Die innere Gliederung des platonischen Dialogs vom Staate.

Yom ovdentlichen [_:'_-.mn:piu]]vhr-‘r Dr, KUTZNER.

Die platonischen Dialoge sind in neuester Zeit vielfach Gegenstand erneuten For-
schens geworden; viel gelehrter Apparat ist zugeriisgtet worden, ohne dass man indess dadurch
stets zu befriedigenden Resultaten gelangt wiire. Unsrer Ueberzeugung nach kann den plato-
pischen Studien — und wir finden uns hierin unter vielen andern in Uebereinstimmung mit
dem Verfasser der Abhandlung iber Platos Menon und Philebos im programme du collége
royal frangais, Berlin 1876 — Forderung nur daraus erwachsen, dass die Composition der
einzelnen Dialoge genau untersucht wird; nur wenn wir von rein dusseren Momenten uns frei
machen und in die innere Entwickelung uns versenken, so dass wir nichts Fremdartiges in
die Dialoge hineintragen, sondern schlicht und einfach aus den tiefen Schachten der Ge-
danken herausfordern, wird sich das Verhiltniss der Dialoge unter einander. sowie ihre
Beziehungen zu den Philosophemen anderer Schulen von selbst erbanen. Die Wissenschaft
geht auch hier den gewohnten Gang vom Kinzelnen zum Allgemeinen.

Da sich uns aus einer derartig gefiihrten Untersuchung gerade fiber einen so umfang-
reichen und fiir die Entwickelung der platonischen Philosophie so bedeutsamen Dialoge. wie
die zehn Biicher iber den Staat darstellen, ein helles Licht iiber den inneren Zusammenhang
der platonischen Lehren zu verbreiten verspricht, so soll cine ausfithrliche Darlegung der
inneren Gliederung und des schliesslichen Ergebnisses der scharfsinnigen und geistvollen
Untersuchungen in Plato’s Dialog vom Staate Aufgabe unserer Abhandlung sein. Viel-
leicht dass diese in Etwas dazu Deitriigt, den bis auf den heutigen Tag noch nicht villig
geschlossenen Debatten iiber den in Rede stehenden Vorwwef zur Klirung zu dienen, —

Bei Beurtheilung der platonischen Dialoge haben sich von jeher zwei verschiedene
Auffassungen gegeniibergestanden; die einen, deren Fithrer Schleiermacher ist, erkliren
sie fiir systematischer Natur, wéhrend die andern, gefihrt von K- Fr. Herm ann, ihnen
historischen Charakter zueignen. Wo jene einen dem Philosophen bewussten Fortschritt im
System sechen, finden diese nur eine individuelle Weiterentwicklung Platos. Ohne hier
des Weiteren untersuchen zu kinnen, inwieweit jeder der beiden Gesichtsorte berechtigt ist

michten wir den Schlissel zur Losung der Controverse daher nehmen, dass wir jedes plato-
nische Werk fiir's erste aus sich selbst heraus zu erkliren und als abgeschlossenen Oreanismus
zu begreifen versuchen miissen, —

Naturgemiiss wird unsre Darstellung sich in zwel Haupttheile auseinander zu legen
haben; denn eimmal wird eine in einem einleitenden und deshalb kiirzerem Abschuitte zu
gebende Erorvterung tiber Zweck und Inhalt des Dialoss jm Allgemeinen nicht wohl fehlen
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ditrfen: ez wird uns darin, indem wir von der Einrahmung, der Veranlassung, dem Orte des
Gesprichs und den handelnden Personen als von Dingen, die aunsserhalb unserer Aufgabe
liegen, villig absehen, vor allem die Streitfrage dber den Zweck der Politie: beschiiftigen,
weil die Auffassung der inneren Gliederung sich wesentlich nach der Beurtheilung des letztén
Zweckes richtet: es gilt, in jener Controverse einen wohlbegriindeten Standpunkt zu fassen,
von dem aus man die innere Gliederung sich zurechtlegen kann. Sodann aber gehort die
Darlegung der Gliederung selbst und im besonderen einem weiteren Kreise von Detrach-
tungen an.

Wenn wir die Politie mit einem Blicke iibersehen, so dringt sich uns vor allem die
unermessliche Fiille des Stoffes auf, welcher in mamnigfachen Combinationen so reichlich fliesst,
dass nahezu das ganze System der platonischen Philosophie hier niedergelegt erscheint, wenn-
1L 1

gleich nicht in’s Einzelne ausgefithrt, so doch in seinen Quellen nid Hauptpunkten aufgez
Kein andrer Dialog fasst so verschiedenartize Ausstrahlungen seiner Philosophie in einem
Brennpunkte zusammen. Dabei thut die Fillle des Stoffes der Einfachheit und Klarheit seimer
Vertheilung nicht den geringsten Fintrag, da alles in einer hochsten und letzten Idee gipfelt,
um die in concentrischen Kreisen die metaphysischen Speculationen ziehen. Gleichwohl herrschi
iber den Hauptzweck des Dialogs jetzt nicht mehr Einstimmigkeit als in fritheren Jahr-
zehnten. —

Um mit Schleiermacher zu beginnen, so statuirt er eine zweifache Beziehung
des Ganzen, Wiewohl, dem platonischen Sokrates die Construktion eines Staatsideales als
Hauptvorwurf erscheint, so ist doch die [ntersuchung tber das Wesen der Tugend jener
iibereeordnet (vl Schleierm. Einltg, S 63ff u 8. 16 ff). Unter dieser Voraussetzung freilich
muss ihm Sokrates mit Recht als doppelktpfizer Janus erscheinen, Diese Auffassung und
nicht minder die ungemessene Fiille des Stoffes fithrte unseren Ervkliver zu der weiteren An-
nahme, dass der Dialog eine Art Erginzung alles dessen sei, was Plato in den fritheren Ge-
sprichen itber die verschiedenen Arten menschlicher Erkenntniss und Tugend noch zu keinem
Abschlusse gebracht habe.

Von den Nachfolgern Schleiermachers hielten einige sich zunichst nur an die Ueber-
oitie unter Berufune auf den Eingang des Tunaeus,

schrift des Dialogs und fanden, glei
wo von der Politie so gesprochen wird, als habe es dort sich um nichts anders als um staat-
liche Fracen rehandelf, in der Ausfithrung des idealen Staates den Hauptzweck. Dabei wird

froilich vereessen. dass an dieser Stelle nicht eine genauere Beurtheilung des am vorher-
oehenden Tage gehaltenen Gespriiches gegeben werden soll, sondern dass abgichtlich in Riick-
sicht auf den Zweck des Timaeus nur der behandelten Organisation des Idealstaates Krwith-
nung geschieht; denn grade durch diese charakierisirt sich ‘die Politie als Chorfiihirer einer
nenen Reilie von Dialogen, welche von Bernhardy mit Reeht unter dem Namen der constric-
tiven oder dogmatischen Schriften Plato’s zusammengefasst werden. Plato musste geradezu
alles iibrige in der Politic Behandelte im Timaeus tibergehen und durfte nur die Seite der
Untersuchung, die dag Staatswesen betraf, hervorheben; denn wie in der Politie die philoso-
phischen Lehren von dem Individumm auf das weitere Gebiet des Staates heriibergeleitet
werden, so wird im Timaeus mit progressiver Erweiterung des Gesichtskreises vom Staate zu
den Verhidiltnissen des Weltalls fortgeschritten; wie die Idee des Gufen und Wahren hisher

als ‘das oberste Princip des ethischen und socialen Lebens nachgewiesen worden war, so lag

dem Timaeus ob, dieselbe Idee als die hichste zun erweisen, nach der alles’ im Universuin
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gobildet ist der alles zustreben muss. Daher durfte der Eingang des Timaens aus der Politie
nur die fiir die weiteren Entwickelungen nithigen Ankniipfungspunkte suchen, d. h, das Ver-
hiltniss des staatlichen Organismus; alles Uebrige musste er als seinem Zwecke fernliegendes
mit Stillsehweigen iithergehen, In ihnlicher Weise hat man aus Ges. V. 379 B—E, wo
Jich auf den in der Politie begriindeten Idealstaat Bezug genommen wird,
foldern wollen, dass dessen Entwickelung in jencim Dialope Plato’s Hauptvorwurf gewesen sem
mitsse.  Indess izt dieser Schluss villig uneerechtfertizt s denn es ist ganz natirlich, dass

ehenfalls ausschlies

Plato. indem er im Begriffe ist, lediglich einen Staat und zwar einen solchen zu zeichnen,
welcher jenem idealen Staatsgebinde moglichst nahe Kommt, doch den realen Verhiltnissen
mehr Rechnung triet, ans friheren Untersuchungen jetzt nur das in's Gedichiniss suriickfithrt,
was sielh auf sfaatliche’ Verhiiltnisse bezieht; denn als Hauptinhalt der ,,Gesetze® bezeichnet
Aristoteles den Entwurf einer solirele &2 tow trozetuévoy aciory und Plato selbst sagt das-

selbe in den Worten Legg. V., 740, Zzad 70 towovror peilor v. z. A

Dicsor Reihe Erklarer stehen andre gegeniber, die meinten aus der ausdricklichen

Frklarune Platos, dass er iiber das Wesen der universalen Tugend der dezecoodyy handeln
wolle. einen rein ethischen Zweck folgern zn miigsen (vel. IL 368 C. IV, 435 T, V. 472 K. f£).
Keiner von beiden Arten der Auffassung hat es an scharfsinnig ausgedachten Grriinden gefehlf.
Noch andre haben zwischen beiden zu vermifteln gesucht (vgl Stallbaum proll p. XLI). Auch
in der . Tdee des hichsten Guten® als solcher hat man den Grundeedanken des Ganzen lnden
wollen. sofern sie das Fundament sei, auf welchem jeder Staat, in dem es sich um dig
Fidepric SLINET einzelnen Glieder handle, sich aufbauen miisse. Aehnliches behauptet Stein-
hart (vgl. Plato’s simmtliche Werke von Steinhart vol. V. 185D. p. 332 i), wenn er sagi:
Wir kinnen den Grundeedanken des Dialogs nur in jener hichsten Idee “finden, die der
Mittelpunkt aller dialektischen und ethischen Erorterungen des Dialogs ist, in der Idee des
hichsten Guten, des Princips aller Wahrheit und aller Tugend, ja alles Seins. Diese Idee
st oleichsam die Sonne des ganzen Werkes, die im Anfange noch verborgen, doch schon
belebend wnd erwirmend auf alle seine Theile wirkt, bis sie endlich in der Mitte, wo die
Untersuchung ihren Hohepunkt erreicht, siegreich hervorbricht, iiber alle Gebiete des Menschen-
lebens ein chenso helles wie reines Licht verbreitet und seine dunkelsten Rithsel lost —
Indess stehen serade dieser Ansicht, so annehmbar sie auf den ersten Blick scheint, nicht geringe
Sehwierigkeiten entgegen; zwar hebt sie die erst im Verlaufe der metaphysischen Untersu-
chungen hervortrefende erhabenste Idee mit gutem Rechte als einen Leuchtpunkt heryor; doch
dn=s dicse nicht der Faden sein kann, an dem die Fille der Frirterungen sich allmilig ab-
wickelt zeigt zur Gentige schon der Inhalt der ersten fiinf Biicher und dann wiedérum das
das Ganze nach dem Maassstabe des i der Entwickelung dieser

10, Buch. Miisse man daher
[dee statuirten einzigen und hauptsichlichen Zweckes, so diirfte diec innere Einheit der
Composition sehr fraglich erscheinen

Noch entschiedener miissen wir den Ausfihrungen Morgensterns widerstreiten,
der in seinen Commentationen ither die Republik p. 50 ff. u. 104 ff, als den Hauptzweck
die Dedultion der Gerechtiskeit und Tugend, die Aufstellung einer vollkommenen Staatsver-
fassung als Nebenhandlung oder Nebenzweck annimmt. Fine derartize Trennung des
gesammten Vorwurfs witrde der ganzen Composition die innere Finheit rauben, sofern, wenn
wir das Bild brauchen diirfen, nach Art einer doppelten Buehfithrung , metaphysische Specu-
lationen {iher Tugend und Entwickelung einer Staatsverfassung, welche in iibler Isolirung von
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der sittlichen Welt des Individuums nichts als luftiges Gebilde sein kinnte, in Parallele neben
einander her laufen wiirden. Unausbleibliche Folge davon wiire Theilungz des Interesses und
somit Schwiichung des Totaleindrucks. Das Fehlerhafte jencr Auffassung, welches sich durch
eine ganze Reihe von Erklarern hingeschleppt hat, scheint uns ganz hesonders darin zu liegen.
dass man dem iiber das Wesen der Tugend handelnden Theil einen zweiten. der sich mit
Auffindung des Staatsideals beschiftigt, enfgegensetzen zu milssen gemeint hat, wilirend
doch das Wesen der Tugend zur Darstellung des Tugendhaften wie zur Gewinmumg des ideslen
Staates in villiz gleicher Weise nithig ist, so dass an ein gegensitzliches Verhiltniss
der beiden Seiten der Untersuchung nicht gedacht werden kann. Jener Sonderung kinnen
wir daher Berechtigung nicht sugestehen, Vielmehr scheinen uns beide Richtungen der Un-
tersuchung organizch so mit einander verbunden zu sein, dass ein Verhiltniss, wie das
gwischen Haupt- und Nehenzweck statuivte, unmoglich ist, beide Zwecke bilden eine absolute
Einheit, Richtiz erscheint uns daher die Behauptunz Rettigs, dass die innere Gliederung
des Ganzen erst dann als eine kunst- und vernunftgemiisse sich erweisen kann, wenn man
aufhort, die Untersuchung iiber den Idealstaat nur als gewissermassen e ér wrcepdnye. hinzu-
kommenden  Gegenstand zu betrachten.  Doch wie lange wiithet es oft, von hergebrachten
Vorurtheilen gich zu ligen! —

Ebengo unrichtig wie die Annahme, dass Plato’s Zweck ausschliesslich der sewesen
sel, das Wesen des Sittlich-Guten zu entwickeln, ist es, fiir ihn als ausschliesslichen Vorwurf
die Darstellung einer idealen Staatsverfassung in Anspruch zun nehmen, Als einziger Zweck
erscheint uns viehnehr, die Schénheit der Tugend und zwar im wirklichen Handeln, sofern sie
dieBethiticung der Erkenntniss des Guten und Wahren ist, darzustellen (vel. deaconiry
JLETCE i'ffJ'Hl'f:Iiif-J___' X. 621 C. IX. 591 B, u, D.). So beginnt die Politic mit der Aufstellung des
Begriffes der Tugend und schliesst mit derselben. Nichts anderes als die Ethik und zwar,
wie wir aus der Stellung, die Plato der dezerogdvy zu den iibrigen Cardinaltugenden anweist,
im Folgenden zeigen werden, die universalste Ethik ist der grosse Rabhmen, unter den
alle tibrigen Momente zusammengefasst sind.  Fiir jene Tugend aber bedarf es einer dus-

seren Form, in der sie sich entwickeln und darleben kann,  Als =olche wird der Staat
gefunden, zwar nicht der entartete reale damaliger Zeit, sondern der ideale. So verhalten

sich Tugend und Staat wie Scele und Korper. Wie kann es daher anders sein, als dass die
Darstellung des tugendhaften Individuums zugleich die Construction des idealen
Staates wird, dessen Ausbau unser Philosoph freilich hie und da, besonders im 5. Buche
des Dialoges wohl ein wenig iiber die durch den Zweek gesteckten Grenzen hinaus auffiithrt,
ohne indess, wie wir im zweiten Theile unsrer Darstellung zu zeigen hahen werden. die innere
Einheit des Ganzen zu verletzen?

Daher erscheint uns als Zweck die Darstellung der reinen Tugend
nach ihren Quellen und nach ihren Folgen innerhalb der fir ihre Ent-
wickelung und Darstellune nothwendigen Form des idealen Staatswesens
Oder erklirt nicht Plato geradezu ausdriicklich (cfr. V. 472 B. ff.), dass die Untersuchung
ither den Staat nur angestellt werde recpaedelypceroe Evezer? . h. pichts anderes, als um ein
Bild zu haben, in dem die Tuzend des Individuuwms ausgeprigter geschant werden kann und
um so die erforderlichen Normen fiir das sittliche Handeln im thiiticen Leben fester zn be-
grimden. Und noch deutlicher fast spricht sich Plato IX., 592 iiber das Verhiltniss des
Idealstaates zur Tugend aus, wemn er sagt: ,Auf der Erde findet sich ein solcher Staat
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nirgends; im Himmel vielleicht liegt er als Musteridee fiir den, der ibn anschauen, und wenn
er ihn angeschaut hat, seine ecigene Seelenverfassung danach einvichten will; ob jener irzendwo
existire oder existiren werde, daran liegi ihm nichts: denn nach ihm wird er seine Hand-
lungen richten und nach keinem andern® Demnach kommt fiir den ethischen Zweck des Staats-
ideals nicht in Betracht, ob dasselbe realisirbar ist oder nicht. Indess glauben wir, wenn auch
viele Erklirer entzegengesetzter Ansicht sind, doch mit Zeller. dass Plato selbst sich dieses
Ideal als praktiseh miglich cedacht haben muss: denn wozu, friigt man, sonst jene he-
stimmte Erklirung V. 471 C. i+ ,Dass die Menschheit nicht eher Ruhe von ihren Leiden
haben werde, als bis die Herrschermacht mit der philosophischen Bildung zusammenfalle 2
Und geradezn unerfindlich kinnte es scheinen, wozu Plato im 5. 6. u. 7. Buche bis in's Ein-
zelnste alle Mittel zur Verwirklichung jenes Staatsideales entwickelt, hiitte er dieses selbst fir
absolut unausfithrbar gehalten. In der That verlisst er nicht génzlich den realen Boden: denn
war es nicht die lacedimonische Verfassung wit ihrem Principe gleichen Landbesitzes, gemein-
schaftlichen Lebens, der Werthlosigkeit des Geldes, der Leibesiibungen der miéinnlichen und
weiblichen Jugend, kurz die lykurgischen Institutionen, welche, wie Morgenstern sagt,
wlie Samenkorner zu Plato’'s Republil lieferten®  Aehnliches durfte Plato aus der kretischen
Verfassung entlehnen, kurz an dorische Stimme sich anlelinen. welche bei dem fiir sie charak-
teristischen Ernste und der Strenge des Wesens hewihrte Institutionen im . zihesten Consger-
vatismus festhielten.

Dazu kommt ein Aweites. Plato braucht den Staat zueleich als Mittel der Verdeut-
lichung, um das Wesen der Tugend auf dem grisseren Gemilde des Staates in um so aus-
geprigteren Ziigen zu zeichnen; Zeugniss dafiic giebt Stelle IL 368 D, ff. wo er die Methode
der Untersuchung unzweideutig feststellt, wenn er sagt: ..So wollen wir die Natur der Tugend
zuerst im Staate untersuchen, und sie dann im Individuum in derselben Weise bhetrachten,
indem wir die Achnlichkeit des erossen Hauptgemiildes mit der Hauptidee im Kleinen auf-
suchen. Wie unserm Philosophen auf der einen Seite der Mensch die Welt im Kleinen
ist, so ist ihm andrerseits, so zu sagen, der Staat der Menseh im Grossen: der Staat
crscheint hier, wie Erdmann sagt, gewissermaassen wie ein cinziger gerechter Mann, Nichts
anderes also als die Idee der Tugend ist das Princip, welches in grossartiger Weise alle
Theile der Composition zu einer wahrhaft klassischen Harmonie zusammenschliesst

Nach diesen nothwendigen Voraussetzungen allgemeinerer Natur kinnen wir es nun-
mehr unternchmen, die innere Gliederung der platonischen Politie im Einzelnen auf-
zudecken, —

Die Behandlung des Hauptvorwurfs nimmt etwa folgenden Ausgang und Verlauf Die
erste fiir das Ganze wesentliche Vorstellungsreihe, wenn wir von vorgingigen minder wichtizen
Definitionen, welche eingangs Polemarchus itber das Wesen der Tueend versucht erdffnet der
Sophist Thrasymachus (I. 336 ff.) mit der Behauptung, dass die dixcoodyy ein Gut sei, welches
dem Michtigen niitze, nicht aber ihrem Besitzer schlechthin, wihrend die adeede fiir den, der
sie in sich darstellt, yon Vortheil sei, fir den Schwiicheren aber nicht niitzlich (vel. I 338 C.
343 C. 544 C) Er trigt kein Bedenken, die Tugend sewissermaassen fiir eine edelmiithige
Thorheit zu erklirven, welche nicht sich selbst, sondern andern niitzt, wihrend die moralische
Schlechtigkeit als eine feine Klugheit, die sich selbst Nutzen schafft, gefeiert wird, Kurz. alle
seine iiber das Wesen der Gerechtigkeit vorgebrachten Ansichten sind ausschliesslich ans der
Empirie und Praxis des alltiglichen Lebens geschopft, ohne sich zu den iiber der Erscheinungs-




welt ruhenden Ideen zu erheben. Wenn nach Thrasymachus Glauneo und Adimantus das Wort
ercreifen (vol, IL 307 A “3867 EY, so geschicht es nur, nm des ersteren verkehrte Ansichten
noch zn ergitnzen und namentlich dadorch in helleres Licht zu sefzen, dass sie das Gegenhild
der Tugend, villig in sophistischem Sinne, meéhr ausfithren als ihr Vorginger.  Zugleich wird
dureh die lanze Reihe der anf gleichem Principe berulienden Erdrternngen geschickt der Weg
cenden Betrachfunzen unsres Philosophen iiber die Tuzend zu nehmen

voraezeichnet, den dic f
hahen werden.  Denn wenn jene verkehrten und schwankenden Aunffassungen der Reihe nach
ausfithrlich entwickelt werden, so hat dies unverkennbar den Zweck, dass gleich im' Eingange
der eanzen Untersuchune der von der Tasesmeinune versehiedene und ither gie weit erhabene

Gesichtsort, von dem aus Plato die bervegte Frage angeschaut “wissen will, in hellstes Licht
epstellt nnd fixict werden #oll; ist doch dig e contrario genommene Erklirung eimes Dinges
oft. die anschanlichste.

Doch wird nicht nur die Verwertlichkeit der damals landliufigen Angichten tiher das
Wesen der Tuzend aulvewiesen, sondern vor Allem eleichzeitic der Wee zur Behandlung des
Hauptvorwurls geschickt auch insofern gebahnt, als schen jetzt auf die beiden wesentlichen
Punkte desselbien, die der Untersnchune warten, mimlich anf die Davstellung des reinen Wesens
der Togend nicht minder als anf die Be
wird. ‘So bildet die Reihe der bis IL 367 D. gefihrten Ericterungen das nothwendige Proi -

spreching ihres Werthes und Nutzens hingedeutet

zAchuncen ohne dasselbe nicht ver-

minm zu der zanzen Composition, deren gesammte B
rates d
on, yunichst ohne Ricksicht anf ihre diusseren

gtandlich werden wiigden.  Endlich geht Solka ran, den Wunsch der IDisputivenden,

selne Ansicht iiber das Wesen der'l el darzul
zt schon die voreetracenen Meinungen einer Widerlegung

niilzlichen Folgen za erfilllen.  Ohne
gl witrdigen , wendet er sich in gewandter Dialektik unmittelbar zu selbststindigen Specu-
lationen.  Nur karzer Worte fasst er das Hauptmoment der sophistischen Betrachtungen 11
367 G. noch einmal zosanmmen,  Unser Philosoph will vorerst durch Beseitigung: der wesent-
lichsten im Wege stehenden Meinungen sich sewissermaassen freies Feld schaffen, um auf ihm
dann ungestirt den grossartizen Bau seiner Speculationen von Pfeifer zu Pleiler, von Bogen
Z Bogen, bis zu der in lichter Hihe alschliessenden Kuppel anffithven zo kénnen,

Daher tritt Socrates, der der Mund Plato’s ist, von IL 368 C. an eine eingehende

o p o O ol ¥ - : 3 4 -
|;|IiII'L'_'. cinerseits iiber das ei

nste: Wesen jener universalen Tugend und ihres Gegenthetles

andrerseits diber den wahren Nutzen

einer jeden von beiden an.  Bei dieser Priifung befolat

Plato durchzehends die Methode, dass er im Bilde des Staates das Ganze dem Einzelnen

d. h. der Anwendung des dort Gefundenen auf das Einzelwesen vorausschickt: so -durfte er
hoffen, dass die

agrade entwirft er das orosse Gemilde des Staates; dieser ist ihm, so zu sagen, das Vehikel

nen Zioe des Tueendhaften um so deutlicher hervortreten wiirden., Dazu

fiir die Ausfiiirune sciner Hauptaufzabe. Auf diesem Wege also wird zumiichst die Unter-
suchung iiber das absolute Wesen jencr beiden sich entgegenstehenden allzemeinen Seelen-
sustande gefith

Im eingangs gleich kurz voranszunehmen , welche Fortsetzung im weiteren Verlanfe

Reihe von Untersuchuneen findet, moepe ein fliichtiger Blick auf

iler ]’j.—-'llll”'in_‘;— divse
A tet sein, Nachdem die universale Tugend im Staatsorganismus und

ich Foleende

Hele im Individuum nach ihren wesentlichen Ziieen aufeewiesen

sodann in durchgiing

worden ist. scheint die Unterredung sich unmittelbar daranf der Frage zuwenden zu wollen,

welche nmmittelbare Folgen, seien eg segensreiche oder verderbliche, Tugend oder Schlechtigkeit
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habe (vel. IV. 4456 A, ff 20 O3 lowrow §dy 2 . L), Beheinbar wire grade hier der natiir-
liche Aunschluss fiir eine Untersuchung iber die schleehten Verfassungsformen ge-

wesen. sofern diese  Davstellungen der vevderblichen  adoare sind Gleichwohl  geht man

auf Erorterung iiber derartige staatliche Formen und die ihnen analogel
tuneen im Einzelwesen erst viel spiter ein (vgl. lib. VIIL u, IX. bis 576 C). « Nicht ab-
sichtslos, meinen wir; denn wollte Plato filv die Verkehrtheit und das Elend jener Staatstormen

dnizss wecken, so konnte er dies weit

und der ihnen analoe cearteten Einzelmenschen Verstin
leichter und eindringlichers wenn er zuvor bereits vom Standorte des Gegentheils aug von

dem vollkommenen und dawernden Gliicke eines Individuums wie eines Staatsorganismus, dessen

innerstes Wesen jene allnmfassen ist, durch eingeher

gewirkt hatte.  Doch kehren wir auf das unserm Philosophen zunicht vorliegende Thema

le Erirterungen Ueberzeugung

guriick und sehen, welchen Ausgang und Verlant die Behandling im Einzelnen nimmt,  [m

das Wesen der Tugend i desto helleren Ziigen o oweisen, hilt er, worauf wir oben bereits

kurz hindeuteten, fiir’s erste eine Untersuchung daviiber fie nothwendiz . wie die Tooend im

i Maasstabe. als

Staatsorsanismus sich darstelle; denn offenbar licet sie in il in g
im Individuum vor:; und die Tugend pewissen
der Idealstaat. Daher ist cs Plato’s aufeabe, zunichst einen idealen Staat zu begrimden
(vel. II. 363 A. bis IV. 427 C.). eine Aufeabe, die mit bewunderswiirdiger dialektischer Ge-
wandtheit celist wird, denn wihrend das Gehinde des St
Augen aufgefithet wird, entstelt gleichzeitiz Strich file Strich das Gemiilde der Tugend, Wie
dies der Fall ist. wird mms erhellen, wenn wir im Folzenden den Philosophen einige Schritte
Werkstatt begleiten,

Hier treffen wir ihn, wie er zmndichst in strenger apriovistischer Deduktion die Ent-

istaben  angeschant ist

: : ¥
i orossen Bu

ates Stein um Stein vor unsern

11 seine  seistly

s der Emzelnen und zogleich ummnit-

stehung des Staates aus dem wechselseitizen Bediirfn
telbar die Nothwendigkeit zweier Stinde ableitet, auf welche schon die fusseren Existenzhe-
dingungen des Einzelnen wie eines Gemeinwesens fithren, und zun denen er spiiter, nachdem er
zivor file den wichtigeren jener beiden Stinde die Nothwendigheit und den Gang einer ge-
regelten Erziehung aufeewiesen hat, noch einen dritten und wichtigen gesellt

Nachdem er nimlich zuerst die Nothwendigkeit cines Ndhrstandes (yonuerioral)
nacheewiesen hat, filgt er den weit bedeutsameven Wehrstand (pilaxee) hinzu, der die

Funktion hiat. die Sicherheit des Gemeinwesens zu gewihrleisten.  Bel Besprechung dieses

Standes findet Plato den natiivlichén Ankniipfungspunlkt, um seine Grandsitze iiber
Erziehung auszubréiten. So stellt sich uns, was von 1L 5750 E. bis TIL 412 A, erbrtert
wird, als Abriss der platonischen Staatspidagogik dar; dénn je wichtiger die Funktion
der quidezeg fiir den Staat ist, desto sorgsamer muss anf eine harmonische Gesammitbildung
der zu diesem Amte Bestimmten von Jugend auf geachtet werden,

Sofern nun die Befoleung bestimmter Erziehungsprineipien fiic das Bestehen
wiismuns viillie

des Idealstaates unumginglich nothwendig erscheint und bei dem jenem Or
analogen Binzelmenschen nicht minder unenthehrlich ist, wahrt auch dieser Theil die innere
Einheit der ganzen Composition. Doch ist mit dieser Stelle die platonische Pidagogik uoch

keineswegs erschipft; indess kann die Darlegung des weiteren Bildungsganges, durch welehen
im idealen Staate die ,Wichter* zn wahren Weisheitsliebenden d. h. zu tauglichen Gliedern
des Lieit- und Lehrstandes {t'fa;zf;;-.u,-;jl werden, oder durch den, wenn wir das kleinere
Bild anschauen, der Einzelne zum waliren Philosophen sich emporsehwingt, erst gegeben
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werden, wenn das absolute Wesen der Tugend in allen selnen Aeusserungen gefunden st
S0 muss der erhabene Abschluss der Erziehungslehre, indem durch die Erzichung im letzten
Ende der Mensch zur reinen Erkenntniss des Guten und somit zur Quelle aller Wahrheit und
Wesenheit emporgeleitet wird, nothwendig spiteren Betrachtungen aufbehalten bleiben (vgl
b, 6. 7. lib) Doch davon weiter unten, Jetzt haben wir noch einen kurzen Blick auf die
Entwickelung jenes ersten Bildungsganges zu werfen

Zuniichst erweist sich als nithig die musgische Bildune, deren Grundsitze und Wir-
kungen im Einzelnen Plato bis IIL 403 C. entwickelt. Durch Erzihlungen, Reden, einfache

Lieder und Weisen sollen schon die Kinder zu wahrer Fréimmigkeit und Gottestforeht
viyvovicd).  Nicht nur soll auf diese

erweckt werden (cfr. II. 383 C. Seogegercee wee Seroe ;
Weise Liebe zur Wahrheit und der Sinn fiir das Schine cingepflanzt, sondern eine innere
Harmonie aller Tugenden, der Missigung, der Energie und des Edebnuthes in der Seele ent-
wickelt werden (vel, IIL 4038 C.).  Zweitens aber darf von Jugend auf durch das ganze Leben
die kiorperliche Ausbildung durch die Gymnastik nicht versiinmt werden, zumal die gym-
nische Bildung vortheilhaft anf die seelisch-geistige zuriickwirkt (vel. TIL 408 D, bis 412 AL)
S0 haben beide Arvten von Bildung einen sittlichen Zweck und greifen oreanisch in einander.

Was konnte nach ausfibrlicher Evirterung der piidagogischen Grundsitze natiir-
licher sein, als den Lohn aufzuweisen, der einer nach ihnen von Jugend aufl geleiteten Er-
ziehung zu Theil wird. Dieser aber liegt in nichts Geringerem als in der Stellung im Staate,
g der ausschliesslich eine derartige Erzichung befihigt und berechtizgt. Dies ist der natiir-
liche Uebergang zn dem von uns bereits oben angedeuteten dritten Stande: dem leitenden
Faktor im Staate, wodurch gleichzeitiz, wenn wir die Zilge des grossen Gemildes im Indi-
yiduum aufsuchen, die Frage erledigt wird, welches das leitende Moment im idealen Menschen
sein =oll, Indess unternnmnt Plato die Anwendung des im grosseren Organismus Gefundenen
auf das Einzelne erst in spiteren Betrachtungen, wo er als Lehrmeisterin und Leiterin des
Einzellebens in genauer Parallelisirung zu dem Leit- und Lehrstande im Idealstaate . welchen
die weisesten unter den ,Wichtern® zu bilden bervufen gind, die reine Erkenntniss des
Guten und Wahren auffindet.  Fir jetzt, wo das Wesen der universalen Tugend noch
keineswegs erschipfend entwickelt ist, muss unser Philosoph zuniichst mit des grisseren Bildes
Ausfithrung sich begniigen; fiir jetzt liegt ihm ob, #u zeigen, wie aus den Gliedern des bisher
behandelten Wehrstandes die éfoyorrse hervorgehen. Nur die ilteren nimlich, weisesten und
besten unter den golezee und ganz besonders wiederum diejenicen scheinen zur leitenden
Gewalt geeignet, welche ihr Leben den Interessen des Staates liebevoll widmen und
durch ihre ganze Vergangenheit erprobt und bewihrt sind (ef 412—414 B, wozu freilich im
weiteren Verfolge der Argumentationen, wie oben angedenfet, dort wo sie ihren Weg
aufwirts in die Welt der Ideen nehmen, als letztes und hichstes Erforderniss der
oberste Grad der philosophischen Bildung gefiigt wird.

Doch noch Tins, was fiir das Bestehen des vollkommenen Staates, Bedingung ist, hat
Plato gleich hier anzuschliessen, um darans den Beweis lesen zu lassen. dass im Einzelmen-
schen zwischen den verschiedenen Anlagen und Kriiften vor allem ein schiones Ebenmanss
osewihrt werden muss, wemn er anders ein Tugendhafter sein und bleiben will. TInnere Lin-
heitlichkeit und Uebereinstimmung ist es, weist Plato nach, was den idealen Staatsorganismus
erhilt. Demgemiiss kann es nicht darauf ankommen, eine Kaste oder einen Stand vorzues-
weise gliicklich zu machen, sondern auf das Wohl des Ganzen ist.zu achten. Fernzuhalten
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daher alles, was emen mit sich selbst einigen Staat nicht gewiihrleistet. Zur De-
opriindung  seiner inmeren Stivke aber gehirt nicht zum wenigsten  die 'l'hnilung der
Arbeit, durch welche jedem grade die Funktionen zugewicsen werden, zu denen seine
Anlagen ihn befiihigen.  Nicht minder dient der Finheit des Staates die Gemeinsamkeit
der Weiber und Kinder, am wirksamsten aber die Einheitlichkeit der
intellectuellen, dsthetischen und moralischen Erzichung (vel. IIL 414 B — IV, 427
Nueldem so der Idealstaat als Analozon zum  vollkommenen I'J]“;{Al-]\\'p}g[!” in ‘seinen
wesentlichen Bestandtheilen fest und fertig dasteht, tritt (mit IV. 427 D. f£) die Frage in
ilr volles Recht, weleches auf Grund des bisher Erorterfen das wahre Wesen der universalen
Tugend (dezceomdyy) an sich und welehes ihr Verhiltniss zu den andern Cardinaltugenden sei,
So hat Plato sich geschickt den Weg geebnet bis zu diesem Mittelpunkte seiner Frirte-
rungen.  Jene Frage aber beantwortet er in der Weise, dass er zuniichst wiederum im
griissaren Gemitlde des Staatswesens die drei Vollkommenheiten desselben, wie sie siel

]:]H'%iru_*hl'!i}

ans den
vorgiingigen Untersuehungen von selbst ergelen, hier unter einem engen Rahmen zusamien-

fasst, um dann durch Analogic di¢ vierfe Figenschaft eines vollkommenen St: wtes, die Ge=
rechtigkeit zu finden. Die Weisheit (vogie) zunichst ist durch den gezeichneten Lpit- unil
Lehrstand (foyores) reprisentirt; vermiee derselben erlennen sie, was fiir den Staat heil-
sam ist, und befordern daducch das allgemeine Woll (vgl. IV. 428 D) Die Tugend dep
Thatkraft (¢rdoedc) sodann gelangt durch den Welnstand, den er jetzt mit der Bezeie hnung
Ealzovpm einfilhrt, zur Darstellung (vel IV. 420 B. — 430 C.). Die besonnene M: issigung
endlich (aogpeoaths) ist dem Staate eigen, wenn zwischen allen seinen Theilen geoenseitize
Harmonie und dadureh eine bewnsste lhhlm dnung der Regierten d. h |lvr schwiicheren
Glieder unter die Herrschaft der edleren Theile stattfindet (vol, 430 C. 432 A)). Daraus
ergiebt sich nun auch die vierte Cardinaltugend im Staate, deren Definition die Untersue hung
schon von Beginn an erstrebte, auf leichte Weise. Sie manifestivt sich denmach darin. dass
Jede der oben aufgestellten Klassen von Staatseliedern ausschliesslich den ihr besonders -
kommenden Funktionen geniigt, ohne um Fremdartiges sich zu bekiimmern oder
streben, wihrend die seodvapeyuonivy, die den Staat zerritttet, eine Darstellung

darnach zu
der ddizie
ist. Gewilir also fiir das Bestehen jener ersten drei Tugenden giebt allein erst die universale
Tugend der deccwogivy, welche als Mutter jener und somit als harmoniseher Normalzustand
{efeEiw) erscheint [w] 432B. — 434 C). Dies ist die Gerechtigkeit im politischen Orga-
nismus.  Die gewonnene Definition ist jetzt am Individunm zu erproben, womit die Fragze nach
dem absoluten Wesen der dexcioaivy erst vollig erledigt wird. Demnach ist wie in fritheren
Untersuchungen so auch hier die Methode befolgt, dass der Blick vom Grossen auf das Kleine,
vom Ganzen auf das Binzelne tbergelenkt wird (vgl. 435 A. f). Die Achnlichkeit aber
zwischen Staat und Einzelwesen findet Plato darin auf, dass, wie jenem drei Hauptstinde
cigen sind, dic mensehliche Seele drei Grundvermdégen in sich enthilt. die Jjenen villig
analog sind; so fiihrt er sein System der Moral auf dem Grunde der Psychologie auf, welche
daher nunmehr an unsrer Stelle entwickelt wird. Auf diese Weise allein wird sich ergeben,
dass der aufgefundene Begriff der ,Gerechtigkeit® im Staate auch fir das Individuum seine
Geltung hat.

Von vornherein nimmt Plato in dieser Untersuchung, wie er itberhaupt seine Argu-
mentationen durchgehends einen hypothetischen Ausgang nehmen lisst drei Grundkreifte
der Seele an, das simliche Begehrungsvermigen (v0 &acdopsioda), das Willensver-
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vermigen (ro Sepezor oder Jvposdse) und das Vernunftvermigen (co oyeedr). Die Richtig-
keit dieser Annahme erweist sich ihm aus der Wahrnchmung, dass wenn die Secle nur eine
Grundkraft hiitte, sie nicht sich entgegengesetzte Wirkungen hervorbringen kéinnte, wie die Empirie
sie zeigt. Das Grundverhiiltniss dieser Seelenvermigen untereinander hesteht ihin, analog dem
wechselseitigen Verhalten der drei Stiande im Staate, darin, dass die Vernunft mit Hilfe
derWillenskraft das sinnliche Begehrungs vermogen beherrscht und missigt.
So werden dem Individuum zunichst zwar dieselben drei Haupttugenden wie dem Staate eigen
sein, sofern eine jede derselben Ausfluss aus der verniinftigen Regelung einer der drei Seelen-
funktionen ist, das sie umfassende Band aber ist, wie im Staatswesen, die r'ﬁ',-,_m,;“—,-',.iﬂ welele
demnach auch hier ihre universale Natur bewahrt (vgl. 441 B. — 442 E),

Leicht und natiirlich, nachdem so der Begriff der ,Gerechtigkeit® gefunden, ist der
Uebergang auf das Wesen und die Entstehung der ddiie, welche sich demnach als villize
Verwirrung und Disharmonie jener drei Seelenvermiigen darstelll, Ein solcher abnormer
Seelenzustand aber ist der Ausfluss aus dem Gegentheile der vogie d.h. der duedie, welche
das der natiirlichen Seelenverfassung Forderliche nicht erkennt (vel. IV, 444 ff), —

Aus allen bisherigen Erérterungen iiber die r}';g,-r;u;;fq-;f mnd ihr Gegentheil driingt sich
aum: Schluss von selbstund in natiirlicher Folge die Frage nach dem Ursprunge einer jeden
von beiden auf. Und so schliesst Plato den Kreis dieser ethischen Betrachtungen mit dem
Nachweise, dass, wie die schidlichen.Speisen im Korper Krankheit d. h. unnormale Zustinde
erzengen, so das ‘unsittliche Handeln und Streben, welches das uatiirliche Grundverhiltniss
der drei Seelenkvifte verwiret, in der Seele jenen krankhaften Zustand heryorruft, wihrend
das-sittliche Handeln d. h. das Bestreben jeder der drei Krifte die ihr gebithrende Stellung
zu wahren, wie zutriigliche Speisen dem Korper Kraft und Gesundheit zufiihren, jenen gesunden
Fustand der Seele’ wirken (vel IV, 444 0. E), —

Angesichts aller bisherigen Untersuchungen erscheint es unserm Philosophen fast fiber-
fliissig die zweite Seite des IL 368 C. anfoestellten Themas d. h. nach Feststellung des abgso-
luten Wesens jener allumfassenden Tugend und ihres Gecentheils noch im jesonderen: ihre
mittelbaren niitzlichen oder verderblichen Folzen zu behandeln,  Mit Recht fasst daher Elato
iiber diesen Punkt sich hier am Ende des 4. B, (445 A.—E) kurz. Und er musste es, Wenn
er nicht durch listize Wiederholungen gradezu ermiiden wollte, Denn nach dem bisherigen
Stande der Erérterungen konnte, olme den von ihnen genommenen Gesichtskreis zu erweitern
Doch liegt in den am Ende des

und zu erhihen, nichts wesentlich Neues gebracht werden,
zur weiteren Entwicklune der

4. Buches gegebenen kurzen Andeéutungen schon der Keim
Frage iiber den Gliicksstand des Tueendhaften und des Lasterhafien. Um fiir i}]i‘l'.‘[”r{['[]ig_‘"l‘
Lisung neue Gesichtspunkte zu erschliessen, ist es zuvor nithig, dass einerseits die verschie-
deneén Formen der ,Upgerechtigkeit” und zwar nach der frither befoleten Methode erst im
staatswesen, darnach' im Individuum aufgezeigt werden, andrerseits der letzto Urgrund der
Tugend, welcher in der! reinen Erkenntniss des Guten und Wahren an sich aulgetunden wird,
sich”offenbare;  Dann-erst kann zum Schlusse die Frage iiber den Gliicksstand -des Sittlich-
Guten und des Schlechten von den letzten und hichsten Gesichtspunkten aus entschieden
werden, was erst von IX. B76''C. an der Fall ist. Zuvor werden daher jene von ung ehen
angegebenen zwei Punkte behandelt, aber wie wir gleich zeigen werden, in umgelkehrter
Reihenfolge, als der Ausgang des 4, Buches es erwarten liess.

Hier schliesst ndmlich Plato mit dem kurzen Satze, dessen Wahrheit aus dem aanzen
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bisherigen Verlaufe der Untersuchungen nothwendig von selbst ergab, dass heilsam anssehlioss-
lich die Institutionen des Idealstaates und die innere Verfassung des ihm analogen Individuums
seien, absolut schadlich aber sowohl fiir Staat als Einzelwesen die adiaie wegen der in ihy
sich darstellenden Disharmonie —

Hier lassen wir den ersten Hauptkreis der in der Politie angestellten Frirte-
rungen schliessen, und es liegt uns nun o darzuthun, in welchem inneren Zusammenhanea
mit ilm die in den drei foleenden Biichern (5. 6. 7)) niedergelecten Betrachtuncen stehon,
Zu diesem Erweise moge es uns gestattet sein, von den Ansichten Rettigs, eines der neneren
Frklirver der Politie (prolegomena ad Platonis rempublicam), auszugehen. Dieser meint, dass
Plato sich im ersten Theile des Dialogs bis zum Ende des 4. Buches absichtlich nur den
Anschein gebe (simulare, simulatis ete, P 145 ff w a. 0.), dass der Hauptzweck der Politie
Entwickelung und Darstellung des Wesens der dixcwooty sei, wihrend in Wahrheit dic Unter-
redung nur des politischen Systems wegen gefithrt werde; nachdem der erste Haupttheil
seinen Abschluss gefunden, falle jene Umbhiillung und der wahre Zweek trete unverdeckt
heryor. Statuire man einen rein ethischen Hauptzweek des Ganzen. so kinnten die Eror
terungen des 5., 6. u. 7. Buches nur episodischen Charakter haben, Und $o haben in
der That viele Erklirer; offenbar allzu pedantisch und fngstlich, ja vielleicht kaum im Stande,
dém genialen und grade darum oft unberechenbaren Zuge der platonischen Gedankenentwicke-
lungen congenial zu folgen, das 5. 6. w 7. Buch als E pisode anschen zu miissen gemeint.
Diesen episodisehen Charalter soll man nach Rettig schon daran evkennen konnen, dass
eingangs des b, Buches der platonische Sokrates angenscheinlich nur ungern wnd gezwunzen
in diesen neuen Theil des Gespriches eintritt, Dieser Ansicht setzen wir entgegen, dass
die dramatische Binkleidung der platonischen Dialoge oft nur in loser Berithrung
mit der einzig und allein nach inneren Griinden fortsehreitenden Unterredung selbst steht,
dass an der beregten Stelle unsers Dialogs, wie sonst oft genug bei Plato, ecine solche —
fast miichten wir sagen affektirte Weizernne einer der Hauptpersonen des Dialogs, die
Unterredung nach einer hestimmten Richtung weiterzufithren, nichts mehr und nichts weniger
18t als ein Kunstmittel, die Dialektik in neuen Fluss zn bringen und auf nen eintretende Be-
trachtungen die Aufmerksamkeit mit allem Nachdruck zu lenken. was zumal in umfangreichen
Dialogen wie der unsre nicht ibel angebracht scheint. Denn es ist. wie Zeller platon. Studien
1539 p. 5T sagt, die kiinstlerische Entwickelung sorefiltic von dem zu scheiden, was. die
Methode des Werks genannt wird und sich lediglich auf die wissenschaftliche Ausfithrung
des Inhalts bezieht. Als Analogie hierfiir machten wir nur anfithren die zu #leichem Zweeke
hisweilen bis in’s Binzelne plastisch ausgestatteten Mythen und Epimythien, woriiber wir unten
noch etwas eingehender werden zu handeln haben. Mithin schieint uns jener aus der dialogi-
schen Form entlehnte Beweis fiir den episodischen Charakter viillig hinfallig. —

Rettig iberlisst die Episode also denen, die als Hauptzweck die Entwickelung des
Begriffs der dizacoodry annehinen und so die innere Einheif des Ganzen zerreissen wollen.
Dagegen braucht er selbst, wie er meint, diese Episode nicht zu statuiren, da die im 5., 6,
u. 7. Buche enthaltenen Untersuchungen mit dem von ihm aufgestellten Hauptzwecke, nach
welchem der Idealstaat an sich entwickelt werden soll, wenn auch im ersten Haupg-
theile unter steter Maskirung (simulatio) (1), treftflich zosammenklingen

Daher kinnen wir nicht billigen, wenn Rettig (proll. p. 161 ) sich auf IV. 457
C. beruft, um seine Ansicht yom Hauptzwecke des ganzen Dialogs zu stiitzen. Die angezogene
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otelle nimlich lautet: ,Sprechen also muss ich wohl nun abermals iiber Dinge, die ich damals
gleich in ihrer Reihenfolge hiatte besprechen sollen; doch ist es auch vielleicht anf diese Weise
richtiz, dass wir, nachdem das Drama der Manner vollstiindig zu Ende ist, nun auch das
Drama der Frauen zu Ende fiihren Hier glaubt Rettiz einen guten Fund gethan zu
haben; hier findet er den Schliissel zu der eanzen Composition. Die ganze Untersuchung,
folgert er, zerfillt in zwei Theile, von denen der erste mit dem umfassenden Namen dpéue
avopeinr, der andre als dacpe yevenzeior bezeichnet wird, Doch scheint er selbst die Schwiiche
dieser Bezeichnung zu fithlen; denn fiiet er einschrinliend hinzu, diese Benennungen  sind

freilich ]Jr1l'|i<l_'.]1 |..'t.'J'|‘J|’.'/Tf:'._'] gemeint, sofern unter der Bezeichnung |‘r-_Jr“.-.Ju: FUNCELAEL OV nach
streng philosophischem Begriffe nicht alles subsumirt werden lamn, was im zweiten Theile des
Dialogs behandelt wird, obzwar es mit der Untersuchung, die ganz besonders mit jener Be-
zeichmmg belegt wird, anf irgend eine Weise zusammenhiingt,  Ja, Rettig geht noch weiter,
indem er erklirt: ,Die cinzelnen Theile der Unterredunz mussten gewissermaassen verhillt

und nur in oberflichlichen Spuren angedeutet werden, damit es nieht gleich deutlich wiire,
welches der Hauptzweek des Dialogs sei, und damit die poetische Anlage des Dialogs nicht
einer rein philosophischen Platz mache® n.n.m.  Kurz Rettig scheint uns in der Absicht, die
Entwickelung und Darstellung des Staates als wahren Zweck zu erweisen, die in walwhaft grossars
tiger Weise

harmonische Composition durch gekiinstelte Theilung zu zerreissen.
In den derartig ausgebeuteten Bezeichnungen decpe ardocior und dodenee yvmaxeion
werden wir in einfacher und natiirlicher Auffassung der canzen Stelle nichts anderes
sehen diicfen als eine gei

tvoll scherzende Bezeichnung seitens des platonischen Sokrates, wie
gie dem leichten Unterhaltungston dieser einleitenden [Kapitel des 5. Buches nicht iihel
ansteht, Zudem kounte die ganze vorhergehende Untersuchung in Anbetracht der wahrhaft
dramatischen Lebendigkeit und plastischen Aunsgestaltung, mit der die abgeschlossenen Kreise
der miinnlichen Staatsmitglieder nach einander vorgefithrt werden, in sehr natiivlicher Weise
als gine Art Drama bezeichnet werden, Hingecen einen Einleitungsgrund fiir die sanze Unter-
redung in dicsen beiden Bezeichnungen scheint uns gradezo unmiglich.

Ebensowenig scheint ung die Ansicht Schleiermachers, auf die sich Rettic heruft
hilligenswerth. Schleiermacher bemerkt niamlich: ,Am Anfangoe des 5. Buches wird Sokrates von
Polemarchos und Adeimantos, denen auch Thrasymachos sich beigesellt, in andre Untersu-
chungen hintingezogen, die das 5., 6. u. 7. Buch einnehmend den 4. Haupttheil des Werkes

bilden — Selbleiermacher niimlich und Steinhart zerlegen die ganze Composition in sechs
Haupttheile, wihrend wir, wie aus unsrer Darstellung erhellen wird, mit Stallbaum deren vier
annehmen (vgl. Stallb. praef. p. LXXIX) aber ohngeachtet ihres bedentenden Umfangs und

ihres noch bedeutenderen Inhalts sind sie doch schon hier und noch mehr am Anfance des S,

Buches, wo der urspriingliche Faden wieder aufoenommen wird, auf das deutlichste als eine
hineingeworfene und fast abgedrungene Episode bezeichnet. Dieser ganze vierte Haupttheil
kniipft sich an die Forderung des Adimantos, dass Sokrates, che er auf die vorgezeichnete
Weise weiter gehe (d. b zu der IV, 445 C, vorliufie angedenteten Entwickelung der Erschei-
nungsformen der adicie), zuvor noch zur Vollendung des als Vorbild aufgestellten Staates,
auch die eigenthiimliche Erzichung derer, welche darin zur Regierung wnd Vertheidigung be-
stimmt sind, darstellen und sich zugleich iiber die Geschlechtsyerbindungen, aus denen sie her-
vorgehen, niher als vorher geschehen erkliven moge: und zwar fordert er dies als etwas
hiehst Wichtiges, nicht etwa fiic die Frage von der Gerechtigheit, sondern fiir die richtige
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Verfassung des Staates, so dass also gegen jede efwaige gekiinstelte Anwendung des in diesen
Biichern Verhandelten auf jene Hauptfrage von der Gerechtigkeit in der einzelnen Seele und
von dem Verhiltnisse des zerechten Lebens zur Glickselighkeit schon hierdureh protestivt wird.
Indess an eciner andern Stelle sagt derselbe Schleiermacher (vgl. seine Einleitung p. 32,
39, 16 u. 63) itber ebendenselben streitizen Punkt, es sei unwahrseheinlich, dass Dinge,
die an sich vielleicht noch wichtiger als die seien, in denen der Hauptzweck des Werkes zu
suchen ist, in episodischer Form behandelt werden sollten; er denkt dabei offenbar an
die Entwickelung und Darstellung jener erhabensten Idee des Guten, welche die , Gerechtigkeit®
sogar noch tdberragt. Noch weiter! Derselbe Schlefermacher sagt in seiner Einleitung
zum Phadrus p. 56 f, dass jeder platonische Dialog wie ein lebendiges Wesen gebildet sein
und cinen dem Geiste angemessenen Korper mit verhiltnissmiéssigen Theilen kaben miisse;
und in der Einleitung znm Gorgias p. 4 erklivt er gradezu: ,Derjenize muss den Plato wenig
lkennen, der nicht so viel gleich herausfindet, dass, wo ecine dergleichen scheinbar losere Ver-
bindung eines Theiles mit der ganzen Composition stattfindet, dies gewiss unter allem Ver-
handelten das Wichtigste und der Punlt scin musg, von dem aus allein auch alles Uebrige
in seinem rechten Zuzammenhange kann verstanden und eben darum auch die innere Einhei
des Ganzen kann gefunden werden* — Dieser letztere von Schleiermacher mit grossem
Scharfsinn ausgesprochene Grundsatz ist es grade, den wir bei Beurtheilung der Politie in
Iezug auf jenen nur scheinbar cepisodischen Inhalt dex 5. 6. n 7, Buches in Anzpruch
nelimen miissen.

Wahr ist, Plato schreitet von der Betrachtung der universalen Tugzend hinaonf zum
Anselauen der erhabensten und umfassendsten Idee deg Guten: aber es ceschicht in engster
Dezichune auf das Vorbergehende, Denn anf das im ersten Theile fest gewonnene Wesen
der dizcrooiyy und auf die nachgewiesene Darstellung derselben im Einzelwesen wie im ana-

logen Staatsorganismus kann und darf Plato erst das Folgende aufbauen; ja er muss zur

Vervollstindigung der fritheren Resultate jetzt alles das geben, was zur Ergiinzung einerseits
des vom idealen Staate, andererseits des vom tugendhaften Einzehnenschen entworfenen Bildes
dient. Fiir jenen weist er die ideale Grundlegung besonders hinsiehtlich des Familienlebens
nach (vegl. das 5. Buch), wie er fiir diesen den letzten Urgrund der im thiitizen Leben sich
offenbarenden Tugend in der rveinen Erkenntniss des Guten und Walren aufdeckt (vgl das
6. w. 7. Buch). Fiir das Bestehen beider Organismen zeigt er jetzt die Grundlage, fiir den
staatlichen in der Einheitlichkeit des Familienlebenz, fir den intellektuellen in der hichsten
Idee; fiir beide gelangt er damit zu einer Einheit in der Mannigfaltigkeit oder zu
giner Einheit, auf welche die Mannigfaltigkeit zuriickgefithrt wird. Demnach
scheint uns das in diesen Biichern Verhandelie mit innerer Nothwendigkeit auch zu dem
vor uns fiir den ganzen Dialog statuirten Hawvptzweek in unlengbarer, nur scheinbar viel-
leicht etwas loserer Bezichung zu stehen. —

Nachdem Plato durch die bestindige Parallelisirung des Staatswesens mit dem Indi-
vidium zugleich mit dem Staatsideal das Ideal des Einzelmenschen construirt hat, nachdem
er die Seelenverfassunge, in der ein harmonischer sittlicher Normalzustand sich darstellt, als
die vollkommenste erwiesen hat und ihr analog als die ¢ine beste Staatsform die Aristo-
kratie oder, was ihm dem Namen nach gleich gilt, diec Monarchie (ef IV. 445 D.) dar-
gethan hat, begniigt er sich damit, auf die zu der Einen absolut guten Staatsform im Gegen-
satz stehende vierfache schlechte vorlinfig hinzudeuten (vgl IV. 445 C). —
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Dass Plato nicht jetzt gleich die Erscheinungsformen der Ungerechtigkeit nach- und
auscinander entwickelt, wie sie in der Staatsverfassung und, worauf es vor allem ankommt,
analog im Pinzelwesen im allmiligen Fortgange vom Besseren zum Schlechtesten sich dar-
stellen, ist unsrver Ansicht nach nur zu wohl begriindet. Weit ‘entfernt, hier cine Episode an-
zunchmen, meinen wir vielmehr, dass das im V. 449 — 471 C. eriirterte, von dem jetzt zu
handeln ist, durch die Sitze, zu denen er namentlich in IV, 444 B, w. D, gelangt war, nach
innerer Nothwe rulilrlu,il hervorgerufen werden musste. Nachdem dort dic,I'ure-l-;uLluua"
iliren Absehluss in dem Satze gefunden hat, dass das inmerste Wesen der dizeioaviy die Einheif
der drei Seelentunktionen ist und dass sie im Staate demnach sich darstellt als !i.ll monische
Einheit seiner drei Stiande, wihrend die Disharmonie und Zwietr acht zwischen diesen
recht eigentlich die édiee sei. so lisst unsern Philosephen die ihm bewnsste Nothwendigkeit,
auch die Art der Grundlegung ‘zu einer solchen Einheit des Staates auffinden z1 miissen, :Iw
Darstellung der cdiele, die er vorliufie geschickt nur andeutet, damit auch lhier wiederum
schon der ICeim zu spiiteren Spekulationen sichtbar werde. fiir Jetzt nicht weiter verfolgen,
FFiir jetzt muss ihm die Hauptsache seciv, jene Einheit llh Staates als eme durch geeignete
Mittel zu erziclende und auch durch den Weehsel der ( Generationen hindureh zu  erhaltende
in einem besonderen Abschnitte zu erweisen, —

Dass diese Anordnung des Stoffes seinem Geiste von vornherein vorschwebte und vor-
schweben musste, erhellt unsrer Ansicht nach schon dars aus, dass er im Anfange des vierten
Buches, wo er bereits auf den nothwendig sich ergebenden Communismus der Weiber und
Kinder gelkommen war, so 'kurz iber diesen Punkt himwegging (vel IV, 423 B. C. E. 8o
MUY gusie sragalelnoper, 1 TGy oo weqmy Al yopor el aedoroiiee).  Wie Plato
schon hier dalin gelangt war, die Einhe |r|rL|| keit (e oiveadic) als das Wesentliche des
Idealstaates zu beanspruchen, ebenso hatte er gleichzeitig auch darauf vorlinfie hingedeutet,

dass diese Binheitlichkeit, der jede Institution des Staates dienen mugs, nur auf dem Grande
einheitlicher Erziehung miglich ist, was im letzten Grunde — insonderheit fiir die
Minner des Welirstandes auf. Ehe- und Kindergemeinschafi fithet. Um jedoch diese ideale

Grundlegung der besten Staatsform dureh die eigenal tige Gestaltung des Familienlebens his
in'’s Einzelne und allseitic ausfilren zu kinne m, dazn musste er vorerst das Wesen der uni-
versalen Tugend vollstindig bis zum letzten Ende entwickelt haben. Dies ist aber am An-
fange des 4. Buches noch nicht dey Fall, wohl aber am Ausgange desselben. Mithin konnte
nicht nur, sondern musste auch dieses friiher nur leis angeklungene Thema zu weiterer und
endlicher Losung gelangen: und orade der Anfang des 5. Buches ist der einzige Ort, wo dies
nach dem wohlberechneten, vor dem scharfen Geistesauge des Dialektikers bis in’s Einzelnste
offen daliegenden Plane einer Meisterschaft harmonischer Composition, wie sie vielleicht kein
zweiter platonischer Dialog aufweisén kann, in natiirlichem Anschluss geschelien muss. Nichts
demnach von episodischer Form, sondern iiberall unter steter Beziehung
zum Hauptzwecke organischies Ineinanderereifen der o inzelnen Theile.

Es ertibrigt noch, iiber den besonderen Inhalt dieses vielbesprochenen Abschnittes
elnige wenige Worte hinzuzufiicen, 'die vielleicht geelgnet sind iiber das Einzelne noch helleres
Licht zu verbreiten.  Unser Philosoph steht hicr offenbar anf dorischem Boden und, irren wir
nicht, ganz besonders auf dem Grunde der Iykurgischen Institutionen: gleich diesen verlangt
sein Idealstaat vor allem fiir Knaben und Mide ]11 N gemeinsame gymnische und musische
Bildung, damit die letzteren in villig gleicher Weise wie jene an Scel’ und Leib von Jugend
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auf gebildet werden; denn anch das weibliche Geschlecht, soll nach Maasgabe seines Wosens
befihigt werden, an der Staatsver waltung Theil zu nehmen.  Alle Kinder sind daher als
Eigenthum des Staates an einem vom itbrigen Verkehr abgesonderten Orte gemeinschaftlich
zu ernihren, zuerzichen und auszubilden. Dabei soll dafiir gesorgt werden, dass kein Kind seine
wahven Eltern kennen lerte, sondern alle dafiir ansehe, die es dem Alter nach sein kbnnten,
80 dass der Staat eine einzige grosse Familie darstellt, Und da auf. diese Weise
die Glieder des Wehrstindes durch wechselseitige Liehe unter einander verbunden und ferner
oline alles Eigenthum sind, indem sie von den iibrigen, wie zum Lolne fiir die Bewachung,
auf Staatskosten unferhalten werden und somit keinen Grund zu irgend welchen Rechtsstreitio-
keiten haben, stellt' dieses einheitliche Leben zugleich den ewigen Frieden dar (vgl V.
464 C. mit TIL 4168 E. 1), = ]

Nach Abschluss dieser Erdrterungen musste auch fiir den Bestand der Tugend im In-
dividuum eine Grundlegung versucht werden; auch diese wird in der Einheit gefunden, in
der Tdee des Guten, weil deren reine Erkenntniss sich als der Urgrund der im thiifigen
Leben zum Ausdruck gelangenden Tugend zeigt. Damit aber tritt. die Untersuchung aus
dem ethischien' auf rein mietaphysisches Gebiet iiher und gelangt auf ihren Hihe punkt, sofern
sie die Stellung, welche die Philosophie fir den vollkommenen Staat wie fiir den tugend-
haften Einzélmenschen ‘einnimut . zu erweisen sucht. Gleichzeitiz wird dadurch die Frage
gelist, ol ein Staatswesen, wie das entworfene, ein Individuum wie. das eben gezeichneto,
Jemals ' Realitit, und wodurch es dicse zu gewinnen vermag. Da ist es die Philosophie,
welche sich'als das' aussehliossliche Medium offenbart, durch dessen Vermittlung beides aur
Verwirklichung gelangt. ~ Demnach bilden die von V. 471 C. bis VIL 541 B. niedergelegten
Betrachtungen einen besonders wichtigen Theil des Ganzen, —

S0 Dbleibt unserin Philosophen jetzt der bedeutendere Theil der dialektischen  Arbeif
noch zu thun,  Die bishér gegebene Darstellung — das musste jedem fihlbar sein — Jiess
eine grosse Liicke, wurde diege nicht avsgefiillt, so war auch der Hauptzweck  des Dialogs
nur unvollkommen erreicht:  epwies sich das entworfene Ideal fiir Staat wio fiir Individuumn
als absolut unausfithrbar, so konnten gegen die Berechtioung desselben sich leicht Bedenlen
erheben. - Plato scheint sich dessen woll bewusst zu sein; denn grade ans diesem Grunde
lisst er schon V. 457 E. u.'458 A B. die Disputivenden neben der Frage der Niity-
lichkeit auch auf die Miglichkeit hindeuten (val. ioemow edy wot Egen e FEEQL oD
devaror « . A, Zundchst freilich postulirt Plato fiir seinen Idealstaat die M dglichkeit
der Realisirung. déren noch' zu bringenden Erweis er indess fiir unumginglich nothwendig
erachtet. Dies scheint uns deutlich aus folgenden Worten des Sokrates a. a. 0. zu erhalten :
»Meénsehen, 'd. b dem Zusammenhange nach solche, di¢ in ihren Gedanken nicht sehy thiitio
sind; lassen, noch c¢he sie dic Art und Weise gefunden haben, wie otwas geschieht, dasselhe
als ein Migliches annehmen® Und wird nicht schon 466 D. wiederum an die wichtize
Frage dér Moglichleit erinnert, um sie nicht ganz aus dem Gesichtskreise der Disputirenden
versehwinden zu lassen? Erwartet nicht dort schon in der Entwickelung des Dialoes Glaukon,
dass ‘man nunmehr in- die Erirterung derselben eintreten worde ? Wenn wir iiberdies damit
vergleichen, was 'VI. 502 ausdriicklich erklirt wird, ,dass das wirkliche Eintreten dessen, was
von der Gesetzgebung gesagt ist, wohl schwierig, nicht jedoch unmiglich sei (0 wédveoe ddive
vee ye), so kann' dér innere Zusammenhang des von V. 471 C. an Erérterten mit den vorgiin-
gigen Erdrterungen nicht 'mehr zweifolhaft sein,




16

Die Frage selbst, welche Plato gleichsam als Thema an die Stirn dieser Erdrterangen
stellt. hat nothwendig zwei Seiten: einmal, ob ein solcher Staal wie der von ihm dargestellte.
and sodann auf welehe Weise er realisithar sei.  Nachdem der erste Theil der Frage
dahin beantwortet ist (473 A, dass die Verwirklichung nur als miglichste Amndtherung an
das Tdeal moglich sei, bleibt der 2. Theil derselben einer ausfithrlichen Bespreclumg  vorbe-
halten, Demmach ist es die Untersuchung iber die Mittel zu einer anniihernngsweisen Ver-
wirklichune. welehe die zweite ILlfte des 5. und das ganze 6. w. 7. Buch eimimmt, cin Al-
sehnitt, dem man nun episodischen Charvakter im Irnste nicht mehr wird vindieiren
mogen, Dabei wird hier wiedernm nach der friilieren Methode von dem Gebilde des Staates

die grossartige Perspeltive auf die scelische geistige Gestaltung und Entwickelung des Indi-
vidunms senommen.  Dadurch ist die Binheit der Methode mit allen fritheren Untersuchungen
cewahrt, so dass uns die zn ivven scheinen, welche die jetzt beginnenden Erivterongen lediglich
der Entwickelung des Staatsbecriffes dienen lassen. Indem Plato vielmehr die migliche Aus-
fithrbarkeit seines TIdealstaates von der Herrschaft der wahren Philosophie abhiingig machi
und in diesem Verhiltnisse sie charakterisivt, so Iniipft er zugleich die Verwirklichung der
Tugend im Individuum an die reine Erkenntniss der hochsten und letzten [dee und entwirft
dadurch nach innerer Nothwendigkeit unter gleichem Rahmen das Bild des vollendeten Philo-
sophen, —

Die Grundlinien alle, die Dbisher fiir das Staatswesen gezogen sind, convergiren in
natitrlicher Consequenz auf einen Punkt, den jeder unbefangene Beurtheiler schon im Ver-
folge der Evirterungen wenigstens vorschauend ahnen musste.  Plato war nun dahin gelangt,
die Moglichleit fiir Besserung der bestehenden Staaten oder fitr approximative Ausfithrbarkeit
des construirten Idealstaates an die Bedingung kniipfen zu kounen, dass staatliche Macht
(dévegrie woherez/) und Philosophie in Eins zusammenfallen, d.h dass die wahren Philosophen
Herrscher werden miissten oder die ITerrscher Philosophen (V. 473 D). —

So sewinnt Plato anf dem Ghunde der reinen Philosophie eine neue Seite fir das
Ideal, nicht sowoll des Staates iiberhaupt, als genan genommen der Leiter dessclben.  Nur
das Streben nach lebendiger Erkenntniss des absoluten Wesens (ofofe) der Dinge befiligt
und berechtigt zum Herrscheramt. Da mun Staatsverfassung und Seelenverfassung des Ein-

zelnen einander analoge Erscheinungen sind (vgl u, a. IV. 441 C.), so wird in dem weiter

entwickelten Ideal derer, die zu Herrsehern emporsteigen wollen, gleichzeitig das Musterbild

des vollkommenen tugendhaften Einzelmenschen angeschaut, welches auf

dem Streben nach reiner Erkenntniss basirt.

Wir diirfen daher zugleich im Folgenden mit Recht eine erweiternde und nach hoheren
Gresichtsorten ausschauende Fortsetzung des Bildungsganges derer erkennen, die zum Herr-
scheramt fihig werden wollen d. h, vor allem der pdiexee, fiir deren erste Erzichung er schon
oben (I, 375 E. bis IIL 412 A.) seine Grundsiitze cingehend entwickelt hat. Diesen weiteren
Bildungsgang verfolgt der Philosoph nun auf zwei verschiedenen Stufen von Vollkommenheit.
Das niichstzelegene Stiick des Weges scheint ‘er uns bis VI 504 A. zuriickzulegen. Da er
suniichst das Verkelirte der zu seiner Zeit landliufigen Aunsichten iiber das Wesen der I’hilo-
sophen darlegen musste, erldirt er von vornherein nur den Weisheitslichenden, der die ganze
Weisheit, nicht nur cinen Theil derselben liebt (V. 475 B.), demzufolge er sich nicht mit der
Betrachtung der einzelnen Dinge der Ersch cinungswelt (i¢ free) begniigt, sondern zum An-
schaunen des reinen ideellen Seins der Ding
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oveow sich erhebt (vel. V. 476 B.). In demselben Maasse wie die Idee iiber der Erscheinung
steht, erhebt sich der erstere anschauende Philosoph tiber jenen, der bei der Betrachitung der
wechselvollen, ewig verinderlichen Erscheinung stehen bleibt. Verfolgen wir diese Gedanlken-
reile etwas weiter, so ergiebt sich in natiirlicher Weise sofort eine zweifache Art der Denk-
thitigkeit (Jeevore ef. V. 476 D) ; die cine richtet sich aunsschliesslich anf die vielheitliche
Erscheinung (za ovee): wer sie iibt, sieht zwar einzelne Erscheinungen, die Darstellmgen
z. B. des Schinen und Gerechien sind, ohne indess die Idee des Schinen und Gerechten an
und fite gich zu schanen. Diese Denkthifigkeit ist daher ecin Dblosses Meinen (dofx). Im
Gegensatze hierzu erhebt sich zur wahren Einsicht (Zworiuy), wer die einheitliche
unverinderliche, urbildiiche Idee schaut, dieser allein ist der wahre gqiddoogos (vgl. V. 477
B. C. ff). Daraus ergicbt sich mit Leichtigkeit die Folgerung, dass nur der wahre PLAGTOpOG
fihig ist, die Einheit im Staate zu bewahren, dass daher dieser allein zum Herrsch- und
Leitamt fahig sei (VI 484 B. dvverdg guiea vouovs vs vl 2nnydetucre nékeor), —

Offenbar erhoht Plato damit die Anspriche, die an solehe gestellt werden miissen,
die zum Leitamt der dpyorveec fihig werden wollen. Hatte er vorwegs, namentlich im 3. lib:
von solchen einerseits die Erkenntniss alles dessen verlangt, was dem Staate niifzlich sei, auf
der andern Seite die Fihigkeif, den Bestand der staatlichen Verhiltnisse durch Wahrung der
Gesetze, besonders der fir die musische und gymnische Bildung bestehenden, zu gewiihrleisten
(IV. 424 E. fi.), so muss sich ihm in natiivlicher Consequenz seine Forderung jetzt dahin er-
weitern, dass die Leiter des Staates lebendige Einsicht in das Sein aller Dinge besitzen miissen,
Um diese aber zu gewinnen miissen sie ein gutes Gedichtniss haben, leichte Fassungskraft,
erhabene Denkweise und Liebe zur Walrheit (VI 457 A)). —

In diesem Verfolge der Gedankenentwicklung liegt es sehr wohl begrimdet, dass Plato,
wie e§ in den meisten Dialogen geschicht, gegen die Sophisten polemisirt (VI 493 A, ff) im
schroffen Gegensatze zu jenem wahren Philosophen, der nach Erkenntniss des absoluten Seins
ringt, diejenigen stellt, welche iiber die Betrachtung der einzelnen Dinge der Erscheinungs-
welt nicht hinauskommen. Yon Seiten derartiger im damaligen Staate in Menge vorhandener
Philosophen drohen dem wahrhaft | Weisheitslicbenden® die grossten Gefahren. Denn da er
sich in einer Umgebung befindet, die insofern schlecht ist, als sie durch das Haften an der
Einzelerscheinung verkehrte Ansichten iiber Wesen und Wort der Dinge nicht nur selbst hat,
sondern auch andern aufdringt, so wird er leicht selbst durch sie verschlechtert (VI 492 A

B. fi.) So kommt es, dass nur sehr wenige sich zur FErkenntniss des walren Wesens der
Dinge hindurchretten. Diese wenigen, die jenem Scheinwesen nicht zur Beute gefallen sind,
zichen, um nur die Reinheit der Anschauung ihr ganzes Leben hindurch zu bewahren, ein
Leben in zuriickgezogener Musse der Leitung des Staates vor. So gelangt Plato folgerichtiz
zu dem wichtigen Satze, dass die Reinheit des Wissens nur durch Zuriickgezogenheit von den
staatlichen Verhiltnissen, wie sie in der Wirklichkeit liegen, bewahrt werden kann (vel. 496
D. E.). — Hieraus ergiebt sich mit Nothwendigkeit die Frage nach der Art und Weise, wie
im Staate das Studium der wahren Philosophie gefordert, und wodurch es vor giinzlichem
Untergange bewahrt werden kann (VI 497 D. fi). Nach dem ganzen Verlaufe der Unter-
suchungen kann sie zunichst nur negativ dahin beantwortet werden, dass fiir die tiichtigsten
pudexeg des Staates nicht geniigt die frither eriirterte gymnische und musische Bildung, nicht
geniigt die Erkenntniss des absoluten Wesens des Schinen und Gerechten: noch bleibt viel-
mehr eine weit hihere und hichste Stufe der Erkenntniss zu ersteigen. Dabel st kaum zu
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, dass das durch diese Giinge der Speculation Gefundene nicht minder anf

erwihlnen nithig
iduums iberhaupt zu bezichen ist, als auf die Leiter des

die philosophische Bildung des Indiv
Staates, von denen es freilich zundchst ailf.

Dies ist der etwas lange, aber naturgemi
Haupttheile seiner Untersuchungen gelangt, vielleicht de
wenn ich so sagen darf ,Metapolitik™ und Metaphysik in lebendige Wechselbezichung treten
(von VI 504 an). An dicser Stelle erweist sich ganz besonders, wie organisch alle Theile
einander greifen; moge €5 uns daher hier verstattet sein,

isse Weg, auf dem Plato zu einem weiteren
m hauptsichlichsten, wo Politik oder

der grossartigen Composition in
von neuem einige weitergehende Blicke auf den ganzen Zusammenhang zu werfen.

Wenn wir uns oben gestehen mussten, dass man an dem Orte, wo Plato iiber die er-
forderliche Beschaffenheit der &doyovree im Staate zu handeln beginnt, cine tiefere Erdrterung
dieses Gregenstandes vermisst, so wird es von neuem klar sein. weleh’ grossartig und fein
dialektisch angelegter Plan unserm Philosophen vor Angen stand, und wie dieser geistige
Bau Stufe um Stufe sich emporwilbt. Absichtlich hielt dort Plato die cigentliche metaphy-
welche zur Erkenntnisstheorie fithren musste, noch

sische Erdrterung der Seelenfunktionen,
das rein Intelligible, indem er nur die

guriick : absichtlich spart er die Untersuchung tber
mohr in der Praxis des Lebens, d. h. im Staate zur Darstellung gelangenden Sciten der Seele
in Kiirze zeichnet, fiir einen spiteren Abschnitt. Dies scheint uns aus einigen Stellen deutlich
hervorzugehen: denn wird picht zunichst L 414 ausdriicklich erklirt: ,Solcher Art scheint
die Auswahl und die Aufstellung der Herrscher und Wichter zu sein, um sie hiermit blos dem
allzemeinen Geprige nach, nicht aber in aller Genauigkeit zu zeichnen® (ug 2» v, iy 81
crprfeieg)?  Auch einen lingeren und weiteren Weg (uwzporion weel arheteoy 0dng), der erst
zu einer befriedigenden Losung fithren wiirde, ob die Seele des Einzelwesens analog dem
Staatsorganismus wirklich gleichfalls 3 Formen habe, weist sodann IV. 455 C.) Endlich erhellt
aus VI 504 A. £, biz zu welcher Stelle wir unsre Untersuchung gefithrt haben, beztiglich
derselben Frage, dass zu ihrer abschliessenden Erorterung noch ein weiterer Weg zu durch-
wandern sei, da der bisherige Stand der Erdrterungen noch eine fithlbare Liicke liesse (£685%3,
Somit greift die Entwickelung des weiteren

i ToTe THG Grpifelag, O Euol Zqpectvern, ELLTT).
des Staates und Wahrer der Gesetze werden

Weges, den jeder, welcher der tichtigste Leiter
will, bis zur hichsten Stufe reiner Erkenntniss zuriicklegen muss, auf's Genaueste in den Kreis
der frither begonnenen Untersuchungen ein, um ihn abzuschliessen (VI 504 D.). —

Demnach beginnt hier die tiefere Erorterung der Frkenntnisstheorie oder, um
den oben von uns gebrauchten Ausdruck auch hier festzuhalten, die Darstellung der zweiten
und letzten Stufe der Vollkommenheit, zu der der Philosoph und gomit jeder, der zum Herr-
scheramt im Staate befihigt sein will, sich erheben muss. Diese oriindet Plato auf das An-
schauen der hochsten und letzten Idee, der des Guten an sich, welche nach VI 504
D. . 505 A. der hichste Gegenstand aller Erkenntniss ist (uéerov 1ddyue), erhabener noch
als die doeooodvy, auf jene Idee, ,von der auch alles Gerechte und Tugendhafte erst seinen
Nutzen und seine Brauchbarkeit hernimimt.* Und auch in der hier auf jene allumfassende
Tugend nachdriicklich genommene Bezichung werden wir cinen Zug der Kinheit des ganzen
Weorkes zu erkennen haben; durch die Untersuchungen, in die man jetzt eintritt, erhilt das
Wesen der Tugend Licht von einem neuen und zwar hoheren Standorte, sofern nunmehr ihr
Urgrund in der Idee des Guten und Wahren, sie selbst als deren im thitigen Leben erfolgende
Darstellung sich offenbart. Die Idee des Guten aber fallt bei Plato mit der Gottheit
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selbst insofern zusammen, als er in seiner Dialektik neben jener Idee wirklich keiner Gottheit
hedarf,

Die Tdee des Guten erweist sich als Quelle aller Wahrheit: dalier bedinfen ihrer Er-
lenntniss alle Menschen, ganz besonders aber die Leiter des Staatswesens, Denn nichf geniigt
pg, die Erscheinungsformen, unter denen das Gerechte und sittlich Gute sich darlebt, wahr-
gunehmen, ein inneres Erkennen desselben findet erst statf, weni main weiss, in welcher Be-
ziehung und inwiefern (Gay) jencs etwas Gutes ist. (VL 06 A.) Von diesen wahrhaft gross-
articem Gesichtspunkte aus hetrachtet, ist der Vergleich der Idee des Guten mit der Sonng,
woll begriindet. Wie die Sonne den Dingen der Erscheinungswelt zundchst die Fihigkeit des
Geschenwerdens verleiht, so ist die Idee des Guten, welche iiber die Gegenstiinde des Er-
kennens (rnig juyvaokouévore) das wahre Licht verbreitet; sie allein giebt ihnen Wahrheit
and versehaflt somit dem denkenden Menschengeiste die Befidhigung, Wahrheit zu erkennen,
wodurch sie Urquell alles Erkennens und aller Wahrheit wird (cdvia Emioriung
weel colyberoe); daher ist Erkennen und Wahrheit ebensowenig das Gute an sich selbst, wie
das Licht das Sehen selbst ist. Durch die weitere Ausfithrung dieser Vergleichung gelangt
Plato hier zu dem obersten und letzten Satze scincr Metaphysik. Wie nimlich ferner die
Sonne den sinnfillicen Dingen auch Entstehen, Wachsthum und Nahrung verleiht, ohne jedoch
das Tntstehen selbst zu sein, so giebt die Idee des Cuten den Gegenstinden des Erkennens,
4. h. den Ideen nicht nur die Fihigkeit des Erkanntwerdens, sondern itherhaupt Sein und
Wesenheit (o elved te #ei gy ataier), ohne dass das Gute die Wesenheit selbst ist (VI. 509
B.) Denn die Idee des Guten selbst ist iiber alle ororc erhaben. Gleichwie die Dinge der
rscheinuneswelt ihr Sein nur durch Hineinbildung der Ideen erhalten — ob durch firmliche
Mittheilung an die Dinge (zowvwric) oder dadurch dass die Dinge iberhaupt nur insoweit
wirklich da sind. als die Idee in ihnen vorhanden ist (wegnuale), darilber gcheint Plato selbst
noch nicht zu bestimmier Klarheit durch gedrnngen zu sein, eine Frage indess, deren Be-
handlunz ausserhalb der Grenzen unsrer Aufeabe liegt — ebenso wird den Ideen ihre
ofeiee orst durch die Uridee des Guten zu Theil. Somit erweist sich diese als die ausschliess-
liche Quelle aller Wahrheit, alles Wissens und aller Erkenntniss. Diese hischste Idee 1st es
daher, zu deren Anschauen die Leiter des idealen Staates befdhigt gein sollen. —

Gleichwohl ist von allem bisher ither die Idee des Guten Errterten noch keine in's
Einzelne gehende Anwendung auf die Bildung der zum Leit- und Lehramt im Idealstaate
Restimmten oder dadurch gleichzeitig auf die philosophische Bildung des Individuums {iberhaupt
gemachf, Die Entwickelung des nithigen weiteren Bildungsganges im ecinzelnen behalt Plato
einem spiiteren Kreise von Betrachtungen vor (7 lib.); zuvor muss er sich, um dann nach
allen Seiten hin verstindlich zu sein, den Weg dahin durch eine pingehendere Untersuchung
iiber die Stellung des Guten zur Erkenntniss der Dinge iiberhaupt bahnen. —

Dazu bedurfte es ciner genauen Unterscheidung der verschiedenen Arten nnd Stu-
fen der Erkenntniss. In natirlichem Anschlusse an das Vorhergehende tritt unser Phi-
Josoph daher jetzt in die Ertrterung dieser weiteren Fragen ein. —

Um die Stufen der Erkenntniss aufzuzeigen, scheidet Plato zundchst streng die Welt
des Sichtbaren (v doecrdr), deren Dinge der sinnlichen Wahrnehmung unterliegen, von der
Welt des Denkbaren (zo vorzrdr), deren Gegenstinde nur durch das reine Denken erkannt
werden konuen (VI 509 D. ff). Wie die Welt des Bichtbaren in Gegenstinde, wie sie
sind, und in Abbilder der sinnfilligen Gegenstinde zerfillt, so umfasst die Welt des Denk-
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haren emmal die Ideen, die mit den Dingen verbunden und von diesen erst abgeleitet sind,
sodann reine absolute Ideen.  Durch Anschauen dieser letzteren werden alle Yoraus-
sefzungen aufgchoben, sofern man schhiesslich zn einem héchsten Prineip (egp w0t moveog
coyry B11 B.), . h. zur Idee des Guten gelangt, wihrend man durch jene erste Art von
Ideen nur von Voraugsetznng zu Voraussetzung baut, bis das letzfe Ende (el r-ul'}ilvl' juedesimal
vorliegenden Beweisfiihrung erreicht ist, ohne sich jedoch zu den hiichsten und letzten Prin-
cipien zu erheben.  Daraus leitet nun Plafo eine vierfache Art des Wahrnehmens und
Erkemnnens ab; fiir Wahrnehmung der sinnfallicen Gegenstiinde selbst statuirt er die Thiifizkeit
des Glaubens (sedgiig), fir deren Abbilder das blosse Vermuthen oder die Wahrscheinlichkeit
(einceoie), fir die aus Dingen abstrahivten Ideen das Nachdenken oder die Verstandesgewissheil
(dectvoree), fiie die absoluten, rein intellektuellen Ideen die Vernunftseingicht (vonors). —

Daraus ergiebt sich als natiicliche Folge, dass die reine Idee des Guten, welehe als
die geistize Sonne und somit als die geistice Mutter alles Seins und Werdens aufoezeiat
wurde, nur mit der Vernunft geschaut werden kann. Hierbei stellt sich unsermi Philosophen,
dla er diese Untersuchungen in Hinsicht auf den philosophischen Bildungsgang unterninmt,
den der Leiter des Idealstaates und  der vollkommen Tugendhafte iiberhaupt zuriicklegen
muss, dic Wirklichkeit in scharfen Contrast zu seinen idealen Forderungen. Dies fiihrt zu
einer Betrachtung itber das bei Menschen wirklich vorhandene Wissen, welches sich jenem
Wissen der absoluten Walivheit so fernlicgend zeigt, dass es schlechthin als Nichterkennen
crscheint (dyvemaie, cepcedice oder allgemeiner eawcedevaie VIL B14 B. A). Denn die Mensehen
vermigen das Licht der Wahrheit chensowenig zn ertragen wie das der Sonne und halien
nur zu oft dic Schattenbilder der Dinge fiir die Dinge selbst. Nachdem Plato daher seine 4
Stufen der Erkenntniss vollig entwickelt hat, eriibriet ihin noch, dieses Nichterkennen seitens
der Menschen ciner Erdrterung zu unterzichen. Er braucht dazu eingangs des 7. lib. (514
A, B. 1) jenes lichivolle Bild von der unterirdischen Hohle, in welcher solche, die in sefosselter
Stellung dem Eingange den Riicken kehren, nicht die Dinge selbst, sondern nur Schattenbilder
der am Lichte voriberzichenden Dinge auf der Riickwand sehen: werden solchen aber platalich
die. Banden gelost, schauen sie nun in das Licht selbst und somit in das Wirkliche an sich,
50 werden sie sich nur allmdblic ven ihrem fritheren Irrthume erholen, nur allmiihlic und
schrittweise an das Licht der Sonne gefithrt werden kinnen: in der Welt des Sichtharen
witrden solche zundchst nur die schwachen ,'\fm!]il-g‘r]1|||l'_:’u;_'|| der Dinge 1m Wasser, spitter die
wirldichen Dinge, endlich erst den Glanz der Sonne selbst schauen kémnen. Die Anwendung
dieses herrlichen his in's Einzelne auseefiihrten Bildes gieht Plato gleich selbst (VIL 517 B 1),
Die gefingnissartice Wohnung bedeutet die Sinnenwelt. das Licht ist die Sonne. das Hervor-
gehen an das Licht bezeichnet die Erhebung der Vernunft in die Welt der Ideen, wo in der
hichsten Idee des Guten der Quell aller Wahrheit und Wesenheit fliesst, —

Die Anwendung dieses Bildes concentrirt jene zweite und hochste Stufe der philo-
sophischen Bildung in sich, in deren Erorterung, wie wir sahen. man VL 505 A, eingetreten
war, und die in der Erkenntniss des Guten an sich besteht. Daher jetzt die natiirliche
Folgerung, anf deren Nothwendiglkeit frither schon hingewiesen ist, dass nur, wer sich von
der aller Einheit entbehrenden, wechselvollen Erscheinungskraft zum Anschauen jener Uridee
erhebt, in verstindiger Weise seine Geschifte, seien es dffentliche oder private verwalten

wird* (VIL 517 C.), Freilich werden — diese Erklirung meint Plato nicht zuriickhalten zu
diirfen. — immerhin Philosophen die sich zu solcher Hohe emporgeschwiungen und it der
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Betrachtung der gittlichen Wahrheiten besehiftigt haben, sich nue ungern zu der Armselighkei
des irdischen Lebens und seiner Geschifte, wie aus einem himmlischen Lichtkreise in dicke
Finsterniss werden herablassen wollen. —

Nachdem so die hichste Stufe der philosophischen Bildung auf dialektischem Wege
gewonnen ist, muss Plato auf dic Beantwortung der sich von selbst aufdringenden Frage
kommen, ob jene Fihigkeit, das Gute an sich zu erkennen, jene Tugend des  Verstandes
1:: TOn .']r-{nm'flri'r'u c.;;‘;-'-rr:], wie er sie 518 E. nennt, mitteilbar sei.  Wenngleich in seinen
fritheren Dinlogen, z. B. in Meno und Profagoras, ihm die Tugend im Allgemeinen als Wissen-
schaft und daher als lehrbar feststeht, wenngleich er frither die Einheit aller dpercd aus-
driicklich in Anspruch nimmt, so sehen wir, wie er jetzt im Gange der Unfersuchungen diese
Ansichten in etwas modificivt.  Nicht nur, dass er a. a. 0. die coered geflissentlich scheidet
in diejenigen der Seele (wt dpevei zelotpever Yyie) und die des Verstandes, so macht er
atch hinsichtlich ihrer Lehr- und Mittelbarkeif einen wesentlichen Unterschied. Jene ersteren
haben eine gewisse Aehnlichkeit mit den ,Vortrefflichkeiten® des Korpers, insofern sie der
Seele, als anfianglich in ihr nicht vorhanden, mitgetheilt und dureh Gewihnung und Uehung
in ihr befestigt werden kinnen, Dagegen jene Befihizung, das Gute und somif das Wahre
an sich zu erkennen, dies Gittlichere im Menschen ist nicht mittheilbar, sondern muss der
Seele urgpriinglich innewohnen. Demmach ist diese Tugend weder lehr-, weder lernbar. Hier
hat die Erziehung sich darauf zn beschrinken, die vorhandene Anlage zweckmissig zu leiten
und zu riechten; denn durch schiefe Richtune kinnte sie auch etwas Schidliches werden (518 E.),

Welches die besonderen Hilfsmittel fir die Leitung und Richtung anf die Er-
kenntniss des Guten, Schonen und Wahren sind, erdrtert Plato nothwendigerweise gleich im
Folgenden, Hier diirfen wir den Kreis von Betrachtungen, worauf schon oben hingewiesen

wurde, erkennen, dem Plato die in's einzelne gehende Erdrterung des weiteren Bildungsganges
vorbehalten hat, wie er fiir die zum Leit- und Lehramt bestimmten und, wenn wir von dem
grivsseren Gemilde des Staates absehen, fiir das vollkommen tugendhafte Individunm iber-
haupt nothig ist. Erst mussten die verschiedenen Arten wnd Stufen des Erkennens und die
Méglichkeit oder Unmoglichkeit ihrer Mittheilung festgestellt werden, ehe man zur Auffindung
der Mittel und Hilfswissenschaften iibergehen konnte, die den denkenden Geist aus der Fin-
sterniss auf jenen hohen und hellen Standpunkt erheben, Zugleich werden wir hier die noth-
wendige, aber wie aus der ganzen Folge unsrer Untersuchungen erhellt sein wird, hier erst
mogliche Erginzung der im 2. u. 3. lib. entwickelten Staatspidagogik zu erkennen haben,
ither die dort geforderte gymnische und musische Bildung liegt freilich der jetzt anfzuzeigende
Bildungsweg weit hinaus. Hatte es sich dort darum gehandelt, einerseits den Korper stirker
und gewandter zu machen, auf der andern Seite der Seele Harmonie und Ebenmaass zu geben
so wird jetzt nach den besonderen Mitteln gefragt, den Geist zur Betrachtung der Uridee zu
leiten. Der dort gegebenen, mehr auf's Praktische gerichteten Erziehungslehre kann sich
nunmehr und muss sich die auf die Erreichung der reinen Erkenntniss gehende Padagogik
anschliessen, die wir ihrer Mittel und ihres Zweckes wegen mit einem aus der Psychologie
entlehnten Ausdrucke die rationale im Gegensatze zu jener mehr empirischen zu nennen wagen.
Yon neuem zeigt sich uns hier die planvolle Ockonomie des ganzen Dialogs. —

Hierbei fiihrt uns Plato folgerichtigerweise in den Kreis der Wissenschaften, bei denen
dig blosse Sinneswahrnehmung nicht geniigt, sondern wo die Reflexion des Verstandes und die
zar Begriffshildung fithrende Abstraktion nothig ist, Wissenschaften, die somit alle auf
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Verstandeswahrheiten leiten (VIL 529 D. & &i) Adyo iy #ei dewvole dywwct, tiper & o). Nach
ihrem letzten Zwecke sodann sind es solehe, die ,einen aufwirtsgehenden Zug* enthalten
(Zrcongoyiy s Weyie), durch welchen der heste Theil unsrer Seele zor Anschaunng des
Besten unter dem Seienden gefithwt wird® (vgl. 532 C.). -

So erweist Plato zuniichst wie die Arithmetik diec Erkenntniss des reinen Seins
fordert. Naturgemiss schliesst ihr sich die Geometrie an, welche vom Verginglichen d. h.
der Erscheinunesform absicht und auf das Wesen der Dinge vordringt; so erleichtert auch sie
die Einsicht in die Idee des Guten (vgl, 526 E. ff. a0 zcndziv oGov wip voll ayadon idéar)
Folgerichtigerweise hitte Plato von der Geometrie als der Lehre von den Flichenfiguren, zur
Iehre von den Korpern, d. h. zur Stereometrie iibergehen sollen, ehe er auf die Astronomie,
die Wissenschaft von den im Raume bewegten Kdrpern lkommen konnie (2 A, und B.).
Indess berithrt er die Stereometrie nur mit kurzen Worten, weil sie einerseits ihre eigen-
thitmlichen Schwierigleiten hat, andererseits abseiten des Staates noch derart vernachlissigt
ist, dass ihr cine geniigende Ausbildung hisher mangelt; gleichwolil nimmt er sie als Mittel
gur Forderung des idealen Wissens in Anspruch. Ihren natiirlichen Anschluss an das Vorher- |
cehende findet nur die Astronomie; auch sie dient, wofern ihr nicht Sinnesobjekte unfer- i
worfen werden, dazu, den Geist zum Idealen zu erheben; denn sie lehrt die schine Harmonie i
der Verhiltnisse in den Gesctzen der idealen Welt durch die reine Vernunft erkennen. Die
Astronomie bahnt unserm Philosophen den Weg zur Musik; denn diese ist durch Vermittelung
der sogen. Harmonie der Sphiren wmit jener eng verwandt (ézeorijuy adelgr) 530 D.) Wurde
oben, wie vorher angedeutet, die Musik vermiige ihrer Tone und Harmonien als das Mittel
aufzewiesen, der Seele Harmonie und Ebenmaass zu geben (evovilitice wel &bapuovtie), S0
kot sie jetzt wesen der ihr zu Grunde liegenden mathematischen Gesetze, die den inneren
Grund ergeben, warum manche Tone an sich harmonisch, andre an sich unharmonisch gind,

als Hilfsmittel zur Erkenntniss des Guten und Schonen in Belang (uens wiy zob zelov e wo
ayedon Lipgan) 531 C).  Aus der Einsicht in die his jetzt erirterten Wissenschaften ergiebt
sich naturgemiss die Dialektik (§ wob dicdéyeada diverug 532 E.), die das letzte und
erhabenste Mittel ist. auf die Uridee vorzodringen. Indess kann es sich bei ihr jetzt dem
sanzen Zusanimenhange nach nicht um Darlegung  dieser hiichsten Idee selbst und ihres
gesammten Inhalts handeln -—— dies ist bereits in der 2. Hilfte des 6. lib. geschehen — sondern

mehr, um mit Prause zu veden, um die  pidagogische® Seite der Dialektik. Bezeichnend

dafiie scheint uns der Ausdruck 532 E. ois 6 zodmog vig voi diediyeodat duvciews ol Tres

«i &dof: Nicht von dem letzten denkbaren Objekt der Dialektilk oder Metaphysik ist Rede, |
sondern von der Avt und Weise der dialektischen Fihigkeit und den nach ihr einzuschlagenden i
Weeen, So fiihet die Dialektik auch das Wesen aller Dinge; sie wird gewissermaassen das
innere Organ, mittels dessen man endlich die Uridee des Guten an sich erfasst. Denn allein
die dialektische Methode dringt mit Weglassung aller Hypothesen auf den festen Grund des
Urprineips (27 edzipy vy doyr 533 0). Wihrend alle vorher erirterten Wissenschaften, die
wenigstens einigermaassen Fithrerinnen zur Erkenntniss des Wesens der Dinge sind (zob
vrog Emihedavoreen), auf blosse Voraussetzungen bauen, ohne jedoch fiir dieselben eine
letzte Begriindung geben zu kénnen, so erhoht die dialektische Methode die Voraussetzungen
zum Princip.  Dadurch ist die Dialektik jetzt als die ausschliesslich wahre Wissenschaft
erwiesen, wihrend die oben erirterten Wissenschatten und Kiinste (réyver) den Namen Wissen-
schaften (fmioriuce) cigentlich nicht verdienen (633 D.). Und es erhilt der Kreis der Unter-
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suchungen, die vom Ende des 6. lib. an iiber die Erkenntnisstheorie angestellt wurden, einen
sehr passenden Abschluss, wenn Plato 534 A, aus der Gesammtheit der letzten Frorterungen
folgert, dass die oben angenommene Eintheilung alles mensehlichen Wahrnelmens und Er-
kennens demmach zu Reeht bestehen Dbleibe.  Als richtic hat sich somit erwiesen jene Son-
derung einerseits in die Vernunftseinsicht (edyoic oder droriny) und die Verstandesgewissheit
(dictrore), die beide aprioristische Erkenntnisse sind, andererseits in Sinnenglauben (reigee)
und Vermuthen oder Wahrscheinlichkeit (sizcore), welche wir mit der gemeinsamen Bezeichnung
Erkenntnisse a posteriori benennen kimnen.

Hier scheint uns eine in sich organisch zusammenhingende Reihe von Untersuchungen
abzuschliessen (VII. 535 A. fi.). Denn Plato richtet nach villiger Erschiipfung des Gegen-
standes seine Blicke von dem rein theoretischen Boden weg auf die Praxis, wie sie in einem
idealen Staate sich gestalten soll.  Wir diirfen hier von neuem die dureh den ganzen Dialog
in grossartig consequenter Weise festgehaltene Beziehung vom Individuum anf den Staats-
organismus erkemmen. Die Kreise von Untersuchungen iiber beide sehneiden sich, um ein
Bild aus der Geometrie zu brauchen, bisweilen, ein ander Mal beriihren sie sich; stets aber
spielen sie nach irgend einer Art der Wechselbezichung in einander. Uebrig blieb nach
villiger Erorterung aller der Wissenschaften, mit dencn, wer zum Leit- und Lehramt im
Staate geschickt sein will, ausgeriistet sein muss, nur noch die praktische Frage, nach welcher
allgemeien Methode und in welchem Lebensalter der Unterricht in den einzelnen Disciplinen
genossen werden soll. Diese Frage findet ihre Beantwortung am Ende des 7. lib. —

Aus dem bisher Behandelten wird wvon selbst einlenchten, dass, wiihrend die allen
iibrigen oben erérterten Disciplinen der Unterricht von frithester Jugend auf zu beginnen hat,
die Dialektik dem reiferen Mannesalter aufbehalten wird; erst der gereifte Mann wird vor
der naheliegenden Gefahr sich zu hitten wissen, die dialektische Thitigkeit zu blosser
Sophisterei ausarten zu lassen, welche den noch unerfahrenen Jiingling zum Unglauben an
die Moglichkeit, iiberhaupt der Wahrheit sich zu nidhern, verleiten kénnte. Erst das 50, Jahr
soll zum Gipfel der Erkemnntniss emporfithren . h. zum Anschauen des Gufen an und fiir
sich: aus ithm wird dann das hichste Ideal aller Vollkommenheit gewonnen, welches seiner
Realisirung wie im Staate so auch im Finzelwesen wartet. —

Somit ist die Ausfihroug des Vorwurfs, den Plato V. 471 C. aufstellte, nach allen
Seiten hin erschopft (541 B. wai fj;u-g EpeTite, dorel (ol TEkog exen); erwiesen ist die vielleicht
migliche Ausfiihrbarkeit seines Idealstaates, die dadurch bedingt erscheint, dass der weitere
Bildungsgang der ,Weisheitslichenden®, die allein die doyorrec werden kimnen, sie bis auof die
hiichste Btufe der Erkenntniss fithrt; von diesem erhabenen Standorte aus muss und kann allein
der ideale Staat, wie das vollkommen tugendhafte Individunm anndhernd verwirklicht werden,
Die am Ende dieser Betrachtungen auf rein staatliche Verhiltnisse genommene Beziehung,
schliizt unsrer Meinung nach die natiirliche Briicke, auf welcher unser Philogoph auf das Gebiet
zuritclkdeehrt, von der er eingangs des 5. lib. abgebogen war.

So sehen wir den Bau des Idealstaates bis zum Schlussstein aufoefiihrt, zugleich auch
das Bild des Idealmenschen vollendet, welehes mit und in jenem zu entwerfen oblag; die
gleiche Hand vollendete Stein um Stein und Strich wm Strich, beides. Der zweite und
wichtigste Theil der Untersuchungen hat seinen Absehluss gefunden. Plato kann jetzt in einen
3. Kreis von Betrachtungen eintreten, die er bereits IV. 445 €. und am Anfange des 5. Iib.
als nothig in Aussicht gestellt hatte. Konnte dort auf den Gegensatz des einen besten Staates




gegen eine vierfache schlechte Staatsform und dadurch anf die der Tugend als einer absolufern
Einheit  enteegenstehenden vier Frseheimmgsformen der Schlechtigkeit nur vorkinfiz hinge-
deutet werden, da die Bedingungen fiir Realisivung des Idealstaates und das in seiner Bildung
geschanten Individuums zuvor ersi anfeezeigt werden mussten, so wird numunehr dieser Vor-
warf, der seiner Ausfithrung harrte, wiederaufeenommen (vel. VIIL 543 C. u. V. 449 A,
Plato untersucht jetzt die vier wosentlichsten Formen des unharmonischen ; unsitflichen All-
gememzustandes der Seele, den er als adinle oder zexie bezeichnet, wie sie sich in wechsel-
seitigen Uchergiingen in einander als Ausartungen der Staatsyverfassung darstellen, wm darin
die genau entsprechenden Analoge fiir die Seelenverfassuns des Individuums aufzudeclken;
denn das eine ist das trene Bild des andern. Abgesehen davon, dass durch diese hier wie
oben methodisch durehgefithrte Parallelisirung die innere Einheit des Ganzen unter Vorhaltung
des rein ethischen Zweckes aufs Schinste gewahrt wird, ist die ausfilhrliche Erdrterung iiber
das Wesen der ddrmic, die durch das ganze 8. lib. bis IX. 576 C. sich hinzieht, im Zusammen-
hange des Ganzen schon dazun ganz nothwendig, dass iiber das Wesen der deccaogivy und
inshesondere iiber die Glickseligkeit desjenigen Einzelnen wie desjenizen Staates. dessen
innerster Kern jene allgemeine Tugend ist, aus der Betrachtung ihres graden Gegentheiles
sich ein um =0 helleres Licht verbreite. Andrerseits konute die Untersuchung iber die mora-
lische Schlechtigkeit, mag sie nun im Individuum oder im Staate sich darstellen, hequem erst
anwetreten werden, nachdem das Wesen der Tugend in den weitesten Umrissen gefunden war.
S0 wird das eine die Erginzung des andern; iibrigens erinnern wir hier an dag, was wir oben
iiher den Werth oder gradezu die Nothwendighkeit einer solchen Methode unter Berufung auf
lege. VII. 816 D. E. sagen durften.

Die Methode der folzenden Untersuchungen anlangend, so ist sie auch hier die gleiche
wie die frither bei Entwickelung der dwzcrooiyy begrimdete und angewandte. Plato  weicht
VIIL 545 B. ansdriicklich auf sie zuriick. Auch jetzt wird das Ganze dem Einzelnen vor-
ansgeschiclkt, um die charakteristischen Ziige sich plastischer abheben zu lassen, oder um mit
Plato zu reden, ,die Aehnlichkeit des grossen Hauptgemiildes mit der Hauptidee im kleinen
aufzusuchen (II 368 D. u. 369 A.). Der Staat dienf auch hier wiederum nur zum Vehikel

fiir die Hauptuntersuchung; er ist auch hier die aussere Form, in der sich die ecduie,

darlebt und westaltet. Von diesem Gesichtspunkte geleitet, stellt Plato b4d B. u C. die
Disposition fiir das jetat vorliegende Thema im Einzelnen auf; nur auf diesem Wege wlaubt
er ein wohlbegriindetes Endvesultat zu gewinnen (zolow zorc loyor). Den Ausgangspunlit fiie
die Untersuchung bietet ihm die anf IV. 445 D. guriickblickende Erwicung, dass jene beste
Qtaatsform. die mit Recht als dotorozecric bezeichnet wurde, da sie als efwas Gewordenes
auch dem Wechsel alles Gewordenen unterliegt, allmiblig ansarten kann. Daraus werden
naturgemiiss die 4 hauptsiichlichsten ausgearteten Staatsverfassungen, als verschiedene Ver-
kiirperungen der adixie nach ihren wechselseitigen Uebergiingen in einander entwickelt, Dabei
werden, weil fir den Hauptzweck des Dialogs unwesentlich, alle zwischen Formen, die Dbald
mehr bald weniger Zige von jenen Hauptformen entlehnen, mit Recht iibergangen. Als die
Hauptformen ergeben sich in einer Reihenfolge wie sie den Abstand jeder einzelnen von jener
einen besten Staatsform markirt, die Timokratie oder Timarchie, die Oligarchie,
die Demokratie und die Tyrannis. —

Nachdem wir 80 die inmere Gliederung der gegenwiirtigen Untersuchungen klar zu
stellen versucht haben, geniigt es fiir unsern Zweck, die wesentlichen Momente, die einen
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TFortechritt bezeichnen, kurzer Worte heranszuheben, Der Grund fiir die Wandelung des
Tdealstaates in die Timokratie liegt in der entstehenden Disharmonie des herrschenden Fle-
mentes und der daraus nothwendig folgenden Vernachlissigung der oben geforderten richtigen
Erzichung; als die Haupicharakteristika der timarchischen Regierungsform erweisen sich
Herrsch- und Ehrsucht, Hab- und Geldgier. Darans ergiebt sich als der dieser Verfassung
iihnliche Charakter des Individouwms ein herrschsiichtizes und chrgeizices Wesen (546 B. —
550 B.). Der Uehergang in die Oligarchie wird aufgezeigt in dem maasslosen Wachsen der
Gewinnsucht und Habgier, durch die schhiesslich die Einheit des Staates zerrissen wird;
denn eine Spaltung in 2 Parteien, Reiche und Arme, welche ilre einander entgesenge-
setzten Interessen mit Gewalt verfolgen: erweist sich als unansbleibliche Folge. Diesger
Verfassungsform analog ist derjenige Einzelmensch, der sein Auge nur auf Gelderwerb selbst
unter Anwendung der verwerflichsten Mitfel richtet und durch dieses Missverhiltniss alle
innere Harmonie der Seele (sdopyuooivy) verliert (550 C. — 555 A.). Nach gleicher Methode
wird der Uebergang der Oligarchie in die Demokratie und deren Charakter entwickelt: als
dieser ergiebt sich unserm Philosophen die grisste Ungebundenheit und Willkithrlichkeit, die
schliesslich zu ewigem Schwanken und zu ginzlicher Principlosigl

keit des Handelng fithrt. In
dem dieser Staatsverfassung analog construirten Bilde des Individuums werden wir als die
Hauptziige zu erkennen haben auf der einen Seite die Unmiissigkeit, andrerseits Unbestin-
dickeit, die sich im fortwihrenden Hin- wnd Herschwanken zwischen Tugand und Laster zeigt
(ba8 C. — 5861 L), Zuletzt entwickelt Plato die dem Idealstaate am fernsten liegende Re-
gierungsform der Tyrannis nach Ursprung und Charakter. Als ihr Entstehungsgrund offenbart
sich eine ziigellose Freiheitssucht; charakterisirt wird sie durch Verachtung gegen alles, was
Gesetz heisst, durch Argwohn gegen die besitzende Klasse und endlich durch die unertrig-
lichste Sclaverei; denn beim einzelnen wie in Staatsorganismen ist die Grenze zwischen Freiheit
und Selaverei nur eine schmale (562 A. — 569 C.). Im engsten Zusammenhange mit diesen
letzten Erorterungen steht die Digression, welche 568 A. B. €. auf die Tragidie, insbesondere
die des Euripides, gemacht wird (vgl. 568 D. &reatda 2Eéppusy); denn sie zeigt sich als
wirksames und williges Organ, die Tyrannis bis zum Himmel zun heben. Dies dient Plato

zu der Folgerung, dass in dem von il construirten Idealstaate fiir eine solche tragische

Poesie kein Raum sei.

Wenn das Bild des dieser schlechtesten Staatsverfassung entsprechenden Individumns
erst im 9. lib. gezeichnet wird, so zeigt sich hierin: nichts anderes, als was wir schon oben
andenten durften: da nimlich die Eintheilung des Dialogs in 10 Biicher in der Hand der
Alexandriner eine rein dusserliche geworden ist, so befindet sie sich oft im Widerspruche niit
den durch den inneren Zusammenhang geforderten Abschnitten.

[Ehe Plato indess dieses Bild selbst entwerfen kann, muss er die kurze Untersuchung
ither eine Materie, welche er zwar im Yorbeigehen schon beriilivt, aber noch nicht ausfithrlich
behandelt hat, wieder aufnehmen. Da das der tyrannischen Regierungsform entsprechende
Individuum — wie man es aus den bereits gegebenen Hauptziigen dieser Verfassung schon
jetzt in weiteren Umrissen zeichnen konnte — in noch weit hoherem Grade die Verkirperung
der ziigellosesten und niedrigsten Leidenschaften und Begierden ist, als der demn demokratischen
Btaate analoge FEinzelmensch, so muss, um iiber das Wesen des tyrannisch Gearteten ein
richtiges Urtheil zu gewinnen, zuvor noch iiber Wesen und Natur der Leidenschaften gehandelt
werden (vgl. IX: 571 A, ff). Diese Erérterung schliesst sich daher aufs engste an VIIL D.u,
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559 A., wo zur Beleuchtung der Art und Weise, wie aus dem oligarchisch Angelegten der !
der demokratischen Staatsverfassung entsprechende Mensch entsteht, eine gedriingte Vor-
untersuchung iiber das Wesen der Leidenschaften nithig wurde; schon dort finden wir die
Sonderung der &mdvpice in nothwendige und nicht nothwendige; auf diese letzteren muss
Plato jetzt zuriickgreifen, um sich fiir den nunmehr vorliegenden Zweck iiber das Verhalten
der dieser Kategorie zugehiirenden gesetzwidrigen Triebe weiter zu verbreiten. Dass die ein-
zelnen Theile der Composition harmonisch in einander greifen, werden wir somit auch hier
erkennen diirfen. —

Dic Anwendung der hier gewonnenen psychologischen Gesetze auf den tyrannisch 3
searteten Einzelmenschen ergiebt sich von selbst. Die besonderen Umstiinde seines Entstehens
zeiven am einfachsten die Riickblicke auf das oben entworfene Bild des demokratischen Indi-
viduums, dessen Hauptziige hier reproducirt werden (IX. 572 C.ff.). Als wesentliches Charak-
teristikum entwickelt Plato die villige Unfreiheit der Seele eines solchen Menschen,
sofern der edelste Theil seines Selbst von einer michtiz herrschenden Leidenschaft auf’s
schrecklichste tyrannisivt wird; so ist der wahre Tyramn nichts anderes als der wahre Sclave,
Mit der natiirlichen Folgerung, die Plato 576 B. zieht, dass ein so geartetes Individuum,
dessen innerstes Wesen die ddiz/e: ist, am weitesten von der universalen Tugend der dexerosim
absteht, schliesst er unsrer Ansicht nach den ganzen Kreis jener Erorterungen ab, welche lediglich o
in der Intention unternommen wurden, damit sich aus seinem Gegentheile Licht iiber den
Hauptvorwurf verbreite. —

Wie nothwendig filr den ethischen Zweck des Ganzen die Erdrterung der Erscheinungs-
formen der adiie, sowohl im grésseren Gemiilde des Staates als auch in den analogen Ziigen
des Individunms war, erkennen wir jetzt um so klarer, wenn wir sehen, dass Plato grade auf
Grund des in's Einzelne ausgefithrten Gegensatzes zwischen dem .,Gerechtesten® und dem
.Ungerechtesten®, die Frage iiber den Glicksstand beider Individualititen nun erst zu
entscheiden vermag, die, wie aus unsrer Darstellung selbst erhellen wird, je nach An-
wendung verschiedener Beweismittel in 4 Kreise sich gliedert. Er thut dies in einer Reihe
von Betrachtungen, die von IX. 576 C. bis zum Schlusse angestellt werden. Indess ehe wir
in diese selbst eintreten, wird mit einizen Worten auf den inneren Zusammenhang dieses
Theils mit den fritheren von wuns zuriickgewiesen werden miissen, um die wahrhaft
grossartige Harmonie des Ganzen in das hellste Licht zu setzen.

Der Schluss kehrt auf den Ausgangspunkt der gesammten Untersuchung zuriick;
ausgegangen war sie, wie wir oben sahen, von der Wahrnehmung, dass die landliufigen Vor-
stellungen und ganz besonders die sophistischen Ansichten iiber das Wesen und den Nutzen
der dizeinatyy sehr schwankend, zum Theil gradezu unrichtig sind. Musste nicht das Wider-
sinnige derselben sich dem idealen Philosophen auf den ersten Blick offenbaren? Lag nicht
der grosste Widerspruch darin, dass das, was an und fiir sich Tugend ist, nicht auch zugleich
ausnahmslos fiir jeden, der sie in sich zur Darstellung gelangen lisst, das Gliick und Segen
Bringende sein sollte? Es liefen die Ansichten darauf hinaus, dass das Gerechte an sich ein
nicht seinem Besitzer forderliches Gute sei (in diesem Sinne meinen wir die Worte alidreor
cyeedor IL 367 C. anffassen zu miissen), sondern vielmehr dem niitzlich, der es nicht hat,
zumal wenn er der Michtigere ist, wihrend das Ungerechte an sich dem Ungerechten vor-
theilhaft, nur dem Schwiicheren schidlich sei. Zur Entscheidung kann von Seiten Plato’s diese
Frage erst gebracht werden, nachdem auf der einen Seite die Erscheinungsformen der A
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dizewonivy in der Staats- und damit in der Seelenverfassung, andrerseits die Formen der
adizie in der gleichen doppelten Beziehung erschopfend aufgezeigt sind.  Jetzt ist die Unter-
suchung bis auf diesen Punkt gefiihrt; jetzt kann vermittelst des aufgewiesenen Gegensatzes
zwisehen dem ,Gerechtesten” und ,Ungerechtesten® die Frage iber den Glicksstand beider
definitiv beantwortet werden. Dass dies der Operationsplan fiir die Untersuchung ist, scheint
uns Plato selbst unzweideutig auszusprechen; jenen hervorragenden Punkt, welcher der allsei-
tigsten Beleuchtung bedarf, behillt er unausgesetzt im Auge; er cernirt ihn, wenn wir einen
Ausdruck der militarischen Technik brauchen diirfen, wie eine Festung, indem er von ver-
schiedenen Standorten ans Zuginge zu derselben eriffnet, um sie so auf aufwirts gehenden
Bahnen einzunehmen. Daher werden wir wolhlbedachter Weise grade an den Uebergangspunkten,
ginmal niimlich, wo Plato die Untersuchung iiber die Erscheinungsformen der dizcinsiyy beendet,
sodann, wo er die iiber die ¢diie antritt, auf jenenoch schwebende Frage ausdriicklich hingewiesen,
Spricht sich dies nicht deutlich in den Worten IV. 445 A. (w0 dr Aowror 3dn 7 ¢ L) aus?
Noch helleres Licht verbreitet itber den Plan, nach welehem die Frage des Gliicksstandes ihre
Entscheidung finden soll, was Plato VIII. 544 A. und ganz besonders 545 A, sagt; hier erklirt
er: ,,Wir wollen den Ungerechtesten, wenn wir ihn oefunden haben, dem Gerechitesten gegen-
iiberstellen, um aus dieser Nebeneinanderstellung villig einsehen zu konnen, in welchem Ver-
hiltnisse die vollendetste reine Gerechtickeit zur vollendetsten reinen Ungerechtigkeit, in
Bezug aunf Gliickseligkeit oder Ungliickseligkeit, fiir den Tugend- oder Lasterhaften stehe,
damit so die Untersuchung ihren Abschluss erhalte (fve veiée § ozéyug _r:l." Mit grisserer
Harmonie und nach mehr innerer Nothwendigkeit kinnen die einzelnen Theile der Com-
position kaum in einander greifen. Doch verfolgen wir den Gang der platonischen Argu-
mentationen selbst weiter. —

Mit Festhaltung der oben besprochenen Methode schickt auch hier Plato das Ganze
und Grosse des Staatswesens dem Einzelnen voraus, Ebenso wie die frither entwickelte eine
beste Staatsform, die IV. 4456 D. geeiizie oder apworvorperic genannt wurde, ohne Zweifel die
oliicklichste ist, so stellt sich die tyrannische Regierungsform als die ungliicklichste dar (vel
IX. 576 D. f£); denn der tyrannische Staat an sich ist selavisch und unfrei, arm und dirftig,
voll ewig wacher Furcht und Klage. Wie mit dem Staatswesen so ist es auch mit dem In-
thviduum, Wie der Einzelmensch, welcher die dizaooivy pera goovivewe d. b die yon einander
untrennbare Erkenntniss und 1m Leben erfolgende Darlebung des Wahren, Edelen und
Rechten in sich darstellt, der Glicklichste ist, so ist der Ungliicklichste der der tyrannischen
Staatsform analoge Menseli; denn auch dieser kann nicht thun, was er will: er ist bestindig
von der Gewalt der Leidenschaften tyrannisirt, um Ruhe und Frieden gebracht, von Gewissens-
bissen gefoltert. Und um so ungliicklicher und elender wird er, wenn er, der wahre Tyrann
seiner selbst, noch dazu der Tyrann andrer im Staate wird. Daraus ergiebt sich, dass je
weniger Aehnlichkeit ein Individuum mit jener einen besten Staatsform hat, es um so ungliick-
licher sein muss. Daher ist der Glicklichste jener ,Konigliche®, der der aristokratischen
Staatsform analog ist (Pecilzog IX. 580 B. ff.); ihm folgen der Reihe nach, mit stufenweiser
Verschlechterung des Gliicksstandes der vouonperiede, der oliyegprads, der dyuwoxoorizde und
zuletzt der zpoewizdg. Noch charakteristischer wird jener Beste und deshalb Gliicklichste
als der bezeichnet, der im strengsten Simne des Wortes Konlg und unumschrinkter Herr
seiner Leidenschaften ist (vgl a. a. O, gegihitcirarog zei pooidedor cv rov), iIm Gegensatz
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zum tyrannisch Gearteten, in dem sich innere Anarchie findet (xesie 2v Ewvrg) sokirsviusarog
IX. bT9 C). —

Obzwar der bisherige Nachweis iiber den Glicksstand des Gerechten® und ,Unge-
rechten® vollig fiberzeugend ist, nimmt Plato nunmehr doch noch ein zweites Beweismittel fiir
dieselbe Behauptung in Anspruch, dass der Einzelmensch, der sich von seinen Leidenschaften
tyrannisiven lisst, hochst elend sei, wihrend der nach der hochsten Erkenntniss Btrebende
und darum Gerechte (qodvipog #ei dfering) der Glicklichste ist.  Wir treten damit in den
zweiten Kreis von Erirterungen, die auf dieselbe I'rage gerichtet sind. Dieses zweite Beweis-
mittel (frdoe amddectic IX. 580 D.) wird aus der frither IV. 435 A. bis 441 B. gewonnenen
Dreitheilung der Seele genommen und somit mittels dieser aus der Beschaffenheit der
menschlichen Triebe und Leidenschaften. Oben hatte Plato die 3 Seelenvermogen, nidmlich das
Vernunft-, das Willens- und das Begehrungsvermigen, dazu benutzt, um nach ihrer Analogie 3
Stinde im Idealstaate zu construiren (vgl IV.441 A. ff)). Hier dagegen geht unser Philosoph
von den Seelenvermbzen aus, um unter ausschliesslicher Bezugnahme auf die verschiedenen
Interessen, Bestrebungen und Vergnigungen, denen sich jedes dieser Vermigen zuwendet,
drei urspriingliche Klassen von Menschen iiberhaupt zu statuiren (vgl. IX. 581 C. iL.).
Als die niedrigste Klasse ergiebt sich daher die gewinnsiichtige (:o quloyoruaroy et qilozsedec)
in der das sinnliche Begehrungsvermigen iiberwiegt, Thr schliesst sich als die zweite Gattung
an die ehr- und herrschsiichtige (v qiddrereoy zed (idérenor), welche die Grundkraft des zo
Stueor veprisentirt; die dritte und erhabenste Klasse endlich ist die nach Ergriindung der
Wahrheit strebende, wissbegierige und philosophische (16 gidopadic ek pelogopor), in dder
das Vernunftvermogen herrscht und alle dibrigen Seelenfunktionen leitet. Jeder dieser Cha-
raktere wiirde freilich seine Wahl fiir die beste und sein Vergniigen fiir das hichste und
seligste erldiren. Wer lost nun die hieraus folzenden Widerspriiche? Allein die Kriterien
der Erfahrung (2usreoie), der Urtheilskraft (ldyoc) und der Vernunft (gpodvpoic), die mnach
Ergritnduug des wahren Wesens aller Dinge strebt (vgl. IX. 582 E.). Diese aber besitzt kein
andrer als der Philosoph, derselbe, welcher IX. 583 A. als o podwune bezeichnet wird; dem-
nach wird grade sein Urtheil iiber jene 3 Arvten von Menschen und die diesen Charakteren
entsprechenden Bestrebungen und Vergniigungen das richtigste sein; er erweist sich gewisser-
maassen als der alles Uebrige umfassende. Daraus ergiebt sich von selbst, dass von jenen
3 Arten des Genusses der crhabenste und seligste der ist, welcher ans Erkenntniss der
Wahrheit fliesst (¢ dad roi qgooverv IX. 582 C.). 8o ist das Leben des wahrhaft Weisen, d. h.
desjenigen, der vermige des o loypoumxzor bestindig nach Erkenntniss des Guten, Wahren und
Rechten an sich ringt und dadurch allein Urtheilskraft besitzt, das gliicklichste von allen.
Und da die Erkenntniss dieser hichsten Ideen untrenubar ist von ihrer Darstellung im Leben,
s0 dass, was wir stets festzuhalten haben, der godwpoc nach platonischer Auffassung zugleich
der dixeine sein muss, so ist durch dieses zweite Argument der Glicksstand des ,Gerechten®
und somit das Elend des ,,Ungerechten®, dessen innerstes Wesen das Gegentheil jener univer-
salen Tuogend ist, zur Evidenz erwiesen. —

Indess noch ein dritter und letzter Beweis fiir dieselbe Behauptung kann angetreten
werden: er fliesst aus der Natur der verschiedenartizgen Geniisse selbst. Damit fritf
unser Philosoph im Verlaufe der Erirterung iiber den Gliicksstand in einen dritten Kreis von Be-
trachtungen (vgl. IX. 583 B. fi.), von Untersuchungen iiber das wahre und falsche Vergniigen,
wie er sie zu gleichem Zwecke ausfiihrlicher bereits im Philebos und Gorgias angestellt
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hatte. Aus der Vergleichung der verschiedenen Arten des Genusses und Vergniigens ergiebt
sich ihm folgerichtiz der Satz, dass nur der wahrhaft Weise eine reine und wahre Lust
empfinden kanm. Wihrend die rein sinnlichen Freuden, wenn wir so sagen diirfen, nur rela-
tiven Werth haben, withrend das Gliick, welches sie bringen, nur nach dem Maasstabe des
jedesmaligen vorgingigen Gemiithszustandes messbar ist, so ist das geisfige Vergniigen
die absolute Hiohe des Genusses; wihrend jene anf das Verdnderliche und Wechselvolle
gerichtet sind, erfasst dieses vermioge des Vernunfterkennens das Wesen der Dinge, das
Bleibende und ewig Wahre. Wer demnach ausschliesslich sinnliche Freuden geniesst, wird
pie reine unid wahre Lust empfinden, sondern nur ihre Trughbilder. Anders der wahrhaft
Weise, dessen Streben unermiidlich-auf das Anschauen der Wahrheit und des Wesens gerichtet
ist: darin geniesst er die reinste Freude, darin das hochste Gliick. Das Ergebniss der ganzen
Untersuchung iiber das Verbiltniss des Gliickstandes des | Gerechten® zum ,Ungerechten®
fasst Plato 538 A. nochmals kuorz zusammen. Wenn der Gerechte, schliesst er die Reihe dieser
lichtvollen Evdrterungen passend ab, den, der die adeoe in sich zur Darstellung gelangen
lisst. an walirem Gliicke so weit ithertrifft, so wird er ihn noch weit mehr an sittlicher
Sehine und Tugend des Wandels iiberragen [_'.<.aqtrxr“nunr";'.:; L& I-";‘r'rae' woel weedder wol ":Q“.’:-}'

Gleichwohl Dbleibt beziiglich der Frage des Gliicksstandes unserm Philosophen die
Widerlegung einer oben schon von uns berithrten verderblichen Ansicht iibrig, die leicht auf-
gestellt werden konnte und in sophistischen Kreisen in der That im Schwange ging. Wir
erinnern an die Ausfithrungen des Sophisten Thrasymachus (vgl I 343 C. u. 344 C.) und an
andre Stellen dhnlichen Sinnes (vel. 1L 360 . — 362 A). Wurde doch die Behauptung
aufeestellt, die Ungerechtigkeit sei fiir den vollendeten Ungerechten niitzlich, wenn er dabei
den Schein des Gerechten habe; er sei daher von allen der Glicklichste, weil er den
grissten Vortheil aus der Ungerechtigkeit zn ziechen in der Lage sei. Indem Plato IX. 585
B. diese Behauptung wieder aufnimmt, um auf die unmittelbar vorhergehenden Erdrterungen
gestiitzt, sie vollig zu widerlegen, kehrt er nicht nur geschickt auf den besonderen Ausgangs-
punkt der ganzen Unterredung zuriick, sondern findet zugleich Gelegenheit in gewaltigen
Worten und biindiger Kirze den auf das Ethische gerichteten Hauptzweck des Dialogs her-
vorzukehren (vel IX. 591 B. ff). Um das Verkehrte jencr Ansicht in helles Licht zu stellen,
wird die menschliche Seele in trefflicher Allegorie mit ecinem vielgestalteten Ungeheuer ver-
glichen, mit dem ein Liwe und eine Menschengestalt zusammen gewachsen ist. Wir brauchen
g8 kaum des Niheren auszufiihven, dass mit dem vielkipfizen Ungeheuer das sinnliche Be-
gelirimgsvermigen verglichen ist, wiihrend unter dem Bilde des Lowen die Grundkraft des
Willensvermigens geschaut wird, und die Gestalt des Menschen das Vermdgen des Vernunft-
erkennens sinnbildet.  Wer nun das Sittlich-Gute in sich zur Darstellung bringt, bei dem
beherrscht das Gottliche das Thierische; oder um im Bilde zu bleiben, der Gerechte pflegt
und hiitet den dritten Theil jenes Gebildes unter Beihiilfe des zweiten gegen den evsten;
wessen innerstes Wesen hingegen das Sittlich-Schlechte ist, in dem unterdriickt das Thierische
das Gittliche, d. h. der Ungerechte fithrt ausschliesslich dem ersten Theile jenes Gebildes
Nahrung zu. Daraus erhellt unter gleichzeitiger Betrachtung des vorgestellten Bildes, dass
das wahre Gliick nur in der Herrschaft des Besseren, daher nur im Gerechten zu finden ist,
withrend das Preisgeben des Edleren an das Schlechtere, mag der Ungerechte, der darein
willigt, verborgen bleiben oder nicht, die Harmonie seiner Seelenkrifte zerstort und dadurch
fiber sein Inneres dauerndes und stets wachsendes Ungliick bringt. —
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Nachdem durch Anwendung dieses Bildes die sophistische Ansicht vom Gliicksstande
in anschaulicher und erschépfender Weise widerlegt ist, zieht Plato aus dem Resultate dieser
Eriirterungen allgemeine Folgerungen, die ihn aof eine gedringte Zusammenfassung der
ethischen Hauptgedanken fithren, die bisher in kunstvoll und doch natiirlich variirenden Com-
binationen und wechselnden Harmonien und doch mit verwandten Tonen durch das Ganze hin-
durchgeklungen sind (vgl IX. 590 C. bis Ende d. B.). Auch hier argumentirt Plato nach der
der ganzen Composition eigenen Methode, sofern er zuerst das Verhdltniss des Staates zum
Einzelnen, der sein Glied ist, beriicksichtigt, withrend sodann seine Spekulation jenem jinneren'
im Individuum dargestellten Staate sich zuwendet. Die thierische Natur im Menschen der
gittlichen energisch unterzuordnen, dies ist hier zuniichst Plato’s Forderung. Fiir seinen Ideal-
staat ergiebt sich daraus, dass, wer jene Unterordnung nicht durch sich selbst und aus eigener
Kraft zu vollzichen vermag, von anssen her durch staatliche Gesetze dazu gebracht werden
muss (éEwder fpeordroe 590 D.): denn nur so ist die fir das Wohl aller nothige Willens-
einheit im Staate moglich. Daher sind jedenfalls die Handwerker im Staate, weil der bessere
Theil in ihnen von Natur zur Herrschaft iiber ihr Thierisches zu schwach ist, so dass sie nur
sinnliches Begehren niihren, der Regierung des Besten, welcher das Géttliche in sich zum
Leiter hat, unbedingt zu unterwerfen (vgl. IX. 590 C. D.). Ein dhnlicher Grundsatz ist auch
bei Erziechung der Kinder zu befolgen; auch sie missen so lange geleitet werden, bis in ihnen
gleichsam eine ,jnnere Verfassung® fest begriindet ist (Ewg &v &v alraic Garso v woler o=
huzeiay woreor)oopsr (Vel D90 E. u. 591 A); erst wenn der edlere Theil in ihnen gestirkt
ist, und sie gleichsam ihre eigenen inneren Wichter haben, kann ihnen viéllige Freiheit zuge-
standen werden, —

So gelangt Plato auf das hochste Ideal des Individuums, Wihrend der Ungerechte,
selbst wenn seine sittliche Schlechtigkeit verborgen und ungestraft bleibt, immer schlechter
und darum ungliicklicher wird, findet sich die beste und deshalb gliicklichste Seelenverfassung
da, wo die Besonnenheit und jener harmonische, sittliche Normalzustand, welchen Plato als
duzctoodyvy bezeichnet hat, mit der Erkenntniss des Guten und Wahren im Bunde ist (owgpeo-
glvy ve zel duawooivy pera geovicewme Vgl IX 591 B.); erfreut sich die Seele dieses Be-
sitzes, so nimmt sie, ihrer edleren Natur niaher gebracht, ein weit edleres Geprige an
sprwrépay £80 a. a. 0.). Hiermit hat unser Philosoph die erhabenste Hohe des Tdeals
erstiegen.

Freilich muss er bekennen, dass ein Solcher, dessen bestindiges Bestreben es ist, eine
imnere Harmonie zwischen Seele und Korper in sich zu behaupten, um in Wahrheit stets ein
povaxoe (vel 591 D.), das heist, ein harmonisch gestimmtes Individaum zu bleiben, alle
die Beschiftigungen flichen wird, durch welche sein inneres Gleichgewicht gestirt werden konnte,
S0 wird der vollkommene Gerechte nur fiir seinen eigenen inneren Staat sorgen, nur in diesem
allein herrschen wollen; in seinem Vaterlande dagegen, sofern es von dem construirten Ideal-
staate weit entfernt ist, wird er nur dann zu wirken sich bereit finden lassen, wenn eine
gittliche Fiigung ihn ruft (vgl. 592 A). Noch einmal hebt Plato dabei den rein ethischen
Zweck, welchen der von ihm entworfene ideale Staat hat, nachdriicklich hervor; denn obzwar
er nur als unausgefithrte Idee zu betrachten ist, so bleibt gleichwohl das Ideal fir den, der
¢s betrachten und sich selbst dann darnach bilden will, im Himmel, das heisst in der Welt
der reinen Ideen bestehen (zg fovlousvy dgav et dowy re Fovwov rorowsilen). —

Doch noch zwei Punkte sind jetzt iibrig, deren Behandling unumginglich nothwendig
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ist, um die Untersuchung des Ganzen zum letzten Ende zu fithren, wenn nicht einzelnes unvoll-
endet bleiben soll. Ist doch der Keim zu dem einen von diesen schon III 391—393, wo
gelegentlich der musischen Bildung {iber das Wesen der Poesie im Allgemeinen gehandelt
wurde, niedergelegt, bis aus ihm zu gelegener Zeit weitere Entwickelungen hervorgehen sollen;
wiithrend im zweiten der Hauptvorwurt des Ganzen nach innerer Nothwendigkeit aus den engeren
Grenzen des Individuums auf die Weite des Universums erhoben und hier witrdig abgeschlossen
wird, DBeide Punkte aber sind, wie die folgende Darstellunz ergeben wird, im letzten Buche
der Politie behandelt. Noch ist ndmlich die Frage iiber den Gliicksstand des Gerechten und
des Ungerechten nicht ersehdpfend beantwortet: noch droht jedem Individuum eine grosse Gefahr,
vor welcher sich zu sichern oder der zu erliezen, Quelle anf der einen Seite des Glicks, an-
dererseits des Unglicks wird. Es ist die Gefahr, welche Plato hereits im dritten Buche in
den Trogbildern der mimischen Poesie aufgewiesen hatte. In welch’ engem Zusammenhange
mit den fritheren Darstellungen der Theil der Composition steht, in welchen wir jetzt mit
595 A. eintreten und den wir bis 608 B. zu verfolgen haben, wird im Folgenden zur Geniige
erhellen. Noch fehlte den hierher beziiglichen Betrachtungen des dritten Buches die Lisung
der Frage, wie die poetiscben Schilderungen von Menschen beschaffen sein miissten, um mit
Nutzen im Unterrichte der Jugend verwendbar zu sein (vgl. IIL 392 B. C.). Ausdricklich
hatte dort Plato erklirt, dass diese Frage erst entschieden werden kinnte, wenn das Wesen
der universalen Tugend gefunden sein wiirde. Fiir den damaligen Stand der Untersuchung
musste eine Beantwortung dieser Frage gradezu fiir unmiglich erklivt werden; denn wie
Plato dort voraussehickt, haben Dichter und Mythologen in dem, was beim Menschen das
Wichtigste ist, villig falsche Vorstellungen, sofern sie namentlich vorgeben, dass die Unge-
rechten meist gliicklich, die Gerechten ungliicklich seien. Dass aber eine eingehendere Eror-
terung iiber derartige Siitze der Dichter einer spiteren Stelle vorbehalten bleiben miisse, darauf
weist a. a. 0. Plato ausdriicklich hin, wenn er sagt: ,,Wir werden also dann uns iiber die Art
und Weise, wie wir iiber das Gliick oder Ungliick der Menschen zu urtheilen haben, verstin-
digen, wenn wir das Wesen der Gerechtigkeit gefunden und uns von dem Nutzen, den sie
ihrer Natur nach fiir den Gerechten hat, er mige nun als Solcher von andern angesehen
werden oder nicht, iiberzeugt haben werden* Demmnach konnte diese Untersuchung nicht
eher aufgenommen werden als hier am Eingange des 10. Buches, nachdem das Wesen der
Gerechtighkeit vollstindig entwickelt, nachdem iiber die Natur der menschlichen Seele wie von
den verschiedenen Arten der menschlichen Begierden und Bestrebungen gehandelt war. Aber
behaupten wir weiter, grade hier musste sie angetreten werden, wenn die Frage iiber
den Gliicksstand des Gerechten und des gegentheilig Gearteten, wie er im irdischen Leben sich
darstellt, erschipfende Beantwortung finden sollte. Sie bringt das letzte Argument fiir den
Satz bei, dass der Gerechte, der gleichzeitig der Verniinftige (qodriunc) ist, als solcher allein
der Gliickliche sein kann. Denn er allein bewahrt, vermige seiner Erkenntniss des Guten,
welches sich als die Quelle aller Wahrheit und Wesenheit erwiesen hatte, vor den Trugbildern
und Tinschungen der Poesie, die geeignet sind, den im Innern des Einzelnen begriindeten Staat
zi zerriitten, seine innere Harmonie zwischen den Kriiften, Anlagen und Trieben der Seele
aufzulisen und dadurch ungliicklich zu machen (vel. X. 608 A. B.). So erweist sich auch
auf diesem Wege als der absolut Glickliche wiederum der Gerechte. Auch hier werden wir
erkennen, wie die einzelnen Theile der grossartigen Composition organisch in einander greifen ;
zwei Fiden, um bildlich zu reden, hat unser Philosoph angesponnen; in dem ersteren hatte
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or seine Gedanken iber Werth oder Unwerth der Poesie als Bildungsmittel fiir die zum Stande
der Wichter* bestimmte Jngend eingeflochten, ohne ihm indess, da andere nithige Materien
noch fehlten, zu Ende spinnen zu konnen. Als ein zweiter Faden der Untersuchung hatte sich
dann spiiter die Hauptfrage iiber den Glicksstand des ,Gerechten® entsponnen; an unserer
Stelle des 10. Buches laufen beide in einander, so dass der oben abgerissene erste Faden im
zweiten hier zuEnde gefithrt wird. Auch wird dadurch die innere Einheit des Ganzen gewahrt,
dass Alles, was iiber die mimische Dichtkunst an unserer Stelle gesagt wird dem moralischen
Endzwecke der gesammten Darstellung auf's Strengste untergeordnet erscheint. Denn da
Vernunft und die davon untrennbare Moralitit, wenn wir die dxaooivy pera gpgovigems 50
auftassen diirfen, das hichste Ziel ist. nach welchem hin Plato seinen ganzen innerven, sowie
dusseren Staat organisirt, wird auch hier diese zweifache Beziehung wiederum genommen: wie der
ideale Staat, der an sich dadurch der gliicklichste ist, dass seine einzelnen Glicder nicht durch
die Tinschungen der Poesie von der Wahrheit entfernt werden, fiir diese Poesie keinen Raum
hat, so hat der Einzelmensch sich in seinem inneren Staate vor ihr zu bewahren, damit er
nicht dem Scheinwesen verfillt und so seine innere Harmonie verliert. Dass Plato iibrigens
orade diese Frage so ausfilhrlich behandelt, hat seinen Grund wohl darin, dass zu seiner Zeit
die grosse Menge ihre Weisheit fast ausschliesslich und mit Vorliebe aus der Dichtung schopfte,
dass was der Dichter iiber Moralitit und Vernunft lehrte, fast als allgemeine Norm erfasst
wurde. Es lag daher unserm Philosophen, um seinen eigenen ethischen Sitzen desto mehr
und desto allzemeinere Geltung zu verschaffen, der Erweis ob, dass die Dichter, fern von der
Erkenntniss des absoluten Wesens der Dinge, wahre Weisheit nich t lehren kinnen (vel X. 599 A0)
Es eriibriet noch, einen fliichtizen Blick auf den Gang der Argumentation selbst zu
werfen, wenngleich ein umstindlicheres Eingehen in dieselbe ausserhalb der Grenzen unseres
Vorwurfs liegt. In Anbetracht des hichsten Ideals der menschlichen Seelenverfassung, wie
Plato es durch den ganzen Dialog entwickelt, erwartet ihn an unserer Stelle ein zweifacher
Nachweis. Einmal ist darzuthun, dass die mimische Poesie dem Vernunfterkeunen schadet
und sodann zu beweisen, wie sie in Folge dessen derMorvalitit weit entfernt, ihr forderlich
zi sein, vielmehr Eintrag thut. Beides erweist Plato in wohlgeordneter Weise. Zu dem
ersten dieser beiden Siitze balnt er sich den Weg durch tieferes Eindringen in die Natur der
Nachahmung (vgl. X. 595 A. bis 602 E.). Von allen Dingen der Erscheinungswelt argumentirt
er unter Beziehung auf friihere Erorterungen, giebt es urbildliche Ideen (¢idy), deren Abbilder
jene sind; demnach bildet jede nachalmende Kunst nichts Anderes als Abbilder von Ahbildern
und steht daher im dritten Grade von dem absolut Seienden. von der Wahrheit entfernt
(vgl. 597 E) Wie sollte daher der Dichter Erkenntniss des Wahren vermitteln konnen?
Muss er nicht vielmehr durch den Schein blenden? Der Dichter hat kein Wissen (eaegequn)
von allen den Gegenstiinden, welche er darstellt; er blendet nur durch die anmuthige und
bestechende Form seiner Dichtungen, haftet am Scheine, ohne in das Wesen der Dinge zu
dringen (vzl. 602 B.) Doch wegen des Mangels an metaphysischem Erkennen bringt wieder
die mimische Dichtkunst nothwendigerweise auch moralisch Schaden und macht dadurch
ungliicklich (vgl. 602 A. bis 608 B.). Sie dient dem unedlerem Theile der menschlichen
Seele, sofern sie nur auf die sinnlichen Affelkte wirkt; dadurch aber, dass sie diesen néhrt
und stirkt, schwiicht sie im Vernunftvermigen das Edle im Menschen. Eine verderbliche
Verfassung fithrt der nachahmende Dichter in die Seele des Individuums ein, indem er dem
unverniinftigen Theile der Seele schmeichelt (zgi cvoreg wuyic).
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Vom Einzelwesen wendet Plato den Blick zu seinem Idealstaate, dem grosseren in
seinem Dialoge entworfenem Gemiilde, zuriick; auch 1m Staate wird die Aufnahme aller
auf die Affekte wirkenden Poesie (i idvoudry wotoe) die innere Harmonie stiren, und statt
des Gesetzes und der Vernunft wird die Leidenschaftlichkeit (gdovr et Avsey) herrschen (vel.
605 B. u. GOT A). Vor all' diesen Tiuschungen und schiidlichen Finflissen der Poesie vermag
sich nur die Erkenntniss des Guten und Wahren zu sichern, daher liegt nur in der Vernunfi
und der Moralitit das absolute Gliiek.

Die Beantwortung der Frage iiber den Gliicksstand des ,Gerechten und ,Ungerechten®
hat, nachdem sie durch verschiedene sich schneidende oder sich berithrende Kreise der Unter-
suchung gefithrt ist, nunmehr ihren Abschluss gefunden, doch zundichst nur so weit, als der
Gliteksstand im diesseitigen Leben sich darstellt. Freilich werden wir nicht vmhin kinnen,
das letzte aus dem Wesen der mimischen Poesie entlehnte Argument einigermaassen
anzufechten, da uns bei Plato hier ein gewisser Mangel an Einsicht in das Wesen der
nachahmenden Kunst obzuwalten scheint. Nicht das bloss werden wir zu verwerfen haben,
dass die nachahmende Poesie und Kunst iberhaupt nur der unedleren Seite des Menschen
angehiren, sondern nicht minder die Art und Weise, wie Plato die Kunst sich construirt;
gin iibles Missverstindniss liegt augenscheinlich namentlich darin, dass die nachahmenden
Kiinstler nichts anders als ,tertiire” Bildungen zu schafien im Stande sein sollen, oder, wie Plato
gs namnte, nur Abbilder von den mannigfachen Abbildern der urbildlichen einheitlichen Idee,
withrend doch der Kiinstler, der Maler und Dichter aus seinem Genius heraus, mithin aus der
in seinem Geiste erzengten Idee Concretes selbststindig schafft, Niher auf diese Punkte ein-
zugehen, ist hier jedoch nicht der Ort; und von platonischem Standpunkte aus ist die dialek-
tische Nichtiglkeit des letzten Arguments unbestreitbar, zumal wenn man, worauf Plato selbst
ums hinweist und was wir schon oben kurz andeuten durften, den Gegensatz bedenkt, welcher
sich damals, wie schon frither zwischen Poesie und Philosophie geltend machte (redarc zig
drepopd: oder Svaveiworg 607 B. C.). Wir haben uns vielmehr nun den zur Erdrterung gelan-
genden zwei Punkten des 10. Buches und somit den letzten Theilen der grossartigen Com-
position zuzuwenden.

Wenngleich dieser letzte Theil, wie aus unsrer Darstellung erhellen wird, sich wiedernm
in mehrere Kreise gliedert, so wird es nicht unniitzlich sein, gleich vorwegs das herauszuheben,
was fiilr ihn im Zusammenhange mit den fritheren Untersuchungen ganz besonders charak-
teristiseh ist. Es scheint uns mit Erdmamn (vgl. Gesch. w. Phil. 1. Bd. 2. Aufl. p. 609) hier
der erste im Alterthume gemachte Versuch eine Theodicee gefunden werden zu miissen, in
welcher ,durch die behauptete Prii- und Postexistenz der Seelen die Gottheit vor allem
Anschein der Ungerechtigkeit sowie eines willlsiirlichen Eingreifens in die Sphitve der Freiheit
sichergestellt wird* Nachdem Plato den absoluten Werth, den die Tugend an und fiir sich
hat, aus ihrem inneren Wesen herans festgestellt und mit dem Unsegen des Sittlich-
Sehlechten an sich verglichen hat, geht er nun daran, die mittelbaren und Gusseren segens-
reichen Folgen der Moralitiit fiir dieses wie filr jenes Leben zu entwickeln (vgl. 612 C. D.
u II. 387 C) Dadurch kann die der ganzen letzten Reihe der Erorterungen zu Grunde
liegende Frage iber den Gliicksstand des Sitflich-Guten und des Sittlich-Schlechten von
einem mneuen und letzten Gesichtsorte aus beantwortet werden.  Erinnern wir uns
dabei der oben im 1. und 2. Buche entwickelten sophistischen Ansichfen, welche dem
vollkommen Tugendhaften keineswegs absolutes Gliick, dem Lasterhaften unter Umstinden
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Wohlsein vindiciven, so erhalten wir hier die schénste Lisung jener Disharmonie zwischen
dem, was sein soll, und dem was ist: sie giebt die im jenseitigen Leben zu erwartende Ver-
geltung, welche Plato hier aufzeigt. Durch diese wird Jedem der ihm gebithrende Lohn zu
Theil; denn gerecht ist die Gottheit. Wie so einerseits die Miglichkeit der Vergeltung den
Unsterblichkeitsglauben zur Voraussetzung hat, so wird auf der anderen Seite die Nothwen-
digkeit der Vergeltung ein neues Argument fiir die Unsterblichkeit, welche an unserer
Stelle besonders aus der Unvernichtbarkeit der Seele durch ein Uebel oder Laster
erwiesen wird. So nothwendig nun die Auflosung jenes Missklanges in eine wenn auch erst
spiter eintretende wirkliche Harmonie ist, so eng ist die Verbindung dieses letzten Theiles der
Composition mit allen vorhergehenden Erdrterungen. Zugleich ergiebt sich aus den oben
gemachten allgemeinen Bemerkungen, dass diesen Absehnitt unser Philosoph sich nothwen-
digerweise in drei Kreise auseinanderlegen musste, Zuniichst war ein kurzer und zwar, wie
wir nachher gleich sehen werden, nothwendig nur ein kurzer, mit dem Hauptvorwurf des
ganzen Dialogs im engen Zusammenhang bleibender Beweis fiir die Unsterblichkeit der Seele
zu geben (vgl. 608 C. bis 611 B.)). Dadurch war der Weg geebnet, um den Lohn des Sittlich-
Guten und die Bestrafung des Sittlich-Sehlechten aufweisen zu kinnen und zwar nicht nur,

wie die Vergeltung sich zundchst im  irdischen Leben einfithet, - dies entwickelt eine
zweite kiivzere Reihe von Betrachtungen, die in 611 C. bis 619 E. enthalten sind — sondern

vornehmlich, wie sie im Jenseits sich darstellt; und dass auf diesem letzten Punkte grade der
Hauptnachdruck roht, zeigt schon die Ausfithrlichkeit der einschligigen Ervirterungen (vgl
604 A. bis zum Ende des Dialogs). Wir haben uns nun diesen dreiKreisen der Untersuchung
im Kinzelnen zuzuwenden, um die innere Gliederung in miglichst helles Licht zu setzen.
Plato, im Begriff die Belohnungen darzustellen, welche der Tugend nicht nur in diesem
Leben, sondern auch in der Ewigkeit auf dem Fusse folgen, hat fiir's Erste einen Beweis der
[Insterblichkeit der Seele anzutreten. Dieser liuft an unserer Stelle darauf hinans, dass
die Seele durch ein ihr innewohnendes Verderben, das heisst, durch das Bise keineswegs zu
Grande gerichtet werden kann, wilrend die ibrigen Dinge durch das ihnen eigenthiimliclie
Schlechte den Untergang finden miissen. Zwar giebt es fiir die Seele in den Lastern etwas,
was sie schlechter macht; indess die Lebenskraft derselben zu vernmichten und aufzulésen,
vermigen sie nicht; ein unzerstorbares Wesen ist demnach die Seele. Noch weniger ist ein
ihr fremdartiges, rein dusseres Uebel, wie Verderben und Krankheit des Leibes es ist, im
Stande sie zu vernichten. Von selbst ergiebt gich die Folgerung, dass, wenn die Seele weder
durch ein ihr eigenthiimliches, noch durch ein fremdartiges Uebel vernichtet werden kann,
sie ewig fortdauern, d. h. unsterblich sein muss. Ungerechtfertigt wird uns der Vorwurf
erscheinen miissen, welchen Schleiermacher gegen die Kiirze dieser Argninentation erhebt,
wenn er in seiner Einleitung S. 58 sagt: . Ifast ebenso wunderbar aber scheint es, dass dieser
grosse Gegenstand, d. h. die Unsterblichkeit der Seele, ganz leicht auf kaum ein Paar Blittern
abgemacht ist?* Ungerechtfertigt deshalb, weil Plato, wenn er an unserer Stelle die Unsterb-
lichkeitslehre wie anderwiirts durch eine Fiille von Argumenten ausgefithrt hiitte, dadurch
die organizche Kinheit der ganzen Composition in empfindlicher Weise gestort haben wiirde.
Denn abgesehen davon, dass im ganzen Zusammenhange unsres Dialogs die Unsterblichkeit
der Seele nichts Anderes als eine anderwiirts zur Geniige als richtig bewiesene Voraussetzung
fiiv die Lehre von der Verceltung sein kann, darf hier zo Gunsten der Einheit des Ganzen
nur ein Argument beigebracht werden, welches mit der Frage tiber Wesen und Wirkung des
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Sittlich-Guten an sich als dem Hauptobjekie des Dialogs auf’s Engste zusammenpasst. Dieser
innere Zusammenhang aber scheint uns darin zu bestehen, dass Alles, was das Gegentheil des
Sittlich-Guten ist, nachtriglich als dasjenige angefiihrt wird, wodurch die Seele zwar nich
villig vernichtet, aber verschlechtert wird, unbeschadet dessen sie also ewig fortlebt, Dadurch
schafft Plato sich zugleich die beste Gelegenheit, die vier Arten der seclischen Uebel, die
Laster, aufzuzeigen, und sie als Gegensiitze der oben construirten Cardinaltugenden zu entwickeln,
indem er der sageoodry die Zigellosigkeit (dzoleoic) entgegenstellt, der ardpefe die Willens-
schwiiche oder Energielosigkeit in der deiie, der sogie den Mangel an Einsicht in die hichste
und letzte Idee des Guten und Wahren (epeddée) und endlich der universalen Tugend der
dezeooiyy die allgemeine Disharmonie des Seelenlebens, die Schlechtigkeit in moralischer
Bedeutung (cdwmfe of. 609 B. C. ff). Kurz, nur so und nicht anders durfte Plato hier argu-
mentiren, nur so viel und nicht mehr des Beweises konnte hier beigebracht werden, wenn
das harmonische Verhiiltniss der einzelnen Theile der Composition gewahrt bleiben sollte.

Nach dieser Beweisfilhrung hitte Plato gleich iibergehen konnen, den hohen Lohn,
welehen die Tugend in der Ewigkeit findet, darzustellen: indess liegt ihm hier, wo er iibep-
haupt die ausserordentlichen und dusseren Folgen der Tugend zeigen will, das Erdenleben
zunichst noch nither; dieses darf schon der Vollstindigkeit wegen nicht iibergangen werden,
Daher wird den irdischen Verhiltnissen eine, wenn auch kiirzere Reihe von Erdrterungen
gewidmet. Wenngleich oben unser Philosoph als seine Aufgabe ausdriicklich aufgestellt hatte,
das Wesen der allumfassenden Tugend und des entgegengesetzten Seelenzustandes ohne alle
Riicksicht auf Lohn oder Strafe zn entwickeln, damit die Tugend an und fiir sich als das
hochste Gut erschiene (vel IL 367 D.), wenn auch diese Sonderung des Wesens an sich von
den mittelbaren und dusseren Folgen geeignet war, eine um so reinere Anschanung heider
zu geben, so kann doch nun nach allseitiger Erfiillung dieser Aufgabe mit vollem Recht zum
Schluss auch anf den dusseren Lohnhingewiesen werden, welcher dem nach Tugend Strebenden
nicht nur in dem irdischen, sondern auch in dem ewigen Leben zu Theil wird. Dass durch
diese Hinzufiigung jene reine Auffassung getritbt und nnrein werde, dem steht die sittliche
Erhabenheit und Lauterkeit der Gesinnung, welche das Ganze durchweht, entgegen,
Noch mehr; es ist in der That ein erhabener Gang, die Tugend zuerst rein und in ihrer lauteren
Wiirde darzustellen, und dann erst die fiir die Tugendiibung unwesentlicheren, schmiickenden
Beiwerke hinzuzufiigen. So diirfen jetzt die Belohnungen gezeigt werden, mit denen der
Tugendhafte schon im Erdenleben nicht minder von Géttern wie von Menschen geehrt wird;
£0 muss der Sittlich-Gute als der Gottgeliebte (Seoqidrc). wie der Lasterhafte als der Gott-
verhasste (Heopiore cfr. 612 E.) hingestellt und gezeigt werden, wie deshalb dem Frsteren
Alles zum Guten ausschligt; so darf es anderntheils ausgesprochen werden, dass auch die
Menschen nur den Tugendhaften achten, lichen und ehren.

Jetzt erst kannzur Vergeltung im jenseitigen L ebeniibergegangen werden (vgl.
614 A.), jetzt darfunser Philosoph auf Lohn und Strafe hinweisen, welche Tugend und Laster in der
Ewigkeit finden werden. Hier beginnt das, was wir oben mit Erdmanmn als den ersten Versuch
einer Theodicee bezeichnen durften, welche zugleich zu einer begeisterten und hegeisternden
Apokalypse wird; und dies Alles in der anmuthigen Hiille eines Mythus, in dem Plato einen
aus dem Hades zuriickgekehrten Armenier auftreten und im Auftrage der Richter der Unter-
welt vom Zustande der Seelen im Jenseits berichten lisst (vel. 614 D.). Dabei erweitert sich
seine Ausschau; er erzihlt vom Zugang in den Himmel und in die Unterwelt, von den
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Gerichten, der Wanderung und der Riickkehr der Seelen in das Gebiet des Werdens, und
heschreibt das Himmelsgewilbe, die Bewegungen der Himmelskorper und die Harmonie der Sphiren;
kurz, er webt alle die Bande, welche Himmel und Erde verkniipfen. Der My-
thus, iiber dessen Natur und Gebranch bei Plato hier eingehender zu handeln, nicht unsere Aufgabe
sein kann, repriisentirt an unsrer Stelle das Wesentliche der platonischen Ontologie und Kosmo-
logie ; in ihm vereint Plato, wie es in seinen Mythen stets der Fall zu sein pflegt, die Vor-
stellunzen des Volksglaubens, die Philosopheme der Naturphilosophen und die Lehren der
Dichter mit seinen eigenen Gedanken unter einen grossartigen Rahmen. In welch’ organischem
Zusammenhange aber dieser Mythus mit dem Hauptvorwurf des ganzen Dialogs steht, wird
um o Klarer, je schirfer man den Hauptgedanken des ersteren heraushebt. Dieser scheint
uns in dem Satze zu liegen, dass die Tugend ausser dem Lohne, der in ihrem Wesen ruht,
auch die heilsame Folze hat, dass beim Beginne des neuen Lebenskreislautes der vollkommen
Tugendhafte sich das Loos erwihlen wird, welches ihm wahrhaft forderlich ist; die Gottheit
ist an der Wahl unschuldig, sie ist ewig gerecht und 'greift nicht willkiirlich in die Sphiive
der Freiheit, Nachdem durch die Ginge der bisherigen Untersuchungen erwiesen worden ist,
dass im irdischen Leben des Individuums die Gerechtigkeit® als Bethitigung der Erkenntniss
des Guten und Wahren die Quelle alles. guten Handelns ist, erweitert gich jetzt die Ausschau
und vergrissert sich der Umkreis der Gegenstiinde: in den Ziigen eines noch grossartigeren -
Gemildes wird gezeigt, wie durch das ganze All der Dinge in der natiirlichen wie in der sitt-
lichen Welt ewig die gittliche ,Gerechtigkeit® herrscht, welche nach unwandelharem Gesetz
das Sittlich-Gute helohnt, das Sittlich - Schlechte straft. So geht auch aus den hier zur
Darstellung gelangten Hauptgedanken zur Geniige hervor, dass der Hanptvorwurf des ganzen
Dialogs einrein ethischer ist. Auch den Ausfithrungen Schleiermacher’s werden wir hinsichtlich
des organischen Zusammenhanges dieses letzten Theiles mit dem Ganzen der Composition
beizustimmen haben, wenn er in seiner Einleitung p. 61 zu unsrer Stelle sagt: Und ebenso
kann man sagen, dass die pidagogischen Einrichtungen des platonischen Staates cin ganz
neues Licht erhalten durch das, was hier iiber den Einfluss des gegenwiirtigen Lebens auf
das kiinftige gesagt wird. Denn dort oben, wo in kunstreicher Verbindung des unvermeid-
lichen Geschicks und der freien Wahl die neue Lebensentscheidung fiallt, konmt alles darauf
an. dass die Seele richtig zu withlen geeignet sel, and nicht von den Eindriicken dessen, was
ihr in dem vorigen irdischen Leben begegnet sein mag, zu stark beherrscht werde, um das
ihrem inneren Zustande Angemessene und sie Fardernde ergreifen zu kimnen' — Doch Alles
dies heranszufinden hat Plato fast nur dem Leser iiberlassen. Waren die Vorhallen und Fin- -
gitnge zu den Untersuchungen von Plato mit bewusster Absicht einfach und schmucklos gebaut,
o kimnen wir diesen Mythus, welcher den wiirdigen Schluss des Ganzen bildet, mit Reeht
einen mit aller Pracht und einer in's Detail gehenden grossartigen und sinnreichen  Orna-
mentik ausgefiihrten Tempelbau nennen, in dem diec ewige Wahrheit wohnt; in
einem schonen Bilde haben ihn im Gegensatz 2 den Norhifen'* und dem . Heiligen®, wohin
der Philosoph Vernunft und Phantasie zuvor fihrte, die Erklirer als das endlich erschlossene
JAllerheiligste® hezeichnet.

Die ganze Unterredung sehliesst Plato geschickt in der Weise, dass er, gestiitzt anf
die breite Basis aller anzestellten Erirterungen mit nachdriicklichen Worten in der moralischen
Vollkommenheit als der Bethitigung der Erkenntniss des Guten und Wahren, in der drcoeooiey
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wobei sich von selbst, wie dies durch das Ganze hindurch der Fall war, wiederum die
Parallelen zwischen den ethischen und politischen Aufgaben ergeben, insofern nur die Tugenden
des Einzelnen den idealen Staat ermiglichen. Nur so kann der Einzelne, schliesst Plato,
withrend des Erdenlebens mit sich selbst wie mit der Gottheit in Freundschaft leben, nur so
nach errungenem Siege in der Ewigkeit die siissesten Friichte der Tugend geniessen (vel 621
B. C. D. mit IV. 443 D.).

Fassen wir zum Schluss den gesammten Inhalt des 10. Buches, was bei seiner reichen
Fiille nicht unniitzlich sein wird, unter eine Perspective zusammen, so wird uns dag 10, Buch
der Politie als der Epilog des Ganzen erscheinen miissen, dessen Prooemium, wie aus
unserer Darstellung erhellt sein wird, das 1. Buch bildet. Schon im Eingange des
1. Buches werden wir aunf das 10. hingewiesen, denn wenn (352 D, bis 354 A.) die Frage
ither den Glicksstand des Sittlich-Guten und des Lasterhaften angeregt wird, so wird sie
offenbar im 10. Buch erst ganz vervollstindigt. Zudem durften wir oben schon daranf
hindeuten, dass mit dem Ausgange des 9. Buches (vgl IX. 592 A, u. B.), wenn wir auf das IIL
367 D. u. 368 C. von Plato aufgestellte Thema zuriickblicken, das ganze Werk abgeschlossen
erscheinen konnte; die Hinzufiigung weiterer Eriorterungen konnte und musste zunichst als
gine Ueberschreitung der gesteckten Grenzen angeschen werden. Indess wird sich wohl Nie-
mand dem Eindrucke verschliessen kinnen, dass ein Abschluss so weit greifender und erhabiener
Betrachtungen mit dem 9. Buch ein zu matter und niichterner gewesen wire. Die Phantasie
des Lesers musste zum Schlusse einen kithneren Flug nehmen; nicht nur auf seinen Verstand,
gondern auch auf das Gefithl musste zumal beim Abschlusse des sanzen Baues, gewirkt,
Staunen und Bewunderung von Neuem erregt werden. Dies konnte durch Nichts in hiherem
Maasse geschehen, als durch eine Betrachtung iiber den ewigen Lohn der Tugend, welcher
gich naturgemiiss die erhabene Tehre von der Unsterblichkeit, von der Wanderung und der
Ritckkehr der Seelen zum neuen Dasein anschloss. Ein grossartigerer und zugleich passenderer
Abschluss konnte dem Ganzen nicht gegeben werden, als es durch jenen mit tippiger Phantasie
ansgestalteten Mythus geschieht, welcher der auf den Idealzustand nicht allein des Indivi-
duums, sondern zugleich auf die Staatsgemeinschaft gerichteten Unfersuchung insofern auf
die kunstvollste Weise angepasst ist, als der Blick iiber den bisherigen Gesichtskreis hinaus
erweitert, und darauf hingedentet wird, wie in hiichster Potenz durch das All der Dinge, den
JWeltstaat®, die gittliche Gerechtigkeit herrscht.

So bildet das 10. Buch ein nothwendiges letztes Glied der Kette; und wir werden in
dieser Beziehung der Ansicht Rettigs beipflichten, wenn er in seinen Prologg. p. 280 sagt:
.Die alten Auforen und ganz besonders Plato begniigten sich nicht Werke zu schreiben,
welche nur diejenigen, die ausschliesslich Belehrung suchten, befriedigten, sondern auch fiir
solche wollten sie schreiben, welche von einer wohlangelegten und kunstreichen Composition
(renuss und Freude haben wollten.®

Daher erscheint uns die Ansicht Schleiermachers villig ungerechtfertigt
wenn er in seiner Einleitung zu Pol. p. 55 erklirt, dass das 10. Buch wohl schwerlich von éinem
Leser vermisst sein wiirde, Noch weniger begriindet ist unsrer Ueberzeugung nach das Verfahren
¢. Th. Hermanns, weleher nicht nur das 10. B. der Politie erst ,nach geraumer Zeit* den
iibrigen, mit denen es nur recht wenig zusammenhinge, gefolgt sein lisst, sondern iiberhaupt
den ganzen Dialog in zeitlich wie stofflich anseinanderliegende Sticke zerreisst (vgl. Hermann,
Gesch. der platon. Philos. I Bd. p. 536 if.). Eines Naheren auf dieses hyperkritische Ver-
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faliren einzugehen, ist hier nicht des Ortes, es geniigt vielmehr auf Stallbaum’s proll. p. LXXXI
zu verweisen. In der That grade durch die im 10. Buche niedergelegten Betrachtungen erhiilt
einen wiirdigen Schlussstein der nach oben strebende und nach oben weisende Bau, dessen
Pfeiler anf die ewigen Wahrheiten gegrindet sind, die als der Ausdruck des
oittlichen Denkens und Wollens  erscheinen und welche als Ideale der moralischen Voll-
kommenheit und als Musterbilder fiir das sittliche Handeln dem Menschen von der Gott-
heit geoffenbart werden.

Als das Universalste und Vollendetste aller platonischen Werke, hat sich demnach
die Politie dem priifenden Blick erwiesen; denn der Philosoph hinterliess der Nachwelt in
ihm einen unerschépflichen Born erhabener Philosopheme ither Ethisches, Politisches, Pada-
gogisches, Dialektisches, ohne der Poesie und der schinen Kiinste zu vergessen; ein Werk
haben wir in ihm auf dessen Blittern die ganze Fiille platonischer Lebenserfahrung und
Weisheit niedergelegt ist, bei dem wie Wieland in den Briefen Aristipps (vgl 4. Buch 4. Brief)
bezeichnend sagt, Plato alle Kriifte scines Geistes und den ganzen Reichthum seiner Phantasie,
seines Witzes und seiner DBeredsambkeit aufgeboten zu haben scheint, um das Vollkommenste,
wias er vermochte hervorzobringen, ein Werk, bei dem es ihm gelungen ist, nicht nur alle
seine Vorglnger, sondern in gewissem Sinne auch sich selbst zu iibertreffen.
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