TAPFERKEIT, AIDOS UND SOPHROSYNE IM
ERSTEN BUCH DER PLATONISCHEN NOMOI

Das Verhaltnis zwischen Tapferkeit und Sophrosyne und die
spezifische Ausprigung dieser beiden Tugenden in den Nomoi
gegeniiber den fritheren Dialogen Platons darf dank der Arbeit
von Gorgemanns') im groflen und ganzen als geklart gelten.
Wenn hier dennoch der Versuch unternommen wird, die Bezie-
hungen zwischen Tapferkeit und Sophrosyne anhand des Ab-
schnittes 632e—650b der Nomoi nochmals zu analysieren, dann
einmal deshalb, weil eine moglichst textnahe Interpretation, die
auch die Rolle der aidoc als Bindeglied zwischen beiden Tugen-
den und damit zusammenhingend deren Relation zum Marionet-
tengleichnis starker beriicksichtigt, die Eigenart und die gegensei-
tige Durchdringung von Tapferkeit und Sophrosyne weiter auf-
zuhellen vermag. Zum andern enthalt Platons Darstellung einige
leicht zu iibersehende Inkonzinnititen, die ebendeshalb interpre-
tatorisch noch nicht gebithrend ausgewertet worden sind; die fol-
genden Ausfiihrungen suchen zu zeigen, dafl diese scheinbaren
Anstdfle in der eigentiimlichen Verquickung beider Tugenden be-
griundet sind, und wollen so auch einen Beitrag zu einer gerechte-
ren Wurdlgun der platonischen Darstellungskunst in den Nomoi
leisten, die sic% wie im unscheinbaren Detail, so schliefflich auch
in der Gesamtkomposition des ersten Buches manifestiert. — Die
folgende Interpretation konzentriert sich nach einem orientieren-
den Uberblick iiber den ganzen Abschnitt 632e—650b (I) auf die
Ausfihrungen des Atheners tiber die beiden Arten der Furcht
(646e-647c), die die zentrale Funktion der aidmg begrinden (II).
Im dritten Teil (III) werden daraus Schlufifolgerungen fir das
Verhiltnis zwischen Tapferkeit und Sophrosyne gezogen, die die
Voraussetzung fir das Verstindnis der Darlegungen tber die
Eintibung beider Tugenden in 647c-650b bilden. Abschlieflend
(Iv) wxr(% das Marionettengleichnis in diese Zusammenhinge ein-
geordnet und seine kompositorische und gedankliche Stellung im
ersten Buch skizziert.

1) H.Gorgemanns, Beitrige zur Interpretation von Platons Nomoi, Zete-
mata 25, Miinchen 1960, 114-134. — Platons Werke werden im folgenden zitiert
nach der Ausgabe von J. Burnet, Oxford 1900 ff.

7 Rhein. Mus. f. Philol. 129/2
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L.

Die das erste Buch er6ffnende Diskussion um das Ziel der
kretischen und spartanischen Gesetzgebung fiithrt zu dem Ergeb-
nis, dafl eine Gesetzgebung nicht blof§ auf die Tapferkeit, sondern
auf die Gesamttugend abzielen miisse, die sich als eine Vierheit aus
@oodWMaotg,  owgeochvn,  duxaroovvny und  &vdoeia  darstellt
(630d-631d). Einen entsprechenden Musterentwurf einer Gesetz-
gebung tragt der Athener in 631d-632d vor und kiindigt dann an,
dafl man jetzt nochmals von Anfang an die auf die Tapferkeit
abzielenden Einrichtungen durchgehen miisse und nach deren
Muster dann auch die andern Tugenden durchgehen wolle (632d/
e). Dieses Programm wird jedoch nur fir die Tapferkeit und die
Sophrosyne ausdriicklich durchgefiihrt?). Als Einrichtungen zur

2) Das Abgehen von dem 632e skizzierten Programm bedarf zur Rechtferti-
gung nicht der psychologisierenden Erwiagungen, wie sie C. Ritter, Platos Geset-
ze, Leipzig 1896, 7/8, gegen I. Bruns, Platons Gesetze vor und nach der Herausga-
be durch Philipp von Opus, Weimar 1880, 14/15, vorbringt; denn es ist dialog-
technisch ausreichend motiviert: der Athener macht nimlich den Durchgang
durch alle vier Arten der Tugend vom Einverstindnis der Gesprachspartner ab-
hingig (632e3), und 642a steﬁt er ithnen die Wahl frei, ob sie sich auf die lange
Erorterung der Musik einlassen oder lieber eic éteodv tiva vopwv wéol Adyov
libergehen sollten (was nach dem Programm nur die Erérterung einer weiteren
Tugend meinen kann), worauf sich Megillos und Kleinias fiir die erste Moglichkeit
entscheiden. Damit ist der Punkt deutlich markiert, an dem das Programm von
632e zugunsten der weitausgreifenden Darlegungen tiber die Erziehung zuriickge-
stellt wird; nach diesen Darlegungen aber (etwa am Ende des zweiten Buches)
nochmals ausdriicklich an das Programm von 632e anzukniipfen, wire eine Pedan-
terie, die dem lebendigen Fortgang des Gesprichs wenig angemessen wire. — Das
Abweichen vom Programm bedeutet jedoch nicht, dafl dieses damit ganz hinfallig
geworden wire. Zwar bestimmt es nicht die duflerliche Disposition der Einlei-
tunisbijcher, aber die nach der Erorterung der Tapferkeit und der Sophrosyne
noch verbleibenden beiden Punkte (Gerechtigkeit und Phronesis und diesbeziigli-
che Einrichtungen in Sparta/Kreta) finden in den ersten drei Biichern durchaus
Beriicksichtigung: Die Gerechtigkeit steht im Zentrum der Betrachtungen
660e-663e, und zwar wiederum in Verbindung mit einer spartanisch-kretischen
Einrichtung, nimlich dem Chorgesang (660b3, d8/9, el), die freilich dem ihr vom
Athener zugedachten Erziehungsauftrag (Preis des gerechten Lebens: 660e, 661c)
offensichtlich nicht zu geniigen vermag (vgl. 666d ff.). Im dritten Buch tritt dann
ab 687c als beherrschendes Thema die Phronesis (oder der voug) hervor (vgl.
687¢, 688b—689¢), die der Gesetzgeber im Staat erzeugen mufl (688e¢). Da die
Phronesis dort primir als Tugend der Herrschenden gesehen wird, die stets in
Gefahr sind, mit &voua erfiillt zu werden (vgl. 689d, 690e, 691 a. d), verdient unter
diesem Aspekt die spartanische Einrichtung des Doppelkonigtums, der Gerusia
und des Ephorats besonderes Lob (691d ff.), da sie die Phronesis im Staat gewihr-
leisten (v r bes. 693b/c). Platon hat also das Programm von 632e keineswegs
vollig aufggegeben, sondern es im Fortgang des Dialogs unmerklich realisiert.
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Ubung der Tapferkeit werden zunichst die Syssitien, die Gymna-
stik, ferner die Jagd und sonstige Ubungen im Ertragen von
Schmerzen genannt. Der Athener erweitert jedoch den Begriff der
Tapferkeit so, daf} sie nicht nur das Ankimpfen gegen Angste und
Schmerzen, sondern auch gegen Sehnsuchts- und Lustgefithle und
einschmeichelnde Verlockungen umfaflt (633c/d); daher ist nicht
nur der vom Schmerz, sondern mehr noch der von der Lust Uber-
wiltigte als feige und als fitrov éavtod anzusehen (633e). Einrich-
tungen zur Pflege der Tapferkeit gegeniiber der Lust fehlen jedoch
in den dorischen Staaten; sie sind aber unerlafilich, denn nur Leu-
te, die auch die Lust beherrschen, verdienen amhdg’) avdoeiow xai
ghevBéoor zu heiflen (635b-d). Kleinias erscheint dies zwar ,ir-
gendwie‘ richtig, aber er kann sich nicht zu einer sofortigen Zu-
stimmung in ,so bedeutenden Fragen® entschlieffen (635e).

Ohne Kleinias’ Zweifel auszuriaumen, geht der Athener so-
gleich zur Sophrosyne als dem nichsten Punkt des Programms
tiber (635¢) und fragt nach entsprechenden Einrichtungen in Spar-
ta. Megillos nennt wieder die Syssitien und die Gymnastik, die
zur Pflege sowohl der Tapferkeit wie der Sophrosyne erdacht
seien. Der Athener kritisiert diese Einrichtungen von ihren Aus-
wirkungen her: sie bergen die Gefahr politischer Unruhen in sich
und wecken widernatiirliche Lustgefihle (636a—d). Gerade Lust
und Schmerz verdienen aber die besondere Aufmerksamkeit des
Gesetzgebers; denn das rechte Verhalten auf diesem Gebiet ent-
scheidet iiber das Gliick eines Staates oder eines Individuums
(636d/e). Jetzt ist es Megillos, der um eine Antwort verlegen ist.
Trotzdem verteidigt er die vollige Achtung der Lust in Sparta und
tadelt die Symposien mit ihren Ausschweifungen: in Tarent habe
er einmal die ganze Stadt berauscht gesehen (637b). Damit ist das
Stichwort fiir die ganze folgende Auseinandersetzung gefallen, die
bis zum Ende des zweiten Buches reicht. Denn der Rausch ist, wie
der Athener behauptet, kein opuxdv émtidevpa und kann nur von
einem guten Gesetzgeber in seiner Bedeutung voll erfaflt werden
(637d4/5). Eine so umstrittene Einrichtung wie die Symposien
erfordert allerdings, um angemessen beurteilt zu werden, eine
,richtige Methode® (638e4) der Betrachtung, die der Athener in

3) Hier ,absolut, schlechthin tapfer® in ioimiertem Gegensatz zu dem
amhidg von 633¢9, das dort die ,einfache® Tapferkeit meinte (im Unterschied zur
,doppelten‘ gegen Schmerz und Lust gerichteten Tapferkeit).
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639a-641a entwickelt!). Der Kerngedanke seiner Ausfithrungen
ist der, dafl das Urteil iiber eine Einrichtung nur dann begriindet
sein kann, wenn es nicht eine verfehlte Form derselben, sondern
die bestmogliche Gestaltung dieser Einrichtung betrifft. So erfor-
dert ein richtig durchgefiihrtes Symposion einen unerschrocke-
nen, niichternen und kundigen Leiter, und nur wer ein solches
Symposion tadelt, kann mit seinem Tadel ernstgenommen wer-
den (640c—e).

An dieser Stelle weitet sich die Untersuchung aus, veranlafit
durch die Frage des Kleinias, welchen Vorteil denn ein solches
richtig ,geleitetes’ Symposion (d08dc madaymyndévrog 641b1) ge-
wihre. Aus der Antwort des Atheners, der, die Frage des Kleinias
erweiternd, die Bedeutung der Erziehung tiberhaupt hervorhebt
(die maidevBévteg ed werden dvdgec dyaboi 641b8), hort Kleinias
die These heraus, daf} die richtig durchgefiihrte Geselligkeit beim
Wein viel zur Erziehung beitrigt (c8-d 1), und fordert vom Athe-
ner einen Beweis fiir diese These (d4/5). Das Gesprach ist damit
an einem entscheidenden Wendepunkt angelangt®). Denn ein sol-

4) Diese 6000 uéBodoc, die 638b7 durch modtov als eine Priliminarfrage

gekennzeichnet wird, endet, wie die Zusammenfassung 640d ff. zeigt, in 641a, wo
sich dann das Gesprichsthema bis hin zur Erziehung ausweitet. Von einem hohe-
ren Standpunkt aus kann man freilich mit A.B. Hentschke, Politik und Philoso-
phie bei Plato und Aristoteles, Frankfurter wiss. Beitr. Kulturwiss. Reihe 13,
Frankfurt 1971, 192, die ganze Rauschabhandlung bis 674c als einen ,Methodenex-
* kurs* betrachten, in dem Platon am Rausch paradigmatisch zeigt, zu welch prinzi-
giellen Uberlegungen eine solche Institution den Gesetzgeber nétigt. — Die Aus-
iihrungen iiber die richtige Methode sind aber auch bedeutsam fiir die Syssitien
und die Gymnastik, denn sie zeigen riickblickend, dafl die Kritik des Atheners an
diesen beiden Einrichtungen (636a/b) durchaus nicht sachgemafl war; bei richtiger
Betrachtung gibt es auch fiir die Syssitien und die Gymnastik eine Rechtfertigung
(die spiter in den Biichern VI-VIII entwickelt wird).

5) Ihn hat Platon dialogtechnisch durch verschiedene Mittel markiert, die er
auch sonst vor entscheidenden Hohepunkten des Gesprichs einsetzt; es sind dies a)
Rekurs auf den iufleren Rahmen des Gesprichs (Wanderung, Zeit, Ort, Ge-
sprichsthema): so neben 641d auch 632e, 683c, 685a, 722c, 781e, 811c, 858a/b,
887b; auch die Kennzeichnung des Gesprichs als ,Spiel fiir Greise* (685a und 76%a,
beidemal einen Einschnitt markierend) kann man hierher rechnen;: b) Hinweis des
Atheners auf Umfang, Schwierigkeit oder Ungewdchnlichkeit des Themas und
Zerstreuung seiner diesbeziiglichen Bedenken durch die Dialogpartner: vgl. neben
641e—-642e auch 665b, 779¢e-781e, 789b, 796e-797d, 810c—e, 819d, 821a, 835¢/d,
887a, 890e, 891d/e, 892d-893a; c) Appell des Atheners an die Aufmerksamkeit der
Zuhorer und Betonung des eigenen Bemiihens; auch konnen die Zuhorer von sich
aus ihren Willen zu aufmerksamem Zuhéoren bekunden: vgl. neben 641e und 643a
noch 646b, 652a, 683c, 688d, 705¢, 781d, 797a. d, 810e, 818e, 821d, 887b, 891d.



Tapferkeit, Aidos und Sophrosyne im ersten Buch der platonischen Nomoi 101

cher Beweis, den eigentlich nur ein Gott erbringen kann®), erfor-
dert, wie der Athener zu bedenken gibt, ein Eingehen auf die
Musik und dies wiederum eine Behandlung der gesamten Erzie-
hung, so dafl es vielleicht besser ist, diese umfangreiche Erorte-
rung (sie wird bis zum Ende des zweiten Buches reichen!) zu
unterlassen und eig #1e0dv Tiva vopwvy méL Adyov (642b1) iiberzuge-
hen’). Megillos und Kleinias zerstreuen jedoch die Bedenken des
Atheners, so dafl dieser 643a mit seinen Darlegungen beginnen
kann. Er definiert zunichst das Wesen der Erziehung als die Pai-
deia zur Tugend, die schon im Kinde das Verlangen weckt, ein
vollkommener Biirger zu werden, der sich auf das doyetv te xai
doxeoBal ... netd diung versteht (643e6), und sieht ihre Wirkung
darin, dafl die richtig Erzogenen ayafoi werden (644a7/8).

"Ayafoi sind aber, wie der Athener unter Berufung auf eine
Jlangst‘ erzielte Ubereinstimmung (vgl. 626e) feststellt, diejeni-
gen, die sich selbst zu beherrschen vermogen (Goyewv avtav
644b7)%). Dieses Phinomen der Selbstbeherrschung verdeutlicht
der Athener durch das Bild (644c1) oder den Mythos (645b1) von
der Marionette. Wie diese von Drihten, so wird der Mensch von
verschiedenen seelischen Kriften gesteuert; diese sind Lust und
Schmerz (Wdovy und Momn), ferner die auf diese gerichteten Vor-
stellungen oder Erwartungen (86Eat uehoviov = éhnidec), nim-
lich der @6pBog als 1 med AMimng &hntic und das Bdoooz als 1 d ToD
¢vavtiov; dazu kommt als iiber diesen stehend der hoyioudc, der
sich im Gesetz (vépog) der Polis konkretisiert (644c4—d3)°). Der
Zugkraft dieses hoyiouég mufl der Mensch und auch die Polis
folgen und mit ihr gegen die andern Drihte anstreben; wenn so
der Aoywouode die A?fe%(te ,besiegt® (vix@ 645a7), ist der Mensch
xQeittov Eovton, im andern Fall firtov éavtov (645b2/3).

Dieses Bild gestattet nun auch eine prizisere Beschreibung
der Wirkung des Rausches: der Rausch verstirkt einerseits die
Affekte und schwicht andererseits die Funktionen der Vernunft
(645d6-€3), so dafl der Berauschte fijxiota avtoc avtov &yroatic

6) Vgl. die dhnliche Wendung 662b und 835c.

7) Vgl. dazu Anm. 2.

8) Die Wahl dieses Ausdrucks (statt des im ersten Buch sonst iiblichen
#QelTtwv €avtov) ist bedingt durch 643e6: das dort geforderte doyewv e nai
GoyeoBar peta diung ist nicht moglich ohne die Herrschaft iiber sich selbst.

9) Zu den Details des Gleichnisses, das hier nur in seinen Grundgedanken
referiert werden soll, vgl. die eindringliche Interpretation von Gorgemanns 120 ff.
und jetzt R. F. Stalley, An Introduction to Plato’s Laws, Oxford 1983, 60f.
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wird und somit in den ,schlimmsten Seelenzustand‘ gerit
(645e8—646a2). Um so mehr bedarf die Forderung, daff man sich
bei einem Symposion freiwillig in einen solchen Zustand begeben
soll, der Begriindung. Diese kann, wie der Athener in Analogie zu
den Strapazen einer medizinischen Therapie und der Gymnastik
deutlich macht, nur in dem aus den Symposien erwachsenden
spiateren Nutzen liegen (646a—e). Um diesen aufzuzeigen, ver-
weist der Athener auf das Phinomen der Furcht und gelangt tiber
eine Scheidung zwischen der Furcht vor den xaxd und der Furcht
vor schlechtem Ruf zu der Forderung, dafl man sowohl furchtlos
wie furchtsam werden miisse (646e-647b9). Um jemanden
furchtlos zu machen, muff man ihn der Furcht aussetzen und ihn
zwingen, seine Feigheit zu besiegen, wodurch er vollkommen in
der Tapferkeit (avdoeia 647d1) wird; furchtsam dagegen macht
man ihn, indem man ithn mit der Schamlosigkeit konfrontiert und
ihn darin einiibt, seine Lustempfindungen zu besiegen, wodurch
er in vollem Mafle besonnen (oh@owv d3) wird'®). Mit welchen
Mitteln lafit sich ein solches Training durchfithren? Um die Tap-
ferkeit bzw. Feigheit der Biirger zu erproben, brauchte der Ge-
setzgeber einen Trank, der mit jedem Schluck den Trinkenden in
immer groflere Furcht versetzen wiirde (647e-648d). Einen sol-
chen Trank gibt es jedoch nicht, wohl aber einen Trank zur Erre-
gung der Furchtlosigkeit und Schamlosigkeit, nimlich den
Wein'"). Er ist ein billiges und recht ungefahrliches Mittel, um
andere hinsichtlich ihrer Haltung gegeniiber der Lust zu priifen
und sich selber im Kampf gegen die Lust einzuiiben (649a-650b).
Damit wird der Wein zu einem wichtigen Instrument in der Hand
des Gesetzgebers; denn die Erkenntnis der natiirlichen Beschatfen-
heit der Seelen'?) bildet eine unerlifiliche Voraussetzung fiir die
Pflege und Behandlung dieser Seelenverfassungen, die zu den
Aufgaben der Staatskunst gehort (650b6-10).

10) Vgl. Antiphon VS 87B59 und hierzu H.North, Sophrosyne. Self-
Knowledge and Self-Restraint in Greek Literature, Cornell Studies in Class. Phi-
lol. 35, Ithaca N.Y. 1966, 89.

11) Mit dem Gedanken, daff iibermifliges Weintrinken zum Verlust der
aldng fihrt, steht Platon, falls er nicht einfaci eine Erfahrungstatsache wieder-
gibt, in einer literarischen Tradition: vgl. Theognis 479-483. 499-502; Kritias VS
88 B 6, v.9/10; beide Autoren ziehen auch die Verbindungslinie zur Sophrosyne
(Theogn. 483; Krit. l.c. v. 22).

12) Vgl. Theogn. 500: &vd0og &' oivog £deiEe voov.
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II.

Die gedringte Ubersicht iiber den Gedankengang von
633a-650b zeigt, dafl eine Trennung in eine ,Tapferkeits-Erorte-
rung’  (633a—635¢) und eine ,Sophrosyne-Erorterung’
(635e-650b), obwohl sie sich auf den eher beilaufigen Hinweis des
Atheners 635e5/6 berufen kann, sich nicht reinlich durchfiihren
1aRt, und zwar aus mehreren Griinden:

(a) Die Definition der Tapferkeit als Kampf nicht nur gegen
Furcht und Schmerz, sondern auch gegen die Lust verleiht der
Tapferkeit, was die Interpreten natiirlich lingst beobachtet und
auch z.T. gertigt haben"), eine Funktion, die sich mit der So-
phrosyne deckt.

(b) Die ,Sophrosyne-Erorterung* behandelt nicht nur die So-
phrosyne, sondern beriicksichtigt auch die Tapferkeit im engeren
Sinn (d. h. als Kampf gegen Furcht und Schmerz); ja letztere wird
sogar weit hiufiger erwihnt als erstere'*); das Wort owgoooivy
begegnet auf den 15 Stephanus-Seiten der ,Sophrosyne-Erorte-
rung’ aufler im Uberleitungssatz (635¢5/6) und in der Kontrastie-
rung des avdoeiog und des omgowv (647d3) nur noch 648e6, dort
aber %erade in den Ausfiihrungen iiber die Eintibung der Tapfer-
keit?); selbst daff das Weintrinken dem Training der Sophrosyne
dienen soll, erfihrt man erst am Ende des zweiten Buches
(673€5)'°).

(c) Wenn die Sophrosyne in 647d (der einzigen Stelle, wo
Tapferkeit und Sophrosyne klar voneinander abgegrenzt werden)
beschrieben wird als Kampf gegen #dovai und émbupion, die zur
Schamlosigkeit (&vaioyvvteiv) antreiben, so liegt es allerdings na-
he, in der vorher genannten aioyivn (647a2) bzw. aidog (a10) eine

13) Z.B. I.Bruns 18ff.; G.Miiller, Studien zu den platonischen Nomoi,
Zetemata 3, Miinchen 1951 (*1968) 17 ff.

14) Die Tapferkeit (avdgelo oder Gvdpeioc) wird erwihnt 640a8. 11,
647d1, 648al. 7, b2, c3, 649c3.

15) Zum Vergleich: dvdgeia/avdoetog kommt auf den drei Stephanus-Sei-
ten der ,Tapferkeitserorterung’ viermal vor (633c8, 634a2, b4, 635d6) sowie im
Uberleitungssatz 635€5.

16) Am auffallendsten ist das Fehlen des Wortes owgoooivny 649¢5, wo
man nach ™v te avdoelav xal Ty dgofiav den Gegensatz TV e owEPEOTUYNY
®al Tov poPov erwartet, im Text aber nur 10 &vavriov steht.
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Art Stellvertreterin der Sophrosyne zu sehen'’). Aber auch diese
Vertreterin weist wiederum eine Affinitit zur Tapferkeit auf,
wie die Ausfithrungen des Atheners iiber die beiden Arten der
Furcht (646e—647c) lehren; da aus diesem Passus heraus die Unter-
scheidung zwischen évdoeia und cwgooovvy in 647¢/d entwickelt
wird un§ er tiberdies latente Beziige zum Marionettengleichnis
aufweist, verdient er eine genauere Betrachtung.

Der Athener charakterisiert die beiden ,entgegengesetzten
Arten® (eidn évavtio 646e4) der Furcht folgendermafien: (1) popov-
neba uév mov T *axd, mpoodoxmvieg yevijoeaBat. (2) gopoiueda dé
ve ToAhdxig S6Eav, fiyovuevol doEGLeoBat xuxol, TEATTOVTES ¥ AEyov-
TéC TLTOV i) koh@V- OV O xai xohoDuey TOV QOPOV Nueic e, oljat Ot
xail évteg, aloydvny (646e10-647a2). In der erstgenannten Furcht
(im folgenden als @éBog 1 bezeichnet), die sich vor dem kiinftigen
Eintreffen von (dufleren) Ubeln fiirchtet, erkennt man unschwer
den @opog des Marionettengleichnisses wieder, der dort definiert
worden war als &\ric (= 06Ea nelévrov) med himnc. Neben diese
tritt jetzt mit der Furcht, bei den Mitmenschen selber als xaxoc zu
erscheinen, wenn man etwas ,Unschones‘ tut oder sagt, eine
zweite Furcht (= @6pog2), die offensichtlich positiv zu werten
ist'®). Inwiefern diese beiden goBot eingnder ,entgegengesetzt' sein
sollen, ist zunichst noch nicht einsichtig (denn évavtia meint ge-
wiff mehr als lediglich die Tatsache, dafl der @ofog2 im Unter-
schied zum @6fog 1 positiv zu werten ist). Versteht man évavtia (e
4) mit England'®) (zu 647a4) als ,opposite in a logical sense’, so
kann der Gegensatz, da es sich bei beiden um Furcht handelt, nur

17) Vgl. 672d8 (der Wein ist uns geschenkt, damit die Seele aidmc er-
wirbt) mit 673e5 (das Weintrinken soll Tod cw@ooveiv évexa gelibt werden). Im
Charmides 160e-161b1 hatte Sokrates die Definition der Sophrosyne als aidg
mittels eines Homerverses zuriickgewiesen; wenn jetzt beide Begriffe wieder zu-
sammenriicken, so nihert sich Platon damit wieder Vorstellungen der traditionel-
len Ethik (vgl. Anm.33).

18) Die Unterscheidung zwischen den beiden gofor greift zuriick auf die
Diskussion im Euthyphron, wo 12a-c zwischen der Furcht als dem allgemeineren
Begriff und der Scham als einem pdotov der Furcht differenziert und letztere als
Furcht vor der 86Ea movnoiag der Furcht vor Krankheit und Armut (also vor
noxd) gegeniibergestellt wird (12b5—c1). Dafl dort mit den Termini alddg/ai-
deioBar und Séoc/dediévan operiert wird (aioyvveobar bzw. gofeiobat nur
b10), ist bedingt durch die Kritik an dem Vers tva yao d¢éoc. €vba xal aidwmg
(nach dem Scholiasten aus den Kyprien des Stasinos = fr. XXIII Allen; davon
wohl abhingig Epicharm fr. 221 Kaibel).

19) The Laws of Plato. The text edited with introduction, notes, etc. by
E.B. England, I/II, Manchester 1921.
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in deren Objekten liegen, wobei aber dann deren Heterogenitit
Schwierigkeiten macht; selbst wenn man fiir © tov @) xahov
(646e11) etwa T xaxov substituiert und so den Unterschied zwi-
schen den beiden gopot auf den Gegensatz von maoyery xaxd und
nodttewy wand zuriickfiihre, bleibt der logische Anstof, daf} mit
den xaxd im ersten Fall duferes Ungliick, im zweiten Fall sittlich
Schlechtes gemeint sein mufl. Verlegt man darum den Gegensatz
nicht in die Objekte, sondern in die seelischen Regungen, so wire
— bei gleichbleibendem Objekt — als logischer Gegensatz zum ¢6-
Boc1 etwa Bdgoog oder avdoeia, und als Gegensatz zum gofoc2
(= aioyvvn) die avowoyvvtia zu erwarten; stattdessen ist aber der
einen Furcht eine andere Furcht entgegengesetzt.

Die Bezichungen zwischen den beiden qopor kliren sich,
wenn der Athener den goBoc2 weiter charakterisiert: Tovtove o
dvo Eheyov @oPouc OV 6 Eteog Evavtiog uev Taic dhyndooty xai toig
ahhorg poPotg, évavtiog & doti taig mhelotalg xai weyiotaig Ndovaic
(647a4-6). War in 646e das Objekt des gopoc2 die d6Ea, so wird er
jetzt zu den ,Schmerzen und sonstigen Furchtgefithlen®) sowie
zur Lust in eine Beziehung gesetzt, die wiederum mit dem Wort
eévavtiog beschrieben wird. Damit kann nur gemeint sein, dafl
diese Furcht mit Riicksicht auf die 86 diesen Empfindungen
,Widerstand leistet®!), um sich nicht von ihnen zwingen zu lassen,
,etwas Unschones zu tun oder zu sagen‘. Da nun aber alle Furcht-
gefiihle (aufler eben dem @oBoc2) nur Erscheinungsweisen der
Furcht vor xaxd, also des @6foc1 sind (nach 646e gibt es ja nur
diese beiden Arten von Furcht), lifit sich damit der 646e erwihnte
,Gegensatz® zwischen den beiden Arten der Furcht als ein An-
kimpfen des ¢oBog2 gegen den @opoc1 deuten.

Die Charakterisierung des @opoc2 deckt sich aber auch mit
der Definition der Tapferkeit, die 633¢9-d2 bestimmt worden
war als Ankampfen (dtapdyn) nicht nur medc @éBove xai Aimac
(wofiir 634b3 mooc dhyndovag steht), sondern auch mooc téHouc te
xad NOovdg, und zwar ebenfalls mit dem Ziel, undév tov aioyodv
avayrdCeoBar moeiv (635¢7/8). Der Umstand, dafl dieselbe Hal-
tung gegeniiber Schmerz und Lust, die frither als Tapferkeit (im
weiteren Sinne) gedeutet wurde, jetzt paradoxerweise als Furcht
gedeutet wird, ist nicht nur bedeutsam im Blick auf das Verhiltnis

20) Die Junktur von Schmerz und Furcht begegnet auch auflerhalb der Tap-
ferkeit/Sophrosyne-Erorterung des ersten Buches, so 727¢c, 792b; 864b umfafit die
Momtn den Bupde und den @ofoc.

21) So richtig England z. St.
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zwischen Tapferkeit und Sophrosyne, sondern enthiillt an dieser
Stelle auch einen zweiten Aspekt des ,Gegensatzes‘ zwischen den
beiden @déBor. Denn da der Widerstand des @oBog2 gegen Schmerz
und Furcht auch das Wesen der einen Hilfte der Tapferkeit aus-
macht, diese Hilfte aber (d.i. die Tapferkeit im traditionellen
Sinn) den logischen Gegensatz zum goBeiofau t& »axd bildet, in-
sofern als sie im Bugoeiv T& naxd besteht, kann man in der gegen
Schmerz und Furcht gerichteten Hilfte des ¢6Bog2 auch den oben
vermifiten logischen Gegensatz zum @oBog1 sehen. Diese Be-
ziehung wird allerdings vom Athener nicht explizit herausgestellt,
wie es auch auffillt, daf§ er tiber den @opoc 1 keine entsprec%)enden
Aussagen macht, sondern mit toutovg & &0 Ereyov @dBovg dv O
gtegog xth. von der Zweiheit der géBou zu einer Erorterung tiber-
leitet, die bloff den @bBoc2 betrifft, bis dann in 647b5 mit einer
iberraschenden Wendung (s. dazu u. S. 108f.) wiederum eine Zwei-
heit eingefiihrt wird, und zwar von 8dgpoc (dem Gegenteil des
@6Bog1) und Furcht vor Schande. Zieht man von der Beschrei-
bung des péBog2 Riickschliisse auf den @oBoc 1, so liegt zunichst
die Folgerung nahe, daf} dieser — hierin das ,Gegenteil‘ des ¢opoc2
— o0x évavtiog toig GAymddoL ist: zwar ist gegeniiber drohenden
xaxd die Furcht eine ganz natiirliche Reaktion (646e7); aber wenn
nicht die aioyvvn als Furcht vor Schande hinzutritt, entwickelt sie
sich zur deMa, die sich von Schmerz und Furcht besiegen lafit,
anstatt gegen diese anzukampfen. Geht man noch einen Schritt
weiter und bezieht auch die zweite Aussage iiber den @d6pog2 (&v-
avtiog O’ ¢otl taig mhelotong xal ueyiotag ndovaic 647a5/6) per
negationem auf den @éfog 1, so wire dieser auch der Lust unter-
legen, indem er dem Standhalten gegeniiber den xaxd die Lust
vorzieht, und es wiirde als Gegenbild zum @dBoc2, der sich wie
gezeigt mit der weitgefafiten Tapferkeit von 633c/d beriihrt, die
ebenso weit gefafite deihio von 633e sichtbar, die nicht nur vom
Schmerz, sondern mehr noch von der Lust tiberwaltigt wird.

In 647a8-b1 werden sodann aus der Funktionsbeschreibung
des p6Bog 2 zunichst die Folgerungen fiir den Gesetzgeber abgelei-
tet: er hilt diesen @éPoc2 in hochsten Ehren und nennt ihn aidacg.
Der grofle Wert dieser Furcht (die 671d1/2 als xédAotog und als
Betog poPog geriihmt wird) liegt darin, dafl der Gesetzgeber auf
eine Kraft angewiesen ist, die die Biirger zum Widerstand gegen
Schmerz und Lust befihigt (vgl. 635¢/d). Mit ihrer Benennung als
aidwg, die bewufit die landliufige Bezeichnung als aioyivy
(647a1/2) korrigiert, kommt ein neuer Begriff ins Spiel, dessen
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Inhalt sich im weiteren Fortgang der vorliegenden Untersuchung
noch konkretisieren wird; soviel wird jedenfalls schon durch die
Terminologie deutlich, dal damit diese Furcht aus der Ebene der
éin§stlichen und bisweilen auch unbegriindeten Riicksichtnahme
auf die keineswegs immer fehlerlose ,Meinung‘ der Menschen
emporgehoben wird in den Rang einer freien Unterordnung unter
eine als hoher anerkannte Autoritit. Dieser aidog ist das 6dgoog
entgegengesetzt (évavtiov), das der Gesetzgeber als avaideia be-
zeichnet und als das grofite Ubel ansieht??). Wenn die aidag in der
Furcht besteht, durch schlechtes Tun oder Reden in den Ruf eines
naxdg zu geraten, so mufl das Bcpoog als deren kontradiktorischer
Gegensatz (av-aideia) in der Mifflachtung der 80Ea bestehen, was
durch 701a8-b2 bestatigt wird: 10 yao v tov fertiovog d6Eav un
@oPeiobar did Bpdoog, ToUT avtd Eoty OxedOV 1) TOVNEL AVaL-
oxvvtia, wobei erst der Zusatz von o0 Beltiovog zu d6Eav deren
Nichtbeachtung zur dvaiwoyvvtia macht, wie er umgekehrt die
Riicksicht auf diese 86Ea in den Rang der aiddc erhebt. Die Wur-
zeln dieses Odppoc sind, wie die Ausfiihrungen 647d nachher leh-
ren, in der Lust und den Begierden zu suchen; denn diese treiben
an zum dvoloyuvTeiv xoi aduelv (647d5). Das erlaubt eine Iden-
tifizierung dieses Odgoog mit dem Bdpooc des Marionet-
tengleichnisses, das dort sinngemaf definiert wurde als éAnig Qo
Ro0vic (644d1).

Die bisherigen Darlegungen des Atheners haben damit eine -
Konstellation von seelischen Grundkriften freigelegt, die der des
Marionettengleichnisses genau analog ist: der Zweiheit von ¢¢-
Boc1 und Bdopoc steht in beiden Fillen eine Gegenkraft gegen-
tiber, die dort als hoyronde, hier aber als aidog gedeutet wird; diese
funktionelle Entsprechung zwischen dem Aoytonog und der aidig
wird sich fiir deren Interpretation als grundlegend erweisen. Die
skizzierte Konstellation hat aber auch Konsequenzen fiir das Ver-
hiltnis zwischen @opoc1 und Bdgeoc. Denn wenn die aidag, die
eben noch (647a4—6) dem @dfog vor den xaxd (hinter dem die
dewhia sichtbar wurde) ,entgegengesetzt® war, jetzt das 8doeog zu
ihrem Gegensatz hat, so deutet dies darauf, daf} zwischen gopoc 1
(~ dethia) und Bdgeog, die der gewodhnliche Sprachgebrauch ih-
rerseits als einander ausschliefende Gegensitze zu betrachten
pflegt, auch eine nichtgegensitzliche Beziehung besteht, durch
die sie sich gegeniiber der aidd¢ zusammenschlieflen.

22) Vgl. Eur. Med. 471{.
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Eine solche Beziehung wird greifbar im niachsten Abschnitt,
in dem der Athener die Wirkung dieser aiddc rithmt: ovxovv ... 6
®OBog Huag 00Tog OPLEL, xal TV &V TO TOAENQ VXY xal owtolay £v
7RO¢ £V 0VOEV olTwe 0pddoa Nuiv dmegydletat; dVo Yio 0DV E0TOV T
v vixnv dmepyaloueva, 0d4poog uev mohepionv, @ilov 8¢ @dfog ai-
ox0vne mégL nantig (647b3-7). Hier tiberrascht zunachst die Einfih-
rung eines positiven 6doooc (hinter dem sich die Tapferkeit im
engeren Sinne verbergen muf*’)), nachdem das Wort eben noch
(a10) in negativem Sinn gebraucht worden war. Diese Doppelung
bildet indes das Pendant zur Doppelung des @opog in 646e, wo
dem @o6foc 1, der insofern negativ zu werten ist, als er beim Fehlen
er aioyvvn zur dethia tendiert, der positive gopoc 2 gegentiberge-
stellt wird; auch darin sind beide Stellen vergleichbar, dafl ahnlich
wie bei den beiden @6fou auch die Gegenstandsbereiche der beiden
8doom verschieden sind: stand in al0 das 8dogog qua avaidela in
Beziehung zur Lust, wie aus 647d zu erschlieflen ist, und bildete
dadurch den negativen Gegensatz zur aidog (= @6foc2), so mufd
es sich hier qua dvdgeia aut die aiynddéveg und Avman beziehen und
den positiven Gegensatz zum @6foc 1 bilden. Dies ist wiederum
bedeutsam im Hinblick auf das Marionettengleichnis; denn damit
hat nun jeder der im Gleichnis genannten Affekte (@éBoc und
Bdoooc) ein positives Gegenstiick erhalten, wobei aber die entspre-
chenden Begriffe, wie eben gezeigt, chiastisch einander zugeord-
net sind: im Bereich der Lust ist dem 6doooc (= dvaideta) der
@oPos2 (= aldhg) entgegengesetzt (647a10); im Bereich der Avma
steht dem @ofog 1 das 8dogoc (~ dvdosia) gegentiber (647b).
Angesichts dieses ausgewogenen Viererschemas verwundert
es allerdings, daf} in dem hier vorliegenden Abschnitt (647b3-7)
dem @6Bog2 eine entscheidende Leistung gerade auf dem Gebiet
zugesprochen wird, das gemeinhin als Domine der avdoeia gilt,
namlich im Krieg. Der Athener begriindet dies mit dem Satz dvo
Y& odv £0Tov xTh., der eine genauere Betrachtung erfordert. Der
Satz laflt sich zunichst einfach explikativ auffassen: ,Im Krieg ist
namlich (ydo) zweierlei vonnoten, einmal 8dooog mokepiwv??), so-
dann gihwv @opog aioyivne méot xaxijc, und von diesen beiden ist
letzteres vergleichsweise (8v mooc &v b4/5) das wichtigere.© Eine

23) Vgl. 649c1 Bagonoouey, was in ¢3 durch tjv te¢ Gvdoeiav ol Ty
agofiav wieder aufgenommen wird.

24) Der Zusatz von moheplwv zu 8Gooc ist nicht nur durch die angestrebte
Symmetrie zu @ihov @opoc zu erkliren (so England z.St. und schon G.Stall-
baum, Platonis opera X 1-3, Gotha/Erfurt 1859/60 z.St.), sondern ist auch erfor-
derlich, um dieses 6Gogoc von dem in 647a10 genannten Hcooos abzugrenzen.
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solche Auffassung wiirde dem Gedankengang sicherlich gerecht,
obwohl dann der Vorrang des @6fog vor dem 8dogog nicht eigent-
lich begriindet wiirde. Anders ist es, wenn man von folgender
Uberlegung ausgeht: der @ofog aioybvng méou xanc kann in die-
sem Zusammenhang nichts anderes meinen als die Furcht, feige
(vox6g)?) zu erscheinen. Dadurch verwischen sich aber die Gren-
zen zwischen ihm und dem 6dogoc: gerade die den Freunden ge-
geniiber empfundene ,Furcht’ vor Schande ist es ja, die zum 8do-
oo¢ gegeniiber dem Feind befihigt, was ganz auf der Linie der
Austihrungen von 647a4-6 liegt, wo dieser @opoc als Gegenkraft
gegen die dhynddévec und gegen die sonstigen @dfot (also auch
gegen die Furcht vor Feinden) Ziige der Tapferkeit annahm. Bei
dieser Auffassung hatte das ydo (647b5) wirklich begriindende
Funktion, indem erst der @ofoc (= aidic) das Baoooc bewirkt,
und der eigenartige Ubergang vom Singular 6 gopog ottoc zu 860
yag ovy éotov wiirde zusammen mit dem nicht minder eigentiimli-
chen Ubergang von 810 @époue zu 6 étepog in 647a4 zum sinnfal-
ligen Ausdruck der Gedankenbewegung: der in 647a scheinbar
beiseite gelassene @Bog 1 taucht nun wieder auf, und zwar jetzt
durch die aiddc in sein Gegenteil, das 6doooc, verwandelt. Als
Stitze fur diese Auffassung kann ein anderer merkwirdiger
Ubergang vom Singular in den Plural dienen, iiber den die Kom-
mentare von Stallbaum und England stillschweigend hinwegge-
hen und der seinerseits von der vorliegenden Stelle aus Licht
empfingt. Der Athener erinnert 649b8 daran, 6t 80" #gauev Nuav
v taig WYuyaic Oelv Bepameveobat, 1O nev Omtwg 4Tt ndhiota Baoonoo-
uev, 1 08 Tovvavtiov STt udhota qopnodueda, worauf Kleinias
antwortet: & (!) mg aidovg éreyec. Da der Athener bisher den ,gu-
ten® gpofog mit der aidag gleichgesetzt hat, liegt es nahe, & nur auf
10 ... 6T uaMow @opnoopeda zu beziehen, was nicht nur sprach-
lich moghch ist*®), sondern zweifellos auch einen befriedigenden
Sinn ergibt, wie die Fortsetzung 649c8 ff. zeigt. Angesichts der
eben dargelegten Beziige kann man sich jedoch fragen, ob nicht
Platon durch den auffallenden Plural @, der bei syntaktisch ,nor-
maler Konstruktion auf o zu beziehen wire, einen Hinweis

. 25) Als platonische Belege fiir diese an sich bekannte Bedeutung von xuxog
und xaxio seien genannt leg. 774c2, 944d2. e4, 945a4; ferner Crit. 45¢6, symp.
182d1, rep. VIII 556d5, apol. 28d1, ep. VII 329a5 und bes. b6/7: dmodethmv
aloyVvNg UETETKOV K URT) <.

26) Vgl. R.Kiihner — B. Gerth, Ausf. Gramm. der griech. Sprache, I1: Satz-
lehre, 1. Bd., Hannover— Leipzig *1898, 56.
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darauf geben wollte, dafl auch das 6agoeiv eine Folge der aidac
ist.

Den hier vermuteten Zusammenhang zwischen 6doooc (~
dvdgeio im engeren Sinn) und aiddc bestatigt mit aller wiin-
schenswerten Deutlichkeit der Bericht des Atheners tiber das Ver-
halten Athens in den Perserkriegen im dritten Buch. Dort heifit es
698b5/6, dafl in den Athenern deomdtic &vijv i alddg, OU Wy
dovhevovreg Toic ToTE VOpoig Civ HBéhouev. Die durch den Angriff
der Perser in Athen erregte Furcht verstirkte noch diese Gesetzes-
treue und weckte ein starkes Freundschaftsgefithl (guiic) unter
den Biirgern (698¢c)¥). In 699c1-6, wo der Athener auf diese Zu-
sammenhinge zuriickkommt, wird diese aiddc ebenfalls als
Furcht gedeutet und fiir diese Gleichsetzung auf die Ausfithrun-
gen der ersten beiden Biicher (646eff. 671d) zuriickverwiesen:
10T odv adtoic mavta @uhiov?®) dihov Everolel, 6 opog O ToTE
TAEOV O TE &1 TOV VOUWV TOV EUTTQOCHEV YEYOVMS, OV QOUAEVOVTES TOIG
710600V voUoLS ExéxTNVTOo, v ald® TOMGXLE €V Tolg dvm Adyolg elmo-
uev. Von dieser aidag heifit es weiter: | (= aidot) xai dovhevery
Epauev deiv Tovg WEMovtag dyabols Eoeobat, Mg 6 dethog EhevBegog
xai &popoc (d. h. frei von @épog2 = aiddc). Hier ist der Gedanke
prizis formuliert, der unter der Oberfliche die Argumentation in
646e—647b trigt: der Tapfere’”) wird dadurch tapter, dafl er sich
der aiddg unterwirft; durch sie gewinnt er das dem Feind gegen-
iiber erforderliche 08dppoc, wie auch die Athener dadurch ihren
@oBoc vor der persischen Kriegsmacht iiberwanden; dem Feigen
dagegen fehlt cﬁese aiddc; seine seelische Verfassung ist also als
avaidewa, d.h. aber gerade als 84ppoc (in dem negativen Sinn von
647a10) zu qualifizieren, womit auch der oben S. 107 vermutete nur
scheinbar paradoxe Zusammenhang zwischen dethio und 6dooc
bestitigt wird: indem das schamlose 6dopoc sich liber die Forde-
rungen der aidog hinwegsetzt, entfillt fiir den Feigen jedes sittli-
che Motiv, die névor und aiyndovec des Kampfes auf sich zu
nehmen®?).

27) Auch der @époc vor den xoxd hat also sein Gutes, freilich nur, wenn die
von ihm erfafite Polisgemeinschaft auch aidmg besitzt.

28) Die quhia ist konstitutiv fiir die aiddg = @ihov gopoc (vgl. 647b); je
enger die Freundschaft unter den Biirgern, desto stirker ist der verpflichtende
Charakter der atdwc.

29) Dieser mufl wegen des Gegensatzes zu 0€lh6¢ hier mit ayaol primdr
gemeint sein; vgl. 641b8—c2 (Sieg iiber die Feinde als entscheidende Leistung der
ayooi).

30) An seine Stelle tritt in 699¢6 das d¢og, die nackte Existenzangst, die den
Feigen doch noch zur Verteidigung treibt.
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Die Ausfithrungen des Atheners tiber die beiden @ofot miin-
den in die Forderung (647b9/c1): &gopov fuav doa dei yiyveoba
xal @oPeoov Exaotov. Diese Folgerung (doa) zieht der Athener
offensichtlich aus dem vorangehenden Satz, der den Sieg im Krieg
auf zweierlei, naimlich Mut gegeniiber den Feinden und Furcht
vor Schande, zuriickfithrte. Aut diese Scheidung méchte man zu-
nichst auch den anschlieflenden Satz beziehen: Gv & éxdregov Eve-
xa, dinorueda (647c1); doch dann befremdet das Perfekt dimonue-
B0, das fiir einen einfachen Riickverweis auf etwas gerade Gesag-
tes viel zu gewichtig ist; ferner wire bei dieser Auffassung der Satz
fir die Logik der Argumentation ziemlich tberflissig, da die
Notwendig%eit von dgofia und @éBoc ja schon im vorausgehen-
den Satz mittels &oa aus jener Scheidung hergeleitet wurde. Es ist
daher wahrscheinlicher, daff der Athener mit dinoWueda auf eine
bereits langer zuriickliegende (und durch das Perfekt als seither
giiltig hingestellte) Unterscheidung zuriickweist, die die Forde-
rung des dgofov xai @oPeodv yiyveobar von ihrem Endzweck her
(Gv évena) einsichtig macht; als solche kommen in erster Linie die
Ausfithrungen in 635b—d in Betracht, wo der Athener die Not-
wendigkeit der Standhaftigkeit gegeniiber Schmerz und Lust da-
mit begriindet, daf} die Burger nicht Sklaven derer werden diir-
fen, die zu dieser Standhaftigkeit durch entsprechendes Training
fihig sind, sondern daf} sie amhdg dvdoeiol xai EhevBépror (635d5/
6) sein miissen. Daf} 635b—d nicht vom &goBov »al gofeov yiyve-
obau die Rede ist, spricht nicht gegen diese Riickbeziehung: es ist
gerade die Eigenart mancher scheinbar ,ungenauen‘ Riickverweise
in den Nomoi, dafl sie frither Erwihntes unter einer anderen Per-
spektive wieder aufgreifen und es nachtriglich in ein spiter ent-
wickeltes Kategoriensystem einordnen’!). So stiftet an der vorlie-
genden Stelle der Rickverweis eine Beziehung zwischen dem
Kampf gegen Schmerz und Lust und der agoBia bzw. dem ¢dpog
und signa%isiert dem aufmerksamen Leser, daf} schon in 635b—d
dieselbe Haltung gemeint war, die jetzt mit dem Begriffspaar égo-
Bog und goPepdg erfafit wird.

Mit der Forderung, daff man zugleich dgofog und gofeodc
werden miisse, hat der Athener eine organische Uberleitung zur
Tapferkeit (im engen Sinn) und zur Sophrosyne geschatfen: Um

31) Einige Belege ohne Anspruch auf Vollstindigkeit (eine systematische
Behandlung im Zusammenhang mit der Dialogtechnik der Nomoi bleibt ein Desi-
derat): 644b wird zuriickverwiesen auf 626e/627a, aber das dort gebrauchte
xQelttwv gavtov durch Goyewv avtdv ersetzt, weil vorher vom doyewv te »ai
GoyeoBar die Rede war (vgl. Anm.8) und es im Marionettengleichnis um die
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jemanden furchtlos zu machen, muf§ man ihn der Furcht aussetzen
und ihn so nétigen, seine Feigheit zu besiegen, wodurch der Be-
treffende tapfer wird; will man ihn dagegen furchtsam machen,
mufl man ithn mit der &vawoyvvtio konfrontieren und thn darin
liben, seine Wdovai zu bezwingen; dadurch wird er besonnen
(odpowv 647c/d). Diese Kontrastierung von Tapferkeit und So-
phrosyne in 647c/d — es ist die einzige Stelle des ersten Buches, an
der beide Tugenden klar voneinander abgegrenzt werden! — legt
aber nur auseinander, was in 647a4-6 noch in dem Begriff des
@oBoc2 (= aidac) vereint war, der sowohl den Widerstand gegen
Schmerz und Furcht (~ Tapferkeit) als auch gegen die Lust (~
Sophrosyne) umfafite; und schon in den Ausfuhrungen iiber die-
sen @opoc, die diese beiden Funktionen in chiastischer Abfolge
weiterentwickeln (a8—b1 2 a5/6; b3-8 2 a4/5), bahnt sich, wie
man jetzt im Riickblick erkennt, die Scheidung zwischen diesen

Frage geht, welche Kraft in der Seele ,herrschen® soll. — In 649c1 greift Oagonoo-
uev, wie der Riickverweis zeigt, das égofov dei y{yveobar von 647b9 aut; der
Wechsel der Terminologie macht die Gefihrdung des Tapferen sichtbar, in das
{ibertriebene Bdpog abzugleiten, von dem im unmittelbaren Kontext die Rede ist
(64925, c8/9). — 664¢/665a weist auf 653d ff. zuriick, trennt aber die Harmonie als
TaEig TS Quvic begrifflich vom Rhythmus, mit dem sie noch 653¢ unter dem
Oberbegrift der Té&ic &v taic xvijoeol zusammengefafit war. — 699¢ wird die
aidig rickblickend als Gesetzesfurcht interpretiert und an eine frithere Behaup-
tung erinnert, dafl der Tapfere sich der aidac unterwerfe, wihrend der Feige frei
von ihr sei; eine solche Beﬁauptung findet sich aber nicht explizit in dem vorausge-
henden Gesprich (implizit aber in 647b: vgl. 0. S.110). — Der Riickverweis 743e
kann wegen ovy &mag nicht nur auf 697b, sondern muf§ auch auf 631c gehen; die
dort aufgestellte Zweiteilung der Giiter in vier menschliche und vier géttliche wird
also in 743e umgeformt zur Dreiheit von Seele, Leib und dufieren Giitern. — Die
These, dafl oi xaxol mdvtec eic mdvra eioly dxovreg xaxol (860d1), die der
Athener bereits frither ausgesprochen haben will (860c7), stellt gegeniiber den
Formulierungen von 731c und 734b2-6 die allgemeinere Formulierung dar (wie
860d2-5 zeigt, bildet die xaxio den Oberbegriff zur ddwxia). — Im Schlulwort zur
Behandlung der yogeia wird 817e behauptet, daf} die diesbeziiglichen Vorschriften
getrennt fiir Sklaven und Herren gegeben worden seien. Fiir die Komédie trifft
dies zu (vgl. 816e); aber in den Austiihrungen iiber die Arten des Tanzes spielt
diese Scheidung auf den ersten Blick keine Rolle. Anders ist es, wenn man ovx
£otL TohTixdv 815d2 als ,schickt sich nicht fiir einen Biirger® deutet: das Restimee
817¢ erlaubt dann die Folgerung, daf} die in 815c erwihnten bakchischen Tinze
(die offensichtlich Ziige des Mimus aufweisen) analog zur Komddie, wenn iiber-
haupt, nur von Sklaven aufgefithrt werden diirfen, so dafl fiir den freien Biirger
nur Pyrrhiche und Emmeleia iibrigbleiben. — Zum Teil werden auch in den Riick-
verweisen Dinge ,rekapituliert’, die an der friiheren Stelle gar nicht zur Sprache
gekommen waren; solche ,erweiternden‘ Riickverweise sind z.B. 671b/c (zu be-
ziehen auf 666b/c), 770c—e (Resiimee ohne konkreten Bezug) und 961a/b (Rekapi-
tulation von 951d5ff.); auch 714e6ff. (vgl. 690b7—c3) und 688a/b (vgl. 631c6)
lassen sich hierher rechnen.
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beiden Tugenden an. Denn wenn in a8-b1 der g6poc2 als aidig
der avaideia des Bagoog entgegengesetzt wird, so deutet sich hier
bereits die Funktion der Sophrosyne an, die gegen die dvatoyvvria
(c8) und die sie hervorrufenden Liiste und Begierden (d4) anzu-
kimpfen hat; und die anschliefenden Ausfithrungen iiber die Be-
deutung des @oBoc2 (= aidig)*?) im Krieg (b3-7) schlagen mit
dem 6aoooc mokeniov die Briicke zur Tapferkeit®).

I1I.

Um die anschlieflenden Ausfiihrungen des Atheners tiber die
Einiibung der Furchtlosigkeit und der Furcht zu verstehen, emp-
fiehlt es sich, zuvor die Folgerungen aufzuzeigen, die sich aus den
bisherigen Darlegungen des Atheners fiir die Tapferkeit (im enge-
ren Sinn) und die Sophrosyne und ihr gegenseitiges Verhiltnis
ergeben.

1) Was zunichst die Tapferkeit betrifft, so ist von der
Tatsache auszugehen, dafl der Widerstand gegen Schmerz und
Lust einmal (633d) als ,Tapferkeit’ (im weiteren Sinn), dann
(647a) als ,Furcht® (2 aidic) bezeichnet wird. Daraus ist zu fol-
gern, dal die Tapferkeit, um im Sinne des Atheners als doet
gelten zu konnen, auch ein Moment der Furcht enthalten muff,
das als aididg aber auch das Wesen der Sophrosyne ausmacht.
Diese Furcht, die in 646e als Furcht vor ,unschénem Reden oder

32) Dieser @ofoc wird hier zwar nicht ausdriicklich als aiddg bezeichner,
doch die bereits S.110 herangezogenen Auflerungen des dritten Buches notigen
geradezu zu dieser Identifizierung; denn die Worte §j (= aidoi) xai douvhevery
Epapev (!) delv Tovg pédhovrag ayabovg €oeobal, Ng O Oethoc ELevBeQOC nal
&epoPogc (699¢5/6) konnen sich als ,variierender Riickverweis® (vgl. Anm.31) nur
auf 647b3-7 beziehen.

33) In den beiden Funktionen des @ofoc = aiddc vereinen sich zwei
Aspekte der aidg, die Platon in der Tradition vorgegeben waren. Dies ist einmal
die kriegerische aidmc des homerischen Epos, die als ,Standhalten* dem qevyely
und der Kampfesscheu des Feigen (xax0c) entgegengesetzt ist (z.B. Il. E 531/2, Z
441 ff.; weitere Belege bei C. E. v. Erffa, AIAQY und verwandte Begriffe in ihrer
Entwicklung von Homer bis Demokrit, Philol. Suppl. 30,2, Leipzig 1937, 41t.).
Unter dem andern Aspekt riickt die aiddc als Ehrfurcht, Mafligung und Selbstbe-
schrinkung in die N'ziie der Sophrosyne, mit der sie 6fters verbunden erscheint;
unter den vorplatonischen Zeugnissen, die v. Erffa zusammengetragen hat (pas-
sim; vgl. S.206 s. v. cw@eooivn), sind fiir Platon besonders bedeutsam die bereits
Anm. 11 zitierten Theognisverse, da diese den Gedanken aussprechen, daff der
tibermifige Genuf} des Weins zum Verlust der aiddc/ongooovvy fihrt. Da die
homerische aidd¢ zwar nicht terminologisch (vgl. v. Erffa 60£.), aber in der Sache
als die das aioyodv meidende kriegerische Gesinnung vor allem in den Elegien des
Tyrtaios weiterlebt, wihrend der andere Aspekt der aidmc vor allem bei Theo-

8 Rhein. Mus. f. Philol. 129/2
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Tun® bestimmt wird, wird in 647b7 als @ilov @dpoc aioydvng méot
woxiic auf die ,Freunde, d.h. die Mitbiirger und damit auf die
Polisgemeinschaft als verpflichtende und normgebende Instanz
bezogen. Sofern sich der Wille der Polis im Gesetz manifestiert
(644(%3), kann diese Furcht darum auch als @ofog éx t@v vouwv
veyovac (699¢2/3) oder als dovhevery Toic vopoic (698b6) beschrie-
ben und beides wiederum als aidd¢ gedeutet werden. Die Not-
wendigkeit der aidog ergibt sich aus folgender Uberlegung: Wenn
die bestimmenden natiirlichen Grundkrifte im Menschen
Schmerz und Lust sind (636d und besonders 732e) und die Tapfer-
keit (im engen Sinn) das Ankimpfen gegen die Schmerzen ist, so
kann ein Fliehen vor den Schmerzen nur durch die Uberwiltigung
durch die Lust verursacht sein, wie denn auch als feige primar der
von der Lust Uberwiltigte anzusehen ist (633¢). Die Erweite-
rung des Tapferkeitsbegriffs durch Ausdehnung auch auf den
Kampf gegen die Lust dient also nicht einfach der Vorbereitung
der Sopﬁrosyne-Er'drterung“), sondern liegt in der Natur der Sa-
che: Tapferkeit selbst im engeren, traditionellen Sinn als Wider-
stand gegen AUmar und @dBou ist gar nicht moglich ohne Beherr-
schung Eer Lust. Eine Gegenkraft gegen die Lust, die dadurch
zugleich zum Widerstand gegen die Schmerzen befahigt, ist nun
aber die aidag, die verhindert, dafy der @ofog vor den »oxd unter
dem Einfluf} der Lust in Feigheit ibergeht (vgl. 699¢: der Feige ist
frei von aidmg). Andererseits ist die Tapferkeit aber auch in Ge-
fahr, in blofle ,Verwegenheit‘ abzugleiten, wie sie Soldnern eignet
(die 630b6 als Bgaoeic und “Pgoiotal gekennzeichnet werden).
Auch hiergegen bildet die aiddg (die ja dem negativen 6deog
entgegengesetzt ist: 647b) eine Gegenkraft, indem sie als giwv
@oPoc die Tapferkeit an die Polis und ihren Nomos bindet.
AngesicEts dieser Zusammenhinge zwischen Tapferkeit und
aidde kann es darum nicht mehr iiberraschen, daff in dem Ab-
schnitt, der vom Training der Tapferkeit und Furchtlosigkeit han-
delt (647e-648e¢), auch die Scham und die Furcht, ja sogar die

gnis als zentrale aristokratische Tugend hervortritt (vgl. v. Erffa 73f.), kann man
in den Ausfiihrungen des Atheners iiber die aidwg eine ,Svnthese‘ der Wertvor-
stellungen des Tyrtaios und des Theognis sehen, die er noch 629a-630d miteinan-
der konfrontiert hatte. Eine dhnliche Synthese begegnet iibrigens Thuc. I 84,3, wo
Archidamos die aiddg/aioyvvn sowohl mit der Sophrosyne wie mit dem kriegeri-
schen Mut in Verbindung bringt: aiddg cw@eooivng mheiotov petéyel, ai-
oxovng 8¢ evyuyia (s. hierzu v. Erffa 185/6).

. 34) Diese Funktion des Abschnitts arbeitet besonders Gérgemanns 117f.

eraus.
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Sophrosyne auftaucht, wobei sich alle eben herausgestellten Funk-
tionen der aidm¢ dort wiederentdecken lassen:

Der Athener unterscheidet dort unter der Voraussetzung,
dafl es einen Trank zur Erregung der Furcht gibe, zwei Moglich-
keiten. Die erste besteht darin, dafl der Gesetzgeber mittels
dieses Trankes die Biirger den Furchtgefiihlen aussetzt und sie zur
Furchtlosigkeit zwingt (dvayxdCewv dgoov yiyvesbar 648b8)
durch Autmunterung, Ermahnungen und Ehrungen bzw. durch
Androhung von Ehrenentzug im Falle des Versagens. Dieser
Zwang ist notig, um den natirlichen Drang zur Flucht vor den
Furchtgefiihlen, also zur Feigheit, zu iberwinden. Die hierfiir ein-
gesetzten Belohnungen bzw. Sanktionen, die in Anerkennung
bzw. Achtung innerhalb der Polisgemeinschaft bestehen, bewir-
ken also auf dem Wege des Zwangs dasselbe, was die aidog als
freiwillige Unterwerfung unter die Normen der Gemeinschaft be-
wirkt. '- .

Die zweite Moglichkeit ist die, dafl ein einzelner Biirger ohne
den Zwang des Gesetzgebers sich gegen die Furchtempfindungen
einiibt, wobei sich zwe1 weitere Fille denken lassen. Der erste Fall
liegt dann vor, wenn der Betreffende in einsamer Zuriickgezogen-
heit, 16 ¢ aioyvvng éningoobev molovuevog, molv €v oYelv y0v-
uevog 60aoBau i) deiv, mittels des Trankes seine Widerstandskraft
trainiert (648d1-3). Die ,Scham® ist hier im Sinne von 646e die
Befiirchtung, ,etwas Unschones zu tun oder zu sagen‘, da die
,rechte Haltung® (g0 oyeiv) noch nicht vorhanden ist; durch #yov-
uevog 6aocBat un deiv wird sie wiederum auf die Gemeinschaft
als urteilende Instanz bezogen. Im zweiten Fall (d5-e5) tibt sich
der Betreffende, weil er durch Naturanlage und Training gut ge-
ristet zu sein glaubt, in der Gemeinschaft der Zechgenossen ein
und zeigt (¢mdeinvvobar 648d7) seine Fihigkeit, die Gewalt des
Trankes zu bemeistern; nachdem er dank seiner dgetj die Bewah-
rungsprobe bestanden hat, ohne sich durch aoynuootvn (Verlust
der guten Haltung) einen schweren Verstof} zuschulden kommen
zu lassen, macht er sich jedoch vor dem letzten Schluck davon,
TV TAvVTOVY NTToy @oBovuevoc avBodmmy Tob touatog; dieses Ver-
halten kommentiert Kleinias mit der Erklirung: ocwgoovoi
v60®), & Eéve, xal 6 Tolotog ovTw medtTwv (648€6/7). Ahnlich wie

35) Statt yGo schligt Stallbaum yao (&v) vor (was Burnet ibernimmt), wih-
rend England y'dv erwagt. Nach dem vorausgehenden 008mc dv T modrtTol
(648d4/5) kann man jedoch auch ohne &v auskommen (so E. Des Places in der
Ausgabe der Collection Budé: Platon (Euvres completes, XI 1, Paris 1951, *1968).
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im ersten Fall ist der @éfoc hier die Furcht, unter der Gewalt des
Tranks, die keinen Menschen verschont, die gute Haltung zu ver-
lieren®®) und sich so vor den Mittrinkern (also den ,Freunden‘ von
647b7) zu blamieren, weshalb der Betreffende die Gesellschaft
rechtzeitig verlaflt (was dem MWyovuevog 6paoBor wi deiv von
648d2/3 entspricht). Die Gefahrdung geht aber in diesem Fall
nicht von einem Zuwenig an edoynuootvn, sondern von der
Selbstiiberschitzung aus, die bereits in den Formulierungen &ovtd
motedwv (d5) und Emdeinvuobar (d7) anklang: allzu grofles Selbst-
vertrauen kann dazu fithren, dafl man seine Widerstandskraft
prahlend ,zur Schau stellt‘ und sich — in Unterschatzung der Ge-
fahrlichkeit des Trankes — vermifit, diesen bis zum letzten Zug zu
kosten. Diese Ubertreibung der Tapferkeit bis hin zum (negati-
ven) B8doooc verhindert der @dBog, der sich der Grenzen menschli-
cher Widerstandskraft bewuf3t ist; Kleinias ist darum im Recht,
wenn er das mafivolle Verhalten dieses Trinkers als Sophrosyne
interpretiert; denn gleich anschliefflend (649aff.) zeigt sich, dafl
diese (freilich ohne dafl der Terminus owgoootvn fillt) ein Gegen-
gewicht gegen unangebrachte Zuversicht (Mav 6aggeiv xai dxai-
owg a5) unc% eingebildete Kraft (duvaunewg eic d6Eav b2/3%)) bildet.

2) Im Unterschied zur Tapferkeit ist die Sophrosyne aufs
Ganze gesehen nicht so klar konturiert; denn sie zeigt im Laufe der
,Sophrosyne-Erorterung® (635e—650b) zwei zumindest auf den er-
sten Blick verschiedene Gesichter. An der zentralen Stelle 647¢c/d,
wo sie ausdriicklich (d.h. unter Verwendung des Terminus
ob@owv) der Tapferkeit kontrastiert wird, erscheint sie als Kampf
gegen die Lust, und so war sie auch zu Beginn der Sophrosyne-
Erorterung verstanden worden, da sich dort die Diskussion sofort
auf das rechte Verhalten gegeniiber der Lust konzentriert
(636d ff.). Als Kampf gegen die Lust ist die Sophrosyne aber mit
der zweiten Hilfte der weitgefafiten Tapferkeit von 633¢/d iden-
tisch, was auch durch die wortlichen Ubereinstimmungen zwi-
schen ihrer Beschreibung in 647c/d (diapayéuevov avtod taig

36) Auch rep. III 413d10ff. hat der zum Herrscher Bestimmte, indem er
ahnlich wie hier in Situationen der Angst und der Lust versetzt wird, sich darin als
duoyontevtog xal evoyumv (e2) zu erweisen. Leg. 732c ist edoynuovelv die im
Glick und Ungliick das rechte Mafl in den Auflerungen der Freude und des
Schmerzes wahrende Haltung. Das Verhiltnis der edoynuootvn zur doet) lafde
sich vielleicht so bestimmen, daff sie gleichsam die duflere, auf die Mitmenschen
wirkende Erscheinungsweise (oyfjua) der inneren Tugend ist (vgl. 733 a 1: der
#dAhotog Plog, d.h. das tugendhafte Leben 1@ oyxnuatt xpatel mpog evdo-
Elav).

37) Vgl. England z. St.
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Wdovaic ¢9/10; fidovaic xai Embuuiong ... dtauepaynuévog d4/5)
und der Definition der Tapferkeit in 633¢/d (nodc pofovg nai h-
mac dLapdymy . .. kol meodg méPovg te xal Hdovdg 633¢9/d1) sicht-
bar wird. Dies zeigt nicht nur, daff die Sophrosyne auch ein
,Jkampferisches’ Element enthilt (das durch die kriegerische Meta-
phorik in 647c/d noch unterstrichen wird), sondern berechtigt
auch dazu, in dieser kimpferischen Energie gegeniiber der Lust
eine Erscheinungsweise der ,Tapferkeit’ (im weiten Sinn) zu se-
hen, so wie umgekehrt im Falle der Tapferkeit die entgegen den
lustvollen Verlockungen der Feigheit den Menschen zur Tapfer-
keit aufrufende aidoc als Auflerung der Sophrosyne aufgefafit
werden kann. Der ,Tapferkeit’ bedarf die Sophrosyne deshalb,
weil die Lustgefiihle die yahendtator morénton sind (634b5), de-
nen standzuhalten gilt, anstatt vor ihnen ,davonzulaufen’, wie dies
die von Megillos in diesem Punkt gepriesene spartanische Verfas-
sung befiehlt (vgl. 634a, 635b/c). Wahrend so die gegen die Lust
ankampfende Sophrosyne, pointiert gesagt, auf ein Element der
Furchtlosigkeit (dgopia) angewiesen ist, wandeln sich ihre
Ziige in der Beschreibung ihrer Einiibung beim Wein (649aff.):
sie erscheint dort durchgehend gerade als Furcht (das Wort
oweeoatvy taucht ab 649al gar nicht mehr auf), und ihr Objekt ist
nicht mehr die Lust (die erst 649d6 mit xai ... ab eigens wieder
eingefithrt wird), sondern neben der dvaioyuvtia in erster Linie
die &gopia und das iibertriecbene Gagoeiv (vgl. 649a4. 5; b4;
c8-10). Da zwischen der Lust und der avaioyuvvtia sowie dem
8dooog, wie oben gezeigt (S.107), ein Kausalzusammenhang be-
steht, kann man in den neuen Ziigen der Sophrosyne eine blofle
Akzentverlagerung sehen; durch sie bekommt jedoch die Sophro-
syne im Argumentationsgang eine neue Funktion: bildete sie in
647c/d als Kampf gegen die Lust gleichsam das (notwendige)
Komplement zur Tapferkeit als dem Kampf gegen die Feigheit,
so erscheint sie jetzt als Korrektiv zur Tapferkeit, um diese
gegen das Abgleiten in das Ubermafl des Bagoeiv zu sichern. Diese
Gefihrdung war nimlich am Ende des vorausgehenden Passus
tiber den Trank zur Ubung der Tapferkeit sichtbar geworden
(648e), und ebendort hatte Kleinias mit coggovoi yéao (648e6) be-
reits auf diese Funktion der Sophrosyne hingewiesen (vgl. 0.S.116);
in 649a—d wird diese Gefihrdung darin sichtbar, daf} das Bagosiv
der Tapferkeit und das zu meidende Bagoeiv nicht mehr begriff-
lich, sondern nur noch graduell voneinander geschieden werden
(Mav a5), im iibrigen aber dieser Begriff wie auch der der dgopia
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promiscue sowohl in positivem (c1. 4) wie in negativem Sinn (a4.
5; b4; c8-10) gebraucht werden. :

3) Der Athener fordert ein Training und eine Priifung der
Biirger sowohl hinsichtlich der dgofia (Tapferkeit) wie des @o-
Bog/aidag (Sophrosyne). Fiir den ersten Zweck bringt er einen
Trank zur Erregung von Furcht ins Spiel, um aber dann festzu-
stellen, daf} es einen solchen nicht gibt, wahrend sich zur Ein-
ibung der Furcht (= Sophrosyne) der Wein anbietet. Fiir die
Tapferkeit fehlt also offensichtlich dem Gesetzgeber ein dem Wein
vergleichbarer Priifstein (Bdoavog 648b1). Dies lafit sich ohne wei-
teres damit erkliren, daf§ sich die Tapferkeit eben nicht in simu-
lierten Situationen und auf solch harmlose Weise einiiben lafdt, wie
sie der imaginire Trank ermdglichen wiirde, sondern nur in Si-
tuationen, die ein wirkliches Gefahrenmoment enthalten; einen
,Priifstein‘ (831a8) in diesem Sinne bilden die (bisweilen todlich
verlaufenden: 831a) Agone des achten Buches, die sich im Prinzip
nicht weit von den spartanischen Einrichtungen zur Pflege der
Tapferkeit unterscheiden, die Megillos 633a—c aufzihlt. Dennoch
kann man es befremdlich finden, dafl die Suche nach einem unge-
fahrlichen (648b4) Priifungsmittel fiir die Tapferkeit und die So-
phrosyne trotz der teilweisen Berithrung und gegenseitigen
Durchdringung beider Tugenden im ersten Fall ergebnislos, im
zweiten dagegen erfolgreic%l endet. Durchmustert man daraufhin
den Text genauer, so stofit man auf zwei eigenartige Stellen, von
denen die eine der Aufmerksamkeit der Kommentatoren entgan-
gen ist, die andere dagegen zu Konjekturen Anlafl gegeben hat:

Wihrend es 649a/b vom Wein heiflt, daff er den Menschen
heiterer macht und mit frohen Hoffnungen und eingebildeter
Kraft erfiillt, wird 645d6-8 gesagt, der Weingenuf} steigere tag
Hdovag xal AMimac xal Buuovg xai fowtac. Da nun die Avnat, zu
denen auch die @épor zu rechnen sind*®), das Kampfobjekt der
Tapferkeit sind, kénnte dies ein versteckter Hinweis darauf sein,
da(ES) der Wein nicht nur zur Einiibung der Widerstandskraft ge-
geniiber der Lust, sondern in bestimmten Fillen, etwa bei angstli-
chen Naturen, deren Befiirchtungen der Rausch potenziert, auch
zur Einiibung der Tapferkeit in dem engeren Sinn des Kampfes
gegen die Furcht dienen kann; der Trank, dessen sich der einsam
Trainierende in 648d bedient, konnte dann ebensogut auch der
Wein sein?). ’ )

38) Vgl. 864b3.
39) Darf man in diesem Sinn das Fehlen eines Artikels oder Demonstrativ-
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Die zweite Stelle ist die Aufzihlung der Zustinde, in denen
die Sophrosyne zu iiben ist. Hier erscheint 649d5 nach 6uudg,
towe, UBol, dnabic, guhoxépdeia die dethio, was bei manchen
Interpreten Anstofl zu Konjekturen gegeben hat*). Bedenkt man
aber, daf} 633e als feige vor allem der von der Lust Uberwiltigte
bezeichnet wird, daff ferner, wie die eigenartige Formulierung in
639b6/7 zeigt (de1hog v &v toig detvoig Vo uéBnc 10U PoPov vav-
nd), auch der Feige sich in einem der seelischen Zustinde befin-
det, die ,berauschen und unbesonnen machen® (uebvoxovra magd-
poovag motel 649d7)*), so wird man die Erwahnung der deihia
nicht mehr anstofig finden; sie schligt dann vielmehr die Briicke
zur Tapferkeit im Sinne des dargelegten Zusammenhangs zwi-
schen &vdpeia und aidde, wie er besonders 647b3-7 zum Aus-
druck kommt*?). Fiir das Training der Tapferkeit darf man daher
folgenden Schlufl wagen: Die Tapferkeit lafit sich zwar, sofern sie
sich im dufleren Kampfverhalten durch Hieb, Wurf usw. manife-
stiert, erst in den kriegerischen Agonen, wie sie das achte Buch
vorsieht, erproben; aber ihre wichtigste seelische Voraussetzung,
die den Sieg im Krieg ermdglichende aidic (vgl. 647b3-7), lafit
sich auch beim Wein einiiben. Wer diese Priifung beim Wein
besteht, wird sich, wenn notig, nicht nur besonnen, sondern auch
tapfer verhalten. So gesehen wire der Wein als Trainingsmittel
zur Tapferkeit den spartanischen Einrichtungen sogar darin iiber-
legen, dafl er nicht eine ,hinkende Tapferkeit* (634a2), sondern
eine nach beiden Seiten, gegen Schmerz und Lust widerstandsfa-
hige Haltung einiiben wiirge.

pronomens vor wduo (648d3) deuten, wodurch die Identitit dieses Tranks mit
dem vorher dem Gesetzgeber empfohlenen imaginiren Trank offenbleibt? Wiifite
man nichts von jenem Trank, so kénnte man bei 648d/e ohne weiteres den Ein-
druck gewinnen, als sei vom Weingenuf§ die Rede; Ritter (s. Anm.2) ist offenbar
diesem Eindruck erlegen, wenn er S. 15 den Passus 648e auf den Wein bezieht und
an die Haltung des Sokrates im platonischen Symposion als Kontrast erinnert.

40) Nach F.Ast und C.F.Herrmann ist dethia durch Dittographie der
Schluflsilben von @uhoxépdeia entstanden (daher tilgen es Wagner, Baiter, Stall-
baum, Susemihl); Orelli schligt 008¢d¢ia, Steinhart dvaideia vor, England gar
das unplatonische ddethia.

41) Die ,iiberladene Metaphorik‘, die Hentschke 207 Anm. 89 an dem Aus-
druck 639b6/7 tadelt, wiirde sicﬁ so, zumindest was die Rauschmetapher betrifft,
als wohliiberlegte und weit vorausschauende Charakterisierung der deihia er-
weisen.

42) Hinzuweisen ist auch auf 815e7-816a3, wo dem xooutdTEQOS (~
OWEPEOVESTEQOS) MV TTEOS TE & vd el av naihov yeyvpvaouévog der dethoc xal
AyduvaoTog Yeyovig Teog 10 0w @eOoVELV gegeniibersteht.
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IVv.

Wenn der Athener von dem Feigen, der vom Schmerz und
insbesondere von der Lust iiberwiltigt wird, feststellt, dafl er ,sich
selbst unterlegen ist (fittov éavtot 633e5), und andererseits die
Wirkung des Weins darin zusammenfafit, daff der Berauschte am
wenigsten ,Herr seiner selbst ist (fjxiota ... adtog abtov ... &y-
npatg 645e8), so bedeutet das umgekehrt, dafl sowohl der Tapfe-
re wie der Besonnene ,Herr seiner selbst® (xoeittov éavtod) ist®).
Dadurch ergeben sich, was auch die Riickverweise 633d5 und
644b6 unterstreichen, deutliche Beziige zu der Diskussion um das
Sich-selbst-iiberlegen/unterlegen-Sein, die das erste Buch eroffne-
te. Dort wurden bereits zwer wesentliche Aspekte dieses Phino-
mens sichtbar. Einmal weist das Faktum des vixav adtov attov
bzw. Nttaobar adtov v’ Eavtod, wie Kleinias 626e bemerkt, dar-
auf hin, dafl in jedem von uns ein Krieg (mohepog) stattfindet; da
ein Krieg Kampfkraft und Kampfeswillen erfordert, ist damit be-
reits die Funktion der Tapferkeit vorgezeichnet, die gegen die
Schmerzen und vor allem gegen die ,schlimmsten Feinde‘, die
Lustgefiihle (634b) ankdmpft. Zum andern ergibt sich, daff von
#pe(ttov €aqvtod nur dann die Rede sein kann, wenn, wie 627a/b
an der Polis demonstriert wird, der bessere Teil den schlechteren
besiegt, womit sich die Frage stellt, welches in der Seele der besse-
re Teil ist und was diesem den Sieg tiber den schlechteren ermog-
licht. Die Antwort darauf gibt das Marionettengleichnis, das ja
gleichfalls das Phinomen der Selbstbeherrschung (doxev avtaov
644b7; noelttw Eavtov xail it eivar 645b2/3) verdeutlichen will.
Der bessere Teil ist die ,goldene und heilige* (645al) und ,schon-
ste (a4) Zugkraft des hoywoudg, der die menschliche Marionette
folgen und mit deren Hilfe sie gegen die andern Drihte anstreben
mufl. Die zentrale Bedeutung des Gleichnisses wird durch dessen
kompositorische Stellung sinnfillig: eingeschoben zwischen die
Kennzeichnung des Feigen als ,sich selbst unterlegen® (633e5) und
des Betrunkenen als ,nicht Herr seiner selbst® (645e8), zeigt es
positiv auf, wodurch man »ge{ttov éavtov wird: indem man mit
dem roywopos gegen die Affekte ankampft. Die Gegenkraft gegen
Mmow und ©idovai erscheint damit in dreifacher Gestalt: vor dem
Marionettengleichnis als avdoeia in dem weiten Sinn von 633d/
e, im Gleichnis als ‘oyiouéc und nach dem Gleichnis als

43) Zum Zusammenhang zwischen Sophrosyne und Selbstbeherrschung
vgl. auch Antiphon VS 85B 58 (Diels-Kranz®, p.364, 6-9).
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aiddc*). In dieser Abfolge wird ein tieferer Zusammenhang
sichtbar: mit dem Aoyionoc tritt im Marionettengleichnis eine gei-
stige Kraft auf den Plan; diese wirkt zwar in der individuellen
Seele, ist aber dadurch subjektivem Meinen entzogen, daf} sie
gleich zu Beginn des Gleichnisses identifiziert wird mit der ge-
meinsamen Uberzeugung der Polis, die sich im Gesetz objekti-
viert (644d1-3); die Zug- und Fiithrungskraft des Aoyionog kann
darum mit dem gemeinsamen Nomos direkt gleichgesetzt werden
(645a1/2). Indem aber die aidog als pihov gofoc (647b7) auf eben
diese Polis bezogen ist und sich im Gehorsam gegen deren Gesetze
duflert (698b, 699c¢), wird die aiddg dadurch gleichsam zum Me-
dium, durch das der hoyiondc in der Seele wirkt und seine Herr-
schaft iiber die irrationalen Seelenkrifte entfalten kann. Durch die
aidig wird so der Widerstand gegen Lust und Schmerz an den
Geist der Polis und ihrer Gesetze gebunden, was auch darin zum
Ausdruck kommt, daf} die Einiibung der Furchtlosigkeit und der
Furcht peto vopov (647c4) bzw. peta dixnc (c7/8; vgl. 671d2) zu
erfolgen hat. Das 8dooog und der @6Bog von 647b/c bilden damit
als gewissermafien rational kontrollierte Affekte das positive Ge-
genstiick und die Gegenkraft zum irrationalen gopoc und 0dppog
des Marionettengleichnisses; letztere stellen die ,naturhaft-instink-

44) Das Marionettengleichnis bildet so den gedanklichen und kompositori-
schen Mittel- und Gipfelpunkt des ganzen ersten Buches. Daf8 Kleinias und Megil-
los dem Athener bei dP:er Beschreibung der Marionette kaum folgen konnen
(644d4/5), zeigt, dafl der Athener damit die seinen Partnern vertraute Argumenta-
tionsebene verlfit. Diese ist gekennzeichnet durch eine stindige Bezugnahme auf
den ,Sieg im Krieg': die Notwendigkeit der Tapferkeit auch gegeniiber der Lust
wird damit begriindet, daf8 die Biirger nicht Sklaven anderer werden diirfen
(635b-d); Megiﬁos verteidigt die spartanische Abstinenz vom Wein mit der kriege-
rischen Uberlegenheit der Spartaner (638a1); auch Kleinias bringt bei seiner Frage
nach dem Vorteil der Symposien den Sieg im Krieg ins Spiel (641a6/7), was der
Athener bereitwillig aufgreift, indem er als Ergebnis der Erzichung u.a. den Sieg
iiber die Feinde herausstellt (641c2), und sogar die Furcht (aiddgc) wird 647b3-7
gepriesen als Hauptvoraussetzung zum rettenden Sieg. Alle diese Begriindungen
werden aber vom Athener von vornherein entwertet durch seine Feststellung, dafl
Siege und Niederlagen nur ein zweifelhaftes (Gugropntoiuov 638a5) Kriterium
fir die Richtigkeit einer Sache sind. Das ist ein kaum zu iiberhorender Hinweis,
dafl die Argumentation mit dem Sieg nicht die letzte Begriindung sein kann,
sondern offensichtlich mit Riicksicht auf die Gesprichspartner gewihlt ist. Die
tiefere und eigentliche Begriindung gibt das Marionettengleichnis mit seiner For-
derung, der Vernunft in der Seele und in der Polis zur Herrschaft zu verhelfen.
Indem es diese Vernunft im Gesetz der Polis verkérpert sieht — gerade an dieser
Stelle bekunden Kleinias und Megillos ihr Unverstindnis! -, weist es voraus auf
einen andern Gipfelpunkt, den Mythos vom Leben unter Kronos im vierten Buch
(713c-714b). - :
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_tive" Haltung gegeniiber Lust und Schmerz dar, die jedoch mit
Hilfe der aiddc ersetzt und iiberwunden werden muf} durch eine
vom hoywouég bestimmte Haltung; eine solche Haltung ist dem-
nach nichts Naturgegebenes, sondern sie muff trainiert und ,ge-
pflegt werden (Beoaneveofor 649b9%)); ihre Pflege obliegt der
mohtunny téyvn des Gesetzgebers (650b7-9), der so zum ,Helfer
des hoywopdg wird (645a6), und geschieht durch die Erziehung.
Wenn das Ankidmpfen gegen Lust und Schmerz, vor dem
Marionettengleichnis noch als &vdgeia interpretiert, nach der Ein-
fuhrung des hoyioudg als aiddg erscheint, wird darin die Notwen-
digkeit dieser geistigen Kraft sichtbar, die zur Tapferkeit hinzutre-
ten mufl und diese, wie Gorgemanns schon gezeigt hat*), aus
einer Haltung, wie sie auch Soldner besitzen konnen (630b), em-
porhebt in den Rang einer auf den Nomos bezogenen Polistu-
gend. Die ,Tapferkeits-Erorterung® kann also mit dem Zweifel
des Kleinias (635e1-3) nicht abgeschlossen sein, sondern fordert
geradezu aus der Natur der Sac%e heraus als notwendige Ergin-
zung die ,Sophrosyne-Erorterung* (635e-650a): als Tugend des
guten Birgers — und nicht blof} von Soldnern (630b) oder von
Tieren und kleinen Kindern (963e) — ist im Staat der Nomoi selbst
die Tapferkeit, obwohl nur ,vierte und letzte Tugend® (vgl. 630c8,
631c8, 667a3), nicht isolierbar, sondern eingebunden in eine von
hoytopdg und vépog gesteuerte Gesamthaltung. Indem sich in die-
ser die dvdpeia, der hoyioudc und die aiddg (~ cwgoooivy) zu
einer Einheit zusammenschlieflen, ist diese Haltung aber letztlich
identisch mit der 631c5-8 als ,Mischung aus goévnoic bzw.
voug"), owgpooovvn und dvdgeia definierten Gerechtigkeit: 6 o

45) Vgl. auch 672d8 und 699c2-4 (aiddg erwirbt man; der popog ent-
steht & t@v vOuwv); ferner rep. VIII 560a6/7: die Begierden schwinden aidoug
Twog Eyyevouévng &v T Tov véou Yuyiy. Die Einpflanzung der aidoc ist darum
eine zentrale Aufgabe der Erziehung: leg. 729b; auch dies ein Gedanke, der sich in
der vorplatonischen Tradition von Theogn. 409/10 (wohl Vorbild fiir leg. 729b)
bis fzu Demokrit VS 68B 179 verfolgen lifit (vgl. v. Erffa 70. 74. 161f. 173f.
198£.).

46) Gorgemanns (vgl. Anm. 1) 114-129.

47) Die terminologische Differenz zwischen Loyiopdc und @odvnoic/voug
sollte nicht iiberbewertet werden. 645e erscheinen unter den Funktionen, in die der
roywouog zergliedert wird, die poovnoeig; das Gesetz, das in 644d (und 645a)
den hoyiopdg verkorpert, wird in 714a (u.6.) als ,Austeilung‘ des voig gedeutet.
Auch die Vielfalt der Termini, mit denen besonders im dritten Buch die den
Affekten gegeniiberstehende geistige Kraft bezeichnet wird (688b, 689a/b: @poovn-
olg, voug, d0Ea, Emiotiun, Aoyog, xahol Adyor; vgl. hoyog 645b4-7), zeigt, wie
wenig es in diesem Punkt dem Platon der Nomoi auf terminologische Schirfe
ankam.
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TEOTOV 0o TV Belwv Nyepovoly oty &yabmv, 1 pedvnols, deiTeQov
Ot petd vou oh@owv Yuyxns €€, éx Ot ToUTwV peT  avdpelag xQo-
Bévtov toltov Gv ein dixaroovvn, tétagtov d¢ dvogela.

Saarbriicken Klaus Schopsdau

FRUHLING IN DEN EKLOGEN.
VERGIL UND LUKREZ

,»,Die Ahnung einer verborgenen, heiligen Einheit hinter der
groflen Mannigfaltigkeit, einer Urmutter hinter all den Geburten
... dieser wunderbare Urtrieb des Menschen zum Weltmorgen
und zum Geheimnis der Anfinge zuriick ist die Wurzel aller Kunst
gewesen und ist es heute wie immer*!). An diesen Text von Her-
mann Hesse’) mag erinnert werden, wenn ein bedeutendes Motiv
im Frithwerk Vergils zum Klingen gebracht werden soll.

L

Es ist in einem fritheren Beitrag’) verdeutlicht worden, dafl
Vergil in der dritten Ekloge den Blick in die Wunderkraft der
Dichtung eroffnet, wenn er dem, der sich der Dichtung seines
Freundes und Gonners Asinius Pollio zuwendet, verheifit, es wer-
de thm Honig zuflieflen und der dornige Brombeerstrauch werde
fir thn amomum tragen®).

Die dabei beriihrte Thematik gehort in einen grofleren Zu-
sammenhang, der gerade bei Vergil eine besondere Betonung er-
fahrt: der Dichter als Schopfer, Dichtung als Teilhabe am schopfe-
rischen Tun. Ausgangspunkt unserer Untersuchung ist dabei aus
derselben dritten Ekloge das Lagerungsmotiv der Hirtensinger
und die dabei erkennbare Wirkung:

1) H. Hesse, in: Kleine Freuden, Suhrkamp-Taschenb. 360, S. 285.
2) Ahnliche Texte am Schluff des Beitrags.

3) Wunder der Dichtung (Verg. ecl. 3,88f.), WiiJbb 10, 1984, 73-76.
4) Ecl. 3,881



