begriindung fligt der Athener an, dass Herden von Ziegen oder Schafen

ja auch nicht von Artgenossen, sondern von Menschen gehutet wirden.

Ebenso machte es also auch der Gott: erfiillt von Liebe zu den Menschen gab er ihnen zu Hitern
ein hoheres Geschlecht, das der Ddmonen, die ohne eigene Beschwerlichkeit und zur groRen

Erhohung unserer Bequemlichkeit fiir uns sorgten, Frieden, Sittsamkeit, Gesetzlichkeit und die

179 Mayhew weist darauf hin, dass in diesem Zusammenhang ,,nomen est omen“ gilt: ,,Now according to the

Cratylus, the name ,Kronos‘ comes from koros (a rare form of ,pure‘) and nous, and thus means ,pure
reason‘ (396b). If this is the meaning of ,Kronos‘ in the Myth of Kronos, then according to this myth, the
rule of Kronos was a happy time for humans because they were ruled by a god who was or embodied or
possessed pure reason.* (Mayhew, Robert: ,,The theology of the Laws®, in: Bobonich, Christopher (Hg.):
Plato’s Laws. A Critical Guide. Cambridge: Cambridge University Press 2010, S. 200.)
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volle Rechtssicherheit schufen und so die Geschlechter der Menschen vor Zwietracht bewahrten

und gliicklich machten.*®

Dadurch dass die Damonen Eintracht herstellten, indem sie sowohl menschlichem
Machtstreben einen Riegel vorschoben als auch den Staat zur allgemeinen Zufriedenheit
verwalteten, erbrachten sie eine Leistung, zu der die menschliche Vernunft nicht imstande

war. Der Athener fahrt fort:

Es verkiindet also auch jetzt noch diese Sage der Wahrheit entsprechend, dal kein Staat, der
nicht einen Gott, sondern irgend einen Sterblichen zum Herrscher hat, jemals Erlésung finden
wird von Unheil und Elend; sondern wir dirfen — dies ist der Sinn der Erzdhlung — nichts
unversucht lassen, um das Leben nachzuahmen, das unter Kronos geherrscht haben soll, und
mussen, was von unsterblichem Wesen in uns ist, zum Fuhrer machen fur unser 6ffentliches
Leben wie fiir unser Einzelleben, fur Errichtung unserer Hauser und unserer Staaten, indem wir

das von der Vernunft Zuerteilte und Gesetzte als Gesetz bezeichnen.'®

Dass fortgesetztes ,,Elend und Unheil*#2

auf den Einfluss der Begierden zuruckzufihren ist,
teilt der Athener im Anschluss mit.*®® Um ihre Wirkung in sinnvolle Bahnen zu lenken, muss
das, ,,was von unsterblichem Wesen in uns* ist, die Macht ergreifen und diese gemifl dem
Vorbild der Verwaltung durch Dd&monen nach unten umverteilen, wobei jede neu geschaffene
,Institution” ihrem Selbstverstdandnis nach als Dienerin der Gesetze fungieren soll. Das
Modell tragt dem Gedanken Rechnung, dass alle Parteien einen wichtigen Beitrag zur
Erhaltung des Staates leisten kénnen, wenn sie ihre Eigeninteressen zuriickstellen und sich am
Allgemeinwohl orientieren.

Dass die Vernunft durch Machtdelegation regiert, wird in den Nomoi mehrfach angesprochen
— beispielsweise in den Abschnitten tiber die Versohnung feindlicher Briider*®, die Bannung

185

der Gefahr eines ungleichen Krafteverhaltnisses in Sparta™ oder auch im Zusammenhang mit

der Ubernahme der persischen Regierungsgeschafte durch Dareios:

Nachdem er zur Herrschaft gelangt und sie als einer von sieben tibernommen hatte, teilte er sie
in sieben Teile, wovon auch jetzt noch schwache, traumahnliche Spuren Ubriggeblieben sind,
und indem er Gesetze aufstellte, wollte er das Reich mittels Einflihrung einer Art allgemeiner

Gleichheit verwalten.'®

180 platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,

713d f.
181 Epd., 713e -714a.
182 Epd., 713e.
183 Ebd., 714a.
184 vgl. ebd., 627 f.
185 Epd., 691d ff.
18 Ebhd., 695c.
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Auftillig ist, dass Dareios‘ die Regierungsgeschéfte ausgerechnet auf sieben Personen
verteilt, denn es besteht eine Ubereinstimmung mit der Anzahl der vom Athener aufgezahlten
Machtanspriiche:**" Im dritten Buch der Nomoi behauptet der Athener zum ersten Mal die
Geltung von sieben Herrschaftsberechtigungen ohne dort oder anderswo deren Herleitung
bzw. Vollstandigkeit zu begriinden. Dabei handelt es sich um die Herrschaft von Eltern Gber
Kinder, Personen edler Abstammung tiber Unedle, Altere Gber Jiingere, Herren iiber Sklaven,
Starkere Uber Schwdchere, Einsichtige Uber Uneinsichtige, glucklich Losende Uber
unglicklich Losende.

Dass die Mitunterredner des Atheners weder eine Begriindung fur die Existenz der genannten
Herrschaftsanspriiche verlangen noch dass dieser von sich aus dartber aufklart, ist ein Indiz
dafur, dass sie als bekannt vorausgesetzt werden kdnnen — zum Beispiel, weil sie durch das
griechische Brauchtum 0berliefert sind. Darauf, dass ihre Akzeptanz zum Teil sogar
universell ist, weist der Athener hin, indem er Pindars Ausspruch von der NaturgemaRheit des

188

Rechts des Starkeren zitiert. Im siebten Buch werden Brauche als Bestandteil der

ungeschriebenen Gesetze und Fundament des positiven Rechts beschrieben:

Denn diese Brauche und Vorschriften sind die eigentlichen Bénder der ganzen Staatsordnung:
sie sind die Mittelglieder zwischen allem, was in schriftlicher Gesetzgebung verordnet und
festgelegt worden ist, und dem, was erst noch zum Gesetz erhoben werden soll, gleichsam die
ererbte und altehrwiirdige eigentliche Grundlage aller gesetzlichen Einrichtungen, die, wenn sie
richtig gestaltet und durch Gewohnheit geheiligt ist, auch den dann schriftlich gegebenen
Gesetzen einen allseitigen Schutz gewihrt; ist sie aber schlecht und verfehlt ausgefallen, [...] so

ist die Folge, daR alles zusammenstiirzt'®.

Weil Bréuche aus Gewohnheit gepflegt werden, machen sie empféanglich fir die
Respektierung damit in Zusammenhang stehender Gesetze. Beispielsweise verringert das
elterliche Vorbild bei der Teilnahme an religiésen Feierlichkeiten die Wahrscheinlichkeit,
dass die Kinder vom staatlich verordneten Glauben abfallen.®® Mittelglied zwischen

,schriftlicher Gesetzgebung [...] und dem, was erst noch zum Gesetz erhoben werden soll«!*

187 Ebenso besteht eine Ubereinstimmung mit der Anzahl der Planetengbtter, aber es ist unwahrscheinlich, dass
die Ddmonen mit Planetengéttern zu identifizieren sind, denn der Epinomis zufolge handelt es sich bei den
Planetengdttern um Feuer- und bei den Ddmonen um Luftlebewesen. Da in der Epinomis einer der sieben
Planetengotter als ,,Stern des Kronos* bezeichnet wird, 14sst sich hochstens vermuten, dass von der
Machtdelegation nicht erst Ddmonen betroffen sind, sondern auch schon die hohere Hierarchieebene. (Vgl.
Platon: “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Sdmtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main / Leipzig:
Insel Verlag 1991, 987d.)

Vgl. Platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): S&mtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 690b.

"% Ebd., 793b f.

190 vgl. ebd., 887e.

' Ebd., 793b.

188
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sind Sitten und Gebrduche insofern, als ihre Beachtung zwar nicht verpflichtend, aber
winschenswert ist; ihre Befolgung oder Missachtung zieht Lob oder Tadel mit sich. Dass
trotz ihrer Wiinschbarkeit Brauche nicht zum Gesetz erklart werden, liegt an der moralischen
Uberforderung der Mehrheit der Biirger. Aus diesem Grund formuliert der Athener zum Teil
zweitbeste Gesetze, was aber diejenigen, die dazu fahig sind, nicht davon abhalten soll, sich
an der besseren Alternative zu orientieren. Falls eine allgemeine Verénderung der
Verhéltnisse zum besseren eintritt, ist es immer noch maéglich, die anspruchsvollere Praxis in
die Gesetzgebung zu tberfiihren.'®> Bei einer mdglichen Verschlechterung des moralischen
Niveaus im Nomoi-Staat kommt den Brauchen eine Schliisselrolle zu: Die Nichtbeachtung
der Normen entzieht der Gesetzgebung teilweise den Riickhalt, weil die Gesetze nicht mehr
durch gewohnheitsméaRiges Handeln gestiitzt werden.

Dass die Herrschaftsanspriiche Manifestationen des Brauchtums oder zumindest mit diesem
vergleichbar sind, wird auch daran erkennbar, dass in beiden Fallen keine Institution existiert,
die die Beachtung sicherstellen wirde, obwohl deren Forderungen in Form von
Empfehlungen tber das gesamte Werk verteilt sind: Beispielsweise sind Kinder angehalten,
ihren Eltern das ganze Leben lang Respekt zu erweisen und die Ahnen zu verehren; **  ein
hoheres Alter (Uber 30) ist mit VVorteilen beziiglich der eigenen oder fremden Sanktionierung
verbunden und schiitzt vor der Bestrafung durch Stockschlage.™®

Weil sich die Vernunftherrschaft sowohl in der Gesetzgebung ausdriickt als auch in
Traditionen realisiert, halte ich es fiir moglich, dass das Verhaltnis von Gesetz und Brauchtum
ein ahnliches ist wie das der Kardinaltugenden zu den oben angefuhrten positiven
Charaktereigenschaften. Welche Elemente lassen sich also auf die Beschaffenheit der Psyche
ibertragen? Die Leserinnen und Leser haben erfahren, dass es Uberlappungsbereiche
zwischen Traditionen und Gesetzgebung gibt, weshalb letztere nicht als Zwangsinstrument,
sondern als natirlich aufgefasst wird. Ebenso existieren Uberlappungen im Sinn von &uReren
Ahnlichkeiten zwischen wiinschenswerten Eigenschaften und Kardinaltugenden: Aus der

Beobachterperspektive ist zwischen ,,edlem Zorn“*®

und Tapferkeit oder beispielsweise
zwischen Sanftmut und Besonnenheit nur schwer zu unterscheiden.
Wenn winschenswerte Brauche von der grolRen Mehrheit beachtet werden, ldsst sich mit

Erfolg ihre Verbindlichkeit steigern, wenn man sie zum Gesetz erklart. Eine ahnliche

192 y/gl. ebd., 840e-841c.
193 vgl. ebd., 717b-718a.
194 vgl. ebd., 879c.

195 Ebd., 732b.
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Wirkung Ubt das Hinzutreten der Einsicht auf die Neigungen aus, da sie schwankenden
Haltungen Stabilitét verleiht und sie in die richtigen Bahnen lenkt.'*

Erst Gesetze ermoglichen die friedliche Koexistenz, indem sie den Geltungsbereich
traditioneller Herrschaftsanspriiche regeln und bei Bedarf einschranken. In analoger Weise
fordert der Erwerb der Vernunfttugenden sozialen Frieden zwischen Menschen, die sich durch
als positiv anerkannte Charaktereigenschaften mit gegenléufigen Tendenzen auszeichnen. Es
bietet sich die Hypothese an, dass die Kardinaltugenden auf der psychischen Ebene die
Bindeglieder zwischen den Ubrigen wiinschenswerten Personlichkeitsmerkmalen darstellen,
weil sie reziprok sind: So ist es beispielsweise mdoglich, dass eine tendenziell sanftmitige
Person durch das Hinzukommen von Einsicht besonnen wird; weil Besonnenheit aber das
Potential zur Tapferkeit beinhaltet, wird sich bei ausreichendem Training ,,edler Zorn*“ als
stabiles Merkmal einstellen.

Die Annahme, dass Menschen, die sich in erster Linie durch Wahrheitsliebe auszeichnen,
uber ein Kontinuum von weiteren positiven Eigenschaften verfiigen — so zum Beispiel uber
Anmut, Gedachtnisstarke und Verwandtschaft mit den Kardinaltugenden — ist aus der Politeia
bekannt und wird dort durch Sokrates* rhetorische Frage thematisiert: ,,Wie steht es also? Du
meinst doch nicht etwa, wir hatten Eigenschaften aufgezahlt, die in irgend welcher Hinsicht
fiir eine Seele, welche das wahre Sein in gehériger Weise und voller Strenge erfassen will,
nicht unbedingt erforderlich wiren und die nicht eine aus der anderen folgten?*'*” Allerdings
handelt es sich bei der Aufzéhlung der Politeia um Naturanlagen, wéhrend die in den Nomoi
genannten Merkmale wenigstens teilweise erworben sein missen, weil andernfalls eine
Differenzierung zwischen ,,edlem Zorn* und Tapferkeit keinen Sinn hat. Des Weiteren sind
die Listen nicht identisch, obwohl Wahrheitsliebe in beiden Féllen an oberster Stelle steht.
Der Vergleich gibt Anlass zu der Vermutung, dass Platon zufolge Wahrheitsliebe ein
Kontinuum von Eigenschaften zur Folge hat, auch wenn deren Art, Anzahl und Reihenfolge
aufgrund der Divergenzen unklar bleibt. Dass die Kardinaltugenden in den Nomoi die
Funktion von Bindegliedern haben, ist moglich, aber meiner Ansicht nach letztlich nicht
beweisbar, auch wenn es ein weiteres Indiz gibt, ndmlich die Konstruktion der Seele nach
musikalischem Vorbild: Folgt man den Anweisungen der Epinomis, hat die Unterteilung der
ursprunglichen musikalischen Proportion von der Position der 9 aus, die der Wahrheitsliebe

als der menschlichen Form von Weisheit entspricht, ein Kontinuum von Toénen und

19 vgl. Platon: "Politikos”, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V1. Leipzig: Felix Meiner Verlag
1916, 309d-310a.

97 platon: "Der Staat", in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band V. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
486e.
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Intervallen zur Folge (vgl. Abbildung 12), wobei die Kardinaltugenden den Ténen zugeordnet
sind und — je nach Sichtweise — Intervalle miteinander verbinden oder voneinander trennen.
Das heifdt, in beiden Féllen Uben sie die Funktion von Bindegliedern aus, wahrend alle

anderen positiven Charaktereigenschaften den Intervallen entsprechen kénnten.

6. Definitionsmethode II und abschlieffende Synopsis

In diesem Kapitel mochte ich den Indizien nachgehen, die dafur sprechen, dass Platons
Konzeption von Magnesia vier aufeinander aufbauende Vernunftniveaus vorsieht, weshalb
der Gegenstand der zweiten Synopsis — die Einheit des Guten, Schénen und Wahren — in
vierfacher Weise auftritt. Dementsprechend kann zwischen vier Etappen der Angleichung von
Naturanlage und Erkenntnisziel unterschieden werden. Weil jedes zu erreichende
Vernunftniveau die Bezeichnung einer Kardinaltugend tréagt, bildet deren additive Einheit die

abschlieRende Synopsis, die den gesamten Prozess der Angleichung an Gott umfasst.'%

Einen Hinweis auf die Vierheit der Erkenntnisziele bietet die Einleitung der Ansprache des
Atheners an die Siedler, zu denen neben Menschen auch Heroen, Ddmonen und Gotter
zahlen: Anstatt einfach nur die Gottédhnlichkeit tugendhafter Personen festzustellen, erwahnt
der Athener explizit den besonnenen Menschen sowie die Inhaber der Gbrigen Tugenden.
Eigentlich ware die Differenzierung nicht nétig, denn Vernunfttugenden sind reziprok,
weshalb ich diesen Sachverhalt dahingehend interpretiere, dass der Athener auf Abstufungen
der Gottéhnlichkeit anspielt und die Namen der Kardinaltugenden verwendet, um
unterschiedliche Grade an Vernlnftigkeit zu bezeichnen. In dieselbe Richtung verweist die
additive Tugendeinheit im Exkurs tber die Geschichte Griechenlands, denn die gottliche
Vernunft nimmt nacheinander die Gestalt aller Kardinaltugenden an, da jede von ihnen auf
die vorherige angewiesen ist: Eintracht unter Freunden (als Resultat der Tapferkeit)
ermoglicht gerechte Machtverteilung; eine gesetzestreue Einstellung beugt der Pleonexie vor
und entspricht damit Besonnenheit; die Erkenntnis der Sinnhaftigkeit bestehender
Ordnungsstrukturen wird zur Voraussetzung, um Vorsorge fir die Zukunft zu treffen

(=Weisheit). Weil im Exkurs des Atheners die Kardinaltugenden schon zum zweiten Mal in

19 Auch Michael Bordt geht davon aus, dass die Angleichung an Gott einer Vernunftwerdung entspricht, wobei
er allerdings keine Phasen unterscheidet. So schreibt er: ,,Die Gleichheit zwischen dem Menschen und dem
Gott ist die Gleichheit der Vernunft. Je verniinftiger der Mensch ist, [...] desto mehr gleicht er sich Gott an
und desto gliicklicher und erfiillter ist sein Leben. (Bordt, Michael: ,,Die theologische Fundierung der
Gesetze*, in: Horn, Christoph (Hg.): Gesetze — Nomoi. 0.0.: Akademie Verlag 2013, S. 216.)
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dieser Reihenfolge thematisiert werden, ist es unwahrscheinlich, dass die lineare Ordnung auf
die Kontingenz der Ereignisse zuriickzufiihren ist. ** Dass die oben genannte Reihe von der
Tapferkeit Uber Gerechtigkeit und Besonnenheit zur Weisheit mit der Hierarchie der
Kardinaltugenden korreliert, stitzt die Annahme, dass mit den Namen dieser Tugenden
unterschiedliche Grade an Einsicht bezeichnet werden, denn eine Hierarchie von reziproken
Vernunfttugenden wére sinnlos.

Auch die Ausfiihrungen des Atheners tber die Umwandlung eines bestehenden Staates in
einen ldealstaat haben meiner Ansicht nach Abstufungen der Verninftigkeit zum Gegenstand,

200 Aus diesem Grund lese ich die

allerdings unter der Bezeichnung von Regierungsformen.
Passage als eine Metapher fir den individuellen Vernunfterwerb: Im vierten Buch behauptet
der Athener, dass eine Tyrannis am leichtesten und schnellsten in einen wohlgeordneten Staat
transformiert werden kénne, weil in ihr die vergleichsweise geringste Anzahl von Menschen
uber Mitspracherechte verfligt. An zweiter Stelle folgen Konigtimer und auf diese
Demokratien und Oligarchien. Weil ich es fur wenig tberzeugend halte, Schwierigkeit und
Dauer des Umwandlungsprozesses vom behaupteten Mitspracherecht der Blrger abhangig zu
machen, denke ich, dass mit der Verfassungsform in Wirklichkeit der Grad an Vernunftigkeit
der Staatsbirger gemeint ist. Daflr spricht die implizite Annahme, dass in einer Oligarchie
die meisten Personen an der Regierung beteiligt sind, was aber nur dann der Fall ist, wenn die
Begierden der Oligarchen als einzelne Regenten gezéhlt werden. Weil die Umbildung des
Staates durch die Abnahme von Partikularinteressen erleichtert wird, muss mit ,, Tyrannis* ein
psychischer Zustand gemeint sein, in dem die Vernunft die Alleinherrschaft austbt.
Andernfalls lasst sich nicht nachvollziehen, warum ausgerechnet eine Tyrannis am leichtesten
in einen besonders gut verwalteten Staat transformierbar sein soll — besonders, wenn Platons
sizilianische Erfahrungen bericksichtigt werden. Zudem ahnelt der Nomoi-Staat, der ja als ein
Ideal gilt, aufgrund allgemeiner Wahlberechtigung am ehesten einer Demokratie, weshalb er
durch die Umbildung einer schon vorhandenen Demokratie am ziigigsten eingerichtet werden
konnte. Zuletzt sei erwahnt, dass das Fehlen der Aristokratie iberrascht, obwohl der Athener
das Vorherrschen dieser Staatsverfassung als ein Stadium in der Geschichte Griechenlands
angefuhrt hatte — dies spricht ebenfalls gegen die Annahme, dass von politischen Systemen
die Rede ist.

Davon ausgehend stellt sich die Frage nach Identitdt und Verschiedenheit der als Tugenden
bzw. Staatsformen betitelten VVernunftgrade. Gegen die ldentitdt von Regierungsformen und

199 Zum ersten Mal wird diese Reihe im Zusammenhang mit der Tugendhierarchie angesprochen, vgl. Platon:
»Gesetze®, in: Apelt, Otto (Hg.): Sdmtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916, 631c.
200 \/gl. ebd., 710d f.
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Tugenden ist einzuwenden, dass in diesem Fall der wohlgeordnete Staat nicht repréasentiert
ware, weshalb ein weiteres Tugendniveau eingefiihrt werden mdisste, um diesen Mangel
auszugleichen. Weil die Staatssysteme im Zusammenhang mit den Mdglichkeiten ihrer
Umwandlung behandelt werden, ist es plausibler, sie mit an ein Ideal anzupassenden Ist-
Zustéanden zu parallelisieren bzw. mit Handlungszielen, die sich aus dem Vergleich des Ist-
mit einem Sollzustand ergeben. Auf die psychische Ebene Ubertragen kdnnten mit den
Staatsformen zu verwandelnde Naturanlagen (Ist-Zustand und Handlungsziel) gemeint sein,
wéhrend die Tugenden die jeweiligen Sollzustdnde (Erkenntnisziele) bezeichnen.

Dass die Schnelligkeit, mit der ein bestehendes Regierungssystem in einen wohlgeordneten
Staat umgewandelt werden kann, eine aufsteigende Hierarchie von Systemen generiert, lese
ich als Hinweis darauf, dass das allgemeinverbindliche, letzte Erkenntnisziel tber eine Reihe
von Etappenzielen zu erreichen ist. Falls also Regierungsformen und Tugenden im Verhaltnis
von Handlungs- und Erkenntnisziel stehen, ist folgender Transformationsprozess denkbar:
Die Oligarchie bildet das unterste Niveau und ist in eine Demokratie (= Ebene der Tapferkeit)
zu Uberfihren. Die Demokratie muss zum Konigtum werden (=Ebene der Gerechtigkeit),
dieses zur Tyrannis (=Ebene der Besonnenheit) und die Tyrannis zum wohlgeordneten Staat
(=Ebene der Weisheit). Weil das Erreichen jeder Tugendebene der erfolgreichen
Umwandlung von Naturanlagen in Vernunfttugenden und damit dem Erlangen der
Seelenharmonie entspricht, missen vier Manifestationsformen der Seelenharmonie bzw.
deren Gegenteil, der ,.groBten Unwissenheit“’”, unterschieden werden. Dass es sich
tatséchlich so verhalt, entnehme ich dem dritten Teil der Ansprache des Atheners an die
Siedler: Im Abschnitt 732e - 734e wird die Frage, behandelt, welche der acht mdglichen
Lebensweisen — die besonnene, einsichtige, tapfere, gesunde oder als deren Gegenteile die
ziigellose, unbesonnene, feige oder krankliche — zu wahlen und welche zu meiden sind.?%
Bevor ich darauf eingehe, bedarf jedoch die Uberleitung des Atheners eines Kommentars,

denn er stellt fest:

Damit wdre denn (ber das Lebensziel, das wir uns stecken und Uber die personlichen
Eigenschaften, deren wir uns befleiligen missen, so ziemlich alles gesagt, was von géttlicher
Art ist. Was dagegen von menschlicher Art ist, das ist bisher unerdrtert gelassen worden, darf

aber nicht ibergangen werden; denn wir reden ja zu Menschen und nicht zu Géttern.?”

Unter Berticksichtigung der Tatsache, dass zu den Einwohnern Magnesias auch Heroen,

Dé&monen und Gotter z&hlen, wird an dieser Stelle ein Widerspruch des Publikums provoziert

21 Ehd., 689a.
22 Fp., 733e.
203 Epd., 732.d f.
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— maoglicherweise mdchte Platon versteckt darauf hinweisen, die (brigen Bewohner in
Erinnerung zu behalten.
Mit den nun zu thematisierenden menschlichen Angelegenheiten ist die Berlcksichtigung von

<204

,,Lust, Schmerz und Begierde gemeint, die bei der Frage der Pflichterfillung und dem

Erwerb positiver bzw. negativer Eigenschaften keine Rolle gespielt hat. Indem der Athener
betont, dass nun dasjenige besprochen werden miisse, was ,,von menschlicher Art“?*® sei,
zeigt er einen Wechsel des Entscheidungskriteriums auf.® Zweck der Argumentation des
Atheners ist es, den Beweis zu fuhren, dass aus Griinden des Hedonismus ein tugendhaftes
Leben einem unmoralischen vorzuziehen sei. Im Detail wird folgendermalen argumentiert:
Weil Menschen die Lust dem Schmerz vorziehen, wirden sie, vor die Wahl gestellt, ein
Leben aussuchen, in dem die Lust den Schmerz Uberwiegt. Von den acht ,,iberhaupt

«7 yerfehlen vier dieses Kriterium, namlich das ziigellose,

maoglichen Lebensweisen
unbesonnene, das feige und das krénkliche Leben. Wer sich dennoch dafir entscheidet,
handelt entweder aus Unwissenheit oder aus Unbeherrschtheit, weil er oder sie fur starke
Lustempfindungen das Uberwiegen des Schmerzes in Kauf nimmt oder aus einer
Kombination dieser Griinde.?®®

Wie lasst sich erkléren, dass ausgerechnet acht verschiedene Lebensweisen zur Wahl stehen?

Versteht man die Tugenden und Laster als Arten des Handelns, ist die Mdglichkeit ihrer
Differenzierung evident. Allerdings bezeichnet sie der Athener ausdrucklich als zur Wahl
stehende Lebensweisen, was mit zumindest zwei Schwierigkeiten verbunden ist:

1) Entscheidungen werden im Allgemeinen zugunsten von Handlungen oder Urteilen
getroffen; eine Entscheidung beziglich einer bestimmten Lebensfihrung ist nicht mit
derselben Konsequenz realisierbar und aus diesem Grund irrelevant. Allerdings ist es
unwahrscheinlich, dass Platon den Athener irrelevante Sachverhalte thematisieren l&sst.
2) Die intraspezifischen Ubergiange zwischen den tugend- bzw. den lasterhaften
Lebensweisen scheinen flieend zu sein: Wer beispielsweise ein tapferes Leben fiihrt, muss
auch besonnen sein, weil er andernfalls einem ziigellosen Soldner &hnelte. Sowohl tapfer als
auch ztigellos zu sein ist ausgeschlossen, da mit dem Uberwiegen der Lust iiber den Schmerz

eine klare Grenze zur ziigellosen Lebensfiihrung gegeben ist. Die Angabe, was die Unterarten

2 Ehd., 732e.

2% Ehd., 732e.

206 \/gl. ebd., 716a.

27 Ehd., 733d.

208 \/gl. ebd., 734b. Dass bei den lasterhaften Lebensweisen der Schmerz iiberwiegt, wird vom Athener nicht
begrundet. Zur Unterstitzung seiner These kdnnte argumentiert werden, dass die strafende géttliche
Gerechtigkeit in der Bilanz berucksichtigt werden musse oder dass nur die tugendhaften Lebensweisen
wahre, schmerzfreie Liste kennen, so dass sich ein Lustlberschuss ergibt.
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der Vierergruppen tatsachlich voneinander trennt, fehlt.

Problem 1) konnte dadurch gel6st werden, dass anhand der Lust-Schmerz-Bilanz die Summe
aller Handlungen und Unterlassungen eines Menschen nachtréglich als Entscheidung fiir die
entsprechende Lebensfiihrung gewertet wird. Dies kann aber nur funktionieren, wenn sich alle
Lebensweisen hinsichtlich ihres Verhéltnisses von Lust und Schmerz unterscheiden, wozu der
Text keinen Anhaltspunkt bietet. Es wird der Eindruck erweckt, die tugendhaften
Lebensweisen sind gleichermalRen wéhlenswert bzw. deren Gegenteil unterschiedslos zu
vermeiden. Dann stellt sich aber die Frage, warum nicht nur von einer einzigen tugend- bzw.
lasterhaften Lebensweise die Rede ist.

Zu 2): Dass der Athener die intraspezifische Verschiedenheit der tugend- und lasterhaften
Lebensweisen betont, korrespondiert mit seinem Versprechen an Kleinias im Abschnitt 964a:
,,.Betrachte es denn als deine Aufgabe zu zeigen, wie sie, als eine Vierheit, gleichwohl eine
Einheit sind und wenn du den Erweis ihrer Einheit gegeben hast, dann la mich hinwiederum
dir zeigen, inwiefern sie vier sind.«?%°

Die bisherige Untersuchung hat ergeben, dass die Tugenden als Naturanlagen eine Vierheit
ausmachen, wahrend sie im Modus der Vernilnftigkeit eine Einheit bilden, insofern sie
reziprok sind. Wirde sich das Vorhaben des Atheners, die Vierheit der Tugenden
aufzuzeigen, auf die Umkehrung der synthetischen Schritte beziehen, das heildt, auf ihre
Zerlegung in vier menschliche Naturanlagen, ware damit kein Erkenntnisgewinn verbunden.
Aus diesem Grund halte ich es fiir erfolgversprechender, am Erreichten — der Vernunfttugend
/ Seelenharmonie — anzusetzen und zu unterstellen, dass sie in vierfacher ,,Anfertigung*
auftreten kann und dabei mit jeweils unterschiedlicher Lustbilanz ausgestattet ist.
Entsprechend gilt fur die lasterhaften Lebensweisen, dass das Ausmall des Schmerzes
divergiert. Weil Unwissenheit und Unbeherrschtheit als Ursachen der falschen, das heift,
unvernunftigen Lebensfiihrung angegeben werden, 1&sst sich schlussfolgern, dass der Schmerz
dann Uberwiegt, wenn die Transformation der natirlichen in von Einsicht geleitete Tugenden
ausbleibt.

Bertcksichtigt man die Dynamik (un)verniinftigen Verhaltens — Affektgesteuertheit fuhrt zu
Isolation und Feindschaft, Einsicht zu Freundschaft — erscheint es als plausibel, dass die
Lustbilanz zunimmt, je stérker die Einsicht Gberwiegt. Weil der Athener die Gotter, die ja
uber ein Optimum an Einsicht verfugen, schon friiher als die glickseligsten Lebewesen

bezeichnet hat, ist ersichtlich, dass seine, die Lebensweisen betreffenden Uberlegungen nicht

29 Epd., 964a.
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beim menschlichen Dasein Halt machen.?’® Insofern bereitet die Differenzierung zwischen
Menschen und Gottern den Weg flr eine andere als die bisherige Auffassung von
Naturanlagen, welche nur die menschliche Natur zur Kenntnis genommen hat. Dass der
Berlicksichtigung aller im Kosmos vorhandenen Lebewesen tatsdchlich eine grofie Relevanz
zukommt, geht aus der Epinomis hervor, denn die Kenntnis der diesbeziglichen Lehre wird
als eine wesentliche Voraussetzung fiur den Erwerb von Weisheit genannt. So zahlt der
Athener in der Epinomis funf Gattungen von Lebewesen auf, die gemeinsam den Kosmos
konstituieren und die sich hinsichtlich ihrer korperlichen und geistigen Fahigkeiten
unterscheiden: Mit der grofiten Einsicht sind die Feuerlebewesen — die Gestirngotter —
ausgestattet. Danach folgen die Lebewesen des Athers, liber deren Talente allerdings nichts
weiter gesagt wird. Die Luftlebewesen — die Dd&monen — zeichnen sich durch eine extrem
rasche Auffassungsgabe und ein duBerst gutes Gedachtnis aus; sie verfugen Uber
ausgezeichnete kommunikative Fahigkeiten (Telepathie), was sie zu Vermittlern zwischen
Menschen und Gottern qualifiziert. Uber die Verninftigkeit der Wasserlebewesen wird
ebenfalls nichts mitgeteilt, weil sie aber in der Hierarchie iber den Erdlebewesen stehen, lasst
sich schlussfolgern, dass sie mehr Einsicht als diese besitzen. Die Erdlebewesen, zu denen
Pflanzen, Tiere, Menschen und Pilze zahlen, bilden gemeinsam die unterste Ebene.?**

Zurick zu den Nomoi: Unabhdngig von der Frage, ob mit der Entscheidung fur eine
bestimmte Lebensweise die nachtragliche Wertung oder mdglicherweise eine vorgeburtliche
Lebenswahl angesprochen ist, halte ich es fir wahrscheinlich, dass mit den oben genannten
acht Lebensweisen alle Optionen aller Burger Magnesias unter Beriicksichtigung der
Dé&monologie der Epinomis angesprochen sind. Dadurch reduzieren sich die
WahImaoglichkeiten fir alle Angehorigen einer Klasse auf zwei, ndmlich auf die Entscheidung
zwischen einer vernilinftigen (moralischen) oder einer unvernunftigen (unmoralischen)
Lebensfiihrung. Ist die Annahme richtig, dass der Athener die Namen der Tugenden
verwendet, um unterschiedliche Vernunftgrade zu bezeichnen, kénnte — der Hierarchie
entsprechend — die weise Lebensform das Tugendideal der Atherlebewesen, die besonnene
das der Damonen, die gesunde (im Sinn von gerecht) das der Heroen bzw. Wasserlebewesen
und die tapfere dasjenige der Menschen bezeichnen. Gelingt es nicht, die als Naturanlagen
vorliegenden Eigenschaften auf das Niveau von Vernunfttugenden zu heben bzw. das Niveau

zu halten, treten gattungsspezifische Laster auf, deren Sammelbegriffe in absteigend

20 7ur Gliickseligkeit als Eigenschaft der Gotter vgl. ebd., 694d.
211 vgl. Platon “Epinomis”, in: Hiilser, Karlheinz (Hg.): Samtliche Werke. Band X. Frankfurt am Main /
Leipzig: Insel Verlag 1991, 984b- 985b.
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vertikaler Ordnung Uneinsichtigkeit, Zlgellosigkeit, Krankheit (Ungerechtigkeit) und
Feigheit sind.
Zur Verdeutlichung all dieser Beziehungen dient Tabelle 1:

Lebewesen Erkenntnisziel / Laster Politische
Vernunfttugend Entsprechung:
Verwandlung von
... in ...
Menschen Tapferkeit™™” Feigheit Oligarchie in
Demokratie
Heroen / Gerechtigkeit™™” Ungerechtigkeit Demokratie in
Wasserlebewesen Konigtum
Damonen Besonnenheit™™” Unbesonnenheit Koénigtum in
Tyrannis
Atherlebewesen Weisheit™™" Uneinsichtigkeit Tyrannis in
wohlgeordneten
Staat
Gotter Erhalt des Kosmos

Tabelle 1. Hierarchie der Vernunftniveaus.

Wahrend Lebewesen und politische Entsprechungen finf Felder ausfillen, sind fir
Erkenntnisziele und Laster nur vier vorgesehen, was darauf zurlickzufiihren ist, dass die
erstgenannten Kategorien Prozesse erfassen; die Inhalte der (brigen Kategorien gelten
dagegen als statisch, weil sie die Ergebnisse dieser Prozesse festhalten. Die Erkenntnisziele
habe ich jeweils mit drei Ableitungsstrichen versehen, um auf ihre Abweichung von den
gleichnamigen Tugenden, die Bestandteile der Ebenen des Guten, Wahren und Schénen sind,

rrs

hinzuweisen. Das heil’t, Tapferkeit”™" bis Weisheit”" erfillen nicht die Funktion von
Komponenten, sondern sind Bezeichnungen fur den moglichen Grad an Verniunftigkeit der
jeweiligen Gattung.

Um diese Zusammenhange genauer zu erldutern, bespreche ich exemplarisch die Zeilen der
Menschen und Gotter: Menschen sind vor die Aufgabe gestellt, ihre angeborenen Fahigkeiten
durch Erziehung und Einsicht in die richtigen Bahnen zu lenken. In dem Mal3, wie ihnen das
gelingt oder missgluckt, verandert sich ihr Charakter zum Guten oder Schlechten — das heilt,
sie bilden eine tendenziell eher tapfere oder feige Personlichkeit aus. Weil es sich bei der
politischen Entsprechung — der Umwandlung einer Oligarchie in eine Demokratie — um die

rrs

niedrigste Stufe handelt, ist ersichtlich, dass mit Tapferkeit”™" ein relativ geringes
Vernunftniveau erreicht wird. Anders verhélt es sich bei den Goéttern: Da ihr Einstiegsniveau

an Verstandigkeit dem bestmoglichen politischen System — dem wohlgeordneten Staat —
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korrespondiert, verfligen sie Uber ein Optimum an Vernunft, weshalb sich ihnen keine neuen
Ziele bieten, die sie infolgedessen auch nicht verfehlen kénnen, so dass die Felder fir
,Erkenntnisziel*“ und ,,Laster* unausgefiillt geblieben sind. Im Unterschied zu allen iibrigen
Lebewesen ist die Tatigkeit der Gotter nicht unter dem Aspekt der Selbsttransformation
aufzufassen, sondern dient dem Erhalt des Kosmos, wie dem zehnten Buch der Nomoi zu
entnehmen ist.

Dass in der Spalte der politischen Entsprechungen das Ergebnis einer Umwandlung zum
Ausgangspunkt einer weiteren Transformation wird, lasst vermuten, dass das Thema
»Angleichung an Gott“ mit dem Erreichen des hochsten Grades an menschlicher
Verstandigkeit nicht abgeschlossen ist, weil der Vervollkommnungsprozess auf hoherem
Niveau weitergeht. Dies wird durch die Aussage des Atheners bestétigt, dass der Kosmos in
der Absicht gesteuert werde, ,.der Tugend in dem Weltganzen zum Siege zu verhelfen, der

«212 \veshalb den Lebewesen immer wieder ein

Schlechtigkeit aber die Niederlage zu bereiten
neuer Existenzort zugewiesen wird, der ihren Verdiensten entspricht. Weil dabei alle
Tugenden als Etappenziele fungieren, kann der gesamte Transformationsprozess als eine
Synopsis, deren Einheit durch die Addition der Tugenden gewaéhrleistet wird, betrachtet

werden.

Zum Schluss mdchte ich darauf hinweisen, dass die Namenswahl fur die Vernunfttugenden
ein Hinweis darauf sein konnte, dass jeweils eine Kardinaltugend eine besondere Bedeutung
fiir die dazugehdrige Klasse besitzt. Davon ausgehend, dass sich die Nomoi an menschliche
Leserinnen und Leser richten und diese in besonderem MaR zur Tapferkeit aufgefordert sind,
miussten sich diesbeziigliche Hinweise in den Nomoi finden lassen. Tatsachlich nimmt die
Diskussion der Tapferkeit einen Raum ein, der sich schlecht mit ihrem vierten Rang vertragt
und auf eine groRere Bedeutung schliel3en l&sst. Die Relevanz der Tapferkeit wird auch durch
die Rahmenhandlung bestatigt, denn der Athener wird auf seiner Wanderung zur Zeus-Grotte
von zwei Zeitgenossen begleitet, welche die Tapferkeit anfangs flr die einzige Tugend halten.
Obwohl der Athener diese Ansicht nicht teilt, beginnt er, die Ubrigen Tugenden aus der
Tapferkeit heraus zu entwickeln, was einerseits auf den kulturellen Hintergrund seiner
Mitunterredner zurlckzufiihren ist, andererseits aber auch bedeuten konnte, dass die
Tapferkeit den Weg weist. In unterschiedlichen Gesprachszusammenhdangen ubernimmt die
Tapferkeit die Funktion der ersten Tugend: Im historischen Exkurs spielt sie als erste der

Kardinaltugenden eine Rolle, die tbrigen stellen sich nach und nach mit gottlicher Hilfe ein.

212 platon: ,,Gesetze*, in: Apelt, Otto (Hg.): Samtliche Dialoge. Band VII. Leipzig: Felix Meiner Verlag 1916,
904b.
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Bei der Kindererziehung ist es wichtig, mdglichst frih ein Geflihl der Tapferkeit zu erzeugen,
wahrend sich Weisheit — wenn tberhaupt — erst im fortgeschrittenen Alter zeigt. SchlieBlich
enden die Nomoi, wie sie begonnen haben — mit der Thematik der Tapferkeit: Die Griindung
Magnesias wird als ein ,,Wagnis“**> bezeichnet und Kleinias als ein Vorbild an Tapferkeit,
falls er bereit sein sollte, dieses Risiko auf sich zu nehmen. Von einem angehenden
Koloniegrunder und Gesetzgeber wére zu erwarten, dass er sich durch Einsicht und / oder
Gerechtigkeit auszeichnet; die Erwahnung der Tapferkeit wird nur nachvollziehbar, wenn
man annimmt, dass diese alle Ubrigen Tugenden inkludiert, weil sie auch die Bezeichnung flr

das hochste, den Menschen erreichbare Vernunftniveau ist.

213 Epd., 969a.
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III Schlusszusammenfassung

Beim Versuch eine Hypothese Uber die Einheit der Tugenden in den Nomoi zu entwickeln,
komme ich zu dem Ergebnis, dass Platon zwei Formen der Einheit thematisiert, ndmlich eine
flachenhaft-statische und eine zeitlich-dynamische, die gemeinsam eine konstitutive Funktion
fiir jedes vernilinftige Lebewesen erfullen. Unter Berticksichtigung der methodischen Vorgabe,
die Einheit der Tugend mittels Synopsis und Definitionsmethode zu erfassen, hat sich
herausgestellt, dass das Resultat einer ersten Synopsis — die flachenhaft-statische Einheit — auf
drei und dasjenige der zweiten Synopsis — die zeitlich-dynamische Einheit — auf vier Ebenen
in Erscheinung tritt.

Die erstgenannte Einheit der Tugenden besitzt die Form einer musikalischen Proportion; diese
ist dadurch gekennzeichnet, dass zwei gegensétzliche Begriffe durch ebenso viele
Mittelglieder verbunden sind, so dass sich alle Komponenten durch partielle
Identitdtsbeziehungen zu einem kreisférmig darstellbaren Kontinuum zusammenschlie3en
lassen. Die partielle Identitéat ist dadurch gewéhrleistet, dass alle Tugenden anhand zweier
wesentlicher Merkmale beschreibbar sind, von denen jeweils eines mit der ,,benachbarten®
Tugend geteilt wird. Um die Inhalte dieser formalen Beziehungen aufzudecken, wurde auf das
Marionettengleichnis und die Metapher vom verstandigen Menschen zuriickgegriffen, weil sie
die drei zu beriucksichtigenden Daseinsebenen benennen, nadmlich Handlungsintentionen,
Empfindungen und Denken. Weil die Textanalyse ergeben hat, dass Qualitats- und Zeitbezug
die beiden Dimensionen sind, welche die Erscheinungsebenen der Tugenden strukturieren,
lassen sich die drei Manifestationsformen der flachenhaft-statischen Einheit folgendermalien
beschreiben: Oberbegriff fiir die Tugenden auf der Ebene der Handlungsintentionen ist ,,das
Gute*; ihre Komponenten — die Kardinaltugenden — sind durch den Bezug zur Vermeidung
eines gegenwartigen (Tapferkeit) oder zukinftigen Schmerzes (Gerechtigkeit) bzw. die
Verbundenheit mit dem Streben nach einer gegenwaértigen (Besonnenheit) oder zukiinftigen
Lust (Weisheit) charakterisiert. Weil sich die Handlungsintentionen mit Gegenwartsbezug
durch unverninftige Motive auszeichnen, realisieren sich die dazugehorigen
Kardinaltugenden durch die Uberwindung der entsprechenden Winsche; ihre Gegenstiicke
sind diejenigen Tugenden, die vernunftigen Wiinschen nachgeben.

,Das Schone* ist die Bezeichnung fur die Einheit der Empfindungen; als Bestandteile werden
von Platon Freude und Abscheu aus Einsicht angefiihrt. Unter Berucksichtigung des
Zeitbezugs, der von der ontologischen Differenz Gebrauch macht, lasst sich in Entsprechung
zu den jeweiligen Gegenstanden auf vier moralische Empfindungen schlieBen: Abscheu vor

dem gegenwartigen, realen (Tapferkeit’) bzw. zukinftigen, idealen Schlechten
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(Gerechtigkeit”) sowie Freude Uber das gegenwartige, reale (Besonnenheit) bzw. zukinftige,
ideale Gute (Weisheit”). Weil das Auftreten der genannten Empfindungen an verninftige
Motive gebunden ist, ist die Uberwindung von Gefiihlen auf der Ebene des Schénen kein
Thema.

Die Einheit der Tugend auf der Ebene des Denkens firmiert unter dem Titel des ,,Wahren*
und manifestiert sich durch die Erkenntnis des Seienden, Nicht-Seienden, Seinsollenden und
Nicht-Seinsollenden als notwendigen Bestandteilen des moralisch differenzierenden Denkens.
Anhand von Beispielen wurde gezeigt, dass diejenigen geistigen Aktivitaten, die die Kenntnis
desjenigen errmdglichen, was ist (Besonnenheit™"), war oder sein wird (Tapferkeit "), sein soll
(Weisheit™) und nicht sein soll (Gerechtigkeit™”) mit weiteren, in den Nomoi angefiihrten
Aspekten der Kardinaltugenden korrelieren, ndmlich mit der Festlegung des rechten Mafes
(Besonnenheit), der Beendigung (Tapferkeit) bzw. dem Erhalt eines Zustandes (Weisheit)
sowie der strafenden Gerechtigkeit.

Die in der ersten Synopsis beschriebene Einheit der Tugend kann als flachenhaft-statisch
aufgefasst werden, weil sie die Verbindungen gleichzeitig auftretender Elemente thematisiert.
Dem Bild eines lebendigen Wesens entsprechend, das ja im zwolften Buch als Vorbild der
Tugendeinheit prasentiert wird, existiert darliber hinaus die Vorstellung von einer
dynamischen, in Raum und Zeit zu vollendenden Einheit, die auf die Ubereinstimmung der

«214 _ apzielt. Dies

individuellen Naturanlage mit dem Verstandesurteil — die ,,Seelenharmonie
ist Gegenstand einer zweiten, auf den Ergebnissen der ersten aufbauenden Synopsis: Weil mit
Naturanlage und Verstand die Bereiche des Schonen und Wahren angesprochen sind,
beinhaltet ihre Einheit nicht vier, sondern acht Tugenden; deren Ubereinstimmung ist dann
gegeben, wenn jedes zu einem bestimmten Zeitpunkt gefallte Urteil T vom
verniinftigerweise zu erwartenden Gefiihl T* begleitet wird.**> Verglichen mit der ersten
Synopsis wird die Einheit diesmal nicht durch partielle Identitat, sondern durch die zeitlich
begrenzte Kongruenz analog strukturierter Daseinsebenen gewahrleistet. Im Modell l&sst sich
diese Einheit durch die gemeinsame Bewegung zweier gegenlaufiger, sich um die eigene
Achse drehender und im Raum schneidender Kreise visualisieren. Die Ubereinstimmung der
beiden Kreise, von denen einer die Gefiihlsebene, der andere das Denken symbolisiert, ist an

der kontinuierlichen Schnittpunktbildung aus analogen Kreissegmenten ablesbar.

24 Ebd., 689d.

25 Fiir die Bezeichnung von Urteilen und Gefiihlen wurde die Konstante T (=Tugend) gewahlt, um auf die
vorausgesetzte moralische Korrektheit hinzuweisen. So ist mit T"" eine Handlung aus dem
Gegenstandsbereich des Wahren, mit T” der Bezug zum Schénen gemeint.
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Das anschlieRende Kapitel befasst sich mit der Frage, wie die beschriebene Einheit in der Zeit
de facto herzustellen und beizubehalten ist; die Epinomis bringt den Gedanken zum Ausdruck,
dass die Seelenharmonie durch die Beobachtung der Planetenbahnen — der kosmischen
Harmonie — erworben werden kann, was als Hinweis auf den Erwerb des richtigen Urteils und
die Relevanz von wiederholt richtigem Handeln verstanden wurde.

Anhand einer Interpretation des Exkurses uber die Geschichte Griechenlands und Persiens
wurde die Differenz zwischen menschlicher und gottlicher Vernunft herausgearbeitet, um die
Konturen eines Denkens, das sich um den Erhalt des Kosmos dreht und im Besitz des
richtigen Urteils ist, anzudeuten. Die Ausfuhrungen des Atheners Uber Glterhierarchie und
Pflichtenkatalog gegentiber Gottern, Mitmenschen und der eigenen Person konkretisieren den
Standpunktwechsel von der menschlichen zur goéttlichen Vernunft, so dass ersichtlich wird,
dass Platon das Problem der Angleichung von Empfindung und Denken mit der Férderung
der sozialen Harmonie parallelisiert. Weil dieses Ziel durch die Beeinflussung der
menschlichen Naturanlagen erreicht werden soll, erweist sich die Aufgabe in erster Linie als
padagogische Herausforderung, die allerdings nicht mit dem Erreichen des Erwachsenenalters
endet; denn Konditionierung kindlicher Empfindungen und Erzeugung moralischer Gefiihle
durch geeignete Spiele finden ihre Fortsetzung in der Orientierung an den im Pflichtenkatalog
festgehaltenen lobens- und tadelnswerten Verhaltensweisen. Weil der Charakter in
Abhangigkeit vom Ausmall des Pflichtbewusstseins gepragt wird, garantiert erst das
wiederholt richtige Handeln das Erlangen der Seelenharmonie. In einem Exkurs zum Thema
Frommigkeit wurde gezeigt, dass sowohl die Kenntnis der Astronomie als auch das Wissen
um die Attribute der Gotter den Erwerb der Tugenden in positiver Weise beeinflussen
kénnen, weshalb beides aus erzieherischer Sicht wiinschenswert ist.

Der zweite Teil der Ansprache des Atheners an die Siedler lasst erkennen, dass die Beachtung
der Empfehlungen aufler den Kardinaltugenden auf ihren jeweiligen Erscheinungsebenen
weitere positive Charaktereigenschaften hervorbringt. Um ihre Funktion zu ermitteln und die
Relation zu den bisher behandelten Tugenden zu klaren, wurde eine Entsprechung auf der
staatlichen Ebene gesucht und in den traditionellen Herrschaftsanspriichen gefunden, da auch
sie Ausdrucksformen der Vernunftherrschaft darstellen. So hat sich gezeigt, dass das
Verhéltnis von Kardinaltugenden und winschenswerten Personlichkeitsmerkmalen mit
demjenigen von Gesetzen und Traditionen vergleichbar ist: Ebenso, wie gewohnheitsméafiiges
Handeln geneigt macht, entsprechende Gesetze zu befolgen, erleichtern positive
Charaktereigenschaften das moralische Handeln, so dass dieses zwar nicht aus Einsicht, daftr
aber aus Gewohnheit stattfindet; kommt Einsicht hinzu, stabilisiert sich die Neigung — und
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zwar ebenso, wie die Gesetzgebung die Verbindlichkeit von Traditionen erhoht.

Weil sich der Angleichungsprozess der Empfindungen (dem Schdnen) an das Denken (das
Wahre) im Handeln (dem Guten) vollzieht, integriert die dynamische Einheitsbildung alle drei
Daseinseben. Insofern die Angleichung durch das Handeln vermittelt wird, verlauft sie
indirekt. So préagt das Tun des Richtigen den Charakter, diese Pragung erleichtert wiederum
das korrekte Verhalten, da es aus Gewohnheit geschieht.

Die Textinterpretation hat ergeben, dass Platon vier Abstufungen der Verninftigkeit
unterscheidet, woraus auf die vierfache Beriicksichtigung der Seelenharmonie geschlossen
wurde. AuBerdem wurde die Vermutung gedulRert, dass die in der Epinomis eingefiihrten
Klassen von Elementarlebewesen als Représentanten dieser ansteigenden Vernunftniveaus
fungieren sollen und dementsprechend gattungsspezifische Moglichkeiten zur Transformation
der Naturanlage besitzen, wobei aber zu beachten ist, dass jedes Lebewesen langfristig alle
Stufen absolvieren soll. Weil die unterschiedlichen Grade an Verninftigkeit mit den
Bezeichnungen fur die Kardinaltugenden betitelt werden, bildet eine additive Tugendeinheit,
die mit dem langfristigen Vervollkommnungsprozess korreliert, die dritte und letzte Synopsis.
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V Anhang: Abstract und Lebenslauf

Abstract

Es ist das Ziel dieser Arbeit, unter Zuhilfenahme der pythagoreischen Mathematik eine
Hypothese ber die Einheit der Kardinaltugenden in Platons Nomoi zu entwickeln und die
Ergebnisse mittels der Dialektik darzustellen. Diese Vorgehensweise bietet sich an, weil
Platon selbst — unter anderem im Timaios — auf die Mathematik zuriickgegriffen hat, um
Gegensétze zu einer Einheit zu verbinden; die dialektische Darstellung, das heif3t, die
Anwendung von Synopsis und Definitionsmethode, wird in den Nomoi von Platon empfohlen.
Dabei zeigt sich, dass die Kardinaltugenden aufgrund der partiellen Identitét ihrer Elemente
eine sogenannte musikalische Proportion eingehen, die sich auf drei menschlichen
Daseinsebenen — den Bereichen des Handelns, Empfindens und Denkens — realisiert.

Mittels Textanalyse wird als zweite Form der Einheit die zeitlich-dynamische Anpassung der
Empfindungen an das Verstandesurteil herausgearbeitet, die einer Transformation
gegensatzlicher Naturanlagen in reziproke Vernunfttugenden entspricht und als Angleichung
an Gott einzustufen ist. Vor dem Hintergrund der Kosmologie der Epinomis lasst sich auf die
Vierstufigkeit dieser zeitlich-dynamischen Einheit schliel3en.
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