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Vorwort

Es ist schwierig in wenigen unrhetorischen Zeilen auf Gesten Situationen
Aufmerksamkeiten einzugehen, die meinen Weg von einem personlichen Standpunkt aus und
von der Bearbeitung des Textes her bereichert haben. Hilfreiche Ratschldge habe ich meinen
Tutoren in Pisa, Prof.ssa Maria Michela Sassi und Prof. Alfonso Maurizio lacono, zu
verdanken.

Herrn Prof. Otfried Hoffe, der meine Arbeit im Rahmen seiner anregenden
Forschungsgruppe mit wichtigen Hinweisen in Bezug auf die politischen Aspekte gefordert
hat, bin ich zu besonderem Dank verpflichtet.

Besonders wertvoll war auch der Beitrag Herrn Prof. Anton Friedrich Kochs, der
meine Arbeit mit Interesse gelesen hat.

Bei Herrn Prof. Thomas Alexander Szlezdk und Herrn Prof. Michael Erler bedanke ich
mich fiir die Aufmerksamkeit, die sie der vorliegenden Arbeit gewidmet haben.

Meine Dankbarkeit geht auch an Herrn Prof. Manfred Frank, der von Beginn an
meiner ersten Schritte in Tiibingen mir konstant seine Hilfe anbot.

Wichtige Diskussionen iiber das Problem der Andersheit in Platon habe ich Prof.
Maria Teresa Schiappa de Azevedo, Prof. Linda Napolitano Valditara, Prof. Adone
Brandalise und Prof. Giuseppe Duso zu verdanken.

All denen, die mir auch personlich nah gewesen sind und die vorliegende Arbeit durch
ihre sprachlichen Korrekturen besonders bereichert haben, bin ich tief zu Dank verpflichtet.
Ohne den Beitrag von Sandra Sara Motta und Christoph Wolgast, Delia Kottmann, Daniela
Sautter, Verena Rube, Christian Heer, Oliver Schmitt, Robert Seybold und Jeannette Skinner
wire die Lektlire mit Sicherheit durch meine mit Miéngeln behaftete deutsche Sprache
eingeschriankt gewesen.

Auf verschiedene Weise haben mich Alberto Bazzaco, Ronny Tittoto und Laura
Bignotti mit ihrer Musik begleitet. Dieser letzten und meinen Eltern ist diese Arbeit
gewidmet.

Kein Wort kann die Dankbarkeit gegeniiber Diana Peruzzo und Raffaele Panno

ausdriicken, die es mir erst ermdglicht haben, meinen eigenen Weg zu beschreiten.

Die Arbeit wurde von der Universitit Pisa (2001-3) und teilweise von einem DAAD
Stipendium gestiftet (2004).
Tiibingen, 28. Juni 2005 und Pederobba/Tiibingen 1. Oktober 2006






Einfiihrung, oder Von der schonsten und wahrsten Tragédie

GESETZ UND ANDERSHEIT IN PLATONS NoMOI

wenn mir zumut ist,

zu warten vor der Puppenbiihne, nein,

so vollig hinzuschaun, daf3, um mein Schauen
am Ende aufzuwiegen, dort als Spieler

ein Engel hinmuB, der die Bélge hochreifit.
Engel und Puppe: dann ist endlich Schauspiel.
Dann kommt zusammen, was wir immerfort
Entzwein, indem wir da sind. Dann entsteht
Aus unsern Jahreszeiten erst der Umkreis

Des ganzen Wandelns. Uber uns hiniiber
Spielt dann der Engel.

(Rilke, Duineser Elegien, Vierte")

Einfiihrung
oder 1on den Nomoi als der schonsten und wabrsten Tragidie

Mit ihrer duBBeren Form scheint die Beschreibung der Stadt der Nomoi auf eine starre,
unkommunikative Identitdt hinzudeuten. In der vorliegenden Arbeit wird zu zeigen versucht, dass
diese Identitdt auf einer Wechselwirkung mit der Andersheit beruht, d.h. wie die theoretische
Behauptung des Anderen des Sophistes auf eine politische Ebene zu iibertragen ist.

Dass ein dialektisches Schema hinter dem nomos wirkt, wurde schon von der Arbeit LISIS
verdeutlicht; dariiber hinaus hatte der Beitrag HENTSCHKES die Verwandtschaft mit dem Sophistes
schon hervorgehoben®>. Die Forschung hat sich in den letzten Jahren mit den theoretischen
Grundlagen des letzten Dialoges Platons immer wieder beschéftigt, ohne jedoch die innere
Bewegung der Struktur der in den Nomoi entworfenen Stadt Magnesia mit der Form ihrer
Darstellung in Betracht zu ziehen®. Dies erscheint in der vorliegenden Interpretation notwendig, um
den philosophischen Anteil des Werkes nicht nur zu behaupten, sondern vielmehr zu enthiillen.

Die Dialektik zwischen Einheit und Vielheit gilt samt der Ideenlehre oft als Maf3stab fiir den
Anteil am philosophischen Wert eines Platonischen Dialoges. Diese Dialektik ist in den Nomoi
nicht als ein bestimmter Inhalt zu finden, sondern als Strukturierung der Stadt selbst. Deswegen ist

der Dialektik der Nomoi nicht nur die bekannte Institution des Néchtlichen Rates eigen, dessen

" RILKE (1930)7.

 Vgl. List (1985)%2, HENTSCHKE (1971)®%. Fiir die hier zitierten Werke werden nach dem Datum und gegebenenfalls
der Seitenzahl die entsprechenden Sektionen der Bibliographie angegeben (von ®' bis “® handelt es sich um Texte, die
einen direkten Bezug auf die Nomoi oder auf die hier dargestellten Themen haben, s. den bibliographischen Hinweis S.
213).

? Dies wird weder von STRAUSS (1975)®? noch von BENARDETE (2000)®? mit Erfolg gemacht. Die Darstellung der Stadt
und ihre Dialektik bleiben zwei getrennten Bereiche in der Auslegung beider Autoren. Néher der hier dargebotene
Interpretation steht das Werk MAURER (1970)“° und die Bemerkungen SZLEZAKS (2004)P.



Gesetz und Andersheit in Platons Nomoi

Teilnehmer eben philosophische Kenntnisse erworben haben miissen, sondern die gesamte Idee der
Stadt selbst. Mit Dialektik zwischen Einheit und Vielheit ist hier dann sowohl das philosophische
Verfahren des Gesetzgebers und seiner Nachfolger in der Fiktion der Stadt als auch das Verhéltnis
zwischen den vielen Biirger und der einen Polis gemeint. Es wire jedoch naiv und vermessen, die
Nomoi zu bearbeiten und zu durchqueren, um die modernen Kategorien von Subjekt und
Gemeinschaft in ihrem Unterschied zu denjenigen Platons darzustellen — und Platon dadurch zu
kritisieren —, ohne sich auf den historischen Zusammenhang und auf die Geschichte der Begriffe zu
beziehen. Deswegen ist es wichtig, am Anfang dieser Arbeit auf die Form der Nomoi hinzuweisen,
da sie sich direkt auf ein flir das Athen des 5. Jahrhunderts zentrales Moment der Dialektik
zwischen Biirgern und Gemeinschaft bezieht.

Der Dialog soll — mit den Worten des Hauptdarstellers der Nomoi (817 b5) — als eine
Tragodie ausgelegt werden, und aus diesem Blickwinkel bekommen die verschiedenen Institutionen
ihren eigenen Charakter. Gerade die Tragddie nahm in Athen die politische Dialektik der Stadt auf,
stellte qua Ritus die Konflikte dar und 16ste sie auf.

Die erzieherische Rolle des Theaters wird von einem detaillierten Erziechungsprogramm des
Staates ibernommen, das teilweise demjenigen der Politeia entspricht, und hier nicht im Einzelnen
untersucht wird. Wichtig ist fiir die vorliegende Arbeit zu verstehen, auf welche Art die Nomoi den
zentralen Mechanismus der theatralischen Mimesis behandeln, da gerade dieser die
Wechselwirkung zwischen dem Biirger und der Maske ermoglichte, d.h. das Spiel zwischen
Identitdt und Andersheit. Wird durch die Maske das Andere dargestellt, gelingt dem Theater durch
diese Darstellung auf zweierlei Ebenen, die politische Ordnung der Stadt zu retten und wieder
herzustellen: Auf der Ebene des Ganzen und auf der des Einzelnen. Neben der bekannten Reinigung
der Gefiihle, der von Aristoteles in der Poetik beschriebenen katharsis®, die fiir die Einzelnen nur
eine Giiltigkeit zu haben scheint, ist die Bildung eines politischen gemeinschaftlichen Bewusstseins
zu betrachten. Durch die Charaktere des Theaters, sowohl durch ihre Nachahmung als auch ex
negativo durch ihre Ablehnung, werden die Zuschauer zu einer einheitlichen Gemeinschaft
gebildet.

Gerade die Entkriaftung und die Korruption dieser Wirkung wird von Platon in den Nomoi
kritisiert, da sich das Ereignis des Theaters zu einem Wettbewerb verwandelt hatte, der auf die Lust
der Zuschauer und nicht auf ihre politische Bildung zielte. Wie dies auch vor der Kapitulation
Athens in 404 von Euripides verstanden wurde, zeigen seine Bacchae, wo Dionysos eine zerstorte
Stadt hinter sich ldsst, ohne dass das Gottliche und das Menschliche wieder versohnt werden
konnen, d.h. ohne dass fiir das politische Gemeinwesen nach der rituellen Unordnung eine neue

Ordnung wiederhergestellt werden kann’.

* ARISTOTELES, Poet. 1449 b. Dazu s. DIANO (1961)"'. Uber die Problematik der Tragddie und der katharsis wichtig
sind die Beitrige von JASPERS (1952)™, DI BENEDETTO (1971)"', MEIER (1988)", BELFIORE (1985)% und (1986)“*.
> Vgl. SEGAL (1982)F".
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Einfiihrung, oder Von der schonsten und wahrsten Tragédie

Der Versuch, die entstandene Kluft zwischen Biirger und Stadt, Biirger und Mensch in den
Nomoi zu verstehen, impliziert die Notwendigkeit, die Rolle der Kritik Platons an dem Theater
nachzuvollziehen (703 d): Der nomos Magnesias soll eigentlich die Féhigkeit des Theaters im
Athen des 5. Jahrhunderts {ibernehmen, die oben genannte Wechselwirkung zwischen Identitit und
Andersheit in sich aufzufassen und darzustellen.

Der Gesetzgeber und Athener spricht die Dichter, die eine Tragddie in Magnesia darstellen

wiirden, wie folgt an:

«Ihr besten Fremdlinge (&piotol tdv EEvav)» sollen wir sagen «wir sind selber
Dichter (abtol mointai) einer Tragddie, die, soweit wir dazu fahig sind (xotor SOvopLy),
die denkbar schonste und zugleich beste ist (Tpoymdicg KOAAAIGTNG GO KOl APLOTNG).
Jedenfalls ist unsere gesamte Staatsverfassung (f moAiteiocr) eine Darstellung des
schonsten und besten Lebens (uiunoig 100 koAAicoTov Kol épictov Blov), und gerade
das (0), behaupten wir, ist in der Tat die einzig wahre Tragodie (6vtog givor Tparymdioy
v aAndsotdtny). Dichter seid also ihr, Dichter aber auch wir selbst, und zwar derselben
Gattung (t@®v aOt@V), eure Rivalen (&vtiteyvol) als Kiinstler und als Darsteller
(&vtayoviotai) im schonsten Drama (tod kaAAlotov dpdpotog), das ja nur das wahre
Gesetz (Vopog 6Anong) seiner Natur gemiB (népukev) vollenden kann® [...]».

Was bedeutet diese Wahrheit und diese Schonheit der Tragddie der Nomoi? Es soll hier
wieder auf das Problem der Mimesis hingewiesen werden, weil dieses mit der Andersheit eng
verkniipft ist. In der Tat bezieht der Versuch Platons, der Gesetzgebung der Stadt eine Stabilitdt zu
verleihen, notwendigerweise eine Behandlung des Plexus Identitdt/Andersheit mit ein. Diese
Behandlung bedient sich eines neuen Begriffes der Mimesis, der die Gefahren der theatralischen
Mimesis vermeidet.

Die Inszenierung der Nomoi wird infolgedessen eine Tragddie, aber die schonste und
wahrste. Unter diesen zwei Bestimmungen ist eine Mimesis, die wiederum auf zwei Ebene wirken
soll, auffindbar. Die erste Ebene wird klar in der oben zitierten Stelle ausgesprochen: Es muss eine
Nachahmung des schonsten und besten Lebens dargestellt werden, d.h. dass die Stadt als Ganze —
hinter der die einzelnen Biirger zu verschwinden scheinen — auf die Verwirklichung ihrer Idee zielt.
Das heilt aber noch nicht, dass die Nomoi diese Idee verwirklichen, sondern nur, dass sie zu ihr
tendieren.

Deswegen wird es sich im Laufe der vorliegenden Arbeit nicht um die einzelnen Gesetze
handeln, sondern um die gesamte theoretische Struktur der Stadt. Dazu wird die Art und Weise
untersucht, auf der diese Struktur die Bewegung des Lebens als eine Vielheit in ihre geordnete
Einheit hineinzupassen versucht. Es mag eine banale Auslegung sein, einen Gedanken an seiner
Bewegung statt an seinen Zielen oder an seinen Ergebnissen zu bewerten, aber der Gedanke, der die
Nomoi belebt, bietet ein klares Beispiel von der Uberlegenheit des Weges iiber das Ergebnis. Die

Stadt Magnesia wird des Weiteren von Platon ausdriicklich als zweitbeste Losung nach Kallipolis,

® Leg. 817 b-c. Vgl. Resp. 398 b. Fiir die Ubersetzung der Nomoi wird die Version SCHOPSDAUS (1977)* bevorzugt,
obwohl es oft auf die Losungen DES PLACES (1951)", ZADROS (1952)", Lisis (1999)*, SAUNDERS (1970)* und
desselben SCHOPSDAU (1994, 2003)*, ohne Datum und Sektion anzugeben, hingewiesen wird.



Gesetz und Andersheit in Platons Nomoi

der Stadt der Politeia, genannt. Was dieses fiir den Sinn der Utopie bedeuten soll, wird hier spiter
erklart’.

Die zweite dieser Ebenen, auf denen sich die Schonheit und das Beste der tragischen
Nachahmung abwickeln, projiziert den letzten Dialog Platons iiber den Charakter der Tragddie
hinaus auf den politischen Entwurf. Die Nomoi werden dann zu einer paradoxerweise
antitragischen Tragddie, weil der zentrale Begriff der Mimesis hier nicht mehr auf das Andere, wie
in der Tragddie des 5. Jahrhunderts, angewendet wird: Die Nachahmung des besten Lebens bietet
damit erhebliche Unterschiede im Vergleich zur Nachahmung des klassischen Theaters. Dies ist der
hier zu betrachtende Kernpunkt des letzten Dialoges Platons, durch den die Kritik an der
Theatrokratie samt der gesamten Konstruktion der Stadt Magnesia in einem neuen Licht erscheint.

Die Mimesis der Nomoi scheint die Andersheit auszuschlieen, ohne sie durch Mitleid und
katharsis, wie es in der klassischen Tragddie passierte, reinigen und miteinbeziehen zu wollen. In
der Bewegung des Einfiihlens in die Maske des Darstellers wurde der Zuschauer-Biirger jenseits
seiner selbst auf das Andere projiziert. Innerhalb des Theaters als Ritus wurde die Andersheit — in
threm Sinne der Fremdheit und des Anderseins — dargestellt. Sklaven und Biirger, Frauen und
Minner, Barbaren und Griechen sind nicht lediglich als menschliche Gruppe zu betrachten, sondern
auch als Kategorien eines Diskurses, durch den die Stadt ihre Ordnung organisiert®. Das Theater
brachte diese Andersheiten gegeniiber der Stadt als Gemeinwesen in ihren idealen Mittelpunkt, was
ermoglichte, sie ohne Risiko fiir die Ordnung der Stadt mit einzubeziehen.

Der Biirger-Zuschauer des Theaters, der sich in einen fremden/anderen Charakter versetzte,
um gerade von dieser Fremdheit gereinigt zu werden, hat in den Nomoi keinen Platz mehr. Der
Prozess der Mimesis wendet sich nicht mehr dem Anderen, sondern dem Selben zu: Soll auf der
ersten dieser oben erwihnten Ebenen die ganze Stadt die Mimesis des schonsten und besten Lebens
sein, ist der Biirger in seiner Individualitdt — was in den Nomoi erstaunlicherweise vorzukommen
scheint— nicht nach einem fremden Charakter, sondern nach einem der Stadt angemessenen zu
streben verpflichtet’. Die Richtigkeit der Vorbilder wird von den Kontrollorganen der Stadt
(Dionysoschor, Néchtlicher Rat) entschieden.

Dies wird der Ausgangspunkt der ganzen Arbeit, die darauf zu zeigen zielt, dass die Nomoi
selbst iiber eine politische Form hinaus die Tragik der Biihne in ihrem politischen Projekt zu
neutralisieren versuchen. Die hier entworfene letzte Stadt Platons bezweckt den Biirger als solchen
in der Wahrheit seiner Natur darzustellen, mit dem Risiko jedoch, dass diese Wahrheit derjenigen
des Menschen nicht entspriache. Die meist schlecht {ibersetzte und vergessene Stelle in 738 e zeigt,

dass der Gesetzgeber von den Biirgern eine innere und 6ffentliche Einheit verlangt.

7 o
Siehe 3.3.2.
¥ Dies taucht in den Werke Euripides mit einer besonderen Evidenz auf. Vgl. LANZA (1963)"', BERGSON (1971)"" und
HOLZHAUSEN (2003)".
? Siehe 1.3.2.
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Einfiihrung, oder Von der schonsten und wahrsten Tragédie

Es muss also jeder Mann in jedem Staat vor allem danach trachten, dass er weder
sich selbst jemals einem andern gegeniiber als falsch (k1BdnAo6g) erweist, sondern stets als
einfach (&m\odg) und wahr (&Andng)"™.

Zur Wahrheit des Einzelnen kommt eine Einfachheit hinzu, die auf das Problem der
Mimesis anspielt. In der Stadt Magnesia werden die Biirger zu einer Ehrlichkeit erzogen, die die
Vielfiltigkeit der tragischen Maske des Theaters nicht annehmen darf — aber gleichzeitig die
Vielfiltigkeit der menschlichen Moglichkeiten, das Leben zu gestalten, ausschliet. Trotzdem, oder
genauer gerade deswegen, sind die Nomoi nicht nur eine Tragddie, sondern vielmehr die schonste
und wahrste.

Um die Einheit der Biirger in der schonsten Tragddie und die Dynamik der Bewegung
zwischen Einheit und Vielheit der Stadt zu verstehen, sollen dann die vielen Aspekte der nur

angeblich auszuschlieBenden und in der Tat notwendigen Andersheit hervorgehoben werden.

Andersheit beschreibt hier die verschiedenen Phinomene des Lebens in Magnesia, die
jeweils die Gestalt der einzelnen Biirger an sich und die verschiedenen menschlichen Gruppen
betreffen. Mit Andersheit des Biirgers ist hier seine innere Spaltung in widersprechende Gefiihle
und die Ubernahme eines Charakters, der mit dem von der Stadt angenommenen nicht
zusammenfillt, gemeint.

Die erste zu betrachtende Kluft, die sich zwischen der Unordnung des Lebens und der
Geometrie des Gesetzes befindet, spielt auf die Gefiihle und die Bewegungen der Seele an, die
durch die Vernunft zu steuern sind. Die Gefiihle sollen erzogen werden, damit die Biirger lernen
konnen, ihre innere Vielheit zu der Einheit des Logos umkehren zu lassen, und dadurch ihre Stelle
in dem alltdglichen gegenseitigen Verhalten der Polis zu bewahren. Eins mit sich selbst zu sein,
einfach und wahr, bedeutet bei Platon sowohl die Beherrschung der eigenen Gefiihle, als auch die
Einordnung in das politische System (ta hautou prattein).

Die Dialektik zwischen Gefiihlen und Vernunft stellt eine der Differenzen der Nomoi dar,
die als solche noch nicht untersucht wurde, obwohl sie an sich schon Thema anderer Forschungen
gewesen ist''. Der Mensch steht dann im Mittelpunkt der Aufmerksamkeit Platons als Plexus von
Einheit und Vielheit, wobei die Stadt selbst ein solcher Plexus wird, in dem auch die anderen
moglichen Facetten des hier funktionellen Begriffes der Andersheit beinhaltet sind.

Diese Identitdt der Stadt braucht die Auseinandersetzung mit einem dufleren Anderen,
ndmlich des aus anderen Stddten kommenden xenos. Es sind dieser Identitit paradoxerweise aber
innere Spaltungen nicht fremd, die iliber die Angehorigkeit zu der Biirgerschaft entscheiden, indem
sie die Bevolkerung Magnesias in einer effektive volle Teilnahmefahigkeit an dem Leben der Stadt

und in einer verminderten Version dessen trennen.

1" Leg. 738 e. Siehe 3.3.3 c-d.
" Die zuletzt erschienene Arbeit CUPIDOS (2002)®* bietet eine ausfiihrliche Reflexion iiber dieses besonderes Thema.

11



Gesetz und Andersheit in Platons Nomoi

Diese und andere hier nidher zu betrachtenden Andersheiten gehdren zu dem Bild der Nomoi
als der schonsten und wahrsten Tragddie, die eben eine Dialektik des Einschlusses und
Ausschlusses gegeniiber dem gestatteten Menschlichen und den verschiedenen menschlichen
Gruppen enthélt.

Es wird hier Andersheit benutzt, genau um die Besonderheiten der Position Platons im
Vergleich zu der aktuellen Debatte iiber die Fremdheit zu verdeutlichen: Es wére in der Tat
unmdglich, hier liber eine Erfahrung des Fremden aus einer phanomenologischen Perspektive zu
sprechen, nicht nur wegen der hier schwerlich wiederzugebende Begriffsgeschichte, sondern auch
wegen der Tatsache, dass Platon in den Nomoi gerade auf eine direkte Erfahrung des Fremden von
der Seite der Biirger verzichten will">. Alle Wege zum Anderen sind von dem Gesetz (vopog) der
Stadt durch Institutionen geschiitzt und kontrolliert. Der Andere, der auf die Biihne Magnesias
kommt, ist dann nicht der absolute Andere”, sondern was von Anfang an in der politischen Sphére
der Stadt einbezogen worden ist.

In der vorliegenden Arbeit handelt es sich jedoch auch um jene Wechselwirkungen
innerhalb der Struktur der Stadt und innerhalb ihres Projekts, die eine Dialektik von Identitdt und
Andersheit erfordern. Die Sphére des Verhéltnisses der einzelnen Biirger, die Rolle der Fremden als
solchen und der Fremde als Betrachter machen in der Tat den Bereich der Differenzen gegeniiber
dem Kern der Identitdt der Stadt aus, ohne ihn aber zu erschopfen.

Durch die xenia (Fremdheit) des Fremden aus Athen und der anderen zwei Hauptdarsteller
des Dialoges und die Fremdheit des nichtlichen Rates gegeniiber den Institutionen der Stadt soll
dann die Philosophie als begriindendes Moment der Stadt, gleichzeitig als eine Art Andersheit
gegeniiber der Stadt selbst, hervorgehoben werden.

Die ersten zwei Kapitel der vorliegenden Arbeit versuchen diese zwei Bereiche der
Andersheit der Stadt zu verdeutlichen, nimlich den Bereich der menschlichen Gruppen und
denjenigen der Institutionen, die eng mit dem philosophischen Entwurf der Stadt verkniipft sind.
Indem der nomos Magnesias die Andersheiten innerhalb der Stadt zu kontrollieren und trotzdem

nicht abzuschaffen anstrebt, erweist er sich eben als wahr, der vopog &Anong des obigen Zitates —

"2 Eine Rede iiber die Differenz und die Andersheit in der politischen Philosophie Platons kénnte schon in dem Moment
verstummen, in dem man versucht, ohne die Geschichte der Idee zu folgen, die entsprechenden antiken ethisch-
politischen Begriffe mit den aktuellen zu vergleichen. Dahingegen will der hier vorgestellte Versuch auf gar keinen Fall
das Risiko eingehen, sich naiv vor eine unwirkliche Tafel der Kategorien zu setzen, und der Tduschung zu erliegen, mit
reinen Augen den altgriechischen philosophisch-politischen Zusammenhang betrachten zu kdnnen. Trotzdem ist eine
solche intellektuelle Arbeit den Versuch wert, auch mit diesen Pramissen den Kern eines Gedankens herauszuziehen,
der fiir uns Moderne jetzt entscheidend ist, ndmlich derjenige, der die Kommunikation zwischen Einen und Vielen
darstellt. Diese Kommunikation findet zwischen dem einen Biirger und den eine Gemeinschaft bildenden Vielen statt.
Hiermit will diese Arbeit einerseits den Bericht iiber die Anwesenheit einer aktuellen theoretischen Giiltigkeit bei den
Nomoi Platons, andererseits die Reflexion iiber die Anwendung einer Dialektik des Gedankens auf die politische Sphére
betonen.

P Dies ist der Kern des Gedankens WALDENFELS (1997)F, jedoch ist hier die Lektire NOVALIS® (1977)"', der
Wissenschaftslehre 1794/5 FICHTES besonders beriicksichtigt gewesen, weil es sich dabei eben handelt, die ontologisch
gepriagten Prinzipien vom Ich und Nicht-Ich auf eine intersubjektive Ebene abspielen zu lassen. Eine direkte
Auseinandersetzung sowohl mit der Frithromantik als auch mit dem Gedanken WALDENFELS’ wiirde die Grenze der
vorliegenden Arbeit {iberschreiten. Trotzdem werden das terminologische und theoretische Problem der Andersheit und
den Unterschied zu WALDENFELS Fremdheit im ersten Kapitel kurz behandelt werden.
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Einfiihrung, oder Von der schonsten und wahrsten Tragédie

ndmlich als ein dialektischer nomos, der die Wechselwirkung zwischen Identitit und Differenz an
sich tibernimmt. Das dritte Kapitel untersucht die Andersheit innerhalb des Begriffes des Gesetzes

selbst und wie die Nomoi dadurch jenseits ihres politischen Charakters das Verhéltnis zwischen
Mensch und Biirger gestalten.
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1.1 Ubergang des Fremden in die Andersheit der Politik der Nomoi

ERSTES KAPITEL
NoMOS: AUSSCHLUSS DES ANDEREN?

TO MH KINEIN TA AKINHTA (913 5 9)

Die These, die in diesem Abschnitt verfochten wird ist die folgende: Das Andere, das von
der Normalitdt der Biirger abweicht, wird von der Stadt nicht ausgeschlossen, sondern durch das
Gesetz in das System als notwendiges Element eingefiigt. Dies erlaubt dem Gesetz, einerseits eng
an den Bewegungen des Lebens zu bleiben, andererseits seine eigene Identitdt als Gesetz einer
bestimmten Stadt zu behaupten.

Was ist hier mit Normalitit gemeint? Dies wird durch eine Abgrenzung nicht nur der
rechtlichen, sondern vielmehr der wirklichen Teilnahme am politischen Leben verdeutlicht, was die
Struktur des nomos ausmacht.

Es wire vermessen, hier eine komplette Auslegung des Begriffes des Gesetzes im
Gesamtwerk Platons bieten zu wollen. Durch die oben dargestellte Perspektive will die vorliegende
Arbeit nicht einmal versuchen, alle Bedeutungen des vopog in den Nomoi zu untersuchen, sondern
vielmehr dessen Fahigkeit, die Andersheit zu denken, aufzuzeigen. Die vielen verschiedenen
moglichen Anwendungen des Begriffes nomos'* werden hier aufgrund dieser Perspektive befragt,
um zu zeigen, wie die innere Aufgabe des Gesetzes in den Nomoi einerseits die implizite Rolle des
Theaters tibernimmt, gleichzeitig jedoch die Andersheit in die Homogenitit des Systems regelt.
Diese Anordnung bedeutet aber nicht eine Tendenz der Verfassung Magnesias, die Andersheit auf
eine im Gesetz vorgegebene Identitdt zu reduzieren, obwohl es scheint, als ob viele Bereiche des
Lebens Magnesias sie auf dieser Weise beinhalten wiirden. Hingegen weist die Struktur des nomos
selbst auf die Elemente eines Gedankens der Andersheit hin, die von dem obigen Punkt der
Verfassung geregelt, aber nicht verdringt wird.

In Bezug auf das Problem des Gesetzes ist eine Erkldrung des Ausdruckes Andersheit, seiner
Wahl und seiner Funktion innerhalb des vorliegenden Diskurses erforderlich und wird hier zuerst

dargestellt".

4 Das Gesetz wird hier in Bezug auf das rein Gesellschaftliche, als der nomos, der das Leben verwaltet, auf das
Philosophische, als Projekt der Stadt und auf das Religidse, als sakraler nomos, der all diese Bereiche einschlief3t,
bezogen.

15 Dies soll dabei helfen, sowohl die Kritik des Aristoteles an den Nomoi besser zu verstehen, als auch, zu iiberlegen,
inwiefern diese unangemessen sein konnte. Auf eine ndhere Behandlung der hier gemeinten Stelle in ARISTOT. Pol.
1265 b-1266 b verzichtet jedoch die vorliegende Arbeit. Diesbeziiglich wird hier auf GASTALDI (2002)* hingewiesen.
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Erstes Kapitel — Nomos: Ausschluss des Anderen?

1.1 Ubergang des Fremden in die Andersheit der Politik der Nomoi

1.1.1  Allos undheteros

Allos wird oft als Adverb benutzt (GAAwc)'®, wihrend es als substantiviertes Adjektiv in der
Form des Plural Akkusativ (&AAovg) z. B. im XII Buch (949 c) als “anders” prisent ist, und zwar
im Sinne eines Elementes, das zu einer weiteren Gruppe gehdrt, die manche Differenzen im
Vergleich zu anderen davor genannten Gruppen aufweist. Das Wort spielt aber in den
vorkommenden Zusammenhédngen keine hierarchische oder qualitative Rolle. Mit &AAotploig'” und
arrotplov'® kann man schon ein starkeres Zeichen des Unterschiedes zwischen einem Raum des
Eigenen und einem des Anderen sehen, jedoch nur auf einer empirischen Ebene. Entsprechend - mit
noch weniger Intensitét - wird das Wort diapépmv’ mit seinen Ableitungen und Varianten nur fiir
seinen funktionalen Wert benutzt, um Vergleiche darzustellen, ohne eine entscheidende
ontologische Konsistenz zu erreichen®.

Deshalb fillt es schwer, von einer rein terminologischen Ebene her, die Rekurrenz des
€tepov, das im Sophistes zu dem bekannten und wichtigen Vatermord an Parmenides fiihrt, in den
Nomoi festzustellen. Bemerkenswert ist jedoch die Tatsache, dass sich die meisten Stellen, an denen
€tepov vorkommt, im zehnten Buch befinden. Dies konnte den Wert der Identitdt (16 tovtOV) mit
demjenigen der Bewegung (kxivnoic) verbinden, und die Mdglichkeit bieten, an den Ubergang der
theoretischen Kategorien des Sophistes zur politischen Ebene der Nomoi zu denken®'. In der Tat gibt
es keine Stelle, um zu beweisen, dass der von Platon ausgesprochene heteron in dem Sinne der fiinf
vévn des Sophistes benutzt wird, namlich in dem Sinne jener Stelle, in der die Differenz in ihrer

ontologischen Notwendigkeit beriicksichtigt wird™.

16 Leg. 898 c, mit der Bedeutung von ,,anders®.

7 Vgl. 666 ¢, wo es um die Fahigkeit der alten Mitglieder des Dionysoschors geht, vor anderen (&ALotpioic) zu singen,
die nicht zu dem héuslichen Kreis (oixelolg) gehoren. Es wird dadurch schon eine Differenz hervorgehoben, aber noch
nicht so einprigsam, wie diejenige von heteros. Nach JoLy (1992)°°, 91, zeigt sich heteros als catégorie
plurifonctionnelle, die alle Bereiche des Anderen beleuchtet, hingegen bleibt a/los auch mit einer physischen Differenz
verbunden.

Vgl 942 d7.

' In 795 b2 und folgenden, z. B., taucht das Verb diopépet dreimal auf, aber der Zusammenhang gibt keinen
philosophischen Hinweis. Siehe die Stelle 832 b ontos diaphérei. In 944 ¢ findet ein Vergleich zwischen dem Fall, in
dem man die Waffen freiwillig preisgibt und demjenigen, in dem sie gewalttétig entzogen werden, statt.

* Das Gleiche lisst sich bei 8dtepov (z. B. 861 d) bemerken. In 719 d hat 8&tepo die neutrale Bedeutung von
,.entweder wahr oder falsch®.

21 7. B. 893 d, 894 ¢. Die Moglichkeit eines solchen Uberganges ist im Zusammenhang der Klassen von Bewegungen
des Weltalls, bis zur Bewegung der Seele, zu beweisen. Thre Prioritdt in der hierarchischen Ordnung und in der
Griindung der Stadt wird in dem dritten Abschnitt dieses zweiten Teils erklart. Dadurch wird auch versucht, eine
Definition des Naturrechts bei Platon zu gewinnen, in dem Sinne der Auslegungen HENTSCHKES (1971)®2 und (1995)~.
22 Anders verhilt es sich mit thateron, das nur in harmlosen Zusammenhingen anwesend ist z. B. 854 d-e: «[Die
Wirkung der Strafe besteht] in dem einen oder anderen von zwei Dingen: Sie macht den Bestraften entweder besser als
zuvor, oder doch weniger schlecht» (Ubersetzung v. EYTH). Vgl. Soph. 255 ¢7. Vgl. die interessante Arbeit DARMANN
(1995)“* iiber Bild und Differenz in Sophistes.
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1.1 Ubergang des Fremden in die Andersheit der Politik der Nomoi

Die groBe Einheit des gesamten Gedankens Platons zeigt sich dadurch, dass die Andersheit
der Nomoi ein relationaler Begriff ist, eine Auslegung, die die Ergebnisse des Sophistes voraussetzt

t*. Wahrend das Nicht-sein des Sophistes ein relationaler Begriff ist, der

und ihnen nicht widersprich
notwendigerweise in Wechselwirkung mit dem Sein steht, sucht man den absoluten Anderen in den
Nomoi vergeblich. Was aber auf den ersten Blick im letzten Werk Platons zu finden ist, ist ein
absolutes Identische, das gerade das Andere auszuschlieBen scheint. So ist es in der Tat nicht:
Andere und Identische kommunizieren auf einer Ebene, diejenige des Projekts Magnesias und ihres
philosophischen Elements, die das alltdgliche Leben der Stadt unberiihrt zu lassen scheinen. Wie
diese zwei ersten Ebenen, auf denen sich die Wechselwirkung zwischen Identitdt und Andersheit
abspielt, im Sinne des Sophistes, als notwendige Implikation der Gegensitze, die Bewegung der

Stadt bewirken, soll hier spater erortert werden.

Andererseits mochte sich die hier vorgestellte Auslegung um eine Erkldrung des
philosophischen Charakters des politischen Projekts Magnesia dadurch bemiihen, dass nicht nur die
moglichen Hinweise auf die Andersheit, sondern auch die Elemente ihrer Verdringung im Text
berticksichtigt werden.

Entscheidend fiir die Wahl der Terminologie sind in der Tat der Zusammenhang und die
Gespréchspartner jedes Dialogs. Auf der Bithne der Nomoi hitte eine Terminologie wie diejenige
des Sophistes wenig mit der Darlegung des Inhaltes zu tun, obwohl es nicht auszuschlieBen ist, dass
der Inhalt der Nomoi auf einer echten philosophischen Basis steht, d. h. dass gerade die Struktur der
Stadt Magnesia eine dialektische sein kann. Der nichtliche Rat ist der Ort der Darstellung der Stadt,
auf den die Forscher sich normalerweise stiitzen*, um die Wichtigkeit des Dialogs fiir die
Interpretation der Philosophie Platons hervorzuheben. Dieses besondere institutionelle Organ gilt
als Zentrum der Produktion der Gesetze, und zwar dank der Fahigkeit seiner Mitglieder, die
Verkniipfung Einheit-Vielheit dialektisch zu betrachten, um das alltdgliche Leben der Stadt von der
noetischen Ordnung des Ganzen durchdringen zu lassen. Obwohl dies nur als Einfiihrung in das
Problem der Andersheit dargeboten wird, muss an dieser Stelle trotzdem ein Hinweis auf das
Thema des vuktepivog cOAAOYOG, als auf dem Ort der Platonischen Konstruktion, in dem €tepov
und ta0tOV von der ontologisch-dialektischen auf die politische Ebene projiziert werden,

erfolgen®.

Die abstrakte Ebene der Dialektik Identitit-Differenz hat einen starken Bezug zur Praxis des

politischen Lebens in der Stadt Magnesia: Von dem Diskurs, der die Stadt entwirft, bis zu den

3 Vgl. Soph. 255 b-d und 259 e.

2 Von MORROW (1960)* bis KLOSKO (1988)%, von LEWIS (1998)®* zu BRISSON (2000)** und LARIVEE (2003)™*.
% Die Dialektik Einheit - Vielheit soll von den Mitgliedern geiibt werden (965 b-¢), sowie auf das alltigliche Leben der
Stadt angewendet werden; seinerseits soll das Biindnis der Justiz alle Strukturen der Stadt in Einklang bringen (946 d-

e).
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Erstes Kapitel — Nomos: Ausschluss des Anderen?

Entscheidungen der alten Mitglieder des nachtlichen Rates, wird eine Dialektik vorausgesetzt, die
im alltdglichen Leben der Stadt nicht mehr ausfindig zu machen ist, da sie in die empirischen
Losungen, die das Leben selbst gestalten, iibertragen worden ist.

Die Einheit des Gesetzes gegeniiber der Vielheit des Lebens, die Vielheit der Biirger
gegeniiber der Einheit der Stadt, sowie die Identitdt der Stadt gegeniiber der Differenz/Andersheit,
die innerhalb und aufBerhalb der Stadt, in physischen und psychischen Phinomenen zu betrachten
sind, fordern eine dialektische Fahigkeit, die sie in Einklang zu bringen vermag®. Dass diese
Fahigkeit besonderen Organen zugeschrieben wird, bedeutet lange noch nicht, dass die Stadt davon
unberiihrt bliebe. Die Materie der verschiedenen Ebenen dieser dialektischen Wechselwirkung der
Stadt mit den Biirgern und des nomos mit den vielen nomoi, wird hier um den Plexus Identitét-

Andersheit organisiert.

1.1.2  _Andersheit vs Fremdpeit

Die Entscheidung, hier ein in der Philosophie des letzten Jahrhunderts so kompromittiertes
Wort wie Andersheit fiir Platon zu benutzen, konnte irrefithrend erscheinen?’. Trotzdem ist kaum
ein anderes Wort zu finden, das den komplexen Begriff der Differenz beschreiben kdnnte, der bei
Platon in so vielen verschiedenen Facetten auftaucht. Andersheit und Differenz sollen hier jedoch
nicht tautologisch verstanden werden, indem versucht wird, die letztere im Vergleich zu der
ersteren nur in Bezug auf bestimmte Verhiltnisse auszulegen. Trotzdem gilt schon diese Erkldrung
als reduzierend gegeniiber der Artikulation der beiden, die tatséchlich sowohl in diesem besonderen
hic et nunc als auch im allgemeineren Sinne ihre Giiltigkeit aufzeigen.

Differenz und Andersheit werden hier zwar nebeneinander gestellt, kdnnen jedoch in ihrer
Bedeutung und ihrem Gebrauch nicht gleich gestellt werden. Andererseits sollte man aber auch
nicht die Gefahr laufen, auf eine reduzierende definitive Beschreibung zuriickzugreifen, die den
einen Begriff vom anderen zu sehr entfernt. Beide Worter beziehen sich aber auf etwas, das sie in
einer gemeinsamen Sphire einbezieht: Sie werden hier, jenseits ihrer Anwendung in der
Philosophie des letzten Jahrhunderts, als Operatoren verwendet, um die Merkmale der Relation in

den Nomoi klarer zu machen. ,,Andersheit” in Betracht zu ziehen bedeutet deshalb, die Fahigkeit zu

% Auf welche Art und Weise in den oben genannten Uberginge die Vielheit die Rolle der Differenz/Andersheit
annimmt, wird dadurch erklart, dass das Gesetz als das die Vielen ordnende Element verstanden wird. Dabei darf man
nicht vergessen, dass es im Athen des 5. Jahrhunderts schwierig ist, iiber die Gemeinschaft ohne den Einzelnen zu
sprechen, weswegen hier der Weg zu einer hoheren Ebene geschildert wird, auf der diese Wechselwirkung stattfinden
kann.

" Die Andersheit als Fremdheit bei RICOEUR (1999)™, 15-17, wird so ausgelegt, dass sie die Selbstheit impliziert. Dies
steht der Thematik des Sophistes nahe, sowie dem Zugang, den DARMANN (1995)“* sucht. Ist es wirklich moglich, die
phénomenologische Perspektive als zu fern und ungeeignet zu bezeichnen, um einen Beitrag zur Interpretation Platons
leisten zu konnen? Abgesehen von der Art und Weise in der die Handlung ausgelegt wird, ist es wichtig, auf den von
diesen Studien als Stiitze benutzten begrifflichen Plexus von Identisch und Anders hinzuweisen. RICOEUR benutzt
gerade die Metakategorien des Sophistes, die er mit dem Wechsel von Akt und Potenz zu kombinieren versucht. Vgl.
RICOEUR (1999)7 14-15. Bemerkenswert ist gerade die Maglichkeit der Anwendung solcher Kategorien auf den
politischen Bereich, was hier auf eine gewisse Weise versucht wird.
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1.1 Ubergang des Fremden in die Andersheit der Politik der Nomoi

besitzen, die Form der Wechselbeziehung im empirischen Bereich beschreiben zu kénnen, obwohl
das Wort selbst eine Verallgemeinerung des konkreten Aktes dieses Verhidltnisses — dieser
konkreten Differenz — darstellt, und auf den theoretischen Bereich hinweist.

Der eigentliche Unterschied jedoch, auf den die vorliegende Arbeit eingehen wird, ist der
von WALDENFELS umrissene Plexus Fremdes/Anderes, wo das erste als ein von drauflen
kommendes Element zur Konstruktion der Identitit mit einem Anstol} beitrdgt, wihrend das zweite
in dem Raum des Identischen seinen Platz schon gefunden hat*.

Grundsitzlich wird Andersheit benutzt, um die Kliifte zwischen den Elementen zu
beschreiben, die die Stadt konstituieren, wahrend mit Fremdheit erstens die geographische
Differenz und zweitens der institutionelle Zwischenzustand des néchtlichen Rates bezeichnet wird.

Die Aspekte des «Ortes, Besitzes und Art und Weise», die dazu dienen, «den
[geographischen] Ort des Fremden in der Erfahrung» zu kennzeichnen®, konnten fiir die politische
Philosophie der Nomoi ein zur Organisation der Materie niitzliches Schema bieten. Dieses kann hier
jedoch nur teilweise beachtet werden, da das Fremde, seiner Relativitit gemil, sich in vielen
Fremdheiten/Andersheiten teilt. Diese sind alle in einer Gesetzgebung als allgemeiner Logos der
Stadt schon von Anfang an eingeschlossen. Gleichzeitig kdnnen sie von der Gesetzgebung als
Grenze eines Lebenszusammenhanges ausgeschlossen werden. Die Mehrstimmigkeit des Fremden,
ndmlich seine Fahigkeit, vielfach in der Stadt durchdekliniert zu werden, spiegelt sich in der
Verfassung Magnesias mit einer merkwiirdigen Komplexitit, die die Begrifflichkeit der
gegenwirtigen Forschung um die Andersheit/Fremdheit bereichen kann.

Andersheit konnte an Stelle von Fremdheit geeignet sein, die Art und Weise aufzuzeigen,
wie sich die Gesetzgebung sowohl gegeniiber den eigentlichen xenoi, als auch gegeniiber
denjenigen, die von der Normalitdt des politischen Lebens abweichen, verhilt. Es gibt in der Tat in
den Nomoi keine Fremdheit, im Sinne einer absoluten Andersheit/Alteritit gegeniiber der Stadt: Die
Bewegung des Gesetzes lebt von dem Verhiltnis zu den Fremden, die aber eigentlich keine
Teilnahme an einem allgemeinen Logos, sondern an demjenigen der Stadt, im Moment, in dem ihre
Kenntnisse in Magnesia einbezogen werden, beweisen.

Eine Absolutheit der Fremden wére an sich auch nicht im semantischen Bereich des £€vov
zu finden, denn «niemand ist dem Anderen fremd, sofern er an dem allgemeinen Logos teilhat»®.
Der Begriff von «relativ Fremdes» wére hilfreich, aber dieser Losung wird eben der Ausdruck
»Andersheit* bevorzugt.

Die Inszenierung der Fremdheit ist in den Nomoi nicht nur literarisch zu verstehen: Unter
den Motiven der Wahl eines Fremden als Hauptdarsteller des Dialoges verbirgt sich der Wille, die
Genese der Stadt aus verschiedenen Traditionen und nicht nur aus einer zu gestalten. Infolgedessen

erkléart die Bedeutung der Fremdheit qua ,,nicht-zu-Hause-sein‘ nur partiell die Lage der Nomoi, da

8 Vgl. WALDENFELS (1997)™, 20 und WALDENFELS (2001), 25.
¥ 1d. (1999) "2, 39, aber schon in WALDENFELS (1997)", 20.
30 WALDENFELS (1999), 37.
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Erstes Kapitel — Nomos: Ausschluss des Anderen?

alle drei Alten im etymologischen Sinne des peregrinus, Fremde sind®. Ein ,,Eigen-sein® gibt es in
der Inszenierung der Nomoi — auf der dulleren Ebene des Dialoges — nicht, widhrend es im
alltdglichen Leben der Stadt stark anwesend ist. Durch die allgemeine Bedingung der All-Fremdheit
der drei Gesprichspartner (die eben einer Nicht-Fremdheit im Sinne des Englischen strange, it.
strano entspricht) wird eine Sphire erzeugt, die ihren Identitdtskern gegeniiber den du3eren und den
inneren Andersheiten entschieden zeigt.

Der Fremde ist in den Nomoi nie das Unbekannte — deswegen wird hier das Wort Andersheit
bevorzugt, das in der Fachliteratur mit dem ,,Einbruch des Unbekannten* nicht kompromittiert
wird®”. Die Fremde, die nach Magnesia verreisen wollen — wie spéter naher zu betrachten sein wird
— werden unter einer aufmerksamen Kontrolle mit den physischen Rdumen der Stadt und deren
Alltag fiir eine bestimmte Zeit Erfahrung machen, d.h. aber nicht, dass die Biirger Magnesias die
Fremden — ihre Fremdheit — direkt erfahren konnen. Die Fremdheit der Fremden ist fiir die Biirger
eine schon neutralisierte Fremdheit, eben eine Andersheit gegeniiber dem schon behaupteten
Identitétskern der Stadt.

Die Bedrohung des Unheimlichen wird in den Nomoi dem Urteilen des Gesetzgebers und
spéter demjenigen der Mitglieder des nichtlichen Rates unterzogen. Wenn das Unheimliche aber im
urspriinglichen Sinne des Freudschen Textes von 1919 verstanden wird, ist die Andersheit der
Nomoi doch unheimlich, weil sie vom Anfang an zur Konstitution der Identitdt der Stadt beitragt™.
Das Unheimliche ist eben die Schattenfigur eines immeranwesenden Gliedes, das trotz seiner
Notwendigkeit fiir das Eigene verdringt wurde. Indem die Néchtliche Versammlung und die
Mitglieder des Dionysoschors das von drauBlen kommende Neue bewerten und bestimmen, wird
dieses Unheimliche zum Anderen gegeniiber dem Identischen der Stadt. Solchen Charakter wird es
dann fiir die Biirger haben. Das Fremde als absolutes Andere bleibt jenseits der Stadt und ihrem
Projekt: Das Andere ist logischerweise immer als konstitutives Glied der Identitét zu verstehen.

Das Unheimliche des Fremden wird fiir das Recht der Stadt ein zu enthiillendes Geheimnis,
bei dem nichts unterbelichtet bleiben soll. Der/das Andere soll durchschaubar sein, eine Person soll
ohne Maske gegeniiber einer anderen stehen®. Hiermit verlangt die Philosophie Platons die
Auflosung der Tragddie, indem sie als politische Philosophie die Andersheit umfassen soll, um zu
vermeiden, dass sie die Grenze der Identitdt der Stadt schwanken ldsst. Solange die Figur des
Sokrates in den Dialogen noch anwesend ist und sein maskiertes Spiel die Darlegung als ein
Theaterstiick gestaltet, kann man die Rolle des Dionysischen als der Figur, die die Bewegung
zwischen Identitdt und Andersheit ins Spiel bringt, in einem philosophischen Kontext anerkennen.

In den Nomoi soll das Element des Inneren der Polis nicht mehr durch den Kampf eines Fremden,

3! Neben der lateinischen Entsprechung weist GUTIAHR (2002)", 49 auf die deutsche Etymologie, mit firam (entfernt),
wie im gotischen framatis und im englischen from zu finden ist, hin.
2 Der Ausdruck ist von GUTJAHR, die der Interpretation WALDENFELS (1997)" gerade wegen dieser Idee des Fremden
als des unbekannten Drinnen (54) und der Dialektik Zugéinglichkeit-Unzugénglichkeit (51) verwandt zu sein scheint.
Ihre Arbeit weist sich als eine klare und hilfreiche Synthese des Problems der Darstellung des Fremden aus.
33 Vgl. FREUD (1947)™, 254: «[...] denn dies Unheimliche ist wirklich nichts Neues oder Fremdes, sondern etwas dem
ieelenleben von alters her Vertrautes, das ihm nur durch den Prozess der Verdringung entfremdet worden ist».

Leg. 738 €5.
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wie Dionysos contra Pentheus in den Bacchae Euripides, entstehen, weil die Aufgabe Magnesias
ist, alles in Verbindung zu einander zu setzen. Damit ist paradoxerweise notwendig, alles
darzustellen, um kein Inneres und Aufleres mehr zu haben®.

Die Bewahrung aber einer Art privaten Eigentums bei den Nomoi zeigt die Unmoglichkeit
auf, die ganze Stadt ohne innere Grenze zu gestalten®®. Es gibt paradoxerweise keine Fremdheit,
aber viele Andersheiten innerhalb der Stadt, die homogen und einheitlich erscheinen soll. Das Recht
Magnesias dreht die Perspektive des Verhiltnisses zu der Andersheit um, ohne aber
notwendigerweise einen inneren Abstand zwischen den Gruppen zu neutralisieren, in denen es
unvermeidlich ist, die Stadt zu organisieren, wird hier ferner als eine Andersheit erkléart’’. Es wird
dadurch die theoretische Fiahigkeit des nomos selbst deutlich, sich zu verdndern und die Andersheit
anzunehmen. Gleichzeitig wird es deutlicher, wie der nomos selbst sich verdndert, so dass er anders
wird.

Als wichtigste Unterscheidung (diairesis) kann man eine physische und eine psychologische
Andersheit feststellen. Die psychologische, die mit dem Problem der Mimesis in den Nomoi eng
verknlipft ist, wird spiter in Bezug auf das Verhéltnis mit den theatralischen Vorbildern und mit der
Andersheit des Gottlichen wieder aufgenommen werden®. Bei physischer Andersheit ist spontan an
die Elemente jenseits der Grenzen der Polis zu denken, die vor ihrem Eintritt in das alltdgliche
Leben der Stadt gefiltert werden: Die Fremden sollen z. B. fiir ihren Handel der Zulassung
bediirfen®, Kiinstler ihre Werke zur Kontrolle vorlegen.

Frauen, Fremde und Sklaven sind in dem Projekt der Nomoi Begriffen dessen, was eine
Differenz zu den normalen Biirgern Magnesias oder zu denen in Athen des 5. Jahrhunderts
darstellen konnen. Dies wird noch klarer, je groBBer die Miithe des Gesetzgebers ist, ihre Rolle im

System der Stadt zu umreif3en.

3% Das Unheimliche des Dionysos, der ein anderes verdriingtes aber immer anwesendes Gesicht des Pentheus zeigt, wird
nach der Auslegung des Unterschiedes Fremdheit-Andersheit von Seiten WALDENFELS (1997) vom Fremden zum
Anderen, ndmlich zu einem bekannten Element.

% Vgl. Leg. 744 e und ARISTOT. Pol. 1266 b5.

7 WALDENFELS (2001)", 26. Der Kontext des Eutyphr., auf den der Autor hinweist, enthilt keine Losung des Problems
des Rechtes, das gerade in den Nomoi eine andere Valenz hat. Die Ergebnisse der Forschung Waldenfels, die durchaus
wichtig sind, heben im Besonderen die Problematik der dikaiosyne als ein &ALldtprov &yoaBdv (ein fremdes Gute)
hervor. Vgl. WALDENFELS (2001) 2, 25-29.

¥ Siehe 3.3.3. Auf eine ausfiihrliche Behandlung dieses Themas verzichtet jedoch die vorliegende Arbeit.

¥ Leg. 848 a-b, 849 a.
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1.2 Natur und sexueller Unterschied. Sklaven, Frauen und Homosexuelle

1.2.1 Sklaven

Betrachtet man den Sklaven als einzelnen, ist er ein Besitz des Hausherren, wobei er iiber
bestimmte politische Rechte verfiigt, besonders in dem Bereich des Strafrechts. Die Art und Weise, in der
die Sklaven in der Stadt angeordnet sind, nimmt nicht Bezug auf den dorischen Charakter Spartas, wie in
vielen anderen Ebenen der Gesetzgebung Magnesias: Die Sklaven gehoren zu den einzelnen Biirgern®,
und auch wenn sie der Polis dienen, sind sie nicht als politische Person zu denken*. Das Strafrecht
orientiert sich weitgehend engst an dem historischen griechischen Recht. Dies wird hier nicht erldutert, da
es schon in anderen wichtigen Werken gut erarbeitet worden ist”. Wichtig fiir die hier dargebotene
Argumentation ist die Tatsache, dass die Sklaven in den Nomoi als Dinge oder rechtlich den Tieren
dhnlich betrachtet werden. Die bekannte Stelle geht von 776 ¢ bis zu 778 a, aber sie versucht eher das
Problem des Besitzes des Sklaven als das ihrer Natur zu erldutern. Man sollte hier an das Problem der
Wiedergeburt denken, um den Gedanken Platons iiber den theoretischen Unterschied zwischen Freien und
Sklaven zu erahnen. Hier wird angenommen, dass das Sklaventum in den Nomoi folgenderweise zu
beschreiben ist: Einmal durch eine metaphorischen Perspektive in Bezug auf das Gesetz - alle Biirger sind
Sklaven der Gesetze (vgl. den Vergleich Arzt/Gesetzgeber®), und auf die psychische und physische Natur
- alle sind Sklaven von unkontrollierten Leidenschaften und Korpern*. Zuletzt wird das Sklaventum als
reiner politischen Status betrachtet. Hier werden die Charaktere dieses letzten Standpunktes erléutert.

Der Fremde aus Athen lisst sofort die Griinde verstehen, warum das Thema nicht nur auf einer
einzigen Ebene betrachtet werden kann, da die AuBerungen dariiber unterschiedlich sind. Auf die in dem
Dialog von Kleinias und Megillos vertretenen Traditionen kann sich der Gesetzgeber auch nicht voll und
ganz stiitzen. Es geht darum, dass «dieser Sorte (1@ yével) von Menschen» laut manchen Meinungen «das
geringste Vertrauen» (miotetelv) geschenkt werden sollte. Dies wird mit einem Zitat Homers verstarkt
(776 e), obwohl sich kurz nach diesem Zitat ein kleiner Spalt fiir Zweifel an dem Zustand 6ffnet, laut dem

ein Lebewesen entweder Sklave oder freier Mensch sein kann:

Nun, Kleinias, so viel ist doch klar: da das Tier 'Mensch' storrisch ist und in die
unvermeidliche Unterscheidung (d16pioiv), dal man ndmlich in der Tat zwischen einem

* Es wird hier vermieden, das Wort Individuum zu benutzen, nicht nur weil ihm die starke Prigung der lateinischen
Sprache zukommt, sondern vielmehr weil es sich auf spétere begriffsgeschichtliche Zusammenhinge bezieht, die im
Gegensatz zum griechischen Kontext eine Absonderung von der Gesamtheit des Politischen innerhalb der Stadt
implizieren.

1 Leg. 794 b. Vgl. GERNET (1951)®, CXIX ff. Die Gefahren durch Sklaven als organisierte Gruppe sind von
VANHOUTTE (1954)%2, 226, kurz erwéhnt worden.

“ Leg. 915 a. Vgl. KNoCH (1960)%, 41 f.

“ Dies wird im Kontext der Eigenschaften des nomothetés erliutert. Den Zustand des Biirgers, der ein Sklave seiner
Stadt ist, bewertet Sokrates/Platon besser als denjenigen des Verbannten in Crit. 51 c.

* Vgl. u. a. CUPIDO (2002)™.
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Sklaven und einem Freien und Herren zu unterscheiden hat, sich offenbar jetzt und kiinftig
keineswegs fligen will, so ist dieses Besitzstiick (ktfjue) schwer zu behandeln®.

Plato gewdhrt der Notwendigkeit und der Natur dieser d16piotv den Raum einer Zeile, weil
er sich direkt nachher mit dem besten und funktionalsten Benehmen gegeniiber den Sklaven
beschéftigt. Interessant wére es zu verstehen, warum Plato sich dieses Problem nicht ernsthaft
gestellt hat. Nicht einmal von der Notwendigkeit, sondern auch von der Legitimitét einer Verteilung
zwischen Menschen, die leben, und Menschen, die den ersten dienen sollen und kaum der
Eigenschaften des Menschlichen wert sind, ist die Rede. Diese natiirliche Differenzierung liegt aber
nicht nur in einer Hierarchie des Wissens, wie sie sich in der Zuordnung der einzelnen Menschen
innerhalb sozial differenzierter Gruppen zeigt. Einen solchen Verdacht konnte man leicht durch den
Dialog Menon bestitigen, ohne sich aber von dem Ergebnis des Experiments mit dem Sklaven
Menon tiuschen zu lassen. Der Ausgang des Experiments bedeutet flir Plato keineswegs die
politische Gleichheit der Natur des Sklaven mit dem Freien, sondern lediglich, dass der Sklave tliber
gewisse intellektuelle Fahigkeiten verfiigt, die ihn jedoch auf keinen Fall den Freien Biirgern
gleichsetzen. Die Probe ist deswegen eine per absurdum, weil der Sklave in dem Kontext der
politischen Philosophie Platos néher an der Tierwelt als an der Menschenwelt zu sein scheint.

Die Figur des Sklaven spielt eine positive Rolle im Strafrecht, aber bloB in einer
funktionalen Perspektive, da es am schwersten ist, das Recht zu beachten, wo es am einfachsten ist,
Unrecht zu tun. Delikte gegen die Sklaven, die nicht mal iiber sich selbst verfligen konnen, zeigen
demnach in besonderer Weise die Verderbtheit des Taters.

Der Sklave gehort zu der Familie: Er wird durch eine Art rituelle Einweihung®
angeschlossen - und tatsidchlich darf er an dem religiésen Leben der Polis teilnehmen, ohne seinen
Status deswegen zu dndern. Wie es oben schon kurz erwdhnt worden ist, nimmt Plato alle die
Fortschritte der Betrachtung des Sklaventums im 4. Jahrhundert nicht an*’: Die Sklaven sind nicht
gegen aikiar (MiBBhandlung) und tpadpo (Korperverletzungen) geschiitzt®, trotzdem wird die
absichtliche Ermordung eines Sklaven mit dem Tode bestraft”. Die Ungleichheit — aus einer
heutigen politischen Perspektive - zeigt sich deutlich bei der Bestrafung durch Auspeitschung®.
Wahr ist aber auch, wie BERTRAND bemerkt’, dass die Sklaven ein Rechtssubjekt werden, indem
sie als Zeugen bei Mordprozessen erscheinen diirfen®. Davon abgesehen, konnen sie aber nur als
Angeklagte vor den Richtern erscheinen®. Schlussendlich kénnte man sagen, dass die Sklaven fast

nicht mit den Mechanismen, die die Identitdt der Stadt bilden, in Verbindung stehen, und wenn es

* Leg. 777 b-c.

“ Leg. 915 a.

4" GERNET (1951)®, CXXIIL

* Leg. 879 b und 876 e.

¥ Leg. 872 c.

0 Leg. 854 d, 882 b, 914 b.

I BETRAND (2001)®3, 193.

2 Leg. 937 b. Die Stelle 937 b zeigt jedoch eine wichtige Homogeneitit zum ANTIPHON V, 48. Vgl. GERNET (1951)™3,
CXXVL

3 Leg. 854 d, 872 b, 941 d, 937 b.

24



1.2 Natur und sexueller Unterschied. Sklaven, Frauen und Homosexuelle

trotzdem geschieht, bekleiden sie eine marginale Rolle, die immer eine Funktion anderer Variablen
ist.

Der Freilassung entspricht die Figur des metoikos, obwohl der Sklave nach der Befreiung
nicht ldnger als zwanzig Jahre in der Stadt leben darf*. Abhdngig von dem Besitzer bleibt der
Freigelassene nicht nur symbolisch (z. B. kann ihm das Heiraten untersagt werden), sondern auch
hinsichtlich der vertraglichen Verhiltnisse im positiven athenischen Recht, wonach der ehemalige
Sklave dreimal pro Monat fiir den ehemaligen Besitzer das tun soll, was innerhalb der Grenzen des
dikatov und dvvotov steht™. Nach GERNET heben die Nomoi dadurch den juristischen Charakter
des Sklaventums hervor, dass sie die Sklaven vor dem juristischen Horizont kaum als aktiv
wirkenden Faktoren ansehen. Die zu der wirtschaftlichen und strafrechtlichen Sphire verbundenen
Gesetze lassen den Sklaven nicht als echtes reelles Element entstehen, das gegeniiber dem Biirger
Selbsténdigkeit erlangen kann. Ohne das Problem der Hierarchie des Wissens zu behandeln, was fiir
eine so genannte politisch moderne Empfindlichkeit und fiir ein politically correct schwierig zu
ertragen ist, und das eckige Bild abzurunden, plddiert BERTRAND fiir ein weniger negatives Urteil
iber die Rolle der Sklaven. Der Sklave kann «jouer le role de l'xil et de la bouche, éventuellement
celui du bras», obwohl ihm nicht direkt der Status der Biirgerschaft zugeschrieben wird™. Die
angeblichen Schritte nach der Richtung einer scheinbaren "Modernitdt" ohne Sklaventum sind aber
nur die Tduschung eines Systems, in dem die Person unter der Maske ihrer Funktion verschwindet.
Hier wird versucht zu verstehen, inwiefern dies alles fiir die Rolle Magnesias giiltig sein kann, was

eigentlich eine endgiiltige Differenz zu unserer "modernen" gedachten Logik ausmachen konnte.

* Vgl. 915 b. Wenn aber das Geld des Freigelassenen die dritte Vermogensklasse tiberschreitet, darf er bis zu dreiBig
Jahren in der Stadt bleiben.

>> Auch die Ahnlichkeit dieses Artikels mit der paramona, i. e. der Pflicht der Sklaven, fiir einige Zeiten noch bei ihren
damaligen Besitzern zu wohnen, lisst sehr prizis das Kommentar des GERNET (1951)®%, CXXXI ans Licht treten.

36 BERTRAND (2000)™*, 196.
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1.2.2 Homosexualitit und Piderastie

Was aber die Liebesleidenschaften zu Knaben und Midchen angeht und von
Mainnern zu Frauen und von Frauen zu Ménnern, woraus ja schon tausendfaches Unheil
fiir die Menschen persoénlich (1diq) und fiir ganze Staaten (6Aog wOAeo1v) entstanden ist:
wie konnte man das verhiiten und welches Heilmittel (o&ppokov) miifite man bereiten,
um fiir alle einen Fluchtweg aus einer solchen Gefahr zu finden?”’

Obwohl die 10n der Stadt das Element der Rettung der Gesetzgebung darstellen, und
diejenigen Magnesias die Garantie sind, dass das Projekt Platons nah zu der historischen Realitét
ist, wird das homosexuelle und das péderastische Verhéltnis als eines gegen die Natur abgelehnt™.
Dies konnte den Forscher einigermaflen in Erstaunen setzen, der sich dieselbe Behandlung des
Themas wie in den Dialogen Symposion und Lysis erwartet. Der Zusammenhang des Projekts einer
Stadt - und einer anderen Stadt als Kallipolis - ist auch in diesem Fall entscheidend, um den Wert
dieses Ausschlusses zu beurteilen. Das homoerotische Verhalten kann innerhalb der Nomoi den
Charakter der Offentlichkeit nicht erhalten, wihrend es in den anderen Dialogen - abgesehen von
der Politeia - in bestimmten menschlichen beschriankten Gruppen eine der Seiten des griechischen
Miteinanders damals schilderte. Warum will Plato diesen - im Betracht auf die aktuell
zunehmenden Ausdrucksfreiheiten der eigenen Sexualitét - modernen Charakter der Kultur seiner
Zeit endgiiltig ausschlieBen?

Es wire naiv zu denken, dass die von der Stadt Magnesia verlangte Homogenitét sich von
durch eine so starke anziehende Kraft wie die des homoerotischen Verhéltnisses nicht stirken
wiirde. Das Problem liegt nur teilweise an der Ablehnung von dem, was Plato als ein Element
aullerhalb der Sphire der Vo1 betrachtet. Die in diesem Fall ins Spiel geworfene Differenz wiirde
den Begriff der Natur hinsichtlich der Sexualitdt implizieren. Dies mdge hier nicht als ein zur
Erklarung dieser Wende geniligender Faktor gelten: Was Platon mit der Sexualitdt der Gymnasien
und Symposia ablehnt, ist das System der Erziehung, die nicht durch die Kanile der Stadt
kontrolliert werden konnte. Diesbeziiglich waren die Ziele des pidderastischen und des
homoerotischen Verhéltnisses nur in dem Sinne kohédrent zu denjenigen der Polis, indem die
einzelnen ihre Handlungen an die Werte der Gesamtheit anpassen konnten. Der Symposion und der
GrofSe Alkibiades sprechen deutlich diese Moglichkeit aus, die aber immer nah zu ihrem verkehrten
Doppel - ihrem Gegenteil - liegt, da die zum Beispiel in Charmides beschriebene Erziehung nur

eine Fassade zu sein scheint, um nicht dem Geist, sondern dem Korper zu dienen. Insofern gilt die

°7 Leg. 836 a7-b4. Was ist denn nun aber dieses péppokov? Einerseits werden die Syssitia vorgeschlagen, obwohl sie
im Endeffekt keine wahre Losung darstellen, da sie eben ywpic, die Gruppe der Manner von derjenigen der Frauen
geteilt, veranstaltet werden. Andererseits zielen jedoch all die anderen Gesetze iiber die Pflege des Korpers (mit der
Gymnastik, aber nicht nur, ab 839 b) darauf, eine Kontrolle iiber die eigenen Triebe auszuiiben. Die Gegensetzung
idion/Polis wird von Lisi mit «para los seres humanos en privado y para ciudades enteras» belichtet.

¥ FOLLON (2003)™*, 186-191.
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Unterscheidung zwischen Freundschaft, Liebe und Begierde in den Nomoi (836 b) als ein Versuch,
das Element des Anderen gegeniiber dem Ziel der Stadt auszuschlieBBen.

Es handelt sich nicht lediglich um den Versuch, eine reine Sexualitét fiir die Stadt Magnesia
zu schaffen, sondern darum, einen Weg zu finden, die moglichen Kliifte auszufiillen, die den Biirger
von der Offentlichkeit ihrer Aufgaben ablenken kénnten. Die @uAic wird in den Nomoi eine
biirgerliche Freundschaft, die sich eher nach dem Offenen des Platzes der Stadt als nach dem
Inneren der Gesinnung des menschlichen Verhéltnisses zwischen zwei Personen richtet”. Alles,
was von der Ausstlilpung Kallipolis nicht ganz iibernommen werden konnte, wird in Magnesia auf
einem niedrigen jedoch spiirbaren Niveau angeboten. Mit Ausstiilpung soll man hier die
theoretische Bewegung von drinnen nach draufen, aber immer innerhalb der Grenzen der Polis
verstehen: Von der privaten Sphire werden dann auch die Gefiihle in die 6ffentlichen {ibertragen.
Angeblich riskieren die homoerotischen Verhiltnisse, die Ordnung der Stadt durcheinander zu
bringen, indem sie die politischen Kréfte, die der Gemeinschaft gewidmet werden sollten, wieder
nach innen projizieren. Andererseits liegt nicht nur das Risiko nahe, dass die Gefiihle dem Interesse
fiir den Korper unterstellt werden, oder das Verhéltnis seine politische Offenheit verliert, sondern

auch, dass die Identitdt durch einen mimetischen Prozess verloren gehen konnte.

Denn wenn einer der Natur folgend das vor Laios giiltige Gesetz einfiihren wollte
und erkldren wiirde, es sei richtig gewesen, sich mit Mannern und Knaben nicht wie mit
Frauen in geschlechtliche Beziehungen einzulassen, und wenn er als Zeugnis dafiir die
Natur der Tiere anfithrte und darauf hinwiese, dall zu einem solchen Zweck kein
Mainnchen ein anders Mannchen anriihrt, weil das nicht der Natur gemil3 wére, so wiirde
er sich damit eines Arguments bedienen, das wahrscheinlich nicht {iberzeugt und mit
euren Staaten keineswegs in Einklang steht™.

Wird nicht jedermann die Schlaffheit dessen riigen, der den Liisten nachgibt und
zur Standhaftigkeit unfahig ist, und wird an dem, den es zur Nachahmung des weiblichen
Geschlechts dringt (uiunoiv), die Ahnlichkeit (6potdtnta) des Abbilds (eikévoc) tadeln,
zu dem er sich macht?®".

Die Differenz wird hier nochmals als mimetisches Problem betrachtet, insoweit der Plexus
Natur-Maske ein politisches Problem entstehen ldasst. Wo liegt die Schwierigkeit Platons, eine
solche verbreitete Praktik zu akzeptieren? Das AuBer-sich-sein des mimetes zerbricht seine eigene
Natur und konnte die schon geordneten Rollen der Stadt durcheinander bringen: Es geht noch
einmal um das ta hautou prattein, das Magnesia wie Kallipolis eine empirische Regelung gibt®.
Von dem sexuellen Verhalten ist in dem danach folgenden Text Platons 836 e ff. {iber die
Anziehungskraft von Gleichen und Gegensétzen die Rede. Dies ist aber nicht der Mittelpunkt der

Erkldrung des Fremden von Athen: Die Vorschriften fiir die Kinderzeugung und diejenigen fiir das

> Vgl. FOLLON (2003)™, 189; MORROW (1961)%2, 562.

® Leg. 836 c.

! Leg. 836 e.

52 Interessant ist das Ergebnis der Aristotelischen Kritik und die Anwendung des ta hautou prattein in der Politik, s.
1276 b 38-40, £kaotov 1O KB 0bTOV Epyov €D MOLETY.
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sexuelle Verhalten sind eng verbunden®. Er begriindet seine Ablehnung der Homosexualitit
hingegen damit, dass sie eigentlich eine schlechte paideia verursacht, wie auch die iibertriebene
Freiheit im Geschlechtverkehr zur Moglichkeit fiithre, die Bevolkerung mit unangemessenen - an
Qualitdt und Quantitét - Geburten zu schidigen.

Dass die Natur - die Sexualtriebe der Tiere! — als MaBstab gilt, obwohl gerade die Nomoi
einen Begriff der Natur vorschlagen, der eine innere Referenz zu dem System der Stadt selbst hat,
soll nicht als widerspriichlich erscheinen®: Der Fluchtpunkt bleibt immer die psyché, deswegen
wird alles auBlerhalb des Systems gehalten, was die &vdpeio und die cwppocOvn schwichen wiirde.

Die Nachahmung der weiblichen Figur verursacht eine Erniedrigung der épetn, wie auch
die Nachahmung des Darstellers oder des Zuschauers die Stadt durch ihre Maske in
unangemessenen Gefiihle versetzt. Dass die sexuelle Moral auch eine Méfigung im Essen und
Trinken bedeutet (837 ¢), und dadurch mit einer Suche des Malles verbunden ist, spricht flir die
groBBe Einheit des aufzubauenden Systems Magnesias. Die Liebe als Aneignung soll einerseits zu
einem neutralisierten Wert eines Weges zur Reproduktion der Bevolkerung werden, andererseits die
taxis der Gefiihle bewahren konnen. Das Ziel der ¢ilioe wird dadurch heterogen gegeniiber dem
Paar, aber homogen fiir die Polis.

Es mag einen Weg erdffnen, iiber die verschiedenen Arten von Liebe sprechen zu konnen
und die Notwendigkeit der wahren Liebe auf dem festen Boden der &petr zu begriinden.

Mit Liebe/Freundschaft werden die ¢@uAloe zwischen Gleichen und die zwischen
Gegensidtzen, aber auch die aus den beiden Gemischten entstandenen peiktrn, denen nur die
Erlaubnis gewidhrt wird, in der Stadt Biirgerschaft zu haben, da sie sich auf die Verbesserung des
Geliebten richtet, genannt (837 d). Das bedeutet einerseits den Ausschluss des Selbstbezogenseins
bei den Liebesverhdltnissen (@ulice, um den Anderen @g @piotov werden zu lassen), aber
andererseits auch die traditionellen Mittel der paideia nicht mehr anerkennen zu wollen.

Das Kriterium der Freundschaft und der Sexualitdt der Nomoi gehorcht dem nous eher als
dem griechischen éthos: Platon gelingt es, von sich selbst zu abstrahieren und eine hdhere
Perspektive zu erreichen. Der Gedanke der Hypernatiirlichkeit der Seele folgt demselben Prinzip,
nidmlich der Stadt und dem nous angemessen zu sein. Um die Elemente der Differenz in den Nomoi
zu beurteilen, ist es deswegen wichtig zu verstehen, wie eine schon immer in der Tradition und in
der griechischen Kultur anwesende Institution, obwohl als informelle zu betrachten, eine Andersheit
in dem Projekt Magnesia wird, jedoch nicht nur wegen ihrer strukturellen wunnatiirlichen
Eigenschaften, sondern weil sie gerade in der Stadt ihr positives Zeichen in ein negatives

verwandelt®. Das Projekt, so konnte man iiberlegen, ist aber kiinstlich, wiahrend die Praktiken dem

% Leg. 784 e ff. und 835 ¢ ff.. Dass die Disposition dieser wie anderer Gesetze eine Beherrschung der Materie aufzeigt,
bemerkt schon SCHOPSDAU (1994)*, 179.

% In 836 ¢ unterstiitzt Platon seine Darlegung mit dem damaligen Kenntnisstand, nach dem die Homosexualitit den
Tieren nicht eigen war.

% «Denn in nicht wenigen anderen Fillen leisten uns zwar ganz Kreta und Lakedaimon in erwiinschter Weise eine nicht
geringe Hilfe, wenn wir Gesetze aufstellen, die von den allgemeinen Sitte abweichen; bei den Liebesleidenschaften aber
- wir sind ja unter uns! - stehen sie mit uns vollig in Widerspruchy, Leg. 836 b-c.
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natlirlichen Ablauf der menschlichen Angewohnheiten entsprechen. Wie kann die Stadt Magnesia
sich als der Natur angemessen erkléren?

Dies mag hier erst nach der Einfilhrung des Problems der Prioritdt der Seele bearbeitet
werden, da die Stadt wie die schonste und wahrste Tragddie gerade dieses Spiel zwischen der
Kiinstlichkeit des Aufbaus des politischen Systems und der Darbietung dessen als des natiirlichsten
darstellt.

Die traditionelle und insbesondere athenische Erziehung wird insofern abgelehnt, als sie
einerseits der Natur an sich wenig nahe ist, wie die Zeit bevor Laios aufzeigte, andererseits weil sie
mit der Natur der Stadt nicht tibereinstimmt.

Damit wird ein der damaligen Gesellschaft homogenes Element als fremdes betrachtet. Die
Identitdt Magnesias nimmt in diesem Bereich die Form einer Differenz zu der Tradition an. Es ist
tatsdchlich nicht der einzige Fall in den Nomoi, in denen das System dorische und athenische
Elemente mischt. Was mit der Behandlung der Homosexualitét eintritt, bietet ein Beispiel von dem
Versuch Platons, eine innere Kohidrenz des Projekts zu erreichen, auch zu dem Preis, die
Verfahrensweise seiner Gesellschaft oder die radikalen und mutigen Beitrdge der Politeia, wie im

Fall der den Frauen gewidmeten Rolle, zuriickziehen zu miissen.
1.2.3  Die Frau und die Gemeinschaft

Die Bedingungen des Lebens der Frauen im alten Griechenland sind bekannt, und es wére
hier tiberfliissig, ausfiihrlich dariiber zu berichten®. Es sollte ausreichen hier zu erwédhnen, dass der
der Frau zugeordnete Ort das Innere des Hauses war, wihrend die Offentlichkeit den Minnern
eigen war. Die Komddien des ARISTOPHANES zeigen dies, ebenso die Tragddien des EURIPIDES, in
denen das Theater ein zuverldssiger Spiegel der sozialen Realitit Athens war. Die ersteren geben in
gewisser Weise ein inhaltliches Bild der politischen Lage der Frauen wieder, indem sie eine von
den Frauen beherrschte Polis beschreiben®, wihrend die Tragddie des Euripides das Drama der
unterdriickten Menschlichkeit der Frau durch die Kdmpfe ihrer Gefiihle darstellt. In den beiden
Féllen sind auf der Biihne Elemente eines Ausschlusses hervorgebracht. Es handelt sich um ein
Aus-driicken, was in dem beschriankten Raum des Hauses sonst geschlossen bleibt. Das Theater
schafft dem weiblichen Element dadurch Raum in der Offentlichkeit, indem es genau im
symbolischen Zentrum der Polis entsteht.

Mit den politischen Projekten der Politeia und der Nomoi erreicht die Frau die von den
Dichtern geforderte Sichtbarkeit durch eine Gleichberechtigung als eine politisch aktive Kraft. Es
gibt trotzdem Unterscheidungen zwischen Kallipolis und Magnesia, die hier nicht als eigentliches

% Uber die Lage der Frauen im alten Griechenland in Bezug auf die Gesellschaft und iiber die Figur der Frauen bei
Platon s. zuletzt KOCHIN (2002); iiber ihre Rolle innerhalb des Hauses s. REDFIELD (1991)F, 163; VIDAL-NAQUET
(1979)", 118 und 123.

7 ARISTOPH. Lys. und Eccl..
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Hauptthema gelten, sondern nur soweit, wie sie das Problem der Differenz betreffen, untersucht
werden sollen.

Dass das Niveau der Gleichberechtigung der zwei Geschlechter in den Nomoi niedriger als
in der Politeia bleibt®, kann man an vielen Ebenen der Gesetzgebung bemerken, z. B. anhand der
Tatsache, dass eine der wenigen Magistraturen, die die Frauen ausiiben konnen, diejenige der
Richterin der Hochzeiten ist (785 a-c). In direkter Verbindung dazu steht die Tatsache, dass sie zu
Gerichtsverfahren, die die Familien betreffen, Zugang haben (937 a).

Die Tradition der griechischen Sichtweise der Frau sollte man hier als Hintergrund vor
Augen haben, da sie den Anfangspunkt der Betrachtung Platos ausmacht. Die Frau als Verfiihrerin
oder Ursache aller Ubel (die Figur Pandoras bietet ein klares Beispiel) wird im Werk Platons die
Zige eines schwicheren Wesens im Vergleich zu dem ménnlichen haben, obwohl einige Stellen

anderer Dialoge die Fahigkeit, Tugend zu iiben, den Frauen zuschreiben®.
a. Natur der Frauen (1)

In den Nomoi kann man sogar die Ablehnung des iiblichen Bildes der Frau bei
ARISTOPHANES und EURIPIDES finden: Platon denkt an die natiirlichen Unterschiede, wie bei der
Politeia an die Prioritét eines von der Natur entschiedenen Charakters, der aber durch die Erziehung
gepragt werden kann.

Natur und Kultur sind deswegen in Platon ergdnzend, und gerade dieser Plexus setzt sich mit
der starken Gesellschaftskritik der Sophisten auseinander. Dass der Mensch in der Stadt seine
Verwirklichung findet, konnte einen groflen Verbindungspunkt mit dem Gedanken der Sophisten
ausmachen, gleichzeitig kdnnte es aber auch zu einer Reduktion der philosophischen Stirke fiihren,
auf die die Stddte Platons gegriindet sind. Frau und Mann sind zu einem Ziel bestimmt, das nur

innerhalb der Mauer der Stadt zu erreichen ist”

. Deswegen scheint auch die Kritik an der Schwiche
der Natur der Frau in dem Moment, indem sie in den Mikrokosmos der Erziehung der Polis
eingeordnet wird, auf keinen Fall ein Element der Unterscheidung zu sein. Dies wire der
begriffliche Weg, den fiir die moderne Begrifflichkeit gefdhrlichen Abstand zwischen den
Geschlechtern auflerhalb des Systems Platons zu rechtfertigen. Diese Arbeit will aber nicht die

unvermeidbaren Kategorien der Moderne, von denen der Verfasser zwangslaufig gepragt ist, auf die

% Resp. 579 b3.

% Vgl. Gorg. 470 el0: «Ich sage, dass der Schéne und Gute (kaAOv koi éyo®dv), Mann oder Frau ist zufrieden
(8vdaipova)». Auf die Diskussion iiber einer Figur wie derjenigen der Antigone soll hier verzichtet werden. Es sei
lediglich angemerkt, dass sie als tragischer Held genau wegen der alltidglichen Verdrdngung der Frau dargestellt werden
kann. So HOFFE (2000)"', 3: «Da Antigone fiir eine dltere Kultur einsteht, fiir jene autochthone Gesellschaft, in der
Frauen eine groflere Rolle spielen, konnte man im Duell doch einen Machtkampf der Geschlechter sehen». Sie besitzt
das Zentrum der Biihne, wie die Hauptdarstellerinnen im Theater EURIPIDES’ und ARISTOPHANES’, wo sie als
symbolisches Element — eine Art Siindenbock — einer rituellen Reiningung unterstellt werden soll. Es soll hier auch
nicht vergessen werden, dass die theatralischen Rollen der Frauen stets von Minnern iibernommen wurden. Uber das
Problem der katharsis s. DIANO (1961)"', BELFIORE (1985)*. Uber das Problem des Siindenbocks s. GIRARD (1972)"",
SEGAL (1982)"'. Fiir den Plexus Tragdie-Gemeinschaft s. BENGL (1929)"!, DI BENEDETTO (1971)"', MEIER (1988)"".

" Um die Reihe Politeia - Timaios - Nomoi zu schildern, s. JOLY (1992)%, 35.
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Nomoi anwenden, um nachher zugeben zu miissen, dass die Nomoi eine frauenfeindliche Moral
enthalten. Jede Interpretation ist der Voreingenommenheit des Verfassers wegen der Gewalt, die sie
einem Text und einem Gedanken antut, schuldig, seien diese zeitlich nah oder nicht.

Hier stellt sich eine einfache Frage: Ist die Frau ein Anderer gegeniiber dem eigentlichen
oikos der Stadt, ndmlich dem o6ffentlichen Leben?

Die von Platon geschilderte Differenz scheint eher anthropologisch zu sein: Die
Gegentiberstellung von Mann (anér) und Frau (gyné) nimmt Platz gegeniiber anderen natiirlichen
Gegensitzen (jung-alt, krank-gesund). Letztere trigt der Korper als Verdnderungen mit sich,
wihrend die sexuelle Differenz inoubliable ist, weil der Korper seine durch die Geburt
determinierten Geschlechtsmerkmale nicht verlieren kann — auch wenn hier heutzutage
Veranderungen moglich geworden sind —. LAURENT”' bietet das Beispiel des Tim. 90 e, um zu
zeigen, wie die Verdnderung des Geschlechts nur durch Wiedergeburt moglich wird.

In den Dialogen sind die Frauen kaum anwesend. In Phaidon wird die Frau des Sokrates
erwihnt, wihrend Aspasia und Diotima die einzigen zwei Frauen in den Dialogen Platons sind, die
aber auf einer hoheren Ebene mit dem philosophischen Inhalt Platons selbst kommunizieren,
namlich in dem Zustand des Mythos und der Dialektik™.

Diotima ist in den Augen des Sokrates eine Meisterin, geeignet sich von ihr belehren und
iberzeugen (611 d180.0KAA®V - TEMEIGUEVOG TElp®LLaiL)” zu lassen. Thre weiblichen Merkmale sind
im Verlauf der Erzdhlung Sokrates’ kaum anwesend: Sie verschwinden hinter dem philosophischen
Inhalt der Figur des Eros, dessen Natur — das Streben und das Verbinden — keine starren sexuellen
Merkmale kennt. Die Stellung der Gestalt Diotimas ist in der Tat einzigartig. Sie kennt trotzdem
eine wichtige Entsprechung gerade in dem Projekt der Nomoi, wie die Rolle der weiblichen
Fremden ferner aufzeigen wird.

Platon scheint die Vorurteile in der griechischen Sichtweise hinsichtlich der zwei
Geschlechter ziemlich oft widerlegen zu wollen, nichtsdestoweniger tauchen sie besonders in der
Politeia auf (549 c7), wobei fast nur die physische Unterlegenheit der Frau ins Spiel gebracht wird.
Man konnte sagen, dass zwischen dem Niveau der Frau, die Philosophie iibt, und derjenigen, die
nur am Leben der Stadt teilnimmt in den Nomoi, eine uniiberbriickbare Kluft besteht.

Der Natur nach ist die Frau bei Plato - dies ist eine der heute schwer zu verstehenden

Stellungsnahme eines Philosophen, der an die Differenz als notwendigen Gegenpol der Identitat

' Vgl. LAURENT (2000)™, 31. In diesem Text Laurents (S. 29 und ff.), werden die wichtigsten Stellen der Perspektive
Platons gegeniiber den Frauen erwéhnt, obwohl die von jedem Dialog abhidngigen Nuancen nicht klar erfasst werden.

™ Fiir Aspasia vgl. Menex. 236 b und 249 d. Fiir die Figur Diotimas s. die wichtige Forschung von Maria Teresa
SCHIAPPA DE AZEVEDO (1997)C5, 223-228, von der es sich lohnt, die folgende Stelle zu zitieren: «Figuras incomuns
femininas nos didlogos platonicos (mas como poderia a mulher tipica ateniense servir de modelo a mimesis platonica?),
Aspasia e Diotima representam, a meu ver, etapas decisivas na descoberta de uma mundividéncia que valoriza por igual
(ou quase...) a fungdo do "masculino” e do "feminino"». Das ist auche ein Thema der Sprache Platons («na realidade, a
metafora da maiéutica entende-se mais coerentemente na sequéncia da apropriagdo da "linguagem do feminino"». In DE
AZEVEDO (2003)°, 277.

3 Symp. 207 c-d und Symp. 212 b1.
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denkt - schwécher und weniger geordnet als der Mann’™. Dies ist die Voraussetzung, mit der man
rechnen muss, wenn man sich mit der Rolle der Frauen in der Stadt Magnesia beschiftigen mochte:
Jedes Verhiltnis zwischen dem Biirgertum und den Frauen ist von einem strukturellen qualitativen
Unterschied an den zur Verfligung stehenden Moglichkeiten gepragt”™. Trotz dessen antworten die
Nomoi wie schon die Politeia mit einer groBBen Teilnahme der Frau an dem politischen Leben auf
die damalige Diskriminierung in den griechischen Stédten des 5. und 4. Jahrhunderts.

b. Syssitia

Dass Platon «propose une anthropologie ou la femme est l'égale de I'homme sans pour
autant nier une spécificité féminine»’® musste hier leider weitgehend widerlegt werden; den Versuch
einer Gleichheit der Lebensbedingungen kann man jedoch in der Institution der syssitia bemerken.
Die Einfithrung dieser gemeinsamen Mahlzeiten scheint bereits im Modell der Stadt Kallipolis zu
scheitern. Wichtig ist es hier zu bemerken, dass die theoretische Moglichkeit besteht, diese
ménnliche Institution auch den Frauen zugénglich zu machen”.

Die Realisierbarkeit der gemeinsamen Mahlzeiten interessiert in der Bearbeitung des
Themas der Differenz weniger. Die dorischen Stidte wiren wenig bereit gewesen - mit den Worten
des Fremden aus Athen —, die syssitia fiir Frauen als naturgemédl} zu akzeptieren. Das Wichtigste ist
nicht das Ergebnis, nidmlich dass die fiktive Stadt sich mit der physischen und menschlichen
Realitdt der kretischen Siedelung insofern auseinandersetzt, als dass syssitia fiir Frauen
vorgeschlagen werden konnen. Vielmehr wird hier der zentrale Begriff der des Malies sein’™. Mit
der Intention, auf die sich die Syssitia stiitzen, wird in 781 b 5 vorgeschlagen, alle «Einrichtungen
(¢mtndedpata) gemeinsam fiir die Frauen wie fiir die Ménner anzuordnen». Damit wird der
geschlossenen Raum des oixog gedffnet und den Frauen ein Platz in der Mitte der Stadt
eingerdumt”.

Die syssitia sind in ihren Auswirkungen auf die Gleichberechtigung dadurch beeintrachtigt,
dass sie auf jeden Fall getrennt (xwpig, 806 el) stattfinden sollen: Aus der Gesamtheit und

kommunikativen Gemeinschaft, die das Essen in Magnesia zu einem rituellen Ereignis werden ldsst,

™ Vgl. Crat. 431 a3-4. Die Rolle der Frau in den Nomoi spielt sich vor allem in der Sphire der Familie ab. Sie kann
offizielle Amter ab vierzig Jahre bekleiden (785 b), wobei dies oft auf die Familie bezogen sein muss, sowie ihre
Beteiligung an den speziellen Familien-Gerichten (vgl. 739 b, 937 a und 878 a, 929 a).

™ Leg. 805 d4 und 806 c5. Vgl. die physische Unterlegenheit von Resp. 455 d-e (eine astheneia) mit Men. 72 €4-9, wo
kein Kraftunterschied nachgewiesen werden kann.

76 LAURENT (2000)®?, 40.

7 Leg. 780 ¢6-781 d8. Das Argument wurde von Schopsdau ausfiihrlich bearbeitet. Bei dieser Systematisierung der
syssitia entsteht der Eindruck, dass Platon in der Ordnung der Stadt die ménnlichen Biirger als die normalen Biirger
Magnesias ansieht. Das Entstehen des sexuellen Triebes stellt fiir die syssitia Kallipolis kein Problem dar.

" Auch die Diskrepanzen in der Darstellung Platons werden hier nicht als problematisch wahrgenommen, im Moment,
in dem eine klare bindende Linie jedenfalls anzuerkennen ist. Vgl. Leg. 780 c6, 783 b5, 806 €2 und SCHOPSDAU
(2003)%, 253.

" Resp. 579 b3.
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entstehen paradoxerweise zwei Gruppen, was als ein «Abgehen vom Ideal der Politeia» ausgelegt
werden kann®.

Das Problem des Unterschiedes zwischen ménnlichen und weiblichen syssitia liegt nach der
hier vertretenen Auslegung nicht darin, dass diese Trennung im Widerspruch zur Politeia steht.
Vielmehr handelt es sich hier um eine Inkohédrenz im gesamten System Magnesias, in dem ein

duBerer Trieb einem inneren entspricht.

1.2.4  Die Therapie der Triebe

Die syssitia als eine der besten Weisen, die Triebe des Essens und Trinkens zu regeln,
wirken mit ihrer Trennung nur als praventive Struktur eines schon gedachten Lebens®'.

Die MiBigung im Essen und Trinken wird durch die MéBigung im sexuellen Bereich
erreicht. Genauer sind die zwei Maligungen so eng verbunden, dass man keine bevorzugen kann.
Am einfachsten sind die Gelegenheiten zu regeln, die mit dem gemeinsamen Essen zu tun haben, da
der sexuelle Bereich dem privaten Raum zuzuordnen ist (849 a8). Gerade diese Zuordnung
ermoglicht keine Veranstaltung gemeinsamer syssitien fir Frauen und Ménner, auch wenn deren
gemeinsame Anwesenheit zur sexuellen Ordnung und MéBigung beitragen konnte™.

In diesem Sinne sind die syssitia wie die symposia keine Dionysische Therapie mehr, die
einem Trieb einen entsprechenden &uflerlichen Reiz an die Seite stellen. Die Trennung der beiden
Gruppen ist eine praventive Einordnung jener Andersheit, mit der die Frau hier gleichgesetzt ist*.

Trotz der Unmoglichkeit, syssitia und symposia gleichzusetzen, dienen sie beide auf
dhnliche Weise dem Ziel der Erhaltung eines maBvollen Verhaltens in der strukturierten
Gesellschaft Magnesias®™.

Das Thema der symposia in Sparta (636 e) folgt zwar nicht unmittelbar demjenigen der
syssitien (625 e), aber die Struktur der zweiten konnte bei der Erhellung der Struktur des erstens
behilflich sein.

Die Form der symposia war in der griechischen Gesellschaft traditionell allein den Ménnern

zuginglich — abgesehen von seltenen Ausnahmen wie Sappho Thiasos —; dies dndert sich bei Platon

%0 SCHOPSDAU (2003)*, 255.

81 Sind die syssitia notwendig, um die hybris zu vermeiden? Die Antwort des Passus in 849 a8 lautet folgendermaBen:
Die MéBigung im Essen und Trinken stammt von der MéBigung in sexuellen Bereich. Beide Bereiche sind so eng
miteinander verbunden, dass man keinem der beiden den Vorzug gewidhren konnte. Am einfachsten sind die
Gelegenheiten zu regeln, die mit dem gemeinsamen Essen zu tun haben, da der sexuelle Bereich dem privaten Raum
anzuschliefen ist.

%2 An der Stelle, an der das Gesetz iiber die gemeinsamen — dennoch gesonderten — Mahlzeiten eingefiihrt wird, wird
ausdriicklich darauf hingewiesen, dass «Aufseher und Aufseherinnen damit beauftragt» sind, das Benehmen der
Tischgenossen zu beobachten (807 a).

8 In diesem Sinne ist es nur schwer zu verstehen, wie man an den Verzicht des Weintrinkens am Ende des zweiten
Buches denken kann. Vgl. SCHOPSDAU (2003)*, 256, Fn. 21.

% Fiir das Thema der Erziehung bei den Symposia vgl. Leg. 641 b.
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wenigstens der Absicht nach, obwohl die Entscheidung, die Geschlechtertrennung in den
gemeinsamenen syssitien beizubehalten, von der Tradition nicht ganz abweicht.

Waren die symposia als gemeinschaftlicher Faktor der griechischen Gesellschaft nur fiir
Minner zuginglich, treten in der Offentlichkeit Magnesias auch die Frauen, aber getrennt von den
Minnern, durch gemeinschaftliche Mahlzeiten auf. Dies steht nicht im Gegensatz zum
theoretischen Prinzip der symposia, die als Gemeinschaft des Wortes und Weines, auch durch den
Ausschluss von Unbeteiligten funktionierten. Dies zeigt sich insbesondere in dem Dialog
Symposion. Vor Beginn des Gespréchs iiber das Thema des Eros wird die Querflétenspielerin aus
der Runde der Ménnern entfernt: Wenn die Frau in ihrer reinen Weiblichkeit ohne ihre eventuelle
Weisheit betrachtet wird, muss sie unter dem Mechanismus des Auschlusses leiden®. Die Gruppe
der Teilnehmer an dem Gesprich iiber Eros formen eine synousia. Dieses Substantiv, das den
sexuellen Bereich impliziert, betont eine Néhe, von der jeder duere Einfluss fern gehalten werden

soll.
a. Natur der Frauen 11

Die Institution der syssitia gilt deswegen nicht mehr als Opposition «geregeltes 6ffentliches
Leben vs. ungeregeltes Privatleben», was der Tragddie einen Ansatzpunkt bot, die Frau als Element
eines Konfliktes darzustellen, sondern nur noch als Opposition té&ig vs. dta&ia, also «Ordnung vs.
Fehlen einer Ordnung»®. Damit macht SCHOPSDAU hinreichend klar, welchen Abstand es zwischen
den ménnlichen und weiblichen syssitia zu bedenken gibt.

Wenn die weibliche Erziehung (tpoenv yuvaikeiav), die in dem Zusammenhang der
Erziehung der Persen in dem dritten Buch der Nomoi¥ beschrieben wird, einen Mangel an
Selbstkontrolle mit sich bringt®, schlieft sie sich aus dem Horizont dessen aus, was die Stadt durch
ihr ganzes System der Rituale und Feste zu erreichen versucht. Dies betrifft ndmlich die Fahigkeit
der Biirger, allein ihr Verhalten innerhalb der Grenzen des Gesetzes zu halten™.

Dementsprechend ist die Natur der Frauen gefahrlich, weil diese gerade in dem, was die
Tugend angeht, unterlegen sind (781 a-b). Hier handelt es sich aber nicht nur darum, dass die
Tatigkeiten der Frauen {iber eine niedrigere Qualitédt verfiigen, sondern dass die Natur der Frauen,
im Vergleich zu derjenigen der Ménner, als eine Grenze ex negativo zu betrachten ist. In der Tat
beschreibt Platon die Verwandlung in eine Frau als angemessene Strafe fiir diejenigen, die den
Schild wéhrend des Kampfes wegwerfen (944 d-e). Eine Art hierarchischer Einstufung taucht schon

in den folgenden Zeilen des XI Buches auf:

% vgl. Symp. 176 7.

86 SCHOPSDAU (2003)", 245.

¥ Vgl. 694 d-696 a.

% Vel. LEVIN (2000)™, 83, Fn. n. 6.
% Leg. 839 e-840 ¢, 918 c-d.
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hoher stehen aber die Besseren gegeniiber den Schlechteren, die Alten im
allgemeinen vor den Jungen, daher auch die Eltern gegeniiber den Kindern, und die
Minner gegeniiber Frauen und Kindern und die Herrscher gegeniiber den Beherrschten®

Die Einheit der po1g in der Politeia, die ihre unterschiedliche Qualitit sowohl bei Ménnern
als auch bei Frauen aufzeigen kann, ist in den Nomoi zerbrochen. Wenn die Radikalitit des
philosophischen Sachantrages hier Thema sein sollte, dann miisste eine umfassende Untersuchung
der Distanz zwischen den zwei Dialogen erfolgen, was aber nicht das Ziel dieser Arbeit ist.
Auffallig ist das Fehlen richtiger Hinweise auf die Teilnahme der Frauen an den wichtigen Organen
Magnesias: Nirgendwo wird ausdriicklich gesagt, dass die hochsten Richterdmter den Frauen
zuginglich sind. Obwohl Platon das Haus den Frauen nicht als einzigen politischen Bereich
zuschreibt, sind die politischen Aktivititen der Frauen auf den Bereich des Familienrechts
beschriankt”. Weder bei der ndchtlichen Versammlung noch bei den nomophylakes und den

euthynoi werden die Frauen erwéhnt®”

. Wenn sie auch an dem Krieg teilnehmen diirfen, sind ihre
Kriegsaktivitdten nicht die wichtigsten, da sie eher fiir die Verteidigung der Kinder und der nicht

kdmpfenden Bevolkerung zustindig sind”.

b. Die Sphiire des Wissens

Einer rechtlichen Gleichheit steht eine wirkliche gegeniiber, indem die oft besprochene
Notwendigkeit, die Stadt so einig und homogen wie mdglich aufzubauen, sich nicht in einem
gleichberechtigten Zugang zu den 6ffentlichen Stellen iibertrégt. Dies scheint fiir alle Ebenen des
Systems der Nomoi zu gelten, jedoch liegt eine wichtige Ausnahme vor, die oft von den
Kommentatoren vernachlédssigt wird”, ndmlich die Aufnahme der médnnlichen und weiblichen
Fremden als theoroi in die Stadt. Diese nach anderen Stddten gesandten oder aus anderen Stddten
kommenden Beobachter, konnen die Gesetze Magnesias mit Hilfe ihrer Kenntnisse iiber die duf3ere

Welt - der Welt jenseits der Grenze der Stadt - bereichern und verbessern.

Nach diesen Gesetzen also soll man alle fremden Ménner und Frauen (ndvtog
E€voug kol E€vag) aus einem andern Land aufnehmen und die eigenen Biirger aussenden
(toLg avT@V ékmépnery), um dadurch Zeus, den Hort der Fremden, zu ehren .

* Leg. 917 a.

*1'vgl. 789 e. Der Frau sind die Rollen der Wichterin iiber die Spiele der Kinder (794 @), der Tanz-Lehrerin (813 4) und
vor allem die Oberaufsicht bei den Hochzeiten und Scheidungen ausdriicklich zugeteilt.

2 Wie Levin zu Recht bemerkt, spricht der Fremde aus Athen im Bereich der nichtlichen Versammlung nicht iiber
«Priester und Priesterinnen», wie in anderen mit dem religiosen Leben Magnesias implizierten Stellen der Nomoi. Vgl.
LEVIN (2000)%, 92.

% Vgl. Leg. 813 e. Fiir voktepivog oOAAoyog werden von hier weiterhin die iiblichen Ubersetzungen von ,,nichtlichen
Rat“ und ,,nichtlichen Versammlung® benutzt. Das Problem der Ubersetzung des vuktepivog cOAroyog wird spiter
diskutiert, s. 2.1.1., S. 62-3 Fn. 3 und 6.

% 7. B. SCHOPSDAU (2003)™ und LisI (1999)™.

% Leg. 953 e. Insofern scheinen die besten Ubersetzungen dieser Stelle diejenigen von Lisi und Schopsdau zu sein, die
sich die Betonung der Anwesenheit der zwei Geschlechter ausdriicklich aufbiirden: «Es necesario que den cobijo a
todos los huéspedes varones y mujeres de otros paises y que envien al exterior los propios con estas leyes, honrando al
Zeus de la hospitalidad».
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Um den &éviov Ala (Zeus Schiitzer des Gastrechts) zu ehren, sollen alle Fremden gut
aufgenommen werden, aber die thedroi besitzen in der Hierarchie der Fremden die wichtigste Rolle.
Dem Text nach ist nicht zu leugnen, dass E€vovg kol E€vog nur fiir die aus anderen Landern
kommenden Beobachter benutzt wird, aber hier wird angenommen, dass der Tovg abt@v auf beide
Geschlechter Bezug nimmt, da es kein weiteres Argument fiir die Unterscheidung gibt. Existiert
eine dhnliche Rolle in der Politeia®*?

Die Frauen diirfen an dem aktiven politischen Leben der Stadt auf der Ebene des Wissens
teilnehmen. Gegen die von Platon betrachtete anthropologische und vor allem physische Differenz
findet eine Anndhrung gerade auf dem Niveau der Kommunikation der Polis mit ihrem innersten
Kern statt. Wie schon die Figur Diotimas in Symposion 16st die philosophische Kommunikation die
Bindungen der Sexualitit und ldsst die Differenz in ihrer theoretischen Bewegung auftauchen - dies
jenseits der allzumenschlichen, durch den gesellschaftlichen Hintergrund bedingten

Beschrinkungen, die in dem Projekt Magnesia vorkommen.

% Vgl. LEVIN (2000)™*, 83.
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1.3 Die Fremden

Der Hauptdarsteller der Tragddie der Nomoi ist die Figur eines Fremden (£€voc), der als
solcher einer unter anderen Fremden (Megillos und Kleinias) ist. Dieser ist hochst wahrscheinlich
die Maske Platons selbst, die dem Ziel dient, die ganze Gesetzgebung Magnesias in einer
Auseinandersetzung der athenischen Tradition mit der spartanischen und kretischen darzustellen.
Der Fremde aus Athen kann in seiner Rolle als ein Beobachter verstanden werden, dessen atopia
weniger auffallig als diejenige des Sokrates in den vorigen Dialogen ist. Es ist fiir die Gesetzgebung
Magnesias hilfreich, einen facettenreichen Standpunkt zu haben, von dem aus die fiir die Stadt zu
wihlenden Lebensbedingungen betrachtet werden konnen. Dies wird dem Fremden aus Athen
moglich, weil er keine von den schon existierenden Perspektiven der historischen Stddte einnimmt.

Die Fremdheit des dulleren Rahmens des Dialoges gilt nicht nur fiir die Gesprichspartner (es
gibt keinen wirklichen deuteragonistés, in Sinne einer Figur, die ihre Meinung stark vertritt, und
deswegen gibt es keinen Kampf), sondern auch fiir den geographischen Kontext, der befremdlich
wirkt, da es sich um keinen festen Ort handelt, sondern um einen Ort in fieri, einen
Zwischenzustand, der zur Hohle des Zeus fiihren soll. Daher ist sowohl das Projekt der Stadt als
auch der Dialog, in dem es entsteht, von einer afopia (Seltsamkeit) gekennzeichnet, die ihnen trotz
der Achtung vor den jeweiligen historischen Traditionen — der kretischen, spartanischen und
athenischen — die notwendige Freiheit zum Aufbau der Stadt gewihrt. Die theoretischen Strukturen
Magnesias lassen die angewendeten kulturellen Materialien wirken, indem sie den Reichtum ihrer
Verschiedenheit dem Kern der Stadt ibermitteln.

Die Frage beziiglich der Aufmerksamkeit gegeniiber den Fremden in den Nomoi lautet
folgendermaBlen: Ist es berechtigt anzunehmen, dass die Nomoi eine Philosophie des Fremden
enthalten, oder handelt es sich hier eher um die Projektion eines natiirlichen Prozesses innerhalb der
Philosophie Platons, der sich mit den Elementen der Differenz qua notwendigem Gegenpol, um die
Identitdt zu bezeichnen auseinandersetzt?’’ Diese zweite Moglichkeit ist hier vertreten, da die hier
betrachteten Fremden nicht nur dem Prozess einer Objektivierung und eines AusschlieBens
unterstellt sind, sondern aktive Subjekte der Griindung Magnesias werden™. Der Fremde ist eben
eine Gestalt, die nur ganz partiell die Auslegung Platons gegeniiber der Fremdheit/Andersheit
widerspiegeln kann. Es handelt sich eben nicht nur darum, dass die philosophischen Gewinne des
Sophistes auf die Ebene der Politik der Nomoi nicht angewendet werden konnen, sondern um die
Tatsache, dass Platon nicht gezwungen war, sie auf die Figur der Fremden anzuwenden. Die
Momente des Wechsels Identitdt-Differenz sollen hier ferner bearbeitet werden: Dies heilit aber

nicht, dass auch in der eigentlichen Figur der Fremden diese Dialektik nicht eintritt. Diese

7 JoLy (1992)C5, 39, stellt sich die Frage, ob es schwieriger ist, eine Politik des Fremden oder eine Philosophie der
Differenz in den Nomoi zu gestatten. Die Frage ist in Bezug auf die Philosophie Platons unangemessen, weil die zwei
Maoglichkeiten gleichzeitig die starken Einheit des Platonischen Gedankens bewirken.

% Deswegen ist der xenos der Nomoi nicht fern von der atopia, aus der die Philosophie entstehen kann, obwohl diese
atopia wiederum nicht der sokratischen dhnlich ist, sondern im System einbezogen wird.
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Moglichkeit mag hier noch kurz untersucht werden, aber immer mit der Voraussetzung, dass es um
die Identitdt der Stadt geht, nicht um diejenige des Individuums, die als eine Mdglichkeit, einen
Fluchtpunkt der politischen Dialektik der Nomoi in Richtung Moderne zu finden, erst in dem letzen

Kapitel bearbeitet wird.

1.3.1  Negotium: Metiken und Fremde

Von drauBen kommen diejenigen, die fiir die Stadt arbeiten sollen: «lls sont dans la cité
sans étre jamais de la cité»”. Wihrend der Biirger in Politeia nur einen Beruf ausiiben konnte,
scheint diese Moglichkeit in den Nomoi ausgeschlossen zu sein, da die Aufgabe der Biirger
diejenige ist, Biirger zu sein. Was soll dies in Bezug auf die Ebene der Teilnahme an der
Biirgerschaft bedeuten? Die Stadt ist von dem produktiven Apparat abhéingig, aber die einzelnen
Metoken und Sklaven, aus denen es besteht, sind aus dem politischen Leben der Stadt selber
ausgeschlossen. Threr Lage entspricht teilweise die der Bauern, die zwar das Recht haben, bei
wichtigen Entscheidungen eine Stimme abzugeben, nicht aber unter dem Druck einer Geldstrafe,
von der die anderen Klassen betroffen sind. Des Weiteren haben die Bauern wegen der Einteilung
ihrer Arbeitszeit wenige Moglichkeiten, den Markplatz — die agora als politisches Zentrum'” - zu
erleben.

Die Ahnlichkeiten zwischen der Arbeiterklasse und den Fremden, die in der Stadt Handel
treiben diirfen, sind ex negativo auf den Mangel an Moglichkeit, mit der Zeit der Polis
umzugehen'”', zurtickzufiihren. Dies konnte auch die folgende Frage beantworten: Unter welcher
Hinsicht sind die Fremden, die das wirtschaftliche Leben Magnesias bilden, Trager einer Fremdheit,
deren Grenzen nicht mit den geographischen, sondern mit denjenigen der Andersheit gegeniiber der
Stadt in der Stadt iibereinstimmen?

Erstens sollte die Aufmerksamkeit auf die allgemeine Einteilung der Fremden gerichtet
werden, die in die Stadt einwandern diirfen. Sie sind in vier Gruppen unterteilt. Die entsprechende

Beschreibung befindet sich im Text Platons im zwdlften Buch zwischen 952 e-953 e.

Der erste und regelmiBig wiederkehrende Besucher ist der, der uns zumeist im
Sommer seinen gewohnten Besuch abstattet wie die durchziehenden Vogel; auch von
diesen Fremden kommen ja die meisten geradezu wie auf Fliigeln in der guten Jahreszeit
iiber das Meer in die fremden Stadte geflogen, um des Gewinns wegen Handel zu treiben.
Diesen Besucher sollen die eigens dazu bestellten Beamten auf den Marktplétzen, in den
Héfen und in 6ffentlichen Gebduden auflerhalb der Stadt in deren Ndhe aufnehmen, wobei

% «Sie wohnen in der Stadt, ohne wirklich der Stadt anzugehdren», JOLY (1992)°°, 44.

100 Interessant ist ferner zu verstehen, ob und wie die Stadt noch ein Zentrum hat, oder ob sie nicht vielmehr ein ganzes
Zentrum sei.

" Die Arbeitseinteilung und die daraus folgende gesellschaftliche Einstufung wird in dem Abschnitt iiber die
néchtliche Versammlung untersucht, da die letztendliche Unterscheidung zwischen den Klassen als eine
Wissenshierarchie dargestellt wird.
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sie darauf zu achten haben, dal keiner von solchen Fremden irgendeine Neuerung
einfiihrt'”.

Die Gestalt des zweiten Besuchers soll an spiterer Stelle behandelt werden, da sie enger in
Beziehung zu der Figur des eigentlichen Betrachters steht als zu der des ersten Fremden (des
Héndlers) oder zu der des dritten (desjenigen mit staatlichen Auftrigen).

AuBerlich wichtig ist, dass die Rechte der Metdken sich teilweise iiberschneiden mit
denjenigen der Fremden der ersten Gruppe. Die Zeit des Aufenthalts ist entscheidend, um auf die
Qualitdt einer nie vollkommenen Integration in den Schussfaden der Stadt hinzuweisen. Die
Metoken diirfen Zeugnis ablegen und insgesamt an einem Leben teilnehmen, das demjenigen der
Biirger dhnlich ist, obwohl auf anderer Basis gestaltet. Der Zugang der Fremden der ersten Gruppe
zur Stadt, sowie derjenige der Metoken, ist die Produktivitét: Sie diirfen in Magnesia leben, insofern

sie arbeiten.

Jeder aber, der das will, kann in den MetOkenstand unter bestimmten
Bedingungen eintreten, da eine Wohnstétte fiir jeden Fremden bereitsteht, der willens und
fahig ist, sich hier niederzulassen (Und¢ OpIKPOV TELODVTL TANV TOV CWOEPOVELV),
vorausgesetzt daf} er einen Beruf besitzt und sich nicht ldnger als zwanzig Jahre von der
Zeit seiner Eintragung an im Lande aufhalt'®*.

Wenn ein Fremder, der nur fiir die kurze Zeit einer Saison zum Handel nach Magnesia
kommt, die Bezeichnung des sophronein aufzeigt, kann er sich die Mdglichkeit erwerben, fiir
immer in der Stadt zu bleiben. Dies geschieht, indem er die Stadt dazu iiberredet (850 ¢), und dank
des achtbaren Namens, den er sich fiir eine evepyecio erworben hat. In diesem Sinne kann die
Fremdheit — die materielle und die institutionelle - der Fremden durch den Status der metoikia zur
Biirgerschaft fiihren. Der Weg scheint dennoch nicht ganz so direkt zu sein: Die
Wabhrscheinlichkeit, dass sich die Stadt fiir eine solche Einbiirgerung entscheidet, scheint relativ
niedrig zu sein. Noch schwieriger erweist sich eine Einbiirgerung im Falle des metoikos barbaros,
denn der Platonische Text bezieht sich hier auf die Fremden anderer griechischen Stiadte'*.

Was noch klarer den Willen, keine wesentliche Anderung in der Bevdlkerung Magnesias zu
verursachen, veranschaulicht, ist die Tatsache, dass der vom Vater erworbene biirgerliche Status
nicht einfach vererbt werden kann. Da ein solcher Fall, in dem ein metoikos nach zwanzig Jahren
wegen seines sophronein und seiner Uberredungskunst noch in der Stadt bleiben kann, sich als
Ausnahme betrachten ldsst, ist es nicht unkohidrent, dass andere Ausschlussmechanismen den

damaligen Fremden zu einer anderen Art der Andersheit bezwingen.

12 Leg. 952 e.

19 Leg. 850 b.

1% Vgl. JoLy (1992), 81. Es gibt keine sprachliche Uberlegenheit des griechischen iiber den barbarischen Gesetzgeber
(wenn die Namen der Form der Sache entsprechen, s. Crat. 390 a) z. B. Resp. 362 c-e, wo der diairetische Prozess alle
Griechen auf die eine Seite stellt, und diejenigen, die unféhig sind miteinander zu sprechen, auf die andere. Dies sind
amepot, Gpettotr und AoOPP®VOL.
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Das Erwerben des Biirgerrechtes verhindert nicht notwendigerweise eine Einteilung des
neuen Biirgers in eine der letzten zwei Vermogensklassen'”. Die Metoken, die die Biirgerschaft
normalerweise nicht erreichen konnen, gehoren aber zu einer produktiven Gruppe, die die
Wirtschaft der Stadt belebt. Gerade deshalb diirfen sie am wesentlichen Charakter der Biirgerschaft
nicht ganz teilhaben. Hier spielt auch der Mangel an Zeit eine wesentliche Rolle. In diesem Kontext
entstehen die zwei Ziige der Zeit, die hier mit der Formel von Ofium und Negotium bezeichnet
werden.

Der Unterschied im Zeiterlebnis ist mit dem Plexus Gleichheit-Ungleichheit verkoppelt.
Dieser lduft gerade auf die Entgegensetzung zwischen einer Zeit des Festes und einer Zeit der
Arbeit hinaus, die in der Stadt Magnesia jeweils die volle Biirgerschaft und die verringerte Version
dieser kennzeichnen, obwohl diese offiziell noch als volle Teilnahme fungiert. Diese schematische
Darstellung ist in dem Platonischen Text nicht vorhanden und soll hier nur funktionell dazu dienen,
um den Charakter der Gleichheit in der Stadt Magnesia, die eben nicht zweideutig ist, zu
bezeichnen. Es wird von dem Fremden aus Athen deutlich gesagt, dass die Gleichheit gleichzeitig
Ungleichheit impliziert. Es dreht sich hier um die Differenz zwischen einer so genannten
qualitativen und einer quantitativen Gleichheit, ndmlich, im Text Platons, einer geometrischen und
einer arithmetischen. Hinter der Verflochtenheit dieser beiden Gleichheiten wirkt ein anderer
Plexus, der eine Konsequenz des ersten ist und leider von der von Popper abstammenden Forschung
oft vernachlissigt wurde. Es gibt eine Gleichheit der Stadt in ihrer Gesamtheit und eine zweite, die
die einzelnen Biirger in Betracht zieht. Dass die ic6tng der ganzen Stadt sich auf eine grundlegende
Ungleichheit der einzelnen Klassen stiitzt, wird hier spéter ausfiihrlich herausgearbeitet'*. Hier
handelt es sich um die Folgen der Einteilung in Vermdgensklassen im Bereich der Teilnahme an
gesellschaftlichen Ereignissen, die die Stadt als solche kennzeichnen. Mit diesen Ereignissen sind
einerseits religiose Angelegenheiten gemeint, die auf die Zeit des Festes zurlickzufiihren sind,
andererseits wird hier auf die Wahlen angespielt, die die Teilnahme des Biirgers an der Stadt
beweisen. In diesem Zusammenhang sollte man sich vor Augen fiihren, dass die Angehorigen der
letzten zwei Klassen nicht strafbar sind, wenn sie fiir die BovAn nicht abstimmen, im Gegenteil zu
denen der ersten zwei Klassen'”.

In diesem Sinne sind Metoken, Handwerker, Sklaven und Angehdrigen der letzten zwei
Klasse ihr niedriges politisches Gewicht betreffend, wenn nicht gleichgestellt, wenigstens auf einem
gemeinen dhnlichen Niveau. Dies ersieht man aus der Qualitdt ihrer Zeit gegeniiber der Zeit der
Stadt.

1% Die Moglichkeit, das Biirgerrecht als ein veriuBerlichtes Recht zu betrachten, soll den Ubergang von einer sakralen
zu einer rechtlichen Sphére betonen, die schon im 5. Jahrhundert zu der ersten Biirgerschaft fiir die Fremden gefiihrt
hatte. Der allererste Erwerber der Biirgerschaft scheint nach DEMOST. Or. 23,199,3 im Jahre 476 Menon aus Farsal
gewesen zu sein. Vgl. die kurze aber prizise Studie MANVILLES (1990), insbesondere s. 240 f.

"% Siehe 3.1.3 e und ARISTOT. Pol. 1297 a 15 ff.

17 Leg. 756 d.
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Dass den Biirgern nur die praxis als hochste politische Tétigkeit {ibrig bleibe, wihrend den
Fremden und den Metoken die poiesis, ist nicht so eindeutig'®, aber nicht, weil das Strafrecht in
diesem Kontext den Unterschied zwischen Biirgern und Fremden stark markierte. Was hier
verdeutlicht werden soll, hat mit den Ausdriicken von praxis und poiésis zu tun: Die Rollen in der
Stadt scheinen so verteilt zu sein, dass diejenigen, die hervorbringen und handeln, angeblich keine
praxis ausiiben oder diejenigen, die religioses und philosophisches Leben treiben, nichts pro-
duzieren. Praxis und poiésis diirfen nicht auf ein solches Schema reduziert werden, da sie den
vielféltigen und reichen Begriff der techné implizieren, die bei Platon in verschiedenen Bereichen
zu deklinieren ist. Das Problem ihrer Unterscheidung ldsst sich nicht einfach 16sen: Eine néhere
Erorterung der Begriffe konnte hilfreich sein, soll jedoch an dieser Stelle nicht erfolgen, da sie weit

1% Um die von dem Fremden aus Athen

weg von dem hier zu bearbeitenden Thema fiihren wiirde
stark geforderte Einheit der Stadt besser verdeutlichen zu kdnnen, sollte man die zwei Perspektiven
immer im Auge behalten, aus denen die Darstellung selbst der Nomoi zu betrachten ist. Aus Sicht
der vier Klassen scheint die Schere zwischen praxis und poiésis gerade eine Ungleichheit unter der
Bevolkerung Magnesias nicht zu verursachen (weil alle Angehorigen der vier Klassen sowieso der
Biirgerschaft teil haben) — jedoch wechselt diese Beurteilung, wenn der heutige Leser des Textes, so
wie der Biirger Magnesias, fiir welchen der Dialog konzipiert ist, von einer einheitlichen Sicht des
Projekts der Stadt ausgeht.

Der Status der Biirgerschaft in der Stadt Athen — die der intentio des Dialogfiihrers am
néichsten steht — verdient hier besondere Aufmerksamkeit, weil ihre Gesetzgebungspraxis im 5. und
4. Jahrhundert als Beispiel dienen kann. Die Kréfte, die die Polis zu Zeiten des Perikles
wirtschaftlich bewegten, flihrten zu neuen Gesetzen, um den Status des Biirgers zu bewahren und
die zunehmende Zahl der in dem Raum Athen innewohnenden Bevdlkerung zu kontrollieren. Es
musste eigentlich eine physische "Biirgerschaft", die keine formelle war, geschaffen werden, da
viele der Fremden innerhalb der Grenzen Athens wohnten, was das klare Risiko barg, dass die
Ringmauer keine Garantie mehr sein konnte, die Identitédt der Polis zu bewahren. Dies betreffend ist
nur das Athen des 5. Jahrhunderts in Betracht gezogen worden, doch das Phdnomen verlief in den
Jahren weiter, in denen Platon die Nomoi schrieb. Die Gesetze fiir die metoikia definierten neue
Grenzen, die jedoch hier im dialogischen Zusammenhang und der Auseinandersetzung mit den drei
verschiedenen Traditionen nicht vollstandig tibernommen werden.

Die Gesetze Athens zur Regelung der metoikia unterstiitzten gerade die Idee, dass die
Biirgerschaft beziiglich des Rechtes und zur moralischen Verbesserung der Angehorigen Grenzen
auch innerhalb des geographischen Gebietes der Polis haben sollte. Die Geschichte Athens des 5.
Jahrhunderts mag hier im Hinblick auf die Angriffe der Perser erwdhnt werden, die paradoxerweise

die innere Einheit der Stadt verstarken sollten, so wie es nach dem Fall der Peisistratiden notwendig

1% JoLy (1992), 45.

19 Zunichst einmal soll dieses Problem beiseite gelassen werden, um es am Rande des Abschnittes iiber den
Gesetzgeber wieder aufgreifen zu konnen. Unter der groBen Menge der wichtigen Arbeiten, die sich mit dem Thema der
techné auseinander gesetzt haben, sei hier insbesondere auf CAMBIANO (1971)“* hingewiesen.
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schien, die Grenze der sozialen Materie zu markieren. Der Prozess, den Charakter des Biirgerrechts
zu fixieren, nahm mit diesen und anderen historischen Ereignissen Fahrt auf: Hierzu ist an die
bessere wirtschaftliche Lage und die daraus folgende Einwanderung in die Stadt zu erinnern. Die
Metoken bekamen Militdr- und Steuerpflicht (das metoikon), mussten sich in den Vierteln (demoi)
anmelden und ihnen wurden zunehmend besondere Rechte zugeteilt'"’.

Die duBerlichen Ereignisse, die zur Notwendigkeit, die Biirgerschaft innerhalb der Stadt zu
begrenzen, fiihrten, sollen fiir die Stadt Magnesia vorausgesetzt werden. Historisch betrachtet,
stellen sie gar keinen Unterschied zu der normalen Praxis der Griindung einer Kolonie dar. Nur in
dem Kontext des politischen Projekts Platons bilden sie einen dialektischen Plexus mit der Idee
einer gesamten Einheit und insofern sind sie hier als Differenz zu betrachten.

Bei der Interpretation des letzten Dialogs Platons tritt durch die hier gewédhlte theoretische
Perspektive der Wert der Einheit der Polis in seiner Wichtigkeit in den Vordergrund, insofern die
Sklaven, Metoken und Biirger alle zu der gemeinsamen Sphére der Stadt als solcher gehoren. Es
gibt nicht nur eine Biirgerschaft, deren politischer Einfluss sie als eine Klasse hervorhebt, vielmehr
gestalten die Nomoi die Verhiltnisse einer zwar in sich differenzierten, aber insgesamt einheitlichen
Stadt. Die Homogenitidt kommt nicht von der numerischen Mehrheit einer Gruppe {iber eine andere
zustande oder von der niedrigen Anzahl der inneren Einteilungen in soziale Gruppen, sondern von
der Einheit des Zwecks der Stadt. Vom Standpunkt des telos betrachtet, kann Magnesia einig sein,
obwohl sie in Bezug auf die menschlichen Gruppen geteilt ist.

Praxis und poiésis, theoretische Aktivitit, die das Leben Magnesias reflektiert und regelt,
und die Produktion der reinen Lebensnotwendigkeiten bilden eine Alternative, die in der Stadt
Magnesia qua Einheit der Biirgerschaft nicht entsteht - oder von der Logik des Systems Magnesias
nicht entstehen sollte. Wenn die Stadt ihre Feste feiert, wird nicht eine Gruppe bevorzugt, weil das
Ganze daran teilhat. Die Tatsache, dass die Teilnahme faktisch nicht alle einschlieft, ergibt sich als
abhédngig von einem Begriff der Biirgerschaft, die der Moderne insoweit befremdlich bleibt, als
produktive notwendige Elemente des wirtschaftlichen Lebens ausgeschlossen bleiben.

Genau diese Differenz zwischen den so genannten Biirgern und den Angehdrigen eines
Mechanismus, der das Leben einer Polis nicht nur beeinflusst, sondern fiir bestimmte Bereiche tout
court ausmacht, hilft dabei, zu untersuchen, ob und wie das Projekt Magnesia wichtige Kategorien
fiir die politische Philosophie darbietet.

Eine der wichtigsten Aktivitéten fiir die Erziehung und insgesamt fiir die Zeit des otiums der
Biirger ist paradoxerweise zu finden unter den Aktivitidten, die von den Fremden als negotium
ausgeiibt werden. Dies konnte den Eindruck verstirken, dass die Zeit des negotiums fast politischer

als diejenige des otiums sei'". In der Tat wirkt eine solche Unterscheidung gezwungen, vor allem,

"0 Fiir ateleia und isoteleia s. MANVILLE (1990), 250.

" Otium-Negotium werden hier mit dem Hinweis benutzt, dass sie dem Plexus scholé/ascholia nicht ganz entsprechen,
wie es durch die wichtigen Arbeiten von O’LEARY (1973)“° und ANASTASIADIS (2004)°® zu verstehen ist. Der Text der
Nomoi wurde jedenfalls liber diese Thematik noch nicht ausfiihrlich untersucht. Otium-Negotium soll hier als Pro-
vokation verstanden werden, um die Entwicklung des Begriffes bis zu MuBle-UnmuBle zu schildern. Die Stadt der
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wenn man die allgemeine Giltigkeit des fa hautou prattein auch fiir die Nomoi festhilt. Es lohnt
sich deswegen, das empirisch betrachtete praktische Gewicht der Fremden und der Metdken kurz zu
schildern, gerade in den Bereichen des Projekts Magnesias, die wichtiger fiir die Struktur der Stadt

sind.

1.3.2  Die Fremden als Darsteller der Differenz: Die Komédie in Magnesia

Die Gesetzgebung Magnesias und das virtuelle Leben der Stadt als der schonsten Tragodie
erleben ihren Kontakt mit dem Theater durch die Darstellung der Fremden: Entscheiden die
Gesetzgeber kraft des Dichters der Stadt Inhalte und Themen, werden ihre Ideen auf der Biihne von
den Fremden und den Sklaven verwirklicht.

Der Biirger darf nicht die Maske des Theaters tragen, da es einen unertriglichen
Kompromiss mit seiner Identitit verursachen konnte. Dies ist beileibe keine neue Erkenntnis,
vielmehr die Bestédtigung der Implikation einer Lebenseinstellung, die die Person als Einheit dem
Risiko nicht aussetzt, ihre Identitit durch die unkontrollierten Ereignisse der Fiktion zu gefdhrden.
Das Einfach- und Wahr-sein gilt aber fiir die Biirger und sicher nicht fiir die Fremden, da der nomos
der Stadt sich die ethische Verbesserung letzterer nicht aufbiirdet. Es konnte sich so ergeben, dass
die Identitdt der Stadt durch die Fremdheit der Fremden entsteht, aber nicht durch eine echte
Entfremdung, wie die Katharsis des Theaters. In dem ersten Teil dieser Arbeit wurde davon
ausgegangen, dass die Reinigung der Gefiihle durch ihren kontrollierten Ausdruck bei den
Symposia erfolgte, damit der Biirger zu dem richtigen Mal} erzogen wurde. Die Fremden kénnen
aber sich entfremden, indem sie die Andersheit der Maske tragen, um die Inhalte und die Mythen
der Stadt darzustellen. Der Prozess der Identifizierung der Stadt mag eher als statisch betrachtet
werden, in der es keine wirkliche Auseinandersetzung mit der Andersheit zu geben scheint. Der
Weg der paideia Magnesias ist von einer verdriangten Beziehung zu dem geprigt, was sich jenseits
der duBeren und inneren Grenzen befindet.

Dies gilt flir jene ethischen Gewohnheiten, die das Mall der Tugenden der Stadt nicht
respektieren, und gerade durch die Fremden hereingetragen werden konnten. Der 6ffentliche Raum,
in dem die Ubertragung der Werte einer Gemeinschaft am einfachsten stattfinden kann, ist das
Theater. Die zwei grofiten Genre der athenischen oxnvn) werden in den Nomoi, was die Darsteller
und die Inhalte betrifft, unterschiedlich bewertet. Wird der Fremde damit zu einer Rolle der
Darstellung der inneren dialektischen Struktur der Stadt erhoben? Lasst man ihn mit dem Beitrag
der Andersheit die Stadt bereichen oder zielt man auf eine Verringerung jener Andersheit, die nur
durch einen wirklichen Wechsel entstehen kann? Eigentlich diirfen nur die Fremden und die
Sklaven die Komdodie auf die Biihne bringen, wéihrend die Tragddie ein anderes Drama und andere

Darsteller hat. Wie in der bekannten Stelle in 817 b, die hier noch mal erwdhnenswert ist, ist der

Nomoi zeigt sich als ein groBBer Versuch, die Kategorie der otium-scholé durch die Verwandlung des alltdglichen Lebens
in einen religiosen Ritus fiir die ganze Biirgerschaft gelten zu lassen.
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Darsteller der schonsten und besten Tragodie der Gesetzgeber, dessen Rolle von dem Fremde aus
Athen gespielt wird, was die Wichtigkeit der Verknilipfung Andersheit-Identitit bei dem
kompositorischen Faktor der Nomoi raffiniert aufzeigt'”. Es gibt aber keinen richtigen Ausschluss
sowohl der Tragiker, die ihre Werke darstellen wollen und deren Inhalte einfach gepriift werden —,
als auch von den Komikern. Die Stadt wird von Komddie und Tragddie erzogen, und dies ist das
gemeinsame Element, wobei ihre Art und Weise anhand der Stelle in 816 und ff., wo der Text der
Nomoi den Wert der Gegensitze behandelt, ndher erortert werden soll. Die Idee einer
Notwendigkeit der Kenntnis beider Extreme einer Materie taucht natiirlich schon in anderen
Dialogen und Zusammenhingen auf, doch der Kontext der Nomoi betont sie mehr, gerade auf einer
Ebene, die die Struktur der Dialektik der Stadt aufzeigt.

Was aber die hisslichen (aioypdv) Korper und Gesinnungen (dtovonpétwv) und
diejenigen angeht, die sich auf lacherliche und komische Wirkungen verlegt haben, die
durch Wort und Gesang und durch Tanz und durch die Nachahmung (uipApoto) mit all
diesen Mitteln auf komische Weise erzielt werden, so mufl man dies zwar betrachten
(6edloacBon) und kennen lernen (yvwpilerv); denn das Ernste ohne das Lacherliche und
iberhaupt ein Gegenséitzliches ohne seinen Gegensatz (TéviOV TOV Evaviiov T
évovtia) zu begreifen (Lobeiv) ist nicht moglich, wenn jemand ein verstindiger Mann
werden will (ppdvipog); beides aber zu betreiben ist ebenfalls nicht moéglich, wenn
jemand auch nur ein klein wenig an der Tugend teil haben will (&petig peb&€erv).
Sondern gerade deshalb muss man ja beides kennen lernen, um niemals aus Unkenntnis
(6tyvow) etwas Lacherliches zu tun oder zu sagen, wo es sich nicht gehort. Sklaven
vielmehr und bezahlten Fremden muBl man Darstellungen dieser Art (pipeticfou)
iibertragen (mpootdttely), und niemals darf man auch nur den geringsten Ernst darauf
verwenden (omovdnv), und kein freier Biirger, weder Frau noch Mann (pfte yovoixo
unte &vdpa), darf sich dabei sehen lassen, daB3 er sich solche Kenntnisse aneignet
(Lavedvovta), und stets mull dabei etwas Neues (xoivov) an den Darstellungen (mept

DT ... TOV punp&tov) hervortreten'".

Die Rolle der Differenz taucht in den Worten des Fremden aus Athen als ein Inhalt auf,
jedoch stellen die Menschen, die als Fremde nach Magnesia kommen, eigentlich keinen bloen
Inhalt dar, vielmehr verursachen sie das Problem einer physischen Anwesenheit, die nur teilweise

ebenfalls durch einen physischen Ausschluss'* gelost werden kann. Der Verdacht entsteht hier, dass

die Maske des Komischen apotropdisch gegeniiber der Andersheit sei, und deswegen werde sie

"2 Der letzte Dialog Platons ist die wahrste und schonste Tragodie (817 b), s. Einfiihrung, weil der hier dargestellte
nomos die Widerspriiche des Dramas und des Urdramas zwischen Identitdt und Andersheit begreift, um so die neue
Kolonie namens Magnesia en logdo zu beleben. Die theatralische Mimesis in dem 5. Jahrhundert schien von der
einzelnen festen Identitdt von Mensch und Biirger, von der Koinzidenz von Rolle und Verhalten abzulenken. Dies
geschah aber innerhalb einer rituellen Zeit und Raum, die zu einer neuen Bestdtigung der Identitét der Einzelnen und
der Polis fiihrte. Es ist eigentlich in dem 4. Jahrhundert, dass dieser Mechanismus unwirksam wird, in dem Moment, in
dem Athen keine Gemeinschaft mehr war: Die Spaltung zwischen Zuschauer und Darsteller, die Annahme eines
fremden Charakters und das Einfiihlen finden keine politischen Ausgangspunkt, sondern bezwecken nur die Lust, die
hedoné, der Zuschauer. So lautet die Kritik Platons an der Theatrokratie (701 a2). Der nomos Magnesias soll dann die
Stadt so gestalten, dass sie zur Gemeinschaft, wie die Tragddie schon bewirkte, gebildet wird. Durch das Ritual und die
Benutzung des Weines als pdppaxov ersetzt die Stadt-Tragodie die Effekte der katharsis des Theaters. Dies kann leider
hier nicht vertieft werden. Siche dariiber BELFIORE (1985)“* und CASERTANO (2004)“.

'3 Leg. 816 d-e.

1% ygl. die getrennten Wohnungen fiir die Fremden, 848 c.
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gerade von den Elementen der Andersheit innerhalb der Polis angezogen. Dass andererseits die
Kenntnis (yvooig'?) der zwei Gegensitze eine begriffliche und nicht eine gefiihlsmaBige ist, soll
der Auslegung dieser Stelle einen von den Worten nicht zu fernen Wert geben. Es wére hilfreich,
um die Nomoi besser verstehen zu konnen, diese zwei Stellen auf die ganze Philosophie Platons als
Antwort auf die Tragddie anzuwenden. Dies soll dennoch nicht riicksichtslos geschehen. Die
Gegensitze, die hier als Inhalte dargeboten werden, bedeuten auf der Biihne des 5. Jahrhundert
immer die Unertriglichkeit der tragischen Dimension, die Unentschiedenheit und die
Unméoglichkeit einer Handlung.

In diesem Text Platons werden sie trotzdem als Gegensdtze der komischen und tragischen
Dichtung beschrieben, nicht als Gegensitze innerhalb der tragischen Dichtung. Die letzte Stelle
bringt zwar andere wichtige Probleme zur Sprache, aber bis zu einer Auseinandersetzung der
Platonischen Philosophie mit der tragischen Dichtung kann man deren Auslegung nicht zwingen.
Hingegen folgt wenige Zeile nach dem Thema des Komischen genau die Ansprache der
Gesetzgeber an die tragischen Dichter.

Dass die Gegensitze der Tragddie eine begriffliche Verschiebung durch die Philosophie
kennen, im Sinne einer Neutralisation ihrer emotionell destabilisierenden Kraft, kann man genau
durch den Hinweis auf die Mimesis hervorheben.

Die Andersheit der Fremden darf nur durch die yvdoig (Kenntnis) in die Stadt
hereinkommen, nicht durch die Gefiihle: Das Komische wird Gegenstand eines Studiums, nicht
einer Nachahmung, im Gegensatz zur Tragik, die von der Gesetzgebung selbst und von den Biirgern
als Darsteller iibernommen wird. Dieser Dimension der Tragddie entspricht der Ausgang aus dem
Theater des Dionysos. Obwohl die zwei Gegensitze an der oben zitierten Stelle der Nomoi nicht die
Gegensitze der tragischen Dichtung sind, sondern blof die komische und die tragische Dichtung als
Figur eines zu erkennenden dialektischen Plexus, fiihrt der Text Platons fast unmittelbar zu den
Hauptproblemen des agon zwischen Philosophie und Theater.

Die relevanten Elemente zur Interpretation der oben zitierten Stellen, um die Figur des

Fremden und dessen Rolle in der Stadt besser zu verstehen, sind die folgenden:

1. Die Ubertragung der komischen Masken an die Fremden und Sklaven gehdrt zur
taktischen Ordnung der Polis (mpoc-t&&ic) und ihrer paideia, die die Schamhaftigkeit (aiddg und
aioyovn) als Tugend betrachtet, und deshalb soll das Beschimede (ciocypdv) erkannt werden
konnen (816 e5);

2. Mit dem Verbot fiir die freien Biirger, komische Rollen darzustellen, spricht der Fremde
aus Athen expressis verbis von dem Verbot fiir Manner und Frauen (L\te yovoiko pite &vopa,
816 €9);

5 Das Wort wird ferner noch ins Zentrum der Aufmerksamkeit treten und sich als eine der Variationen des
semantischen Feldes des Wissens in den Nomoi beweisen. Auch die angeblichen Fluchtpunkte in die Richtung des
Neuplatonismus werden hier kurz am Rande der Problematik des hen-hen als monos- mono diskutiert. S. den Abschnitt
3.3.3.
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3. Das Teilhaben an Tugend bringt die Einheit und Einzelheit des Verhaltens mit sich -
entweder das Ernste oder das Licherliche - vorausgesetzt, dass sie in jeweils bestimmten
Zusammenhingen ausgeiibt werden sollen (816 €3);

4. Um tugendhaft zu sein, muss man die Gegensitze ,kennen“ ndmlich eine yvdoig
besitzen, die direkt das petéyelv an der &petn - und indirekt das Teilhaben an der Polis - bedeutet
(LavBdvery det, 816 e4);

5. Bei der komischen Darstellung muss stdndig etwas Neues heraus, was eine vollig andere
Perspektive, im Vergleich zu der Einstellung gegeniiber den Reformen und den Verdnderungen im
Laufe des gesamten Dialogs, fiir die Stadt Magnesia erlaubt.

Die ersten zwei Punkte sind auf das Problem der Mimesis zuriickzufiihren, indem es den
Biirgern verboten wird, die fiktiven Ziige einer Maske zu iibernehmen, obschon nur fiir die
begrenzte Zeit des Rituals. Als ernste Darstellung, an der die Biirger teilnehmen kénnen, gelten nur
die Gesetzgebung selbst und das Leben der Stadt Magnesia. Darsteller und Dichter sind die
Gesetzgeber, die die Angehorigen der Biirgerschaft zu einer Mimesis des schonsten und
wahrhaftigsten Lebens aufrufen. Die Ziige der Maske sollen der Wahrhaftigkeit des Paradigmas der
Stadt entsprechen. Die Bewegung des Lebens und die Darstellung richten sich zusammen auf die
Gesetzgebung, wiahrend die komischen Darstellungen dem entgegengesetzten Weg folgen. Tragddie
und Komddie nutzen und iiben zwei verschiedene Bewegungen gegeniiber der Stadt selber aus,
nidmlich jeweils eine zentripetale und eine zentrifugale. Die zwei Genre sind mit den Charakteren
zweier dialektischer Pole einer Sphire versehen: Die zum ersten Pol gehdrenden Biirger sollen iiber
die Erkenntnis des zweiten Poles verfiigen, damit sie ihre Rolle nicht verwechseln. In diesem Sinne
tiben die Fremden und die Sklaven eine fiir die Stadt wesentliche politische Aktivitit aus, und
dadurch zeigen sie die Flexibilitit der Bereiche der poiésis und der praxis auf.

Ihre Handlung gehort indirekterweise zu demjenigen der praxis, das an sich nur den Biirgern
eigen schien. Die Komddie zeigt sich fiir die Struktur der Stadt als ein «Fremdkorper» nur in dem
Moment, indem man diesen dialektischen Prozess von Einschluss und Ausschluss nicht in Betracht
zieht: Dass sie «den Biirgern verboten wird», bedeutet nicht, dass sie nicht in die «kollektive,
Akteure und Zuschauer vereinende Festkultur» integriert wird''®. Gerade wie die hier oft
besprochene Fihigkeit des Gesetzes, die duBerlichen Bewegungen auszunutzen, um die innere
Stabilitdt zu erreichen (wie im Fall der Kinder in 790 c¢), oder das Mal} der Selbstbeherrschung
durch den Wein zu priifen, wirkt auch die Komddie fiir die Biirger als Beleuchtung dessen, was sie
nicht nachahmen sollen, jedoch ist sie qua dargestellt im Zentrum der Polis sowohl nétig als auch
auszuschlieen. Die Maske, die man nicht aufsetzen darf, soll die Szene betreten, um kein
verdrangtes Element der Gemeinschaft werden zu konnen. Dieser Mechanismus des athenischen
Theaters benutzte Platon in den Nomoi, obwohl er genau die Tragddie schuldig gesprochen hatte. Er

warf der Tragddie vor, die Anordnung und die AnmafBung, den Wert der Darstellung ohne

16 Dies ist eine der wenigen Stellen, bei denen es nicht mdglich ist, mit den Bemerkungen SCHOPSDAUS (2003)A, 595,
einverstanden zu sein, und zwar gerade wegen dieser Idee einer Einflussfahigkeit des AuBlerlichen auf das Innere der
Polis.
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Kenntnisse zu beurteilen. Die Kritik an der damals herrschenden Theatrokratie richtet sich auf die
Ersetzung der kompetenten Richter durch das Publikum, das nur nach dem Gefiihl den Wert eines
Theaterstiickes festlegte. In diesem Sinne handelt es sich um die Ersetzung einer Ordnung des
Logos durch eine Neu-Ordnung der Gefiihle. Diese Stelle in 816 e geht deshalb auf die Problematik
der Geschmacklosigkeit des Publikums ein, wie zum Beispiel in 670 ¢, wo auch die hier erwihnte
agnoia als Ursache einer schlechten Eingliederung in die noetische Ordnung der Stadt benannt
wird.

Die Kenntnis der Komddie als notwendige Ergénzung der tragischen Kenntnis spricht
Sokrates am Ende des Symposion an, als er Aristophanes und Agathon zwingt anzuerkennen, dass

1", Hier in den Nomoi ist der Fall

derselbe Dichter Komodie und Tragddie schreiben koénnen sol
zwar ein bisschen anders, weil die den zwei Dialogen gemeinsame dialektische Komplementaritét
beider Genres auf das Niveau der menschlichen Kenntnis der Gegensitze erhoben ist. Aber nicht
nur: Der Umriss einer Grenze fiir die Fremden bildet von der anderen Seite ein gemeinsames Feld
nicht nur fiir die Biirger, vielmehr fiir Méinner und Frauen. Auf dieser Ebene ist das weibliche
Geschlecht als Bestandteil der Stadt ohne Unterscheidung an das ménnliche angeschlossen. In
diesem Sinne ist die Tugend ein Kennzeichen des Biirgers, ohne einen hierarchischen Unterschied
der Geschlechter'®. Die Tragodie ihrerseits, gua Nachahmung des besten Lebens, setzt die Tugend
ihrer Darsteller voraus und wirkt bei ihrer Bildung gleichzeitig mit. Dank des Wissens sind Frauen
und Ménner tugendhaft und in die Sphére der Kenntnis eingeteilt. Es tritt hier nicht nur eine
Tendenz der politischen Philosophie Platons zutage, sondern eine Richtschnur, die prizise
Hierarchien zu schaffen scheint und die Differenz einer Wissenseinstufung erfordert. Um dies zu
verstehen, ndmlich ob diese Bemerkung ein hapax der Nomoi sei, oder ob sie das System
Magnesias strukturell bilde - wird die vorliegende Arbeit den Akzent auf solche Stellen legen, wie
diejenige, die man in dem Kontext des theoros finden kann, wo die aus anderen Stddten
kommenden Fremden Ménner und Frauen sind.

Der Zugang zur Andersheit der Stadt lasst sich endlich als ein Vorzug des Bereiches des
Wissens erkennen, sowohl fiir die Bewegung der Einbeziehung als auch fiir diejenige des
Ausschlusses, und zwar nach zwei verschiedenen Bedingungen: Erstens teilen Frauen und Ménner
die Kennzeichen der tugendhaften Tragddie Magnesias mit, und gleichzeitig nehmen sie dadurch
Abstand von der Komddie, dass sie als ein einheitliches Ganzes einem anderen gegeniiber stehen.
Zweitens ist die von den Biirgern zu besitzende yvdoig gerade dank derer zu erreichen, die liber
dieselbe nicht verfiigen, und auf eine indirekte Weise wegen dieser Unwissenheit auf den unteren

Stufen in der nicht explizit formulierten Hierarchie Magnesias eingeordnet sind.

"7 Symp. 223 d.

"8 Interessant ist der angebliche Einfluss des spartanischen Musters auf die Darstellung der Sklaven und Fremden. Fiir
den Ausschluss des Elements der Anordnung wurden die Heloten gezwungen, sich betrunken in lacherlichem Verhalten
zu zeigen, damit nicht nur zwei mdglichen Verhaltensweisen, sondern auch zwei Verhaltensweisen, als zu
verschiedenen Klassen gehorende geschildert werden konnen. Vgl. PLUT., Lyk. 28, 8. S. SCHOPSDAU (2003)*, 595.
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In diesem Begriff der Kenntnis fiir die Biirger, die der Dialektik nahe steht, schlieft man
auch diejenige ein, die in dem Kontext der Figur des theoros, hier nicht ferner zu behandeln, als
eine yvoun der Gesetze von der Seite der Biirger erscheint. In der Stelle in 951 b spricht der
Fremde aus Athen iiber die Art und Weise, wie eine Stadt ihre Gesetze von den Biirgern akzeptieren
lassen soll. Die Gewohnung an die Gesetze stellt ein niedriges Niveau der Verwirklichung der
Biirger dar, aber die «Gesittung und Vollkommenheit» sind gerade von den «Erfahrungen mit

1% 7u erreichen. Dies scheint die Kenntnis des Lacherlichen und

schlechten und guten Menschen»
des Ernsten von der oben besprochenen Stelle wieder aufzurufen, und zwar insofern die Einsicht in
das Element der Differenz innerhalb der Dialektik der Gesetze hilfreich ist.

Alle diese Wege, die angeblich zu einem unstrukturierten Schema gehoren, fiihren gerade
auf das Problem des Anderen einerseits als Fremdes, andererseits als Neues hin. Die Komddie soll
immer was Neues darstellen, damit das zutage Treten des komischen Charakters mit seinen
Gefahren deren Austreibung bewirken kann. Dies entspricht der besonderen Art und Weise, das
Neue, das mit den Fremden aus anderen Stddten nach Magnesia hereinkommen kann, in seiner
Vielfdltigkeit unter Kontrolle zu behalten. Wenn es dann notwendig ist, einen dulleren Reiz auf die
Stadt wirken zu lassen, soll dieser der Anpassungsfdhigkeit der Polis angemessen sein. Einer der
Grade der Einstufung des Neuen — bzw. des Anderen - findet man gerade in einer der Variationen
der Figur des Fremden. Dieser soll nicht nur mit dem Sklaven hinter der komischen Maske das
Neue neutralisieren, vielmehr soll er das andere Gesicht des Neuen in die Stadt bringen, ndmlich
dasjenige, das Magnesia ex positivo als Beitrag zu ihrer Bereicherung nutzen kann.

Es handelt sich hier um den zweiten Besucher Magnesias und gleichzeitig um seine
Potenzierung, i. e. die Rolle des theoros. Die Andersheit durchdringt von dem Standpunkt des
Wissens die Zusammenfiigungen der Stadt, die weder ohne die Bewegung von Anschluss-
Ausschluss noch ohne das Neue als Inhalt (gnomé) lebendig bleiben konnte, vorausgesetzt das
dieses letzte nur nach einer besonderen Prigung angenommen wird. Dies ist im Endeffekt der
Prozess der Bearbeitung der von anderen Stidten mitgebrachten Gesetze. Wenn das Neue die
Aufmerksamkeit des Gesetzgebers auf sich als einen zu bestimmenden Gehalt richtet, mag es nicht
in Vergessenheit geraten, dass gerade der Hauptdarsteller des Dialogs von der Maske eines
Fremden bekleidet, den Dialog fiihrt. Nichtsdestoweniger spiegelt seine Auskunft die Andersheit
des Fremden auf eine versteckte Identitét - die von Athen - wider. Wichtig ist es zu bemerken, dass
der Hauptdarsteller des Dialogs gleichzeitig ein mdglicher Fremder in der Kolonie Magnesia sein
konnte, ein moglicher thedros, dessen Besonderheit hier spiter zu beleuchten sein wird'?. Sollen
die Fremden und die Sklaven die Komddie darstellen — auf der Ebene des projizierten Lebens der
Stadt -, wird einem Fremden die Schilderung der Kolonie anvertraut — auf der metatheatralischen
Ebene der Erzdhlung des Dialogs —. Die schonste und wahrste Tragddie braucht einen Zuschauer,

obwohl er in diesem Sinne mit dem Gesetzgeber év A0y® und mit dem Haupterzihler

9 Leg. 951 a-b.
120 Sjehe die nichsten zwei Abschnitte.
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zusammenzufallen scheint. Die Metoken, die Handel betreiben, konnen nicht mit der Rolle des
Fremden aus Athen als Zuschauer verglichen werden. Von der proxenia aulerdem, die eine nicht

sekundire Rolle in den historischen Verhiltnissen Athens hatte, ist kaum die Rede'?'.

1.3.3  Die Fremden als Zuschauer

Der zweite Besucher wird wie der vierte von dem die Rede in dem néchsten Abschnitt sein
wird, von Platon 6ewpodg (Betrachter/Zuschauer) genannt, aber das Ziel seines Zuschauens liegt in
den musischen Darbietungen, die ihn die empfangenden Priester und Tempeldiener, «mit Augen
und Ohren» genieBen lassen. Dem Fremden, der das Schone der Polis zu betrachten strebt, wird
¢mpédelo zuteil. Diese soll von denjenigen dargeboten werden, die flir den religiosen Bereich
zustindig sind, was auch den Wert des Fremden unterstreicht. Dennoch ist seine Art, das Leben der
Polis zu erfahren, rein passiv: Durch Augen und Ohren nimmt er lediglich auf, was die Stadt ihm zu
bieten hat. Hitte die Stadt allerdings keinen Zuschauer, wiirde sie sich ihr Ruf nicht nach draufen
verbreiten konnen. Ohne es ausdriicklich zu sagen, tritt mit dieser Form des Zuschauens ein
versteckter Wechsel zwischen der Identitit der Polis und einer Andersheit ein, die diese Identitét
bestitigt, insofern die Stadt Sppocty und octv (mit Augen und Ohren) wahrgenommen wird. Sie
empfingt ihrerseits diesen Zuschauer und erdffnet ihm eine erstere Ebene von fsmpipato, die
povo®v sind, i. e. sehenswert, und zur kiinstlichen Darstellung gehdren. Die Priester sind
beauftragt, die mogliche Gefahr, in der die Beobachter dem kiinstlerischen Reichtum der Stadt
schddigen wiirden, abzuwenden.

AuBerst wichtig sind die Zeiten des Aufenthaltes: Der theoros fiir die musischen
Darbietungen soll nur eine kurze Zeit verweilen, die jedoch nicht genau angegeben wird, sondern
mit dem {blichen Ausdruck umschrieben wird. In der Tat taucht die Charakteristik der
angemessenen Zeit auch bei vielen anderen zu regelnden Bereichen der Polis auf. Dieser pétprog
xpovog (953 a7) lasst einen nicht zu unterschitzenden Spielraum, der die hohe Qualitdt des
Zuschauens wiederspiegelt.

Die Anwendung der fiir die Biirger fundamentalen Begriffe auf die Fremden - oder auf
manche Bereiche ihres Kontaktes zur Stadt - hebt die Figur der theoroi gegen einen
objektivierenden Hintergrund ab, der sie nur als Inhalt einer Einordnung zu betrachten tendiert'?.
Hier konnen die Fremden als Betrachter der Kunst der Stadt dieser zugute kommen. Wie der
Fremde aus Athen, ist der xenos dank seiner Erfahrung der Vermittler des Gesetzes Magnesias in

den Nomoi, wie die im Dialog beschriebenen Fremden die Gespriachspartner des Gesetzgebers sind.

2! In diesem Zusammenhang gibt es nur eine Stelle, 642 b-d, die sich auf Megillos bezieht. Vgl. MALVILLE (1992)F,
239.

122 Ist in Platon wirklich eine symbolique de I'Etranger zu finden, wie JOLY (1992)°, 90, annimmt? Wahrscheinlicher
ist, dass der Fremde zum Zweig einer dialektischen Diairesis gehort, bei der die Symbolik ein Schritt weiter gefiihrt ist.
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Die Figur des Fremden erweist sich dann gar nicht als philosophische Unpersonlichkeit'*.
Wie die Abstammung des Fremden aus Elea paradoxerweise nicht nur Elea bedeutet, sondern auch
das Innere des Gedanken Platons selbst, bekleidet der Fremde die Rolle jenes Gedanken, mit dem
man sich auseinandersetzen soll. Auch die Tatsache, dass die philosophische Linie der Fremden in
den Dialogen der reiferen Zeit Platons, dem Leser etwas von seiner Philosophie der
Aufmerksamkeit darbieten mochte, ist nicht beweisbar, wiirde jedoch zur Reihe der
nachvollziehbaren Griinde, laut denen Platon eine so wichtige Rolle der Maske anvertraut hat,
gehoren.

Die Fremdheit des Fremden aus Athen verleiht dem Dialog selbst einen freieren Standpunkt,
aus dem die Gesetzgebung Magnesias zu studieren und zu projizieren ist. Es gibt deswegen ein
theatralisches Spiel im Dialog als die Biihne der Stadt. Dieses Theaterstiick spielt sich vor der
Geburt der Stadt selber ab, indem der Fremde zusammen mit Megillos und Kleinias als Ur-
Gesetzgeber auftritt, und gleichzeitig auf die Rolle der zukiinftigen Fremden hinweist, die die
Kolonie besuchen und beobachten kommen werden.

Auf die anfingliche Anrede &&vor, mit der der Fremde aus Athen sich an seine zwei
Dialogpartner wendet, antwortet Kleinias mit E€ve'*. Die ganze Abwicklung des Dialoges fiihrt zu
keiner richtigen formellen Anderung, aber dies ist auch wichtig, um die Abwesenheit eines
historischen schon existierenden Zentrums zu bezeichnen. Der Fehler Klenias und Megillos bei der
Wahl der besten Verfassung fiir Magnesia liegt genau darin, dass sie sich auf reelle
Gesetzgebungen stiitzen. Da eigentlich alle Fremde zu sein scheinen, ist das Projekt Magnesia im
eigentlichen Sinne keine utopia, sondern eine atopia, entfernt von ihrem moglichen Zentrum?

Die drei Alten sind gleichzeitig Darsteller und Zuschauer, wie das letzte Wort des Dialogs
(cvAAnyopan) zeigt, was in dem Mund Megillos die Bereitschaft erklirt, bei der Entwicklung der

Stadt en logo anwesend zu sein, um zu sehen und zu verstehen'*

. Deshalb konnte man sagen, dass
die oxoAn als Tatigkeit, die mp&ypoto der Stadt zu betrachten'®’, nicht blo eine dsthetische
Féarbung ante litteram tragt, vielmehr einen operativen und stark politisierten Wert aufzeigt. Dieser
lasst die Kluft zwischen Fremden und Biirger in das Feld des Wissens verschieben, wo die Fremden
keine bloB abzulehnende Fremdheit tragen, da sie mit der zur Verbesserung der Gesetzgebung

ndtigen Differenz Magnesia bereichern kdnnen.

12 yg]. JoLy (1992)°, 90.

12 Leg. 624 al-3.

12 Leg. 645 a, 752 a. S. PLANINC (1991)%%, 226-227.

126 Die Stelle in 951 a7 wird hier ferner anhand des Themas des thedros diskutiert.
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14 Die 8swpio des Betrachters als Fluchtpunkt des Verhiltnisses zur Andersheit

Die Ausdriicke, die in den Nomoi auf die Einheit hinweisen, sind so auffillig, dass Magnesia
auf einer sprachlichen Ebene die Andersheit auszuschlieBen scheint. Eigentlich gilt diese
Bemerkung nicht nur fiir den Wortschatz, sondern auch fiir die Form, die die Stadt annehmen soll,
ndmlich eine homogene, um die innere Einheit und die Sitten zu bewahren.

Der Wert der Einheit wird oft im Laufe der Darlegung angesprochen: Die Bewegung nach
dem Ein-Sein soll in der Seele des Biirgers'”’ genauso wie die einzige kontinuierliche

Friedensmauer der Stadt'?®

sein, sowie in der kollektiven Meinung, die eine Gemeinschaft fiir das
ganze politische Leben bilden soll'”. Wodurch wird das Element des Neuen einbrechen, wenn erst

einmal die Elemente der moglichen Differenz (Sklaven, Fremde) eingeordnet worden sind'**?

1.4.1  Der Dialog mit der Geset3gebung anderer Stidte

Der Teil des Abschnittes, der die Verhiltnisse der Frauen und der Sklaven zur Polis
beschreibt, wird hier als notwendige Voraussetzung festgehalten, um ausfiihrlicher das Problem des
theoros leuchten zu konnen. Es handelt sich dabei um eine besondere Gestalt des Fremden, durch
den eine wirkliche Differenz in der Polis entstehen kann, da er der Triger einer Weisheit ist, die auf
demselben Niveau derjenigen der Mitglieder des néchtlichen Versammlung liegt. Der nomos
Magnesias findet seinen wirklichen Gespriachspartner, dem er sich stellen kann. Das Gesetz einer
anderen Polis kann aber nicht durch das Theater oder die Dichtung die Grenzen Magnesias
{iberschreiten, sondern nur durch einen iibergeordneten Ubergang das Beispiel anderer politischen
Strukturen einbringen. Die Differenz darf so vertreten werden, dass sie nicht lediglich verdrangt
oder abgelehnt oder geregelt, sondern bearbeitet und zur Verbesserung des nomos selbst genutzt
wird. Die von dem nomos anderer Stiddte vertretene Differenz ist kein Objekt des Systems
Magnesias, sondern ist vielmehr das Objekt eines Studiums. Insofern tritt die Differenz in ein
Gespriach mit dem Gesetz selber der in den Nomoi projizierten Stadt. Der theoros, der Betrachter,
der von anderen Stidten kommt, sowie der von Magnesia selbst zu anderen Stadte gesandte theoros

bringt ein Gesetz, das nicht als einfacher Inhalt des Nomos’ Magnesias betrachtet werden kann:

127 Vgl. Leg. 847 e u. 816 d. Es sollte hier geniigen, zu erwihnen, dass die Entsprechung der Dreiteilung der psyché und
der Dreiteilung der Polis in der Politeia in den Nomoi kaum Platz findet. S. dazu HOFFE (1997)°°. Das gemeinsame
notwendige Merkmal ist das Ein-Sein. Vgl. SAUDERS (1962)%.

128 ygl. 779 b.

2 Vgl. 664 a.

1 Das Verhiltnis Magnesias zur Welt jenseits ihrer geographischen Grenzen kann nicht durch unkontrollierte Kanle
stattfinden: Es darf keine Einwanderung geben, die die Bevolkerung der Stadt sowohl quantitativ steigern ldsst, als auch
qualitativ verdndern kann, und somit die festen Lebenseinstellungen und die Sitten in Gefahr bringt. Was auf einem
kommerziellen Niveau und im Bereich des Krieges geschehen kann, scheint Platon dadurch zu 16sen, dass er diese
Aktivitdten den Fremden iiberldsst, sowie die Arbeit in den Feldern den Sklaven. Durch diesen Ausschluss wird diese
Andersheit von Platon nicht thematisiert. Vgl. MEYER (2003)%.
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Dieses beinhaltet einen aktiven Prozess, weil es die Verfassung Magnesias zu einer Anderung
treibt.

Dieser Prozess, durch den einige der Elemente, die von einer politischen Verfassung als
Objekt oder als Mittel, das heilit passiv betrachtet werden, eine aktive Rolle iibernehmen, findet in
der Stadt Magnesia in verschieden Bereichen des Lebens statt.

Dieser Gedanken der Andersheit ldsst den Austausch mit dem Anderen, mit den Fremden
und mit der abstrakten Ebene des Anders-seins in der Stadt nicht unbeleuchtet, obwohl es sich nur
in dem Moment um eine besondere Andersheit handeln kann, in dem sie schon durch die
Bewertung der Mitglieder der néchtlichen Versammlung herausgefiltert worden ist. Es ist schwierig
zu behaupten, welchen Grad von Wahrhaftigkeit diese sortierte Andersheit fiir die Biirger haben
kann, vor allem ist es schwierig, eine neutrale Kategorie zu finden, nach der der Kontakt mit dem
Anderen als ein wahrer bestdtigt werden kann. Die Tatsache aber, dass die Differenz priaventiv
bewertet wird, lasst sie nicht weniger auf die Stadt wirken, sondern auf eine Art und Weise, der
gemil sie zur Ordnung der Stadt nur positiv beitragen kann. Diese duflere Welt, die erst nach einer
priaventiven Priifung zu den Biirgern durchgelassen wird, stellt eine gesicherte Andersheit vor. Wie
das Irrationale durch das pharmakon des Weines, die Erziechung (Musik und Gymnastik) und die
Ritualitit im Allgemeinen"' in einem geordneten Zustand auf der Szene der Stadt auftaucht, findet
die Andersheit der Héandler, der Kiinstler und der Nicht-Biirger einen geregelten, teilweise
zeitbestimmten Platz innerhalb der Einfriedungsmauern der Stadt. Die Wahl der Inhalte der
musikalischen Werke ist ein klares Beispiel des Willens Platons, die Biirger keiner Gefahr
auszusetzen und ihre feste Identitit und Rolle, ihr fa hautou prattein durch andere Sitten nicht
wackeln zu lassen. Deswegen bendtigen die Dichter die Erlaubnis der Richter und der Mitglieder
des Dionysoschors'?, einer Priifungskommission, die ihre Werke beurteilt, bevor sie vor die
Offentlichkeit treten diirfen.

Der Rat fiir die neuen Gesetze oder fiir die moglichen Anderungen der alten zeigt seinerseits
viele gemeinsame Merkmale, die ihn dem nédchtlichen Rat gleichsetzen konnten'”’. Die
Zusammensetzung des ersten Rates entspricht zwar nicht ganz, aber zu einem groflen Teil,
derjenigen des zweiten. Sollte die afopia der Uhrzeit, an der die Mitglieder der zwei Réte sich
treffen sollen — von Morgenddmmerung bis Sonnenaufgang — daran noch zweifeln lassen, konnte
man dazu hier kurz bemerken, dass die beiden Réte in die Gesetze (¢momtevoviv) eingeweiht
sind, d. h. sich mit dem Element der Differenz (diapépov) innerhalb den Gesetze beschéftigen'.
Ferner wird dieses Thema in dem zu dem néchtlichen Rat gewidmeten Abschnitt eingehender

behandelt, hier wird davon ausgegangen, dass die beiden im Grunde dieselben sind.

B yg]. MoRROW (1960)22, 300.
B2yl Leg. 801 e-802 a.
3 Vgl. Leg. 951 e mit 960 e. JoLY (1992)<°, 50 identifiziert die zwei Gruppen nicht, sondern spricht iiber ein «centre

de documentation en sciences humaines», das gleichzeitig ein «conseil constitutionel ist.
134
Leg. 952 a2.
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Die von den theoroi gebrachten Nachrichten gehdren nicht ausschlieBlich zu dem, was
direkt mit der Regelung des Lebens menschlicher Gruppen zu tun hat und was von der
Gesetzgebung schon entschieden worden ist: Es gehort noch zu einer Dimension dessen, was zu
denken ist. Ein Gesetz fordert die Differenz ein, aber ein Gesetz ist auch ein schon Geschriebenes,
es kann sich mit der Differenz nicht mehr auseinandersetzen, von dem Moment an, in dem es sie
einbezogen hat. Der Mechanismus der Gesetzgebung Magnesias erreicht den Punkt, an dem die
Differenz in die Stadt hereinkommt, in der Art einer Neuigkeit, die die Umstdnde verdndern konnte,
wenn die zu anderen Stddten gesandten Betrachter oder die von anderen Stiadten kommenden dem

ndchtlichen Rat liber ihre Erfahrungen berichten.

1.4.2 Der Kontext der Reisen

Platon beschreibt nicht die einzelnen Fille und die Inhalte der Berichte der theoroi, obwohl
der Zusammenhang der Reisen, in dem die Rede tiber die thedroi steht, als artikuliert auffallt'”. In
dem zwolften Buch, ab 949 e wird ganz kurz die Lage Magnesias zusammengefasst, die als eine

Stadt beschrieben wird, die keine Erwerbsgeschifte macht und ebenso keinen Handel treibt'*.

Der gegenseitige Verkehr (émypei&io)) von Staaten mit Staaten pflegt naturgemaf3
die verschiedenartigsten Sitten miteinander zu vermischen (xepovvovar 70n), indem
Fremde unter Fremden auf beiden Seiten mancherlei Neuerungen einfiihren (koivotopio
éumolovvtwv). Gerade das wiirde nun aber den Staaten, die durch zweckmaBige Gesetze
(310 vopov dpB@V) gut verwaltet werden, den allergroBten Schaden bringen'’

Die Notwendigkeit, Verhéltnisse zu anderen Stadten zu haben und diesen Verhiltnissen einen
Teil der Gesetzgebung zu widmen, wird von Platon weder vernachlédssigt noch abgelehnt, sondern
vielmehr aus zwei Griinden behauptet: Zum Schutz gegen das Neue und zur Konstruktion sowohl
eines guten Rufes als auch eines Bewertungsfeldes, um die Richtigkeit der Gesetze zu priifen'*®. Der
Wert des Rufes beruht auf der Tugendhaftigkeit der Stadt im Ganzen:

13 Dieser Figur gehort auch diejenige der Gesprichspartner des Dialogs an, der Spartaner, der Kreter und der Fremde
aus Athen, die eine Art Pilgerfahrt bis zur Holle des Zeus auf Kreta vollenden wollen, die eigentlich als eine grofe
theoria der zu projizierenden Verfassung Magnesias betrachtet werden konnte.

13 Leg. 949 e. JOLY schreibt der Figur des theoros leider nur wenig Bedeutung zu, der jedoch im Zusammenhang einer
Arbeit iiber den Fremden, bei Platon kaum zu vernachlissigen sein sollte. Vgl. JOLY (1992), 48.

7 Leg. 949 ¢-950 a.

B8 Vgl. JoLy (1992)%, 49.
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Und so wird es auch dem in Kreta zu griindenden (oixkilopévn) Staat wohl
anstehen, sich bei den andern Menschen den schonsten und besten Ruf (86&av)
hinsichtlich der Tugend zu erwerben'*’

Die Biirger sollen zwar reisen konnen, aber nicht alle, sondern nur diejenigen, die Magnesia
vertreten konnen: Jede Reise ist tatsdchlich eine Gelegenheit, die Stadt selbst darzustellen. Der
private Biirger existiert als Reisender nicht (950 d-¢), obwohl nicht alle der von Plato geschilderten
Klassen von Reisenden gleich wichtig sind. Darunter sind die Herolde (xfhpvkec), die Botschafter
(mpeoPetan) und die theoroi, wihrend die Kriegsbotschafter keinen Wert unter den Reisenden mit
politischen Zwecken finden konnen.

Die iiberlegene Rolle des theoros ist durch die Analyse der Reisenden, die aus anderen
Stadten nach Magnesia kommen, zu beleuchten. Die Hierarchie entspricht nicht ganz derjenigen
Magnesias, weil unter die vier Kategorien von Fremden als Sommergéste die Hindler fallen, die
Magnesia aus dem einfachen Grund fehlen, weil sie keinen aktiven Handel treibt. Wichtig zu
bemerken ist der Grenzraum, innerhalb dessen die Fremden aufgenommen werden. Die
«Zugvogel», wie Plato diese erste Kategorie nennt, sollen auBerhalb der Stadt von besonderen
Amtspersonen empfangen werden, damit sie keine Neuigkeit in die Stadt bringen (952 ¢-953 a). Die
Fremden der zweiten Gattung konnen frei in die Stadt kommen, um auch ohne Einladung von
reichen und weisen Leuten, oder von der Erziehungsbehorde wie Freunde unter Freunden'®
untergebracht zu werden. Diese theoroi fragen nach der Moglichkeit, das Schone der Stadt

anzuschauen und sind deswegen die wahren Zuschauer der Darstellung Magnesias.

1.4.3  Der Theoros und der Wert der Sicht

Wenn die Gesetzgeber selber die Dichter der schonsten und wahrsten Tragddie (817 b) sind,
wiirde sich die Frage stellen: Wer sind die Zuschauer dieses Theaterstiickes? Da die Biirger und die
Richter selbst die Darsteller sind, bleiben nur zwei Gruppe, die jeweils eine Distanz zu dem Leben
Magnesias haben und haben sollen, ndmlich die Fremden und die Mitglieder der néchtlichen
Versammlung. Von der Kategorie der Fremden sind aber diejenige abzusondern, die mit der
Verfassung in kein wirkliches Gesprich treten, andererseits nimmt der néichtliche Rat an der
Produktion der Gesetze der Stadt teil, deswegen sind die thedroi von einer auBerordentlichen
Wichtigkeit, da sie die Verfassung nur studieren und wiedergeben. In diesem Sinne sind die von
Magnesia geschickten Betrachter die Augen der Stadt, wiahrend diejenigen, die aus anderen Stadten
kommen, das Publikum jener Darstellung bilden, die die Verfassung Magnesias auf die Biihne
bringt.

Der theoros ist deswegen der reelle Fluchtpunkt der Zeichnung der Stadt: Durch seine

Augen nimmt die Stadt die Gestalt einer Einheit an, seine Sehkraft soll derjenigen der Mitglieder

9 Leg. 950 ¢7.
0 ®didog mopd pidv, Leg. 953 d.
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der néchtlichen Versammlung entsprechen. Schwierig zu libersetzen ist deswegen das Wort theoros
selbst, weil es immer auf etwas anspielt, das sich jenseits des jeweiligen beschrinkten
Zusammenhangs befindet. Wenn ,,Betrachter* auch die auffilligste der Bedeutungen ist, mit denen
theoros in den Nomoi vorkommt, bewahrt es doch immer eine religiose Nuance (das Bewpetv wurde
fiir die délégation religieuse benutzt). Dies kann man auch fiir den Text der Nomoi annehmen, weil
die Gesetze Magnesias fiir gottlich gelten sollen. Platon benutzt das Wort mit der Mdglichkeit, auf
diesen religiosen Hintergrund anzuspielen, absichtlich wéahrend Oewpeiv im Laufe der Zeit eine
sdkularisierte Bedeutung annahm, ndmlich die Betrachtung der 6aOpato, der Wunder. Fiir den
Sinn des Wortes in dem politischen Zusammenhang der Nomoi ist die Nachricht HERODOTS
wichtig, nach der Solon vielleicht selbst verreiste, um seine Gesetze nicht autheben zu miissen, aber
sicher xoto Bewping, um sehen zu koénnen, was andere Volker betraf'™'.

Platons Gebrauch des Wortes ist jeweils von dem Rahmen des Dialogs abhéngig, trotzdem
ist eine grundsétzliche Gemeinsamkeit anzuerkennen, nach der sich die theoria als Féhigkeit, in die
Tiefe zu schauen ausweist, in die Seele wie in den Himmel der Ideen. Dadurch verschwimmen im
Wort theoria die zwei Farben der religiésen und der philosophischen Anndhrung an die géttliche
Idee ineinander. Es gibt in dem Corpus Platonicum kaum negative Bedeutungen, die man den
Worten des semantischen Feldes des theoros zuschreiben kann: In der folgenden Tabelle werden
diese Stellen samt den wichtigsten anderen in den verschiedenen Bereichen der Philosophie Platons

erwahnt.

I HEroDOT, 1, 29. Vgl. JoLy (1992)°, 50.
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Negative oder fiir die Stadt gefihrliche Bedeutungen der thedria

Bempovg Leg. 639 c. Wer aus keiner perfekten Gemeinschaft kommt und trotzdem
eine Gemeinschaft lobt.
OempoV Leg. 606 b Wer die Schmerzen der anderen im Theater anschaut (allotria
pathe).
Resp. 601 a Wer die Erscheinung und nicht die Wahrheit anschaut.

Neutrale Bedeutungen

Oewpelchot Gorg. 474 d Schone Korper anzuschauen.
Leg. 772 a Jungen sollen sich anschauen lassen.
OeMPOVUEVOVG Leg. 657d Diejenige, die die Jungen anschauen.
Oewpodvieg Lys. 206 e Jungen, die die Spieler anschauen.
Phaed. 99 d Die Sonnenfinsternis beobachten.
Resp. 537 a Die kleinen Jungen zum Krieg als Zuschauer mitbringen.
Ep. VII350 b Dion schaut die Olympischen Spiele an.

Positive Bedeutungen

OemPOLHEVAL Leg. 663 ¢ Von dem Standpunkt der Justiz anschauen (zu @avopevo
entgegengesetzt).

OewpdV Phaedr. 276 b-e Die Logoi wachsen sehen; das Thema des Schreibens.

Symp. 210 d Schone Gespriche gebiren dank der theoria.

Oewpodot Resp. 467 a Aufmerksame Beobachtung der S6hne der Topfer.

OewPOUEVOV Resp. 511 ¢ Das von der Dialektik angeschaute vontov.

Timaeus 57 d Man soll mit Aufmerksamkeit betrachten, bevor man mit einem
€ix6TL A0y spricht.

BewpodvTa Gorg. 523 e Die Seele des Richters schaut die Seele desjenigen, der zu
beurteilen ist (tov kpitnyv), ohne Schleier und nackt (yopvov)
an.

Bewpodoa Phaed. 109 e Féhigkeit, den wahren Himmel anzuschauen.

BewpoDoL Phaedr 247 ¢ Anschauen, was jenseits des Himmels steht.
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Die Gestalt des theoros in den Nomoi nimmt eine besondere Stellung in diesem Verzeichnis
ein, weil sie die Verkniipfung von dem, was Praxis und Theorie in dem heutzutage {iblichen Sinn
bedeuten, auf dem Niveau einer politisch-philosophischen Handlung stark vorantreibt. Alle
positiven oben dargestellten Bedeutungen, von den logoi des Symposion bis zu der Aufmerksamkeit
des Timaeus, sind dank der Prézision (akribeia), die die Forschung des theoros benétigt, von der
Handlung des theoros durchdrungen und iibertroffen. Sogar die Anwendung des Gorgias konnte
hier in Betracht gezogen werden, wenn man bedenkt, dass die Untersuchung anderer Gesetzgebung
in einem metaphorischen Sinn die Mechanismen der Stiddte enthiillt. Dies erfolgt durch die Kenntnis
des Guten wie des Bosen, weil der Kontakt mit dem Element des Anderen die Voraussetzung ist,
dass das Gesetz Magnesias die Elemente der Differenz beurteilen kann, um fiir die Moglichkeit

einer Anderung offen zu sein — d. h. nicht ein stummes positum, ein Schon Gesetztes zu sein:

Wenn einige (tiveg, E. einzelne) Biirger den Wunsch verspiiren, die Verhéltnisse
bei den anderen Menschen (1o 1@V &ALV &vopodnwv mpdypota, Ub. E. «die Zustindey)
mit groBeren Mulle (kotéd Tivor TAel®w oxoANV) zu beobachten (Bewpiicon), so soll kein
Gesetz sie zuriickhalten; denn ein Staat, der keine Erfahrungen mit schlechten und guten
Menschen gesammelt hat (&mewpog) weil er sich von jedem Verkehr abkapselt
(&vopiintog) der wird wohl niemals imstande sein, zu der erforderlichen Gesittung
(Muepog, E. «rechten Bildung») und Vollkommenheit (téAeog) zu gelangen. Und
ebensowenig wird er auch seinen Gesetzen bleibende Geltung verleihen kdnnen

(drapuArdttelv), wenn er diese nicht aus Einsicht (&vev tob yvoun, E. Erkenntnis),
142

sondern blol durch Gew6hnung angenommen hat (L6vov €0eciv) .

Der theoros versetzt das Innere der Stadt in die Offenheit des Neuen. Das zwingt das Gesetz,
nicht mehr die Sitten zu befolgen, sondern die Erkenntnis.

Einen wirklichen Priifstein der Verfassung kann man ndmlich nicht in der Verfassung selbst
finden, wo die Meinungen alle in eine einzige verschmelzen sollen, sondern in einem Punkt
auBBerhalb der Stadt, der von den Reisenden der néchtlichen Versammlung und von den theoroi
anderer Stddte gebildet werden kann. Die Stadt muss sich selbst sehen konnen, um sich vor den
Augen anderer gottlicher Médnner darzustellen.

Der theoros ist deswegen ein Ubergang zwischen der Stadt und ihrer Moglichkeit, mit dem
anderen in Kontakt zu treten, um anders zu sein. Deswegen sind alle diejenige, die trotzdem dazu
gehoren konnten keiner echten Vertreter einer moglichen Andersheit. Die Elemente der Fremdheit
fiir das Athen des 5. Jahrhunderts (die Sklaven, die Frauen und die Fremden) finden alle einen —
zwar nicht bequemen — aber strukturierten und definierten Platz in der Stadt Magnesia. Sie horen

auf, das Element eines Freudschen Unheimlichen zu sein, wie ebenso das Theaterstiick der Bacchae

12 Leg. 951 a5-b4. Interessant ist die Losung LISIS fiir ta ton anthropon pragmata: «observer la forma de vida de otros
hombresy, ebenso die Ubersetzung homiletos von SAUNDERS: «because no state will ever be able to live at a properly
advanced level of civilization if it keeps itself to itself and never comes into contact with all the vices and virtues of
mankindy. Eine der wenigen Arbeiten, neben derjenigen von SAssI (1991)F, die sich mit der Rolle des thedros und des
notwendigen Verhiltnisses Fremdheit/Einbeziehung der Philosophie in die Stadt beschéftigen, ist diejenige
CAMMELLONE FARNESI (2002).
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des Euripides zeigt. Die Ritualitit Magnesias braucht deswegen keine physische Sezession der
Frauen, wie im Ritus in Athen mehr, um das Element der verdringten Verschiedenheit als
Siindenbock auszuschlieBen und danach nochmals zu akzeptieren'”. Wahrend die Polis selbst als
Ganze von sich selbst glauben muss, dass sie iiber die perfekteste Gesetzgebung, Sitten und

Lebensbedingungen verfligt'*

, 1st es einzelnen Biirgern nicht untersagt, nach anderen Stidten zu
reisen, obwohl sie nicht theoroi sind. Bei der Riickkehr sollen sie sich aber klar dazu bekennen,
dass die Gesetze der anderen Stidte den zweiten Platz hinter denen Magnesias besitzen'®.

Bemerkenswert ist, dass sowohl Ménner als auch Frauen die Rolle eines thedros spielen
konnen. Es handelt sich hier um eine Art Entdullerung jenes Elements der Polis, das historisch
betrachtet die Grundlage und die Beharrlichkeit des Kernes der Stadt darbot. Es wurde bereits
darauf hingewiesen, dass in den Tragddien des Euripides Frauen und Sklaven als Subjekte des
Dramas wirkten. Auf der Bilihne der Nomoi sind die Elemente der Grenze der Polis ebenfalls von
Bedeutung, jedoch eben als Grenzelemente betrachtet, abgesehen von der Kategorie der theoroi.
Auch die Frau bereichert als Betrachter das Innere der Stadt zweifach, nicht nur als theoros,
sondern auch als Frau, obwohl, wie schon bemerkt wurde, die Weiblichkeit als Richtschnur gilt.

In der Tat bietet schon die innere Struktur des nomos einen weiteren Fluchtpunkt und den
Trieb, das Existierende zu verdndern, indem es dem nous entsprechen soll. Eine immer anwesende
Andersheit des Gesetzes? Das Gesetz ist ein positum, das einen zeitlosen Wert haben soll, eine
religiose Giiltigkeit, das aber eigentlich in einer bestimmten Zeit geschrieben worden ist, wie
dasjenige von Magnesia. Die Gesetzgebung hat ein komplexes Verhiltnis zu ihrer Zeitlichkeit: Es
gibt eine punktuelle Zeit, in der sie niedergeschrieben worden ist, und daneben eine von der Zeit
unabhingige Giiltigkeit, die ihren mythischen Charakter verkorpert. Dazu kommt aber auch die
Notwendigkeit, das Gesetz zu verbessern, um es an das mdgliche Neue des Lebens anzupassen. In
diesem Sinne ist das Gesetz mit dem Namen des nous verwandt (957 c-d), da der nomos durch seine
Verwandtschaft mit dem nous die Fidhigkeit besitzt und ausiiben soll, die Realitit in ihrer
dialektischen Bewegung auszulegen. Dadurch kann man besser verstehen, welche Rolle die
Philosophie in den Gesetzen annimmt und wie sie als aktiver Motor einer Spannung gelten kann,
indem sie die Kenntnisse der ndchtlichen Versammlung und die von den theoroi neu mitgebrachten
in einem dialektischen Wechsel organisiert.

Ohne die theoria und die Forschung der anderen Gesetze, oder falls diese auf einer

unzureichenden Art und Weise gefiihrt wird,

OV pével TOTE TEAEWMG TTOMLG,

143 Vgl. DIODOR, IV, 3. Dazu s. VENTURI (1997)".

144 Da, wie JoLY ( 1992)C5, 47 ff. bemerkt, der Bericht normaler Betrachter die Uberlegenheit der Gesetze Magnesias
betonen soll, steht er im Widerspruch zu dem ethnographischen Ziel der theoroi. Jedoch handelt es sich dabei nicht
lediglich um ein blof} ethnographisches Ziel: Der Bezug auf den nichtlichen Rat erklart in der Tat die Rolle der theoroi
als eine echt philosophische. Auf die Kritik POPPERS sei hier nur kurz hingewiesen, die in diesem Teil der Arbeit an
spéterer Stelle wieder aufgenommen werden soll. S. den Abschnitt 3.2.1 b.

%5 Das Reiseverbot ist nach JoLY (1992), 50 absolut. Dies entspricht jedoch nicht dem Text Platons: Die
Einschriankungen sind von der Notwendigkeit, Mal} auszuiiben, metriotés, abhingig.
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1.4 Die 6swpio. des Betrachters als Verhaltnis zur Andersheit

bleibt die Stadt paradoxerweise ohne ihre Vollkommenbheit, die darin liegt, dass die Gesetze
in einer relativ gedffneten Bewegung verbleiben konnen, eine 6swpior und eine {nnoic.
Was eine Stadt perfektioniert (per-ficit), ist gerade das, was sie in ithrem Streben verarbeiten
kann. Das ist gleichzeitig ein Streben nach einem Modell, das zwar der Struktur der Stadt
schon innewohnt, welches aber, um sich zu verwirklichen, das braucht, was die Stadt treibt,

sich zu erneuern, in einer Bewegung von Tradition und Einweihung des Neuen.
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2.1 Das Projekt der Stadt. Die Zeit des voxtepivog oVAA0yog zwischen cyoAdn und koipog

ZWEITES KAPITEL

DIE ANDERSHEIT INNERHALB DER STRUKTUR DER STADT:
DIE ROLLE DER NACHTLICHEN VERSAMMLUNG

Thema dieses zweiten Teils der Arbeit ist die Andersheit — in diesem Fall auch als
Fremdheit zu verstehen — eines Rates, der eine Grenzstellung zwischen dem dialogischen Projekt
der Stadt und ihrem wirklichen entworfenen alltiglichen Leben einnimmt. Der philosophisch-
politische Charakter dieses Organs deutet die Dimension des Dialoges hin, da die Stadt gerade in
dem Gesprich der drei Alten qua Gesetzgeber en logo ihren logischen Anfang findet. Der zeitliche
Rahmen des Gespréchs ist analog zu der Zeit, in der die Mitglieder der nédchtlichen Versammlung
die Gesetze der Stadt als Objekt ihres Studiums betrachten. Diese Rolle scheint die Versammlung,
wegen der philosophischen Kenntnisse ihrer Teilnehmer von der Stadt abzusondern und sie auf die
Ebene des ersten Gesetzgebers zu projizieren. Die Aufgabe dieses Kapitels ist es zu erldutern, wie
die abgesonderte Stellung und die Uberlegenheit an Wissen der Versammlung — sowie des

Gesetzgebers selbst — liber die anderen Institutionen zu keiner Herrschaft im iiblichen Sinne fiihrt.

2.1  Das Projekt der Stadt. Die Zeit des vuktepivdg 6OALOYOG: o 0AN und Kapdg

Die Vollendung der Gesetzgebung Magnesias ist eine in fieri (in Entwicklung), obwohl oft
und entschieden die Rede von der Bewahrung des Gesetzes ist. Die mannigfaltigen Gesetze driicken
nicht die Festigkeit, sondern vielmehr die Durchlissigkeit des Kernes des vopog aus. Dies bedeutet
jedoch nicht, dass der vopog die bloBe Wiederholung eines tduschend Identischen sein will, denn
ohne die Dialektik der Gegensitze ist keine Identitit moglich. Deshalb ist eine Anndherung der
Stadt an ithre Paradigmata nur moglich, wenn sie die jeweiligen aktuellen Gesetze mit den neuen der
anderen Stddte konfrontiert und an das Mal} ihres eigenen vopog anpasst, was jedoch durch ein
komplexes Verfahren erfolgt.

Der Leser sollte sich nicht von der Stelle in 951 a tduschen lassen, in der der Fremde aus
Athen den zuriickgekommenen theoroi Magnesias die Aufgabe erteilt, den Jiingeren die
Uberlegenheit der heimischen Gesetzgebung Magnesias vorzufiihren, obwohl es sein mag, dass
andere Gesetzgebungen bessere Losungen fiir dieselben Probleme ausgearbeitet haben. Es handelt
sich hier nicht um eine obskurantistische Zensur, die einen Zugang zur dulleren Welt verhindern
will. Hingegen soll gerade diese Kontrolle Magnesia erlauben, das wahre Licht sowie die wahre
Mittelbarkeit zwischen den Biirgern zueinander, sowie zwischen den Biirgern und der Stadt
aufleuchten zu lassen.

Abgesehen von der Metaphorik des Lichtes, die in den Nomoi zwar eine wichtige Rolle
spielt, aber hier das Risiko birgt, dass der Leser dem Leitfaden nicht konsequent folgt, entfernen

sich die Kenntnisse, die den Biirgern die politische Dimension erdffnen, nicht wesentlich von all
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Zweites Kapitel — Die Andersheit innerhalb der Struktur der Stadt: die Ndichtliche Versammlung

denjenigen, die in die Stadt aus anderen Stiddten gebracht werden konnen. Soll aber der Ruf
Magnesias zwecks seiner Homogenitdt immer bewahrt werden, bedeutet es nicht, dass die Gesetze
ein starres Imperativ sein miissen, dem die Biirger stumm gehorchen. Vielmehr steckt hinter dem
Aufbau der guten 80&a der Stadt der kontinuierliche Prozess der Priifung ihrer Gesetze dank den
von drauBBen kommenden Anregungen, aber auch die Annahme der Gesetze, nicht die blofe
Gewohnheit ihren Befehlen zu folgen. Die Auseinandersetzung mit den verschiedenen
Angewohnheiten und Gesetzen anderer Stiadte wird von den Mitgliedern des voktepivog cOAAOYOG
iibernommen.

Dies erfolgt dank eines Niveaus am Kenntnis, das, als Element einer Differenz gegeniiber
dem Rest der Stadt die Stadt, selbst vollendet, indem der Prozess der Verbesserung ihrer Gesetze
relativ offen bleibt. Der Bewahrung der Gesetzgebung liegt ihre Entwicklung zugrunde, deshalb ist
es in diesem Zusammenhang wichtig, das Element der Differenz anzuerkennen, in welchem sich
der Kern der Identitdt der Stadt aufzeigt. Hier wird dann zuallererst die Rede nicht von der
Andersheit der Gesetze sein, sondern von der exzentrischen Einstellung des voktepivog cOAAOYOC,
die auf eine besondere Art und Weise die Andersheit/Fremdheit verbirgt, bewahrt und kontrolliert.
Hierzu scheint diese Versammlung dieselbe Andersheit vielfaltig zu deklinieren, von der Zeit durch
den Ort hinaus bis zur Dialektik zwischen Wenigen und Vielen, die sich mit den besonderen
Kenntnissen der Mitglieder verkoppeln 14sst.

Die Perspektive, aus der die Zeit der Versammlung zu betrachten ist, entspricht den zwei
Wegen, den Dialog zu lesen, ndmlich zum einen als Dialog und zum anderen als eine
Gesetzgebung. Infolgedessen wird hier als angemessen betrachtet, die klaren Aussagen iiber das
Stattfinden der Versammlung und die weniger auffilligen iiber deren Darstellung im Laufe des

Dialogs vor Augen zu behalten.
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2.1 Das Projekt der Stadt. Die Zeit des voxtepivog oVAA0yog zwischen cyoAdn und koipog

2.1.1  MuBe als Element einer Differenzierung?

Nvktepivog bezeichnet in den Nomoi nicht eindeutig die Nacht, sondern die Zeit zwischen
Nacht und beginnendem Tag, also die Morgenddmmerung. Dass orthrion (6p8piov) in Platonischen
Texten oft zu finden sei, kann man nicht behaupten; ebenfalls verweist der Ausdruck nicht auf
andere moglichen Bedeutungen'.

Eine weitere Schwierigkeit, diese Versammlung dank des Namens in die taktische Struktur
Magnesias einzuordnen, liegt in der Bezeichnung des ocOAAoyog, die auch fiir andere
Versammlungen benutzt wird®. Es ist jedoch bemerkenswert, dass dieser Ausdruck allein in dem
XII. Buch nicht weniger als acht Mal zu finden ist. Diese gro3e Hiufigkeit projiziert den Charakter
der Versammlung auf die Epinomis, in denen eine Erklarung der verschiedenen Wissenschaften und
des Wertes der sophia erfolgt’.

Ein Z0AAoyog entspricht normalerweise der boulé, eine Versammlung, die liber die Treffen
der ekklesia entscheidet’. Alle Mitglieder der nichtlichen Versammlung verkorpern Rollen und
haben politische Aufgaben, die einen starken Bezug zur Verwaltung der Stadt (archontes)
aufweisen. Auch auBlerhalb des Rahmens des Zwischenzustandes zwischen Nacht und Tag verweist
die Anwendung des syllogos auf die Ndhe der Mitglieder zum Inneren der Stadt’.

Obwohl der Name dieser Versammlung in seiner Ubersetzung strittig, wird hier die alt
bekannte Wiedergabe durch ,néchtlich neben dem griechischen Original wegen ihrer
Funktionalitit und des Mangels an anderen ebenso iiberzeugenden Ubersetzungen bevorzugt.

Die Tatsache, dass der hier zu behandelnde cOAAoyog nicht stets von seinem Beiwort
vokTtepLvog begleitet wird, erzwingt keine Inkongruenz des Platonischen Textes, da die Stellen, an
denen das Adjektiv nicht auftaucht, ziemlich eindeutig ohnehin dieser Versammlung zugeschrieben

werden konnen. Auf der anderen Seite nimmt die Versammlung durch vuktepivog keinen finsteren

"In Prot. 313 b nimmt das Wort nur seinen bloBen zeitlichen Wert an. Krito (Crit. 43 a4) besucht Sokrates ganz frith
(6pBpog PaBDC) im Gefidngnis. In Leg. 808 d scheint es auch nicht notwendig, besondere Verkniipfungen zum Thema
der atopia des Néchtlichen Rates herzustellen. Bei Herrn Christoph Wolgast bedanke ich mich u.a. auch fiir den
Verweis auf die Tatsache, dass sich die Richter im Athen zu Platons Zeit allerdings 6pBpiov versammelten.

* Auf diesen Punkt stiitzt sich die Auslegung des Collége de Veille BRISSONS, namlich dass der Nichtliche Rat als
bloBer syllogos in den meisten Fille vorkommt, 952 a, 961 al,7, ¢3, 962 ¢9, 969 b2, als nykterinos dagegen nur in 909
a3, 968 a8 und 908 a4. Vgl. BRISSON (2000)%.

* Die Epinomis wurden von DIOGENES LAERTIUS III, 60-61 «vvuktepivog cvihoydgy betitelt. Die Debatte iiber die
Echtheit des Dialogs mag hier bei Seite gelassen werden; jedoch sei auf die Tatsache hingewiesen, dass die meisten
Forscher heutzutage dazu tendieren, den Dialog Philipp von Opus zuzuschreiben. Vgl. die ersten Seiten von PESCE
(1992)®, 3-6. Die wichtigsten Auslegungen dieses Organs der platonischen Gesetzgebung, die hier behilflich sein
konnten, sind diejenigen MORROWS (1960 b)®°, und SAUNDERS, insbesondere die #uBerst klare Einfithrung in den
letzten Teil seiner Ubersetzung 1970.

* Leg. 764 a3, 756 b7.

> Von den Mitgliedern des vuktepivog cOAhoyog als phylakés ist an mehreren Stellen die Rede (vgl. 964 d5, 966 b5,
dl1, 968 a7, 969 c2).
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Zweites Kapitel — Die Andersheit innerhalb der Struktur der Stadt: die Ndichtliche Versammlung

Charakter® an, obwohl dasselbe Adjektiv in der Politeia im negativen Sinne auf das Unwissen und
die Unkenntnis angewandt wird’, und selbst in den Nomoi der Gegensatz zur wahren politischen
Kommunikation bezeichnet wird. Dennoch verleihen die Stellen der Nomoi, die sich mit dem
zeitlichen Wert der Versammlung auseinandersetzen, diesem eher eine positive Bedeutung®.

Einerseits betont BRISSONS Losung eines von ihm so genannten ,,College de Veille*” einen
direkten Zugang nicht nur zum physischen, sondern auch zum intellektuellen Status der Mitglieder,
da diese iliber ein hoheres Kenntnisniveau verfiigen. Andererseits findet die Versammlung nicht
nachts statt, sondern «vom Morgengrauen bis zum Sonnenaufgang», und es mag sein, dass das
Adjektiv vokxtepivog bloB eine terminologische Vereinfachung darstellt (obwohl hier am Rande
bemerkt werden soll — vielleicht auch tiberfliissigerweise —, dass die Sprache Platons immer sehr
prizise zu sein pflegt). Die Grenzen zwischen Nacht und Tag konnten schlussendlich denen der
Produktion des Politischen selbst entsprechen. Ob es sich wirklich lohnt, das Wort ndchtlich einfach
mit anderen impliziten Begriffen zu beladen, soll gerade durch die Annahme des philosophischen
Gewichtes des Zwischenzustandes der Versammlung geklért werden.

Zur Bezeichnung dieser Besonderheit der Stellung des vvuxtepivog cOALoyog scheint es
aber nicht zu gentigen, sich mit der Beschreibung desjenigen Teils des Tages zufrieden zu geben, an
dem die Versammlung stattfinden soll. Dass die Tétigkeit der Versammlung und ihr Ziel, die Stadt
wach zu halten, die veille der Mitglieder selbst erfordert, bietet kein Argument fiir die hohere
Stellung dieses Organs gegeniiber dem Rest der Stadt. Insofern wire auch die Wirksamkeit des
Vorschlages des College de Veille entkriftet.

Zur Nachtzeit vielmehr miissen alle bereits aufwachen, um einen groflen Teil der
offentlichen und héuslichen Tétigkeiten zu verrichten (névtog npdttery), als Beamte in
der Stadt und als Hausherrinnen und Herren in ihren Hausern. [...] Wem von uns aber am
meisten daran liegt, zu leben und geistig téitig zu sein (tod @povelv), der bleibt so lange
wie moglich wach (¢ypnyope xpovov mg TAelotov) [...] Obrigkeiten (&pyovrag), die im
Staat nachts wach bleiben, sind gefiirchtet bei den Bosen, Feinden wie Biirgern,
bewundert (&yootol) und geachtet (tipwor) bei den Gerechten (dikaiolg) und
Besonnenen (c@@pooiv), niitzlich sich selbst und dem gesamten Staat (cuumdon T
morer). Eine Nacht, die so zugebracht wird, kdnnte neben all den erwdhnten Vorteilen
auch eine gewisse Tapferkeit den Seelen aller Biirger in den Stidten verleihen'’.

® «Sinistre», wie BRISSON (2000)™, 163 bemerkt. Das Bild der Nacht erweckt unbewusst die Dimension eines Mangels
an Durchschaubarkeit. Das wahre Licht des vuktepivog cOALoYog ist jedoch mit Gewissheit dasjenige des nous.

" Vgl. Resp. 521 ¢, wo die mepiayoyn von der Nacht zum Tag auftaucht. Hier nimmt dann nykterinos die Bedeutung
von skotos (Dunkelheit) an. In 508 c¢-d ist voktepiva dem Zustand der Augen entgegengesetzt, die in das Licht der
Sonne blicken. Vgl. auch vuktepidog in Resp. 479 c.

¥ Leg. 909 a und 968 a, neben 951 d. Z. B. Leg. 808 c-e. Nyktereia kommt auch in 824 a vor, bezeichnet dort aber eine
Art von Jagd.

? BRISSON (2000)%. LEwis (1998)%, 14-15, schligt fiir nykterinos syllogos die Ubersetzung nightly meeting oder
nightly conference vor. FICINO ibersetzt es 1571 mit nocturnus principum, COUSIN 1832 mit conseil nocturne,
SCHNEIDER 1883 mit conventus nocturnus. Fiir die Diskussion iiber diese Losungen vgl. BRISSON (2000)®*, 162 Fn. 8.

1" Leg. 808 a-d. Unter den archontas werden von SCHOPSDAU (2003)*, 565, die Prytanen und die Mitglieder des
Néchtlichen Rates erwihnt. Fiir eine kleine historische Analyse der Wichtigkeit des Schlafens vgl. Id. 564.
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2.1 Das Projekt der Stadt. Die Zeit des voxtepivog oVAA0yog zwischen cyoAdn und koipog

In diesem Fall wiirde sich die hier als moglich vorgestellte atopia reduzieren, und dies nicht
in geringerem Male, was die Idee der scholé betrifft, d.h. einer freien Zeit, die indirekt politischen
Zwecken gewidmet werden kann. Dazu zihlt beispielsweise der Bereich der Erziehung, weshalb der
Fremde aus Athen den persischen Konigen vorwirft, ihren Kindern viel zu wenig Aufmerksamkeit
zu widmen, aufgrund des Mangels an freier Zeit (1t 10 un oxoré&lewv)'.

Die veille und die praktische Tatigkeit verkoppeln sich in einer politischen Dimension, der
anscheinend sowohl die Beamten als auch die Biirger zuzuordnen sind. Die Tétigkeiten der ersten
Stunden des Tages entscheiden iiber eine Einstufung der Bevdlkerung in Gerechte und Bose. Der
Rolle der Beamten entspricht gleichzeitig diejenige der Hausherren und Hausherrinnen, was gegen
die Sonderstellung des voktepivog oOALOYOG sprechen wiirde'.

Zeit zu haben (scholé) bedeutet dann, sich dem Ganzen der Stadt zur Verfiigung zu stellen,
was wiederum bedeuten wiirde, dass kein leerer Zeitraum existiert, der nicht offizie/l der Stadt
gewidmet werden wiirde. Jenseits der Zeit der ,,Pflicht™ gibt es eine Zeit der scholé, die die Sorge
fir das Ganze und das Gemeinwohl einbezieht, wie es durch die Stelle in 832 ¢9-832 d7 beleuchtet
werden kann'.Von Pflicht wird ferner die Rede sein, obwohl sie, nebenbei bemerkt, von den
Biirgern sowieso nicht als solche zu erfiillen ist, da der Gesetzgeber die ganze Stadt beziiglich der
Gesetze iiberzeugen soll.

Im Moment, in dem die scholé eine &dhnliche Bedeutung fiir die Biirger wie fiir die
Mitglieder der néchtlichen Versammlung hat, durchdringt sie transversal die innere Grenze der
Polis. Die Unterschiede zwischen den Vermogensklassen sind ihrer hypothetischen sozialen
Wirkung in dem Sinne entzogen, dass sie aus der Perspektive der Zeit nur in der Funktion
verschiedene Gruppen der Staatsangehdrigkeit formen. Die Biirger, die gegeniiber dem Ganzen
epimeleia'* entgegenbringen, verfiigen tiber ihre Stelle in einer der verschiedenen Klassen, solange
sie dem Ganzen ihre scholé darbieten.

Die Gesetzgebung Magnesias gilt auch deshalb als die beste unter den untersuchten
Gesetzgebungen, da in Magnesia die Biirger iiber das hochste Mall an oyoAn, die direkt auf die
Freiheit bezogen ist, verfiigen'®. Ascholia bezeichnet hingegen die Zeitverschwendung, wobei die
einzige volle Zeit in ihrer qualitativen Schattierung nicht die messbare quantitative Zeit der Arbeit
ist.

"' Leg. 694 e. Zur Erzichung der Kinder: «Eine Weibererziechung vielmehr durch kénigliche Frauen, die, kurz zuvor
reich geworden und ohne die Ménner, da diese infolge von Kriegen und mancherlei Gefahren keine Zeit dazu hatten
(0w 10 un oxor&lerv), die Kinder aufzogen». Und eigentlich ist die Erzichung einer der wichtigsten, wenn nicht der
bedeutendste Weg zur Erreichung der arete, die als Ziel der ganzen Polis und der Gesetzgebung gilt.

2 Es handelt sich hier um die Morgenréte (Leg. 808 ¢-d, 861 b6).

B Vgl 832 ¢9: «Die jetzige Staatsverfassung dagegen, die wir durch unsere Gesetze entwerfen, hat die beiden
genannten Ubel umgangen [nimlich das der Parteiherrschaft statt einer richtigen Verfassung und Anwendung der
Gewalt gegen unfreiwillige Untertanen]; denn einerseits wird sich der Staat vermutlich der groften Mulle erfreuen;
andererseits sind die Biirger voneinander unabhéngig, und geldgierig werden sie, denke ich, infolge dieser Gesetze wohl
am wenigsten werdeny.

' Leg. 763 d. Auch diese miissen ebenso fihige Leute sein und Zeit haben (oyoA&fovtac), um fiir das Gemeinwohl
(T®v xowv@V) Sorge zu tragen (Empuedelcon).

5 Leg. 832 d.

65



Zweites Kapitel — Die Andersheit innerhalb der Struktur der Stadt: die Ndichtliche Versammlung

Die Abgabe der Stimme soll 6ffentlich erfolgen (povepcr); zuvor aber sollen die
Richter dem Kléger und dem Beklagten gegeniiber nach der Reihenfolge ihres Alters dicht
nebeneinander Platz nehmen; alle Biirger (ndvteg) aber, die Zeit dazu haben (6coimep
dyoot oxolv), sollen aufmerksame Zuhérer bei solchen Gerichtsverhandlungen sein'®.

Die Ausfiillung der scholé bezieht sich hier auf die Offentlichkeit der scholé gerade im
Kontext von Gerichtsverfahren bei Kapitalverbrechen in einem fiir Magnesia duflerst wichtigen
Punkt. Bedeutet die Teilnahme an der Politik Magnesias im Endeffekt die Mdglichkeit, entweder
eine Rolle als Zuhorer, Zuschauer oder Darsteller auszuiiben, so ist dennoch eine hierarchische
Stufung dieser Rollen vor dem Hintergrund der Ganzheit der Stadt kaum zu bemerken. Dass die
Gesetzgebung Magnesias die beste sei, weil sie ihren Biirgern das groffte Mall an scholé zur
Verfiigung stellt, und deswegen eine allgemeine Freiheit erreicht, sollte sich dadurch bestétigen,
dass eine Hierarchie von Kenntnissen in Bereich der scholé in den Nomoi ausgeschlossen wird.

Wenn man die Stellen vergleicht, bei denen der Begriff scholé zusammen mit dem Begriff
eleutheria gebraucht wird", ldsst sich erkennen, dass sie eine gemeinsame Sphére arithmetischer
Gleichheit zu unterstiitzen scheinen. Dies schlie8t auf keinen Fall aus, dass manche Biirger, die iiber
ein hoheres MaB3 an scholé verfiigen (oxor&lovtac) und damit das Gemeinsame der Polis (t@v
kolwv@v) in besonderer Weise zu pflegen imstande sind (€émipueAielcBon), zu der Gruppe der
agronomoi, einer besonderen Kategorie der Obrigkeit, gehoren'®. Dermalien verhélt es sich mit der
Gestalt des theoros so, dass eine mogliche Einstufung der sozialen/funktionalen Gruppen an
Wabhrscheinlichkeit gewinnt. Notwendig ist natiirlich auch festzustellen, dass diese Einstufung hier
nur als mogliches Schema in Betracht gezogen wird, da sie nie von Platon ausdriicklich

ausgesprochen wird.

2.1.2 Der Theoros als Figur der Erkenntnis wischen den Grenzen der Stadt

Die Topographie des Zustandes einer fremden Stadt in den Augen des Betrachters gehort
nicht direkt zu der Beschreibung einer fremden Stadt, sondern zu der Imagination einer Andersheit
jenseits der Grenzen Magnesias. Der theoros bringt die Moglichkeit des Anderen in die Stadt — eine
Moglichkeit, die von dem vvuktepivog cOAAOYoc bewertet werden soll. Insofern spielt der
Betrachter auch eine zentrale Rolle fiir die Gesundheit der Gesetzgebung: Gerade mit dem oben
schon besprochenen Nachweis der Differenz anderer Stddte trdgt er zu der Verbesserung der
einheimischen Gesetzgebung bei. Nach einer reinen logischen Gedankenreihe kdnnte man daraus
schlieBen, dass er tatsdchlich Teil an der scholé der Stadt hat, da er die Bewahrung der ethischen

Gewohnheiten durch die Verbesserung der Gesetze ermoglicht. Was in dem Platonischen Text zu

' Leg. 855 d4 — 7. Nach der Ubersetzung Pangles «as many as are at leisure» als «atentos oyentes presencialesy (Lisi).
' Leg. 832 b10-832 d7.
'8 Leg. 763 b. S. LEFKA (2003)%*, 158.
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finden ist, widerspricht dieser Auslegung nicht, vielmehr konnte dieser Text gerade die scholé des
Betrachters als eine besondere aufzeigen. In der Tat verfiigen die Biirger, die durch ihr theorein die
pragmata anderer Menschen beobachten wollen, iiber eine volle scholé, eine xkatd Tive, TAEL®
oYX OANV".

An einem der Extrempunkte einer hypothetischen Messlinie, die die verschiedenen Niveaus
der scholé beschreiben wiirde, befindet sich die MuBle des theoros, der an dem anderen
Extrempunkt diejenige des reichen Mannes entgegengesetzt wird. Die Liebe zum Reichtum lésst die
eigenen Interessen so sehr iiber die allgemeinen der Polis iliberwiegen, dass die entsprechende
epimeleia eine echte unpolitische ist. Die Distanz von dem Zentrum des Politischen wird noch
einmal von dem Zeitmerkmal entschieden: Die Muf3e desjenigen, der seine Aufmerksamkeit nur auf
sich und seine materielle Seite richtet, ist keine Mulle mehr. Sie stellt eine Zeit dar, die sich ihres
politischen Inhaltes entduBert hat, ndmlich eine Zeit ohne scholé, ein mévto ypoVOV Ao OAOV>.

Gegentiber der politisch ausgefiillten Zeit des theoros steht dann die leere Zeit — von
allzumenschlichen Beschéftigungen erfiillt — desjenigen, der sich den materiellen Giitern widmet.

Durch diese Gegeniiberstellung wird klar, dass der Begriff der 6yoAn von dem politischen
Zusammenhang stark geprégt ist: Die Zeit der MuBle ist eigentlich eine echt politische, da sie als
System von Ausschluss-Einschluss funktioniert. Zwischen den zwei Extremen des theoros und des
Geldgierigen findet das tugendhafte Leben des Biirgers Magnesias statt. Der chronos des theoros ist
dann ein von oyoAn erfiillter chronos, nicht nur im Sinne einer von der Notwendigkeit zur
Aufbringung des tdglichen Lebensunterhaltes befreiten Zeit, sondern vielmehr der Zeitraum eines
dem reinen Kern der Gesetzgebung der Stadt gewidmeten Strebens.

Dies sondert aber die Figur des theoros nur von einer funktionellen Perspektive her von dem
Kontext der Polis ab — iiberhaupt nicht im Sinne einer 'sozialen' Uberlegenheit innerhalb des
Biirgerrechtes —. Mdchte man diesem Weg der Differenzierung nach dem Begriff der scholé streng
folgen, wiirde die MiiBBezeit des theoros sogar hoher als diejenige der Néchtlichen Versammlung
sein.

Einen solchen Vergleich anzustellen, wiirde aber bedeuten, die Bedeutung des syllogos nach
einer quantitativen Einstufung zu betrachten, und dies scheint wenn nicht sinnlos, so doch
wenigstens schwierig zu sein. Abgesehen davon, dass von einer rein legalistischen Seite her die
Gesetze die gleiche Gehorsamkeit von allen verlangen, ist der Versuch Platons klar, mit dem
syllogos institutionell die Rolle der Philosophie zu umrahmen. Die Arbeit der vvktepivog

cVAAOYOG ist tatsdchlich als eine besondere oxoAn bezeichnet:

19
Leg. 951 a5-7.

2 Leg. 831 c4. Dieser Ausdruck ist, wie ANASTASIADIS (2004)“°, 70 bemerkt, ein apax in den platonischen Dialogen.

Die Anzahl der Stellen, die zu der Gruppe der ascholia gehoren, ist relativ klein. AuBBer Leg. 807 c-d und 832 c-d, gibt

es zwolf andere Stellen in dem gesamten Werk Platons.
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Ferner sollte die Versammlung (c0ALoyov) in der Morgenddmmerung (6p6piov)
stattfinden, wo jeder am ehesten von eigenen und 6ffentlichen Geschiften (tov GAlmv
npdEenv idlmv kol kowvdv) frei ist (1 Tig oY0AN TovTi)*.

Die Zeit der schole fiir die Mitglieder des vuktepivog cOALOYOG ist eigentlich ein atopos,
der Freiheit von den privaten und von den 6ffentlichen Diensten voraussetzt. Sind dann die Vielen
von dem Leben der schole ausgeschlossen? Eigentlich ist in der vorletzten oben zitierten Stelle eine
ziemlich grofle Zahl von Biirgern in ihrer Tatigkeit gemeint. Hausherren und Hausherrinnen {iben
eine scholé aus, im Sinne einer Ausnutzung ihrer von den offiziellen Pflichten gegeniiber der Stadt
befreiten Zeit aus —**. Aber die Uhrzeit der néchtlichen Versammlung (nach dem Modell der
Schoffenauslosung im Morgengrauen, wie es in Athen iiblich war) lisst an andere inhaltliche
Verschiebungen gegeniiber der Homogenitét der Stadt denken.

Die Entziehung des privaten und 6ffentlichen Charakters der scholé des syllogos ist mit der
Qualitdt seiner Handlungen (np&&ewmv) verkniipft, und die Tageszeit mag hier als ein Zeichen fiir
diese Differenz ausgelegt werden. Im Vergleich mit der politischen Wirkung der anderen
Obrigkeiten und der tugendhaften Biirger ist die des syllogos direkt auf die Produktion des
Politischen bezogen. Da der vuktepivog cOAAOYOG zur Bewahrung des Systems selbst beitragt,
kann er keinen vorbestimmten Platz innerhalb des Systems besitzen. Seine scholé betrifft samt der
Zeit des effektiven Lebens Magnesias die Zeit ihres Projekts, ndmlich die Zeit der Entstehung der
Stadt im Rahmen des Dialogs. In der Tat héitte gerade in diesem syllogos der Gesetzgeber seinen
natiirlichen Platz. So bietet der Dialog der drei Alten, der die Nomoi als Buch entstehen ldsst, viele

Ahnlichkeiten mit dem Studium der verschiedenen Gesetzgebungen innerhalb des syllogos.

2! Leg. 961 b6. S. Leg. 961 b7. Vergleich Resp. 374 e fiir die scholé der Wichter. Der Unterschied zwischen dem
platonischen politischen Gedanken und dem Aristotelischen tritt dadurch in Erscheinung: Die politischen praxeis
(Handlungen) der Nichomachischen Ethik sind als ascholoi beschrieben, da sie nicht fiir ihr eigenes téhog gewahlt
werden, im Gegensatz zu den intellektuellen (1177 b4). Im Falle der Nomoi, vorausgesetzt, der voktepivog cOAAOYOG
und der Gesetzgeber werden als Philosophen betrachtet, wird es schwierig, der Auslegung GASTALDIS (2003)", 143
zuzustimmen, die bemerkt, dass «prerogatives ascribed to the philosopher is the complete availability of one’s own time
(scholé) and freedomy.

22S. Leg. 964 d.
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2.1.3  Scholeé als Zugang zum Dialog als Projekt der Stadt

Anders als die Arbeit der Gesetzgeber anderer Stédte, die von der Notwendigkeit gedréngt
werden, Gesetze zu erlassen, kann die Arbeit des Fremden aus Athen, des Megillos und des

Kleinias als eine scholé bezeichnet werden (un ToVg €€ &vaykng).

Nehmen wir also an, wir seien jetzt nicht Leute, die unter Zwang einen Bau
ausfiihren (oixodopodvrac), sondern solche, die in aller Ruhe (éni oyoAfg) einiges noch
bereitlegen, anderes aber schon zusammenfiigen; so da3 man mit Recht sagen kann (ta
TRV vopwv Aéyewv), dal ein Teil der Gesetze schon aufgestellt (og T10épeva)) und fiir
einen andern Teil das Material bereitgestellt ist™.

Die Abwesenheit eines Zwanges in der scholé der drei Protagonisten kennzeichnet ihren
Dialog als ein Spiel, ein «angemessenes verniinftiges Spiel»**. Dadurch wird ein wichtiger Charakter
des Plexus paideia-paidia-nomos verdeutlicht, der in dem Kontext des Festes und des Ritus
auftaucht®. Tyolfg dmolobopev, gibt der Fremde aus Athen an, «wir verfiigen liber scholé», um
den Zustand klarzumachen, in dem es moglich ist, die Frage der Gesetze «von allen Seiten (mwé&vtn
névtmg) zu betrachten (cxomelv)»*’. Dieses Spiel spiegelt sich in der Gesetzgebung Magnesias in
dem Motiv des voktepivog cOAAOYOG, der deswegen den Zugang zu einem Fluchtpunkt des Inneren
des projizierten Lebens in die Richtung seines Projekts selbst bietet. Insofern ist dann der syllogos
ein atopos der Stadt Magnesia, die dadurch mit ihrer Vorgeschichte selbst in Kommunikation gesetzt
wird.

Die atopia der Zeit der nichtlichen Versammlung dekliniert sich nach den zwei
Standpunkten, die zu der Lektiire der Nomoi als der schonsten Tragddie gehdren: Der Zeit der
Verfassung und desjenigen des Dialogs.

Der echte ,,Platz* der atopia Magnesias ist dann ihr Projekt selbst und der Dialog, der dieses
Projekt darstellt. Der Stoff der Geschichte Magnesias ist mit der Erzdhlung dieser Geschichte
verflochten?’.

Diese besondere Beziehung des Dialoges zu seiner Verschriftlichung wird von dem
Fremden aus Athen dadurch betont, dass die Darlegung des syllogos zu einer bestimmten Zeit
stattfinden soll. Der richtige Moment, in dem der Fremde aus Athen endlich zur Schilderung dieses
Organs, welches — wie es ferner zu sehen sein wird — zur Verwaltung der Stadt auf eine transversale

Weise gehort, ist von Anfang an vorbereitet, und von dem Wort koupog gekennzeichnet. Schon bei

> Leg. 858 b.

* Leg. 685 a7 und Leg. 769 a.

* «Ich behaupte, daB in allen Staaten eine allgemeine Unwissenheit dariiber herrscht, daB bei der Gesetzgebung die Art
der Spiele von groBtem Einflull darauf ist, ob die aufgestellten Gesetze dauerhaft sind oder nicht». Leg. 797 b ff..

*® Leg. 781 e. Die Ubersetzungen Pangles «we’re enjoying leisure/free time» und Saunders’ «we have time to spare»
folgen der generellen Tendenz, scholé als bloe — von Notwendigkeiten befreite — Zeit zu betrachten.

" In diesem Sinne kénnte der syllogos neben den Chor des Dionysos gestellt werden, da die Darlegung dieses letzten
gerade als eine &tomtia dargeboten wird, s. Leg. 665 b.
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der Beschreibung der hohen Erziehung, der dabei zu lernenden Objekte und deren notwendigen
Einstufung wird gerade der syllogos, mit dem Versprechen, die Einzelheiten spéter zu erkldren®,
kurz erwéhnt. Die richtige Beschreibung kann aber nur im richtigen Moment verortet werden, 6v

Kopog™.

% «Aber zu einem anderen Zeitpunkt (gig &AAov ypdvov), wenn es dir recht ist, werden wir wohl genauere

(&xpiBéctepov) gesetzliche Bestimmungen dariiber erlassen kdnnen», Leg. 818 e.
29
Leg. 961 c.

70



2.2 Eine institutionelle atopia der Ndchtlichen Versammlung?

2.2 Eine institutionelle aropia der Nichtlichen Versammlung?

Die Elemente der Differenz dieses letzten Organs der Gesetzgebung Magnesias werden hier
ausfiihrlicher untersucht. Nach dem anfénglichen Thema der Kluft zwischen dem Dialog und der
Darstellung der Versammlung wird iiber ihre Zusammenstellung und die Objekte ihres Studiums
die Rede sein. Dadurch soll der Unterschied zwischen den Wenigen, die der Nichtlichen
Versammlung angehdren, und den Vielen, die von ihrer Weihe ausgeschlossen bleiben, zutage
treten. Dass dies die Einheit der Stadt nicht verhindern soll, wird durch die Erklarung der optischen
Metapher erklart.

2.2.1  Darstellung

Die Zeit der Darstellung des voktepivog 6OALOYOG ist in dem metatheatralischen Spiel der
Nomoi mit derjenigen des Dialogs selbst gekoppelt — in dem Sinne, dass das Thema der
Versammlung gerade in dem letzten Buch vollstindig zutage tritt — Damit wird das Werk
gleichzeitig abgeschlossen und absichtlich offen gelassen, nicht nur weil die Ordnung der Biicher
von Philipp von Opus iibernommen wurde, sondern gerade weil die Materie des syllogos nicht
komplett ist. Seine echte Enthiillung ist wegen des Todes Platons vielleicht auch nicht moglich
gewesen®, im Text kann man jedoch wohl den Grund finden, weswegen es im Text nicht moglich
war: Der syllogos gehdrt nicht nur zur Stadt, sondern zur Materie des Dialogs selbst, oder besser,
zum Projekt der Stadt selbst. Der Dialog zwischen den drei Alten ist das Beispiel einer Diskussion
iiber die Gesetze, die innerhalb der Zeit zwischen Morgenrote und Tagesanfang stattfinden kann.
Andererseits kann der sy/logos nicht ausfiihrlich geschildert werden, denn dies wiirde das Ende des
Dialogs selbst voraussetzen, der nur schriftlich an dem zwolften Buch suspendiert wird, wéihrend es
in seiner Fiktion offen bleibt. Der Fremde aus Athen verspricht am Ende des Werkes, Kleinias bei

dem Entwurf der Kolonie zu helfen?'.

Gesetze hieriiber zu erlassen (vopofetetv), Megillos und Kleinias, ist nicht mehr
moglich, ehe nicht diese Versammlung eingerichtet ist (mplv &v xooundm); dann erst

%% ISNARDI PARENTE, in E. ZELLER-R. MONDOLFO (1974)%°, 811, findet die Wiederholung und den partiellen
Widerspruch der Stellen {iber den vuxtepivog cOAAoYOG nicht problematisch, 769 d, 960 b, gegen die Hypothese, dass
der vuktepivog ovAroyog eine Erfindung des Philippus von Opus sei (im Bezug auf 961 b, 908 a, 909 a und 951 d).
Andererseits konnte man eine Inkohérenz der Nomoi hervorheben, mit der Begriindung, die Verfassung sei schon im
VI. Buch vollendet. Der Néchtliche Rat sei ein Organismus, der zur Kontrolle ins Leben gerufen werde, in einem
politischen System, innerhalb dessen er keinen richtigen Platz findet. Wie diese Begriindung von der theoretischen
Rolle des vuktepivog cOAAoYog widerlegt wird, soll in diesem und im Laufe des nidchsten Abschnittes verdeutlicht
werden.

31 «Wir diirfen unsern Gastfreund da nicht fortlassen, sondern miissen ihn durch Bitten und alle méglichen Mittel zum
Mitarbeiter an dieser Staatsgriindung gewinnen». Leg. 969 ¢5.
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lassen sich die Kenntnisse gesetzlich festlegen, {iber die sie verfiigen miissen (tdte 8¢
KVplovg v adToVg 8¢ YlyveoBa vopobeteiv). Jetzt dagegen konnte die Vorbereitung
einer solchen Einrichtung (kotackevdlov), wenn sie richtig geschehen soll, nur noch in
Belehrung (818 f) mit langem Zusammensein bestehen (uetd cvvovsiog ToAARE)™.

Da es fiir kvptovg in den Dialogen keine eindeutige Anwendung gibt®”, ergéinzt SCHOPSDAU
ad sensum mit Kenntnisse, wobei davor die Rede gerade von den Lerngegenstinde der
Versammlung handelte. Andere Ubersetzer denken an die politische Macht der Versammlung: Dies
wiirde das wichtige Thema der politisch-philosophischen Macht des syllogos eroffnen. Die
Schwierigkeit der Auslegung des t6te 8¢ kvplovg GV adTOVG d¢ YiyveoBat, abgesehen von der
richtigen Ubersetzung, zeigt in einem einzigen Ausdruck wie die Themen des Wissens und der
Differenz im Bezug auf die Relation zwischen Vielen und Wenigen eng verbunden sind.

Diese sind die letzten Worte des Fremden aus Athen, der eine Dialektik zwischen der
effektiven Ordnung der Versammlung und deren projizierter Institution entstehen ldsst. Sie griindet
sich einerseits auf der Unmdglichkeit der Vermittlung eines Inhaltes, andererseits koppelt sie die
ndchtliche Versammlung mit der Unmdglichkeit einer ausfiihrlichen Beschreibung, solange sie
noch nicht politisch geordnet worden ist.

Die Versammlung gehort zur Beschreibung der Polis, aber gleichzeitig sind die Merkmale
ihres Wissens dieselben, die vom Fremden aus Athen fiir den Aufbau der Nomoi gefordert werden.

Wiren die Kenntnisse der Mitglieder der Versammlung ein blofer Inhalt, so konnte es
plausibel sein, sie nicht nur am Ende des Dialogs zu erwdhnen, sondern auch ausfiihrlich zu
beschreiben.

Ein dhnliches Problem tritt bei der Beschreibung der Zeiten auf, in welchen die Kenntnisse
erworben werden sollen. Es gestaltet sich auch in diesem Fall sehr schwierig zu sagen, was mit dem
Rahmen der Nomoi eng verbunden und trotzdem aus dem Dialog nicht direkt ableitbar ist**. Das
Wissen (hier die émiotiun) soll in der Seele der Mitglieder entstehen, und dies an einem Zeitpunkt,
der vom Projekt Magnesia nicht abhdngig ist, sondern vom Leben selbst, das in dem Dialog
entworfen wird. Die Zeit der nichtlichen Versammlung befreit sich von der Mdglichkeit,

objektiviert zu werden. Die scholé der drei Alten, die sich schon in der scholé der Mitglieder der

32 Leg. 968 ¢2-¢7. Fiir die Ubersetzung dieser schwierigen Stelle vgl. den Beitrag ISNARDI PARENTES (1974)%*, 814 ff.,
die Diskussion in SCHOPSDAU (1977)*, 507 ff. und zuletzt die wichtige FuBnote LISIS in seiner gelungenen Ubersetzung
dieser Stelle, die hier wiedergegeben wird: «Megilo y Clinias, todavia no podemos dar leyes sobre esa clase de asuntos
antes de que se haya establecido la junta — entonces sera posible legislar los ambitos en los que la junta nocturna debe
llegar a tener autoridad — pero lo que ya preparara eso deberia ser una ensefianza a través de una prolongada e intesa
relacion personal, si se hiciera bien». Dieses kvplovg wird ganz liberzeugend auch von ZADRO als «cio su cui dovranno
avere autorita sovranay iibersetzt, obwohl diese «sovrana» gerade das groe Problem bei der Interpretation der Rolle
des Nichtlichen Rates ist, welches im Laufe dieses Abschnittes erkliart werden sollte.

33 Leg. 759 a, 774 e. Im neutralen Sinn taucht das Wort in 865 d auf; 878 e bezeichnet eine Fahigkeit; 924 b wird es auf
gyyotato fiir die Verwandten angewendet. Vgl. Resp. 534 d und 493 d, wo der Bezug auf die Macht der Vielen
deutlich ist.

*Vgl. Leg. 968 e.
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Versammlung widerspiegelt, trifft sich hier mit ihrem zweiten kopog — nach demjenigen, der auf

ihre Beschreibung hinwies —.

So wire es zwar nicht richtig (o0k &v 6pOdg Aéyorto), wenn man alles, was
hierher gehort (Aex0évta), als 'nicht sagbar' (&moéppnta) bezeichnen wollte, wohl aber,
wenn man es als nicht vorher sagbar' (&npoppntar) bezeichnet; denn auch wenn es vorher
gesagt wiirde, kdnnte es nichts von dem klarmachen, was damit gemeint ist*®.

Was zu sagen moglich ist, gehort zu einem  Gebiet aullerhalb der
Darstellungszusammenhangs des Dialogs, zu einer Zeit und einer Sphire der Handlungen, welche
die innere genetische Produktivitit des Projekts nachweisen. Das Verhiltnis zwischen der
Sagbarkeit der prizisen Charaktere des syllogos und seiner Verwirklichung in der Zeit der Stadt ist
dhnlich demjenigen zwischen dem entworfenen nomos des Dialogs und den vielen nomoi in ihren
(hypothetischen) historischen Anwendung®’.

Der Charakter des Zieles und die Besonderheit der Tatigkeit der Versammlung ermdglichen
jedoch keine normale Darstellung, weil sie zu dem Bereich der praxis gehdren. Diese spielt sich auf
einem Niveau der politischen Kommunikation ab, die gar nicht die Anwendung der theoretischen
Materialien auf Objekte impliziert, wobei die Gesetze ein ganz besonderes Objekt sein konnen™,
Die Mitglieder der néchtlichen Versammlung behandeln den corpus der Gesetzgebung als einen
lebendigen Organismus, dessen Wesen sich nur durch die Bewegung der in der Versammlung selbst
ausgeiibten Dialektik aufzeigen kann.

Bezieht sich die nichtliche Versammlung auf das AuBere des Dialogs im Sinne des

Schreibens Platons, gewinnt der Dialog auf dieselbe Weise an Vielschichtigkeit und mit diesem

¥ Leg. 961 c.

% Leg. 968 2. Die Ubersetzung Schopsdaus mag hier als Vorbild dienen, da sie ganz klar dieses uniibertragbare
Wortspiel zwischen aporreta (verboten zu sagen, geheim) und aprorreta (etwas, was nicht mdglich ist, vor dem
richtigen Zeitpunkt auszudriicken) aufstellt. Vgl. die Losung LISIS: «Asi es que no seria correcto decir que todos estos
conocimientos no se pueden decir, sino que habria que decir que no se pueden decir anctes de tiempo, porque
evidencian que no se puede decir antes de tiempo nada de lo que se procura decir». Die Version SAUNDERS tendiert
dazu, das Verhiltnis der Lerngegenstinde zur Offentlichkeit zu betonen: «So although it would be a mistake to treat all
these details as inviolable secrets, it would be fair to say that they ought not to be divulged beforehand, because advance
disclosure throws no light at all on the questions we’re discussing». SAUNDERS nimmt keinen Bezug auf kairos und
outo des Satzes vor dem aporreta.

37 Es lohnt sich hier auf STRAUSS (1975)®? hinzuweisen, dessen Werk eine wirksame Darstellung BENARDETE (2000
a)®, 409, bietet: Die Studie sei im Titel verwirrend [The Argument and the Action in Plato’s Laws]: «it doesn’t mean
that some art of action is represented while the argument is being developed; it means that the action has an argument,
and that the argument is the true argument of the Laws».

¥ Hierum geht es auch in der Auslegung SZLEZAKS (2004)°, der in den wenigen den Nomoi gewidmeten Seiten seines
jingst erschienenen Werkes einen wichtigen Beitrag zum Verstdndnis der Rolle des vuktepivog ovAroyog leistet. In
der Tat ist die «Regelung selbst der philosophischen Ausbildung der Elite», diejenige, die nicht «per Gesetz erfolgen»
kann (S. 51). Der Autor bezieht sich genau auf die Stelle 968 €2-5, indem er dndppnto mit ,,nicht mitteilbar und
ampoppnto. mit ,nicht vorzeitig mitteilbar” iibersetzt (richtig ist es auch, das mogliche dppnrta statt des dmdppnrta
anzudeuten). Wichtig ist, dass sich der Text mit pov@dverv in 968 d3 auch auf die Inhalte bezieht, wobei ein Teil dieser
zum Esoterischen zihlt, das — wie SZLEZAK sorgfiltig bemerkt — die miindliche Lehre der Versammlungen des
VUKTEPLVOG 0OALOYOG einbezieht.
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Organ auch fiir die Dimension des Mythos*. Ohne mit der Betonung dieses Aspekts tlibertreiben zu
wollen, soll festgehalten werden, dass die Versammlung auch fiir die Struktur der Stadt Magnesia
den religiésen Zustand jenseits ihrer trotzdem frommen Geschichte eroffnet. Darauf spielt die

Semantik der Mysterien an, durch die Platon den Charakter der Kenntnisse des syllogos beschreibt.

2.2.2  Initiationscharackter des Nykterinos Syllogos #nd des Dionysoschores

Dass die Stadt der Nomoi sich nach einem geméBigten Rhythmus bewegt, kommt einerseits
von dem Respekt der Biirger gegeniiber der sakralen Zeit ihrer Stadt, andererseits von der ihr
innenwohnenden theoretischen Struktur. Dies scheint jedoch nicht genug zu sein, um zu behaupten,
dass «all Magnesians are Corybants from birth»*. Wenn man den Status der Biirgerschaft als eine
Weihe auslegt, dann taucht eine Einstufung auf, die die innere Homogenitdt der Stadt artikuliert.
Wenn die néchtliche Versammlung als ein an den Grenzen der Gesetzgebung wirkendes Organ
interpretiert wird, so ist dies eher auf ihre notwendig im Text unvollendete Darstellung und auf die
hohere paideia ihrer Mitglieder zuriickzufiihren als auf eine institutionelle Absonderung. In diesem
Sinne steht der syllogos einfach auf einem hoheren Niveau der Einweihung in stidtische Struktur,
und zwar dadurch, dass seine Mitglieder die Gesetze nicht nur respektieren und in die

Alltagserfahrung tibertragen, sondern in die Gesetze selbst eingeweiht sind.

Wenn er nun von diesen zehn Jahren so viele, wie er wollte, als Beobachter
zugebracht hat (Bewpnoag) und in die Heimat zuriickgekehrt ist, so soll er sich in die
Versammlung (eig t0v cOAAoyov) derer begeben, die iiber die Gesetze die Aufsicht
fiihren (T®v mepi vOpOLE EMOTTEVOVIOV)!

Nach den iiberzeugenden Beispielen des Phaidros 250 c4, Symposion 210 al und Ep. VII
333 e4 ist die Anwendung des Verben émontebw in Platon in dem Sinne der Terminologie der
eleusinischen Mysterien als nachgewiesen zu betrachten. Dies bedeutet natiirlich nicht, dass jede
Stelle, auf der das Verb auftritt, in jenem Zusammenhang zu lesen sei, jedoch sollte es den Leser
darauf aufmerksam machen, dass eine neutrale Lektiire nicht falsch, aber auch nicht addquat sein
konnte. Die hier vertretene Perspektive versucht den Wert dieses Sich-den-Gesetzen-Widmens
wiahrend der nichtlichen Versammlung nach den énomtebovtec des Phaidros und émontikd des
Symposion (neben téAhea!) als den hochsten Grad der Einweihung in die Stadt auszulegen.

Die Terminologie der Mysterien wird im gesamten Werk Platons relativ selten angewendet,

sodass es schwierig ist, diese Stelle der Nomoi von den anderen abzusondern, ndmlich als ganz

¥ LEWIS (1998)%, 8 stiitzt sich auf MORROW (1961)%*: Das Schema der Stadt sollte fiir beide gemaB 796 und 771 a
offen bleiben. KLOSKO (1988)% interpretiert 969 b1-3 als eine klare Aussage iiber das ungleiche Gewicht des
vukTtepvog oOALoyog und der anderen Amter der Polis, aber richtig widerlegt ihn LEWIS (11), der behauptet, dass
KLOSKO die Nomoi als ein Traktat liest, ohne darauf zu achten, dass sie ein dialogisches Spiel implizieren.

“'vgl. PLANINC (1991), 236.

1 Leg. 951 d4. Dazu siehe Lis1 (1999)*, 1, 312, Fn. 54.

74



2.2 Eine institutionelle atopia der Ndchtlichen Versammlung?

neutral zu denken und zu iibersetzen. Nur im Sophistes befindet sich in 216 b eine weitere
Rekurrenz dieser Metaphorik, die keinesfalls notwendige Bedingung fiir die Annahme ist, dass
diese als Einweihung zu betrachten sei, obwohl ihre impliziten Bedeutungen mit einer neutralen
Ubertragung verdriingt zu werden riskieren. Analog zur ironischen Einweihung des Fremden aus
Elea in die Gespriche des Sokrates und des Theodoros (év 1olg Adyoilg émoyouevog)®, wird der
Betrachter zu den Gespriachen der Stadt Magnesias zugelassen.

Die Einweihung spielt schon bei den Mitgliedern des Dionysoschors eine wesentliche Rolle,
der tatsdchlich von manchen Interpreten neben die nichtliche Versammlung gesetzt wurde. Beide
bestehen aus einer Mischung von jiingeren und élteren Biirgern; dem ersten fehlt jedoch gerade der

theoros, bei dem zweiten wird der Richter der Erziehung nicht angesprochen.

Die Zusammensetzung der nichtlichen Versammlung verweist ihrerseits auch auf Elemente
einer strukturellen Dialektik, denn neben den Priestern, die «die hochste Auszeichnung erhalten
haben»*, den zehn iltesten vopo@OAakeg, dem Aufseher fiir die Erziehung und seinem Vorganger,
und dem theoros, erscheinen auch jiingere Ménner zwischen 30 und 40, die jeweils von einem
Mitglied gewihlt werden.

Das erste Merkmal, das auch eine Differenz innerhalb der Versammlung selbst darstellt, ist
gerade diese Zusammensetzung aus Alteren und Jiingeren, die unterschiedliche Funktionen
innerhalb der Versammlung ausiiben. Fiir ihre Homogenitét trotz dieser Unterscheidung spricht das
Wort pepetrypévog, das auch als Beweis fiir eine médfige Mischung ihrer konstitutiven Elemente
gil
selbst, trotz des Strebens nach Homogenitit eine innere Artikulation aufzeigt.

t*. Sowohl die Jungen als auch die Greise sind Teil der Struktur Magnesias, die, wie die Stadt

Aus der Organisation der nichtlichen Versammlung entspringt jene Dialektik zwischen
Einheit und Vielheit, die die ganze Stadt unter verschiedenen Aspekten durchdringt. Der syllogos
selbst, der am einfachsten als ein «council of legal studies» zu interpretieren ist”, braucht
differenzierte Kandle, um sein Hauptziel zu erreichen, ndmlich die Rettung der Stadt. Dieser
Funktion gesellt sich eine weitere hinzu, die teilweise von den Jungen, teilweise von den theoroi
ausgeiibt wird: Die letzteren bringen den ilteren Mitgliedern des syllogos Informationen iiber
andere Gesetzgebungen, iiber die Lage der Stadt, die Erhaltung der ethischen Gewohnheiten und
der Gesetze. Um zu verstehen, dass diese Tétigkeit nicht lediglich den jungen Mitgliedern eigen sei
und welche Rolle ihre Didaktik in der Okonomie der Gesetzgebung spielt, soll hier auf den
Versuch, eine lebendige Einigkeit der Stadt und ihrer Organe zu erreichen, hingewiesen werden.

Die Jiingeren des nykterinos syllogos spielen eine erzieherische Rolle, wie diejenige der

Alten im Dionysoschor: Beide Gruppen setzen sich auf verschiedenen Wegen fiir dasselbe Ziel ein,

2 Vgl. Soph. 216 b.

“ Leg. 829 ¢ und 922 « (iiber die Euthynen vgl. 946 b).

“ Vgl. Leg. 951 d6. Obwohl die Frauen keinen Platz in dem syllogos zu haben scheinen, sollte man sich in diesem
Zusammenhang an die Figur der xenas erinnern.

¥ Leg. 964 ¢-965 a. Dies wurde zu Recht von SAUNDERS (1970)", 516 anerkannt. Uber den Wert dieser Metapher und
den Wert der Sicht vgl. hierzu den letzten Abschnitt dieses Teils.
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ndmlich die Rettung der Stadt, so dass sich die Bereiche ihrer Tétigkeit ergénzen, gleichzeitig aber
auch voneinander abhingig sind.

Die philosophisch-politische Bearbeitung des Gesetzes des syllogos wire sinnlos ohne die
Gruppe der Jiingeren des syllogos, die durch ihr Verhalten als Vorbild dienen und das Gesetz
verkorpern sollen, und ohne die Mitglieder des Dionysoschors, die gerade das vorbildliche
Verhalten besingen. Die Stimme des nomos dringt zu den Biirgern von Seiten vieler Quellen her,
wobei es hier schwierig ist, eine Geographie dieser Quellen zu rekonstruieren. Die Versuchung, die
Jingeren des syllogos dem tugendhaft Unerreichbaren zuzuordnen und den Dionysoschor als dem
gewohnlichen Leben nédher einzustufen, birgt das Risiko, die vielen und teils iiberschneidenden
Ebenen der politischen Gestalten Magnesias nicht mehr als gleichrangig anzuerkennen. Diese
Ebenen wollen dennoch als direkt abhdngig vom Gesetz gelten, gerade im Falle des syllogos und
des wichtigsten unter den Choren, die als zwei Modalitdten gelten, den nomos Magnesias als ihren
Kernpunkt zu vermitteln.

Mit Versammlung und Chor konnten hier die zwei Tendenzlinien der Nomoi
zusammengefasst werden: Das Element des Apollinischen und dasjenige des Dionysischen, die
nicht auf eine Gegensetzung Ordnung-Fehlen einer Ordnung reduziert werden konnen. Zeichen
dafiir ist die Tatsache, dass weder der syllogos noch der Chor eindeutig auf die eine oder auf die
andere Sphire zuriickgefiihrt werden konnen. Einerseits bezieht sich die Benennung des syllogos als
voktepvog, auf eine Zeit, die eher mit der Semantik der Dionysischen Riten zu bezeichnen wire,
obwohl seine auf die Richtigkeit des gesetzlichen Mal3es gezielte Arbeit, die gerade eine ordnende
und apollinische ist, nicht direkt nachts stattfindet. Wird andererseits der Dionysoschor nur als
Ausdruck der bekanntesten dionysischen Merkmale der sexuellen Freiheit und Trunkenheit
betrachtet, wiirde gerade das Motiv seiner Einfligung in die Nomoi verloren gehen, ndmlich die
Erziehung zur MéaBigung des Verhaltens durch den Rhythmus und die Darstellung richtiger
Vorbilder.

In der Ndhe zwischen dionysischen und apollinischen Elementen, selbst wenn und gerade
weil thre Unterscheidung oft nicht leicht ist, konnte gerade der Versuch Platons gesehen werden, in
der Ordnung der Stadt deren Bewegung zu bewahren, und gleichzeitig in ihrer kinésis deren taxis.
Die moglichen Uberschneidungen von religidsen und mystischen Traditionen des Griechentums
nehmen eine neue Gestalt im Zusammenhang der Stadt Magnesia an. Dabei lduft man schnell die
Gefahr, apollinisch mit orphisch zu assoziieren, und zu sagen, dass in den Figuren des
Dionysoschors und des nykterinos syllogos die zwei Seelen des Griechentums vertreten seien. Auch
dieses Schema fiihrt jedoch zu einer Vereinfachung kultureller Prozesse und religioser Riten, die
sich nicht in eine Formel fassen lassen.

Wie die zu einem Ritus zugehorige Gemeinschaft zeigen Dionysoschor und néchtliche
Versammlung den Charakter einer nur den Wenigen vorbehaltenen Einweihungsgruppe, was jedoch
nicht den institutionellen Ausschluss der Vielen bedeutet, in dem Sinne, dass beide eine dem
Aufbau Magnesias kohidrente synousia darstellen. Der Zustand der néchtlichen Versammlung ist

zweideutig einerseits, auf das Innere der Stadt und auf das Innere des Gesetzes gerichtet, namlich
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auf die Grenzen zwischen der Erzédhlung des Dialogs und dem Leben, das in diesem entworfen
wird, andererseits flihrt gerade die Anwendung von synousia zu einem Einklang mit dem Ganzen
der Stadt®.

Der vuktepivog cOANOYOG, als hochster Chor Magnesias®, tragt mit der Integration des
Elements der Differenz zur Einheit der Stadt bei, jedoch kann er nicht als lediglich differentes
Element beschrieben werden. Sein Zwischenzustand ermoglicht der Stadt, iiber ihre zeitlichen und
geographische Grenzen hinaus zu sehen, und im gewissen Sinne auch, sich zu projizieren. Dafiir
darf die Versammlung jedoch nicht auflerhalb der Stadt bleiben, sondern muss in ihrem
metaphorischen Zentrum stehen. Dies soll in Magnesia die Einweihung der Versammlung in die
Gesetze in eine andere Einweihung verwandeln lassen, diejenige der Stadt in sich selbst. Dabei
handelt es sich um einen analogen Mechanismus, der auf denjenigen des Dionysoschors verweist,

durch den sich die Stadt ihre epodé singt®.

% Synousia wird von Platon in vielen Bereichen des Lebens Magnesias benutzt, von der Geselligkeit beim Wein (&v
olve cvvovola 652 a), dem Umgang mit guten Ménnern (854 b), den heiligen und friedlichen Zusammenkiinften der
Biirger Magnesias samt anderen Biirgern (950 ¢), durch neutrale Konnotationen (sonstigen Versammlungen in 948 e,
sonstigen Unterhaltungen in 957 d und 838 ¢) bis zur Vereinigung zur Erzeugung (776 a, Beischlaf mit dem Ziel der
Kindererzeugung 672 @) mit derselben Bedeutung iiber die Symposia (639 d3, 652 a4, 672 al), iiber die Erzichung (624
b1, 958 d6, Minos. 320 b3) bis hin zu negativen Bedeutungen: (728 b-c¢ Verhéltnisse mit Méannern, die nichts mit den
Tugenden zu tun haben und 776 a) Zusammensein in freundschaftlichen Beziehungen bis zum Uberdruss oder sexuelle
Verhéltnisse mit Schwester und Bruder oder den eigenen Kindern (838 @). Die Funktion der synousia im Symposion mit
Ausschluss der Querflotenspielerin wird im Zusammenhang der Nomoi nicht iibernommen. Die synousia des
Niéchtlichen Rates (968 c¢-d und 962 b) entscheidet dann eben nicht {iber eine mdgliche politische Absonderung des
syllogos.

“7'Vgl. PLANINC (1991)®, 237.

® Leg. 665 b3.
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2.2.3  Das Haus Salomons oder die Stadt als Panopticon

Die Metapher des Panopticons wird hier in seiner etymologischen Bedeutung angesprochen,
ohne die impliziten Schattierungen dieses Begriffes im homonymen Werks BENTHAMS dem
Kontext der Nomoi zuzuschreiben. Selbst wenn das Haus des Panopticons im iibertragenen Sinn ein
allsehendes Zentrum ist — wie der Platonische nykterinos syllogos —, zielt der Mechanismus der
Kontrolle des Hauses BENTHAMS auf einen anderen Zweck, der fiir den Status seines Verhéltnisses
mit dem Zusammenhang des Gefingnisses oder der Besserungsanstalt entscheidend ist.

Andererseits scheint das Panopticon BENTHAMS keinen Zugang zu jenem Inneren des
Politischen zu bieten, was die Aufgabe des syllogos ist. Dies bedeutet jedoch nicht, dass der
Mittelpunkt des Werkes BENTHAMS keinen Zugriff auf die Umgebung hat; im Gegenteil hat dieser
einen zu gewaltigen Zugriff, der die Entstehung einer echten Bewegung verhindert. Es wire hier
unangemessen, eingehend die Theorie BENTHAMS zu schildern und zu kritisieren, es soll deswegen
gentigen, zu bemerken, dass die Tétigkeit und die Macht bei BENTHAM lediglich in einer Sphire
beheimatet ist, wihrend die vorliegende Arbeit die Nomoi als ein Ganzes ohne Machtunterschiede
auszulegen versucht.

Einer vollkommenen Andersheit gegeniiber der Stadt entzieht sich deswegen die nichtliche
Versammlung, die nur unter gewissen Umstidnden als anders betrachtet werden kann, wobei gerade
das Studium des Gesetzes und deren vorbildlicher Charakter den Anlass fiir den im Werk
BENTHAMS fehlenden Zugang in das Innere des Politischen darstellt.

Damit ist gemeint, dass die Versammlung durch die Tétigkeit ihrer jiingeren Mitglieder, die
wie die theoroi als Zuschauer das Verhalten und das Leben der Stadt betrachten, der Polis selbst
gegeniiber steht. Der Wert des Schauens bestimmt hier die Grenze zwischen Identitdt und Differenz
der Stadt, die sich selbst physisch auch durch andere Organe — die agronomoi — betrachtet. In der
ndchtlichen Versammlung entsteht jedoch eine andere Art des Sehens, die den Plexus Einheit-
Vielheit der Polis bestimmt. Bevor der Wert dieses Plexus behandelt wird, der eng mit dem Thema
der Kenntnis des Gesetzes und der Andersheit des Gesetzes selbst verflochten ist, lohnt es sich auf

die von dem Fremden aus Athen auf den sy/logos angewendete Organismusmetaphorik einzugehen.
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a. Sinne und Kopf der Stadt

Wie fiir alle Bereiche der Gesetzgebung, nutzt Platon fiir die Beschreibung der Geographie
Magnesias neben den Mitteln des logos auch diejenigen des Mythos. Dies soll jedoch nicht
bedeuten, dass in den Nomoi vollstdndige mythoi Platz finden, noch dass der nykterinos syllogos mit
Hilfe der Erzdhlung eines Mythos eingefiihrt wird, sondern dass manche Bereiche des Projekts
Magnesia den Ubergang zum tiefsten Grund der Stadt bezeichnen. Diesem Grund kann ein
mythischer Charakter zugeschrieben werden, insofern dadurch der Ursprung Magnesias gemeint
wird, der mit einem mythischen Zustand in Zusammenhang steht. Der syllogos teilt der Stadt ihren
Ursprung mit, indem er ihren nomos in die vielen nomoi verwandelt. Insofern wird hier das Wort
Mpythos in Beziehung gebracht mit dem Unsagbaren und trotzdem mitzuteilenden Notwendigen des
Ursprunges, weil der syllogos gerade diese Wechselwirkung zwischen dem virtuellen alltdglichen
Leben Magnesias und ihrem Prinzip bewirkt. Dies musste hier kurz erwdahnt werden, weil die
Metaphorik der Struktur der Stadt, wenn diese nicht direkt eine mythische ist, dennoch in enger
Verbindung mit dem Mythos als ihrem letzten Grund bleibt. Die Geographie der Stadt ist, trotz der
groflen Préizision, mit der sie umrissen wird, immer auf einen perspektivischen Fluchtpunkt im
Jenseits gerichtet, nimlich auf den Ubergang zu einem nicht physisch einzurdumenden Zustand.

Deswegen werden zur Beschreibung der Sammlung alle moglichen Varianten Platonischer
Metaphorik des Verhéltnisses Macht-Gehorsamkeit zu einem Verhéltnis zwischen der Abwesenheit
einer echten politischen Macht und der Teilnahme an der ganzen Bewegung des Politischen
aufgelost. Damit tendieren die Nomoi, den Machtunterschied zu entschérfen. Dieses Motiv ist an
keiner einzigen einzelnen Stelle des letzten Platonischen Dialogs ausdriicklich nachzuweisen, doch
die gesamte Konstruktion der Nomoi spricht fiir es. Nichtsdestoweniger lohnt es sich hier gerade die
im Bezug auf den syllogos angewendete Metaphorik in Betracht zu ziehen, weil sie die Intention
enthélt, die Rolle des syllogos weder von der Stadt abzusondern, noch auf eine politisch hohere
Ebene zu setzen. Die Frage, die die Andersheit des syllogos aufwirft, ist schlieBlich diejenige nach
dem Begriff der politischen é&pyn, ndmlich welcher Natur die Herrschaft in den Nomoi dhnlich sei.

Um die Stellung des syllogos und seine eventuelle politische Macht am korrekten Mafistab
zu messen, ist es hilfreich, der Bildmetaphorik zu folgen, die der Fremde aus Athen dafiir benutzt.

Dieser Erkldrung kommt auch die Thematik der Geographie des nykterinos syllogos zugute,
der die Bewegung seiner dialektischen Tatigkeit in eine bildliche Geographie versetzt und
aufbewahrt.

Ein klarer Hinweis auf die physische Geographie des syllogos ist nicht zu finden, obwohl
Platon schreibt, dass der Versammlungsort dieses Organs sich neben dem zweiten Gefdngnis
befindet. Diesem letzten wird jedoch kein besonderer Platz zugeschrieben, wie z. B. dem dritten

t49

Gefangnis, das sich in der Mitte des Landes befindet®. Die Stellung des Versammlungsortes des

¥ Leg. 908 a.
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nykterinos syllogos neben dem zweiten Gefangnis, dem cwepovictiplov (das Haus der Pflege
durch die sophrosyné — Besserungsanstalt)™, ist jedoch noch einmal wichtig, um die Rolle dieses
Organs zu beschreiben, da allein seine Mitglieder Zugang zum Gespriach mit den dortigen

Gefangenen haben, mit dem Ziel, sie zu retten.

Obwohl dies keine zusitzliche Information iiber die physische Lage des vvxtepivog
cVAAoYOG zu bieten scheint, soll auf die Natur der dortigen Gefangenen hingewiesen werden:
Diejenige, die mit ihnen «zu ihrer Zurechtweisung und zur Rettung ihrer Seele verkehren
(xowvewvodvteg)», sind allein die Mitglieder der vvktepivog cOALoyog. Die so entstehende
koinonia zwischen diesen letzten und den «durch Unverstand ohne bose Neigung und

Gesinnung» Gefangenen hat paradoxerweise im voYg ihre trade-union.

‘Yr’avotog wird von Schopsdau mit «durch Unverstandy {ibersetzt, was direkt mit dem
Bereich des vovg verbunden ist. Das Element der Vernunft ist tatsdchlich der auffilligste
Charakter des vuktepivog cOALoyog, und in diesem Fall der Grund, weswegen allein seine

Mitglieder zu den Verbrechern gegeniiber den Gottern Zugang haben’'.

Die Natur der Vernunft in den Nomoi weist auf keinen physischen Ort hin, sondern auf
eine Qualitét, die der Téatigkeit der Anordnung der Stadt und ihrer Rettung entspricht, ndmlich

der theoretischen Lokalisation der ndchtlichen Versammlung.

So muss es also offenbar auch jetzt, wenn unsere Koloniegriindung ihre
Vollendung finden soll, in ihr ein Organ geben, das erstens das erkennt, wovon wir
sprechen, ndmlich das Ziel (...) und zweitens, auf welche Weise dieses Ziel zu erreichen
ist und wer ihm hierfiir einen guten Rat geben kann oder nicht, welches Gesetz zunéchst,
sodann welcher Mensch. Wenn aber einem Staat solch ein Organ fehlt, so ist es gar nicht
zu verwundern, wenn er, ohne Vernunft (&vovg) und ohne Sinne (&voicOntog), in all
seinem Tun allemal dem Zufall (10 mpoctvyov) folgt™.

Wir miissen also auf jedem Gebiet (mavtog) den eigentlichen Erhalter (cwtipo
Tov elx6Ta) bei jeder Tétigkeit (mépt TV €pywv) zu erkennen suchen (vofica), wie dies
bei einem Lebewesen (év {@w) naturgemal (mepikotov) hauptsiachlich die Seele (yoyn)
und der Kopf (xe@orny) ist™.

%0 Sophranisterion tritt zweimal in dieser Form auf, 909 a und 908 a4. Wichtig ist die Form coppmvicdeic in 854 d:
«wenn er [ein Biirger] diese Strafe erlitten hat, wird er viellecht wieder zur Besinnung kommen und sich bessern». Vgl.
auch 934 a (coepoviotvog), Crit. 121 ¢ (coepovicBevteg), und Resp. 471 a (coppoviotal). Es soll hier SAsSI fiir
den richtigen Hinweis auf die Unzulinglichkeit der Ubersetzung als Besserungsanstalt verdankt werden (SUSEHMIL:
Besserungshaus, EYTH und SCHOPSDAU wiahlen gerade Besserungsanstalt, SAUNDERS reform centre, LISI correcional,
DIES, maison de correction, ZADRO bevorzugt, den griechischen Text sophronisterion zu wiedergeben).

°' Dies bedeutet eine klare Analogie zu dem Panopticon BENTHAMS, in dessen Werk eine der entworfenen
Charakteristiken tatsichlich die Besserungsanstalt ist. Siche BENTHAM (1995)F2, 76-78, Brief XVI.

>2 Leg. 962 b4. Das Wort ,,Organ® ist im Text Platons nicht anwesend, erscheint aber als die beste Losung, den syllogos
zu beschreiben. Organ wurde in der Ubersetzung Schépsdaus kursiv wiedergegeben.

3 Leg. 961 d. PLANINC (1991)3, 217 schreibt, dass der vukteptvog oOALoyog mehr als der Kopf der Stadt ist, «the
embodiment of phronesis and nous in the city, ruling all psyche and ordering psyche's rule over all somay». Der
Néchtliche Rat wire in letzter Instanz «the missing head of the Athenian's puppet ikon» (Ebd.).
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Mit der Vernunft, den Sinnen, der Seele und dem Kopf wird Magnesia als ein Organismus
beschrieben, der den Versuch Platons erklért, den vuktepivog cOAAOY0g in das Ganze der Stadt
strukturell einzubeziehen. Dies wurde von manchen Schiilern nicht wahrgenommen, die der
Schwierigkeit begegneten, die ganze Stadt nach der modernen Begrifflichkeit der Herrschaft
auszulegen™.

Der Vergleich mit der xepoain der Stadt gewidhrt dem vvuktepivog ocOAAOYOG
notwendigerweise eine iiberlegene Rolle, die trotzdem in keiner Weise dem Wirken einer Macht
entspricht oder gar dem eventuellen Ausschlufl von der ordentlichen Gesetzgebung.

An der Stelle 960 b wire die Gesetzgebung angeblich vollendet. Die Rettung eines Staates
kann jedoch nicht, wie MORROW ganz korrekt bemerkt”, auf die Bewahrung eines Protokolls
beschriankt werden: Das Projekt der Stadt ist eins in fieri, so dass die vopoOétar neben den
vopoeOAakeg im Rat sitzen®. Der voktepivog cOALoyog kann in die Gesetzgebung eingeordnet
werden, insofern all seine Mitglieder— wie alle Biirger — Sklaven der Gesetze sind. Sucht man nach
einer institutionellen Rechtfertigung des syllogos, besteht das Risiko, die philosophische
Aussagefihigkeit gegeniiber dem Gesetz mit der Ausiibung politischer Macht zu verwechseln. Dass
die zwei semantischen Felder absolut klar von den wenigen Hinweisen des Fremden aus Athen zu
trennen wiren, wire kaum anzunehmen. In dem ganzen Ablauf des Dialoges wird dennoch eine
Autoritit des Gesetzes, nicht eines besonderen Korpers ausgesprochen. Der vuktepivog cOAAOYOG
mag hier daher als das oben besprochene Organ der Bewahrung des Gesetzes, nicht des Befehlens
desselben, ausgelegt werden. Dies impliziert, seine Rolle eher als eine Vermittlung der Autoritét des
Gesetzes denn als eine direkte Ausiibung politischer Macht zu betrachten.

Insofern wurde hier ein Vergleich mit den Strukturen der Werke BENTHAMS und BACONS
vor einer zu den Nomoi zeitlich niheren politischen Struktur bevorzugt. Die Ahnlichkeit des
VUKTEPLVOG G UAAOYOG zum athenischen Areopagos ist triigerisch, trotz des schonen Versuchs
VANCAMPS, die zwei Organe durch die Euminiden des Aischylos zu verkniipfen®. Der Bericht {iber
eine dhnliche Institution in aeolischen Kyme wirkt ebenfalls fiir die hier zu vertretende

Interpretation kaum™.

** MORROW (1960 b)™ richtet sich gegen die Meinung, der Rat sei nicht in die Organismen der Stadt einbezogen. Diese
Meinung wird u. a. von MULLER (1951)®2, 169-170 vertreten. LEWIS (1998), 2 schreibt dem Rat eine Art Herrschaft
zu («which has authority»). Ist der voktepivog cOALoyog gegen die Uberlegenheit des Gesetzes? MORROW (1960 a)®?,
511 bejaht mit den Worten Platons in 969 b-c.

5> MoRROW (1960 5)™*, 230.

%6 Leg. 770 a-c. In Bezug auf den Empirismus in den Nomoi ist zu bemerken, nach GERNET (1951)%, CCV-CCVI, dass
die Nomoi nicht unbedingt mit dem a priori eines Aufbaus spielen kdnnen, «et pour une raison trés simple: on peut
inventer, a la riguer, un systéme social, on ne peut inventer des notions de droit, qui sont de I'ordre du technique». Es
handelt sich darum, diese Ordnung zu begrenzen, und sie auf keinen Fall jedoch so zu gestalten, dass sie aus einem
reinen Gedanken entspringen sollte.

7 Vgl. VANCAMP (1993)%3) 80-84. Atena, in AISCH. Eum. 681-710: 086vtav bmep &ypnyopdc epodpnuo yig
koBiotopol. Der Areopago in 701 wird mit dem €pupd Te yOpog kol TOAemg cwTnplov gleichgesetzt.

¥ Vgl. GERNET (1976)™, CV-CVI, der auf PLUT. Quaestiones Graecae 11, 291 £-292 a verweist. In Bezug auf Socrates,
Platon und die Nachfolger dieses letzten als Mitglieder eines Nichtlichen Rates, vgl. DUSANIC (1990)%2, 340.
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Das Bild der Stadt als eines Organismus kennt in den Nomoi eine reiche Artikulation: Es
handelt sich in den Nomoi nicht nur darum, dass der Kopf als direktes Zentrum des Lebens dem
Korper als operativem Teil gleichzeitig gegeniibersteht und ihn ergénzt. Vielmehr ist der
vokTeEPLVOG 6GVALOYOG an sich durch verschiedene Funktionen durchdekliniert, die im Allgemeinen
der Unterscheidung Jiingere — Alte entsprechen. Dies kann durch den Hinweis auf évoicOntog
erklart werden, der auf die Tatigkeit der Jungen des vuktepivog cOAAOYog anspielt. Es handelt
sich um die Wahrnehmung Magnesias von Seiten des syllogos, der nicht nur nach seinem AufBeren
—nach der Stadt — seine Aktivitit richtet, sondern sich auch von der Aktivitit der Stadt bereichern
lasst. Oder, besser gesagt, muss er iiber die Lage der Stadt stindig informiert bleiben, um die

eventuellen Anderungen der nomoi dem zu bewahrenden nomos-nous anzupassen.

Offenbar so, dass der Staat selbst den Rumpf bildet, wihrend sozusagen auf der
Hohe des Kopfes (év dikpa kopvoety) die jiingeren Wéchter, die hierfiir auserwéhlt wurden
als die am besten Veranlagten, weil sie in ihrer ganzen Seele scharfe Sinne (6&0totog €v
mdon ™ woxt) besitzen, ringsum den ganzen Staat tiberblicken (mept 6AnV KOKA® TNV
moAv O6pav) und bei ihrer Wachtitigkeit (ppopodvtag) ihre Wahrnehmungen (tog
aicnoeilc) dem Gedichtnis (toig pvipong) anvertrauen (mopadidovar) und den Alteren
alles melden, was im Staat vorgeht [...]"’

Die jiingeren Mitglieder sind dann die Sinnesorgane (tog oicOnoelg) des vukteplvog
cVAAoYoG, aber nicht nur um diesem Informationen zu liefern, sondern auch um der Stadt als
Vorbild zu dienen. Ohne den vorbildlichen Charakter der Jiingeren wiirde sich ihre Téatigkeit auf
eine einfache Kontrolle reduzieren. Die spiteren Ubernahmen des Beispiels der Nomoi in der
Geschichte der politischen Philosophie, abgesehen von dem oben besprochenen Werk BENTHAMS,
entzaubern die Komplexitit des Aufbaus Platons. Schon mit Cicero wird die Wichtigkeit eines
solchen Organs hervorgehoben, obwohl es im Text De Legibus (111, 46) so vorgestellt wird, als ob
es schon in der griechischen Tradition anwesend gewesen wire. Ob Cicero sich direkt auf den
Platonischen Text beziehen wollte, was er in zahlreichen anderen Bereichen seiner Gesetzgebung
allerdings tut, ist im Endeffekt unklar. Der Hinweis Ciceros auf die nomophylakes bietet schon
einen ersten Eindruck der Richtung, in die sich der syllogos einerseits als ein dem Studium der

Gesetze gewidmetes institutionelles Organ, andererseits als ein Organ der Zensur entwickeln wird.

* Leg. 964 e. TOMIN (1998)™3, 201-216. Die Rede ohne Kopf von Phaedr. 264 c4 gemi TOMIN kann anhand Leg. 752
a2 ausgelegt werden.
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2.2 Eine institutionelle atopia der Ndchtlichen Versammlung?

Bei ihnen [den Griechen] wihlte man die vopo@OAaxeg (Hiiter des Gesetzes), und
diese iiberwachten nicht nur die schriftlichen Dokumente — denn das war ja auch bei
unseren Vorfahren iiblich -, sondern auch das Tun der Mitmenschen und bemal3en es nach
den Gesetzen®.

Was im Text Ciceros nicht iibernommen wird, ist genau der vorbildliche Zustand des v. o:
Warum werden die Jiingeren nach Informationen durch die ganze Stadt (mept 6Anv [kOxA®] TNV
noALy) geschickt? Weil sie iiber moralische Tugenden so verfiigen (0&0tatog €v méon T Wwoxh),
dass durch ihr Leben den anderen Biirgern die Mdoglichkeit, sich zu verbessern, vorgefiihrt wird. Sie
werden dadurch zu einem Auge, das nicht nur sieht, sondern gesehen werden muss, das somit den

Mechanismus einer Wechselwirkung erfordert.

2.2.4  Der Mechanismus einer Analogie: Magnesia contra Neu Atlantis

Der syllogos ist ein Organ, in dem die Vernunft der Stadt die Bewegungen des Lebens in
ihrem Einklang mit den Gesetzen iiberpriift; er hat jedoch keine politische Entscheidungsmacht iiber
die einzelnen Fille des Strafrechts: Dies bleibt den Beamten vorbehalten. Die Metaphorik des
Sehens ist auch deswegen wichtig: Der syllogos soll teilweise gesehen werden, im Gegensatz zum
Werk Benthams und auch zum Haus Salomons in Bacons Neu Atlantis, welches flir andere Aspekte
gewisse Ahnlichkeiten mit der Platonischen Losung aufweist. Diese Stadt wird in diesem Sinne ein
Panopticon, in dem die allgemeine Sichtbarkeit der Mitglieder des vuktepivog cOALoYog auf der
einen Seite und der Stadt auf der anderen, die moglichen Machtdifferenzen ausldscht — wenigstens
was die Einteilung in Kopf und Sinne betrifft. Die nidchtliche Versammlung soll auf jeden Fall
dieselbe Homogenitit darbieten, die von der gesamten Polis selbst gefordert wird. Die Homogenitat

der Polis spiegelt diejenige des syllogos wieder.

Die Vernunft, sofern sie mit den edelsten Sinnen verbunden und mit ihnen eins
geworden ist (eig £€v), diirfte wohl mit gro3ten Recht als die Erhalterin eines jeden Wesens
bezeichnet werden®'.

Ein von der Verflochtenheit seiner Glieder so abhingiger Mechanismus — der hier als ein
analoger betrachtet wird — zwischen einem nous der Stadt und seiner alltdglichen Verwirklichung —

ist nicht in dem dem Platonischen Vorbild entsprechenden Organ im Werk BACONS® zu finden. Es

8 CICERO, De Legibus 111, 46. Vgl. MORROW (1960 b)™*, 244: «the Nocturnal Council can be regarded as the first of the
long series of learned bodies of jurist, commissions of experts, and law councils that have been set up in later western
history to act as guides to legislatorsy.

® Leg. 961 d8.

52 Es handelt sich um Ahnlichkeiten und Differenzen zwischen den beiden Organen. Dabei wurde nicht nachgepriift, ob
und inwieweit BACON den Text Platons kannte.
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lohnt sich trotzdem manche Charakteristiken kurz zu vergleichen, um die Uniibertragbarkeit des
Platonischen Entwurfes feststellen zu konnen.

Sind einerseits die monstratores des Hauses Salomons die Erfinder neuer Realitéten, i. e.
tibernehmen sie die Rolle der Eingliederung des Neuen in die Stadt®”, ist andererseits das Verhiltnis
zwischen ihrer Sicht und derjenigen der Stadt anders im Vergleich zu der Platonischen Losung
Magnesias.

Wie der vuktepivog cOAAoYyog behiitet auch das Haus Salomons die Stadt vor jener
moglichen Gefahr, die durch das Neue in die Stadt hereintreten kann. Zu dieser Aufgabe gesellt sich
in den Nomoi das Studium des Gesetzes durch die dialektischen Verhiltnisse zwischen Einheit und
Vielheit. Die Méglichkeit der Anderung des Gesetzes untersteht dem Verstindnis der Natur und des

Gottlichen in beiden Organen®.

The End of our Foundation is the knowledge of Causes, and secret motions of
things; and the enlarging of the bounds of Human Empire, to the effecting of all things
possible®.

Die Technik soll im Werk Bacons dem Mensch dienstlich sein, um die Perfektion des
Gottlichen am besten nachahmen zu konnen (ipsissimae res sunt veritas et utilitas®®). Von
diesem Gesichtspunkt aus findet der voxtepivog cOAA0Y0G in dem Haus Salomons eine wichtige
Entsprechung, da Magnesia wie Atlantis in den gesamten Prozess der Vermittlung des Gottlichen
ins Menschlichen einbezogen werden. Allerdings drangt sich die Frage auf, welcher Charakter
dieser Ganzheit zu eigen ist und inwiefern die Stadt der Nomoi und diejenige des Hauses
Salomons die Form dieses Prozesses gestalten wollen. Wéhrend Atlantis eher als eine
wissenschaftliche Mission erscheint, liegt der Akzent in Magnesia auf der Tugend. Dies ist
duBerst wichtig, um die Entfernung des Hauses Salomons von den Biirgern und die Néhe des
VUKTEPLVOG GVAAOYOG Zu ihren politai hervorzuheben: Die Weisheit letzterer teilt sich durch das

Vorbild der Jingeren Mitglieder in der Form der Tugend mit.

Dahingegen existiert eine Kluft zwischen den Alten des Atlantis und seinen Biirgern:
Niemand kennt die Namen der Weisen des Hauses Salomons, d.h. ihre Herrschaft — ein noch zu
priifender Begriff fiir den vuktepivog oOALOYOG —verschleiert, um jene mogliche Verteidigung
zu brechen, wird unsichtbar, um alles sehen zu konnen. Magnesia sieht dagegen die
Notwendigkeit des privaten Eigentums. Dass dieser Raum des privaten Eigentums ein freier sei,
steht hier nicht in Frage, weil die Organisation des Entwurfes Magnesias kaum Zeit fiir ein nicht

der Stadt gewidmetes Leben iibrig ldsst. Wichtig ist jedoch, dass der Biirger iiberzeugt und

% BACON (1857)%, I, 138 ff.: Gott ist der einzige, der den augmentum scientiarum den Weisen des House of Salomon
gewihren kann. Vgl. S. 146: «the House for the finding out of the true nature of all things». Vgl. HOFFE (1993)F, 60 und
66.

8 CACCIARI (1997)72, 77.

5 BACON (1857)™, 156.

% A.a.0.,135.
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erzogen ist, sich an die Stadt so anzupassen, dass seine Entwicklung in die Richtung der
Offentlichkeit des Politischen iiber die Homogenitit der Struktur entscheidet. Mit dem
vokTepPLVOg 6VALOYOG werden einerseits die Jiingeren Mitglieder in die Stadt geschickt, um alles

kennen zu lernen, andererseits soll der Biirger die tugendhaften Verhalten dieser nachahmen.

In dem Spiel Sehen-und-Gesehen-werden in Neu Atlantis fehlt die Reziprozitit der Sicht.
Sie findet jedoch Platz in der Stadt Magnesias, zwar auf der Ebene der Tugenden und trotz dem
natiirlichen Unterschied an Wissen zwischen den Biirgern und den Mitgliedern des vvuktepivog
cVALoyoc. Wihrend die Jiingeren von den Biirgern Magnesias nachgeahmt werden sollen, und
deswegen eine vorbildliche Menschlichkeit darstellen sollen, ist den Weisen Bacons eine dem
Menschlichen entzogene Menschlichkeit zueigen, eine Art und Weise nietzscheanischer
Ubermenschlichkeit: ,,una umanita trans-umanata*”’. Deshalb wird der Meinungsbildungsprozess
in Magnesia von keiner angewandten Uberredungskunst gelenkt, sondern von dem ,,natiirlichen*
System der Erziehung und politischen Ordnung tibernommen®: Es ergibt sich in Neu Atlantis keine
reziprok gestaltete Kommunikationsebene, wihrend die akribia der néchtlichen Versammlung
Zuginge und Mitteilungsmoglichkeiten zu bilden sucht. Das wahre Zentrum Magnesias beschrankt
sich somit nicht auf den Kopf, weil die ganze Stadt durch die Nachahmung der von den Jiingeren

verkdrperten Vernunft zum einheitlichen Zentrum wird.

Miissen wir die Wéchter dazu erziehen, dass sie es mit der Tugend in Tat und Wort
(Epyw xai Aoyw) genauer (&xpiPectépovg) nehmen als die groBe Menge (T@®v TOAAGV)?
Oder wie sonst soll unser Staat dem Kopf und den Sinnen der verstdndigen Menschen (t®v
éuepévmv) gleich werden konnen (6polwbnoetot), indem er eine dhnliche Wache in sich
selbst besitzt?*

Bedeutet diese homoiosis eine Homophonie der Stadt”, die ihr eine Legitimierung verleihen
kann? Die Notwendigkeit, in ihre Totalitit die Darsteller selbst einzubeziehen, damit das Ganze
sich als einen biologischen Mechanismus ergibt, wird von Bacon nicht beriicksichtigt, wihrend dies
als eine Voraussetzung der Kommunikation der verschiedenen Ebene Magnesias erscheint. In der
Figur eines panoptischen Humanoiden kann man nicht nur die Rolle des syllogos zusammenfassen,
sondern vielmehr den Versuch, die Ordnung der Polis diesem nicht zu unterstellen”. Es gilt
bestimmt fiir den vuktepivog cOAAOYog, was Bacon filir Atlantis schrieb, ndmlich dass das Haus

Salomons «or college [...] is the very eye of this kingdom»™, die Stadt Magnesia in ihrer

7 CACCIARI (1997)™. Bedauerlich im Werk Cacciaris ist nur, dass dieser dem vvktepivog odALoyog keine so hohe
Aufmerksamkeit wie dem Neu Atlantis schenkt.

8 CACCIARI (1997)F, 85, Fn. 1,: «quale ‘psicologia’ mai ¢ richiesta in Nuova Atlantide? I compiti della psicologia sono
qui completamente sostituiti dal meccanismo ‘naturale’ dell’ordine politico».

% Leg. 964 d-e.

7 Nach BERTRAND (2000)%, 325.

A a.0,411.

2 In BACON (1857)", 137.
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Gesamtheit ist sowohl Senderin als auch Empféngerin in der Kommunikation mit ihrem Gottlichen
und derjenige mit den Biirgern”.

Sind die Jiingeren die physischen Augen der élteren Mitglieder des vuktepivog GOAAOYOG,
um in die Stadt zu schauen und durch sie die Stadt nach ihrer tugendhaften moglichen Natur
schauen zu lassen, sind die dlteren Mitglieder die Augen der Gesetze und auf diese gerichtet.
Folglich sind sie der Anker der Stadt™, weil die Erhaltung der nomoi Magnesias abhéngig von dem
Gedéchtnis und Respekt ihres nomos™ ist. Was der letztere auch immer sein mag, wird er hier ferner

als der Kern der Tugend assoziiert.

a. Die Erkenntnis der Grenze und die Agronomoi

Neben dem Motiv der Sicht taucht fiir den syllogos auch die fiir die Regenten in Politikos
und Politeia libliche Schiff-Metaphorik und Arzt-Metaphorik auf: Auf dem engen Raum einer Seite
des Stephanus spricht der Fremde aus Athen dem vuktepivog cOAA0Y0g die Rolle der Rettung der
Polis mit dem Bild eines Ankers und einer mit den Sinnen verbundene Vernunft zu.

Beide Vergleiche werden von Platon nicht vertieft, obwohl hier die Nebeneinanderstellung
des nous neben den kybernetikos als produktiv betrachtet wird”®. Wenn einerseits durch die
Analogie zwischen der Versammlung und der Rolle des Steuermannes und Arztes die heilende und
fiihrende Funktion des vvuktepivog oVALoyog entschleiert wird, kann andererseits sein
vermittelnder Charakter durch das Wiederaufgreifen einer der wichtigsten Merkmale des Mythos
des Kronos betont werden. Als Leiter der Menschen Magnesias wird keine konigliche Figur mehr
erwahnt, sondern vielmehr eine didmonische, die die zwei Welten miteinander kommunizieren
lasst”. Dieser Charakter eines in limine mag hier unterstrichen werden, weil er von den nykterinos
syllogos libernommen wird, und zwar auf zweierlei Weisen: Einmal halten seine Kenntnisse
physisch, ein anders mal philosophisch die Stadt zusammen. Beide Modalititen, als Gelenk und
Nahtstelle der Polis zu dienen — als ihre etymologische Rhapsodie — verweisen auf zwei andere
Figuren Magnesias, die dieselbe Rolle innerhalb der Darstellung der Stadt spielen oder gespielt
haben, ndmlich die der Agronomoi und der Gesetzgeber.

Was die Mitglieder des vuktepivog cOAAoyog und die Agronomoi verbindet, ist die
Féhigkeit, auf einem hoheren Niveau die Richtigkeit der Struktur der Stadt zu erkennen. Es handelt

3 'Vgl. BERTRAND (2000)", 418.

™ Leg. 961 c.

7 Fiir das Verhiltnis Nous-Nomoi vgl. JAEGER (1967)*, 156. Das Problem besteht darin, dass man die Differenz der
Stadt innerhalb ihrer eigenen Struktur als eine notwendige betrachtet, ndmlich als eine strukturelle Antwort auf die
Forderungen der Allgemeinheit und der Besonderheit.

7% Leg. 963 b.

" Leg. 713 d1. «was auch wir bereits ausgefiihrt haben, daB auch nicht eine sterbliche Art stark genug dazu sei, alle
menschlichen Angelegenheiten aus eigener Machtvollkommenheit zu verwalten, ohne sich dabei mit Frevel und
Ungerechtigkeit zu beflecken. Indem er daher dies in Erwdgung zog, setzte er damals zu Konigen und Herrschern iiber
die Staaten nicht Menschen, sondern Wesen von besserer und gottlicherer Abkunft, nimlich Ddmonen» (Ubersetzung
SUSEMIHL).
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sich hier um die Uberwachung der Gesetzesgrenzen durch die Kontrolle des Landes und ihrer
physischen Grenzen™.

Schon mit ihrer Zusammenstellung weisen die zwei Organe gewisse Ahnlichkeiten auf, indem
die Wahl der Jiingeren Mitglieder in beiden durch Kooptation geschieht, jedoch liegt die auffalligste
Gemeinsamkeit in dem Wert des Sehens als Kenntnis der Stadt. Mit der Arbeit der Agronomoi wird
auch der Charakter der Sehensfahigkeit des Gesetzes hervorgehoben, was dank der Vorbildlichkeit
der jiingeren Mitglieder in dem vuktepivog cOALOYOG stark gepragt war. In dem Vergleich mit dem
Haus Salomons wurde hier oben auf die Reziprozitit der Sicht zwischen Stadt und vvktepivog
oOALOYOg hingewiesen. Bei den Agronomoi ist jedoch ein restliches Element der spartanischen
krypteia vorhanden, was dieses Institut wegen des Charakters der Unsichtbarkeit eher in die
Richtung des hochsten Organs des Atlantis Bacons als in diejenige des syllogos zu verschieben
scheint. In der Tat wiirde dies den Akzent auf das Element des vvktepivog setzen, d.h. auf den
Zwischenzustand des vuktepivog cVOAAoYog, was die Zeit und seine unvollendete Darstellung
innerhalb des gesamten Dialoges betrifft. Die Zeit zwischen Nacht und Tag wiirde dann dem Teil
der Tatigkeit der Agronomoi entsprechen, die von dem Fremden aus Athen krypteia genannt wird.
Weitere und ausfiihrlichere Erkldrung dariiber im Kontext der Landaufseher fehlen im Text
Platons™.

Von der krypteia ist jedoch im ersten Buch der Nomoi kurz die Rede, wo Megillos iiber dieses
spartanische Institut spricht. Wird die krypteia in die Stadt Magnesia iibertragen, verliert sie den
urspriinglichen Charakter der Jagd auf die Heloten, wéhrend sie denjenigen einer Einweihung in die
Grenzen der Stadt bewahrt. Letztere werden von den Agronomoi gewéhrt im Bezug auf die Strafe
fiir die wegen der Misshandlung der Eltern Verbannten. Dadurch, dass die Agronomoi vermeiden
miissen, dass die Verbrecher in die Stadt zuriickkehren, stiitzen sie den Mechanismus von
Einschluss/Ausschluss der Polis. Dieser Mechanismus soll die Identitit der Stadt durch die
Anwendung des Strafrechtes gewéhrleisten®. Eine dhnliche Aufgabe besteht darin, dass die Bettler
«aus dem tibrigen Land iiber die Grenze» verwiesen werden. Diese bewahrt das Land in seiner
Reinheit, als ob dies die physische Ubertragung der theatralischen Katharsis auf die Tragddie der
Stadt wire®.

Voraussetzung fiir diese Aufgabe ist die Kenntnis des Landes: Deswegen werden die
agronomoi nicht stindig im selben Bezirk bleiben, sondern ihn monatsweise wechseln. Die fiinf
agronomoi und Wachkommandeure (@pobpopyotr) sollen fiinf aus den Jingeren ihrer phyle
(Gemeindeabteilung) auswihlen®. Dies stellt eine interessante Ahnlichkeit zu dem vvktepivog
cVAAOYOG dar, weil die Altersgrenze der gewdhlten jliingeren Begleiter eine mogliche Einstufung

der zwei Amter andeutet. Die durch Kooptation ausgewihlten jiingeren Agronomoi sollen zwischen

8 Vgl. die Kontrolle iiber die Wasserversorgung, Leg. 844 b-c.

? Leg. 763 c.

% Leg. 881 d.

¥ Leg. 936 b-c, 843 d und 955 b.

82 Uber den vuxtepivog cOAroyog, die Jagd und die agronomoi, als anamnetic hunters des Rates, vgl. Leg. 760 b3-6
und PLANING, (1991)32, 244,
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25 und 30 Jahre alt sein, wéihrend die jiingeren Mitglieder des vuktepivog cOAAOYOG ihren Dienst
erst mit 30 und nicht iiber 40 hinaus ausiiben konnen. Obwohl es von dem Fremden aus Athen nicht
ausdriicklich gesagt wird, scheinen die zwei Dienste in einer mdglichen erzieherischen Einstufung
eng verbunden zu sein®. Dieser Wachdienst dauert zwei Jahre, innerhalb derer jeden Monat der
Kompetenzbezirk gewechselt werden muss, damit die verschiedenen Teile der Stadt zu
verschiedenen Jahreszeiten erfahren werden konnen. Es handelt sich tatsdchlich um eine fiir die
Stadt grundlegende Erfahrung, die die spartanische krypteia in ihrem Einweihungscharakter
teilweise widerspiegelt:

damit alle mit dem ganzen Lande bekannt (§umeipot) und vertraut (ETIGTALOVEG)
werden™,

Der Aufgabenbereich der Agronomoi umfasst die lokale Rechtspflege bis hin zur Kontrolle
des Landes; wofiir eine griindliche Kenntnis der Stadt notwendig ist, die auf hoherer Ebene
derjenigen der Gesetze entspricht. Damit verfligt Magnesia iiber die Agronomoi und die Jiingeren
des vuktepivog cOALoyoc Das Bild der Stadt versetzt sich in und wird in jenem Gedéichtnis

bewahrt, das den Alten des voktepivog cOAAOYOG eigen ist.

Dass ferner diejenigen, die mit der Vernunft vergleichbar sind, weil sie in vielen
wichtigen Fragen eine besondere Einsicht besitzen (A0yov JLo@epdvimg @POVELVY),
ndmlich die Greise, Rat halten (BovAgvecBar) und die Jiingeren als Gehilfen bei ihrer
Beratung hinzuziehen, so dass auf diese Weise beide gemeinsam wahrhaft den ganzen
Staat retten und erhalten (c®Zev)®.

Die Alten, denen die Jiingeren Mitglieder als Ohr und Sinn dienen, schauen in die Gesetze
und bewahren sie im Laufe der Zeit. Der Kontakt mit einem mythischen Zustand der Stadt wird
gerade den Alten (totc pvnpog in der oben zitierten Stelle 964 ¢) anvertraut.

Das Gedichtnis der Stadt ist dennoch nicht nur der Katalog ihrer Ereignisse: Die Alten sind
mit der eventuellen Variation der Gesetze beauftragt, d.h. dass sie die zeitliche Grenze zwischen
einem aktuellen, einem vergangenen und einem zukiinftigen Status der Stadt selbst sind. Dass
Magnesia wegen der in ihr herrschenden Tendenz, das System nach einer perfekten Stabilitét
voranzutreiben, als eine unbewegliche Stadt angesehen werden kann, soll den Leser nicht tduschen.
Platon erkennt die Notwendigkeit der Verdnderung des Gesetzes an, obwohl sie in der Reihe der
Moglichkeiten sehr gering erscheinen muss, um die Urspriinglichkeit des nomos hinter und in den
nomoi bewahren zu kénnen®.

Der nomos soll sich in den verschiedenen nomoi offenbaren, wéhrend sein den Biirgern

unreduzierbarer Kern der akribia, ausschlieBlich den Mitgliedern des vvuktepivog GOAAOYOG

%3 Vgl. BRISSON (2003), 222.
¥ Leg. 760 c.

% Leg. 964 €-965 a.

86 Vgl. BRISSON (2003)®?, 221.
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vorbehalten bleibt. Dieses Adyov drapepoviog epovely umreillit den Bereich der Differenz, da es
zwischen den Alten und den Jiingeren des syllogos einen Wissensunterschied gibt — und zwar
dadurch erfiillbar, dass die Jiingeren voraussichtlich den Platz der Alten libernehmen werden —
wiéhrend es zwischen den Mitglieder des syllogos und den anderen Biirgern jedoch nur einen
Wissensunterschied gibt, der durch andere zu der Dialektik nicht direkt zuriickzufithrende Wege
erfiillbar ist. Eine andere Art der Kommunikation mit dem mythischen Kern der Stadt ist fiir die
Biirger erforderlich, von den Festen bis zur Uberredung durch Prodmien.

In der Tat ist der Versuch Platons derjenige, die Stadt selbst als Mythos zu gestalten, im
Sinne des dramas des schonsten und wahrsten Lebens. Insofern ist die Sichtbarkeit der Stadt die
erste Bedingung, ihr Leben darstellen zu konnen; der Standpunkt aus dem der vuxtepivog
cVAAoYOG es betrachtet, liegt nicht auBerhalb der Szene Magnesias, jedoch sieht er die Moglichkeit
voraus, die Vielheit unter die Einheit innerhalb der Stadt einordnen zu konnen. In diesem Sinne
bewahrt die Rolle des vuxtepivog cOAA0Y0g den philosophischen Anteil der Struktur der Stadt in
der Polis selbst:

Wenn aber diese gottliche Versammlung (6 6gtog yévntot cOAAoyog) einmal
geschaffen ist, meine lieben Freunde, dann mufBl ihr der Staat anvertraut werden
(Topodotéov ToOTM THY TOALY)Y.

Diese Rolle des vuktepivog cOAAoYog wurde oft als eine Art Herrschaft ausgelegt, und als
solche kritisiert, weil sie mit der gesamten Struktur der Stadt und mit der Aussage, dass alle Sklaven
der Gesetze sind, widerspriichlich erscheint. Die Uberlegenheit der philosophischen Dialektik
scheint jedoch von dem Fremden aus Athen keineswegs in eine Macht iiber die anderen
institutionellen Organe verwandelt zu werden. Der Zwischenzustand des syllogos wird auch
dadurch klar, dass er der Hiiter der Geschichte und der Ordnung der Stadt genannt wird, ohne aber
effektiv etwas unabhingig von der Entscheidung der ganzen Stadt verdndern zu konnen®. Die
Modalitit dieser moglichen Verdnderung interessiert diesen Abschnitt nicht direkt. In der Tat stellt
der vuktepivog cVAAOyog den Raum dar, in dem die Vielfalt der Stadt in ihrer Einheit
widergespiegelt wird, und dies sowohl gua Kern der dialektischen Bewegung der Stadt als auch qua
Représentation der Rolle des Philosophen und ferner des Gesetzgeber-Philosophen innerhalb der
Stadt.

%7 Leg. 969 b. Vgl. HEROD. 111, 149; Tuc. II, 36.

¥ Der Vorgang im Falle einer Verinderung des Gesetzes ist ziemlich kompliziert: Der vuktepivog cbAloyog darf
natiirlich eine Anderung vorschlagen, aber sie muss dennoch von der ganzen Stadt angenommen werden. Vgl. Leg. 816
d mit 772 c¢-d, wo der Fremde aus Athen sich folgendermaflen ausdruckt: «Sollte aber je eine Notwendigkeit hiezu
einzutreten scheinen, so miissen alle Behorden und sodann das gesamte Volk hieriiber in Beratung treten und alle
Orakel dariiber befragt werden, und wenn dann alles gemeinsam fiir die Verdnderung sich ausspricht, soll man sie
vornehmen [...]» (Ubersetzung SUSEMIHL).
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2.3 Unterscheidung Viele-Wenige: Die philosophische arché Magnesias

Die Fragen, wie sich die Dichotomie Viele-Wenige in den Nomoi gemil3 der Rolle des
Gesetzgebers und des voktepivog cOALoyog gestaltet und welches Gewicht die Uberredung durch
die Prodmien in der Vermittlung der ,,Teile* der Stadt zu ihrem Ganzen hat, bilden den Gegenstand
des folgenden Abschnittes.

Das Thema wurde von VOIGTLANDER in seiner umfangreichen Habilitationsschrift in Bezug
auf die Nomoi vertieft”. Es wiirde sich deswegen hier nicht lohnen, ohne eine besondere
Perspektive die Gegeniiberstellung Philosophen-Viele zu behandeln. Daher wird die Rede hier iiber
den Plexus Wenige-Viele sein, da die Nomoi eher den Gruppen (voktepivog cOAL0Y0G vor allen)
als den Einzelnen eine nicht leicht zu verleugnende philosophische Natur zuschreiben. In zweiter
Instanz konnen die Einteilungen VOIGTLANDERS in politische und antithetisch-terminologische
Viele und die dieser letzten folgenden hier nicht in Betracht gezogen werden. AuBerst wichtig und
deshalb schwierig darin nicht iibereinzustimmen, ist die Bemerkung, laut der der
Wissensunterschied sich auf der Fihigkeit griinde, den Widerspruch zu beherrschen und die
Vielheit unter die Einheit zu subsumieren. Der Gesetzgeber und die Mitglieder des vvktepivog
oOALOYog samt den Euthynen stellen die Figuren derjenigen Wenigen dar, die durch die Dialektik

die Einheit der Stadt bewahren konnen.

2.3.1  Lerngegenstiande der Nichtlichen Versammlung.

Neben den fiir die Erziehung in der Politeia und den Nomoi iiblichen Lerngegenstinden, die
den Biirger zur Tugend und im Endeffekt zum Status des Biirgertums an sich fiihren sollen, weist
die paideia der Mitglieder des vuktepivog o OALOYO0g die Dialektik und die Theologie auf™.

Das Studium der Mathematik, welche die «schonsten Lehrgegenstinde aufzusteigen hilft»”,
bezeichnet einen Unterschied gegeniiber den Traditionen Spartas und Kretas, wo ihr Studium
vernachlédssigt wurde. Im Zusammenhang der nédchtlichen Versammlung wird die Wichtigkeit der
Astronomie betont, was die Biirger Magnesias mit ihrer Theologie vertraut machen soll, denn
gerade die empirische Anschaulichkeit der Bewegung der Sterne stellt eine allen zugéngliche
Erkenntnis dar. Das Studium der Astronomie ldsst die Wenigen und die Vielen ndher zueinander
kommen. Diese im politischen Leben Magnesias wie Kallipolis’ zentrale Dichotomie scheint gerade

durch diese Disziplin der partiellen Gemeinsamkeit zwischen der Erziehung der zukiinftigen

% VOIGTLANDER (1980)“°, 370-399.
% Fiir die Lerngegenstinde in den Nomoi vgl. SCHOPSDAU (2003)", 606-623 und BRISSON (2000)™*, 176.
! Leg. 818 d2, 886 b und 747 b.
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Mitglieder der nédchtlichen Versammlung und der der anderen Biirgern eine Briicke schlagen zu
koénnen®.,

Dank der Kenntnis der «Umlédufe der gottlichen Wesen» gewinnen die Biirger eine klarere
Einsicht in die Verteilung der Zeit und dadurch auch in die Lebensorganisation der Stadt. Diesem
Besitz und dieser Ausiibung des @pfiv” entspricht die Lebendigkeit und Wache der Stadt selbst,
weil die hier zur paideia vorgeschlagene Astronomie in enger Verbindung sowohl zur Religion, als
auch zum zentralen Begriff des Malles steht™. Dies wird ferner eins der Themen der Epinomis
sein®, zentral bleibt jedoch die Tatsache, dass die Atheisten durch die Verwendung astronomischer
Kenntnisse zur Religion der Nomoi iiberredet werden sollen. Wenn die Religion eine kosmische
Dimension gewinnt, kann der nous in einem gewissen Sinne dadurch verstanden werden, dass die
Biirger die Ordnung des Himmels sichtbar erfahren. Dadurch erreicht die Stadt eine tG&ig
(Ordnung - Zusammenstellung), die an ihrem nous anhaftet.

Um die Stadt tugendhaft zu gestalten, richtet sich die Tétigkeit der Mitglieder der
Versammlung nach der Tugend”; daher gehdren ihre Lerngegenstdnde zur paideia der ganzen
Stadt, die natiirlich eine tugendhafte sein soll. Es scheint aber eine Differenz zwischen dem Wissen,
das zum tugendhaften gewohnlichen Leben aufruft, und demjenigen, das die Rettung fiir das Ganze
beschafft, zu bestehen. Diese Kluft wire einfacher zu markieren, wenn man davon ausgehen wiirde,
dass es zwischen dem Wissen, das sich auf den Raum des einzelnen konzentriert, und demjenigen,
das sich das Ganze aufbiirdet, einen Unterschied gibt. Dies wiirde aber mit der Tatsache, dass der
Beitrag jedes Biirgers die ganze Stadt als Fluchtpunkt hat, in Konflikt geraten. Andererseits
bedeutet es, wirft man die nidchtliche Versammlung als «Anker» aus, dass ein hoheres Wissen zur
Verfligung der Mitglieder fiir die Rettung (c®{e1v) der ganzen Stadt vorausgesehen ist”. Dies lasst
den Potentialunterschied an Wissen noch innerhalb einer Sphire titig sein, die von einer politischen
Wechselwirkung produziert wird, jedoch neutralisiert sich diese Differenz nicht, vielmehr steht sie
dem Ganzen zur Verfiigung. Dies ist moglich, weil die Gegenstinde des Studiums theoretisch
dieselben sind und nur in ihrer Modalitdt anders erscheinen, namlich in der akribeia, mit der sie

vertieft werden konnen.

Was aber die groBe Menge (t® mAnOer) angeht, so ist eine Unkenntnis (un
émiotocBot) dessen, was davon als notwendig und irgendwie mit vollem Recht so
bezeichnet wird, fiir die grole Masse (toilg moAloig) eine Schande (aioypov); daBl dies
aber jedermann genau (5UékpiBeiog) erforscht, ist nicht leicht noch iiberhaupt mdglich®.

%2 Ein solches Gewicht hatte die Astronomie in Kallipolis nicht, obwohl die beiden Erziehungssysteme im Ubrigen
dhnlich aussehen. Vgl. CLEARLY (2003)*, 173, laut dem der Unterschied nur in der Emphase liege, wobei der Autor
damit an den der Erziehung gewidmeten Raum in den zwei Werken denkt.

% Damit iibersetzt Schopsdau épuepova.

% Leg. 821 c. Trotz dem Risiko, die polypragmosyné anzugehen, weil das Studium der Sterne und Planeten als
Gottheiten asebes wire, wird die Astronomie dank ihrer Niitzlichkeit mit Entschlossenheit (Bio) vorgeschlagen.

% Vgl. Epin. 982 b. Durch die Regularitit der Bewegungen der Sterne und ihres Einflusses kann ein Leben nach
phronésis verwirklicht werden.

% Vgl. BRISSON (2000)™, 173.

7 Leg. 961 c.

% Leg. 818 a und 967 b fiir: Genauigkeit der Sterne.
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Haufig wird in den mit der Tatigkeit des vuktepivog oOALOYOG verbundenen Stellen auf die
Genauigkeit der Untersuchung und des Sehens hingewiesen. Akribestera soll in diesem Fall die
hohe Qualitdt der skepsis, d.h. des Verfahrens, auf einer Ebene wiedergeben, die nur schwer in
anderen Bereichen der Gesetzgebung zu finden ist. Der Gesetzgeber soll als erster «die Gesetze, so
gut er kann, mit der grofiten Genauigkeit» abfassen (pog tnv dkpipeiav kortd dOvapuy)®, dhnlich
ist das Projekt Magnesias selbst mit «voller Genauigkeit» zu verwirklichen'”. Durch die akribeia
scheint die Darstellung der Nomoi eine Spaltung zwischen den Vielen und den Wenigen entstehen
zu lassen, wobei die ersteren angeblich auBler der genauen Kenntnis des Schreibens und Lesens
keinen Zugang zu den hoéheren Kenntnissen des voktepivog cOALoyog haben''.

Die Kenntnis der Objekte der Astronomie — die hier oben zuletzt zitierte Stelle bezieht sich
auf den Umlauf der Gestirne —, die nichtsdestoweniger ein Band zwischen den Bereichen des
Wissens herstellt, brauchen die Vielen nicht zu vertiefen. Ist das Wissen des Philosophen im
Philebos iiber die anderen durch Prézision (akribeia) der Kenntnisse der «Massen und der
Nummer» liberlegen'””, gewinnt dieser Begriff in den Nomoi eine Schattierung, die ihn von dem
Bereich des Wissens auf den der politischen Organisation iibertragen ldsst. Es handelt sich hier
tatsdachlich nicht nur um einen Ausdruck, um Prdzision zu bezeichnen, wie schon im Phaidros oder
Timaios'”, sondern um eine Richtschnur, die iiber die Differenz zwischen den Vielen und den

t'%. Die oben bereits erklirte Gleichheit muss keine absolute sein, nicht nur in

Wenigen entscheide
Anbetracht der Funktionalitit des politischen Systems (die radikale Demokratie wurde deswegen
kritisiert), sondern vielmehr um die natiirliche Ungleichheit nicht zu verleugnen. Selbst wenn alle
Biirger tiber dieselbe Erziehung verfiigen, wird dennoch nur den Wenigen der Zugang zu der
ndchtlichen Versammlung gewédhrt — um dem Weg zu folgen, der tatsdchlich eine philosophische

Natur voraussetzt'®.

% Leg. 769 d.

' Jeg. 807 b.

! Leg. 809 e.

12 phil. 57 d.

1% Fiir die Politeia und die Beschreibung des archon vgl. Resp. 341 b6 und NAPOLITANO (2004)°, 231, wo auch auf die
akribeia des Phaedr. 271 a hingewiesen wird. Vgl. Tim. 23 d in Bezug auf die &xpiBeia Solons.

1% Vgl. SCHOPSDAU (2003)*, 601.

195 Vgl. VOIGTLANDER (1980)°°, 383-4.
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2.3.2 Techné politiké der Nomoi

Die Abschaffung der Differenz zwischen Regierenden und Regierten wiirde die Moglichkeit
der Platonischen Politik selbst in Frage stellen. Das Mal} dieser Differenz entspricht jedoch im
politischen Platonischen System der Nomoi nicht ganz der Philosophie, oder, genauer gesagt,
scheinen die Mitglieder des vuktepivog cOAL0Y0g und die Euthynen, deren Figur hier ferner auch
zu behandeln sein wird, das Element der Macht nicht direkt auszuiiben. Dies liegt an dem Versuch
zum Gesetz zu erziehen, damit die Biirger den nomos der Stadt freiwillig respektieren und ihn statt
der vielen nomoi als dufleren Zwang gelten lassen. Dies bedeutet dennoch nicht, dass Macht und
Kontrolle der Ordnung keinen physischen Akteuren untergeordnet sind: Der Akzent soll auf die
Tatsache gelegt werden, dass die echte Herrschaft nur der Vernunft gewéhrt wird. Wie die Vernunft
ins Gesetz iibertragen wird und die Qualitidt der Vermittlung aus dem nomos in die vielen nomoi

leistet, so entscheidet sie das Gewicht der Unterscheidung Regierende-Regierte.

Was im "Staat" noch als direkter personlicher Herrschaftsanspruch der
Philosophen auftritt, konnte in den "Gesetzen" zu einem unpersonlichen
Herrschaftsanspruch der Vernunft und der von ihr gesichteten Ideen umgewandelt werden.
Damit 16ste sich eine Hauptschwierigkeit, die sich gerade aus den Analogien des legitimen
Herrschens zu solchen Haushaltsverhéltnissen wie der Beziehung zwischen Herr und
Sklave oder der zwischen Hirt und Herden, ergeben hatte, dal ndmlich der Herrscher eine
Art von Gott sein miifite, um sich von den Beherrschten so entscheidend zu unterschieden
wie der Herr von dem Sklaven oder der Hirt von seiner Herde [...]'"

Die Termini des Problem der Herrschaft werden dadurch von Hannah Arendt ausgedriickt.
Obwohl es in der fithrenden Perspektive der vorliegenden Arbeit nicht mdglich ist, mit Arendt
ganzer Auslegung der Nomoi iiberein zu stimmen, lohnt es sich hier dennoch, die Prignanz dieses
besonderen Punktes hervorzuheben. Die Herrschaft der Vernunft impliziert in der Tat nicht, wie
Arendt meint, «die fiir alle Zeit feststehenden Regeln anzuwenden und die einmal erkannten
Gesetze zu vollstrecken»'”’. Die Verdnderung der Gesetze zielt in den Worten des Fremden aus
Athen ausdriicklich auf ein Moment, in dem es nicht mehr notwendig sein wird, sie zu verbessern.
Es ist nicht zu leugnen, dass die im letzten Text Platons oft angesprochene Homogenitét und das
Streben nach der Einheit der Stadt die Verdnderung — die zeitliche sowie die institutionelle — zu
streichen scheint. Trotzdem liegt die hier stark markierte Aufgabe des vuktepivog cOAAOYOG und
der theoroi darin, dass sie die Elemente der eventuellen Differenz zu anderen Gesetzgebungen
studieren und auf die Gesetzgebung der Nomoi anwenden. Da diese Tatigkeit zeitlich nicht
beschrinkt werden kann, drangt sich die Frage auf, wann die Stadt zu ihrer Vollkommenheit
gelangen wird. Eng verbunden damit ist eine weitere Frage, ndmlich diejenige nach den

Implikationen dieses vollendeten Status der Stadt. Gibt es iiberhaupt einen Endzustand der Stadt?

1% yg]. ARENDT (1960)7, 221.
"7 A a.0.,222.
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Wenn die Gesetzgebung Magnesias die Nachahmung des schonsten und wahrsten Lebens darbietet,
so soll ihr Ziel das Zusammenfallen ihres Strebens mit ihrem Paradigma sein. Ist dies aber vielleicht
das auf die Nomoi zu Unrecht angewendete Bild der besten Stadt der Politeia? Oder besser gefragt,
verlangen die Nomoi liberhaupt ein solches Streben nach dem Zusammenfallen der Idee mit ihrer
empirischen Verwirklichung?

Wie eindeutig zu sehen ist, durchdringt das Thema der Differenz zwischen Wenigen und
Vielen die wichtigsten Knoten des politischen Gedankens der Nomoi, bis zu dem oft debattierten
Argument des Grades der Verwirklichung Magnesias im Vergleich zu Kallipolis. Hilfreich kann
eine kleine Zusammenfassung der bis hier gestellten Fragen sein, da gerade durch die Felder des
Plexus Wenige-Viele das Problem der Herrschaft und schlieBlich die Rolle der Philosophie in den
Nomoi streift.

Die Gesetze Magnesias sollen so stabil wie moglich sein — wie es eigentlich die Gesetze
jeder anderen Stadt sein sollten. Das Gesetz ist eine Ausstiilpung der Ordnung der Vernunft, oder
genauer gesagt, die vielen Gesetze sind eine AuBerung des einen nomos der Stadt, der ihrem nous
entspricht. Wiren jedoch die Gesetze unverdnderlich, wie Arendt meint und wie eigentlich schon
nach verschiedenen Stellen des Dialoges leicht behauptet wird und leicht zu behauptet werden
konnte, wiirde das Gesetz im alltdglichen Leben von den vielen Beamten lediglich angewendet
werden, und niemand wiirde ihm iiberlegen sein. Letztendlich wiirden die Gesetze und nicht die

Vernunft regieren.

Er [der Philosophen-Konig] stellt die Polis nicht anders her als der Bildhauer eine
Statue; und in Platons letztem Werk, wo diese MaBstidbe und Regeln zu Gesetzen
geworden sind, bedarf es nicht einmal mehr besonderer Kunstfertigkeit oder, modern

gesprochen, irgendeiner personlichen Autoritdt, um die "Kunst" des Regierens recht
108

auszuiiben ™.

Was im letzten Projekt Platons nach der Interpretation Arendts als iiberfliissig bezeichnet
werden kann, ist die politiké techné selbst. Die «Kunstfertigkeit», die Arendt in moderner Sprache
mit «personliche[r] Autoritdty gleichsetzt, finde in den Nomoi keine Notwendigkeit mehr. Es ist
zwar schwierig, an der Darlegung Arendts eine fundamentale Kritik zu iiben, nicht zuletzt weil jene
teilweise auch in der vorliegenden Arbeit vertreten wird, dennoch wire es produktiv, die
Fragestellung Arendts in ihren hier nicht geteilten Punkten zu pointieren, um die daraus folgende
Auslegung zu priifen. Wiirden die Gesetze demnach ausreichen, um die Ordnung und die Tugend
der Stadt zu gewidhren? Und, vor allem, vertreten nicht die Figur des Gesetzgebers und des

VUKTEPLVOG GVAAOYOG eine «Autoritdty, obwohl sie die Vernunft der Stadt verkdrpern?

Die Hauptfiguren der Nomoi, die das konigliche Gewicht der fritheren Dialoge in Magnesia

iibernechmen konnten, sind prinzipiell der Gesetzgeber und der vvktepivog cOAAOYOC. Diesem

"% Ebd.
94



2.3 Unterscheidung Viele-Wenige: Die philosophische archeé Magnesias

letzten konnen die Euthynen fiir ihre Fdhigkeit, die Gesetzgebung zu erhalten, angeschlossen
werden. Die Aussage Arendts, dass die Kunst des Herrschen in den Nomoi nicht auftauche,
entspricht der Aussage, der zufolge diese Figuren der Nomoi nicht iiber alle oder auch nur
irgendeinen Teil der Eigenschaften der Philosophen-Konige der Politeia und des Politikos
verfiigten. Nun ist es ziemlich schwierig zu beweisen, dass erstens die Tétigkeit der Mitglieder des
VukTeEPLVOG oVALOYog keine dialektische sei, und dass zweitens keine legislatorische Macht
existiere. Hingegen kann Arendt darin zugestimmt werden, dass die Interventionsfdhigkeit dieser
Figuren in der Stadt gering ist: die des Gesetzgebers, weil das Gesetz nach der Griindung der Stadt
eine von ihm unabhdngige Bewegung gewinnt, die des voktepivog cOAAOYOG, weil letzterer diese
Bewegung cher kontrolliert als steuert. Nichtsdestoweniger {iben beide eine deutlich sichtbare
Funktion in der Stadt aus, da, wie die schon besprochene Sichtbarkeit des vuktepivog cOAAOYOC,
auch der Gesetzgeber seine Prdsenz bewahrt und wahrnehmen lédsst. Seine Stimme soll die Biirger
iiberreden, dem Gesetz zu folgen, ohne sich von ihm befehlen lassen zu miissen. Das Gesetz ist
freiwillig zu akzeptieren, um zu vermeiden, dass sich seine Stimme vom Vorschlag zur
Strafandrohung wandle. Dies gelingt natiirlich nicht immer, es gehdrt jedoch zu dem Versuch
Platons, das Gesetz zu verinnerlichen, gerade den freien Wille zu bewegen — eine Bewegung von
Seiten der Biirger zu erwecken.

Der Gesetzgeber wird damit in der Stadt anwesend sein durch die Prodmien zu den
Gesetzen. Sie sind zwar schriftlich den Biirgern zuginglich, wie die ganze Gesetzgebung,
gleichzeitig bewahren sie aber jenen Charakter der Miindlichkeit, der ihnen eine relative Flexibilitét
verleiht, obwohl sie selbst, wie jede Schrift, sich nicht verteidigen konnen.

Der vuktepivog cOAL0YOG ist hingegen das Organ der Erhaltung der Tugend Magnesias, als
Kern der Lebendigkeit der Tugend trotz ihrer schriftlichen nomoi. Diese Rolle hidngt mit der
Personlichkeit des Herrschers, bzw. des Philosophen-Konigs zusammen, obschon der Gesetzgeber
auch post mortem seine Stimme horen 1dsst: Arendt hat Recht, insofern die Macht keine personelle
ist — diese Macht gehort nicht mehr dem einzelnen Philosophen oder den Philosophen —, dennoch ist
Arendts Auslegung entgegenzuhalten, dass die Herrschaft der Vernunft letztlich eine der
Philosophie ist. Wer den nous in die nomoi iibertragt, ist der Gesetzgeber, wer die nomoi in ihrer

Verbindung zum nous bewéhrt, ist der vokteptvog GOAAOYOG:

ATH. — Haben wir nun nicht gefordert, der jeweils auf einem Gebiet (mpog
g€xoota) vollkommene Meister (&kpov dnpovpydv) und Wichter (pOAako)) miisse nicht
bloB imstande sein, auf das Viele seinen Blick zu richten (mpog T mOAAO PAERELV),
sondern auch fahig, dem Einen nachzustreben (mpog 8¢ 10 €v £€melyecOoit) und es zu
erkennen (yv@vo) und, wenn er es erkannt hat (yvévta), alles andere zusammenschauend
(mévta cuvopdvta) in seinem Verhéltnis zu jenem zu erfassen und auf jenes hinzuordnen
(Tpog €xelvo cvvtaEocot)?

KLEINIAS — Richtig.

ATH. — Konnte es nun ein genaueres Verfahren der Betrachtung und Anschauung
(dxpiPeoctépa okéyig Beate) bei irgendeinem Gegenstand fiir irgend jemanden geben,
als wenn er imstande ist, von dem Vielen und Ungleichartigen aus auf die eine
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einheitliche Gestalt hinzublicken (10 mpog pioy 1d€av €k TOV TOAADY KOl GVOUOL®V
dvvatov elvon BAémerv)?'”

a. Das Anvertrauen der dialektischen Schau an den Gesetzgeber

Die demiurgische Féhigkeit der hier gemeinten Mitglieder des vuktepivog GOAAOYOG
bezieht sich eindeutig auf ein Sehen, das sich nicht nur die Vielheit aufbiirdet, sondern auch dessen
taktische Ordnung unter das Eine. Das Zusammenschauen ist nicht ein be-greifen, vielmehr néhrt es
sich von einem cvv-0pdw® (zusammen sehen), um der Stadt quasi eine Syntax zu verleihen. Der
Fremde aus Athen verlangt von dem Gesetzgeber ein BAénelv, das die zu entwerfende Stadt ordnet.
Dadurch vermittelt er dem vuktepivog cOALoYog dieselbe dialektische Aufgabe. Die Merkmale des
Sehens und der akribeia projizieren die Gestalt des Gesetzgebers in die Stadt und gleichzeitig
diejenige des vuktepivog cOAAOYOG an den Rande der Fiktion.

Die Ahnlichkeiten der oben zitierten Stelle mit den Figuren des Wissens des Politikos und
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der Politeia sind auffillig'®. Ob und inwiefern die Nomoi gerade der besonderen Rolle der Figur
des Gesetzgebers und des vuktepivog cOALo0Yog einen Teil ihrer Neuigkeit verdanken, ist im Blick
auf deren Féhigkeit, die philosophischen Kenntnisse zu iibertragen, ndmlich die innere Struktur der
Stadt dialektisch zu gestalten, zu verstehen.

Diesen zwei Figuren schlieen sich diejenigen der Euthynen an, deren Anwesenheit in
anderen Dialogen des corpus platonicum kaum nachzuweisen ist. AuBer im Protagoras, wo die
Rede aber nur iiber die Notwendigkeit ihres Dienstes ist, werden die Euthynen qua Beamten erst im

zwolften Buch der Nomoi beschrieben'!!

. Durch die euthynai soll es dem Gesetz Magnesias nicht
nur gelingen, ,,gerade zu richten, was krumm ist“, was das Gesetz iiber dies leisten wiirde, vielmehr
besitzen die Euthynen die dialektische Fahigkeit, die oben schon als apollinisches Merkmal in der
Gesetzgebung betont worden ist. Sie werden in einem rituellen Kontext gewihlt, in den die ganze
Biirgerschaft, sowohl physisch als auch institutionell, eingeschlossen wird. Der Ort der Wahl ist der
Weihbezirk des Helios und des Apollon, was eindeutig fiir die Sichtbarkeit dieser
gemeinschaftlichen Tatigkeit spricht.

Dies deutet ein interessantes Spiel innerhalb der Dialektik Wenige-Viele an, da die

Euthynen einerseits iiber der durchschnittlichen Befdhigung der Biirger stehen, «bewundernswert

112 113

(Bovpoototg) in jeder Tugend»'”, sogar die anderen Beamten «an Tiichtigkeit» iibertreffen'',
jedoch basiert ihre Macht andererseits auf einer institutionalisierten Funktionalitit. Die {iberlegenen

Féhigkeiten sind in der Sphire der Ganzheit Magnesias zu finden: Die Euthynen dienen als Beispiel

' Leg. 965 b-c.

19 vgl. die Figur der philosophischen Herrschaft durch fechné in Politikos (297 a-b) und die Philosophen-Konige der
Politeia (z. B. interessant fiir die Dialektik Wenige-Viele ist 431 c-d).

""" In Bezug auf diesen Ausdruck vgl. die Stellen in Leg. 945 a-b mit ed8Ovor und edOvvoOVNG in Prot. 326 e.

"2 Leg. 945 e. Min. 320 d.

13 Leg. 945 c.
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fiir eine hohere — ausgesprochene ethische, jedoch implizit intellektuelle — Qualitédt, die in ihren
verschiedenen Formen zu der Rettung der Stadt beitragt.

Den Euthynen ist eigen «to exercise authority over the authorities»'", ndmlich eine Art
Herrschaft auszuiiben, die {iber die besonderen Herrschaften entscheidet, ohne jedoch die oberste zu
sein, da die oberste die des Gesetzes ist. In der Tat konnen die Euthynen sogar vom Biirger

t'°. Anstatt ein ,,Widerstandsrecht* zu

angeklagt werden, der ihre Entscheidung fiir ungerecht hal
implizieren, das von einem begriffgeschichtlichen Standpunkt her ohnehin unbegriindet wire, zeigt
dieses System eher das Bestreben Platons, die notige Rechenschaftspflicht''® der Beamten auf
diejenigen auszuweiten, die ihrerseits eigentlich die allerletzte Kontrollinstanz sein sollten. Das

Amt der Euthynen gehért zu einer Vielheit von Amtern, die das Biindnis der Stadt bewahren sollen.

Bei einer Staatsverfassung gibt es viele Stiicke (moAAlol xopol moAttelag), die
iiber deren Auflésung entscheiden, genau wie bei einem Schiff oder einem Lebewesen
(Cmov), wo wir diese als Taue und Spanngurte und Sehnenstringe bezeichnen; obwohl

diese alle ihrem Wesen nach eins sind (piov odcav @bowv), geben wir ihnen aufgrund
117

ihres Vorkommens an verschiedenen Stellen (moAAayo?) auch verschieden Namen' .

Sowohl der vuktepivog cOAAOYOG als auch die Euthynen sind ein fiir die Rettung oder den
Untergang der Stadt entscheidender xop6g, obwohl hier vielmehr an das Mittel einer Verbindung
als an den zeitlich entscheidenden Moment einer Jetztzeit zu denken ist'®. In wenigen Zeilen wird
erklart, dass dieses «zusammenschlieBende Band der Gerechtigkeit» ein dialektisches ist, mit dem
Ziel, die mogliche Zerrissenheit auf das Eine zu richten.

Es sind theoretisch sicher viele verschiedene rechte Verhaltensweisen denkbar, welche die
der Stadt eigne kontingente Gerechtigkeit bestitigen wiirden — die Antwort auf die Frage, ob jene
die Gerechtigkeit sein soll, ist in der Verkoppelung der Universalitit des nomos Magnesias mit dem
nomos im Allgemeinen zu finden und wird im letzten Abschnitt behandelt. Die oben genannten
«verschiedenen Namen» entsprechen den Wirkungsbereichen, in die sich der nomos entfalten kann,
um die verschiedenen Lebensbereiche der Stadt zu ordnen und die innere Bindung der

verschiedenen nomoi aufzubauen.

"4 Ubersetzung SAUNDERS’ 945 b.

5 Leg. 946 d-e.

1% Vgl 774 b. Man kénnte hier von einem neutralen Sinn sprechen, wie auch in 881 e. Auf die Moglichkeit eines
Widerstandsrechtes in den Nomoi zu lesen, hat GAISER (2004)™, 110 durch die Stelle 770 d-e hingewiesen.

"7 Leg. 945 c-d. Lisl iibersetzt «multiplicidad de nombres», wobei das Wort multiplicidad auf eine Gruppe verweist
(«aunque se trata de una unica naturaleza diseminada por muchos sitios»).

"8 Dieser Ausdruck wird von den Ubersetzern normalerweise neutral wiedergegeben, wobei der Sinn des zeitlichen
kairos in eine instrumentale Lage versetzt wird. «o¥1tog 00 opikpoTOTog Kapdc» wird von LiST folgendermassen
iibersetzt: «mas éste es un punto, no el menos importante. Para que el sistema politico se mantenga o desaparezcay.
SAUNDERS: «The point is this». PEGONE: «una delle piu importanti occasioni di salvezza». Es handelt sich hier um den
kairotischen Punkt der Gesetzgebung. Das Problem entsteht in dem Moment, in dem man auf den Akzent achtet, da eine
Auffassung als xaipog mit dem Zirkumflex eine engere Beziehung zum Kontext dieses Passus aufweisen wiirde. Der
kairos im Sinne einer Litze oder eines Zettels soll die Stadt als einen Organismus bewahren.
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Die Euthynen gehoren an den wichtigsten kairoi, die die Gesetze in Einklang mit dem Leben
bringen. Welcher ist der tatsichliche Dienst dieser Beamten? Sie sollen von den anderen
Ordnungsinstanzen Rechenschaft fordern, um zu vermeiden, dass diese die Einheit der Stadt
zerreiflen, indem sie zu heterogener Handhabung der stidtischen Gesetzgebung tendieren. Die
Subsumierung der Vielheit unter die Einheit verdankt sich dem gemeinsamen Streben der Amter
nach einem Ziel, i.e. ihrer reziproken Abhdngigkeit durch eine Verkniipfung mit dem dikawov der
Stadt. Dadurch, dass sie {iber eine vortreffliche Tiichtigkeit verfiigen, gehdren die Euthynen zu den
Wenigen, die tatsdchlich die Figur des Philosophen in den Nomoi verkorpern, ohne jedoch die
bestimmte Rolle des herrschenden Philosophen zu tibernehmen.

Die Tatigkeit des vuxtepivdg cOALoYog und der Euthynen setzt diejenige des Gesetzgebers
fort, so dass es schwierig ist, den Charakter der zwei ersten zu erfassen, ohne einen Blick auf den
letzteren zu werfen. Die Sicht der Stadt auf alles wird dadurch zu einer Sicht, die dank den
Euthynen sich selbst sieht, so dass sie auf verschiedenen Ebenen das Innere der Stadt erkennt, die

sich in den Instanzen der Feste und der Wahlen'"

, den Sammlungen des vuktepivdg cOAL0YOG und
dem Gespréch der drei Alten des Dialogs selbst konkretisiert. In der historischen Begriindung der
Stadt ist dem Gesetzgeber die Rolle der Ordnung von Einheit und Vielheit anvertraut, deswegen ist
notwendig, an seiner Figur sowie durch den Zwischenzustand des vvktepivog cOALoyog die
genetische Entwicklung des Gesetzes vorzufiihren.

Die Figur des Gesetzgebers stellt den Ubergang zwischen Dialog und Stadt dar, zwischen
der scholé des Projekts und der Zeit der Anwendung auf das alltdgliche Leben. Zeitlich vor dem
vokTeplvog oOAAoYog gilt die Begriindung der Stadt durch den Gesetzgeber als Beispiel fiir die
zukiinftige Tatigkeit seiner Nachfolger, die allerdings begrenzter sein wird'”. Die dialektische
Féahigkeit des Gesetzgebers entspricht faktisch derjenigen der Philosophen-Konige der Politeia,
wobei sich eine gewisse Ahnlichkeit auch auf der Ebene der Erzihlung des Dialoges ergibt. Wie
SzLEZAK richtig bemerkt, ist der Unterschied zwischen dem Fremden aus Athen und Sokrates nur
ein stilistischer'', weil das Problem die Rolle der Philosophie in der Stadt ist, ndmlich wie die
Philosophie in die Syntax der Gesetze iibersetzt wird.

Die Figur des Gesetzgebers wird hier aus zwei Griinden behandelt: erstens weil der
Gesetzgeber, wie der vuktepivog cOAAOYOG in das Projekt der Stadt integriert und gleichzeitig
diesem tibergeordnet ist, zweitens aufgrund des Wissensunterschiedes zwischen dem Gesetzgeber
und dem durch das Gesetz geschaffnen Organen, der das echte Element der Differenz in den Nomoi
darstellt'”. Deswegen ist wichtig zu verstehen, wer die Rolle des Gesetzgebers {ibernimmt — und

mit welchen Einschrinkungen. Der vuktepivdg cOALoyog, der oben als Widerspiegelung des

"9'vgl. fiir den letzten Punkt Leg. 752 c.

120 Die Bezeichnung vopogbiakeg tritt, je weiter man sich dem zwdélften Buch nihert, immer seltener auf. Dies spricht
fiir die Einbeziehung der Bezeichnung der Gesetzeswichter in den Néchtlichen Rat.

121 SzLEZAK (2004 a)P, 45.

122 Die Geschichte Magnesias wird im Dialog der drei Alten geschrieben, die auch die ersten Gesetzgeber der Stadt —
trotz ihres Wissensunterschiedes — sind. Unter ihnen kann ndmlich schon ein erstes Element der Differenzierung
aufgewiesen werden, da der Fremde aus Athen iiber ein hoheres Wissen als seine Gesprachspartner verfiigt.
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Gesetzgebers in der Stadt bezeichnet wurde, verfiigt zwar nicht iiber dieselben Fahigkeiten wie
dieser, trotzdem wird von ihm gefordert, das notwendigerweise unvollendete, urspriingliche Werk
an die Zeit des Lebens Magnesias anzupassen.

Am Ende des Dialoges trennen sich die drei Alten nicht: Das schriftliche Werk bleibt ein in
fieri, und ebenfalls das projizierte politische wird fiir die Moglichkeit einer Verdnderung offen
bleiben.

2.3.3.  Was die erste Gesetzgebung nicht vollenden kann

Zu diesem Zweck [Feste und Opfern] sollen die Ausleger, die Priester und

Priesterinnen und die Seher mit den Gesetzeswéchtern zusammenkommen und das regeln

(taEdvtov), was der Gesetzgeber zwangsliufig iibergehen musste (topodeinety)'>;

musische Wettbewerbe, angeordnet von den Kampfrichtern, dem Erzieher der
Jugend und den Gesetzeswichtern, die zu eben diesem Zweck gemeinsam

zusammenkommen (gig xoivév) und selber zu Gesetzgebern dariiber werden sollen
124

(TEVOREV®VY VOLLOBETOV OLLTMV) <.

Der Gesetzgeber iibt seine vermittelnde Funktion auch dadurch aus, dass er anderen Figuren
seine nomothetische Aufgabe iibergibt. Diese letzte sei noch nicht in einem absoluten,
abschlieBenden Sinn erfiillt, weil die Gesetzgebung sich mit den Erfahrungen des téglichen Lebens
und der darin implizierten Verdnderlichkeit allméhlich verbessern soll. Dank der anderen Darsteller
der Tragddie Magnesias wirkt sich die Tétigkeit des ersten nomothetés weiterhin in der Form einer

téELg aus'”

. Das projizierte Da-sein der Stadt impliziert die Ausblendung der Figur des ersten
nomothetés. Was er hinterldsst, ist eine nachzubessernde Gesetzgebung.

Die Notwendigkeit, die Gesetze zu verdndern, ohne sie umzugestalten, um sie in die reale
und angemessene Zeitlichkeit der Stadt zu lbertragen, taucht in Gestalt der Notwendigkeit
nachfolgender Gesetzgeber fiir die Anordnung der Feste und der musischen Ereignisse'™ auf.
Ebenfalls ist die Quantitdt der Gesetze, die der Gesetzgeber den Richtern vorschreiben muss, von
der Qualitét der Richter abhéngig: Wenn sie gut ausgebildet und «mit aller Genauigkeit (31 Téong
axpetog) gepriifty sind, so kdnnen sie die meisten kleinen Falle selbstindig 16sen, obwohl diese
explizit von den Gesetzen nicht in Betracht gezogen worden sind.

Die Bearbeitung der nomoi soll durch die vopoeOAaxkeg fortgesetzt werden. Die
Verbesserungs- und Anderungsméglichkeiten der Gesetze sind allerdings keine substanziellen. Die
Zeit, innerhalb der das Gesetz zu diesen Moglichkeiten offen bleiben wird, ist eine beschrinkte —

jedoch keine quantitativ beschriankte. Die Gesetze werden nur dann unabénderlich sein, wenn sie

12 Jeg. 828 b.
12 eg. 835 a.
123 BERTRAND (1998)™*, 127.
126 Leg. 835 b.
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eine dem Leben angepasste Angemessenheit erreicht haben werden und diese letztere eben als
qualitativ zu betrachten ist. Ebenfalls soll auch die Einrichtung einzelner Normen nach denen, die

vom ersten Gesetzgeber eingerichtet sind, moglich sein.

Vielmehr sollen die Jungen dariiber Gesetze erlassen, indem sie diese nach dem
Muster der Gesetze der Fritheren gestalten (&mopipodpevor), also Kleines nach Grofiem
(opikpa mpog peydda), und indem sie bei ihrer erforderlichen Anwendung Erfahrungen
sammeln (éuneipwc), bis alles zur Geniige (ixavdg) geordnet scheint; dann sollen sie

diese fiir unabénderlich erkldren (&xivnto moimodpuevor) und ihr Leben lang anwenden
127

(Covtav...xpopevor), da sie nunmehr die rechte Form (pétpov) besitzen '

Steht die hier angesprochene Mimesis im Zeichen einer Ubertragung der Sehkraft, in die
doch eine philosophisch ordnende Féhigkeit eingreift, wird die Stadt durch die Nachahmung ihrer
dieser Idee das, was der Sinn der «schonsten und wahrsten Tragddie» sein konnte. Die Gesetze der
jiingeren Gesetzgeber als Mimesis der ersten Gesetze zu legitimieren, impliziert einen regressus,
der jedoch nicht ad infinitum zuriickgehen darf.

Der Gesetzgeber ordnet die Stadt im Einklang mit dem nous. Dies konnte tautologisch
scheinen, da der nous in Magnesia nur in Gestalt der verschiedenen nomoi auftauchen kann. Auf
eine gewisse Art und Weise ist jedoch der nous derjenige nomos der Stadt, der alle nomoi enthilt,
jedoch nicht als deren Summe. Auf dieser Ebene geschieht die erste dialektische Bewegung der
Stadt, zwischen der Vielheit der nomoi und der Einheit des einen nomos, der an dieser Stelle als
funktionaler Begriff eingefiihrt wird, um spédter in seinem Verhiltnis zum nous untersucht zu
werden. Auf diesen vopog-vodvg, auf den der Gesetzgeber schaut, soll sich die ganze Gesetzgebung
richten.

Die dialektische Fahigkeit des Gesetzgebers — wie diejenige der Euthynen, die Vielheit und
Einheit in Einklang zu bringen — soll die Gesetzgebung zu einer Mimesis des wahrsten Lebens
fiihren. Dieses Verfahren impliziert die Moglichkeit, dieses Leben — einen bios geméll dem nous —
zu schauen, und damit anhand der Entscheidung iiber die Gesetze eine philosophische Dialektik
durchzufiihren. Ist dies libertragbar, wird die Differenz Wenige-Viele aufgehoben. Die homoiosis
der Stadt, d.h. die Nachahmung des schonsten Lebens, impliziert dies aber nicht: Das Differente
und Nicht-Identische innerhalb der Stadt soll gegeniiber ihrer Einheit und Identitdt bewahrt bleiben.
Die Philosophie entfaltet sich einerseits in der Struktur der Gesetze und durch sie; andererseits wird
ihr auch eine absolute Stellung eingerdumt, die sich, wie bereits besprochen, zwischen dem
Gesetzgeber und dem voktepivog GOALOYOG in einer Art theoretischen Schwebens befindet.

Kann die basiliké techné des Philosophen des Politikos mit der Herrschaft der Philosophen-
Konige in der Politeia gleichgesetzt werden, besitzen sie in den Nomoi hauptsidchlich der
voktepvog cVAAoyog und der Gesetzgeber. Die Euthynen bieten ein gutes Beispiel fiir die

Entfaltung der philosophischen Macht im institutionell-politischen System der Gesetze.

127 Leg. 846 c-d.
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Die techné basilike, vorwiegend im Wortschatz der politischen Macht des Philosophen in
Politikos vorhanden'®, ist in den Nomoi kaum nachweisbar. Es ist jedoch bemerkenswert, dass die
Stellen, an denen dispotiké auftaucht, sich eindeutig auf den Charakter der gesamten Gesetzgebung
und nicht auf denjenigen einer bestimmten gesonderten Figur beziehen'”. Die Tatsache, dass
Magnesia frei (éAevBépa) und freundschaftlich (@iAn) sei, und Vernunft besitze (vodv €Eet), ist
abhingig von dem Charakter ihrer Gesetzgebung, welche die despotischste (decnotik®wtédtnv) und
gleichzeitig freieste sein soll™. Neben anderen neutraleren Anwendungen gewinnt das Wort
despotés in den Nomoi seine eigentliche Konnotation innerhalb der Sphére des Gesetzes, wie die

bekannte und in nichstem Abschnitt eingehender zu behandelnde Stelle 715 d verdeutlicht:

Denn einem Staat, in welchem das Gesetz geknechtet und machtlos ist, einem
solchen sehe ich den Untergang bevorstehen. In welchem es aber Gebieter (decnotng)
iiber die Herrschenden (t@v &pyovtwv) ist und die Herrschenden Sklaven des Gesetzes
sind (ot 8¢ &pyovieg 60DAoL T0D vopov), dem Staat sehe ich Fortbestand und alle Giter
zuteil werden, welche die Gotter je Staaten verliechen haben.

Im Kontext der Fragestellung dieser Arbeit darf in den Nomoi bei jeder Rede tiber die Macht
vorausgesetzt werden, dass Platon versucht, das Gesetz iiber die einzelnen Méchte zu erheben. In
welchem Verhiltnis jedoch das Gesetz zu seinen Ursprung, ndmlich zum philosophischen
Verfahren des Fremden aus Athen stehe, soll anhand der Figuren des Gesetzgebers und des
VUKTEPLVOG G VAAOYOG erdrtert werden.

Was ist also die politiké techné in den Nomoi — das heiit, was bedeuten empirisch diese
Vermittlung des voxtepivog cOAL0yog und die anderen Vermittlungen in Magnesia?

Die gesamte Problematik der politiké techné des Politikos und der Politeia hier debattieren
zu wollen wiirde iiber die Ufer der vorliegenden Arbeit hinaustreten. Es soll hier trotzdem auf
einige gemeinsamen Merkmale hingewiesen werden.

Im Politikos ist die techné dem Gesetz Tlberlegen, wihrend in der Politeia oft
unberiicksichtigt bleibt, dass die Philosophen-Konige auch mit Hilfe der Gesetze die Ordnung der
Stadt gestalten''.

Dies spricht fiir eine Anndherung des spiteren Dialoges an die Nomoi, jedoch keinesfalls fiir
ihre komplette Uberschneidung. In der Politeia ist das Gesetz anwesend, sowohl im Sinne des

Schriftlichen, als auch in der Figur des Philosophen. Die Gesetze werden von den @OAokeg VOV

128 In Bezug auf Monarchie s. Leg. 712 ¢. Es handelt sich hier um eine der vermutlich drei Stellen, in denen ein Wort
der Gruppe der basiliké auftaucht.

129 Vgl. 697 ¢, wo es gesagt wird, dass der demos wegen der unangemessenen Freiheit despotisch wird. 762 e behandelt
die Notwendigkeit, ein guter Sklave zu sein, um die Rolle des Herren zu spielen. Vgl. auch die Unterscheidung
Sklaven-Herren in 777 b, in Bezug auf die Grundbesitzer 845 a, im Sinne von Hausbesitzer 954 b.

B9 1n 701 e wird die informelle Anerkennung eines aristokratischen Privilegs erwéhnt (nétpiot iepmotvon 759 b). Vgl.
CASTEL BoucHoucHI (1995)%, 62 ff..

31 Es trifft nicht zu, dass die Gesetze in der Politeia nicht beriicksichtigt werden. Vgl. dazu z. B. Resp. 380 b-c: Gesetze
iiber die Dichtung, 427 b: iiber die Religion, 459 e: iiber die Feste, 409 e: iiber Medizin, 453 d u. 457 ¢ iiber die
Gemeinschaft von Frauen und Kindern, 417 b: {iber das Verbot von privatem Eigentum fiir die Wichter. Interessant ist
dazu noch MORROW (1960 )™, 580 iiber die Griindung der Stadt.

101



Zweites Kapitel — Die Andersheit innerhalb der Struktur der Stadt: die Ndichtliche Versammlung

bewacht'*?, wobei die wichtigsten von ihnen nicht verdndert werden diirfen'*: Kallipolis ist jedoch
keine Gesetzesstadt. Dies liegt tatsdchlich an dem unterschiedlichen Gewicht, das Vernunft und
Gesetz ausiiben: Das Zitat einiger Stellen reicht nicht aus, den Eindruck einzuebnen, dass die
Vernunft die Gesetze eigentlich nicht brauche, da Kallipolis gerade das Paradigma einer nach der
Ordnung der Philosophenherrschaft eingerichteten Stadt ist'**.

Es ist iiblich zu denken, dass die Nomoi die zu verwirklichende Ubertragung des Paradigma
im Himmel der Politeia sind. Hier soll die Auslegung vertreten werden, dass die radikalsten
Vorschlage der Kallipolis in Magnesia nicht preisgegeben werden'*’, sondern mit einer groferen
Aufmerksamkeit in Bezug auf die Unvollkommenheit der menschlichen Natur durch die Gesetze
umformuliert werden' . Ist es wahr, dass dabei die arché der Nomoi den Verzicht auf die Macht der
Philosophen bedeutet. Oder handelt es sich hier eher um einen indirekten Weg, die Unordnung der
Realitét dialektisch durch das Gesetz aufzuheben?

Wenn allerdings einmal durch géttliche Fiigung ein Mensch mit jener natiirlichen
Féhigkeit geboren wiirde und imstande wére, eine solche Machtstellung zu erlangen
(TaparoPelv dvvatoc), so brauche er keinerlei Gesetze, die tiber ihn herrschen miissten
(&pEovtwv). Denn dem Wissen (émiotiung) ist kein Gesetz und keine Ordnung
iiberlegen; und es widersprache auch der gottlichen Satzung (0€p1g), wenn die Vernunft
etwas anderem untertan und dessen Sklavin wire, sondern sie muf} iiber alles herrschen,
sofern sie wirklich in ithrem Wesen wahrhaft und frei ist. Nun aber findet sich ja doch
nirgends eine solche Féhigkeit, es sei denn in geringem Male; darum gilt es das

Zweitbeste zu wihlen, die Ordnung und das Gesetz, die zwar die hdufigsten Fille ins
137

Auge fassen und beriicksichtigen, aber natiirlich nicht alle iberschauen kénnen ’.

Durch die Gesetze soll in diesem Fall die zweitbeste Polis realisiert werden, die iiber eine
solche philosophische Natur gar nicht oder nur in geringerem Malle verfiigt. Dass diese
Entscheidung die Philosophie von den Nomoi ausschliee, fallt hier schwer zu unterstiitzen, nicht
zuletzt weil das Gesetz eine notwendige Bindung nach oben, an die Vernunft, bewahren soll. Was
den Nomoi zu entziehen notwendig erscheint, ist die Macht des Philosophen, die Ausiibung seiner
Herrschaft. Die Figur des Philosophen scheint zwar in den Nomoi nirgendwo klar ausgesprochen zu
werden, wenngleich die einzige Stelle, in der philosophein vorkommt, zentral ist, um die Rolle des
Gesetzgeber-Arztes als philosophisch zu bezeichnen'. Auch die Mitglieder des vuktepivog
ocVALoyog werden nie ausdriicklich als Philosophen bezeichnet, jedoch {iben gerade der

Gesetzgeber und der vuktepivog cOALoyog eine philosophische Dialektik aus. In diesem Sinne

132 Resp. 421 a5 und 504 ¢7.

133 Resp. 445 e.

1% Vgl. Resp. 604 b: «Und was ihm gebietet Widerstand zu leisten, das ist doch Vernunft und Gesetz; was ihn aber zur
Betriibnis hinzieht, das ist die Leidenschafty

B3 Vgl. Leg. 711 d-e, 739 b und 875 c.

3¢ val. Leg. 732 e, 740 a, 853 ¢ und 875 a. In Bezug auf die Verhiltnisse der platonischen Akademie mit ihrem
historischen Zusammenhang s. DUSANIC (1990)®? und SCHOPSDAU (1994)*, 133 Fn. 75.

B7 Leg. 875 c-d.

B8 Val. Leg. 857 d2.
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wire das Projekt Magnesias noch radikaler als dasjenige der Kallipolis, weil das erstere eine hohere
Teilnahme der Biirger am hochsten politischen Leben der Stadt verlangt, ndmlich die Ausiibung
jener 6ffentlichen Amter, die sich alle auf derselben Ebene befinden, ohne jegliche iibergeordnete
Macht. In der Stadt der Nomoi sollen alle Sklaven der Gesetze sein und zugleich gleichberechtigt.
Das philosophische Element wird jedoch nicht herausgenommen, sondern vielmehr im
hegelianischen Sinne aufgehoben, mit einer Bewegung des tollere, der eine Wirkung weiterhin
innewohnt, selbst wenn der Produzent seine Personlichkeit nicht mehr nachweisen kann.

In den Nomoi verschwindet die Philosophie hinter den Gesetzen, sowie sich die Figur des
Philosophen hinter denjenigen des Gesetzgebers, des vvktepivog cOALoyog und der Euthynen
versteckt. Diese Verteilung der Rollen, auf die der Zugang zu den mit der Dialektik verbundenen
Aktivititen verweist, zeigt, wie sehr die Philosophie und die techné politiké von der Personlichkeit
unabhdngig sind — ein Versuch Platons, die Herrschaft den den Gesetzen unterlegenen und
einfacher zu institutionalisierenden Figuren anzuvertrauen. Dies bedeutet natiirlich weder, dass
Magnesia auf die Priasenz der Philosophie verzichtet, noch dass diese Prasenz keine Personlichkeit
annimmt. Es handelt sich hier um das Theater der Nomoi, die in der Figur des Gesetzgebers ihren
Hauptdarsteller haben. Findet die Philosophie als dialektischer Einklang der Vielheit unter der
Einheit in Magnesia ihre Darstellung in der Aktivitdt des voktepivog cOAL0Y0g und der Euthynen,
so ist auch die Aktivitdt des Gesetzgebers in der Zeit des Dialoges eine rein philosophische. Dass er
effektiv nur post mortem in der Form der Ermunterung der Prodmien anwesend sein wird,
vermeidet die Assoziierung seiner Figur mit derjenigen, die liber die Gesetze entscheidet, ndmlich
mit einer Herrschaft, die dafiir verantwortlich ist, Gesetze in Kraft treten zu lassen. Die nomoi
Magnesias sind ab initio und strukturell die Frucht einer Dialektik Vielheit-Einheit, als ob die
politiké techné ein schon Geschehenes wire. Allerdings soll die Struktur der Stadt eine dialektische
bleiben, weshalb die Tétigkeit des vuktepivog cOALoyog und der Euthynen auch an Bedeutung
gewinnt, um die moglichen Arrhythmien zwischen der Bewegung des Lebens und den
geschriebenen Gesetzen in Eurhythmien zu verwandeln.

Die Anordnung der Gesetze ist dialektisch — im Sinne von ihrer Abstammung von dem Nous
und von der Fahigkeit, Einheit und Vielheit in Einklang zu bringen —, sowie sich auch die Kontrolle
iber die Gesetze nach deren Niederschrift als dialektisch erweist. Wenn Philosophie und politische
Macht in der Politeia assoziiert sein sollen, um die Form des Paradigmas en ourané zu umreil3en,
ist ihre Zusammenstellung in den Nomoi wesentlich komplexer.

Die Elemente der philosophischen Macht, die im Politikos von 296 e bis 297 b
zusammengefasst sind, werden in den Nomoi auf verschiedene Figuren und verschiedene Zeiten
verteilt, da der Gesetzgeber und der voktepivog GOAAOYOG Zzu einem oben schon angesprochenen
Zwischenzustand gehoren. Um dieses Verhiltnis in den Nomoi besser zu beleuchten, soll hier auf
die Stellung der politiké techné im Politikos verwiesen werden. Der Fremde aus Elea benutzt dort
die Metapher des Schiffes, jedoch mit einem groBen Unterschied gegeniiber den Nomoi, wo die

Metapher — obgleich in einer anderer Form — ebenfalls auftaucht.
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wie der Steuermann immer des Schiffes und der Schiffsgesellschaft Bestes
wahrnehmend, ohne Schriften auszustellen (o0 ypdppoto T1elg), sondern seine
Kunst zum Gesetz machend (téxvnv vopov mopeyopevog) seine Mitschiffenden
erhélt, so auch auf die ndmliche Weise bei denen, die so zu regieren verstehen,
diese die rechte Staatsverfassung sein wird, welche die Kraft der Kunst hoher stellt
als die Gesetze? Und was auch die mit Einsicht (Zu@pooiv) Regierenden
(&pxovorv) tun, das ist ohne Fehl, solange sie nur das eine GroBe bewahren, daf3
sie nach Vernunft und Kunst (uet vod xoai té€xvng) denen im Staate immer das

Gerechteste austeilend (dravépovteg) imstande sind, sie zu erhalten und immer
139

zum Besseren vom Schlechteren hinzufithren (&noteleiv) nach Vermogen .

Die angesprochene techné ist nichts anderes als ein Ausdruck des nous, der aber hier als
Gesetz benutzt wird. Dahingegen sind die einzelnen nomoi in Magnesia in ihrer t&&ig als
Ubertragung des nous zu betrachten. Dies wird einer der zwei Hauptziele des langen Beweises des
zehnten Buches sein, neben demjenigen der Seele als Selbstbewegung.

Der zentrale Gedanke der Herrschaft in den Nomoi liegt in der Tatsache, dass hinter den
Gesetzen die Vernunft regiert. Die Gesetzesstadt ist an sich notwendigerweise eine verniinftige,
weshalb die Qualitit der Vermittlung der Vernunft an die Gesetze und der Vermittlung dieser
letzten qua noetischer Abstammung an das alltdgliche Leben an Bedeutung gewinnt. Es handelt sich
um zwei Vermittlungen bzw. zwei Zwischenrdume. Das Prinzip ist das gleiche im Politikos und in
der Nomoi: Der Unterschied liegt in der Weise der Ubertragung, einerseits wird durch direkte
Ausiibung der Autoritit und des nous, andererseits durch Gesetze. Dies bedeutet aber nicht, dass die
Dialektik nicht an der Ordnung der Stadt mitentscheidet — vielmehr befindet sich zwischen ihrer
Ebene und derjenigen ihrer Verwirklichung im alltidglichen Leben der Filter der Gesetze. Damit
diese letztere kein Hindernis, sondern ein Antrieb fiir das politischen Leben darstellen kann,
verwandelt sich die Stimme des Gesetzgebers in eine, die Ratschlidge erteilt, bevor der Zwang des
Gesetzes in Kraft tritt. Die Rolle der Philosophen-Konige spiegelt sich in derjenigen des
Gesetzgeber-Arztes wider, der den Gesetzen die notwendige Beweglichkeit durch die Uberredung
der Proomien verleiht, eine epode, durch die nach dem Tod des ersten Gesetzgebers seine Figur
weiter leben wird, damit die Gesetze akzeptiert und nicht nur angewendet werden. Die Antithese
zwischen den Vielen und den Wenigen wird dadurch verschleiert, einerseits weil der vuktepivog
cVALoYog ein politischer Korper ist, in dem die einzelnen als Vorbilder der Tugend gelten sollen
und der daher komplett in die ethische Bedeutungssphire Magnesias einbezogen ist, andererseits
weil der Gesetzgeber mit seinen Worten anwesend ist, jedoch ohne seine Person. Im
etymologischen Sinne vom persona ist der Gesetzgeber qua Maske als theatralische Darstellung

doch im Zentrum der Gesetzgebung. Seine Stimme vertritt den mythischen Grund der Stadt, indem

139 Pol. 297 a-b. Ubers. Schleiermacher. Interessant ist es zu bemerken, dass das Verb émoteleiv, hier mit hinzufiihren
iibersetzt, in den Nomoi fiir das Bild der besten Tragddie benutzt wird. Der «wahre nomos» ist in 817 ¢ fahig, das
schonste Drama zu vollenden. Fiir die Metapher des Schiffes in Nomoi vgl. 758 a-b: «Da aber ein Schiff [Staat], das
iiber das Meer fahrt, bei Tag und bei Nacht stets eine Wache braucht und da ein Staat sich in der gleichen Lage befindet
[...] so miissen den Tag hindurch bis zur Nacht [...] Beamte an Beamte im Dienst sich anreihen, Wachter miissen
unaufthdrlich Wéchter ablosen [...]».
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er eine Verbindung zu einem Raum jenseits der Gesetze herstellt. Dieser Raum bietet die Quelle, an
das Magnesia ihre ethische und zeitliche Griindung und Begriindung schopft'®.

Die Maske des Gesetzgebers verweist auf den genealogischen Sinn der Stadt, die sich nicht
nur auf alte viterliche Traditionen berufen kann, da es um die Begriindung einer Kolonie geht, die
nicht notwendigerweise eine einheitliche und eindeutige Vergangenheit haben muss. Die drei
Traditionen — die kretische, spartanische und athenische —, die im Spiel sind, sollen zwar als
Vorbild gelten, jedoch nur was die Materie der Gesetze angeht, wéihrend sich ihre Struktur und ihre
Form auf eine andere Ebene beziehen. Dies impliziert gerade der Kern, an den der Gesetzgeber
durch seine Handlung die Gesetze der Stadt vermittelt. Inwiefern dieser Kern als unzeitlich,
gleichzeitig aber als beweglich bezeichnet werden kann und was dies fiir die Struktur des Gesetzes
bedeutet, soll spéter durch die niihere Behandlung der Uberredung in den Prodmien klarer werden.
Hier sei lediglich darauf hingewiesen, dass gerade dieses in limine der Rolle des Gesetzgebers die
Beweglichkeit des Kernes der Stadt zu bewahren vermag.

Die von dem Gesetzgeber dem vuktepivog oOALoYog anvertraute Rolle der Kontrolle tiber
die Gesetze beweist die Ausiibung des nous, der auch in den Nomoi ein xvBepvntikog ist'*'. Was
bedeutet aber dieser nous? Es handelt sich hier um die Féhigkeit, die Ordnung der Stadt zu
bewahren. Dies erklart aber noch nicht, wie der voxtepivog cOAAOY0G konkret handeln soll, wie der
Gesetzgeber die Gesetze in der Zeit, auf die das Leben der Stadt projiziert wird, behandelt hat. Die
politiké techné der beiden sowie, trotz des Mangels an Beweisstellen, der Euthynen verwirklicht
eine Praxis des Gedankens, der die Widerspriiche in sich aufnimmt, um sie unter allumfassende
Prinzipien zu ordnen — oder unter einem allumfassenden Prinzip. Dies ist jedoch die Handlung des
Dialektikers! Stellt man das Verbot des d0o mept €vdg 719 d neben die Stellen iiber die Sicht der
Vielen unter der Einen, gewinnt man die politike techné des Gesetzgebers und des vuktepivog

cOAAOYOG als eine dialektike techneé:

Der Gesetzgeber dagegen [im Gegensatz zu den Dichtern] darf in seinem Gesetz nicht
so verfahren, ndmlich iiber einen Gegenstand zwei, sondern darf iiber einen Gegenstand

. . . . . < / . 142
immer nur eine einzige Ansicht (€vo...Ad6yov) dullern ™.

Einheit und Vielheit als Problem der Dialektik bedeutet in den Nomoi jedoch keine
Darlegung der Idee als solcher, die eben diesen Plexus durch einen diairetischen und synoptischen
Prozess hervorrufen kann, wie es in den dialektischen Dialogen der Fall ist, oder durch einen

143

Mythos andeutet, wie beispielsweise in dem Hohlengleichnis der Politeia'”. Dies gehort aber zur

Natur des logos der Nomoi, der, selbst wenn er versténdlich sein soll — oder gerade deswegen, weil

140 Das Problem der Begriindung der Stadt durch ungeschriebene Gesetze und ihre verkehrte Zeitlichkeit wird spéter
erklart, s. 3.1.2.

! Leg. 961 e und 963 a-b.

2 Leg 719 d.

13 Resp. 514 a-520.

105



Zweites Kapitel — Die Andersheit innerhalb der Struktur der Stadt: die Ndichtliche Versammlung

' Deswegen

er verstandlich sein soll —, auf eine echte philosophische Ausfiihrung verzichten muss
kann das Gesetz einerseits nur relativ ein deskriptives sein, weil es die logische Wirklichkeit nicht
ganz wiedergeben kann, sondern nur in ihrer Mittelbarkeit in der Welt der Phinomene, andererseits
aber soll das Gesetz praskriptiv sein, und dadurch gewinnt es die Moglichkeit, die Stadt in eine
bestimmte Richtung zu steuern.

Die Gestalt des Wissens und der politike techné ist in den Nomoi vielschichtig, gerade weil
es nicht um eine direkte Ausiibung des Wissens und der Macht geht, sondern um die Auslegung und
Anwendung der Gesetze, die eine in das Schriftliche iibertragene Bewegung sind. Wenn die
Schriften auch diejenigen des Gesetzgebers sind, bedeutet es nicht, dass er sich in ihnen
unvermittelt offenbaren kann, namlich durch die techné und den nous zwischen der dialektischen
Ordnung, die die Stadt griinden und retten soll, und den vielen Gesetzen, in denen sich diese
Rettung verwirklicht. Was ist aber dieser stindig flichende Grund der Stadt, wenn nicht die
Gesamtheit ihrer Werte? Es wird stark betont, dass die Stadt ihre Rettung den ungeschriebenen
nomoi zu verdanken hat, obwohl dies tatsdchlich noch nicht ausreicht, den so stark anwesenden

nous und die Dialektik zu rechtfertigen'®.

14 S7LEZAK (2004)°, 49-51. Das Thema der Notwendigkeit einer Prinzipienlehre und der Identifizierung der Idee des
Guten mit dem Nous wird leider nicht entwickelt, was die Forschung iiber die letzte politische Philosophie Platons
bestimmt bereichert hitte. Zurecht bemerkt SZLEZAK am Ende der den Nomoi gewidmeten Seiten, dass «das Erlautern»
969 a2 der Ansichten des Dialektikers nur «im Rahmen einer philosophischen d18ay® moglich» ist (S. 52). Was in der
vorliegenden Arbeit mehrmals als die doppelte Perspektive der Nomoi geschildert worden ist, die der Darstellung der
Stadt bestimmte Grenzen aufdriangt, entspricht im Text SZLEZAKS den zwei Ebene des literarischen Werkes und den
«Bestimmungen fiir den zu griindenden Staat» (S. 53). Wertvoll sind deswegen die Hinweise auf die Schriftkritik
Platons. Vgl. CASERTANO (2004), 118.

145 7. B. siche Leg. 793 b.
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a. Ideenlehre und ordnende Kraft der Dialektik

Es gebe, so der Tenor der Einwdnde vieler Forscher, aufgrund des Mangels an klaren
Beweisstellen, gar keinen Platz fir eine Ideenlehre in den Nomoi'*. Dadurch verringert sich
natiirlich nicht das Gewicht des philosophischen Inhaltes des Dialoges, jedoch scheint es hier als
wichtig zu betonen, dass es, aufgrund der erkennbaren méchtigen Kohérenz des philosophischen
Mechanismus Platons, widerspriichlich wire, an die Dialektik Einheit-Vielheit an sich ohne an eine
implizite Verbindung mit den Ideen zu denken. Die Kritik MULLERS und GORGEMANNS sowie die
Einwénde, die diesen Dialog bis in die 90er Jahre oft als philosophisch uninteressant hinstellten,
sind schon von NATORP anfangs des letzten Jahrhunderts erfolgreich widerlegt worden. NATORP
brauchte lediglich festzustellen, wie Platon selbst vor der Tatsache warnt, dass der Dialog auch fiir
solche geschrieben worden sei, die von Dialektik auch nicht «die mindeste Vorkenntnis
mitbringen»'?’. Dies impliziert jedoch nicht, dass die Struktur der Stadt und ihre konstitutiven
Bestandteile unphilosophisch seien. NATORP bemerkt auch richtig, dass die Ideenlehre deswegen
anwesend sein kann, da Aristoteles selbst nichts von einem Preisgeben der ,,Ideenlehre” weill'*®. Die
Anspielungen auf die Einheit (pio 1d8€a, 965 ¢) und auf die Methode (1éBodog) u. s. w. bilden nur
die Oberfliche einer Ideenlehre, deren Kenntnis notwendigerweise von Natur aus nur den Wenigen
vorbehaltenen sein kann'*’

Die Anspielungen auf eine Ideenlehre der nomoi sind zwar sparsam, jedoch zu finden. Woran
sollten denn auch die ungeschriebenen Gesetze hiangen, auf die sich die Stadt stiitzt, im Moment, in
dem die Kolonie sich nicht direkt auf die eine oder auf die andere Tradition beruft?’™® Es handelt
sich natiirlich nicht nur um die Wahl des historischen Materials, sondern vielmehr um den
gesuchten Grad der Verwirklichung der Biirger und der Stadt — des Projekts an sich'*'.

Nach welchen Kriterien wird ein Gesetz anpassungsfihig an die gesamte Gesetzgebung
genannt? Sollen diese Kriterien sich nicht gleichzeitig auf eine hohere Bewegung, in der sich die
Geschichte Magnesias abwickeln soll, beziehen?

Die Ideenlehre der Nomoi ist praktisch in die dialektische Struktur der Gesetzgebung

libertragen, die so geordnet sein soll, dass sie die Bewegungen Einheit-Vielheit, Identitit-

146 ygl. die impliziten Antworten auf MULLER (1951)®2 schon in HENTSCHKE (1971)®2. Nach MULLER haben die
Objekte der Metaphysik in den Nomoi ihre ontologische Kraft verloren (S. 26). Thm stimmt STALLEY (1983), 2 zu
(Idee als Begriffe eher als Paradigmen). Vgl. HOFFMANN (1996)3? ¢ List (1985)%.

"7 NATORP (1921)°, 376. Der Autor verweist auf 895 d-e, 963 ¢ und 965 c.

'8 Sowohl in Metaphysik als auch in Politik (wo das Thema kein ontologisches ist) ist ein Beleg dafiir vergeblich zu
suchen.

9 DIXSAUT (1985)°, 358, spricht iiber den natiirlichen Unterschied zwischen Regierenden und Regierten. Vgl. auch
DIXSAUT (1996)°, 19. Man sagt von der Dialektik, sie sei die hochste Kenntnis und die Nomoi enthalten sie nicht als
Inhalt, weil sie ihre Bewegung ausmacht (vgl. 6empoipevov in Resp. 511 ¢4-6. Dazu s. auch 511 b7).

130 Laut BRISSON sind die Nomoi eine «construction cohérente, mais pour une adaptation réactionnaire d'un matériau
athénien», BRISSON (2000)%, 177.

BT LAKS (1990 @)™ und BoBONICH (1991)® sehen die Gesetze als eine reduzierte und vermilderte Variante der Politeia.
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Unterschied bewahre, jedoch nicht notwendigerweise durch die Einbeziehung einer metaphysischen
Darlegung der Ideen. Es ist jedoch wichtig, nicht zu vergessen, dass der Gesetzgeber selbst ein
Interpret ist, nimlich des nous, den er in die nomoi tibersetzt. Deswegen bleiben die Ideen und ihre
mogliche Darlegung auflerhalb der Grenze der Niederschrift Magnesias: Richtig konnte die
Bemerkung ROSS sein, der gemiB gebe die Ideenlehre der Nomoi'** der Platonischen Ideenlehre
nichts hinzu — insofern man iiber eine solche universell akzeptierte ,, Doctrina“ sprechen diirfte.
Dies kann hier aber nicht ndher ausgefiihrt werden, sondern muss als Anregung gelten, den Wert
der Nomoi als gesamte Konstruktion hervorzuheben. Die Ideenlehre ist hier als Inhalt gar nicht
aufzufinden: In welchem der Platonischen Dialoge ist aber die Ideenlehre ein bloBer Inhalt, bzw. wo
werden die Ideen ausfiihrlich beschrieben? Meistens weist sie sich ja gar nicht als Lehre im Sinne
des bloen Gewinnes einer Kenntnis aus oder, noch unwahrscheinlicher, tibertragbarer Kenntnisse.
Die Wahrheit, die der Philosoph der Politeia kennt oder anerkennt, aber gewiss besitzt, mag hier als
die dialektische Bewegung der Einheit-Vielheit betrachtet werden, die den Prozess der wahren
Ordnung der Stadt hervorruft. In diesem Sinne konnte man den Nomoi die Abwesenheit einer
Ideenlehre nur dann vorwerfen, wenn man die Abwesenheit eines Prozesses der Wahrheit feststellt.
Daher der Versuch dieser Arbeit, die Bewegung zwischen Identitdt und Differenz, zwischen einem
vollendeten Status der Gesetzgebung und einem durch die Kenntnisse der theoroi zu vollendenden,
zu beleuchten.

Die Ideen in den Nomoi sind stark mit der Produktion der Gesetze und ihrer Entfaltung als
Strukturen des Lebens Magnesias verwoben. Die Dialektik mag hier gerade als der Prozess
ausgelegt werden, durch den die Stadt gerettet werden kann, indem sie in der Bewegung zwischen
Einheit und Vielheit betrachtet werden kann.

FEidos wird in den Nomoi zwecks der Beschreibung der Seele benutzt'”, dennoch enthélt
auch die Beschreibung der Hymne das Wort eidos als den Charakter des Prozesses der
Begriffsbestimmung'*, wihrend vom dritten bis zum sechsten Buch eidos als Klassifikation der

Gesetze und der Gesetzgebungen dient'™.

[...] denn erst am SchluB} der Gesetzgebung (mpog t€Ael vopoBeciog) wird wohl

eine genaue (dxpipng) gesetzliche Regelung (vopwv 0€c1g) und Einteilung der Prozesse

(Sroipeoic) am weitaus zweckmiBigsten (0pB6TaiTol) vorgenommen werden' ™,

Der hier angewandte Wortschatz behandelt die Materie der Gesetzgebung in der Form des
philosophischen Verfahrens. Die Vervollstindigung der Gesetzgebung wird — wie oben schon
angedeutet — am Ende der Nomoi nicht stattfinden, da das Gesprich hypothetisch weitergefiihrt

132 ygl. Leg. 965 b7, 966 a9, und 629 c: dokeic copdc, copds. Dazu s. Ross (1951)°, 139 und 163.

13 Leg. 689 d5, ppovioemg eidog, 839 b8 dvomra vopioe und 950 b5 dpetiig odoio.

1% Leg. 700 b2.

135 Leg. 681 d8 und 714 b3. Vgl. SANDVOSS (1971)*, 338. Der Autor verweist auch auf die merkwiirdig hohe Anzahl
der Rekurrenzen des Wortes Aet in den Nomoi (mehr als 500 mal). Vgl. SANDVOSS (1971)%% 337 Fn. 47.

1% Leg. 768 c. Vgl. Pol. 276 a. Leider verweist der Kommentar SCHOPSDAUS nicht auf diese Terminologie, obwohl er,
wie schon oft, in einem anderen wichtigen Thema hier behilflich ist, ndmlich in Bezug auf das Problem der
verschiedenen Bearbeitungen der Gesetze. Vgl. SCHOPSDAU (2003)*, 437.
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werden soll. Dass eine richtige diairesis nur am felos der Gesetzgebung beschrieben werden kann,
bereitet der Tatsache, dass das Skelett der nomothesia aus vielen Einteilungen besteht, die iiber eine
zu dieser unvollendeten Gesetzgebung relative Richtigkeit verfiigen, kein Hindernis. Die Semantik
der diairesis taucht in Zusammenhang mit dem Problem des Einklanges zwischen Seele und Korper
und gerade neben der dianoia auf, was reichlich {iber das Gewicht dieses philosophischen
Verfahrens aussagen kann. Das Unterscheidungsverfahren im Politikos durch ein tépvewv, ein
Schneiden"’, wird auch in den Nomoi wieder aufgegriffen'”, ndmlich um sich zwischen zwei
moglichen Losungen fiir die eine oder fiir die andere zu entscheiden. Die geringe Okkurrenz des
Wortes Philosophie, das tatsichlich lediglich einmal auftaucht'’, entscheidet weder fiir die
Ablehnung der Theorie der Ideen, noch fiir diejenige des philosophischen Verfahrens. Die Formen
sind nicht in den einzelnen Nomoi zu finden, sondern in der dialektischen Bewegung, die die Stadt
durchdringt und sie zum Vorbild macht. In dieser Bewegung findet auch die Behandlung des
Schonen und des Gerechten ihren Sinn als eine Behandlung von Wegweisern bei der Betrachtung
der Idee.

Was also das Schone und das Gerechte im allgemeinen betrifft, so wollen wir
folgendes zu erkennen versuchen: einerseits, inwiefern wir iiberhaupt dariiber jetzt mit uns
selbst einig sind (OpoAoyodpev) und inwiefern wir uns selbst widersprechen
(drapepopedo) — wir, die wir doch behaupten, dass wir uns zumindest von der grofen
Masse zu unterscheiden wiinschen -, und andererseits, inwiefern die Menge sich selbst
widerspricht (Stopépery)'®.

Brauchen unsere Wéchter blo zu wissen, daB3 jedes von ihnen [das Schone und
das Gute] eine Vielheit ist, oder auch wie und in welchem Sinne es Eines ist?'®'

In seiner Abhandlung iiber den Wert des Namens in den Nomoi verkniipft CASERTANO die
Erorterung des Problems der Namen mit derjenigen der Dialektik'”. Hier wird dieselbe Stelle in
Betracht gezogen, die dieser ins Zentrum seiner Darlegung stellt, da sie am klarsten und am
griindlichsten im ganzen Dialog den dialektischen /ogos aufzeigt. Sind schon die verschiedenen
Perspektiven, das Schone und das Gerechte zu beurteilen, der Anlass fiir eine strenge
Unterscheidung zwischen den Wenigen und den Vielen, so entsteht schlielich die gesamte
Ordnung der Polis aus der Praxis dieser Dialektik. Daher ist die Herrschaft der Gesetze eine der
Vernunft, eine Herrschaft, die die dialektisch vereinigende Sicht des Gesetzgebers enthalten soll.

Dieser letztere unterscheidet sich von den anderen Biirgern — und im Endeffekt auch von anderen

7 Pol. 962 b-c : pécV 3¢ ACPULECTEPOV 1€Vl TELVOVTOLG.
18 Jeg. 944 b-c.

139 y/g]. 857 d2 iiber das Straf- und Kriminalrecht.

10 Leg. 859 c.

11 Leg. 966 a-b.

192 y/g]. CASERTANO (2004)“*, 117.
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Gesetzgebern —, da er die Tugend in ihrer Ganzheit zu betrachten vermag'®

. Diese Tugend den
Biirgern zu vermitteln, ist die Rolle der gesamten Gesetzgebung.

Die Betrachtung der Ganzheit der Tugend und nicht nur eines ihrer Teile umgreift das
Programm der Nomoi, da sie im ersten sowie gerade im letzten Buch zu finden ist, als 0b sie den
Rahmen des Dialoges ausmachen wiirde.

Der Tapferkeit, Besonnenheit (coppmoivn), Gerechtigkeit und Einsicht (ppévnoig) in 965
d entsprechen die vier Tugenden, die der bloBen &vdpeia in 630 b entgegengestellt werden, um in
der neuen Kolonie eine komplettere Erziehung gegeniiber der spartanischen und kretischen

einzurichten. «Nach Gattungen untersuchen»'®

widerspiegelt jedoch nicht nur den Bereich der
Tugenden, sondern denjenigen der ganzen Gesetzgebung; dies xat’eidn {ntelv ist in die Sphére
des Kennens und des Sehens einzubeziehen. Dass unter den wichtigsten Merkmalen des
Dialektikers in den Nomoi die Zusammenschau einen hochst relevanten Wert hat, zeigt SZLEZAK,
ohne die impliziten Moglichkeiten einer Idee des Guten zu vergessen'®. SZLEZAK legt aber den
Akzent auf die Verkniipfung zwischen der dialektischen Produktion des Gesetzes und der
Verbindung mit dem virtuellen kic et nunc des Lebens Magnesias.

In der Spannung zwischen dem Paradigma und seiner Verwirklichung spielt sich die politike
techné in der dialektike techné der Nomoi ab, die ebenfalls die eidetische Bewegung in die
unvermeidbare Beharrlichkeit der schriftlichen Gesetze zu {ibertragen vermag. Um diesen fransitus
vollenden zu konnen, muss der Gesetzgeber — wie die Mitglieder des vuktepivog cOAAOYOG — nicht
nur iiber eine Dialektik verfiigen, sondern diese auch anwenden konnen. Die Anwendung erfolgt
auf verschiedenen Ebenen als eine Interpretation: Die Figuren der Philosophie in den Nomoi sind
die Hermeneuten der Verbindung zwischen Ideen und Verwirklichung, zwischen der alétheia und

dem ergon.

[...] Derselbe Grundsatz: dal diejenigen, die wirkliche Wichter der Gesetze sein
wollen, auch ein wirkliches Wissen von ihrer wahren Beschaffenheit besitzen (gidévor té
mepl TNy GANBetav odTdV) und iiberdies auch fahig sein miissen, dies in Worten
darzulegen (AOyw [...] €ppunvevewv), und in ihren Taten zu befolgen (toig €pyoig
ovvokoAlovBely), indem sie die schonen und die nichtschonen Handlungen nach ihrem

wirklichen Wesen (kxotd ¢Oo1v) beurteilen'®.

Diese Kennzeichnung der Hermeneutik — und die Tatsache, dass diese Hermeneutik die
Handlung der Wéchter bezeichnet — kann die Frage nach dem Wert der sophia in den Nomoi

beantworten. In der Tat ist es nachvollziehbar, dass neben der sophia an die philo-sophia gedacht

wird. In dem oben angefiihrten Zitat beschrinkt sich die Wahrheit, aus der der Wéchter sein wissen

1 Der nomos der Stadt, nach dem sich der Gesetzgeber richtet, ist nichts anders als die gesamte Tugend. Leg. 630 c:
TPOG TNV HEYLOTNV ApeTny BAET®V.

1% Leg. 630 e. Vgl. auch 710 a-b.

199 Vgl. SZLEZAK (2004), 51-53.

1% Leg. 966 b-c. ,jihrem* vgl. die Ubersetzung LISIS: «juzgando lo que se hace de maner correcta y lo que no sucede
segun la naturalezay.
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bezieht, nicht auf einem hypothetischen innerhalb der Schrift gezogenen ontologischen Horizont,
sondern gerade dies ist bei Platon nicht der Fall. Dem logos folgt das ergon, sowohl wegen des von
den Wichtern aufzuzeigenden vorbildlichen Status, als auch wegen der Begrifflichkeit der Téatigkeit
des Schauens. Es handelt sich hier nicht nur um eine Anwendung des Zuschauens auf die Ebene der
Empirie — gerade weil der Gedanke selbst immer ein inneres praktisches Potential enthilt, was die
philosophische Struktur der Nomoi klar macht — vielmehr impliziert das Wissen der Wichter eine
Beweglichkeit, die die verschiedenen Ebenen des Lebens Magnesias verbinden soll. Durch ihre
Kontrolle der Gesetze iibertragen die Wachter namlich die Dialektik in die Ordnung der Stadt,
dhnlich ndhern sich die Biirger an jene Dialektik an, indem sie ihr Verhalten an das Vorbild der
Gesetze anpassen.

Dies bedeutet auf keinen Fall, dass das Ideal der Politeia aufgegeben worden ist, vielmehr
dient diese Entscheidung Platons dazu, die sophia auf der Ebene des Lebens der Biirger verfligbar
zu machen, um diese Ebene zu erhdhen, aber nicht um jene so genannte ,,ideelle der Politeia zu

erniedrigen.

Denn wo der Einklang fehlt, meine Freunde, wie konnte da auch nur der kleinste
Bruchteil von verniinftiger Einsicht (&v gpovicewg [....] €180g) entstehen! Gewil} ist das
unmoglich, vielmehr als der schonste und vollkommenste Einklang (copemvi@v) darf mit

dem vollsten Rechte die vollendete Weisheit (cogia) betrachtet werden, und diese besitzt,
167

wer nach der Vernunft (koter Aoyov) lebt™’.

Das Verhiltnis dieser sophia zu dem nous, der die Stadt durchdringen muss, soll spater klar
gemacht werden, hier sei zunichst einmal auf ihre Beziehung mit der Begrifflichkeit des Lichtes
hingewiesen. Wie die Sicht des Gesetzgebers die Stadt dialektisch ordnen soll und die Mitglieder
des vuktepivog cOAAoyog durch die akribeia ihres Schauens die Grenze der Verdnderung der
Gesetze entscheiden sollen, wird der Biirger Magnesias aufgefordert, sich auf dhnliche Art und
Weise, unter dem Licht seiner Natur den anderen Biirgern zu zeigen. Hiermit bietet sich die
Moglichkeit, den Kreis um die Vermittlung des Gesetzgebers und des vuktepivog 6OALOYOG Zu
schlieBen: Beide bieten dem Biirger die Vorbilder, die der eidetischen Struktur der Stadt
entsprechen. Durch die Mimesis dieser Vorbilder ahmt der Biirger indirekt die Dialektik des
Gesetzgebers und des vuktepivog oOAAoyog nach, durch die diese ein paradigmatisches
Verhaltensschema hervorgebracht haben — sofern die Biirger nicht direkt die von ihren Vorbildern
anerkannten Ideen nachahmen kdnnen.

Gerade hier muss an die Bereitschaft der Stadt, ihre Strukturen philosophisch zu Gestalten,
gedacht werden, damit das uniibertragbare BAénw des Gesetzgebers nicht mehr eine Tétigkeit ist,
die von einem dufleren Standpunkt in die Stadt hereinkommt, um sie zu verwalten, sondern der
Biirgerschaft in einem relativen Maf3 gehort. Die gesamte Konstruktion der Nomoi soll hier nicht als
reine Utopie ausgelegt werden, um die philosophische Sicht der Formen auf die ethische Ebene zu

transponieren, sondern vielmehr als Versuch, die Biirger aktiv in den politischen Prozess zu

17 Leg. 689 d-e. Sophia wird von LisI mit sabiduria iibersetzt.
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involvieren. Das Gesetz soll nidmlich seinen Charakter der AuBerlichkeit der Uberzeugung
aufgeben, dass die Regeln um der Verwirklichung der hdchsten Tugend willen zu respektieren sind.
In diesem Sinne ist die Metaphorik des Lichtes wichtig, um das Niveau einer Kommunikation
aufzuzeigen, die selbst ohne philosophische Kenntnisse die hochste Selbstverwirklichung erlauben
soll. Die weiter hier einschldgiger auszulegenden Stellen, die das Licht zwischen den Biirgern
behandeln, miissen in dieser Perspektive gelesen werden: Die Biirger lassen untereinander das Licht
entstehen, indem sie geméf der Mimesis der von den Gesetzen gebotenen Paradigmata in ihre Rolle
schliipfen.

Der Gesetzgeber iiberbriickt den Raum zwischen den Ideen und dem Projekt der Stadt,

zwischen den Gesetzen und den Biirgern.
b. Der Gesetzgeber als peta&n

Der Unterschied in der Art und Weise, in der Gesetzgeber und vuktepivog cOALOYOg die
taxis der Stadt und die Biirger in Kommunikation treten lassen, scheint an der Abwesenheit des
ersteren zu liegen. Die Prodmien fiihren die Stimme des Gesetzgebers weiter, wihrend die
Mitglieder des vuktepivog cOALOYog — wenigstens die Jiingeren — auch physisch anwesend sein
werden. In der Tat tragt das Bild einer Versammlung, die {iber Nacht stattfindet, zu dem Eindruck
einer Unsichtbarkeit bei, jedoch scheint gerade die hochste Vorbildlichkeit der Tugend der Jungen,
deren personliche Merkmale gquasi zu verkldren. Thre Tugend soll eine solche Vollkommenheit
erreichen, dass sie zum unzeitlichen Symbol der Gesetze wird. Insofern sind die Jungen physisch
lebendig und anwesend, indem sie ihre personlichen Ziige den vom Gesetze Verlangten anndhren.
Der anscheinend banale physische Unterschied zwischen Gesetzgeber und voktepivog cOAAOYOG —
was die jiingeren Mitglieder dieses letzteren betrifft, da von den élteren die Rede nur innerhalb der
Zeit der Versammlung ist — wird damit entscharft'®.

Dadurch, dass Platon den Vermittler ins Zentrum zweier Pole stellt, ohne aber durch ihneine
herrschaftliche Natur zu bezeichnen, greift er die Figuren der alten Gesetzgeber der Tradition auf
wie zum Beispiel Zaleukos, Charondas oder Solon'®.

Wie im Falle dieses letzten athenischen Gesetzgebers entsteht auch in Magnesia zwischen
dem Gesetzgeber und seinem Werk eine physische Kluft, die keine Uberlegenheit des letzteren iiber
den ersteren verursacht. Genauer gesagt, lebt der Gesetzgeber in seinem Werk weiter, jedoch ohne
dass dies das ausschliefliche Produkt eines bestimmten Mannes sei, sondern vielmehr das Ergebnis
der Vermittlung der (gottlichen) Vernunft zur Stadt. Die Figur des Gesetzgebers erwirbt einen von
der Zeit und dem Raum abgesonderten Status, der in den theoroi jedoch beinahe eine

Ubereinstimmung innerhalb der Gesetzgebung findet. Dadurch beschreitet Platon nicht nur erneut

18 Wobei der Versammlungsort des vuktepivog 6OAAoyog nicht das Zentrum ist — oder genauer gesagt, nicht die
Akropolis als Zentrum Leg. 745 b. Uber die Architektur der Vermittlung, zu der Tempel und Paliste zihlen, s. PINOTTI
(1997)%, 1122.

1% ARISTOT. Eth. Nic. 1101a 1113 b, und Pol. 1295 a-1297a.
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den Weg der alten halb-mythischen Figuren'”, sondern schlieit noch einmal den Kreis um die Rolle
der philosophischen Betrachtung und der Kenntnis in den Nomoi: Die Betrachter Magnesias, wie
der Solon der Erziahlung HERODOTS'"', wandeln in ihrer 8ewpioe um die Gesetze anderer Volker.
Wenn schon nicht dem Wortlaut nach, so ist doch eine gewisse Ahnlichkeit mit jenem ersten
Gesetzgeber Magnesias zu finden, der gleichzeitig durch die Erzdhlung der Nomoi fiihrt. Der
Fremde aus Athen ist tatsichlich ein theoros, obwohl er nicht als Gesetzgeber eines anderen Landes
bezeichnet wird. Es kann natiirlich keine direkte Entsprechung zwischen dem Solon der Tradition
und dem Gesetzgeber Magnesias behauptet werden, jedoch soll auf die unleugbaren
Gemeinsamkeiten hingewiesen werden, die zu einer vermittelnden Bewegung gehéren und von
verschiedenen Figuren iibernommen werden.

Das Motiv der é&mrodnpuio, der Entfernung von der jeweils vertrauten Gesetzgebung, stellt
das Element einer starken Hervorhebung der Gesetzgebung gegeniiber dem Gesetzgeber dar,
sowohl in den Nomoi als auch bei Herodot, obwohl es in ersterem Werk anders geschildert wird als
Solon bei letzterem. Der Gesetzgeber verfiigt in dem Moment iiber Autoritét, in dem er nicht da ist.
Die Organe, die ihn ersetzen, haben doch eine Macht und zwar eine vorbildliche, keine rein
herrschaftliche'”. In diesem Sinne ist er ein peto& nicht nur fiir die Biirger, sondern vielmehr auch
auf der Ebene der Kommunikation zwischen der Gesetzgebung und ihrem sakralen Ursprung. Die
halbmythischen Figuren der Gesetzgeber gewinnen daher fast einen ddmonischen Charakter, dank
threr mittleren Stellung zwischen der Einweihung in ein hoheres, fast als religios zu
kennzeichnendes Wissen und der Herrschaft'”. Gleichzeitig besitzen sie aber keine komplette
Zugehorigkeit zu einem der beiden Bereiche. Einerseits erbt der Fremde aus Athen als Gesetzgeber
en logo der Nomoi — obschon bereits dieses en logo verdichtig wirkt — die theoria des Betrachters,
die Abwesenheit Solons und Likurgos, andererseits wird die Regierung in den Nomoi in der
Schilderung der Zeit des Kronos den Ddmonen anvertraut. Der voktepivog 6OALOY0G in Magnesia
scheint das entsprechende institutionalisierte Organ dieser regierenden ddmonischen Figuren zu
sein'™.

Manche Ausdriicke der atopia des Sokrates im Symposion, die auf seinen ddamonischen
Charakter verweisen, konnten auf den pythagoreischen Gedanken des Mittlers zuriickgefiihrt

175

werden'”. Die Merkmale des sokratischen peta&0, die die pythagoreischen eben {ibernehmen, sind

in den Nomoi als solche nicht zu finden, obwohl dies nicht von der Abwesenheit einer starken Figur

170 vgl. MusTI (1989)F, 138.

' Herop. 1, 29.

172 Vgl CAMASSA (1996)F, 574: «Il rapporto fra la latenza del nomothéta e 1’inalterabilita del suo ‘codice’ non potrebbe
essere piu esplicitoy. Wie Solon auch Lykurg, PLUT. Lik., 29. S. dazu auch HERODOT 1V, 161, 3: en meson toi demoi
etheke. Wahrend meson (Zentrum) bei Solon aber noch ein Charakter des Gesetzgebers ist, werden bei Herodot das
meson und das koinon zusammenfallen. Die heldische Figur des nomothetes wird durch ein unpersonliches meson
ersetzt. Das meson ist das meson der Polis, nicht des demos, und dies obwohl schon mit dem Passus Herodots (was fiir
Platon undenkbar wire) das meson die Einheit der Biirger bezeichnen soll. Vgl. das oben schon zitierte 966 »8. Dazu s.
CASERTANO (2004)“*, 117 und vor allem die hervorragende Studie CARILLOS (2003)F.

13 PINOTTI (1997)%%, 1125.

7 Vgl. Leg. 906 a.

173 Vgl. SAssI (1987)F und PINOTTI (1997)*.
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abhéngen kann, da sowohl diejenige des Gesetzgebers als auch diejenige des Fremden aus Athen als
Diskussionsleiter das Zentrum des Gesprichs sowie dasjenige der Gesetzgebung bewohnen. Beiden
konnte eine vermittelnde Natur zugeschrieben werden, jedoch nicht direkt eine dimonische, was die
duBerlichen Merkmale betrifft. Denkt man an die Natur des peta&0 des Philosophen, dann miissen
Philosoph und Gesetzgeber samt dem vuktepivog cVAAOYog in eine ddmonische Sphire
einbezogen werden, vor allem angesichts der Erzdhlung des Mythos von Kronos, in dem die
Regierenden tatsdchlich als Ddmonen bezeichnet werden. Einen menschlichen Pessimismus Platons
aus dieser Losung abzuleiten, wiirde bedeuten, die Figuren der Vermittlung in den Nomoi zu

kennen'”,

Vielmehr miissten wir, meint sie [die Sage, 0 Adyog der Erzdhlung von Kronos]
mit allen Mitteln die Lebensweise, die unter Kronos bestanden haben soll, nachahmen und
dem, was an Unsterblichkeit in uns ist, folgend im 6ffentlichen wie im personlichen Leben

unsere Hauser und Staaten verwalten, indem wir die Verteilung der Vernunft als Gesetz

bezeichnen (t1v 100 vod dtovopnv émovopdloviag vopov)'”.

Der Gesetzgeber verkorpert nicht das ddmonische Verhalten des Sokrates im Symposion, der
€€oipvng auftaucht, trotzdem seine inneren Schitze verbirgt, dennoch verbinden der vuktepivog
oVALoYog, der Fremde aus Athen und seine Widerspiegelung in der Gesetzgebung die zwei Welten
des Menschlichen und des Gottlichen, der Unwissenheit und des Wissens, der Ordnung und der
Unordnung. Wie der von Alkibiades gelobte Sokrates den Weg nach Innen aufzeigt, oder genauer
gesagt, die Ordnung der Seele dadurch herstellt, dass er ihre Anordnung artikuliert, bringt der
Gesetzgeber die faxis in die Stadt, so wie der vuktepivog cOALoYog die schon entstandene taxis
bewahrt. Interessant ist zu bemerken, dass die sokratische Methode, ein individuelles Gespriach zu
filhren, quasi eine Versetzung in die Proomien des Gesetzgebers kennt. Wahrend der wortliche
agon den Mitteln gemiB, der sophistischen Uberredungs- und Uberzeugungskunst #hnlich ist,
enthalten die Proomien das Ziel, den Biirgern den Wert der Gesetze und die Notwendigkeit ihrer
Annahme zu vermitteln — und letzten Endes zu einer entsprechenden Verhaltensweise zu iiberreden.

Eine vollkommene Transposition der Merkmale des sokratischen Dialoges in den Dialog der
Stadt ist wegen der Abwesenheit einer direkten Auseinandersetzung mit einer anderen Individualitat
nicht zu ermdglichen. Trotzdem sind sich die Ziele des Gesetzgebers und des Sokrates dhnlich, wo
es um die Erziehung der Seele und deren Fihigkeit, ihre eigene Wirklichkeit zu erreichen, geht. Ist
der ddmonisch-schamanische'” Sokrates durch die Kraft der Worter der Mittler zu einer hoheren,
von den falschen doxai gereinigten Stufe des Selbst, spricht der Gesetzgeber in den Proomien
ebenfalls durch die Kraft der Worter die Biirger an; allerdings auch durch die nahe Méglichkeit, die

Gesetze anzuwenden. Entscheidend ist dabei einerseits die Sphére, innerhalb derer die zwei Arten

17 Leg. 713 d-e.

" Leg. 713 e-714 a2.

178 Vgl. Crat. 398 a und fiir die wichtigsten Punkte des Platonischen Diskurses in Bezug auf das Irrationale siche
Dopps (1951)", 117 ff..
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von Kommunikation stattfinden, andererseits sind es die Mittel, die Platon bei Schreiben zur
Verfiigung stehen.

Die Analyse dieser Unterschiede und Ahnlichkeiten soll zu zweierlei Eindriick — wenn nicht
zu Beweisen — in zweierlei Arten fithren, ndmlich dass erstens manche dionysische Charaktere in
den Figuren der Philosophie in Magnesia Platz finden und dass zweitens die Vermittlung des
Gesetzgebers und des vuktepivog oOALoYog notwendigerweise nicht die Idee, sondern vielmehr
deren dialektische Bewegung neben den Mechanismus des alltdglichen Verhaltens Magnesias stellt.

,Dionysisch* darf hier nicht mit ,,ddmonisch* gleichgestellt werden, obwohl sich die beiden
Bereiche in manchen Dialogen so sehr nihern, dass manche Uberschneidungen nachvollziehbar
sind. Hier sollen kurz die dionysischen Merkmale der Gesetzgebung behandelt werden, um den
Kreis des Begriffes des ddimonischen und der Vermittlung zu schlieen. ,,Dionysisch® wird hier im
verbreiteten Sinne auf das Projekt Magnesias angewendet, d.h. nicht nur inwieweit es sich dort
durch theatralische Muster darstellt, sondern vielmehr es die Zweideutigkeit der Realitit auf die
politische Bithne Magnesias bringt. Die Figur des Dionysos wird durch das Bild der Bacchae
Euripides als die jenes Gottes skizziert, der von Natur her doppelt ist. Was Platon in seinen Stidten
— in Kallipolis wie in Magnesia — nicht dulden konnte, war die dem Gott eigene zweideutige Natur
der Maske, jedoch konnen einige ndhere Bemerkungen dazu fiihren, einen dionysischen
Hintergrund in manchen Losungen der Gesetzgebung Magnesias zu zeigen. Es lohnt sich hier kurz
auf die Wichtigkeit des Weines — vor allem auf die Weise in der er aufzunehmen ist — und auf den
Chor der Alten hinzuweisen, welche die Rolle des Dionysos fiir die Gesetzgebung deutlich machen.
In diesen Bereichen wird die verwirrende Kraft des Dionysischen derart in die Gesetzgebung
eingeordnet, dass es mdglich ist, seine Figur zuerkennen.

Das andere wichtige Merkmal des Dionysos, d.h. die Zweideutigkeit seiner Natur, die in die
theatralische Maske iibergeht, scheint Platon von der Biihne der Nomoi definitiv auszuschlieB3en.
Wenigstens betrifft diese Entscheidung das, was der Sokrates des Symposions und anderer Dialoge
in seinem eipovela (maskierten Sprechen) vorgefiihrt hatte. Abgesehen von seinem daipwv, der
Sokrates zu bestimmten Entscheidungen verleitet, wird diesem von Alkibiades eine versteckte
zweite Natur hinter der ersten unterstellt. Durch das dialogische Spiel und durch seine fiktive
Unwissenheit ruft Sokrates die Uberzeugungen seiner Gesprichspartner hervor, auch wo diese der
Abwesenheit fundierter doxai entsprechen. Der Raum der Maske macht praktisch der Entstehung
der Individualitdt der Gesprichspartner Platz, auch wenn dies durch eine dialektische Bewegung
erfolgt, die sich mit den Mitteln der Sophistik teilweise iiberschneidet. Auffillig anders sind die
Ziele, und es wire iberfliissig, hier die Charaktere des sokratischen Dialoges als unerlisslich
schildern zu wollen, um den Vergleich mit denjenigen des Gesetzgebers der Nomoi anstellen zu
konnen.

Ein solch ddmonischer Vermittler wie der Sokrates des Symposions scheint der Gesetzgeber
nicht zu sein. Der Hauptgrund dafiir liegt darin, dass der Gespriachspartner das ganze Volk wire,
das nicht antworten kann. Oder genauer gesagt, kann das Volk dem Gesetzgeber nicht einfach mit

Wortern entgegentreten, wenn aber, dann nicht auf dieselbe Art und Weise der deuteragonistai des
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Fremden aus Elea oder der Politeia. Der Gesetzgeber hat jedoch ohne Zweifel den ddmonischen
Charakter einer Vermittlung zwischen zwei Welten, was den dionysischen Charakter seiner
Dialektik noch stdrkt. Auf dieser Ebene klingt eine unterschwellige Konsonanz an, die das
Damonische mit dem Géttlichen des Dionysos verbindet und zwar, gerade in der Erhaltung der
Extreme der Dialektik, ohne sie auf einen objektivierten Zustand zu reduzieren.

Von zentraler Bedeutung in dieser ddmonischen Natur — wie in der dionysischen — ist die
Fahigkeit, Widerspriiche zu 16sen, ohne die Differenzen aufzugeben'”. Eigentlich ist die
ddmonische eine tragische Natur, im Sinne der Bereitschaft, die Unterschiede zu bewahren und sie
qua Unterschiede in Einklang zu bringen. Deshalb driicken die vielfarbigen Metaphern der
Vermittlung — Schiff, Hirt, Arzt —weniger aus, als sie sollten, und sind folglich weniger treffend, da
kein Bild diese Qualitdt wiedergeben kann'®.

Wird die dionysische Bewegung des AufBeren im Inneren in der Erziehung Magnesias
institutionalisiert, konnten die Spuren des Zwischenzustandes des Dionysos der Bacchae neben die
Eigenschaften des Gesetzgebers als eines Mittlers gestellt werden. Ein wortlicher Nachweis ist
natiirlich nicht mdglich: Es handelt sich hier lediglich um die Erkenntnis eines Restes des
Dionysischen in der Gesetzgebung, obwohl gerade die Beschaffenheit dieses Restes den Ubergang
Tragddie-Philosophie aufzeigt. Dass dieser Ubergang ab initio ein schon vollzogener sei, in dem
Moment, in dem der philosophische Gedanke historisch als Dialektik auftaucht, oder vielmehr, im
Rahmen der Philosophie Platons, ein nie ganz zu vollzogener ist, wird hier zu erldutern versucht.
Hier driangt sich das Problem der theoretischen Struktur der Dialektik Einheit-Vielheit in der
Gesetzgebung, die im Endeffekt die Spannung der Tragodie authebt, auf'™'.

Das drama der Gesetze und der Nomoi ist nicht notwendigerweise ein tragisches, da die
Extreme nicht gleichzeitig auftauchen, sondern anscheinend in der oberen Instanz eines Dritten
subsumiert werden. Diese Ansicht wiirde aber gerade die innere Bewegung des Wirklichen
verleugnen, die nicht mit der Bewegung des Lebens gleichzusetzen ist, weil hier unter Wirklichkeit
die Dialektik der Ideen zu verstehen ist. Tatsdchlich produziert diese die inneren Strukturen der
materiellen Welt nicht, jedoch durchdringt sie sie und taucht als die wahre Wirklichkeit mehrmals
an entscheidenden Punkten der Platonischen Philosophie auf. Die Schau der Idee und die
Ubertragung der Weisheit des Philosophen in den politischen Bereich erfordert die dialektische
Féhigkeit, die Vielheit unter die Ordnung der Einheit zu bringen. Diese Einheit selbst darf aber

nicht eine statische sein: Wenn jegliche Bewegung auf diesem Niveau zu negieren wire, hétte der

17 Nach PINOTTI (1997), 1127, handelt es sich um die Fahigkeit, die zwei Extremen in Einklang zu bringen ohne ihre
Distanz zu 16schen.

%0 vgl. die Bilder des Hirten und des Schiffes in Resp. 499 b und Resp. 533 ¢; Pol. 311 b, Soph. 268 c. Fiir peta&t als
Aufbau der Stadt-Schiff Leg. 793 b. Fiir das gottliche, ddmonische und konigliche Vorbild s. Criti. 109 b, Leg. 713 b,
735 b-c, 906 b-e, Pol. 274 b.

! Der Gesetzgeber ist der Ubertriger des paradigmatischen Nexus der Ideen in die Gesetze. Er wird jedoch die Gesetze
nicht immer selbst verbessern konnen, um sie an die Bewegung des Lebens anpassen zu konnen: Als tragisch konnte
gerade diese unmdgliche Begegnung zwischen den oberen Instanzen mit dem Fluss des Lebens bezeichnet werden,
womit jedoch nur einen der Aspekte des Problems angesprochen wiirde.
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Sophist kein Ergebnis im politischen Bereich, doch kann dies gestiitzt und die gewaltige
untergriindige Einheit des Platonischen Gedankengebdudes ausgeschlossen werden.

Die Gesetze diirfen die Widerspriichlichkeit des Lebens nicht als solche darstellen, weil
gerade sie deren eine und entscheidende Losung darbieten, ndmlich Gesetze, welche die jeweiligen
Extreme einer Mdoglichkeit nicht unaufgelost schweben lassen. Daher ist die Darstellung der Nomoi
in ihrem Effekt eine Gesetzgebung, nicht die Handlung eines Dramas: Wenn sich in Magnesia auch
eine Tragddie abspielt, so ist sie dennoch die ,,schonste und wahrste” — Eigenschaften, die sie
gleichzeitig iiber die Grenze desjenigen hinaus projizieren, was einer Tragdodie moglich ist. Die

82 Wollte man dies mit der

Tpoy@dion M aAndectdtn ist keine Tragddie in eigentlichen Sinne
Tradition nach den Kategorien des Dionysischen und Apollinischen auslegen, konnte man sagen,
Magnesia sei eine apollinische Tragddie. Diese Definition soll mit einem Inhalt erfiillt werden, der
AOyov d1dwot, den Grund fiir die Zusammensetzung ihres Dionysischen und ihres Apollinischen
darbietet.

Die Figur des Gesetzgebers ist hier behilflich, indem diese als die Téatigkeit der Ordnung aus
der Quelle einer philosophischen Natur verstanden wird. Der Filter des Gesetzes und die zukiinftige
Abwesenheit des ersten Gesetzgebers ist in diesem Falle entscheidend: Kann die politiké techné des
Politikos und die Anwesenheit der Philosophen-Konige der Politeia durch die vielen Gesetze ersetzt
werden? Die Frage wird durch eine Untersuchung zweier Bereiche beantwortet, einmal in der
Darstellung der Gesetze, und dann in derjenigen ihrer inneren Struktur. Dadurch will die
vorliegende Arbeit den Versuch Platons beleuchten, ein e&ppoxov flir die im Phaidros schon als
unbeweglich verurteilten Schriften zu finden, so dass die notwendigerweise niedergeschriebenen
Gesetze selbst als eine Art peta& titig werden konnen. Nach einer Behandlung der Rolle der
Proomien, die die Bewegung des Schriftlichen auf der Ebene der Kommunikation zu erhalten

versuchen, soll die Natur des Gesetzeswerkes ndher untersucht werden.

182 Leg. 817 b5 sgg..
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2.3.4  Die énddN der Prodmien und der Gesetzgeber als Art

Der so genannte sokratische Dialog lieB Platz zur Entfaltung der Individualitdt, oder
wenigstens zur Katharsis von falschen oder ungepriiften Meinungen'®’, was natiirlich keine direkte
Entsprechung in dem politischen Projekt der Stadt finden kann. Auch wenn die Prodmien die
Stimme des Gesetzgebers wiedergeben, so bekommen sie dennoch keine Antwort, die den Beginn
eines rationalen Erkenntnisprozess in Kraft treten liee, sondern bekommen als Riickmeldung nur
das richtige Verhalten der Biirger als Riickmeldung, wobei sich dies alles abspielt, bevor die
Gesetze zur Strafe greifen miissen. Daher niihern sich die Prodmien eher der Uberredung als dem
philosophischen Gesprich, jedoch bleiben sie der sophistischen nel@® insoweit fern, als sie ein
vollig anderes Ziel verfolgen, das nicht nur mit der Erziehung schlechthin, sondern mit der
Erziehung in der bestimmten Sphére der Nomoi.

Durch die Prodmien gelingt es dem Gesetzgeber, mit den Biirgern in einen engeren Kontakt
zu treten, ohne dass seine Stimme als diejenige des Zwanges durch die Gesetze anklingt. Sein
netaéd wird deswegen nicht nur dasjenige der Verkniipfung Einheit-Vielheit', sondern das, was in
der Mitte, zwischen den Wenigen, die Zugang zur Dialektik haben — und daher zur wahren
Erkenntnis der Natur des Gesetzes —, und den Vielen, die diese Natur nicht verstehen, aber sich
durch die Richtigkeit des Verhaltens daran anpassen konnen, steht. Die Prodmien kdnnen in
Magnesia einen Weg 6ffnen, die Gesetze zu akzeptieren, ohne sich von ihnen lediglich befehlen zu
lassen. Es besteht natiirlich immer die Mdoglichkeit, die Stadt zu verlassen, was dem Ausschluss aus
der politischen Sphiare Magnesias gleichkdme, dennoch stellt dies in Bezug auf das Problem der
Selbstbestimmung keine echte Losung dar, da diese innerhalb des politischen Systems erfolgen
sollte. Der hier implizierte Begriff der Freiheit, oft und ausfiihrlich untersucht'®, soll auch im
Zusammenhang mit den Prodmien untersucht werden, um zu verstehen, welcher Schwierigkeit eine
gegenwartige Perspektive entgehen kann, wenn sie das Verhiltnis Gesetz/Verstindnis des Gesetzes

vom Standpunkt des Individuums her abbildet'™.

18 Vgl. Soph. 227 d-288 a und Symp. 215 ¢-216 c.

" Der Gesetzgeber ist der Hermeneus des Nexus zwischen der empirischen und der meta-empirischen Welt. Leg. 837
€6, 839 d9. Vgl. CASERTANO (2004)“*, 124-5.

185§ MULLER (1997)°.

'% Der Verfasser verzichtet hier auf das Wort Modernitit. Das Denken Platons kann auf keinen Fall in ein zeitlich-
qualitatives Schema gezwungen werden, in dem seine Losungen mit den heutigen verglichen werden konnen. Gewiss
konnen die einzelnen Gesetze der Nomoi den heutigen wenig behilflich sein, man sollte aber die gesamte Struktur des
letzten Projekts Platons von ihrer theoretischen Produktivitit her auslegen.
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a. Entidullerung der Autoritit des Gesetzgebers

Die Verkorperung der politischen Autoritidt durch die Gesetze treibt den Gesetzgeber zu
einer EntduBerung seiner Figur selbst, zu seiner «ex-carnation»'’ (,,Ent-kérperung®). Gleichzeitig
bewahrt er eine quasi spirituelle Autoritit. Es wire vielleicht iibertrieben, einen wirklichen
Vergleich mit der mittelalterlichen Theorie der ,zwei Korper des Konigs’ in diesem Zusammenhang
herzustellen'®, jedoch kann die Wichtigkeit des Gesetzgebers trotz seiner Abwesenheit nicht
verleugnet werden. Wéhrend der Gesetzgeber zum peta&b wird, indem er das von ihm erlassene
Gesetz regieren lésst, bildet seine Figur den wichtigsten Bezug zum Geist der Gesetzgebung, zum
Bereich auflerhalb dessen, was in den Institutionen der Stadt als materiell anwesend gilt. In dem
pseudoplatonischen Minos wird der Hirt neben den Gesetzgeber gestellt'”. Der Vergleich ist auf
indirekte Weise den Nomoi nicht unbekannt, nimmt jedoch nicht den Stellenwert anderer Bilder ein,
die der Fremde aus Athen entwirft'”, wie zum Beispiel dasjenige des Gesetzgebers als Arzt. Es
wird dadurch nicht die Géttlichkeit, mit welcher der Gesetzgeber in der damals iiblichen Tradition
geschildert worden ist, hervorgehoben, obwohl auch dieses Element nicht zu iibersehen ist"', da die
Gesetzgebung einen gottlichen Anfang zu haben scheint: Bei den Kretern ist dies Zeus und bei den
Lakedaimoniern Apollon'®.

Die Figur des Gesetzgebers verschwimmt in den Nomoi hinter den Gesetzen: Mit einem
begriffsgeschichtlichen Sprung konnte die Rede von einer charismatischen Figur sein, die von
etwas Gottlichem abstammt, das einfach nicht auf ein vorausgezeichnetes Bild zurlickzufiihren ist.
Obwohl das zwolfte Buch eine Art theologische Astronomie enthélt, bei der die Sterne und Planeten
den Gottheiten entsprechen, ist das Religiose in den Nomoi keinesfalls einer einfachen Definition
zuganglich. Die Goéttlichkeit des Gesetzgebers dient als gutes Beispiel fiir eine zur Ordnung der
Stadt funktionale Kategorie, diejenige des Religiosen, das der Struktur Magnesias nicht
innezuwohnen scheint, aber dennoch auf diese angewendet wird. Dieses Thema soll in Bezug auf

die Gottlichkeit des Gesetzes wieder aufgegriffen werden; hier diente diese kleine Andeutung dem

"7 Der schone Ausdruck wird von LARIVEE (2003)™, 100 benutzt. Siche auch WAUGH (2001)%, 29, dessen Studium
sich mit der Ubergabe der exegetischen Rolle des Kénigs beschiiftig.

'8 Es handelt sich dabei um die Fihigkeit des Konigs oder des Papstes, jenseits seiner physischen Bedingungen mit
seiner persona ficta nicht nur einen himmlischen Charakter anzunehmen, sondern auch darunter die Vielheit zu
subsumieren. Fiir die Komplexitit und facettenreiche Bedeutung dieser Figuren s. KANTOROWICZ (1966)™, 309.

' Minos 321 b6-c2: «Diese also sind unter den Alten die vortrefflichsten Gesetzgeber gewesen und Anfiihrer und
Hirten der Volker, wie auch Homeros einen guten Heerfiihrer einen Hirten der Volker nennt» (Ubers.
SCHLEIERMACHER). Im Frag. 555 Gigon der Politeia der Einwohner von Lokroi des Aristoteles wird Zaleukos als Hirt
beschrieben. Vgl. CAMASSA (1996)F, 567 ff..

' In Leg. 735 b spricht der Fremde aus Athen iiber die Hirten im Bezug auf die notwendigen Reinigungen einer Stadt.
In Leg. 808 d sind die Lehrer mit den Hirten gleichgesetzt.

P! Leg. 642 d-e. Die Schilderung des Gesetzgebers im III. Buch wird am Ende dieses Abschnittes behandelt.

2 Leg. 624 a-b. Vgl. mit 771 a: «Der Anfang unserer anschlieBenden Gesetzgebung sei nun folgender, und zwar soll er
vom Heiligen ausgehen». Vgl. auch den Politikos iiber die Rolle der Macht in Agypten, die nie eine Trennung zwischen
dem Religiésen und dem Politischen voraussah (ywpig iepatikiig, 290 e).
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Zweites Kapitel — Die Andersheit innerhalb der Struktur der Stadt: die Ndichtliche Versammlung

Ziel, der Figur des Gesetzgebers ihre gottliche Natur nachzuweisen, mit dem Hinweis, dass sich
unter der iiblichen Semantik des ,,Gottlichen® einige wichtige von dem gesamten Bild Magnesias
abhingige Verschiebungen verbergen.

Die Funktion des Gesetzgebers konnte hier als eine Art xatéyerv (authalten) bezeichnet
werden, eine Rolle, die in der Politik Athens im 5. Jahrhundert von Perikles iibernommen worden
war'”, Die Biihne der letzten Stadt Platons muss aber der Figur des ersten Gesetzgebers entbehren,
dessen Autoritit von den Prodmien libernommen wird. Sie sind die Umgestaltung einer Form der
Mitteilung, die gleichzeitig als erzieherischer Filter und Grenzlinien der Qualitdt der Biirgerschaft
gilt'. Die ProOmien bieten eine gemeinsame Ebene, auf der Gesetzgeber und Biirger
kommunizieren konnen, obwohl diese letzteren die passive Rolle der Zuhdrer einzunehmen
scheinen. Die Besonderheit dieses Filters zeigt sich jedoch in der Verwandlung dieser blofen
Passivitét in eine Aktivitét, die sich in der Anpassung an den nomos aufgrund der nomoi zeigt. Die
Uberredung durch die gelesenen oder gesungenen Prodmien spiegelt den Versuch des Gesetzgebers
wieder, jenseits des Gesetzes einen Zugang zu den Biirgern zu finden, der sie mit dem, dem nous
verwandten nomos verbindet, ohne den duferen Zwang der Strafe zu bendétigen.

Dass die Proomien zu den Gesetzen keine Platonische Erfindung sind, wurde von MUHL in
seiner Arbeit tiber die nomoi des Charondas und des Zaleukos seit langem klar gestellt'”. Der Autor
beruft sich sowohl auf DIODORUS als auch auf CICERO, um die pythagoreische Herkunft von zwei
Gesetzgebungen in Magna Graecia hervorzuheben. Die Zeugnisse IAMBLICHOS " und
ARISTOXENUS’' iiber den Zweck der Uberredung bei den Gesetzen lieBen den Ruf entstehen, dass
Zaleukos ein Schiiler des Pythagoras war. Dies ist vor allem deshalb wichtig, um die mdglichen

Einfliisse der Tradition und des religiésen Bereiches auf Platon bewerten zu kénnen.

193 Perikles tibte ein katechein iiber den plethos eleutheros, vgl. TUC. 11, 65, 8, libere multitudinem continebat, wie es in
der interessanten Ubersetzung VALLAS, die CARILLO (2003)F, 98 wiedergibt, und wie folgt (99) erklirt, heiBt:
«L’ossimoro, ¢ evidente, risiede in questo: che il fattore frenante (personificato da Pericle, soggetto attivo del katechein)
sia al tempo stesso, in virtu delle proprie specialissime qualita che ne fanno il ‘primo cittadino’, fattore di liberta per il
plethosy.

1% In diesem letzten Sinne wird hier auf das katechein des Romerbriefes Paulus hingewiesen: «Denn durch das Gesetz
kommt Erkenntnis der Siindex». Vgl. Rémerbrief, 3, 19. Dazu cfr. ESPOSITO (2002)™, 75. Interessant ist auch die Version
des frithromantischen HARDENBERGS in NOVALIS (1960), fr. 433, S. 321.

195 MUHL (1929)". Interessant ist auch das Zeugnis CICEROS, De Leg. 11, 14: «quod idem et Zaleucum et Charondam
ferisse video, quem video illi non studio...quos imitatus Plato videlicet hoc quoque legis putavit esse persuadere
aliquid, non omnia vi ac nimis cogere». PORCIANI (1997)" bezieht die Proomia der Nomoi in seine Arbeit nicht mit ein,
die sich mit der Form der Proomien bei den Historikern, nimlich mit den Prodmien der Geschichtsschreibung aus dem
5. Jahrhundert beschéftigt, auf die die Nomoi anzuspielen scheinen. Die Proomien der Historiker helfen dem
Leser/Horer den Standpunkt des Autors nachzuvollziehen. Wahrend die Prodmien bei THUKYDIDES und HERODOT, zum
Beispiel, die Stellung des Autors gegeniiber der horenden Gemeinschaft ausdriicken, spielen die Prodmien der Nomoi
eine kompliziertere Rolle: Thr Verhéltnis zu den historischen Gegebenheiten ist ein treibendes, ein préaskriptives, nicht
bloB ein beschreibendes. FEine erzieherische Funktion besitzt die historische ebenso wie die philosophisch-
gesetzgeberische Produktion, aber bei den Nomoi handelt es sich um ein Projekt, das auf die Verwirklichung wartet und
sich gleichzeitig mit seiner moglichen Realitdt auseinandersetzt.

1% JAMBLIC. De Vita Pyth.,175.

7 In STOBEUS IV 25, 45.
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Wie diese spitantiken Zeugnisse jedoch zu beurteilen sind, erscheint fraglich. Zurecht weist
MUHL auf die Tatsache hin, dass Cicero und die spatantike Tradition Gedanken der stoischen Lehre
in passende Zusammenhinge fiigen, um sie dadurch historisch zu untermauern'”, und dies wenn
auch eine Unkenntnis Platons dieser Prodmien nicht zu rechtfertigen wire, was insbesondere durch
die Zentralitit der Gesetze iiber die Gotter'” aufgezeigt wird. Jedenfalls schreibt Platon die
Prodomien sicher nicht nach einem athenischen Muster, obwohl sich Platons Prodmien mit der
griechischen Tendenz, die Gesetze dem Volk in erzieherischer Form — fast wie einen Vorwand — zu
vermitteln, in eine Kontinuitét setzen.

Die nomoi Magnesias drucken sich einerseits durch musikalische Mittel im Raum der
Offentlichkeit aus®, andererseits tendieren sie, sich in die Gewohnheiten der Biirger einzuprigen.

Durch den zu einem Zaubergesang gewordenen (m34g....€mwdatl) Gesang des nomos
versucht das Gesetz Magnesias den Widerspruch auch nur eines der drei bzw. zwei Teile der psyché

der Biirger mit dem Gesetz zu vermeiden®”"

. Wie die Musik die Seele plastisch und lernfihig macht,
um sie erziehen zu konnen, beleuchten die Proomien nur teilweise den Inhalt der Gesetze, da ihr
Ziel darin besteht, die liberlegene Qualitdt der Gesetze Magnesias gegeniiber anderen Stidten
aufzuzeigen®”.

Die Prodmien sind einerseits einem Zustand des Mythos oder genauer der mopopvdio
ahnlich®”, andererseits dienen sie aber dem Ersatz einer dialogischen Kommunikation. Zwecks der
Erlduterung des ersteren Aspekts, soll hier des letzteren die Rede sein.

Sind die Nomoi auflerhalb ihres dialogischen Rahmens eine Gesetzgebung und gleichzeitig
der Text des Studiums fiir die Biirger’™, verfiigt Magnesia tiber die Proomien als verfliissigendes
Element fiir ihre strenge Konstruktion und gleichzeitig als bindendes Element fiir die verschiedenen
Ebenen ihres Logos™.

Wie Sokrates’ epodai im Charmides, so sind die Prodmien Ausdruck eines Zaubers, der eine
heilende Kraft enthélt, ein iiberredendes Wort, das auf den Gorgianischen A6yog BaciAévg und auf
das péppaxov verweist. Durch die Prodmien zeigt sich mit einer hervorragenden Klarheit, dass die

politiké techné des Gesetzgebers komplexer und vielschichtiger ist, da sie auch die in anderen

18 Beispielweise CIC. De Nat. Deor. 11 5, 13 ff., stellt den Gottesbeweis des Kleanthes und des Chrysippos direkt neben
dem Thema der ersten Gesetzgebungen dar. Besonders auffillig scheint MUHL die Beschreibung DIoDORS XII, 20, die
viele stoischen Elemente enthalte. Vgl. MUHL (1928), 118.

%9 Vgl. MUHL (1929)F, 27, der auf Leg. 722 b hinweist, um zu betonen, dass Platon die Prodmien Zaleukos und
Charondas bekannt waren.

290 Wichtig ist dafiir die Rolle des Dionysoschors, s. 665 b und 666 d.

1yl Leg. 659 d-e, 840 b, 887 ¢, 903 a.

2 vgl. Leg. 718 b e 723 d, 857 ¢ und noch 859 b. TARRANT (2003)™*, 55, bezieht sich auf CICERO De leg. I, 1-2,15, um
auf die Kreativitdt der Prodmien aufmerksam zu machen. CICERO nutzt den platonischen Zusammenhang, um seinen
eigenen Stil hervorheben zu kénnen. Dagegen zielt die Redekunst des Perikles auf den moralischen Wert, nicht auf das
Vergniigen des Publikums. Vgl. CARILLO (2003)", 123.

2 ygl. Leg. 720 al, 773 €5, 880 a7, 885 b1, 923 ¢2, 927 7.

2% Die Gesetze als Objekt des Studiums der Biirger sind in 811 » und ¢6 angesprochen, da sie die Top&derypato
bieten. SCHOPSDAU (1994)", 134 weist darauf hin, dass Platon an dieser Stelle an eine mogliche Anthologie denkt, nicht
an den ganzen Dialog.

295 ygl. FERRO (1938)™2, 119.
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Zusammenhdngen analysierten Mittel einbezieht, um im Vergleich zur sophistischen Bewegung
andere Ziele zu erreichen. Der hier einbezogene Gebrauch der Uberredung im politischen Bereich
scheint sich nicht kohdrent zu anderen Kontexten des Platonischen Denkens zu verhalten, wo die
Philosophie vor der Uberredung hervorgehoben wird, trotzdem sei hier nur kurz auf die ambivalente
Figur des Sokrates im Symposion hingewiesen, deren Wirkung auf Alkibiades derjenigen des
gorgianischen Enkomion Helenas oder des Theaters in der Poetik des Aristoteles dhnlich sind. Die
Nomoi konnten diesem Standpunkt nach als ein «véritable ,,Systeme-Socrate” doté d’efficacité
politique» verstanden werden, wie LARIVEE vorschldgt, nach den damaligen Bemerkungen
HENTSCHKES?®, in dem die Uberredung/Aufforderung nicht mehr eine individuelle, sondern eine
kollektive ist.

Die én@dn des Wortes und das logische Verfahren entfalten sich im Gespriach des
Gesetzgebers, der nicht die gleichen kathartischen Effekte wie die sokratische Figur erreichen kann,
nebeneinander. Und mit den Proomien schafft sich der Gesetzgeber einen 6ffentlichen Raum, in
dem das Wort entsteht.

Die nicht-philosophische Masse®”’, findet die Artikulation ihres Verstdndnisses in diesem
Raum, denn die Wenigen werden in die Gesetze durch das Wort eingeweiht und erreichen damit
den Zustand, der die Gesetzgebung Magnesias von einer iiblichen Sammlung von Gesetzen
unterscheidet. Die Nomoi tlbertragen in ihren Prodmien nicht die Gesetzgebung in eine andere
Sprache, sondern die innerste gesetzgeberische Weisheit, die mit der philosophischen
notwendigerweise zusammenfallt. Nur unter diesem Licht ist die epodé der Prodmien zu verstehen,
um die notorischen — veralteten und riicksichtlosen, aber teilweise von einem bestimmten

*%, Die Prodmien gehoren zur

Standpunkt zu rechtfertigenden — Vorwiirfe POPPERS zu beantworten
Erziehung und scheinen, wenn sie auch an den Bereich der Liige angrenzen, dieses dennoch zu tun
mittels einer notwendigen und nutzvollen Liige*™. In der Tat tiberspringen die Prodmien die Ebene
der Rechtfertigung ihres Wahrheitsgehaltes, indem sie als konstitutive Bestandteile des nomos
angesehen werden, der seinerseits seinen Namen der Verwandtschaft mit dem nous verdankt. Wie
hierzu noch spéter zu bemerken sein wird, tibernimmt das Gesetz eine hohere Natiirlichkeit, von der
aus auch die Prodmien ausgelegt werden konnen.

Der Wert der ne1t0® der Rede und der Schriften, die den Gesetzen vorausgehen, soll dann zu
der Wahrheit der Stadt gehoren, die eine politische Artikulation der Wahrheit des nous ist. Dieser
Fluchtpunkt, auf den in einer gewissen Klarheit das zehnte Buch des Textes Platons zulduft, wird —
wenn nicht verleugnet — zumindest oft libersehen, da er aus einem Bereich stammt, der direkt zum

Beweis der zeitlichen und dynamischen Prioritét der Seele zu gehoren scheint.

2% y/g]. LARIVEE (2003)%°, 98 und HENTSCHKE (1971)", 271.

27 ygl. ADORNO (1955)%2, 155.

2% vgl. POPPER (1957)°°, 81 und 137 ff.. Dazu s. die schone Antwort DOMBROWSKIS (1997)®* 566, der die
Ubersetzungsprobleme POPPERS enthiillt.

2 Leg. 663 e hekon, und Leg. 664 a3 fiir mechané versus die Rhetorik des Phaedr. 277 b5.
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Die Zentralitit der Proomien bezeugt — wie im nichsten Abschnitt ndher zu erdrtern sein
wird — das hochste Interesse am Status der Seele und an deren Bezug auf das ganze politische
System. Der Gesetzgeber wird vor allem deswegen durch die Metapher des Arztes bezeichnet, dass
sich die innige Verbindung der Elemente des Menschlichen und des Technischen als Grundlage der
Gesetzgebung erweist. Die politiké techné ist in den Nomoi nicht weniger als in den anderen
Dialogen eine techné der Seele, die gerade in den Prodmien die Mittel des Dialoges

widerzuspiegeln vermag.

[...] und kein einziger von solchen Arzten pflegt auch nur irgendeine Begriindung
fiir die jeweilige Krankheit eines Sklaven zu geben oder sich geben zu lassen, sondern er
verordnet ihm das, was ihm aufgrund seiner Erfahrung gut scheint, als wiisste er genau
Bescheid (g dxpipdg €1dmg), eigenméchtig (avOaddc) wie ein Tyrann [...]. Der freie
Arzt dagegen behandelt meistens die Krankheiten der Freien und beobachtet sie; und
indem er sie von ihrem Entstehen (&m’&pyTg) an und ihrem Wesen nach (kotd @OoLV)
erforscht, wobei er sich mit dem Kranken selbst und mit dessen Freunden bespricht, lernt
(noevBaver) er teils selbst manches von den Kranken, teils belehrt er auch (818doker),
soweit er es vermag, den Patienten selbst und verordnet ihm nicht eher etwas, bis er ihn
irgendwie davon {iiberzeugt hat (cvuneiom); dann erst versucht er, indem er durch

Uberredung (uetd. meBodc) den Kranken immer wieder beschwichtigt, ihn zur

Gesundheit zu fithren und damit Erfolg zu haben®'’.

Der freie Arzt versucht, die Natur der Krankheit von ihren Anfang an zu erkennen, sowie
der nomothetés die Stadt mit einem Gestus, der deren Ordnung ab initio erzeugt, griindet — seine
akribeia ist eine reelle, nicht jene eingebildete des oben erwéhnten Tyrannen — Der wichtigste
Punkt, in dem sich der Arzt und der Gesetzgeber unterscheiden, betrifft die Fihigkeit des ersteren,
von den Kranken zu lernen, eine Féhigkeit, die der letztere nicht besitzen kann, weil die Verfassung
der Prodmien — die gesprochen oder gelesen werden sollen und dennoch niederzuschreiben sind — in
einer der Zeit der Stadt vorausgehenden Zeit stattfindet. SchlieBlich kann der Gesetzgeber seine
Uberredung nicht an die jeweiligen Umstinde anpassen, denn seine Schriften stellen ein schon
Geschriebenes dar. Mag auch zuzugeben sein, dass die Proomien einen wirkungsvolleren Zugang
zu den Biirgern suchen, in einer zwanglosen oder zwangsniedrigen Gesprachstonart — auch im
musikalischen Sinne —, so kann die Gelehrsamkeit des Gesetzgebers dennoch eine sehr niedrige
sein. Die mogliche Gegenseitigkeit des Platonischen Dialoges — oder wenigstens die Moglichkeit
einer Antwort des deuteragonistés des Sokrates — kann nicht ganz auf die Figur des Gesetzgebers
iibertragen werden. Die eventuelle Antwort der Biirger auf die Prodmien kann ihrem Verhalten
entnommen werden, woraus der Gesetzgeber aber keineswegs lernen kann. Deshalb ist die Figur
des vukTtepivog oOAAOYOG notwendig, um die Effekte der Proomien und der Gesetze zu beurteilen.

Das Bild des Gesetzgeber-Arztes ist dann nur mit der Einbeziehung des vvuktepivog

oVAAoYog kohdrent und seiner Aufgabe entsprechend treu.

210 Teg. 720 c-e.
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Was wir nun als tyrannische Anordnung (tvpovvikov émitaypa) bezeichnet und
mit den Anordnungen derjenigen Arzte verglichen haben, die wir unfrei nannten
(&vedevBépovg), das, so scheint mir, ist das reine Gesetz (vopog Gixpatog); das vorher
Gesagte aber, was von unserem Freund hier als zur Uberredung geeignet bezeichnet
worden ist, das ist zwar in der Tat dazu geeignet, besitzt indes die Wirkung (80vopiv)
einer Einleitung (mpooipiov) bei den Reden. Denn damit derjenige, dem der Gesetzgeber
das Gesetz verkiindet, die Anordnung, die ja das Gesetz ist, wohlwollend und infolge
dieses Wohlwollens mit groBerer Lernbereitschaft (ebpa®éctepov) aufnimmt, deswegen,

so hat sich mir herausgestellt, ist diese ganze Rede (0 Adyog 00t0g) von mir vorgetragen

worden, die der Sprechende gehalten hat, um zu iiberreden®'".

Die Lernbereitschaft des Biirgers-Patienten zu pflegen ist das Hauptziel des Gesetzgeber-
Arztes, was die Politik in den Bereich der Seelenpflege, wie sonst schon in anderen Dialogen,
einbezieht’'?. Die Unwahrheit und die Uberredung sind dann zu rechtfertigen, wenn die Pflege der
Seele der Politik qua natiirliche Entfaltung einer philosophischen Tétigkeit, die die hochste Form
der Praxis darstellt, die Stadt nach einer noetischen Ordnung gestaltet. Platons Absicht ist es, mit
diesem Bild des Gesetzgebers als eines Arztes, das Gesetz im hochsten moglichen erzieherischen
Potential so darzubieten, dass dieses keine AuBerlichkeit mehr fiir den Biirger sein wird, sondern
ein schon ab initio mit der Natur der Biirger selbst verkniipftes Verhaltensschema.

Die viterliche Aufmerksamkeit des Gesetzgebers und des Gesetzes®” tendiert durch das Fest

214

und die Religion, sowie durch die Chore und die Symposia®", die epodé des Gesetzgebers in eine

215 Das Gesetz ist akratos, nicht nur im Sinne von

Art Selbst-Uberredung der Biirger zu verwandeln
rein, sondern auch von ungemischt, wenn es nicht durch ein kep&vvopr filtriert worden ist, und mit
Proomion erlassen wird. Obwohl akratos von den meisten Gelehrten mit rein iibersetzt wird, ist
nicht auszuschlielen, dass sich hinter der Wortwahl ein Wortspiel Platons versteckt, ein Anklang an
dem gleich klingenden Begleiter von Bia (Gewalt) im Prometheus des AISCHYLOS™". Das Gesetz
sei demnach gleichsam stark und gewalttdtig, ein unkontrolliertes kp&tog mit Big, jedoch besitze
dieses gerade in seiner unangemessenen Stirke auch seine unvermeidbare Schwiche, daher o-
kpditog. Dies wire eine Macht ohne Kraft, eine Macht, die ohne eine Uberredung der Vernunft in
der Mitte der Stadt entstehen kdnnte, ohne tatsdchlich die Stadt um sich gestalten zu konnen, da die

Biirger unfahig wiren, sich zu einer Gemeinschaft zusammenzuschlieBen®'’.

2 Leg. 723 a-b. Fiir die Auslegung dieses ho logos houtos vgl. SCHOPSDAU (2003)", 248-9, der in der Polemik
zwischen HENTSCHKE und GORGEMANNS letzteren unterstiitzt, indem er unter logos nicht Text (wie auch England)
sondern Rede versteht. Hier scheint es jedoch moglich, mit logos sowohl das ganze Verfahren des Dialoges bis zu
diesem Punkt als auch das Thema der Rede verstehen zu kénnen.

22 Gorg. 464 b-c und Theaet. 200 e4, 201 ¢7. Fiir eumathesteron s. Leg. 718 d, fiir ebvoug s. 729 ¢, fiir edpevig
(benevolus) s. 712 b und fiir évpodng s. 709 e. Fumathesteron wird von CICERO Part. Orat. 28-29 mit intelligens
iibersetzt. S. die Polemik zwischen Yunis und Vickers in YUNIS (1990)*, 133-24.

3 ygl. Leg. 857 a-b.

24yl Leg. 828 b-835 e.

1% Leg. 773 e: «Deshalb muB man es aufgeben, so etwas durch ein Gesetz zu verordnen, sondern soll einen jeden durch
beschworende Zauberworte dazu zu iiberreden suchen...nicht aber durch den Zwang eines geschriebenes Gesetzes.
Fiir das Spiel zwischen Unwissenheit und Wissen und die Notwendigkeit einer Art Reflexion der Stadt, die ihre
Identitit bewahrt, s. MIGLIORI (2002)®, 45 und 51.

216 AISCH., Prom. 12 u. 208. SAUNDERS iibersetzt «is the law pure», LISI «es la ley purax.

27 Laut LEWIS (1998)®°, 16 handelt es sich hier um ein «power of persuasion, not of rule».
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Wie Sokrates im Charmides, soll der Gesetzgeber hier eine Inhomogenitit vermeiden,
hingegen die Kommunikation zwischen verschiedenen Ebenen erlauben: In diesem Zusammenhang
sollte der Philosophen-Arzt das Verhiltnis zwischen Korper und Seele herstellen, auf eine dhnliche
Weise soll der Fremde aus Athen-Gesetzgeber hier die Kluft zwischen dem Gesetz als Struktur der
Stadt und den Biirgern als materiellen Darstellern dieser Ordnung autheben. Es handelt sich um
zwel Differenzen, die hier unter die Beschreibung der Andersheit zu fallen vermogen, die
gleichfalls eine die Gefiihle ansprechende philosophische Dialektik in Einklang bringen soll.

Zielte die Medizin des Charmides auf das holon, werden es die Arzte von Zalmoxis, indem
sie Uiber die Unsterblichkeit des Ganzen sprechen, in Betracht ziehen*®, obwohl eine zu direkte
Ubertragung auf die Figur des Gesetzgebers Magnesias wiederum zu gewagt wire. Die
Aufmerksamkeit auf eine Durchdringung aller Teile zu einem einzigen Ganzen ist aber in beiden
Bereichen auffillig, i.e. der Medizin und der Gesetzgebung. Dies wird hier in Anbetracht des
Bereiches des Vergleichs Arzt-Gesetzgeber untersucht, wahrend der Bruch der sozialen Ordnung,
den die Stadt im Sinne einer Krankheit durch das ¢@dppoxov der Strafe heilen muss, mit dem
empirischen der Gesetzgebung und mit dem damaligen griechischen positiven Recht eine engere
Beziehung pflegt, die nicht im Zentrum der vorliegenden Abhandlung steht.

Die nomoi gelten dank den Proomien nicht als bloBe Kontrollinstrumente®"”

, hoch weniger
als Ersatz der in der Politeia von der Erziehung bekleideten Rolle. Die Prodmien sollen vielmehr
eine innere Uberzeugung entstehen lassen, wobei die Erziehung das Gesicht einer Bildung des
Selbst als eines Subjekts tragt, im Sinne einer Selbstbildung. Der an den freien Arzt zu richtenden
Kritik — er pflege die Kranken nicht, er erziehe sie — entgegnet der Fremde aus Athen nichts, da
gerade dies das Hauptziel der Gesetzgebung ist, ndmlich ein Erziehungssystem zu bauen — keinen
bloBen Strafkodex*.

Die techné des Gesetzgebers, die der antike nomothetés nicht besitze™', besteht jedenfalls
nicht nur in der Féhigkeit, Gesetze zu erlassen, da dieses ihn auf eine niedrige Ebene hinabziehen
wiirde. Durch die Gesetze — und ihre Vorreden — soll der Gesetzgeber die Stadt als eine

Gemeinschaft hervorstromen lassen.

28 gl Charm. 156 d. Uber die Medizin Zalmoxis s. D’ ALFONSO (2001)°, 73.

219 Dies wire teilweise die Auslegung VEGETTIS (2003)°, 239.

% Ein Verhaltenskodex kann schon ein den Nomoi angemessener Ausdruck sein. Vgl. HENTSCHKE (1971)%2, 272.

2! Sehr prizis und hilfreich ist die Analyse der historischen Stufen im III. Buch der Nomoi von JOUANNA (1978)%*, 79.
Fiir eine ausfithrliche Behandlung der Medizin in platonischen Dialogen s. auBerdem die Arbeit AYACHES (1996)°,
dessen Auslegung der Nomoi zuzustimmen hier jedoch leider nicht méglich ist, insbesondere indem er die Stelle 720 b-
d als eine Preisgabe der Uberredung zugunsten der Macht der Wahrheit durch das Gesetz interpretiert. Vgl. AYACHES
(1996)°, 15 und HENTSCHKE (1971)%, 300.
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b. Die Entfaltung des /ogos der Procmzien als Mitteilung an die Vielen

Die oft kritisierte edle Liige der Politeia findet in den Nomoi schon im II. Buch einen Beleg,
wo die Rede des Fremden aus Athen Gliicklichkeit, Genuss und rechtes Verhalten in einer cuv-

@ovia zusammen spielen zu lassen versucht.

Der Fremde aus Athen: [...] hitte ein Gesetzgeber, der nur ein bisschen etwas
taugt — vorausgesetzt dass er iiberhaupt auch sonst um des Guten willen (¢n’é&yo0®) die
jungen Leute zu beliigen (yeddecBo) wagte —, je eine Liige ersinnen konnen
(¢yeboarto), die niitzlicher (AvoiteAéotepov) wire als diese und eher bewirken konnte,
daB3 alle alles, was gerecht ist (névtog mévto T dikoa), nicht aus Zwang (U Bie),
sondern freiwillig (Ex6vtog) tun?

Kleinias: Etwas Schones ist die Wahrheit (xodov [...] 1 &An0g1a), Fremder, und

etwas Dauerhaftes (uoviov); es scheint allerdings nicht leicht, ihr Uberzeugungskraft zu
222

verschaffen (Eoue pnv ob pédiov elvor melBeiv)™,

Wenn die Differenz zwischen den Wenigen und den Vielen — von dem Standpunkt des
Wissensunterschiedes aus — uniiberbriickbar zu sein scheint, soll der Zugang zur Wahrheit der Stadt
durch andere Wege gewonnen werden. Die Prodmien stiitzen sich auf das Irrationale der Seele, um
verniinftigere Verhaltensweisen zu bewirken. Die epodé dieser Vorrede gehort in die Sphére der
politischen und ontologischen Wahrheit der Stadt, obwohl sie {iber das Prinzip der niitzlichen Liige
benutzt.

Von einer heutigen Perspektive aus, ist es einfach, zu konstatieren, wie unmoralisch es ist,
eine Liige zum Zwecke der Stabilitit der Regierung und der Wirksamkeit der Gesetze
auszusprechen. Das Problem liegt jedoch nicht lediglich in einem anderen Begriff der Moral oder in
einem unterschiedlichen Ubergang zur Beharrlichkeit der Ordnung. Platon braucht dadurch nicht
vor den inzwischen veralteten Vorwlirfen des Totalitarismus gerettet zu werden. Das von ihm in der
Politeia gefiihrte Spiel erscheint unter dem Licht der Nomoi noch klarer, indem die von den
Menschen nicht weniger als von den Gottern gehasste wahre Liige eine Liige werden kann, die sich
an das Wahre anndhert””. Die Auslegung der Proomien als Liige ist nicht ohne weiteres zu
rechtfertigen, zwar werden erstere mit letzterer nicht gleichgestellt, dafiir aber ihre gemeinsamen
Merkmale untersucht, die vor allem in Zusammenhang mit dem Ziel, die Biirger wie die Jungend
das Gesetz freiwillig akzeptieren und respektieren zu lassen, zu finden sind.

Durch die Uberredungskunst der Prodmien soll eine hohere Wahrheit erreicht werden, die

sich nur mimetisch darstellen ldsst, indem sie eine Nachahmung der von dem Gesetzgeber

22 Leg. 663 d-e.

3 Vgl. Resp. 382 a-d. Das immer prisente Problem der Rechtfertigung der Liige liegt darin, dass sie iiberlegene
Menschen voraussetzt, die die Wahrheit kennen, ohne sie ganz mit einer einfach zu verstehenden Sprache zu iibersetzen
vermdgen. Dies sollte zu keinem Skandal fithren, da es von Platon klar vorausgesetzt wird, dass zwischen den Wenigen
und den Vielen eine Kluft besteht, zwar eine natiirliche, da gerade die natiirlichen Unterschiede in dem Bereich der
Politik in Einklang zu bringen sind, jedoch unaufhebbar. Vgl. DoMBROWSKI (1997)%, 569. Vgl. Pol. 310 a.
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gezeichneten Paradigmen hervorruft. Gilt die Liige der Politeia als Mimesis der Liige in der Seele,
so soll doch durch die von den Philosophen-Kdnigen erzahlten Mythologien, wie durch die von
dem Gesetzgeber dargestellten Proomien, eine Unwahrheit, die sich aber auf das Wahre bezieht,
hervorgebracht werden. Der Bereich des Mythos, der Liige und sogar der Religion, wie spéter zu
sehen sein wird, gehort zu einer Darstellung der Wahrheit Magnesias, die jedoch das Element der
Fiktion, quasi eine Art sokratische eironia, auf die Gesetzgebung anwendet**.

Das Wort iibernimmt eine zentrale verbreitete Konsistenz, indem es das Mythische der Stadt
auftauchen ldsst. Dies betrifft jedoch nicht den Mythos als Inhalt, sondern den Zwischenzustand,
innerhalb dessen die Biirger sich an die Nachahmung des mythischen Urbildes der Zeit Kronos
ndhern. Durch die Proomien, wie durch die Gesénge des Dionysoschors, wickelt der Gesetzgeber in
einem breiteren Sinne die Genealogie der Stadt ab, indem er die Biirger mit der Struktur Magnesias
vertraut macht.

Die Proomien enthalten eine der Weisen, in der die Stadt sich verwirklicht, indem sie die
Biirger mit ihrer grundlegenden Idee vertraut macht. Das Wort des Gesetzes soll aus dem
Gesetzgeber entspringen — obwohl die Proomien auch geschrieben sein sollen, wie die ganze
Gesetzgebung —; gleichzeitig soll das Wort aber in der Seele der Biirger entstehen, gleich einem
verabsolutierten Wort, einem délocutive®. Insofern ist der Ursprung — der menschliche
Gesetzgeber, trotz seines gottlichen Nimbus — von dem Sprechen entfernt und verhiillt, als die
Biirger ihn als einen goéttlichen verstehen sollen. Die Gottlichkeit des Gesetzgebers soll der
Gottlichkeit des Gesetzes einen Platz einrdumen. Die techné politiké bedeutet deswegen auch ein
Sich-Zuriick-Ziehen, um den leeren Raum zu schaffen, aus dem das Wort entspringen soll**.

Wird das Wort der Proomien ein Gemeingut, erreicht es eine ausschlaggebende
Homogenitédt mit dem anderen durchdringenden Element der Gemeinschaft Magnesias, das mit dem
Mythos gleichzusetzen ist. Die Erzdahlung der Mythen und die Proomien {iberreden die Biirger zu
der Gestalt, die die Stadt in ihrer vergangenen Geschichte gehabt hat, oder in der Zukunft

227

einnehmen soll. Die Mythen sind im Platonischen Werk als evenementielles Schemata®’ ausgentitzt,

sie gehoren einem Bereich des Nicht-Geschriebenen an — obwohl sie in der Gesetzgebung
tatsdchlich niedergeschrieben werden. Damit gehoren sie zu jenem Kern des Politischen Magnesias

zu verstehen, in dem die Verhiltnisse Macht-Gehorsam aufgelost werden:

L’exercice du pouvoir dans les Lois reste profondément étranger a ce qu’il était
dans la démocratie athénienne. Il perd cette visibilité que lui apportaient 1’ Assemblée et le
Conseil; et surtout il est fondé non plus sur le discours délibératif ou judiciaire qui se

trouve du coté du vraisemblable, mais sur la connaissance qui prétend atteindre au vrai**®.

22 ygl. den Mythos der drei Rassen in Resp. 414 b, 415 ¢. Uber die Benutzung des Mythos s. GAISER (2004)™*, 64.

223 ygl. DETIENNE (1988)F, 48.

26 Der Ursprung soll versteckt werden, damit die Illusion der Unendlichkeit entsteht (798 b), deswegen bewirkt die
Abreise des Solons den Effekt, das von ihm geschriebene Gesetz auf ein mythisches Niveau zu heben.

2277 B. Resp. 414 ¢, spiter auch in Leg. 663 e5, Tim. 19 b und 26 e, Crit. 108 d. CERRI (1986)*, 66 und 71 denkt an
den platonischen Mythos als an eine psycho-soziale Theorie, die das primédre Erziehungsmittel anbietet.

28 Cfr. BRISSON (2003)™3, 225.
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Mit dem Wahren als Fluchtpunkt der Gesetzgebung, das kaum als ein erreichbares Objekt zu
denken ist, sondern als Form, die die Struktur des Gedankens wie diejenige der Gesetzgebung
gestaltet, erledigt sich das Problem der Moral — ein jedenfalls von der Begriffgeschichte her
problematisches Bedeutungsfeld — der Liige oder der Uberredung der Prodmien. Dies wird noch in
Zusammenhang mit dem Begriff der natiirlichen Technik der Gesetze zum Vorschein kommen.
Beziiglich des peta&t des Gesetzgebers beheimatet der Zwischenzustand der Proomien den
Ausdruck einer metaphorischen Abdankung, weil die sonst als monologisch zu betrachtende
Sprache des Gesetzgebers™ dank den Vorreden allen einen Nomoi gemeinsamen Zugang bietet™.

Wie dieser Monolog einen inneren Wechsel durchléduft, wird durch die Fahigkeit des nomos
klar werden, sich vor seine Andersheit zu stellen. Der Gesetzgeber ist nur die Figur, die die
Architektonik der Stadt projiziert, wobei das Gesetz sich durch seine Flexibilitidt ausweisen soll. Da
die Hauptfigur der Nomoi von dem Fremden aus Athen vertreten wird und das Paar Kleinias-
Megillos keinen wahren agon gebért, lduft der Dialog die Gefahr, sich auf einen Monolog zu
reduzieren. Dies betrifft jedoch lediglich die dullere Form der Darstellung der Nomoi, die gerade in
dem Begriff des nomos eine hohere Dialektik enthalten und aufzeigen sollen.

Der logos des Gesetzgebers bewahrt gerade in seiner Form eigene halb-mythischen
Eigenschaften, ndmlich durch die Gefiihle mit den Biirgern in Kontakt treten zu kdnnen, was sonst
der Dialektik, die den Begriff des nomos und seiner Entfaltung in den vielen nomoi mit dem nous in
Einklang bringen soll, nicht gelingen konnte.

Der Raum des Wortes soll durch die Proomien derjenige des Heiligen der Stadt werden, da
die Vorreden zur Gesetzgebung auf den Charakter der Proomien zu den Hymnen Apollons

verweisen®!

. Durch die Andeutung auf ihre religiose Komponente wird die Zentralitit der Prodmien
insofern klar, als Magnesia ohne den Versuch, eine vielschichtige und durchdeklinierte
Kommunikation aufzustellen, kaum zu denken wire. Mit den Worten BERTRANDS ist es legitim
beziiglich der Prodmien zu denken, eine Stadt sei «essentiellment le discours qu'elle produit»**. Die
politische Utopie — nicht im banalen Sinne eines unrealisierbaren Zustandes des politisch
projizierenden Gedankens —griindet auf einer Utopie «communicationelle», mit dem Hinweis, dass

die Kommunikation das commune auf jedem Niveau einbezieht, dessen Inhalt allen zur Verfiigung

¥ Dass abgesehen von den Prodmien die Sprache des Gesetzgebers monologisch sei, dies ist das Ergebnis der Arbeit
NIGHTINGALES (1993)®, dem, wie aus dem obigen klar ersichtlich, diese Arbeit nicht komplett zustimmen kann.

29 MoRROW (1960 a)®2, 547. Es wird hier eher als eine Rehabilitierung der Kunst die Produktion einer hoheren Kunst
nachgewiesen. Vgl. VANHOUTTE (1954)%%, 375.

21 Die Prodmien fithren den hymnos an die Gottheit ein, z. B. fiir Apollon, s. PINDAR Nem. 11, 1, Tuc. III, 104, 4. Fiir
die Anwendung in Platon s. Phaed. 60 d2. Resp. 531 d. Dazu STELLA (1998)®* und Campos (2001)®. Die Uberzeugung
des Proomiums im X. Buch taucht wie eine wissenschaftliche Eschatologie auf. S. CAMPOS (2001)®*, 46, SAUNDERS
(1973)®3, 233, obwohl diese Uberzeugung sich auf das Irrationale bezieht, insbesondere auf die Furcht vor den Géttern
(887 a). Es handelt sich dabei um ein movilizar la fuerza persuasiva del miedo (839 c, 840 c, 887 a, 904 d, 927 b) und
die Rache der Gerechtigkeit (716 a, 717 d), wie CAMPOS (2001)®* 48 bemerkt. Was er aber zu sagen versiumt, ist die
Tatsache, dass das Mittel der Prodmien mit dem Irrationalen arbeitet, aber die Struktur — die ganze Gesetzgebung —
dieser Arbeit ist von der Vernunft abhingig.

2.5 BERTRAND (1998)%, 121.
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steht™: Es stellt sich die Frage, ob die Wirkung des Gesetzes in seinem Streben nach Totalitét ein
homophonischer sei, und wenn ja, ob eine so enge Gemeinschaft das Auftauchen des Individuums

>4, Die zweite dieser Fragen stoft an ein groBes begriffsgeschichtliches

und des Dialogs verhindere
Problem: Von Anfang an ist diese Frage wegen der Verwendung jener Kategorie des Individuums —
eine Kategorie, die aufgrund ihren modernen Voraussetzungen im Athen Platons keinen Platz fand
— entwertet. Die erste Frage scheint jedoch fundierter zu sein, da sie den Verdacht erweckt, es sei
nicht moglich, in der Polis der Nomoi eine einzelne Stimme zu erheben.

Es handelt sich wiederum um den Plexus Einheit-Vielheit und die Bewahrung der Differenz
trotz der Notwendigkeit, ein hohes Niveau von Homogenitidt zu erreichen. Daher ist von dem
Begriff des nomos abhéngig, ob und wie die Nomoi Platons eine Bewegung zwischen Vielheit und
Einheit entstehen lassen — eine Bewegung, die eventuell die homophonische Assimilation aller

Biirger an die Stadt vermeiden kénnte —*%.

73S, LASKS (1991)% und BERTRAND (2000)>2

2% Die Richter sollen die Biicher besitzen, die fiir sie verdffentlicht sind (957 c-d). Die Biicher sind das
aeErpoppokdv, das vor dem Neuen bewahrt, wie BERTRAND (2000)%%, 149 bemerkt.

23 Die starke Antwort Platons auf die Sophistik einerseits und wahrscheinlich auf die Kritiken des Aristoteles an der
Politeia andererseits befindet sich im X. Buch der Nomoi, in dem wortlichen coup de teatre durch den die techne, die
den nomos der Stadt artikuliert, als hochstes Produkt des hochsten Elements zu bewerten ist, ndmlich als hochtes
Produkt der Seele.
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3.1 Die Andersheit der Form des Gesetzes

DRITTES KAPITEL

NATURGESETZ UND HYPERNATURLICHKEITDES GESETZES: DAS PROBLEM DES PLEXUS
MUNDLICHKEIT-SCHRIFTLICHKEIT IN DEN NOMOI

Lo eterno puede y debe ser venerado, pero sélo
lo temporal suscita admiracion. A mi juicio, las ideas y
teorias sono como los espectros del Mades a los que visitd
Ulises: necesitan beber sangue humano para adquir un
poco de peso y comunicarnos algo'.

Der Versuch Platons, der Stadt das Element der menschlichen Herrschaft zugunsten der
Herrschaft des Gesetzes zu entziehen, fiihrt, wie in vorigem Kapitel verdeutlicht worden ist, zu der
institutionellen Grenzlosung der nédchtlichen Versammlung und zu den Prodmien, mit deren Hilfe
der Gesetzgeber das Menschliche der Biirger anspricht. Das Projekt der Nomoi begriindet diese
Herrschaft des Gesetzes durch eine neue Form des Verhiltnisses Techné-Natur, das die
Gesetzgebung als eine natiirliche Aktivitdt auslegt. In der Tat wird aufgrund der hier behaupteten
Prioritdt der Seele in der Ordnund der Natur auch das Gesetz, das von einer technischen Bewegung
abstammt, eng mit der Natur verkniipft. Da die Techné Ausdruck einer Aktivitit der Seele ist, und
diese wiederum der Natur nah ist, verliert das Gesetz seinen unnatiirlichen Charakter.

Dies ist der Kern des vorliegenden Kapitels, das zeigen mochte, dass und wie das Gesetz
von einem den Biirgern duBeren Zwang zu einer den Menschen inneren Uberzeugung werden muss.
Diese Verinnerlichung des Gesetzes bringt die Verwandlung der Geschichte der Stadt in einen
Mythos mit sich — den Aufbau einer gemeinschaftlichen Vergangenheit, die sich von ihrer
Kiinstlichkeit in eine Natiirlichkeit dank der Natiirlichkeit der ungeschriebenen Gesetze zu wandeln
vermag. Dies ist insbesondere das Thema des ersten Abschnittes dieses letzten Teils, der zu der
Beschreibung des eigentlichen Charakters des nomos im zweiten Abschnitt fiihrt. Welche Folgen
eine solche Auslegung des Gesetzes in den Nomoi fiir den Biirger haben kann, und wie diese eben
iiber das rein Politische auf ein Verhiltnis des Menschen zu seiner eigenen Andersheit hinausliuft,

soll Thema des letzten Abschnittes dieser Arbeit sein.

! Die Figur, die hier spricht, ist diejenige Aristoteles’ in SAVATER (1991)", 70.
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Drittes Kapitel — Naturgesetz und Hypernatiirlichkeit des Gesetzes. Miindlichkeit-Schriftlichkeit

3.1 Die Andersheit der Form des Gesetzes

Die Terminologie der Andersheit steht als solche in ihrer Begrifflichkeit dem Sophistes
nahe, andererseits soll sie hier einem aktiven Prozess zugeordnet werden, nidmlich, der die
Mechanismen von Einschluss/Ausschluss gegeniiber dem Kern des Politischen Magnesias
dialektisch gestalten. Welche materiellen distanzen hier gemeint sind, wurde in den ersten
Abschnitten des zweiten Teils verdeutlicht. Hier handelt es sich hingegen um die innere Struktur
des nomos, nicht mehr um die einzelnen Bereiche, innerhalb derer sich die vorliegende

Untersuchung zum Ziel gesetzt hat, die Andersheit der Stadt Magnesia zu suchen.

Alle gesetzlichen Bestimmungen (vopipuo) aber, die von geringerer Bedeutung
und leicht zu ermitteln sind, die soll der jlingere Gesetzgeber (tOv véov) ergénzen, wenn
sie der dltere (mpeoPOToV) beiseite gelassen hat. Fiir die Privatgerichte diirfte ein solches
Verfahren das angemessene (nétpov) sein. Was aber die offentlichen und allgemeinen
Gerichte angeht und diejenigen, mit deren Hilfe die Behorden ihre jeweiligen
Amtspflichten ausiiben sollen, so gibt es dariiber in vielen Staaten eine nicht geringe Zahl
von nicht zu verachtenden Gesetzesvorschriften tiichtiger Ménner; daraus sollen die
Gesetzeswichter das Geeignete entnehmen und es dem jetzt entstechenden Staatswesen
anpassen (Th yevvouévn moAirtelo), indem sie es genau durchdenken und durch
Erprobung (dropacavifovtac) in der Praxis verbessern (¢movopBovpévoc), bis sie den
Eindruck haben, daf3 alles befriedigend geregelt ist; erst dann, wenn sie das zum Abschlufl
gebracht haben, sollen sie es in dieser Form als unabénderlich besiegeln (&xivnto
¢moppoyioapévong) und sich das ganze Leben hindurch daran halten’.

Um einen Einklang zwischen Leben und Gesetz zu gewinnen, scheint Platon zwei Wegen zu
folgen: Dem ersten entspricht die freiwillige Annahme der nomoi von Seiten der Biirger durch die
Prodmien, der zweite beinhaltet die Mdglichkeit, Gesetze zu verdndern. Obwohl dies in mehreren
Stellen der Gesetzgebung zwecks der Stabilitdt der Sitten nicht wiinschenswert erscheint, hingt das
Ziel der Téatigkeit des vuxtepivog oOALoyog und derjenigen der theoroi grundsitzlich mit der
Nachbesserung der Gesetze zusammen. Die vielen vopot sind deswegen notwendigerweise in der
Moglichkeit ihres Anders-seins zu betrachten, was anscheinend in Widerspruch mit der Tendenz
steht, die Gesetzgebung stabil zu halten. Dieser Widerspruch ldsst sich nicht 16sen und soll
wahrscheinlich auch nicht geldst werden, da die Tragddie der Nomoi ihre Wahrheit auch dadurch
aufzeigt, dass ihre Struktur trotz des Strebens nach Vollendung mit der Kontingenz rechnen soll.
Die Frage nach dem Element der Festigkeit der Gesetzgebung steht derjenigen nach dem Element
der Andersheit nah: Was soll stets gleich bleiben und was soll sich &ndern, damit das Politische
Magnesias mit ihrem nous in Einklang bleiben kann? Der Ausdruck gleich konnte hier irrefithrend
sein, wenn an die Identitit der Stadt als an einem immerwéhrenden gleichen Status gedacht wird:

Magnesia wird in fieri identisch mit sich selbst — ihrem Paradigma zufolge — gerade in dem Spiel

* Leg. 957 a-b. Die Verinderungsfrist betréigt in manchen Bereichen zehn Jahre. Vgl. Leg. 772 b-d, hier spéter niher zu
erortern.
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zwischen Gleich-sein und Anders-sein. Hier tauchen die hochsten yévn (Genres) des Sophistes
wieder auf’, um den politischen Bereich auf einer Ebene philosophisch zu begriinden, die nicht
direkt dem Leben der Biirger entspricht, welche dieses jedoch nicht nur beeinflusst, sondern
entscheidet. Die vom Fremden aus Athen fiir das alltdgliche Leben der Biirger implizit abgelehnte
Kluft zwischen Gesicht und Maske wird in den theoretischen Bereich transponiert, wo die Dialektik
zwischen Identitit und Differenz artikuliert werden kann. Dies bedeutet jedoch, dass das Verfahren
dieser Dialektik zuerst und vor allem zu jeden Figuren des Wissens gehort, die die Differenz fiir die
Stadt auslegen sollen, bevor sie in die Stadt eintritt. In diesem Sinne interpretiert die vorliegende
Arbeit das Schweben zwischen der notwendigen Beharrlichkeit des Gesetzes und der
Notwendigkeit ihrer Verdnderung im Laufe der Zeit. Diejenigen Passagen, die einen bestimmten
giiltigen Zeitraum fiir die Verbesserung der Gesetze voraussehen, wie die oben zitierte, konnten die
hier gewihlte Perspektive in Frage stellen. Sie werden nichtsdestoweniger in die Untersuchung
einbezogen, da die Zeit der Stadt derjenigen des Strebens nach ihrem Paradigma entspricht; es
handelt sich hierbei um eine in zeitlose Endgiiltigkeit und alltdgliches Leben gespaltene Zeit. Dies
gehort in der Tat zur Natur des Paradigmas, an dem Magnesia sich messen soll, zu einer Natur, die
nicht auf die Begriffe statisch oder dynamisch reduziert werden kann. Der Einklang des nomos mit
dem nous weist namlich weder auf den hypothetischen Gewinn eines zeitlosen und vollendeten
Status, noch auf eine bloe Anpassung der Stadt an die Bewegung des bios durch die vielen nomoi
hin. Hieraus wiirde folgen, dass das Gesetz das Leben nicht steuert, sondern beschreibt. Den
Mittelweg zwischen einer préskriptiven und einer deskriptiven Form des logos zu untersuchen, ist
Thema dieses zweiten Teils.

311 Geschriebene Gesetze und die Unmiglichkeit den nomos u verschriftlichen

Festigkeit und Veridnderung konnten prima facie mit Schriftlichkeit und Miindlichkeit
gleichgesetzt werden. Die Verbesserung der Gesetze wire dann in der Sphére des Miindlichen
anzusiedeln, ihre Beharrlichkeit dagegen in derjenigen des ewigen Niedergeschrieben-Seins.
Kinésis und stasis diirfen aber nicht parallel zu miindlich und schriftlich, ndmlich zu einer
hypothetischen Lebendigkeit der Stadt und ihrer festen Form, gestellt werden.

Die Gesetze Magnesias sollen eine artikulierte Struktur dadurch bewahren, dass sie der
Vermittlung treu bleiben, mit der der nomothetés die Bewegung des nous in sie zu iibertragen
versucht hat, gleichzeitig aber eine Flexibilitdit und Anpassungsfiahigkeit an die Bewegungen des
bios vorweisen. Dies kann kaum in einem bindren Schema schriftlich-miindlich {ibersetzt
ausgedriickt, wo dem ersten die Beharrlichkeit, dem zweiten die Beweglichkeit entspricht. Vielmehr
soll das Verhéltnis ein chiasmisches sein, in dem die Bewegung das Schriftliche und die Stabilitdt
das Miindliche anficht. Dies wiirde jedenfalls zu einer der historischen Umgebung der Nomoi

treueren Interpretation Platons fiithren.

’ Vgl. Soph. 254 b-259 c.
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Die Schriftlichkeit des Gesetzes bedeutet in Magnesia ja gerade dessen Beharrlichkeit,
paradoxerweise konnten aber die Gesetze bei den fritheren Gesetzgebungen nur in dem Moment
verandert werden, in dem sie vor den Augen aller standen, ndmlich in dem sie geschrieben waren.
«l diritto consuetudinario orale naturalmente non si pone tale problema, che non pud neppure
essere formulato in presenza di una tradizione immemoriale»*. Das Theater selbst bietet den
Nachweis der Tatsache, dass dieser Gedanke die Gesellschaft durchzogen hatte: In den Hiketiden
(V. 429) wird die isonomia erst in dem Moment moglich, in dem schriftliche Gesetze vorliegen’.
Historisch zeigt dies die Aktivitdt Solons auf, bei der die Gerechtigkeit entstand, sobald die nomoi
fiir die oberen und fiir die unteren Schichten der Gesellschaft (Opotomg @t kKok®dL T KAYOOMDL)

dank ihrer Schriftlichkeit (6ecpovg [...] Eypowa) zu verstehen waren®.

a. Historische Betrachtungen

Das Miindliche der Gesetze Lykurgos’ bedeutete deren Festigkeit, wihrend Magnesia in der
Lage ist, ihre Gesetze niederzuschreiben, weil sie qua Kolonie, trotz des an den Dialog gebundenen
iiberlegenen athenischen Beitrages einen gemeinsamen kulturellen Hintergrund aufzuzeigen
vermag. Wenn aber das Gesetz anders werden kann, sobald es seine Identitit dem Schreiben
anvertraut und Magnesia gleichzeitig auf schriftliche Gesetze nicht verzichten darf, welchen Weg

soll dann die Gesetzgebung des Fremden aus Athen gehen?

Der Gesetzgeber muss in Wahrheit nicht bloB die Gesetze niederschreiben,
sondern Uber die Gesetze hinaus auch alles, was thm schon und was nicht schon zu sein
scheint, mit den Gesetzen verflechten (éumemieypéva) und aufzeichnen, und der
vollkommene Biirger muf3 das fiir nicht weniger bindend betrachten als das, was von den
Gesetzen mit Strafen belegt ist®

Die Figur des Gesetzgebers Magnesias tritt mit der Miindlichkeit der Stadt in eine Art
Wechselwirkung ein, in dem Sinne, dass er alles zu schreiben gezwungen ist, dieses Geschriebene
durch die Proémien jedoch so verinnerlicht werden soll, dass es zu einer Art des Miindlichen wird.

Deshalb steht der Fremde aus Athen mit dem Gesetzgeber der Frithgeschichte Athens nicht
im Gegensatz, vielmehr iibernimmt er die Ziige der halb-mythischen Gesetzgeber, aber weist

gleichzeitig auch auf die athenische Tradition hin.

* Vgl. CAMASSA (1996)F, 575.

> Das Publikum des Theaters war dasjenige der agord. Zu vergleichen sind hier die Haltungen des SOPHOKLES
(Antigone vv. 449, 481, 663) und des Euripides, um die Zweideutigkeit des Plexus nomos-physis und die verschiedenen
nomoi der anderen Volker auszulegen.

% Vgl. SOLON (36 W. 24 G.-PR.) jetzt in MULKE (2002)", 68-9, vv. 18-20. Zur kritischen Darstellung der Figur Solons
s. Phaedr. 258 b10, obwohl der Gesetzgeber an anderen Stellen nicht negativ beschrieben wird (Symp. 209 ¢, Resp. 599
dund Leg. 858 d).

TPLUT. Lyk. 13, 1-2.

¥ Leg. 823 a.
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Die vermutlich ersten, die eine schriftliche Gesetzgebung besessen haben, sind im 7.
Jahrhundert v. Chr. die Biirger von Lokris Epizephyris, deren Gesetzgeber der halbmythische
Zaleukos war. Die Kolonie bendtigte eine gemeinsame Sphére, die sie im Erbgut einer Geschichte
und Religion nicht finden konnte, da die &moikot getrennt waren und von unterschiedlicher
Herkunft’. Der nomothetés in Athen war nicht so einfach von den syngraphoi zu unterscheiden, die
in einem Kommission die Gesetzesentwliirfe ausarbeiten sollte und der Volksversammlung zur
Beratung vorlegte. Nach QUASS trugen auch solche Kommissionen den Namen nomothetai, obwohl
schon die Ekklesia gesetzgebend sein konnte'. Interessant sind die Punkte, die QUASS am Beispiel
des historischen Magnesia ausfiihrt. Das Material ist aber leider einem zu spiten Zeitpunkt
zuzuordnen, um mit dem Magnesia Platons verglichen werden zu konnen'. Die gleichen
Funktionen der nomothetai und syngrapheis haben die nomographoi, obwohl der Terminus laut
Quass erst in hellenistischer Zeit belegt sei. Jeder Biirger war berechtigt, neue Gesetze bei der
Volksversammlung einzubringen, bei der entschieden wurde, ob das bestehende Gesetz verandert
werden sollte oder nicht. Es soll hier aber bemerkt werden, dass diese Volksbeschliisse, gemail3
QUASS, selten waren.

Im 4. Jahrhundert ist eine stirkere Zusammenarbeit zwischen nomothetés und Rat zu
beobachten, mit dem Ergebnis, dass die nomothetai eine Art Volksversammlung bildeten, die
jedoch von der regulidren Versammlungen ausgeschieden war, da das Volk nach 404 nur noch zur
Abstimmung iiber einzelne Dekrete (ynoiopota) und nicht mehr {iber die nomoi aufgerufen war.

Erst in hellenistischer Zeit hatte das Wahlergebnis einen Namen — 86ypo — erhalten, der
aber oft neben yfheiopo ohne eine genau begriffliche Unterscheidung verwendet wird". Sowohl
wegen der Natur der ersten Gesetze Magnesias, die vom nomothetés erlassen werden, als auch
wegen der Tendenz, die nomoi als unverdnderlich zu erhalten, kommt das Wort ynheiopo bei
Platon selten vor. Seine Entsprechung, d6ypo, erscheint nur an einer einzigen wichtigen Stelle, im
Minos, in Bezug auf welchen Dialog jedoch der Meinung besteht, dass es sich um keinen
autentischen Text Platons handle. In diesem Zusammenhang wird das Wort aber in der Sphére des

nomos stark einbezogen".

Die eigentliche Abwesenheit einer starken Unterscheidung zwischen nomos und psephisma
in den Nomoi — oder genauer ausgedriickt, das iiberlegene Gewicht des ersten gegeniiber dem

zweiten — ldsst den un-technischen Charakter der Gesetzgebung samt anderen schon gezeigten

? Vgl. CAMASSA (1996)F, 565. EPHOR. FGrHist, 70 F 138-39.

1" Die Syngrapheis sind ihrerseits in der zweiten Halfte des 5. Jahrhunderts in Athen titig. Vgl. Quass (1971)F, 56.

"' Vgl. H. und M. van EFFENTERRE (2000)" und vor allem NIGHTINGALE (1999)%*.

12 vgl. Quass (1971)F, 6.

' Minos 314 b-c. Der nomos wird namlich als dogma der polis beschrieben, was den Wert der Verginglichkeit mit ins
Spiel bringt. Durch das Vorkommen des Begriffs psephisma/dogma wird die Stabilitit des nomos betont. Dariiber s.
noch QUASS (1971)F, 2-3 und Theaet. 173 d, wo aber nomos und pséphisma unterschieden werden. Vgl. auch Epistulae
VII 351 bund Leg. 920 d. SCHOPSDAU tibersetzt pséphisma mit Volksbeschluss.
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Elementen zur Sprache komme. Hier wird techné in Bezug auf das historische Verfahren der
nomothesiai verstanden und nicht in Bezug auf die besondere Bedeutung der techné in den Nomoi'.

Quass bemerkt, dass die Griechen «zur Bezeichnung des gesamten geltenden Rechts eines
Stadtstaates nur den Ausdruck ,die Gesetze’ (vopor tfig ToOAemg)» kannten®. Mit der Einbeziehung
der ungeschriebenen Gesetze in die Geschriebenen weist der letzte Text Platons auf eine
Abstammung des Gesetzes von einer Dimension jenseits des Gesetzes selbst hin. In diesem Sinne
sind die Nomoi als Text das Recht der Stadt Magnesias'®. Mit diesem Werk kehrt Platon auf die
traditionelle Identifizierung des 'Gesetzlichen' (vopipov) mit dem 'Gerechten' (dikoov) zuriick, die

er schon im Kriton behandelte'.

Der nomos Magnesias ist nicht auf sich selbst bezogen, da er auf eine Ebene verweist, auf
der ihm seine Kiinstlichkeit entzogen wird, zur Erzielung einer neuen Natiirlichkeit. Der Dialektik
ebolc-vopog der Sophistik gegeniiber arbeitet die Artikulation des nomos Magnesias eine neue

Losung heraus.

Der Ursprung des nomos Magnesias ist dem nomothetes zu verdanken, der jedoch — wie
oben schon gezeigt worden ist — nur ein Vermittler fiir das Volk sein kann, obwohl er selbst den
zeitlichen Anfangspunkt der Stadt bestimmt. Das Gesetz als Positum driickt aber mehr als das vom

Gesetzgeber entworfene rein Schriftliche aus'®.

" Vgl. GAGARIN (2000)*, 217.

' Vgl. Quass (1971)F, 21.

' Wegen dieser doppelten Natur der Gesetze Magnesias und vor allem wegen der Moglichkeit, iiber die wichtigen
Beitrige von CHASE (1933)"* und EFFENTERRE (2000)F zu verfiigen, verzichtet die vorliegende Abhandlung auf eine
ausfiihrliche Untersuchung des Status der historischen Gesetzgebungen des 5. und 4. Jahrhunderts. Ein Vergleich der
einzelnen Gesetze der Nomoi mit denjenigen des positiven griechischen Rechts wird auch aufgrund des gesamten
Charakters des hier beabsichtigten Ergebnisses eriibrigt, da sich die vorliegende Arbeit mit der theoretischen Grundlage
der Nomoi beschiftigt. Zuletzt hat das Werk BERTRANDS nicht ohne Erfolg den Versuch gewagt, den Gesetzgeber der
Nomoi neben denjenigen der Tradition zu stellen.

"'Vgl. Crit. 54 b.

" Das Gesetz als Darstellung des géttlichen und zeitlosen inneren Geistes der Stadt — dessen Bezug auf das Religidse
hier spéter zu untersuchen sein wird — soll aber in einen Zustand versetzt werden, der zur Zeit der alltidglichen
Beschiftigungen des Biirgers gehort. Mag das Gesetz auch schriftlich dargestellt sein, so soll es doch die Form einer
zeitlich schon geprigten Gemeinschaft — némlich derjenigen des Mythos als Teilnahme an einem historischen
Gedichtnis — annehmen.

136



3.1 Die Andersheit der Form des Gesetzes
b. Das Fiktive des Gesprochenen und des Geschriebenen

Das erzieherische Element des Gesetzes kann mit Erfolg den Strafkodex in einen
Verhaltenskodex umwandeln, gerade in dem Moment, in dem das Miindliche dem Schriftlichen zur
Hilfe kommt"”. Hinsichtlich dieser Problematik ist die Bon@ewo (Hilfe) von ausschlaggebender
Bedeutung. Das Feld, innerhalb dessen dem Projekt Magnesias Hilfe zuteil werden soll, mag hier
jedoch breiter als das von SZLEZAK punktuell in der protologischen Richtung hervorgehobene Feld
untersucht werden®. Die Forschung verdankt SZLEZAK auf jeden Fall das Verdienst, als erster den
Zwischenzustand des Schriftlichen in den Gesetzen beleuchtet zu haben, indem er auf denselben
Wortschatz im Phaidros hinweist™. Die Kritik des Schriftlichen in den Nomoi erfihrt aus der Sicht
der vorliegenden Arbeit eine positive Umkehrung, die das Gewicht des Rahmens jenes Dialoges in
den Vordergrund stellt. Wurde im Politikos die Entscheidung des Philosophen vor den
geschriebenen Gesetzen wegen deren Unfahigkeit, sich an das Leben anzupassen, vorgezogen, wird
das Geschriebene der Gesetze in den Nomoi gerade notwendig, um den Biirgern die Ubermittlung

des Geistes der Stadt verstdndlich zu machen.

Und ferner gibt es doch fiir eine mit Einsicht verbundene Gesetzgebung eine sehr
groBe Hilfe, weil ndmlich die gesetzlichen Anordnungen, sobald sie schriftlich
niedergelegt sind, um fiir alle Zeit eine Nachpriifung zu gestatten, vollig unveridndert
bleiben; daher braucht es uns nicht zu &ngstigen, wenn sie anfangs nur schwer
verstindlich sein sollten, da ja auch derjenige, der nur schwer begreift, sie wiederholt
durchgehen und durchdenken kann. Und wenn sie lang, aber niitzlich sind, so ist das
deshalb noch keineswegs ein Grund (A6yov), und es scheint mir auch nicht fromm, daf3
nicht jedermann nach Kriften diesen Sdtzen beistehen soll (10 pun od Bondelv tovTOLG
T0ig AdyoIg)™.

Der letzte Satz artikuliert die impliziten Verhéltnisse zwischen einer notwendigen Stabilitét
des Gesetzes und seiner Anwendung kic et nunc auf die Zeit des alltdglichen Lebens. Wer ist aber
derjenige, der der Unzulénglichkeit des Geschriebenen als erster Hilfe bieten kann? Die Tatigkeit
des Gesetzgebers selbst soll den logos der Gesetze ans Licht treten lassen®, indem er sie durch den
Gottesbeweis stiitzt. An diesem Punkt verkniipfen sich die Gesprache des Fremden aus Athen und
des Gesetzgebers, weil der Gottesbeweis zu einer philosophischen Ebene und zu einer Zeit gehort,

die vor und jenseits der Gesetzgebung qua Text zu denken sind. In diesem Sinne kann das Projekt

1 Das Wort Magnesias muss, wegen der fiktiven Natur der Stadt als einer Kolonie, doch ein schriftliches sein, und
tatsdchlich werden selbst die Prodmien geschrieben, die Regelungen iiber die Feste. Nichtsdestoweniger bendtigt das
Gesetz eine Dimension der Miindlichkeit, um eher eine paideia denn einen dulleren Zwang als bindende Losung fiir das
Politische anzubieten.

 Dieses Problem wird durch eine Auseinandersetzung mit der Auslegung SZLEZAKS (1985)°, 72, des «Uberschreiten
als Wesen der ,Hilfe’», im dem Verhéltnis zwischen nous-nomos und agrapha nomima gewidmeten Abschnitt (3.1.2)
erortert.

! Phaedr. 368 b7. SZLEZAK (1985)°, 72-79.

2 Leg. 891 a-b.

> Leg. 891 b.

137



Drittes Kapitel — Naturgesetz und Hypernatiirlichkeit des Gesetzes. Miindlichkeit-Schriftlichkeit

Magnesias als perigraphé keinen endgiiltigen Umriss bekommen, trotz der Tatsache, dass dieser so
genau (akribeés) wie moglich gezeichnet werden soll**.

Dies schlieBt nicht aus, dass die Gesetzgebung Magnesias die Besonderheiten
unberiicksichtigt 14Bt, sondern diese oft auf eine Ebene jenseits einer Einzelaufstellung der Verbote
und damit verbundene Strafen iibertrigt”. Wichtig ist einerseits die Aufmerksamkeit Platons auf
den psychologischen Zustand des jeweiligen Taters, was wiederum die Gesetzgebung als
Erziehungsprojekt charakterisiert, wichtig ist andererseits aber auch die Tatsache, dass das Ganze
der Gesetzgebung sowie des Dialoges gerade an dem Punkt, der den vuxtepivog cOAAOYOG
ausfiihrlich beschreiben soll, offen bleibt.

Die schriftlichen Gesetze benétigen die Hilfe des Gesetzgebers — und spiter diejenige der
Mitglieder des vuxtepivog cOAAoyoc — weil es ihnen allein nicht gelingen konnte, sich zu
verteidigen, genau wie es bei den geschriebenen Reden des Phaidros der Fall war. Jedoch kann der
Gesetzgeber ohne das Schriftliche den von Platon erwiinschten Grad von historischer Echtheit der
Kolonie nicht erreichen. In diesem Sinne bieten die Gesetze dem philosophischen logos, der hinter
ihnen steht, eine Hilfe.

Der Fremde aus Athen versucht als Gesetzgeber, die Idee der Stadt darzustellen, auf einer
Ebene, die zu anderen pnyovaic (Mitteln) greifen soll, ndmlich zu den Gesetzen und den Prodmien.
Durch das gesprochene Wort wird versucht, den Sinn des Schriftlichen in der ganzen Polis zu
verbreiten, um dem angeblich Statischen Bewegung zuzufiihren, wodurch das gesprochene Wort
durch seine Erhebung zum Erbgut des ganzen Volkes die Festigkeit einer strukturierten Geschichte
erreicht. Durch die Erzéhlungen wandelt sich der pddagogische Hinweis zu einer Art Wahrheit, die
eine mythische Form annimmt und dadurch die Polis als Gemeinschaft bildet. Dank der epodé des
Wortes erreichen die Proomien das Ziel, die Tugend nicht als Objekt darzustellen, sondern als
Lebensgewohnheit zu implantieren. Dies wird am Beispiel der Diskussion iiber die Freude und den

eigentlichen Sieg, d.h. denjenigen iiber sich selbst, klarer.

Und unsere Kinder sollten nicht fahig sein, sich zu beherrschen um eines viel
schoneren Sieges willen, den wir ihnen von Kind auf als den schonsten Sieg in unseren
Erzéhlungen darstellen und in Gedichten und Liedern besingen, wie es sich gehorte, um
sie dafiir zu begeistern?”

Die Uberredung durch die Prodmien trigt zur Verwirklichung der Gesetze der Stadt bei,
indem diese in der paideia verinnerlicht werden konnen. Deshalb ist der Bereich des Festes einer

derjenigen Bereiche, bei dem die wenigsten Anderungen im Verfahren stattfinden sollen, weil

# Leg. 770 b-c: «[...] doch werden wir wenigstens alle nicht unwichtigen Punkte und das Ganze nach besten Kriften
nicht unskizziert lassen in einer Art Umriss (meptypogti)». Dies bedeutet, dass diese Boffeia, die die Gesetzgebung
retten soll, ein Prozess ist: Die Struktur Magnesias soll ndmlich als ein auf das Leben anwendbares Schema in fieri
dienen. Die Merkmale des Schriftlichen im Phaidros sind hier nicht nur parallel zum Schriftlichen Magnesias zu
betrachten, sondern auch durch dieses zu ergidnzen.

¥ Vgl. GAGARIN (2000)*, 225

*® Leg. 840 c.
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dieser die Festigkeit des Nomos Magnesias bewirkt — gerade aber durch die Mittel der
Miindlichkeit.

Denn wenn die Spiele fest geregelt sind (tay6ev) und den Grundsatz
verwirklichen, daf3 dieselben Leute nach denselben Regeln (to adtar xortor Tor oevtér) und
in derselben Weise stets dieselben Spiele treiben (tobg adTtovg) und sich an denselben
Vergniigungen (tolg a0tolg motyviowg) erfreuen, dann lassen sie auch die zu ernsten
Zwecken (omovdf) aufgestellten Gesetze ungestort fortbestehen (pévery fovyf)”.

Die Aufmerksamkeit auf die Spiele, die in anderen Staaten normalerweise vernachldssigt
wird, belichtet eine Dimension der Gesetze, die eine falsche Identitit durch die Wiederholung des
Identischen herzustellen scheint. Die beinahe obsessive Reihe von Variationen iiber das Thema von
der Selbigkeit (des avtog) konnte der wechselseitigen Fruchtbarkeit des bisher angesprochenen
Plexus Gleichheit-Differenz widersprechen. Es handelt sich hier aber gerade um die miindliche
innerhalb Dimension der Stadt, in der die Gewohnheiten herrschen sollen, damit sich die Gesetze
als feste Grundsétze der Stadt etablieren kénnen®. Nichts konnte der Stadt mehr schaden als die
Veranderung (petoforn’”). Der Bereich des Miindlichen, des Festes, des alltdglichen Lebens
Magnesias soll deswegen ein stabiler sein. Trotzdem schwankt Platon zwischen dieser
beruhigenden Einstellung und der Versuchung des Neuen — oder, genauer ausgedriickt, der
Notwendigkeit des Neuen. Dies zeigt sich mit groBBer Evidenz nicht nur im Bereich der Kenntnisse,
die die Mitglieder des Dionysoschors besitzen miissen, sondern auch in der ausgesprochenen
Unmoglichkeit fiir den ganzen Staat, das Tragische ohne das Komische nicht kennen zu kénnen.
Wihrend die Lieder und die tragischen Darbietungen — unter die hauptsdchlich die Darbietungen
der Stadt selbst als einer Tragddie zéhlt — an eine Festigkeit der Mythen gebunden sind, so sollen

gerade die komischen Mimesen dem Publikum das Neue anbieten.

Sklaven vielmehr und bezahlten Fremden mufl man Darstellungen dieser Art
iibertragen (npootdttelv pHipeloBon), und niemals darf man auch nur den geringsten Ernst
darauf verwenden, und kein freier Biirger, weder Frau noch Mann, darf sich dabei sehen
lassen, dal3 er sich solche Kenntnisse aneignet, und stets mul3 dabei etwas Neues (kaivov)
an den Darstellungen (pipmpétwv) hervortreten™.

Die Tatsache, dass die Biirger die Maske der Verhaltensweise der Komddie nicht anlegen
diirfen, hebt den Versuch, das Neue der Erzdhlungen in die stabile Struktur der Stadt zu integrieren,
starker hervor. Das Komische dient hier nicht als Vorbild, sondern als Element eines Vergleichs,
einer Auseinandersetzung mit der Differenz. Diese soll aber die Bindung jedes Biirgers an seinen
schon entschiedenen Charakter, ndmlich an das Tragische in der Darstellung der Stadt, nicht

auftheben konnen.

" Leg. 797 b.

2 Als povipovg [...] te0évtog, in 797 a9.
* Leg. 797 d9.

 Leg. 816 €5-10.
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Deshalb wird das Komische zu einem Objekt des Zuschauens, jedoch nicht der
Nachahmung. Obwohl das Zentrum dieses zweiten Teils die theoretische Ebene der Andersheit im
nomos ist, kann nicht vermieden werden, dass die miindliche Kommunikation des Theaters in der
Stadt hier kurz erwidhnt wird. Die Differenz weist von sich aus auf zweierlei hin, einmal auf den
miindlichen Bereich der komischen Darstellung, andererseits auf den schriftlichen der Erarbeitung
der Gesetze von Seiten der Mitglieder des vuktepivog ocOAL0Yoc. Dies wurde in der vorliegenden
Arbeit analytisch dem ersten Teil zugeordnet, um die Perspektive des alltdglichen Lebens
vollstindig zu untersuchen; dessen Darlegung hitte jedoch keine mindere Relevanz gehabt, wenn
sie hier, um diesen Standpunkt des Plexus Miindlich-Schriftlich auszulegen, erdrtert worden wire.

Auch wenn das Neue im miindlichen Alltagsleben hauptsidchlich von der komischen
Darstellung herriihrt, muss es dennoch immer von den zustindigen Richtern (damit sind auch die
Mitglieder des Dionysoschors gemeint) iiberpriift werden®. Die den nomos strukturell
entscheidende Differenz, die von der Auseinandersetzung mit den Gesetzen anderer Stidte riihrt,
erreicht den Bereich des Miindlichen, nur nachdem sie schon ins Schriftliche versetzt worden ist,
d.h. auch ihren Charakter als Differenz verloren hat. Es gibt zwei verschiedene Wege des Neuen in
die Miindlichkeit, ein direkter, aber nicht unmittelbarer Weg — derjenige des komischen Theaters —
und ein von der Schriftlichkeit des Gesetzes vermittelter, der denselben Prozess der
Vermiindlichung des Geschriebenen begehen wird®.

Der Zeit der Stadt werden mythische Merkmale verliehen, durch die das Miindliche als
Erbgut einer Gemeinschaft stabiler als das Schriftliche wird und das Schriftliche seinen priméren
Charakter verliert. Durch die Verwandlung des Schriftlichen in ein kollektives Gedédchtnis wird die
Gesetzgebung jenseits des Schriftlichen selbst ihren Anfang finden.

Der Inhalt der Gesdnge und Erzédhlungen des Dionysoschors und zuletzt der ganzen
Gesetzgebung sind alle ab initio schon entschieden. Das Problem liegt jedoch in dem Verstdndnis
dieses anfanglichen Punktes, der die Charaktere eines Schemas bewahren soll, obwohl er selbst
institutionelle Elemente bietet, um als Gesetzgebung dienen zu kdnnen.

Das Prinzip der Bewegung des Gesetzes liegt aber nicht direkt in seiner Verinnerlichung
durch die Biirger: Dass seine Schriftlichkeit zum gemeinsamen Erbgut werden soll, das in eine Art
der Miindlichkeit umgeprégt wird, impliziert ndmlich nicht, dass dieser den Bewegungen des bios
gehorsam folgen wird. Vielmehr - und in dieser Hinsicht bleibt Platon der Tradition treu - driickt
die Miindlichkeit Magnesias eine paradoxal hohe Stabilitdt aus, weil die Stadt sich dadurch ihren
Mythos erzihlt. Die miindliche Kommunikation Magnesias soll die Stadt selbst zum Mythos

formen.

31 Obgleich die ganze Stadt Magnesia en log ausgesprochen wird, erfihrt sie eine differenzierte Einstufung, die die
Verwirklichung ihrer Idee bestimmen ldsst. Die Bezeichnung dieser Grenzen fithrt nicht nur zur Genauigkeit der
Gesetze gegeniiber dem tugendhaften Leben, sondern vielmehr zur &xpiBeio, die dem Mal des vodg hinter dem vopog
zu folgen vermag.

32 Zum Problem Schriftlich/Miindlich s. Epist. III, 315 b, obwohl sie mit groBer Sicherheit unecht ist.
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Durch die Anordnung des Plexus Miindlichkeit-Schriftlichkeit in den Nomoi hebt Platon
seine Auslegung der historischen Verhéltnisse zwischen Aristokraten und Volk hervor®. In dem
Moment, indem das Gesetz sich die Sphére der Miindlichkeit wieder anzueignen versucht, doch in
seiner schriftlichen Form die Charaktere der Griindung der Stadt in Richtung auf die komplette
Sichtbarkeit verschiebt, wird Magnesia die gesellschaftliche Unterscheidung zwischen Aristokraten
und Volk entzogen. In der Tat implizierte eine Miindlichkeit des Gesetzes in den alten griechischen
poleis die Macht der Wenigen iiber die Vielen, wihrend sich in der Stadt der Nomoi auch durch die
Bewahrung der beiden Dimensionen der Gesetze keine derartige Hierarchie einstellt. D.h. die Stadt
wird hier zwar nicht in gesellschaftliche Schichten unterteilt, eine Trennung innerhalb des
Bereiches des Wissens - zwischen den Wenigen und den Vielen - existiert aber dennoch™.

Diese Einstufung wird teilweise durch die Anwendung dieser beweglichen Form des
Gesetzes aufgehoben: Das schriftliche Gesetz hat an sich einen unpersonellen Charakter, wobei
dem Gesetz Magnesias die Proomien des Gesetzgebers vorausgehen, und die Maske des letzteren
erlaubt dem Gesetz, sein Wort eher in einen Ratschlag als in einen Befehl zu verwandeln.

Das Gesetz Magnesias soll die Ziige einer véterlichen Person annehmen und das Miindliche
soll zum Erbgut der Gemeinschaft werden. Da die Nomoi als Werk eine Art heilige Geschichte der
Stadt Magnesias werden sollen, stellen sie nicht blo3 den Mythos der Begriindung einer Stadt dar,
sondern erheben deren Begriindung auf eine mythischen Ebene. Deswegen hat das Gesetz einen
unzeitlichen Wert, obwohl es vom Gesetzgeber ausgesprochen wird. Einerseits scheint Platon eben
den religiosen Ursprung des nomos hervorheben zu wollen, andererseits werden aber die vielen
nomoi als Ergebnis einer - und zwar der hochsten - menschlichen techné angesehen. Im Spiel sind
hier sowohl die Merkmale einer politischen Theologie, als auch die Problematik der fechné des
Gesetzes als eines Produktes. Die zwei Perspektiven sollten analytisch getrennt behandelt werden,
bis sie in ihren Moglichkeiten ganz erschopft sind, dies gelingt jedoch nur zum Preis einer
Reduktion der Kraft des Platonischen Entwurfes. Sie ergénzen sich in der Tat, so dass das zehnte
Buch der Nomoi ganz unter diesem Umstand gelesen werden konnte, ndmlich als ein Versuch, die
menschliche Ubertragung des géttlichen nous, iiber die Angehdrigkeit der techné zur gottlichen
Natur, zuriick in die Gesetze zu fiihren.

Angesichts dieser Darlegung der fechné soll das Thema der Schriftlichkeit des Gesetzes

ndher beleuchtet werden®”. Die techné des Gesetzgebers versucht, die Gesetze jenseits einer

3 «La scrittura della legge produce uno spazio in cui si confronta il valore, non si cancellano le differenze». Das

Niederschreiben des Gesetzes bringt einen Raum hervor, in dem die verschiedenen Werte der sozialen Gruppen
miteinander konfrontiert werden, aber in dem die Unterschiede nicht aufgehoben (im trivialen Sinne, nicht im
Hegelianischen des tollere) werden. Vgl. VEGETTI (1990)°, 41.

* Dieses Element fehlt in der Analyse NIGHTINGALES (1999 b)®*, dessen Versuch, den historisch-athenischen Kontext
der Nomoi hervorzuheben, leider das Problem der Mindlichkeit des Gesetzes unbeleuchtet ldsst. Er konzentriert sich
auf die Bedeutung des Schriftlichen, was wiederum dadurch zu einer Art heiliger Geschichte der Stadt fithren soll, dass
die Nomoi als Text Teil der Erziehung der Biirger werden. Vgl. NIGHTINGALE (1999 5)**, 100 und 114.

» Leg 861 c¢: «[...] bevor wir Gesetze geben, miissen wir zeigen, daB diese zwei [freiwillige und unfreiwillige
Ungerechtigkeit] verschiedene Dinge sind, und zugleich, daf3 ihr Unterschied anders geartet ist, damit hernach, wenn
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angeblichen Kiinstlichkeit zu gestalten, damit sie zu einer Art zweiter physis werden konnen. Dies
wird klarer mit der Darlegung des Beweises, nach dem die Seele als primus naturalis betrachtet
werden soll, wobei die Gesetze konsequenterweise als hochstes Produkt der Seele in den Bereich
des Nicht-Natiirlichen nicht mehr eingeschlossen werden. Dass und wie dieser letzte Bereich
notwendigerweise ein nicht nur-menschlicher ist, soll hier spdter erortert werden.

Schon vor seiner Erlassung rechtfertigt sich das Gesetz, gerade weil es eine Beziehung auf
jeden Zustand aufweisen kann, der auBlerhalb des Gesetzes selbst steht. Die vielen nomoi konnen
entstehen, da sie zu etwas gehoren, das sie unbeachtet lésst.

Der Nomos stiitzt die gesamte Struktur der Gesetze und geht gleichzeitig iiber die einzelnen
nomoi hinaus. Zwischen diesen zwei Polen entsteht der Raum einer Dialektik, bei der die
Bewegung, trotz deren Schriftlichkeit, den vielen nomoi gehoren soll, wihrend die Permanenz dem
nomos, trotz seiner Unaussprechlichkeit und seiner komplexen Gesamtartikulation in den
materiellen Umstdnden der Stadt, zugeschrieben werden soll.

Diese vielseitig durchzudeklinierende Struktur soll hier mit jenem nomos Magnesias
bezeichnet werden, der durch das Spiel der Bewegung in der Permanenz die Gesichter des Gleichen
und des Anderen miteinander verflicht.

Die Frage nach dem unveridnderlichen Kern der Stadt dringt sich auf, zumal dieser Kern
seine Identitdt gerade dank der stindigen Auseinandersetzung mit einem auflerhalb ihm liegenden
Zustand bewahren kann. Wie schon im Falle der theoroi angesprochen worden ist, griindet die Stadt
nicht blo auf Angewohnheit, obwohl diese notwendig fiir ihre Ordnung ist, sondern auf der

gnome*.

man fiir beides die Strafen festsetzt, ein jeder dem, was gesagt wird, zu folgen vermag und einigermallen zu beurteilen
imstande ist, welche Anordnung angemessen ist und welche nicht».

36 Dadurch erreichen die Biirger selbst eine wahre gnomé des Gesetzes Magnesias, indem sie sich mit den Gesetzen
anderer Lander auseinandersetzen: Bei Platon bedeutet dann Erziehung nicht bloBe Einiibung, sondern gerade eine
freiwillige Annahme der Geflogenheit der Stadt durch die Kenntnisse anderer Gesetze und Sitten - die jedoch von dem
VUKTEPLVOG oOAAOYOG gefiltert werden sollen. Das Verbot, die Gesetze zu dndern, ldsst die Stimme des Gesetzgebers
immer wieder erklingen. Die Nomoi erfahren ihre Tragik gerade in diesem Schweben zwischen der Notwendigkeit, das
Gesetz so zu bewahren, wie es ausgesprochen worden ist, und der Offenheit zu den Gesetzen anderer Lander, anderers
gesagt zwischen einer statischen Ordnung und dem dynamischen Wechsel. Die oft angesprochenen ethischen
Gewohnheiten, die die Frucht der Erziehung Magnesias, ndmlich den Respekt des Gesetzes, garantieren sollen, reichen
nicht allein aus, die Stadt zu retten, da ihre Bewahrung sich auf eine gnomeé stiitzen soll.
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c. Die Verinderung der Gesetze

Das Idealbild der Stabilitiit scheint fiir Platon dasjenige Agyptens zu sein, welches Land im
Zusammenhang mit der Regelung der Tanze und der Gesédnge erwdhnt wird’’, ndmlich das einer
Immutabilitdt. Dieses Idealbild wird auf die Tendenz der Gesetze projiziert, um diese so stabil wie
moglich zu erhalten, trotzdem ist es fiir die Ungeschriebenen Gesetze bindender als fiir die
Geschriebenen: Die Spiele der Kinder, zum Beispiel, gehdren wie die Tdnze und die Gesénge einer
Dimension an, bei der die Biirger den Eindruck gewinnen sollen, es habe nie eine Vergangenheit
mit andersgearteten Lebensarten existiert™. Es soll der Eindruck entstehen, dass die Gesetze niemals
einer Verdnderung unterworfen gewesen seien. Obwohl das Schriftliche gedndert werden darf - und
soll -, nimmt es, in dem Moment, in dem es in das Miindliche libertragen wird, die Form eines
Erbgutes an, von dem die Gemeinschaft schon durchdrungen ist”. Die Stadt der Nomoi scheint
insofern heilig und unverénderbar zu sein, wobei der Kern der Erziehung und nicht die schriftlichen
Gesetze als unverdnderlich zu betrachten sind. Manche von letzteren sind klar kategorisiert, nimlich
diejenigen, die den Bereich des Grundbesitzes oder der Eigentumsverteilung behandeln, da sie der
originalen Darstellung der Stadt des ersten Gesetzgebers néher sind. Ein weiterer Grund, manche
Gesetze als sakrosant zu betrachten, ist deren konsequente Ndhe zu einem funktionalen und
geometrischen Vorbild®.

Dieses un kiveilv 1o dxivnto (das Unbewegte nicht bewegen) soll jedoch eine allmédhliche
Nachbesserung der Gesetze nicht verhindern, wie die Darstellung der Gesetzgebung durch die
Metapher der Malerei zeigt. Dass der erste Gesetzgeber mit der grossten Genauigkeit (npog TV
axpifetav kot dvvaptv') beim Verfassen seiner Gesetze zwar arbeitet, jedoch als ein sterbliches
Wesen nicht bis in allen Ewigkeit sein Werk nachbessern kann, impliziert die Notwendigkeit eines
zweiten Gesetzgebers. Dies ist bedingt durch die Tatsache, dass das Bild des Malers wie das
Ergebnis der Gesetzgebung unter dem Laufe der Zeit leidet, jedoch auch dadurch, dass das erste
Werk wegen der «eigenen kiinstlerischen Unfahigkeit (00 tng dioBevelag ThHg €00LTOD TPOG TNV

téxvnv)» des Gesetzgebers nicht perfekt sein kann*.

7 Leg. 656 d-e, 799 a-b und 797 b-c.

* Leg. 798 b. FERRO (1938)%2, 139 betont als wichtigste die Vorausssetzung, dass sich niemand daran erinnert oder
gehort hat, dass es verschiedene andere Gesetze als die Magnesias gibt, oder genauer gesagt, dass er hochstens gehort
hat, dass diese Gesetze sicher nicht besser als diejenigen Magnesias sind. Dies widerspricht der Notwendigkeit, die
Stadt nicht nur auf éthos sondern auch auf Kenntnis des Anderen (wie im Falle der theoroi, der Gegensitze des
Komischen und Tragischen, der gnome, s. oben) zu griinden. In der Tat gehoren diese zwei Tendenzen dem Tragischen
des Politischen der Nomoi an, wobei Platon die Sicherheit des nicht zu verdndernden Gesetzes mit der Notwendigkeit
des Neuen in Einklang zu bringen versucht.

¥ Uber die Unverdnderlichkeit der Gesetze s. ROCHER (2001)°°, 119, obwohl der Verfasser diesem nicht ganz
zustimmen kann, da dieser die Méglichkeit der Entwicklung des Gesetzes auBer Acht lisst. Uber die Unverinderlichkeit
der Gesetze von Lokris s. CAMASSA (1996)F, 571. Obwohl der nomos unzureichend ist, ist es notwendig, ihn zu
respektieren, wie DIODOR XII, 16, 3 tiber die Gesetze Zaleukos’ und Charondas’ bemerkt.

* Leg. 684 e und 736 d.

1 Leg. 769 d1.

* Leg. 769 ¢-d und 841 c.
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In diesem Sinne ist es nicht zu kiihn, mit VANHOUTTE zu sagen: «le second moment de la
conscience législatrice est une conscience révolutionnaire»®, wenn hier unter Revolution ein
natiirlicher und gesunder Prozess zur Belebung des Gesetzes verstanden wird. Nicht nach dem
Willen des Gesetzgebers bleibt der Konflikt zwischen der phdnomenalen Realitdt und der Realitét
der Ideen bestehen, sondern der Platonischen Struktur geméal strebt die erste nach der zweiten, die
die eigentlich einzig wahre ist. Dies bedeutet wiederum nicht, dass die Mimesis des besten Lebens,
aus der die Tragddie Magnesias besteht, einen hypothetischen Punkt anstrebt, der den Prozef3 in
eine stasis geraten lassen wird. Wie soll dann der vom Fremden aus Athen mehrmals
angesprochene bewegungslose endgiiltige Status der Gesetze verstanden werden? Hat Platon
wirklich den Konflikt zwischen der - geforderten! - Verbesserung der Einwohner Magnesias und
deren perfektem Drama des schonsten Lebens neutralisieren wollen?*

Offensichtlich versucht die gesamte Ordung der Stadt, Anderungen in die Gesetzgebung
einzubringen, ohne dass diese jedoch die gesamte t¢&1g gefahrden konnten. Wer die Differenz der
Gesetze zu beurteilen vermag, verfiigt iiber ein hoheres Wissen, i.e. dasjenige der Philosophie.

Dies fordert einen Kontrollmechanismus - der im vuktepivog 6OAAOYOG seinen natiirlichen
Platz findet -, der die Gesetze untersucht, studiert und, jedoch nicht ohne das ganze Volk samt den
wichtigsten Priestern in der sakralen Sphire des Apollon versammelt zu haben, einen
Anderungsvorschlag annehmen kann. Die Losung lisst sich auf der Darstellungsebene Magnesias
finden, nicht nur, da der Fremde aus Athen und seine Genossen als Hauptdarsteller des Dialogs und
als Gesetzgeber der Stadt wirken, sondern auch, und vielmehr, da der Text sowohl fiir die Lektiire
und die Erziehung der Biirger gedacht, als auch als politisch-philosophischer Text zu verstehen ist.
Sind dann die Bemerkungen iiber die Stabilitdt der Stadt nur ein emphatischer Kunstgriff der
Uberredung des Gesetzgebers?

Doch auch dies wire ein zu einfacher Weg, die komplexe Artikulation der zwei Tendenzen
innerhalb des letzten Textes Platons zu 16sen. Diese beiden Tendenzen sollen als Zeichen einer
unldsbaren Auseinandersetzung der dialektischen Bewegung des nous mit derjenigen des
materiellen politischen Zusammenhanges wahrscheinlich in ihrer Widerspriichlichkeit konserviert
werden. Und diese Bewegung muss paradoxerweise in einer Stabilitdt ihren Grund haben, weshalb
Ungeschriebene Magnesias so wichtig ist, obwohl es in einer geschrieben Gesetzgebung dargeboten
wird. Die Tragik der Gesetze besteht in der Dialektik zwischen Verdnderung und Festigkeit, die sich
auf eine komplexe Dialektik zuriickfiihren ldsst. Um diese letzte als Prinzip der Gesetzgebung zu
setzen und nicht als deren unumgéngliche Folge, soll den Richtern und den Nachgeborenen nur die
Nachverbesserung der Besonderheiten {iberlassen werden, fiir die der Gesetzgeber nicht zustindig

ist. Welche diese auch immer sein mdgen, wird von Platon nicht ausfiihrlich erklért. Im Bereich der

# Leg. 772 ¢7. Vgl. auch VANHOUTTE (1954), 77-79 iiber die Tatsache, dass Platon ein vorsichtiger Revolutiondir
geworden wire.
*Z7.B. Leg. 772 ¢3.

144



3.1 Die Andersheit der Form des Gesetzes

Reigentidnze und der Opfer, fiir die Stadt Bestandteile der religiosen Grundsétze, wird eines der

wenigen klaren Beispiele fiir das Verfahren einer eventuellen Anderung geboten:

Sollte aber jemals eine Notwendigkeit hierzu aufzutreten scheinen, so sollen sie
sich um Rat an alle Behdrden, an das ganze Volk und an alle Orakel der Gétter wenden,
und wenn alle einverstanden sind, soll man die Anderung vornehmen (0¥t k1veiv), sonst
aber niemals und auf keine Weise; sondern wer dagegen Widerspruch erhebt, soll stets
kraft Gesetzes im Recht sein®.

Wie aus dem Beispiel ersichtlich ist, impliziert diese Modifikation der Gesetze eine
Bezugnahme auf das Ganze der Stadt in einem Ereignis, das die Zeit und die Modalititen des
Rituals voraussetzt. Der nichtliche Rat scheint also allein {iber die Gesetze nicht entscheiden zu
kénnen, trotz der Tatsache, dass eine eventuelle Anderung durch dessen Kontrolle geschehen soll.
Die neuen Gesetzgeber sollen auf jeden Fall die neuen Gesetze nach Muster der alten, bzw. nach
dem Verfahren des alten Gesetzgebers gestalten**. Dadurch werden dann die Geserze selbst als
Dialog, der eine Gesetzgebung enthilt, zum Paradigma, sie verkdrpern eine Art Mimesis, die nach
einer weiteren Mimesis verlangt. Die schonste Tragddie als Nachahmung des schonsten Lebens
enthiillt sich im Text der Nomoi als Nachahmung eines Vorbildes, das zu dem nous zuriickfiihrt, um
gleichzeitig selbst als Vorbild dienen zu konnen. Die Maske des Dionysos scheint hier wieder zu
erscheinen, nicht nur im Spiel zwischen Verdnderung und Kontinuitdt der Gesetze, sondern in der
gemaBigten Distanz zwischen dem noetischen Vorbild und dem bios. Die zwischen diesen zwei
Polen entstandene Kluft und der tragische Versuch des Platonischen politischen Systems die
Extreme einzuholen, bilden die Bewegung innerhalb der Struktur des nomos.

Schon wieder drangt sich die Frage auf, inwiefern diese hier oft angesprochene Bewegung
eine im Platonischen Text anwesende oder nur eine infolge der Analyse entstandene Scheintatsache
sein kann. Das zehnte Buch widmet sich dem Problem der kinésis: Was oberflachlich als ein langer
Exkurs iiber die Physik der Nomoi erscheinen konnte, baut die wahre Begriindung des Verhiltnisses
zwischen nous und nomos auf. Um diesen coup de thédtre auf der Biihne der Gesetze zu verstehen -
die Bewegung der Seele bestimmt das Gesetz dadurch, dass dieses letzte seine Fremdheit gegeniiber
der Natur verlieren wird - soll hier die Kategorie der Bewegung auf den Plexus nomos-nomoi
angewendet werden. Diese Kategorie wird als solche von Platon nicht wdrtlich angesprochen,
jedoch ist es wichtig zu verstehen, welches Fixpunktes in der Bewegung der nomos bedarf und wie
er trotz, aber auch dank der notwendigen Verdnderungen seine Identitidt bewahren kann.

Obwohl sich sein Werk mit den Nomoi nicht direkt befasste, verdeutlicht NATORP

das grosse Problem des letzten Dialoges Platons wie folgt:

Der Gegensatz identischer Beharrung und ewigen Wechsels ist doch wahrlich ein
Problem, fast muf3 man sagen, das Problem aller Probleme der Platonischen Dialektik. Die
Beharrung aber des Gesetzes in den Verdnderungen selbst war die Bestimmung des

* Leg 772 c-d.
®Vgl. Leg. 846 c-d.
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Unbestimmten, war das Sein des Werdens, war die Vernunft des Alls im Philebus und im
Timaeus"'.

Ist die Immutabilitit ein Kriterium der Vernunft - bzw. des nous? In welchen Bezug steht es
mit der Stabilitit der Gesetzgebung?*

Werden die Ideen wie iiblich ausgelegt, so dass sie sich unverdnderlich und unzeitlich
darbieten, was auch hier nicht bestritten wird, erscheint der nous, wie die Idee des Guten in der
Politeia, kaum de-finierbar zu sein, selbst wenn dies mit Hilfe des protologischen Schemas

versucht wird®.

3.1.2  Die ungeschriebenen Gesetze als peta&0 und Pondeio

a. Das philosophische Element und die agrapha nomima

Um die Diskussion tliber die Natur der Verdnderlichkeit des nous der Gesetze erfolgreich
fiihren zu konnen, soll hier zunichst jener Kern ndher betrachtet werden, der, trotz mdglicher
Verianderungen der nomoi, bestehen bleiben soll. Wenn diese geschriebenen nomoi jedoch mit dem
nous der Stadt gleichgesetzt wiirden, eine Losung, die sich der Mehrheit der Forschungsliteratur
anzubieten scheint, dann wiirde die zweidimensionale Verdnderung des Gerechten in der Stadt
illegitim auf eine Rechtsquelle: Magnesia konnte jedoch nicht bestehen, ohne sich auf ihre €6n
(Gewohnheiten) zu stiitzen.

Diese von der philosophischen Dialektik gestalteten Struktur der Stadt findet sich im Dialog
nicht nur zwischen dem nomos schlechthin und der Vielzahl der nomoi, sondern {iberhaupt in allen
Merkmalen, die die Stadt als einen ethischen Komplex aufbauen sollen. Die ungeschriebenen
Gesetze einer griechischen Polis zu definieren, féllt insofern schwer, als sie gerade einer Dimension
angehoren, fiir die kein geschriebenes Gesetz gelten konnte. Der Forscher sollte sich auf die
Quellen verlassen, die der kulturellen griechischen Welt angehdren. War in Athen das Theater der
Ort, wo sich der Geist der Polis materialisierte, begreift Platon das Leben der Stadt Magnesia als ein
Fest, auf dem die ,rituelle Zeit’ den Alltag beherrscht. Die Ereignisse des Festes lassen die Stadt als
Gemeinschaft wachsen, gleichzeitig setzen sie dennoch ein Vorverstindnis voraus, das die vielen
Einzelnen gemeinschaftlich verbindet. Mit gemeinschaftlich ist hier die Verbundenheit durch eine
gemeinsame Geschichte - sowohl in Bezug auf die Vergangenheit als auch auf die Zukunft -
gemeint, die sich von einem ethischen und nicht nur zeitlichen Standpunkt aus entwickelt. Der

Versuch Platons ergibt das Paradoxon, einer Kolonie durch eine religios und mythisch gepréigten

4 NATORP (1921)®, 382.

* SHAFARAT (1998)%3, 91.

¥ JANNARAS (1962)%°, 28 ff. Die Verdienste des Studiums JANNARAS sollen hier insbesondere hervorgehoben werden,
weil der Autor sich mit dem Problem der Bewegung und der Tyche erfolgreich befasst.
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Tradition Stabilitit zu verleihen, die die Stadt en logo nicht haben sollte. Was unverdnderlich
bleiben soll, entspricht jenen Verhaltensweisen, die den Biirgern innewohnen und ihre Stadt in ihrer
Besonderheit gegeniiber anderen Stddten auszeichnen. Die Rede ist hier von den projizierten

agrapha nomima der Stadt Magnesias.

DalB alles das, was wir jetzt durchgehen (d1e€epy6pedar), zu dem gehort, was man
gemeinhin ungeschriebene Satzungen (&ypoga vopipe) nennt; und was man als von den
Vitern ererbte Gesetze (moatplovg vOpovg) bezeichnet, ist nichts anderes als die
Gesamtheit derartiger Vorschriften. Und so hat sich auch die Bemerkung (6 vovdn
AOYoG), die sich vorhin so ergeben hatte, man diirfte sic weder Gesetze nennen (ob1e
vopovg Set mpooayopevely) noch sie unerwdhnt lassen (obte &ppntar), als richtig
erwiesen. Denn sie sind die festen Béander einer jeden Staatsverfassung (decpoti [...]
moArteiog), indem sie die Mitte (peto&b) bilden zwischen all den bereits schriftlich
abgefafiten (é&v ypoppaoty teB€vtwv) und aufgestellten Gesetzen (keipuévmv) und denen,
die noch aufgestellt werden (6ncopuévmv), ganz wie von den Vitern ererbte, uralte
Briuche (&teyvdg olov mhtplo Kol Tavtdmacty apyoio vouipua), die, wenn sie richtig
eingefiihrt (kaA®G pev te0évta) und zur Gewohnheit geworden sind (¢0160€vtar), die bis
dahin abgefaliten Gesetze (ypoagévtog vopovg) mit allem erdenklichen Schutz (mwéom
ocntnpie) umhiillt halten (mepicaddbyoavia); wenn sie aber fehlgehen und vom Richtigen
abweichen (&v £€xt0g¢ 10D xoAod Poivn), so bewirken se, wie wenn den Bauten der
Zimmerleute die Stiitzbalken aus ihrer Mittellage (¢x pécov) auseinanderweichen [...]%.

Der Zusammenhang, in dem diese Thematik der ungeschriebenen bzw. geschriebenen
Gesetze eingefiihrt wird, behandelt die Mitte zwischen Lust und Schmerz. Kurz nach dem Ende
dieses Zitats beginnt die Rede von der Erziehung der Kinder zu den Gewohnheiten der Stadt. Die
strategische Stellung zwischen zwei fiir das Werk entscheidende Bereichen gibt den ganzen Sinn
des Zitats wieder. Der Platonische Text ist reich an diesen in ihm fast versteckten hochst wichtigen
Stellen, die dem gesamten Werk seinen verdienten Tenor gegeben hétten, wenn die Forschung in
den Nomoi nicht nur eine formlose Sammlung alter Gesetze gesehen hitte, was die Exegese des
Textes verlangsamt hat.

Trotz seiner Linge lohnte es sich hier das ganze Zitat anzufiihren, da es fiir die hier
vertretene Auslegung zentrale Unterstiitzung bietet: Das Problem der Schriftlichkeit der Gesetze
wird dadurch verdeutlicht. Vor allem stellt es sich aber den Zwischenzustand der agrapha nomima
heraus, da diesie als etwas nicht blo Geschriebenes, trotzdem aber des Erwdhnens notiges
bezeichnet werden. Die im Dialog ausgesprochenen Gesetze sind jedoch fiir den Biirger-Leser auch
schon geschrieben. War die Rolle des Gesetzgebers schon eine vermittelnde, lassen auch die
agrapha nomima die geschriebenen Gesetze der Stadt mit einem sie zeitlich und begrifflich
umfassenden Zustand kommunizieren: Als peta&b sind sie Mittel zur Rettung der Stadt, indem sie
ihre bloB geschriebenen Gesetze miteinander verbinden.

Dank dieser doppelten Perspektive — der Bezug auf den nous und auf die Gewohnheiten, die

die Stadt an ihre (kiinstliche) gemeinschaftliche Vergangenheit binden - sind die vermittelnden

0 Leg. 793 a9-c3. Wie diese, bezichen sich andere wichtige Stellen der Nomoi auf das Verhiltnis zwischen viterlichen
und geschriebenen Gesetzen. Z. B. 730 b, 788 b, 822 d, 823 a, 838 a-b, 841 b.
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Rollen des nomothetées und der agrapha nomima nicht widerspriichlich. Vielmehr erginzen sie
einander so, dass die eine ohne die andere nicht bestehen konnte. Deshalb ist an dieser Stelle
notwendig, sich mit den von SZLEZAK den Nomoi gewidmeten wichtigen Bemerkungen
auseinanderzusetzen’'. Zuerst soll vorausgesetzt werden, dass sich die Interpretation des Tiibinger
Forschers auf das X. Buch bezieht und nicht auf die oben zitierte Stelle. Zweitens ist die hier
dargebotene Interpretation keineswegs als eine Kritik an dem von SZLEZAK hervorgehobenen
philosophischen Hintergrund der Nomoi aufzufassen, da die philosophische Durchdringung der
politischen Struktur Magnesias auch das Ziel der vorliegenden Arbeit ist. Es wire jedoch
unzureichend, das Element der ,Hilfe* (das ,,Wesen der Hilfe*) in den geschriebenen Gesetzen
Magnesias einzig dem Gottesbeweis anzuvertrauen. Die Grundsdtze der Miindlichkeit des
Philosophischen sind im X. Buch evident, wo der Fremde aus Athen den Gesetzen durch seinen
philosophischen Exkurs iiber die Existenz der Gotter - und spéter iiber die Bewegung der Seele -
Hilfe bieten soll. Fiir die Stadt Magnesia ist allerdings eine andere Ebene der Miindlichkeit, ndmlich
diejenige der ungeschriebenen Gesetze, von einer nicht minderen Bedeutung.

Der Auslegung SzZLEZAKS wird hier insofern zugestimmt, als sie das Wesen der Hilfe
jenseits der Gesetzgebung selbst sieht, in einem vorhandenen Bezug auf das Element des
Philosophischen. Dieses griindet tatsdchlich die Stadt, obwohl dies in der Handlung der Tragddie
der Nomoi nicht vor den Augen der Biirger wie der Leser geschehen kann.

Neben dem Gesetzgeber wiren auch die anderen Figuren der Weisheit des letzten Textes
Platons zu erwédhnen gewesen. Was aber der hilfreichen Interpretation SZLEZAKS entschieden
entgegenzuhalten ist, ergibt sich aus der Einseitigkeit des Standpunktes, aus dem das Jenseits des
Gesetzes in der Philosophie bewertet wird. Es konnte paradox erscheinen, dass die Philosophie als
indirekter Bezugspunkt der geschriebenen Gesetze zuvor noch als reduktiv in Betracht gezogen
wurde. Es ist ndmlich nicht einsichtig, warum der Hinweis auf die Philosophie, die ihre Behandlung
vom Platz des Gesetzgebers ab her findet - und dadurch eine andere Dimension er6ffnet -, fiir die
Gesetzgebung Magnesias kein reduktiver Hinweis ist. In der Tat wird damit doch nicht behauptet,
dass das «Uberschreiten als Wesen der 'Hilfe'» die Nomoi einschrinkt - ganz im Gegenteil -,
sondern es handelt sich vielmehr darum, diese fiir lange Zeit von der Forschung erhobene
Einschridnkung in ihrer Ganzheit aufzuheben. Dies bedeutet wiederum nicht, dass die Nomoi eine
Gesetzgebung sind, die begrifflichsgeschichtliche historische Besonderheiten enthélt, die mit der
heutigen Auffassung vereinbar wiren.

Wie dieses «Uberschreiten» nicht nur den Dialog, sondern gerade die Stadt Magnesias
belebt, betrifft den Einklang der Geschriebenen mit den Ungeschriebenen Gesetzen.

Die von SZLEZAK angesprochene Miindlichkeit der Philosophie iibertridgt sich sowohl auf

den Gottesbeweis als auch auf die Unzuldnglichkeit der philosophischen Mittel der zwei

°! Neben der hier diskutierten Auslegung in SZLEZAK (1985)®, 72-78, soll hier auch auf SZLEZAK (1993)°°, bes. 56-65,
hingewiesen werden, dessen gesamte Inhalte einen leider noch nicht ins Deutsche verdffentlichten wichtigen Beitrag
zur politischen Philosophie Platons darbieten.
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Gesprachspartner des Fremden, und dies nicht nur aus dem Gesichtpunkt des Dialogs, sondern auch
aus demjenigen des alltidglichen Lebens der Stadt. Es ist gerade der Zweck des theatralischen Spiels
der Nomoi, Magnesia eine Miindlichkeit zu verleihen, die ihr eine gemeinschaftliche Vergangenheit
verleiht. Diese soll natiirlich nicht mit der Miindlichkeit der Philosophie verwechselt werden, darf
jedoch auch nicht bei Seite gelassen werden, da in den Nomoi gerade der Versuch angestellt werden
soll, das Politische und das Philosophische miteinander zu verkniipfen.

Die Miindlichkeit Magnesias présentiert auf zwei Weisen einen Fluchtpunkt des Textes: Im
Dialog wird auf eine Ebene verwiesen, die im Dialog selbst keinen Platz finden kann - gerade dies
ist die von SZLEZAK angesprochene Hilfe der Gesetzgebung, die die Philosophie gewahrleisten soll,
was ihr allerdings nicht in schriftlicher Form gelingen kann -. Zweitens bildet der Dialog eine Stadt,
der der Fremde aus Athen nicht nur geschriebene, sondern auch ungeschriebene Gesetze zu
verleihen versucht.

Dieses Streben nach einem diesen innewohnenden jenseitigen Zustand durchbricht die
Zweidimensionalitit des Dialogs und spiegelt die Gesetzgebung in einer metatheatralischen
Dreidimensionalitit wieder. Verhilft die Philosophie dem nomos zu einer héheren und sicheren
Begriindung, so helfen die Ungeschriebenen Gesetze den Geschriebenen, das virtuelle alltdgliche
Leben zu gestalten und zu bewahren. Die Miindlichkeit und das Wesen der Hilfe der Nomoi sollen
deswegen nicht nur im Philosophischen als in der Darlegung eines Problems gesucht werden,
sondern einerseits in jenem Zustand, der dem éthos der Stadt angehort, andererseits in jener anderen
Bedeutung des Philosophischen, der diesen éthos mit der Struktur der gesamten Stadt in Einklang

bringt.

Der oben zitierte Platonische Text zeigt auf, wie sich der Weg (die&epyopedo) zur
Beschreibung der ungeschriebenen Gesetze mit einer allgemeinen Meinung auseinandersetzt: So
umreifit der Fremde aus Athen eine der Rollen der Philosophie der Gesetze, indem diese namlich
die zwei kurz davor erwdhnten Aspekte in einer Aufgabe verkoppelt, und so der Stadt eine Bindung
zu ithrem gesamten nous bietet. Diesem gehoren sowohl das dialektische Jenseits, das im Dialog
keine ausfiihrliche Darlegung finden kann®, als auch die viterlichen Gesetze an. Diese letzten
sollen tatsidchlich wiederum vom logos des Gesetzgebers fiir die Kolonie entworfen werden, jedoch
lehnt sich dieser im Aufbau der Stadt enger an das menschliche Material an. Deshalb zdhlt bei
diesem zweiten Jenseits der geschriebenen Gesetze der Begriff der Rettung (cwtnpia), der eine
starke Bindung zum Bereich der Religion aufzeigt®, und dieses Religiose Magnesias muss {iber

agrapha nomima verfiigen, ohne notwendigerweise einer bestimmten Tradition zu entsprechen.

32 S7ZLEZAK (1985)°, 76 und 78.
> Fiir einen wichtigen Hinweis auf die ungeschriebenen Gesetze in der Tragddie vgl. das Fragment vom Triptolem
NAUCK 853 und SANDVOSS (1971)%2 335.
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b. Die Umkehrung der Zeitlichkeit der ungeschriebenen Gesetze

Diese Abweichung von den schon gezeichneten Linien einer Vergangenheit spricht fiir das
Paradoxon der ungeschriebenen Gesetze Magnesias und trdgt dazu bei, den Kern in deren
Vermittlungskraft zu enthiillen. Sie sind ein peta&y, das, wie SCHOPSDAU anmerkt, «nicht die
rechte Mitte zwischen zwei Grenzwerten», sondern «die Zwischenrdume zwischen den schriftlichen
Gesetzen» ausfilllt. Unter diesem Zwischenraum will die vorliegende Arbeit jenen Abstand
verstehen, der sich zwischen der Begriindung en /ogé und der Begriindung aus einer hypothetischen
Vergangenheit auftut und durch ein nicht-schriftliches peta&d verschlossen werden muss. Die
agrapha nomima retten die geschriebenen Gesetze vor ihrem zukiinftigen Nur-Geschrieben sein,
d.h. vor dem Wesen eines stummen Zwanges, dadurch, dass sie auf eine ab initio von den Vitern
geteilten Begriindung und auf das Ungeschriebene verweisen. Sind sie einmal geschrieben, werden
sie zum Ungeschriebenen der Polis. Diese Umkehrung der Zeitlichkeit des Gesetzes wird von dem
Paar 1eBévto-£0100évtar ausgedriickt, welches gerade die Tatsache hervorhebt, dass die
ungeschriebenen Gesetze aufgestellt werden (teBévta), um dem Stoff des alltdglichen Lebens als
Gewohnheit einverleibt zu werden. Beziiglich des Wortes &teyvidg zeigt der Kontext, dass es mehr
als einen einfachen adverbialen Wert besitzt - und dass deswegen die agrapha nomima dem Bereich
des Nicht-technischen zuzuschreiben sind -. Durch diesen vorzeitlichen Plexus wichtigster
Verhaltensregeln rechtfertigt sich das Gesetz der Stadt paradoxerweise bevor es geschrieben wird,
obgleich sowohl die ungeschriebenen als auch die geschriebenen nomoi verfasst und den Biirgern
zur Verfiigung stehen sollen. Es soll ferner auf den folgenden Ausdruck besonders Wert gelegt
werden, der eine Abweichung von den agrapha nomima als ein Heraustreten aus dem Schonen
beschreibt (¢xt0g 100 kodAoV)”. Die ungeschriebenen Gesetze bezeichnen einen Zwischenzustand
des Entwurfes Magnesias, so dass sie einerseits zwar vom Gesetzgeber durch seine techné geordnet
und gewihlt werden, andererseits aber in einer mythisch-archaischen Vergangenheit wurzeln, die
ihre Natiirlichkeit garantiert.

Der Hinweis auf die Schonheit der agrapha nomima kann an der Abhéngigkeit des
Ungeschriebenen von einer Ebene, die den Ideen eigen ist, in der Tat verdeutlicht werden.
SAUNDERS iibersetzt dieses €kT0¢ 100 kaAoD mit «out of truey», womit er bewusst den Plexus des

Ungeschriebenen dem Philosophischen néhert. Dies liefert einen weiteren Beleg dafiir, dass die

> SCHOPSDAU (2003)™*, 519. Der Autor bietet auch einige wichtige Beispiele fiir die Auslegung der agrapha nomima.
Vgl. Leg. 788 a, 790 b. Da dieser Zwischenzustand kein lediglich raumlicher sein kann, soll hier der Ubersetzung Lisis
nicht zugestimmt werden: «situados en el medio de todas las leyes que se dierony.

> Leg. 793 c. Auch das vorausgehende xoddg in 793 b7 konnte ein Zeichen dieses Schonen sein, obwohl es oft keinen
weiteren Sinn als den adverbialen von “gut” verbirgt. SZLEZAK (1985)®, 74, sicht das Problem des Heraustretens aus der
Gesetzgebung in 891 d7-€3 als «einzige Moglichkeit, die boétheia zu leisten». Wenn diese Stelle mit derjenigen iiber
das Heraustreten aus dem kalou konfrontiert wird, ergibt sich, dass die Hilfe der Gesetzgebung in einem zu
vermeidenden und gleichzeitig paradoxal doch notwendigen Heraustreten besteht, so dass wo sich das zu betretende
Jenseits der Gesetzgebung innerhalb des Schonen und Wahren abspielt.
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Auslegung SZLEZAKS dieser Bewegung innerhalb des Platonischen Textes richtig folgt, auch wenn
sie den ethischen und zeitlichen Aspekt nicht in Betracht zieht. Die ungeschriebenen Gesetze
rechtfertigen so weit den logos der ganzen Gesetzgebung, wie sie den Bereich dieses doppelten
Jenseits der aufgestellten Gesetze beriihren.

Schon vor seiner Verabschiedung enthilt das Gesetz Magnesias in seinen ungeschriebenen
Fluchtpunkten sein Fundament. Mit Fluchtpunkten sind hier agrapha nomima wie die
philosophische Dialektik gemeint, die zum nous fiihren soll, , da sie den gesamten Umriss der Stadt
auf eine in dem Bild selbst nicht direkt zu sehende, trotzdem anwesende Ebene projizieren. Das
Problem der Freiwillig- und Unfreiwilligkeit der Handlungen bietet ein schones Beispiel dafiir, in
welchen Zustand das Ungeschriebene geformt werden muss, bevor die drei Greise Gesetze erlassen
konnen. Die Gesetzgebung soll anhand des Ungeschriebenen Rechenschaft ablegen (dovg [...]
AOyov)*, bevor sie in Form des Geschriebenen zutage treten kann. In diesem Punkt kreuzen sich der
zeitliche und der begriffliche Anfang der Stadt: Sie verdankt dem /ogos ihre Form®, der vor dem
Anfang der Stadt das historische Element der Tradition mit dem philosophischen Element verflicht,
so dass die agrapha nomima vom Anfang an giiltig und gleichzeitig das Produkt einer techné sind.

Die ungeschriebenen Gesetze Magnesias entspringen auf keinen Fall aus einer einzigen
Quelle: Weder auf das kretischen Mutterland, noch auf die Stadt Athen, deren Vertreter die
Diskussion des Dialoges leitet, noch auf das spartanische Gebiet, konnen die Nomoi restlos
zuriickgefiihrt werden. Wenn auch jedoch nicht zu verleugnen ist, dass Sparta unter diesen Stidten
ein besonderer Wert vorbehalten bleibt, sind die agrapha nomima Magnesias dennoch das Produkt
einer Auseinandersetzung, die die Merkmale einer jeweiligen Tradition nicht unverstellt erkennen
lasst™.

Der Text der Nomoi selbst begriindet durch seine Hinweisen auf eine Ebene, der eine
Gesetzgebung tblicherweise nicht angehort, die Notwendigkeit, die agrapha nomima nieder zu
schreiben, bietet jedoch kein ausfiihrliches Verzeichnis von ihnen. Die grundlegenden
ungeschriebenen Gesetze, die den éthos der Stadt formen, sind einerseits aus der griechischen
Kulturgeschichte abzuleiten, andererseits stehen sie in enger Verbindung mit der Aufgabe des

VUKTEPLVOG 6 OAAOYOG, der die Gesetze bzw. den nomos der Stadt iberwachen soll.

6Vgl. Prot. 336 b-c, Pol. 286 a, Resp. 531 e-534 b und Resp. 369 c.

7 Leg. 702 d. 1) Loyot cvoTnoduedo oMLY, olov €€ dpyic katolkilovteg, «wir bauen den Stadt mit dem logos, als
ob wir es vom Anfang an auf ihn griinden».

58 Was sich nicht dndern darf, neben der Notwendigkeit, die einzelnen Gesetze bestehen zu lassen, ist der Plexus der
nous-Verhaltensweise, der dem éthos Magnesias enstpricht. Dies ist der Bereich, von dem die Biirger den Eindruck
haben sollen, dass in ithm keine metabolé stattfindet.
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3.1.3  Die Kardinaltugenden der Stadt

Die unverinderlichen Verhaltensweisen der Biirger stiitzen sich auf jene grundlegenden
Regeln des Zusammenlebens, die im Athen des 5. Jahrhunderts trotz ihres Ungeschriebenseins
galten oder, genauer gesagt, am Ende des 5. Jahrhunderts als geltend anerkannt waren. Der
Zusammenhang, in dem die Schamhaftigkeit (aidac), die Gerechtigkeit (81xn) und der Respekt vor
den Gottern (evoéBera) im Text der Wolken des ARISTOPHANES auftauchen, enthélt zweifellos eine
Klage {iiber eine vergangene Zeit hin, in der diese Werte unbefragt galten. Das 'Bessere Gespréch',
das die Meinung des politisch konservativen Komikers vertritt, beruft sich auf die Besonnenheit
(coppwaovvn) wie auf ein Kennzeichen der vergangenen Zeit, die jetzt zugunsten des 'Schlimmeren
Gesprichs' gewichen ist. Es handelt sich um eine bewusste Auslegung der athenischen Gesellschaft,
die das Alte und das Neue auf die Biihne treten ldsst, um vor der Gefahr einer Lockerung der
gesellschaftlichen, ethischen und religiosen Bindungen zu warnen™.

Es ist nicht zufillig, dass die @iAia neben aidmg eine besondere Rolle spielt, sowohl im
Text des Aristophanes’ als auch in Magnesia. Obwohl die zwei Autoren und Werke einen
Altersunterschied von zumindest 70 Jahren aufweisen, entspricht dem Bild des goldenen Zeitalters

des Aristophanes’ dasjenige Platons®.

a. Aidos

Denn wir hatten zu jener Zeit, als der Angriff der Perser auf die Hellenen und
vielleicht auf fast alle Bewohner Europas erfolgte, noch eine aus alter Zeit stammende
Verfassung (moAtteio [...] madod) und Obrigkeiten aufgrund von vier Vermogensklassen,
und in uns wohnte als Gebieterin (decndTig) eine gewisse Ehrfurcht (aidmg), durch die wir
bereit waren, im Gehorsam (dovAgbovtec) gegen die damals bestehenden Gesetze (Toig ToTE
vopotg) zu leben®.

Mit Schamhaftigkeit wird nur eine Facette aus den reichen Bedeutungen des Wortes aidmg
wiedergegeben, das im Hinblick auf das politische Leben nicht nur das Verhéltnis des einzelnen
Subjekts zu sich selbst ausdriickt oder das einzelner Subjekte zueinander, sondern gerade und
besonders die Dimension des Verhiltnisses des Individuums zum Ganzen der Gesellschaft
thematisiert.

Es handelt sich dabei nicht nur um das Gefiihl der Unzuldnglichkeit eines Biirgers

gegeniiber sich selbst, wodurch dieses Gefiihl den gegenseitigen Respekt bildet, vielmehr um den

> ARISTOPH., Nub. 962 sgg. Vgl. auch TURATO (1995)F.

% Die Wolken wurden 423 v. C. dargestellt, wihrend die Nomoi wahrscheinlich in den letzten Jahren vor dem Tode

Platons niedergeschrieben worden sind, wobei das Material dafiir schon seit langem gesammelt wurde. Laut TURATO

(1995)F, 56-7, tauchten die Kardinaltugenden schon mit dem Sept. contra Thebas Aischylos’ v. 610 auf (trotz der

grllt')glichen von Wilamowitz vermuteten Interpolation, damit gerade die platonischen Tugenden zum Vorschein kamen).
Leg. 698 b.
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Sinn einer Teilnahme an dem alltiglichen geistigen Aufbau der Geschichte der Stadt. Aiddg wird
zum Mal der Grenze des Individuums, deshalb beschreitet Platon einen Weg, der ihm diesen
verlorenen Sinn des Verhéltnisses zum Anderen und zu jenem Anderen, der die Stadt darstellen
konnte, wieder geben kann®. Paradoxerweise wird dann das Geschenk des Dionysos zur Arznei, mit
dem der Gesetzgeber die Seele der Biirger heilen wird. Der Wein vermag, die Seele mutiger
gegeniiber den Feinden sowie aufmerksamer gegeniiber den Freunden und den Gesetzen zu
machen®. Die Furcht, die der Gesetzgeber und vor allem die Mitglieder des Dionysos-Chores
wihrend der symposia die Biirger durch den Wein fiihlen lassen sollen, vermittelt den Gesetzen ihre

Autoritit*

. Geht die politische Institutionalisierung der Scheu in den Nomoi der Hobbes’schen
Furcht voraus, bleibt jedoch die fundamentale Differenz wahrzunehmen, dass Platon versucht, die
Empfindung von Scheu kiinstlich durch den Wein und durch die symposia zu erzeugen®. Der
Charakter der Gesetzgebung als niichterne Tragddie bleibt auch in demjenigen Falle gewihrt, in
dem die Biirger als Darsteller dieses Kanevas der Nomoi in dem quasi rituellen Rahmen des
symposion ihre eigenen Geflihls- und Verhaltensgrenze erfahren konnen. Gleich der Wortmacht des
Wortes der Tragiker auf der Biihne, hilft der Wein, die verdréngten Gefiihle herauszulassen und so
zu reinigen, dass das rituelle Erlebnis im symposion dies ungeschriebenen Gesetze des aidmg und
@6Pog der Polis hervorbringt. Mit seiner Aufmerksamkeit auf die Erziehung der Gefiihle
unternimmt Platon einen Versuch, die nach dem obigen Zitat verloren gegangenen Furcht und

Respekt vor den Gesetzen wieder zu gewinnen®.
b. Die Freiheit des Wottes (parrhésia)

Die bekannte Kritik an der athenischen Theatrokratie erweist sich in der Tat als eine Kritik
an der umgekehrten Richtung des Erziehungsvorganges im Theater, bei dem sich das Publikum
nach dem Mafstab seines Genusses zum Richter iiber die Qualitdt der Darstellung erhob®. Eines
der wichtigsten ungeschriebenen Gesetze des historischen Athen, die Parrhesie in der Beurteilung
der Theaterstiicke, wird durch die Beschreibung seiner Gefahr fiir die Erziehung hiermit abgelehnt.
Wenn schon nicht in dieser Stelle des Platonischen Textes — dem Wortlaut nach —, so ist doch der
Ausschluss der unbegrenzten Freiheit des Wortes aus der Stadt der Nomoi aus der Gesamtstruktur
des Dialoges und aus anderen wichtigen Stellen zu gewinnen. Das gesprochene Wort wird in
Magnesia immer als ein Offentliches gedacht, deshalb ergibt sich die Notwendigkeit, seine Kraft zu

kontrollieren, insbesondere insoweit es auf die Ebene der Erziehung Einfluss nehmen kann.

%2 Leg. 672 d. Vgl. auch Leg. 943 e.

® Leg. 649 c.

% Vgl. Leg. 775 b. Durch den Wein wird die Seele weicher und dank diesem pharmakon (649 €) kann der Biirger seine
eigene Grenze erfahren. Vgl. BELFIORE (1986)™.

% Vgl. auch Epist. VII, 337 a: «Und bis sie [die Sieger eines Zivilkrieges] also die Uberwundenen notigen, die Gesetze
der Verfassung durch ein doppeltes Zwangsmittel zu befolgen: durch Furcht und Einfl68ung von Achtung (aiidol kot
06Bw)» (Ubers. W. Wiegand)

% vgl. Tuc. 11, 37, 1.

7 Leg. 659 a-b.
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Die paideia Magnesias — wie im ersten Buch der Nomoi geschildert — verweist auf den
Gewinn jener Tugenden, die nicht nur vom Respekt vor dem Strafrecht, sondern von der Achtung
fiir einen wungeschriebenen Verhaltenskodex getragen werden. Im Vergleich mit den
ungeschriebenen Gesetzen Athens, wie sie beispielsweise ,,Die Wolken *“ des ARISTOPHANES auf die
Biihne brachten, darf die parrhésia gerade deswegen keinesfalls zu den sozialen Grundsétzen der
Biirger zéhlen®.

Wenngleich der Wein zur Befreiung von exzessiver Scham gedacht ist”, soll dies
niemandem das volle Rederecht der parrhésia gewidhren, welches im ganzen Text der Nomoi
hauptsédchlich zwei Figuren besitzen: Dem von den Richtern gewéhlten Dichter und dem Fremden
aus Athen qua Gesetzgeber”.

Der Argwohn Platons gegeniiber der unkontrollierten Redefreiheit erscheint schon in
fritheren Dialogen, in denen sie den Gespriachen der Verliebten zu eigen ist, die die ihrer Gefiihle

wegen vom logos nicht mehr beherrscht werden’'.

In politischem Zusammenhang wird die parrhésia im idealen Konigreich des Kyros
erwihnt, im dem neben ihr @iAio und élevBepio regierten. Dort herrschte parrhésia, impliziert
Platon, als natiirlicher gemeinsamer Ausdruck des Wohlbefindens von Sklaven und Herren, die
beide in den logos des nous einbezogen waren: Eine xoivovia, die das Element des
Philosophischen ins Politische hereintreten liel. Deswegen wird in der Stadt der Gesetze das freie
Wort nur dem Dichter — falls seine Werke dem Geist der Stadt entsprechen — und dem Gesetzgeber
gelassen. Die Nomoi bestreiten mit ihrem schweren Angriff auf die parrhésia eine freiheitlichen
Grundsatz der athenischen Demokratie. Das Bild, das Platon vom Staat der Nomoi zeichnet, ist
jedoch dasjenige einer Erziehungsstadt, in der die Kommunikation nicht in beiden Richtungen eine
aktive ist: Der Biirger ist der Empfinger des nous, das heil}t, er befindet sich bei der Vermittlung an
der passiven Seite. Im Griindungszustand Magnesias und in seiner ideellen Gegenwart, anders als
im sagenhaften Konigreich des Kyros, besitzt allein der Gesetzgeber die Redefreiheit in ithrem
Vollsinne. Die parrhésia wird zwar positiv in die Nomoi eingefiihrt, aber erst in dem Moment, in
dem sie zum Wort der Weisheit und des nous wird”.

Wenn der Gesetzgeber in der Tragdodie Magnesias die Rolle des Dichters inne hat, ist ihm
allein die Moglichkeit gegeben, sein Wort fiir und tiber die Stadt auszusprechen, um dadurch die
religiose Integritdt der Stadt zu bewahren. Da die Entwicklung Magnesias mit der Entfaltung ihrer

Religion eng verflochten erscheint, soll das Wichtigste der ungeschriebenen Gesetze — die religidse

% Unter den vielen Arbeiten iiber die Kommunikation und die kulturelle Gesellschaft Athens sind in diesem
Zusammenhang die von FOUCAULT (1985)F und BERTRAND (2000)> zu erwihnen.

% Leg. 649 b und in ihren beiden Moglichkeiten teils positiv, teils negativ (= 671 b).

" Leg. 829 d.

"' Phaedr. 240 e. Hier handelt es sich um die im negativen Sinne ,,volkstiimliche® Sprache der Verliebten, dhnlich vgl.
Symp. 222 c.

2 Leg. 694 a-c.

7 Leg. 806 d. Vgl. auch Leg. 835 c.
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Achtung vor den Gottern der Stadt — auf jede Weise verteidigt werden, selbst wenn dies mit Mitteln
erfolgen sollte, die aus dem heutigen Standpunkt freiheitswidrig erscheinen. Ein Wort, das die
Religion in anderer Weise ausspricht, als es die Stadt lehrt, muss daher auf jeden Fall tiberwacht
werden™. Der Widerlegung atheistischer Anschauungen werden der Gottesbeweis und die

Bewegungshandlung im zehnten Buch gewidmet.
c. Eusebeia

Den wenigen Stellen zum Trotz, in denen das Wort oder ein von seinem Stamm abgeleitetes
zu finden ist, dreht sich um den Begrift der Frommigkeit das gesamte 6ffentliche Leben der Stadt
Magnesias. Thre theoretische Struktur als rein theologisch zu betrachten, konnte dennoch im
Widerspruch zu der bisherigen Ausfithrungen stehen.

Das allererste Wort der gesamten Nomoi — 0e6¢ — deutet schon die religiose Prigung des
Handlungsraumes, in welchem der Dialog stattfinden wird. Dieser Dialog rollt sich auflerdem
wiahrend des Spazierganges (und entsprechenden Pausen) der drei Alten zur Hohle des Zeus ab,
jedoch sind auch hier die verschiedenen Ebenen, auf denen sich der Dialog abspielt, fiir die
Auslegung der Nomoi entscheidend. Die Ordnung der Religion Magnesias wird zwar in die
geschriebenen Gesetze iibertragen — es gibt kein inoffizielles religioses Empfinden und keine
unkontrollierte religiose Aussage! — Die allerletzte Begriindung der Stadt ist jedoch eine
menschliche. Die Vermittlung des nous durch den Gesetzgeber gehort einer Ebene des Werkes, an
die den Biirgern nicht enthiillt werden darf: Die Gotter der Stadt Magnesias, wie ihre Gesetze, sind
vom Gesetzgeber ab initio so gestaltet, wie die Biirger sie im alltidglichen Leben erfahren, selbst
wenn dieser Alltag einen zeitlichen Anfang gehabt hat, und vor allem der Tat des menschlichen
Gesetzgebers zu verdanken ist.

Vorausgesetzt, dass das Leben der ganzen Stadt sich in den Ordnungen eines Rituals
bewegt, durch das sie en logo die Kohdrenz des Projekts bestitigt, so ist die Anzahl der Stellen, an

denen explizit eusebeia zum Vorschein kommt”

, nicht entscheidend. Einerseits spricht fiir die
religidse Pragung der Stadt ihr alltdglich feierlicher ,, Gottesdienst“, andererseits verdeutlicht der
Stratkodex dem Biirger, dass Heterodoxien in der Stadt keinen Platz finden werden. Atheismus
wird nicht toleriert, und die wenigen Stellen, an denen die eusebeia genannt wird, gehoren dem
Kampf gegen den Atheismus, den das X. Buch fiihrt, an. Es handelt sich um einen virtuellen
wortlichen agon des Fremden aus Athen gegen diejenigen, die sich iiber die Gotter auf dreierlei
irren: Indem sie glauben, dass es keinen Gott gibt, dass die Gétter sich fiir die menschlichen Taten
nicht interessieren wiirde, und schlieBlich, dass sie mit Opfern zu bestechen seien”. Durch den
groBBen, der asebeia gewidmeten Raum, kann der Text der Nomoi unter einem politisch-

theologischen Licht gelesen werden.

™ Leg. 908 e.
" Leg. 717 b,907 d, 821 d.
7 Fiir asebeia vgl. 799 b-c, 907 d-e, 910 d, 909 ¢, 868 d, 869 b, 899 a-900 b.
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Um eine wirkliche Uberzeugungskraft der Religion gewihrleisten zu kénnen und um sie
harmonisch in das Bild der Stadt einzufiigen, soll aber der Gesetzgeber manche alten Schriften der
Dichter, die Erzdhlungen tiber die Gotter enthalten, aus der neuen Gesetzgebung ausschlieBen”. Die
eusebeia soll diejenige sein, die der Stadt auch schriftlich eine Identitdt verleiht, indem sie der
mythischen Vergangenheit einen geschriebenen Status zuweist.

In der natiirlichen Reihenfolge, die von der Achtung gegeniiber den Goéttern der Stadt zu
derjenigen gegeniiber den Mitbiirgern fiihrt, ist nun die ¢iAta, die freundschaftliche Beziehung
zwischen Menschen, zu erwdhnen. Diese Reihenfolge der Abhandlung wurde gewéhlt, um das

Flement des Menschlichen im Aufbau der Gesetze zu betonen.
d. Freundschaft-Eintracht (philia)

Obschon die philia ein Ergebnis der gesamten Ordnung der Stadt ist, weil erst geordnete
Zustinde in den Verhéltnissen der Biirger herbeifiihrt, kann sie hier wegen der Projektnatur der
Platonischen Nomoi als eine Voraussetzung betrachtet werden. Der Fremde aus Athen weist oft auf
die Zerstorung des Politischen aufgrund der exzessiven Freiheit des Volkes hin, aber selbst dann,
wenn den Biirgern die Freiheit komplett entzogen wird, wie es in Persien der Fall sein soll, ist die
philia alleine nicht ausreichend, um einen Staat zu retten’. Sie ist vielmehr ein Zustand innerhalb
der Biirgerschaft, der das Ganze zutage treten ldsst: Wie die anderen ungeschriebenen Gesetze, ist
auch die "Freundschaft" Voraussetzung und Konsequenz der Intaktheit der gesamten Ordnung
zugleich, ein iiblicherweise ungeschrieben bindendes Element, das hier dennoch zugleich des
Geschriebenen bedarf.

Nach der Sintflut waren fiir die Menschen, die in vielen Gruppen zerstreut lebten, die
geschriebenen Gesetze tatsdchlich unnétig, da jene die Gewohnheiten (£€0ec1) und die Briauche der
Viter (natpiotg vopoig) befolgten”. Wie es die ,,Archdologie der Polis* im dritten Buch der Nomoi
beschreibt, werden Gesetze in der Tat nur dann ndtig, wenn sich die Menschen im heterogene
Gruppen zu ihrer Verteidigung zusammenschlieBen. Der politische Sinn der philia offenbart sich
ebenso erst in der Auseinandersetzung der Gemeinschaft mit einem ihr dufleren Element, zum
Beispiel wenn sich Griechenland und besonders Athen, gegen das einfallende persische Heer

wehren muss.

Woher kommt nun dieser Hang zur Gemeinschaft, woraus die gesamte Rede des Fremden
aus Athen ausgelegt werden konnte? Seinem wunderbaren historischen Realismus verdeutlicht
Platon dadurch, wie er an den nicht mehr zeitlich nahen Fakten des Perserkrieges zeigt, wie sich die

Athener damals gerade wegen Furcht (p6Bog) vor dem Feind und aus aiddg geeinigt haben.

"7 Dies gilt fiir die athenische Tradition, jedoch nicht fiir die Kretische und Spartanische, die das Element des Krieges
und nicht der Kultur als hochstes in ihrer Verfassung betrachten. Leg. 886 c.

™ Leg. 697 d.

” Leg. 680 a-b.
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Zudem bewirkte die GroBe des Heereszuges zu Lande und zu Wasser, indem sie uns
eine ausweglose Furcht einjagte, daB3 wir in noch groBerer Unterwiirfigkeit den Obrigkeiten
und den Gesetzen gehorchten (tolg vopolg dovAedoait), und aus all diesen Griinden erfalite
uns ein starkes Gefiihl gegenseitiger Freundschaft (mpog fiuéig ardtovg o@ddpar praic)™.

In dieser, wie in der kurz davor zitierten Stelle, geht Platon davon aus, dass die Geschichte
des athenischen Gemeinwesens durch die Schlacht von Salamis mafgeblich geprigt wurde, welche
die Biirger zu einer Unterordnung unter die Gesetze gefiihrt habe, die der dhnelt, welchen Gehorsam
sich Platon fiir seine Kolonie wiinscht. Die philia als Gefiihl der Zusammengehorigkeit innerhalb
eines Ganzen soll deswegen gepflegt werden. In Magnesia findet eine unglaublich hohe Zahl
religioser und iiberhaupt 6ffentlicher Veranstaltungen statt, die nicht zuletzt auch Kriegssituationen
simulieren, um die Polis iiber die ganze Zeit ihrer Existenz — zumindest fast immer — als einen
lebendigen Organismus-Mechanismus zu gestalten. Durch die Betonung der Sphire der
Offentlichkeit sollen alle Biirger miteinander zu einem Organismus verschmelzen. Das Problem der
Erhaltung einer solchen philia wird zu einem echten politischen, und dies trotz der etymologischen
Bedeutung der politeia, dessen Ubersetzung als Verfassung das Gemeinte denkbar inadiquat
wiedergibt Wort — und das als moderner Terminus genauso fiir die Gegenwart der politischen
Philosophie inaddquat erscheint!® —.

Die Behauptung der griechischen Kultur in den Perserkriegen bedeutet aber nicht direkt den
Sieg eines durch philia gestirkten und wohlgeordnete Gemeinwesens tiber die despotisch
fehlgeordnete Gesellschaft der Barbaren, da die Freundschaft im politischen Sinne in Athen wie in
Persien besteht. Der Zeitraum, die Moglichkeit und die politische Wirksamkeit ihrer Existenz ist
jedoch auf beiden Seiten der schwer einzuhaltenden Ausgewogenheit zwischen der Freiheit (es lasst
sich nicht einfach entscheiden, ob die kollektive Freiheit die Individuelle ermdglicht) und dem

Gehorsam gegentiber den Gesetzen bedingt:

nun ist es notwendig und unerldBlich, an diesen beiden teilzuhaben [Monarchie und
Demokratie], wenn wirklich Freiheit (éAev0epiar) und Freundschaft (piAio) im Bunde mit
Einsicht (peto ppovicewc) herrschen soll*.

Damit fiihrt der Fremde aus Athen die Freiheit (éAev0epia) nicht auf eine bestimmte Kultur
zuriick, sondern auf ein gemaBigtes Krifteverhiltnis, in dem sich befehlende und gehorchende
Hinstanzen in einem Einklang befinden®. Deshalb ist die giAio des letzten Textes Platons ein gutes

Beispiel fiir ein durch eine verniinftige politeia zu erreichendes ungeschriebenes Gesetz. Die Art der

% Leg. 698 c.

8! Die Versuche, die Begrifflichkeit der politischen Philosophie mit der moglist groBen akribeia an die jeweiligen
historischen Zusammenhinge anzupassen — wie die Werke DUsOs (1998)F zeigen — erginzen die andere Tendenz der
zeitgendssischen politischen Philosophie, durch einen neuen Wortschatz die heutigen Machtverhiltnisse zu
interpretieren.

%2 Leg. 693 d-e. Vgl. kurz davor 693 c.

¥ Leg. 759 b.

157



Drittes Kapitel — Naturgesetz und Hypernatiirlichkeit des Gesetzes. Miindlichkeit-Schriftlichkeit

Verfassung, wie sie hier ein «demokratisches mit einem nicht-demokratischen Verfahren mischt»®*,
ist im Falle Magnesias notwendigerweise eine schriftliche. Ihr Streben nach einer inneren Balance
verdankt Magnesia dank der schriftlichen Festlegung ihrer Nomoi nicht einer naiven Gleichheit
(isotés), sondern einer Vermittlung zwischen der geometrischen und der arithmetischen isotés. Es
bleibt aber hier zwischen der isotés als einem Kriterium der Vernunft, die die Stadt entwirft, und der

isonomia als dem politischen Merkmal ihres demokratischen Lebens ein Unterschied zu erortern.

e. Das Problem der Gleichheiten (dsonomia vs isotés)

Welchen Platz nimmt die Gleichheit vor dem Gesetz in Magnesia ein? Was ist unter
isonomia zu verstehen? Wohl wegen der starken demokratischen Konnotation des Wortes, die ihm
in der jlingeren antiken Geschichte Athens unverkennbar zuwuchs, verzichtet das ganze corpus
platonicum auf die Verwendung dieses Wortes. Die Textstellen des Menexenus und des Siebten
Briefes, welcher letzterer heutzutage als echt betrachtet wird®, reichen nicht aus, die Verwendung
des Begriffes der isonomia bei Platon genau umzureilen. Auch die beiden Stellen der Politeia™
rechtfertigen nicht die Einordnung dieser Rechtregel als ungeschriebenes Gesetz unter die
Kernbegriffe der Platonischen politischen Philosophie, obgleich die fraglose Giiltigkeit der
isonomia der damaligen historischen Realitdt am nédchsten kam. Ein Grund dafiir kann gerade den
Nomoi darin gesehen werden, dass sie den Begriff der isonomia durch denjenigen der isotés
ersetzen. Diese letzte soll spdter Thema der vorliegenden Darlegung werden. Hier sei nur
angemerkt, dass die Gesetzgebung Magnesias alle Biirger ohne Unterschiede als Sklaven der
Gesetze ihrem Dienst bestimmt, zwar nicht in dem Sinne der Athenischen demokratischen
Gleichheit, sondern in einem Sinne, der durch die aristokratische Tradition Spartas modifiziert wird.

Das Ergebnis der Nomoi ist dann eine isonomia, bei der der nomos gleichwohl die
natiirlicherweise bestehenden Unterschiede unter den Rechtssubjekten berilicksichtigt. Da eine
solche isonomie historisch nicht existiert hat, verwendet Platon auch das Wort nicht. Die Gleichheit
der Biirger vor den nomoi unterscheidet sich insofern von der traditionellen Gleichheit vor dem
Gesetz, als sie eine Vermittlung zwischen dem Prinzip des Leistungsvermdgens (intellektuelle
Féhigkeiten, aber auch materieller Wohlstand) und dem der einfachen absoluten Gleichheit
versucht. Dies iibertrdgt sich in eine Einteilung in vier Vermdgensklassen, die der solonischen
ahnlich ist, resultiert jedoch bei der Wahl zu den wichtigsten Obrigkeiten® nicht in einer
Bevorzugung der Reichen vor den Armen. Magnesia qua Kolonie betracht die anfanglichen

Unterschiede unter den Biirgern, die die neue Stadt griinden werden, als natiirlich, legitim und

¥ Leg. 759 b.

% Vgl. icovopov in Epist. VII 336 d und Epist. VII 326 d, und Menex. 239 a. Dazu s. PARENTE (1970)“*.

% Resp. 561 e: icovopikod und 536 b-¢ icovopio.

¥ Fiir einen Vergleich der Vermdgensklassen zwischen Platon und Solon vgl. CHASE (1933)®, 134. Laut SAUNDERS
(1972)®, 31-32 weist die Einteilung in vier Vermégensklassen auf die Einteilung in phylé hin. Dies sollte gerade als
Rechtfertigung des Abstimmungsvefahrens bei der boulé gelten SAUNDERS (1972)", 122 Fn. 57.
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respektiert sie. Die in ihren Mutterstidten Reichen und Armen werden entsprechende — nicht
gleiche — finanzielle Mittel in Magnesia haben, und trotzdem bestimmte Grenzen nicht
iberschreiten konnen. Die wichtigste ist der stadtische Besitz der Ackerlandes, das nach gleichen
Landlosen verteilt wird, sowie der primdre Gemeinbesitz aller Landwirtschaftlichen Produkte,
welche noch einem festen Schliissel gerecht zugeteilt bzw. verkauft werden und auf die sich die
heimische Wirtschaft stiitzt™.

Die isotes spielt eine duBerst wichtige Rolle, wenn es sich darum handelt, wie in der
mimesis, in der Verwirklichung des Modells dessen Richtigkeit durch die Nachahmung zu erhalten.
Dies verpflanzt den Begriff der isonomia aus dem Bereich der Ungeschriebenen Gesetze auf die
Ebene der Theorie, in der es eine vollkommene Gleichheit nach Platons Uberzeugung geben darf,
kann und muss. Unter einer solchen isonomia ist die materielle Verwirklichung des ideellen
Menschen — unter Bewahrung der in Platons Augen unabénderlichen, also natiirlichen
Unterschieden — zu verstehen. Die isotés entscheidet die Ausgewogenheit innerhalb der
strukturellen Elemente Magnesias, so im Bereich des Politischen die Harmonie von Aristokratie
und Demokratie sowie im Bereich des Philosophischen die Harmonie der Nachahmung mit ihrem
Modell. Dadurch zielt die isotés auf die Bewahrung eines Wohlproportionierten Gleichgewichtes in
der Stadt.

Das urspriingliche ,,ungeschriebene Gesetz* durchdringt das Projekt Magnesias also weit
tiber den Bereich des Ethischen hinaus, wo der nomos sich als letzte Grenze und letztes Mal3

verstehen ldsst, die das alltidgliche Leben mit der Strahlkraft des nous zu beleuchten.

% Val. Leg. 848 b-c fiir die gleiche Verteilung der Bodenprodukte.
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3.2  No6pog Baotredg

Der nomos ist keine vollplastische Idee, sondern ein operationaler Begriff, der kaum zu de-
finieren ist, weil er selbst einen Stoff dem Politischen die Grenze — die finis — zieht. Er hebt sich
deutlich ab von der Summe der geschriebenen nomoi, obwohl sie teils durch sein Wesen
imprégniert sind. Wenn der nomos auch die agrapha nomima in sich fasst, wird der Charakter
seines Bereiches ausfiihrlicher benannt, jedoch wieder nur andeutungsweise. Mehr kann auch nicht
verlangt werden, weil die durch das Herkommen gepréigte Sphére des nomos ihrem Wesen nach
offnet ist, und dies sowohl im zeitlichen als auch im ontologischen Sinne. Im zeitlichen Sinne soll
der nomos Magnesias nur in Richtung auf seine fiktive Vergangenheit als unabédnderlich betrachtet
werden, da er stets fahig zur Verbesserung bleibt. Im ontologischen Sinne, der das Thema des
vorliegendes Abschnittes sein soll, verweist der nomos auf den nous, auf die Vernunft, die einen
viel weiteren Bereich als lediglich den der Gesetzgebung umfasst. Dieser Bereich soll hier aber
keineswegs einzig und als einziges mit dem Religiosen identifiziert werden: Die Ontologie der
Nomoi, obwohl im Text nicht thematisiert, gibt die Ideenlehre nicht preis®*. Deswegen hat die
vorliegende Arbeit bis hier zu zeigen versucht, dass sich der letzte Dialog Platons mit seiner
Problematisierung des Rituals und der Differenz nur mit Hilfe der philosophischen Dialektik
verstehen ldsst, die der Gesetzgebung zugrunde liegt. Eine Analyse des Begriffes des nomos wird in
den Nomoi in der Tat nicht durchgefiihrt, dennoch sind es einzelne Wesenziige des Begriffes im
Ganzen des Werkes immer wieder zu erkennen — es ist vom nomos durchdrungen wie von einer
strukturierenden Bewegung.

Das Ziel dieses letzten Teils der Arbeit ist, die Natur dieser Bewegung zum Vorschein zu
bringen. Diese Analyse darf nicht sich keineswegs nur auf den theoretischen oder nur den
praktischen Gebrauch des Begriffes beschrianken, sondern muss notwendig beide Gebrauchsarten
untersuchen.

Der nomos setzt mit den vielen nomoi eine Grenze, die die Verhaltensweisen der Biirger
regelt. Dieser limes ist aber in doppelter Hinsicht ein beweglicher, da er auch bios und nous
verkniipfen soll, was gleichermaB3en auf der Ebene der politisch-sozialen Strukturen der Stadt wie
im Bereich der Innerlichkeit des Biirgers geschieht. Die Bedeutung der Grenze kann deswegen fiir
die Biirger eine aktiv-eingreifende und reglementierende oder eine passiv-permissiv-befreiende
sein, sooft ndmlich hier der Gesetzgeber durch sie eine geistige Tatigkeit — die des nous — anregt.
Die Biirger konnen das Gesetz als duBlerlichen Zwang wahrnehmen, sofern sie ihr Leben im
Schauspiel der Tragddie Magnesia nicht nach dessen Vernunft auffithren wollen. In diesem Fall

singt das Gesetz den Gesang der Strafe, sonst bleibt die Stimme des Gesetzgebers jedoch diejenige

% So wird es auch richtig von SZLEZAK (2004)°, 46-7, festgestellt, in dem Teil seiner Untersuchung iiber das Bild des
Dialektikers, das das Verhiltnis zwischen Politeia und Nomoi hervorhebt. Schon MORROW (1960 @)®* bemerkte, dass
sich die zwei Dialoge ergidnzen, und bei der Lektiire des einen die Struktur des anderen bedacht werden muss.
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des freien Arztes aus der oben erlduterten Metapher, oder diejenige eines Vaters oder einer Mutter,
die iiberreden und nicht befehlen®.

Die Grenze, die das Gesetz setzt, sollen sosehr verinnerlicht werden, dass sie als Grenzen
nicht mehr gespiirt werden diirfen. Der Sinn der Platonischen Utopie liegt gerade darin, dass durch
die vollstindige Verinnerlichung der Gesetze in letzter Konsequenz die Gesetzgebung selbst
iiberfliissig gemacht werden soll. Infolge der menschlichen Schwichen kann ein solches Ziel nur
Fluchtpunkt des politischen Lebens sein, das die Verhaltensweisen des Menschen in der Jetztzeit
unberticksichtigt zeigt. Obwohl sich auch eine positive Gesetzgebung auf der Biihne der Nomoi
abspielt, ist die Leitidee Magnesias die Idee einer Erziehung, d.h. Verbesserung des Menschen,
nicht bloB der Versuch, die Vielfalt des Lebens durch starre Regeln einzugrenzen.

Die Freiheit der Biirger, ihre eigenen Grenzen zu erfahren und sich dem bios/nomos der
Stadt anzupassen, spielt auf die Beweglichkeit des nomos an. Magnesia kann sich schlieBlich nicht
nur auf ihre Gesetzgebung stiitzen, sondern auf etwas, was diese Gesetze zu einer Verdufserlichung
treibt. Deshalb ist die Position allerletzten Begriindung Magnesias die Selbstbewegung der Seele,

die das Gesetz auf einen Prozess der natiirlichen Entfaltung des nous zuriickfiihrt.

3.2.1  Ein Begriff fiir Nomos?

Die Allgegenwart des Kultus und die rituelle Gliederung der Stadt Magnesia konnten
geniligen, um zu zeigen, wie eng flir Platon die Sphéire des nomos mit derjenigen der Religion
verknlipft ist. Ob dies einem Begriff des nomos entspricht, der auch im 4. Jahrhundert der Religion
nach nahe steht, oder dies den Versuch Platons zeigt, die bereits sédkularisierten politischen Gesetze
auf ihren archaischen sakralen Status zuriickzufiihren, ist nicht mit Sicherheit zu entscheiden. Die
vorliegende Interpretation tendiert jedoch, zu dieser zweiten Alternative, und mochte den nomos
Magnesias in Verbindung mit dem nous und den agrapha nomima auslegen, so dass die Religion
der dem nomos innewohnenden philosophischen Dialektik einen Zugang zur Zeitlichkeit und
Verstindlichkeit fiir die Biirger bahnt.

Von der erzieherischen Rolle des Gesetzes war schon in Verbindung mit der Aufgabe der
Proomien die Rede: Der nomos soll vor allem einen Raum schaffen, in dem sich die zum
stidtischen Leben passenden Gewohnheiten und Uberzeugungen entwickeln konnen®. An die
piadagogische Funktion des Gesetzes reiht sich freilich noch eine ordnende und wiederstrebende-
harmonisierende an®.

Eine Frage aber, die behilflich ist, das Wesen des Gesetzes prézise zu erfassen, muss sich

nach dem Ursprung der «Gesetzlichkeit der Gesetze» richten®. Unter nomos ist bei Platon nach

* Leg. 859 a.

1 Leg. 663 ¢, 792 e, 875 a.

o2 Leg. 822 d. Das Gesetz muss die Harmonie des Kosmos enthalten. Vgl. 759 e, 846 d, 770 b, 772 c.
% MOSER (1951)®, 136.
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MOSER Rechtsnorm zu verstehen, obwohl der Autor selbst gerade den pddagogischen Aspekt des
Gesetzes anerkennt, durch welchen das nackte Gebot, entsprechend der Metapher des Artzes, zum
neioticdv (zum Uberredungsmittel) wird®.

Die Verinnerlichung des Gesetzes betreibt Platon auf zweierlei Weise: Wie bereits
behandelt, innerhalb ,,artifiziellen* Alltags durch die besagten Proomien und dieser vorausgehend —
durch philosophische Fundierung. Diese filihrt eine Umkehrung der Reihenfolge des sophistischen
Begriffspaar von Natur und Gesetz durch, in dem die Dialektik Nomos-Physis in den nomos
integriert wird so, dass sie letzterem immanent wird®.

Es lohnt sich hier, ARISTOTELES zur Hilfe heranzuziehen. Die bei ihm eingefiihrte
Unterscheidung zwischen traditionellen und schriftlichen Gesetzen und diejenige der Nomoi zu
beleuchten®. Im aristotelischen Text ist von speziellen und allgemeinen Gesetzen die Rede; die
ersteren sind schriftlich zugénglich, die letzteren ungeschrieben und folgen in ihrem Wesen der
Natur, da sie, wie LONGO erkldrt, in verschiedenen Kulturen, kaum modifiziert, gleichermaflen
gelten”. Nun ist es gerade diese die Zweiteilung der Gesetze, die in den Nomoi durch eine
Umkehrung des Primats in der Beziehung zwischen Vo1 und 1€y vn eine neue Form gewinnt. Dies
wird spdter als ein hysteron-proteron bezeichnet, werden in dem die Tugend als Ziel des
Zusammenlebens innerhalb der Stadt durch das Gesetz als Produkt des natiirlichsten denkbaren
Produzenten — der Seele — realisiert werden soll”®. Es soll hier deswegen der Interpretation NATORPS
ganz und gar zugestimmt werden, die das Gesetz mit dem o0t0g & Adyog, also mit dem
Wort/Diskurs selbst gleichsetzt, wo es mit logos die innere Struktur gemeint ist, die in der im
alltdglichen Praxis die Idee der Stadt entfaltet”. Die Offenlegung dieses ontologischen
Hintergrundes der Nomoi gibt nicht nur Anlass, das letzte Werk Platons gleichberechtigt neben der
Politeia zu lesen — eine interpretatorische Operation, auf deren Notwendigkeit schon MORROW
aufmerksam machte — vielmehr trigt der ontologische Hintergrund dazu bei, das nur oberflachlich
betrachtet gegensitzliche Verhiltnis zwischen ¢bolg und téyvn, welches des Begriffes des

Gesetzes in sich birgt, zu verstehen.

Gewiss geben die heutigen Ubersetzungen des nomos nicht die Komplexion wider, die der
Begriff im 4. Jahrhundert in Athen besall'”. Die Nomoi lassen sich jedoch in foto als eine Art Anti-

Sakularisierung lesen, als Reaktion auf die Sophistische Sdkularisierung des 5. Jahrhundert, wenn

% Im Gegensatz zu den Tyrannen miissen aber der Gesetzgeber und die Archonten als Diener der Gesetze angesehen
werden. Vgl. 722 e8.

% Die hier angenommene Interpretation Maurers betont, dass «Sie [die Nomoi] statt primédr eine Nomos-Physis-
Dialektik, eine dem Nomos immanente Dialektik enfalten». MAURER (1970)°, 172. Damit nimmt der Autor distanz
auch von den Interpretationen — MOSER (1951)%* —, die die Nomoi auf die Politeia reduzierern wollen. Vgl. ARISTOT.
Pol. 11 1265 a 2-4, bemerkt wie Platon mit den Nomoi zuriick zur Politeia kommt.

% ARIST Rhet. 1368 b7.

T ARIST. Pol. 1373 b4. Dazu s. LONGO (2001)F, 23.

% Leg. 963 b.

% Gegen diese Auslegung s. MOSER (1951)%°, 195.

1% vgl. GERNET (1951)%, XCV.
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sie den Protagoreischen homo-mensura-Satz ersetzen, indem sie den Gott als Maf3 aller Dinge
etablieren und den nomos als Teil des nous auf diesen zuriickfithren'".

Ist die Polis der Ort, «an dem der Begriff Gesetz dialektisch wurde'®», fiihrt diese Dialektik
zu einem ineinander der gottlichen und der menschlichen Vernunft.

Diese zwei Polen gebdren gemeinsam den bios Magnesias'”: Menschliches wie gottliche
Mal sind in die Sphére des nomos einbezogen. Wie es fiir die Mischung des aristokratischen mit
dem demokratischen Element galt, so darf auch dieses Mischungsverhdltnis unter keinen
Umstinden arithmetisch ausgelegt werden, sondern ist ein intentionales. Daran liegt auch der Sinn
der Utopie der Nomoi, nach der die Rettung nur aus dem durch den nomos erméglichten und
geordneten Schweben zwischen Menschlichem und Géttlichem herbeifiihrt wird'™.

Wie alle Grenzen, vereinigt und trennt auch das Gesetz innerhalb des Menschlichen sowie

zwischen diesem und dem Goéttlichen. Dies erlaubt auch hier das Vokabular und die Thematik des
tragischen Theaters wieder aufzunehmen, so dass der nomos Magnesias nicht nur einen tragischen

Aspekt besitzt, sondern wohl als tragisch im Sinne des Schauspiels bezeichnet werden soll.

a. Limes

Aber nicht bei allen Dingen, scheint es, stoft (mpooperyvig) Grenze an Grenze
(6pog 6pw), sondern bei manchen gibt es einen Grenzstreifen (ueBdprov), der sich in der
Mitte (év pécw) zwischen den Grenzen (6pwv) hinzieht und jede

beriihrt (mpotetvov) und so zwischen beiden ein Mittleres (peta&0) bildet. Und so

haben wir auch die im Zorn begangene Tat als ein solches Mittelding (tolodtov) zwischen
105

den unfreiwilligen und den freiwilligen Taten bezeichnet .

Die Mischung (npocpelyvopt) eines Zustandes mit einem anderen Zustand wird also von
einem Grenzstreifen vermieden, der aber keineswegs schon ab initio festliegt, sondern sich nach
den jeweiligen Bedingungen verschieben lisst. Deshalb gewinnt die Gesetzgebung einen Spielraum,
der dem Gesetz eine Nédhe zu den einzelnen Féllen ermoéglicht, in denen sich der bios bewegt.
Dieser mittlere Spielraum erinnert an den Zustindigkeitsbereich des agrapha nomima, sowie an die
des Gesetzgebers, der schon als petah geschildert worden ist. Eine sich solcherart immer
wiederholende Betonung des ,,Dazwischen® dient der Verhiitung, dass die vielen nomoi aus einem
duBerlichen lebensfremden Standpunkt angewendt werden. Vielmehr soll dem nomos eine Art
Gelenkigkeit der Kommunikation innewohnen, damit er eine Konfrontation zwischen bios und
Norm iiberwinden kann, damit sich bios und Norm wechselseitig gestalten. In der oben zitierten

Passage ist es zum Beispiel der Fall, dass das Urteil zwischen freiwilligen und unfreiwilligen Taten

' Beide wichtige Zitaten werden spiter angegeben und erdrtert. Der Bezug ist hier auf 714 @ und 716 c.
192 MAURER (1970)°°, 168.

15 SHARAFAT (1998)%2, 76.

1% Leg. 692 a7 vs 691 c.

19 Leg. 878 b3-b8.
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in der Macht einer hierarchisch geordneten menschlichen Vertretung des nomos liegt — von
Richtern bis zu den Gesetzeswichtern, die in besonderen umstrittenen Féillen ithr Wort als das dem
Gesetz am nichsten stehendes gelten lassen konnen. Die Frage, nach welchem Kriterium sich die
besonderen Gesetze aber entweder dem einen oder dem anderen Extrem dieses mittleren Raumes
bewegen sollen, zieht nicht nur die Verantwortlichen in Betracht, die iiber die Strafe die letzte
Instanz bilden sollen und dabei von ihrem peta&b Gebrauch machen — so dass sie selbst zum
peta& werden! So verweist dieses ,,Schweben™ des Gesetzes auf einen hoheren, iiberzeitlichen
Sachverhalt, der in die Zeitlichkeit versetzt werden muss, wo er von den besonderen Umstinden
eines jeden Falles eine zusétzliche Pragung erhilt. Dieser Sachverhalt enthilt jedoch schon in seiner
Natur als Welturteil die &duBersten Punkte seiner moglichen Individuation und die jeweils
individuellen Entscheidungen werden sich in einem gesicherten Raum abspielen. Der nomos
umfasst die Brandbreite aller moglichen Entscheidungen samt ihren Maf3 (metron) und wird so zum
Mal jeder Entscheidung. Der Wirbel eines regressus ad infinitum scheint hier zu drohen, als eine
Spirale um den Begriff des nomos, die die Grenze (0poc) selbst zu beschreiben nicht vermag.
Vordergriindig ist ein solcher Verdacht ungerechtfertigt, da diese Begriffsverdopplung, nur in einer
ersten Analyse als ein synonymisches Spiel erscheint. Das tatséchliche Problem einer Bestimmung
des Verhéltnisses zwischen den vielen empirischen Gesetzen und der Vernunft der Stadt wird
jedoch erst dann gelost sein, wenn wir den nomos/horos er stadtischen Rechtsnormen eine prézise
Form geben.

Andererseits gehort gerade der Ubergang der Vernunft in die Gesetze der Stadt, sowie
anschlieBend die Entscheidung tiber die einzelnen Fille, dem schwierigsten Teil der ganzen

Jurisdiktion an.

Die Vielfiltigkeit der Variationen iiber das Thema nomos verrdt die unvollstindige
Ubertragbarkeit des Ungeschriebenen — der ungeschriebenen Gesetze sowie der Bewegung der
Vernunft — in das Geschriebene. Ein Begriff des nomos ist nicht vorhanden, und der Ubergang der
Vernunft in die Gesetzgebung ist keineswegs an Hand der Etymologie zu begreifen ist. Der tote
Begriff, wie ihn Fichte in seiner Wissenschaftslehre 1794/5 darstellt, kann die Beziehung der
Teilnahme (nébe&ig) des nomos am nous nicht erkldren. Das Problem der ganzen Philosophie
Platons taucht in den Nomoi auf, wobei die vielen nomoi die verschiedenen Aspekte der
Ubertragbarkeit des nomos verdeutlichen konnen, trotzdem aber seine Gesamtheit nicht umfassen.

Die Notwendigkeit des Begriffes der Grenze veranschaulicht dieses Merkmal des Gesetzes,
auf keine einfache Begriftlichkeit zuriickgefiihrt werden zu kdnnen. Der Status des petag zeigt,
dass sich der nous in der Mannigfaltigkeit seiner Bewegung durchzudeklinieren benétigt wird, um
die verschiedenen Bereiche der Wirklichkeit zu verflechten. Gleichzeitig erhebt sich der nomos der
Stadt zum Priifstein der Angemessenheit ihres Verhaltens an ihren Kern und an ihre ethische
Geschichte, ndmlich an ihre agrapha nomima. Zu diesem Zwecke wird der nomos-nous zu einem in

einem Punkt verwandelt, an dem sich die Umwandlung vom Zeitlichen ins Urzeitlichen dreht: Der
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nomos wird als MaB3 (pétpov) beschrieben. Sei es fiir die ungeschriebenen Gesetze, sei es fiir den
nur der Dialektik zugénglichen nous, bei der Herleitung juristischen Wirklichkeit der Stadt aus
threm Ungeschriebenen muss ein festes Mall existieren. Dies scheint, die Charaktere der
abgeleiteten nomoi zu verfeinern, ohne ihre Entstehung und ihr Wesen erschlopft zu erklaren.

An sich gehort in der Tat auch das pétpov als ein weiteres peta&t der Begrifflichkeit des
nomos an; das Mafles besitzt jedoch die Bedeutung, der Verkniipfung von Noetik und Empirie im

Zustand der Stadt quasi-physische Messgrofle zur Verfligung zu stehen.

b. Das rechte Ma3 der geometrischen/arithmetischen Gleichheit

Im Zusammenhand mit dem Doppelkonigtum Spartas duflert sich der Fremde aus Athen
iiber die Fahigkeit des nomothetés, das rechte Maf3 zu erkennen (yvévtag 10 pétprov). Uber diese
Voraussetzung verfiigte Likurgos, als er die Kraft der zwei Konige und des Adlers mit der
Einfilhrung eines Rates der Alten — es konnte hier eine Parallele zum ndchtlichen Rat gezogen
werden! — méBigte, und dadurch Sparta das zweite Mal rettete.

Die darauf folgende néchste Verbesserung (die Einrichtung des Ephorats durch Theopomp)

106

bringt die Ordnung Spartas zum richtigen Maf3 und der richtigen Mischung'®. Dies zeigt, dass es
moglich ist, den Begriff des pétpov bei der empirischen Abwégung der politischen Méchte zu
verwandeln und zu verwirklichen. Eben noch war von der Schwierigkeit die Rede, einer einzigen
Person die ganze Macht zuzuschreiben. Auf einen solchen Gesetzgeber wie Likurg, der in sich
gottliche und menschliche Ziige vereint (mischt peperypévn Bt Tvi dvvaper'”’), darf man nicht
erwarten: Gerade deshalb soll die Stadt ab initio von der Griindung an eine Ordnung besitzen, in der

das rechte Mal} und die richtige Mischung verwirklicht ist.

Wenn man mit Uberschreitung (napeic) des richtigen MaBes (10 pétpiov) den zu
Geringen (totg éAdttoon) eine zu groe Gewalt (peilova dvvopy) gibt, z.B. einem Schiff
zu groBBe Segel [...], dann wird doch wohl alles verkehrt (&votpénetatl mov mévto) und
stiirzt durch das UbermaB (28¢vBpilovta) im einen Fall in Krankheiten, im andern in die

Ausgeburt des Ubermuts, die Ungerechtigkeit (&duciov)' .

Die Version Eyths wird hier bevorzugt, weil er das Wort d0Ovapiy nicht athetiert, welches
das folgende Gesprich iiber das rechte Mal3} der Macht in der Stadt quasi praludiert. Es ist gerade

die Macht, die in der Stadt reguliert werden soll. Ex negativo ist in der Anspielung auf die

1% Leg. 691 e-692 b.

7 Leg. 691 e2.

1% Leg. 691 ¢. Vgl. auch 701 d. Die Ubersetzung EYTHS wird hier fiir den ersten Teil bevorzugt, weil sie dOvayiy (AO)
annimmt, wie auch LISI («Siempre que, desatendiendo a la mesura, se dé una fuerza demasiado grande a los demasiado
pequetios — velas a los navios, alimento a los cuerpos y autoridad a las almas -»). Anders DES PLACES («Si I’on donne
ce qui est trop grand a ce qui est trop petit, en dépassant la mesure [...]») und SCHOPSDAU («Wenn jemand unter
Missachtung des MaBes dem Kleinieren zu GroBes zuteilt, den Schiffen Segel [...]»). Eine mogliche Anspielung auf
Eins und Dyade von Grof;-Kleinen — wie es in der protologischen Interpretation Platons der Tiibinger Schule der Fall ist
— wird hier durch die Annahme des d0vopv abgelenht.
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Ungerechtigkeit am Ende des Zitats eine Abhdngigkeit des Gesetzes von einer hoheren Instanz
heranzuhoren — aber noch tiefer verbindet diese Stelle durch das Mal3 das Menschliche in Gestalt
des Ubermuts mit dem Gesellschaftlichen in Gestalt des Rechtes. Die Kontrolle des Elements der
politischen Macht ist in den Nomoi die Funktion des Begriffes des Mafles, die Gelegenheit (der
Kopog), in der das Mal sich verwirklicht.

Der nomos findet im MaBvollen (uétpiov) einen Ansatzpunkt fiir die Gestaltung einer
wahrnehmbaren Ordnung der Stadt. Andererseits ist nicht zu {ibersehen, dass gerade der pétplov-
Gedanke'” das Gesetz an dem Bereich des Goéttlichen ankniipft und damit dem Gesetz seinen alten
sakralen Charakter aufs Neue dem Gottlichen nahe stehenden Wertes verleiht. Das berithmte, hier
an spiterer Stelle zu erorternde Prinzip des Gottes als Maf aller Dinge'' bietet die eventuell noch
ausstehenden Elemente, um den Doppelbezug des nomos gleichzeitig zum Menschlichen und
Gottlichen zu veranschaulichen.

Der konkreten Vorstellung des MaBles in der Gesetzgebung folgt schon das Gleichgewicht
des demokratischen und des aristokratischen Elements: Dadurch wird ein einseitiges Ubermaf3 an
Macht — d0vapig — vermieden. Deswegen ist es wichtig, hier nochmals an die Sonderstellung des
Philosophischen im vvktepivog cOALOYOG zu erinnern, dem es eigentlich keine politische Macht
zuzuschreiben ist. Platons Versuch ist es gerade, die Vernunft ohne dufleren Zwang regieren zu

lassen!!’.

Obwohl die Tatigkeit des Gesetzgebers scheinbar auf der Macht eines Einzelnen beruht,
schldgt diese Macht nicht auf das alltidgliche Leben und seine personlichen Entscheidungen. Das
von nomothetes entworfene Gesetz dient als generelles Schema, um die einzelnen nomoi
anzuwenden — die Exekutive soll jedoch nicht in den Hianden eines Einzelnen liegen. Die juristische
Executive Magnesias deckt alle juristisch relevanten Bereiche des Alltagslebens so ab, dass die
einzige nicht darunter fallende Institution des nichtlichen Rates selbst, keine direkte exekutive
Kraft hat.

Der nomos als Grenze und Mal} hilt die Gesetzgebung in einem Schwebezustand zwischen
Macht und Gehorsam. Deswegen steht an Stelle der isonomia in demokratischen Sinne die isotés,

die Gleichheit. Ferner bringen nomos, metron und isotés den Begriff der orthotés, d.h. der

19 Vgl. WILKE (1997)°°, aber ohne Bezug auf das Philosophische der Nomoi, nur mit einer Analyse der Bedeutung
dieses Gedankens in der griechischen literarischen Geschichte.

"0 Leg. 716 c.

""1'Es lohnt sich hier einen wichtigen italienischen Platon-Forscher zu zitieren, der sich die Struktur der Nomoi wie folgt
erkldrt: «nonostante tutto Platone, che ha sempre tenuto conto delle situazioni storiche e delle esperienze concrete —
Atene e Dionisio gli avevano insegnato — proprio per operare concretamente, ha paura dell’'uvomo illuminato dal
Signore, del Duce». ADORNO (1955)™3, 151. Die historische Nihe zu und Furcht vor dem Faschismus driickt Adorno
sehr klar aus. Dies bedeutet natiirlich nicht, dass die Regierung einem Einzelnen durch die philosophische Vernunft
Aufgeklérten nicht anvertraut werden darf, nur ergibt sich diese Moglichkeit nicht, und der Politikos versto3t gerade
damit gegen seine in negativem Sinne utopischen Grenze. Das Zitat ADORNOS ldsst auch eine unterschwellige Polemik
gegen die Macht des Einzelnen vernehmbar werden, welche Platon nach ADORNOS Ansicht so gefahrlich wie die blinde
Macht des demos erscheinen sollte.
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Richtigkeit, mit sich. Nur richtige Gesetze sind fahig, laut den Worten des Fremden aus Athen, den
Biirgern Freude und Zufriedenheit zu beschere undso dem erstrebten Ziel der ebdoupovio
anzunihen'?. Wenn die Ubertragung des nous und der agrapha nomima in das Element des
Geschriebenen richtig erfolgt ist, verdient der gesamte nomos der Stadt das Attribut 6p66g'". Diese
wechselseitige Abhdngigkeit, dass der nous in seiner Richtigkeit (ante litteram) nur bei Richtigkeit
der Ubertragung des Ungeschriebenen in den nomoi (post litteram) enthalten ist, die nomoi aber nur
dann richtig sind, wenn sie denn ungeschriebene nous auf richitge Weise verschriftlichen, wird
durch den Begriff der Gleichheit durchbrochen, der bewirkt, dass die Form Magnesia zu einer

gemischten und damit gemaBigten Form wird.

Eine so durchgefiihrte Wahl [Kombination des Loses und einer Priifung der
Ratsminner] diirfte wohl die Mitte einhalten zwischen einer monarchischen und einer
demokratischen Verfassung, zwischen denen ja die Verfassung stets die Mitte halten
(neoeverv) mull; denn Sklaven und Herren werden wohl nie Freunde (@iAot) werden und
ebensowenig, selbst wenn man ihnen die gleichen Ehren (tipotc) zubilligt, schlechte und
tiichtige Ménner; wird doch fiir Ungleiche (tolg &vicowg) das Gleiche ungleich (ta ica

&vioo)), wenn es nicht das rechte Mal} (to0 pétpov) trifft, und durch dies beides werden die

Staaten (i moAttelan) mit Aufstinden (otdoewv) erfiillt' ™.

Zwischen der Beschreibung der Wahlverfahren und des Amtes der Prytanen befindet sich im
VI. Buch der Nomoi eine ausfiihrliche, hier nicht vollstandig zitierbare Erorterung der wahren
Gleichheit'”. Die ic6tng soll die natiirliche Differenz respektieren, wobei die von Platon
angedeutete Differenz unter anderem eine heutzutage — zum Gliick — inexistente zwischen Herren
und Sklaven impliziert. Neben dieser Form der Differenz — die heute natiirlich durch andere kaum
weniger inhumanen Formen tibernommen worden ist, wird ferner die erweiterte Sphire der
okonomischen und natiirlichen Differenz implizieren''®. Obwohl der Fremde aus Athen der
Akkumulation von Reichtum eine Grenzen zieht, darf dieseits dieser Grenze ein gradueller
Unterschied bewahrt bleiben.

Die Plausibilitit in Platons Gedanken der isotés zeigt aber beispielsweise die durch die
Erziehung zutage tretenden Unterschiede in den intellektuellen Fahigkeiten. Ebenfalls soll auch
nicht vergessen werden, dass, obwohl die Philosophie in Magnesia keine direkte exekutive Rolle
spielen soll, selbstverstindlich nichtdestotrotz eine Hierarchie der Bildungsgrade in Magnesia
besteht. Gerade der Realismus in der Erkennung der Notwendigkeit einer solchen natiirlichen
Unterscheidung, und ihrer abgemilderte Anwendung, die teilweise durch das demokratische
Verfahren des Loses erfolgt, stiftet in der Stadt der Nomoi die giAla der Biirger zueinander, gemif

den Worten des Fremden, dass

"2 Teg. 631 b5.

'3 Leg. 742 el. Vgl. 739 b8-c1: vopor &piotol (beste Gesetze), 751 b7: xeyuévorg vopoig (Gesetze, die sicher bleiben,
gut gestellt). Vgl. Auch SCHOPSDAU (1994)*, 164.

"% Leg. 756 e-757 a.

3 Vgl. 757 a-758 a. Fiir aAnectdny kol dpictny icotnta (die wahrste und beste Gleichheit) vgl. 757 b.

1% Leg. 744 bund 773 e.
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Gleichheit Freundschaft erzeugt (piAdtnto icdtng amepydileton)'’

Laut MATTEI gebe sich Platon die grofte Miihe, zwei unterschiedliche Arten der Gleichheit
zu integrieren, nimlich eine sogenannte geometrische und eine arithmetische, von denen die erste
zu einem aristokratischen Staatsmodell fiihre, indem sie die Regierungsverantwortung zum Wert
des Individuums zuteilt, die zweite hingegen zu einer numerischen Verteilung die
Regierungsveantwortung fiihrt, indem sie diese iiber alle Individuen gleichméaBig verteilt''®.

Die Kritik POPPERS iibersieht den demokratischen Sinn der Kritik Platons an der
Demokratie, insofern er die Platonischen Aussagen aus ihrem Kontext — oder besser, aus den
Kontexten der Politeia und der Nomoi 16st. POPPER projiziert die Begrifflichkeit und Erfahrungen
der ersten Hélfte des 20. Jahrhundert zuriick auf im 4. Jahrhundert entstandene metaphysisch-
politische Modellvorstellungen'”. Anders gesagt, verwendet Popper die Kategorien der
neuzeitliche, liberale Demokratie und des faschistischen Totalitarismus zur Kritik der in einem ganz
anderen zeitlich-kulturellen Kontext stehenden Platonischen Staatsentwiirfe. Das Problem dieser
Riickprojektion liegt darin, dass sich Popper beispielsweise die Rolle der Differenz in Platons
politischer Philosophie nicht erkldren kann: Platon kritisiert die athenische Demokratie genau
deshalb, weil sie das Individuum und mit ihm den Unterschied an Fihigkeiten nicht versteht, und
hinter der Definition von Totalitarismus und Feindlichkeit der Open Society wichst der starke
Verdacht, dass Popper diese Riicksicht Platons nicht wahrnehmen konnte oder jedenfalls nicht
wahrgenommen hat. FEigentlich richtete sich Platons Kritik an der Demokratie auf die
Wahlmethode, die sich auf das Los verlieB und damit in gewisser Weise den Gleichen und
Ungleichen Gleichheit zuteilte'™. Wie MATTEI schreibt, erhob Popper Kritik an der Therapie, ohne
iber die Richtigkeit der Diagnose ein fundiertes Votum abzugeben''.

Platon versucht jeden Raum der Stadt zu strukturieren und beriihrt dabei auch die Mitte im
solonischen Sinne, in der nur den politischen Austausch unter den Biirgern beziehungsweise
zwischen diesen und dem Geist der Stadt stattfindet. Die Wahrheit der Stadt, die der Legitimierung
ihrer Gerechtigkeit entspricht, offenbart sich an diesem Ort (é¢ pécov) wie am ihrem Schwerpunkt,
obwohl dieses als Punkt des Gleichgewichtes fiir das Volk natiirlich nicht einfach zu erkennen ist'*.
In der durch das Zuriickziehen der Extreme entstandenen ,,leeren Mitte* erprobt sich die Tatigkeit
des Vermittlers'”, dessen Aufgaben in den Nomoi aber von der Figur keines Solons {ibernommen

werden konnen. Einiges der mannigfachen Wirksamkeit Solons ist als Funktion an den Gesetzgeber

"7 Leg. 757 a. So auch 739 ¢, Resp. 424 a, 449 c.

"8 Diese Gleichheit entspricht derjenigen, die ARCHYTAS (DK 47 B2) fiir die drei Genre musikalischer Proportion
gewihlt hat, obwohl sie eigentlich von der Pythagoreischen Schule abstammt. Wichtig sind die Bemerkungen SANTA
Cruz, (2004)B3, 275 Fn. 3. Es mag auch nicht so einfach sein, die erste als rdumliche und die zweite als zeitliche
Gleichheit zu bezeichnen, wie MATTEI (1991)“, 304 betont

9 Leg. 747 e4. Es wird hier die Notwendigkeit der arithmetischen Gleichheit wegen des Druckes des demos eingefiihrt.
2% Pol. 558 c.

21 MATTEI (2001)°, 301.

'22SOLON, 10 W. (14 G.-Pr.), MULKE (2002)"", 53 und 216.

123 S0 CARILLO (2003)F, 25 {iber den Platz des Gemeinsamen (kotvév) und iiber das katechein (aufhalten) insbesondere.
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Magnesias, an die Euthynen und an dem néchtlichen Rat der Nomoi libergegangen, so dass die
Aufgabe, eine aktive Grenze zu ziehen und selbst eine solche Grenze zu bilden, langst nicht mehr
von einer Person geleistet werden kann. Paradoxerweise ist es der nomos selbst, der die Extreme in
einer gemeinsamen Ordnung aufrecht erhdlt: Es handelt sich um eine Funktion dhnlich der des
«Aufhaltersy (Katechon) im Nomos der Erde SCHMITTS', hier einem «Aufhalter» des
Biirgerkrieges (otdoig) lbertragen, der aber eher als dialektisches Moment denn in seiner
begrifflichen Funktion eingefiihrt wird, um die Dialektik zwischen Verdnderlichkeit und Beharren
des Gesetzes zu erkldren. Die Heiligkeit des Gesetzes, das die Erbschaft der agrapha nomima in
sich trigt, verleiht der ganzen Gesetzgebung jenen religiosen Charakter, aufgrund dessen sie
respektiert werden soll. Solon {ibte gleichzeitig Vermittlung und Autoritét so aus, dass seine Figur —
bei allen Unterschieden wie diejenige des Perikles — die Kraft des katechein vollstindig besal3. Da
sich eine solche universelle Kraft auf die Figur des Gesetzgebers nur teilweise iiberging, wird sie
von der Gesamtstruktur Magnesias iibernommen und erhélt ihre Wirksamkeit aus der Erziechung der
Biirger und durch die Verankerung des Gesetzes in ihren Herzen. Der stadtgriindende Gesetzgeber
kann in der Tat im alltiglichen Leben Magnesias nicht fiir lange Zeit bestehen und seine Nachfolger
konnen seine geistige Autoritit nicht iibernehmen. Die notwendige Garantie des katechein erfahrt in
den Nomoi eine Art Depersonalisation: Wenn im Politikos der Philosoph die Entscheidung iiber das
Politische iibernehmen kann und dadurch die oben erwéhnte Mitte ausfiillt, ist es dem Gesetzgeber
der Nomoi nur durch die Prodmien moglich, diese Vermittlung durch die der Gesetzgebung zeitlich
und ontologisch vorangehende Vermittlung von nous, agrapha nomima und geschriebenen
Gesetzen zu gestalten. Was den gesamten Umriss der Nomoi einzigartig macht, ist gerade die
Tatsache, dass die konventionellerweise stark auf ein menschliches Subjekt bezogene Rolle des
Vermittlers in die Struktur der Stadt verinnerlicht ist. Hiermit wird ein so hohes Abstraktionsniveau
erreicht, dass die Vermittlung zwischen dem politischen und dem ontologischen Bereich mit dem
nomos einem Abstrakten zu verdanken ist. Damit dieses Abstrakten seine Aufgabe erfiillt, miissen
die Elemente der Stadt teils aneinander optimal angepasst, teils bis zum FEinreichen einer

vollendeten Harmonie vermischt werden.

c. Strukturelle Mischung (kpoloig)

Platon versucht mit dem Projekt seiner Nomoi, ein Gleichgewicht zwischen widerstrebenden
Prinzipien zu erreichen — dem Prinzip Athens und dem Spartas — zu erreichen. Das Kretische
Verfassungsprinzip scheint im Hintergrund zu bleiben, moglicherweise deshalb, weil wir heute aus
Unkenntnis der Kretischen Verfassungswirklichkeit die Spuren nicht erkennen, die das ,,Kretische
Prinzip“ in den Nomoi hinterldsst'”. Es handelt sich bei der angestrebten Mischung um eine in den

Bereich der Institutionen transponierte wechselseitige MaBigung eines dionysischen und eines

124 ScHMITT (1950)F, 28.
125 NIGHTINGALE (1999 5)**, 100-101.Vgl. MORROW (1960 a)®?, 534-5.
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apollinischen Prinzips, die in Platons Magnesia, wie in einem Mischkrug ineinander geriihrt
werden. Auf eine dhnliche Art und Weise werden das demokratische und das aristokratische
Element aus den verschiedenen Traditionen destilliert und anschliefend miteinander vermischt,
damit die Gefahren der ungemischten politischen Macht des einen und des anderen Elementes
vermieden werden. Dies zeigt sich im Wahlsystem und in der Einteilung in vier Vermogensklassen
eher als in der Typologie der Obrigkeiten.

Der Ausdruck fiir eine gemischte Verfassung (politeia) wird im Text der Nomoi nicht
terminologisch verwendet, obwohl er dennoch bei der Behandlung der drei verschiedenen Arten
von Freundschaft zu finden ist'**. Das Problem im Streben nach einer gerecht gemischten
Verfassung besteht wiederum — bei der Behandlung der richtigen Gleichheit — in der Suche nach
einem MalB, das die auseinanderstrebenden Tendenzen innerhalb des politischen Systems, gleich
wie dies bei den Extremen der Gefiihle der Fall ist, miteinander in Einklang bringt'”’. Die Form der
Gesetzgebung soll deshalb weder reindemokratisch noch ausschlieBlich aristokratisch sein; die
monarchische Form, die sogar mit der tyrannischen assoziiert wird, kommt in diesem

2. Mit der Formel aus dem Menexenus konnte das System

Zusammenhang ebenfalls nicht in Frage
Magnesia als eine 'demokratisch bestétigte Aristokratie' angesehen werden, im Sinne der
qualifizierten Wahl der Amter und der hohen Anteilnahme — theoretisch der Totalitit der Biirger an

den politischen Vorgiangen'”.

Magnesia spiegelt ihren Kult fiir Apollon, dem die Stadt gewidmet ist, in ihrer
geometrischen distributiven Gleichheit wider, die nach manchen Forschern auf einen
pythagoreischen Gleichheitsbegriff zuriickzufiihren ist. Die alte geméBigte athenische Verfassung,
die vielfach gelobt wirde, ist kein Produkt reaktionirer Rhetorik in den Nomoi, sondern entwirft die
Vision einer idealen Vergangenheit als Modell fiir das gegenwirtige Projekt”’. Zu diesem ideale
Modell tritt aus der spartanischen Tradition noch die Niichternheit der Riten — z.B. der symposia —
hinzu, wobei die Mdglichkeit einer unkontrollierten Mischung im Laufe des alltdglichen Lebens der
Stadt entschieden abgelehnt wird"'.

Die Kritik des Aristoteles, die hier nur kurz erwéhnt sein soll, da sie nicht Objekt der

vorliegenden Arbeit und zugleich schon Thema brillanter neuer und noch nicht veralteter

126 Leg. 837 b3. Vgl. ARIST. Pol. 1265b und MORROW (1960 @)™, 521.

27 Leg. 693 e.

128 Leg. 756 e und 759 b. Vgl. ARIST. Pol. 1266 a, wo er in Bezug auf Leg. 693 d Tyrannei neben Demokratie benutzt,
um die Verfassung der Nomoi zu beschreiben. Er korrigiert sich erst einige Zeilen spéter, auf jeden Fall ohne den
Charakter der Mischverfassung der Nomoi ausfiihrlich und ausreichend zu beleuchten.

12 1n den Nomoi wird laut MAURER (197O)C5, 173 versucht, das Gesetzliche im demokratischen Sinne und das im
erkenntnis-aristokratischen Sinne in Einklang zu bringen.

10 Leg. 698 b, 700 a, 701 b.

B! Die Elemente einer Mischung der verschiedenen Traditionen kénnen beispielsweise in 828 ¢ (chtonische und
olympische Elemente in den Riten) und in 949 e (fremde und eigene moralische Gewohnheiten) nachgewiesen werden.
In all diesen Bereichen soll natiirlich das richtige Maf} respektiert werden (691 d, 692 a), was gerade Aufgabe des
Gesetzgebers ist («Dies durch Erkenntnis des rechten Mafles zu verhiiten ist die Aufgabe groBer Gesetzgeber», Leg. 691
d4).
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Abhandlungen ist'?, besagt, der Platonische Staat der Nomoi sei eine Art Oligarchie, und treffe
nicht das Ganze des Systems, sondern konzentrierte sich nur auf die Vergabe der hochsten Amter an

die ersten Vermogensklassen'”’

. Der Platonische Entwurf widerlegt jedoch in seiner Gesamtheit die
scheinbare Stringenz der aristotelischen Kritik, weil Magnesia gerade durch die Vielheit der Amter
das Bild einer schlichten Oligarchie durchkreuzt, ohne an Qualitét der institutionellen Effizienz zu
verlieren. Die Amter sollen in der Tat durch eine Wahl verteilt werden, die das Prinzip des Losens

mit demjenigen der Entscheidung nach Wertschitzung versohnt.

Wichtig in Bezug auf das Thema der proportional distributiven Gleichheit ist die Tatsache,
dass die Vorrechte des Adels (nétprol iepmodvorn)** nur formell anerkannt werden — sie bleiben
nimlich auf kultische Funktionen beschriinkt, obwohl die groBere Zahl der Amter nicht durch Los,
wie in Athen, vergeben wird, sondern durch Wahlen, die letzten Endes den moralischen Wert auch
der Angehorigen der geringsten Vermdgensklassen einbeziehen. Fiir manche Beamtenwahlen
bewahrt Platon die xeipotovia, d.h. die Abstimmung durch Handheben, wihrend er fiir andere die
Stimmabzdhlung — ein relativ neues Verfahren — vorsieht'””. Wenngleich die Biirger der vierten
Vermogensklasse theoretisch an einem groflen Teil der Abstimmung teilnehmen kénnen, sind sie
jedoch keineswegs durch die Androhung einer Geldstrafe dazu gezwungen, was sich in Bezug auf
die Zusammensetzung der éxxAncia und des kowvog oOAAoyog (die Versammlung aller
Wehrdiensttauglichen'*®) zeigt. Letztere wird von den Prytanen einberufen und soll eine grofere
Zahl wichtiger Beamten ernennen™’. Der Rat (BovAn) besteht aus 360 Ratsherren (je 90 aus jeder
Vermogensklasse) und bildet die Wache der Stadt (pviakn)'**: Wie SCHOPSDAU prizise bemerkt,
sollen zumindest einige Mitglieder des Rates immer bereit und zur Stelle sein, weswegen der Rat in
12 Gruppen zu je 30 Prytanen eingeteilt ist, die sich monatlich im Dienst abwechseln. Mit dieser so
groBen Amterzahl zielt Platon auf eine Gestalt der Polis, in der moglichst viele Biirger an der
Verwaltung teilnehmen kénnen (jeder Biirger, der ein Amt bekleidet, ist ein archon, die Mitglieder
der boulé sind 360); und selbst iiber das Kollegium der Euthynen, vor dem alle Richter
Rechenschaft ablegen miissen, wird noch ein Gremium gewéhlt, das die Aufsicht {iber die Euthynen

1% Die Gesetzeswichter

fiihrt, um eine letzte Kontrolle iiber die Richtigkeit ihrer Tatigkeit zu bieten
(vopo@vrakeg), ein Gremium von 37 Biirgern, die dlter als 50 Jahre sind, und bis zu ihrem 70.

Lebensjahr ihr Amt ausiiben diirfen, wurden schon in Bezug auf den vvktepivog cOAAOYOG

132 ygl. HENTSCHKE (1971)%* und GASTALDI (2002)™°.

3 ARIST Pol. 1328 b33.

4 Leg. 759 b1.

15 GERNET (1951)™, CXII weist auf den Geist, nicht auf die effektiven Einfliisse im Leben Magnesias hin.

13 yg]. die Wahl fiir das Amt des Richters der Erziehung in 756 ¢-d und in 764 c.

7 vgl. Leg. 755 e und 758 d. Dem kowvog oOALoyog wird die Wahl der Gesetzeswichter, der Mitglieder des Rates
(753 b-c), der astynomos (763 d-e), der agoranomos (763 e), der Heeresoffiziere (755 ¢), der Schatzmeister (759 e-f),
und der Kampfrichter (765 c¢) zugeteilt. Die gleiche Versammlung entscheidet iiber die Verldngerung der
Aufenthaltserlaubnis der Metdken (850 b-c), bestitigt die Gesetzesidnderungen beziiglich der Opfer und der Tanze (772
d) und kann von den Prytanen einberufen werden 758 d.

B8 Leg. 758 a5.

9 Leg. 767 a, 768 ¢, 945 bl.
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erwahnt. Dieser ist den Organen der Gesetzgebung nicht eindeutig zuzuordnen, wie auch viele der
iibrigen Ehrendmter wegen ihres betont religiosen Charakters sich einer Ordnung innerhalb der
weltlichen Ordnung der Stadt teilweise entzichen'®.

Jeder Amtsinhaber darf von einem anderen Biirger bei der zustindigen Aufsichtsfiihrung
angeklagt werden, die hochsten Amter bei den Richtern und die Richter bei den Gesetzeswiichtern,
letztere bei den Euthynen, die eine religios gepragte Tatigkeit ausiliben, die die Bindungen zwischen
den Biirgern fest und sicher erhélt, und die ihrerseits wiederum vor genanntem letzten Gremium
Rechenschaft ablegen miissen.

Was die einzelnen Amter betrifft, scheint Platon auf die Entwicklung von Novititen
weitgehend verzichtet zu haben'*': Die zeitgendssischen Amter in der Stadt Athen werden durchaus
nicht nur gelegentlich iibernommen', nur die Aufgaben der Euthynen unterscheiden sich
grundlegend von denen ihrer athenischen Homonymen'®. Im Falle der agronomoi wurde die
Ahnlichkeit mit dem spartanischen Institut der Krypteia schon angefiihrt'*. Andererseits fiihrt
Platon aber drei neue Amter ein, welche die erzieherische Zielsetzung Magnesias beweisen: Den
Direktor der musischen bzw. musikalischen Erziehung, die Richter {iber Leistungen der Gymnastik
und eine Art Erziehungsminister'®,

Diese im Athen des 4. Jahrhunderts uniiblichen Kontrollinstanzen bezwecken die
Uberwindung der athenischen MiBstinde des 5. Jahrhunderts, wo kein Urteil iiber die Richtigkeit
eines Volksbeschlusses durch ein {ibergeordnetes Kontrollorgan moglich war'*. Das
Kontrollsystem Magnesias zu verfolgen bis in die letzte Instanz, als ob diese Kontrolle unterworfen
war, enthiillt in keiner Weise die ,,wahre Herrschaft in Magnesia®, weil der voktepivog GOALOYOC,
wie oft angesprochen, keine selbstéindigen Entscheidungen treffen kann, sondern nur die Gesetze
studieren und einen Anderungsvorschlag anbieten. In der Tat vermag weder eine einzelne Figur
noch eine Gruppe eine unmittelbare (tyrannisch/oligarchische, aber auch
monarchisch/aristokratische) Herrschaft zu iibernehmen.

Das die Herrschaft, die die Stadt regieren soll, versucht Platon zu de-subjektivieren und auf
Institutionen und Verfassungsorgane zu verteilen, damit sie nicht Hand eines einzelnen Amtstrigers
oder gar einer Privatperson gerade innewohnen kénne, sondern damit die Macht im Gesetz als den

deomoOTNG TV Apxovtwv, dem Gebieter aller Verwaltungsorgane eine unverbriichliche Referenz

40 Leg. 759 b.

"1 ygl. GERNET (1951)®, CVI. Eine komplette Liste der Entsprechungen zwischen den athenischen Amtern und
denjenigen Magnesias findet sich in CHASE (1933)%, 136 sgg.

2 Die Existenz der astynomoi (763 c¢), der agoranomoi (763 ¢), der militdrischen Komandanten (755) und der
Gesetzeswichter ist fiir einige Zeit historisch nachweisbar. Vgl. ARIST., Pol. 1323 a-b.

B Vgl. Leg. 945 el.

'* Leg. 633 b und 763 b.

15 Leg. 765 d.

10 Vgl. Leg. 766 d. Dazu s. SCHOPSDAU (2003)*, 551 Fn. 13. Dieses Kontrollsystem sollte die Probleme der volkischen
Richterversammlungen (dykasteria) beheben.
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und Stiitze besitzt'’. Natiirlich setzt diese Herrschaft voraus, dass das Gesetz richtig ist, ein 6p0OG

VOpOG'*.

3.2.2. Nomos-physis

Macht zu haben steigert nicht die Kraft unter den
Menschen (un 10 kpdtog adyel dOVOULY AVOPOTOLG
£xewv)

Kadmos an Pentheus, Euripides Bacchae, 310.

Nach MORROW denkt Platon als Jurist, da ihm nicht die Macht, sondern die Autoritéit
wichtig ist'”. Was bedeutet es in dem Zusammenhang der Nomoi, wenn die einzige Autoritdt —
diejenige des Philosophischen — de-subjektiviert ist, ohne alle personliche Ziige? Vielmehr wird
sich das einzige Organ, bei dem eine politische Macht zu erwarten wire, der ndchtliche Rat, in den
Falten der Nacht und einer Weihe verstecken, die ihn guasi umranden und verbergen.

Gerade dies ist der Punkt, der in den Nomoi normalerweise ungekldrt bleibt: Warum gibt es
im Text keine ausfiihrliche Behandlung des vuktepivog cOAL0Y0g? Zu den oben schon erwéihnten
historischen und dramaturgischen Griinden — der Tod Platons und die Unzuldnglichkeit der zwei
Gesprichspartner™ — soll auch der folgende hinzukommen: Die Politik der Nomoi griindet sich auf
etwas, das nicht gesehen werden kann, das sie transzendiert und gleichzeitig durchdringt.

Der wenig auffillige, dennoch wichtigste utopische Zug des letzten Werkes Platons liegt
darin, dass die politische Vertretung der Autoritdt, die in jedem System unvermeidbarer Grundsatz
der Politik ist, der grofften Zahl der Beamten und der nicht mehr anwesenden Figur des
Gesetzgebers in den Prodmien anvertraut wird, damit kein politisches Subjekt die Mitte der Stadt
besetzt. Die Rolle des peta&d der Euthynen, Mitglieder des Dionysoschors, soll diese Figuren in
keiner Weise in Verwahrer einer politischer Macht verwandeln.

Obwohl es auf dem ersten Blick paradox erscheint, dass Platon darauf zielt, die Autoritét
den Figuren des Systems zu entziehen, soll gerade dariiber hinaus die allméchtige Prisenz des
Gesetzes ausgelegt werden. Einerseits wird durch die Rollen der Richter und der Amtstréger klar
gestellt, dass eine politische Philosophie ohne Vertreter der Macht nicht moglich sein kann;
andererseits gehort es dem Utopischen Charakter der Stadt der Magneten an, sich als freies Ganzes,

das nur der Knechtschaft des Gesetzes unterliegt, selbst darzustellen.

7 Leg. 715 dA.

8 Vgl. Leg. 674 b7, 631 b5, 705 e, 715 b, 751 b.
9 MorrOWw (1960 a)?%, 550.

130 S71LEZAK (1985)°, 74.
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a. Die Auslegung Pindars in Gorgias und Nomwi

Das Gesetz

Von allen der Konig (vopog 6 ndviov pactieng), Sterblichen und
Unsterblichen; das fiihrt eben

Darum gewaltig

Das gerechteste Recht (&yel Broiwv 10 dikaldtatov)
151

mit allerhdchster Hand (breptéta xepl) = .

Das Fragment von Pindar taucht an vier wichtigen Stellen des Platonischen Werkes auf, die
hier kommentiert werden, dreimal in den Nomoi und einmal im Gorgias. Von den mdglichen
Ubersetzungen wird hier diejenige HOLDERLINS vorgezogen, obwohl sie — und dies wird hier ferner
erklart werden — nicht direkt das iiberlieferte Fragment zu zitieren scheint, sondern dessen Variation
im Platonischen Gorgias. Der deutsche Dichter vollzieht dadurch eine hermeneutische Operation,
die sich gleichzeitig als Verrat und Belebung des pindarischen Inhaltes auswirkt, parallel zu der
dhnlichen Operation, die von Platon im Gorgias und spiter in den Nomoi durch gefiihrt wird.

Um einen richtigen Vergleich mit dem Fragment Pindars anzubieten, soll hier auch das als
echt pindarisch anerkannte Fr. 169 SNELLS wiedergegeben werden, das zwischen der obigen dritten

und vierten Zeile so zu lesen ist:

[Nomos, der Sterblichen all wie Unsterblichen Konig]
er lenkt als Recht dies fordernd, das Gewaltsame mit Allzwingender Hand
(&ryetl dtcondv 10 Protdratov)'

In den Nomoi wird nicht mehr das ganze Fragment zitiert, sondern nur an zwei Stellen

erwéhnt, und tatsdchlich mit einer vollig anderen Aussage: In 714 e - 715 a sagt der Fremde aus
Athen:

und wir behaupteten, glaube ich, dal Pindar unter Berufung auf die Natur

(xatae @Oowv) die grofite Gewalttat durchsetzt und fiir gerecht erklért

~ \ / : 1
(SukorodvTal 10 Brandtatov), wie er sagt' .

Dies wiirde dem Fragment Pindars, wie es Snell und Gorgias selbst wiedergeben, mit einer

kleinen Variation entsprechen. Zu bemerken ist aber, dass hier «unter Berufung auf die Natur»

! Die hier gewihlte Ubersetzung ist diejenige F. HOLDERLINS, der das Pindar Fragment mit dem Titel Das Héchste
versieht. HOLDERLIN, (1943)F2, V, 355, (1974)F2, XV, 285. Eine prazise Arbeit liber die Fragmente HOLDERLINS hat u.
a. RUSCHI (1996)" verfasst. Fiir das Pindar Fragment, das in dem Scholion der Nomoi IX, 35 und in EL. ARIST. II, 68
enthalten ist, sei hier auf die Ausgaben von SNELL (1955)" und WERNER (1967)", hingewiesen.

"2 Ubers. v. WERNER.

'3 In der letzten Version seiner Ubersetzung nimmt SCHOPSDAU die folgenden nicht substanziellen Anderungen vor:
«daB3 Pindar die groBte Gewalt fiir naturgemaf erkldre und zum Recht mache, wie er sagt [...]».
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eingefiigt wird, was im vermuteten Originaltext so nicht steht. In 890 a weigert sich der Fremde aus
Athen zu sagen, dass Dichter behaupten wiirden,

das Gerechteste sei das, was einer mit Gewalt durchsetzt (pockOvVTOV €lvor
154

70 dikotdtatov 6 T TG &v vikd Bralopevog) 7,

wobei unter der Maske der Dichter und Prosaschriftsteller Pindar gemeint wird. Nun soll
geklart werden, warum dieses Fragment fiir das vorliegende Thema als produktiv eingeschitzt wird,
was eine Rekonstruktion der Platonischen Wahl der Version und ihre Giiltigkeit voraussetzt. Gerade
die letzte hier zitierte Stelle wird normalerweise nicht zu den Argumenten gezéhlt, um die Version
des Gorgias als echt Platonische gelten zu lassen. Der Status der Texte ist der folgende: Es handelt
sich um einen als echt anerkannten - was hier nicht bestritten wird - pindarischen Text (&yet
ditko®dv 10 Proctdtatov), den Kallikles in Gorgias vortragt. Nach den Kodizes B, T, P und F jedoch
benutzt Kallikles andere Worten, die genau das Gegenteil der originalen Version bedeuten (&yet
Bratmwv 10 dikatdtatov). Anhand eines der zwei Stellen der Nomoi (714 e), die den pindarischen
Text wiedergeben, wird die Version des Kodex durch BURNET abgelehnt und mit derjenigen des
ARISTIDES, durch den der Text des Fr. 169 Pindars tiberliefert wird'”, ersetzt. Dies wird von STIER
bestritten, weil das Zitat im Gorgias seine bestimmte Funktion im Rahmen des Dialoges eben durch
diese Verdnderung gewinnt — es liegt hier tatsichlich kein Fehler vor, sondern geschieht absichtlich,
um die Sophistik anzugreifen. Noch genauer: Hier muss die Verstirkung und Ubertreibung des
Zitates Pindars als ein bewusster Versuch erkannt werden, die Gefahr der Aneignung und
Interpretation der griechischen Kultur von Seiten der sophistischen Bewegung zu zeigen. Dass die
Worte des Kallikles nicht die echten Pindars sein konnten, wird von dem Sophisten selbst

verkiindet, indem er gesteht, den Text nicht auswendig zu kennen'*

. Die Verdnderung der Worte
Pindars, die STIER zu Recht als ein «Meisterstiick Platons» beschreibt, erscheint durch diesen
Hinweis begriindbar. Es ist moglich, auch ohne die philosophischen Griinde der Polemik gegen die
Entwertung der Kultur durch die Sophistik zu kennen, das Platonische Wortspiel zu deuten: Wenn
es sich — wie Wilamowitz u.a. behaupten — nur um einen Gedichtnisfehler Platons handeln wiirde,
hitte er kaum ein Wort wie Biaimv gebraucht, das nicht {iblich war'’. Fiir diese Losung spricht
auch die hier zitierte Stelle 890 a der Nomoi, die normalerweise vernachlidssigt wird und die
ithrerseits fiir einen &hnlichen kulterell-philosophischen Kampf steht. Sie zeigt, dass die
Verdnderung der Version im Gorgias eine bewusste Operation darstellt, vor allem unterstellt sie

Pindars Fragment eine andere Intention.

'3 Ein hervorragende Analyse der philologischen und philosophischen Probleme des Fr. 169 von Pindar wurde von
STIER (1927)" insbesondere s. 246 ff. durchgefiihrt. Trotz der spiteren Entdeckung einer weiteren Papyrusrolle — s.
TREU (1963)" — bleibt die Arbeit STIERS mit derjenigen GIGANTES (1956)" die wichtigste iiber das Pindar Fragment und
iiber seine Verwendung durch Platon. S. SCHMITT (1950)%, s. 43: Der Autor zitiert u. a. auch die Arbeit STIERS,
nachdem er eine gute Erérterung des Begriffes des nomos und seiner Verwendungsweisen gegeben hat (s. 36 ff.).

'3 ygl. Das Apparat BURNETS und dazu GIGANTE (1956), 150.

13 Resp. 484 b10: 10 yop AOHO 0VK EMIOTOHLOL.

57'S. STIER (1927)F, 248.
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Die Erkldarung des Abschnittes durch den Fremden aus Athen iibt eine Kritik an jenen bosen
Meistern, die nicht nur die Gotter gesetzeswidrig (!) verleugnen, sondern auch die Jugend davon
iberzeugen, dass das richtige Leben gemil3 der Natur das Herrschen iiber die anderen verlangt. Dies
ist der wahre Grund der Verdnderung der Worte Pindars, so dass sie bis zu den Ausfiihrungen
STIERS als eine Rechtfertigung der Gewalt galten. Letzteres und vor allem die Gleichsetzung
Pindar-Sophistik soll hier génzlich widerlegt werden. So ndhert sich Platon in den Nomoi der
urspriinglichen Bedeutung des pindarischen Fragments an, obwohl er paradoxerweise das
Originalzitat verféalscht wiedergibt. Es wird hier in der Tat angenommen, dass der nomos basileus
Pindars das Gesetz der gottlichen Vernunft ist, dem die Gotter ebenso wie die Menschen unterlegen
sind. Dies wird durch die Tat des Herakles bewiesen, der gezwungen war, die Rinder Geryoneus zu
rauben, um seine Priifung zu bestehen. Nach der Interpretation STIERS, der seinerseits EHRENBERG
folgt, handelt es sich bei dem Fragment 169 um «ein frommes Vertrauen in die Gerechtigkeit der
gottlichen Weltordnung»'*®. Ob dieses eine volle Entsprechung in den Nomoi Platons finden kann,
wird im Laufe dieses Abschnittes erortert.

Platon {ibt sowohl an dem Prinzip einer bedingungslosen Autoritit der Vergangenheit als
auch an der Meinung, dass das Gesetz nur die Interessen der Herrscher vertrete, Kritik. Durch die
Einfiihrung der Thematik des nomos basileus stiitzen sich die erste sowie die zweite Kritik auf die
Theorie einer natiirlichen techné, um das Gesetz zu seinem urspriinglichen umfassenden Charakter
zuriickzufiihren. Diese Notwendigkeit, die schon aus dem Fragment Pindars herauszuhoren ist, wo
allerdings der Hinweis auf die Natur fehlt, hatte HOLDERLIN verstanden. Er steht mit seinen
Ubersetzungen sowie mit seinen Dichtungen dem griechischen Sinne des Tragischen sehr nahe und
dieses Fragment nimmt gerade in einem politischen Zusammenhang tragische Ziige an. Was hier
mit Tragik gemeint ist, kann als Raum zwischen dem Gesetz und seiner Anwendung verstanden
werden: Tragisch im politischen Kontext ist die Kluft zwischen dem von dem Gesetz gezeigten
technischen Missen und dem natiirlichen Sein, das schon eine Gestalt besitzt.

Einen dramatischen Kampf fiihrt auch Sokrates in Gorgias gegen eine fiir die Gesellschaft
hoch gefdhrliche, von der Sophistik verbreitete Meinung. Nach dieser, die in diesem Dialog der
Reife von Kallikles vertreten wird, griindet sich das einzig richtige Umgehen mit dem natiirlichen
Gesetz auf die Herrschaft des der Natur gemdfs Starkeren'”. Das Fragment schildert den Diebstahl
der Kiihe des Geryoneus’ durch Herakles, der den Wéchter, seinen Hund und schliesslich Geryon
selbst totet. Dies wird von Kallikles als Beweis fiir die Legitimitit des Rechtes des Stédrkeren
genommen, d.h. die physische Uberlegenheit rechtfertigt die Ausiibung einer Gewalt gegeniiber den
Schwicheren. Nun wird in den Nomoi die schone Widerlegung der sophistischen Meinung durch
Sokrates bei Seite gelassen, da sie sich auf ein Argument stiitzt, dasjenige der Macht der Vielen
gegeniiber den Wenigen, das Platon selbst in seinen politischen Werken nicht vertreten hat. Im

Gorgias wird es trotzdem benutzt, um die philosophische Unzuldnglichkeit der Position Kallikles

8 STIER (1927)F, 241. Vgl. Crit. 54 ¢, Prot. 322 d, Leg. 713 d.
%9 Gorg. 484 b.
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zu verdeutlichen. Die Uberwindung des Widerspruches des Gesetzes, das sich mit Gewalt
durchsetzen muss, und trotzdem ein rechtmdfiges Gesetz ist, findet in den Nomoi durch die
Stellung der fechné in einer neuen Hierarchie der Natur statt. Der Zwischenraum, den der nomos
Pindars nach der Interpretation Platons/Kallikles’ mit Gewalt (Biq) tiberbriichen muss, ist derjenige
zwischen der menschlichen Konstruktion des Gesetzes und der gottlichen Satzung, nédmlich
zwischen nomos und physis, im chiasmischen Verhéltnis zum natiirlichen Recht und dem
gesetzlichen Gerechten, dikoov. Der Stirkste kann die anderen beherrschen, da er iiber eine
iiberlegene Macht, die sich als natiirlich beweist und fiir die Sophisten sowie in der bewusst
sophistischen Interpretation Platons im Gorgias von der Natur als einzige Regel gerechtfertigt wird.
In Magnesia soll zweifellos der nomos des Stirksten herrschen: Er ist ein nomos basileus, der
jedoch einen neuen Begriff der Stirke und der Gewalt enthilt.

Das letzte Werk Platons erteilt Kallikles und den betreffenden Teilen der Sophistik eine
neue Antwort, da der Kern des Werkes nicht in den vielen verschiedenen nomoi steckt, sondern in
einem allbindenden nomos, der der alten Vorstellung von einem sakralen Gesetz niher steht als
einer Sammlung verschiedener Gesetze'®. In diesem Sinne fiihrt die nomos-Begrifflichkeit des
Projekts Magnesias zuriick zu der herakliteischen, die den nomos als Bindung (§vvov) der vielen
menschlichen nomoi betrachtet''; andererseits ist die Begrifflichkeit der Nomoi nicht so fern von
dem dltesten Zitat des pindarischen Fragments von Seiten Herodots, der unter dem nomos Pindars
tatsachlich sogar die nomima zu verstehen scheint'®. In dem Zusammenhang einer eventuellen
Wahl zwischen den eigenen Gesetzen/Gewohnheiten und denjenigen anderer Volker rechtfertigt
Herodot mit den jeweiligen Unterschieden innerhalb einer bestimmten kulturell-geographischen
Sphére die absolute Giiltigkeit des Gesetzes. Der nomos basileus Herodots enthélt eine auffillige
Ahnlichkeit zu dem Magnesias, da er das Ungeschriebene einbezieht, jedoch hat das Gesetz
Magnesias, trotz seiner Giiltigkeit innerhalb der Kolonie, einen Zugang zu der Ebene der

philosophisch in die Stadt einbezogenen gottlichen Vernunft, was der nomos Herodots nicht hat.

190 vgl. STIER (1927)F, 255, demzufolge wire aber Gott die Leitidee der Nomoi, es soll jedoch hier angemerkt werden,
dass die Idee der Gottheit in Magnesia in einem philosophischen Entwurf Platz findet, von dem sie auch stark bedingt
ist.

! HERAKL. 44,33, 114 DIELS.

' HEroDOT 111, 38.
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b. Gibt es ein Naturrecht in den Nomoi?

Das eigentliche Problem der Behandlung des nomos basileus durch die politische
Philosophie Platons liegt im Verhiltniss Recht-Gewalt mit der Natur, also dixatov-Biotov und
@Vo1g. Das Gesetz als Konig zu betrachten, bedeutet sein natiirliches Vorrecht anzuerkennen, wobei
dieses Vorrecht in den Nomoi aus seinem Ursprung aus der hochsten der natiirlichen Substanzen,
ndmlich der Seele, stammt. Dies soll auch dabei helfen, die Gelenkpunkte der Argumentation
Platons deutlicher zu machen: Die Proomien nehmen eine wichtigere Rolle ein als eine einfache
Uberredung und Umbildung des Gewissens, indem sie dem Gesetz seinen Zwangscharakter zu
entziehen vermogen. Die gesamte Konstruktion der Nomoi strebt dann durch die oft erwéhnte und
schon behandelten Prodmien eine Losung an, die

gewill kaum gegen die Natur (mopd @Oo1v), sondern vielmehr der Natur gemal ist (kotor
@bowv), ich meine die Herrschaft des Gesetzes, die ihrer Natur nach (mepukviav) iiber
Freiwillige (£x6vtmv) und nicht mit Gewalt (00 Bloov) ausgeiibt wird'®.

Wenn die Natur nur das Recht des im physischen Sinne Stérksten legitimieren soll, dann
lehnt Platon sie entschieden ab. Die Gesetze, die in der Politeia gegen die natiirliche Uberlegenheit
des Stérksten entstehen sollen, sind in den Nomoi nicht nur das Produkt eines Kompromisses mit
der Unzulédnglichkeit der menschlichen Natur und der Perfektion des nous, sondern die Ableitung
empirischer Wege von der dialektischen Ebene, um das Miteinandersein von dem Standpunkt der

gottlichen Vernunft zu regeln'®

. Dieses Zitat gehort einer interessanten hierarchischen Einstufung
der Verhiltnisse Macht-Gehorsam an, laut der nach der Uberlegenheit der Eltern iiber den
Nachkommen, der Edlen iiber die Gemeinen, der Alteren iiber den Jiingeren, der Besitzer iiber den
Sklaven, die Uberlegenheit der Stirkeren iiber die Schwicheren kommt. Letztere bietet dem
Fremden aus Athen das Recht, das Thema des nomos basileus Pindars aufzugreifen, was zu der
oben zitierten Aussage flihrt. Diese Hierarchie wird direkt von dem nous als hdchstem Prinzip
geschaffen, indirekt von der Seele als seinem eigentlichen Vermittler, der durch die Herstellung
verniinftiger Gesetze die Ordnung des nous sichtbar machen sollte. Beherrschend wire dann eine
durch die fechné, sich in den Gesetzen verwirklichende, philosophisch titige Vernunft, die der
Natur insofern nahe wére, als dass sie der Secle als natiirlichstes Element innewohnt.

Der mogliche Ausdruck eines Natur-Gesetzes (vOopog thg @voewg) ist in Platonischen

Texten nicht zu finden, jedoch fiihrt die Auseinandersetzung mit Protagoras und Kallikles'® im

19 Leg. 690 a. Fiir die Rolle der Proomien in den Nomoi vgl. ALDERISION (1960)%°, 131.
1% Resp. 358 e u. 359 b. ALDERISION (1960)%°, 111.
165 prot. 320 d, Resp. 338 ¢, 358 e, Gorg. 482 c.
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Laufe des Werkes Platons zu einer allmdhlichen Anndhrung der zwei Termini'®. Dies fiihrt zu
Uberscheidungen, die in den Nomoi die kritisierte sophistische Entzweiung des nomos und der
physis quasi wieder vereint: Wird der nomos durch die Sophistik als eine unnatiirliche Verteidigung
der Schwicheren gegen die Stirkeren betrachtet, so besteht die Platonische Umkehrung darin, dass
das Gesetz an sich die Natur selbst verkorpert.

Was von Natur aus Recht zu nennen ist, das dixawov, soll hier sowohl als eine gottliche
Satzung als auch als ein Produkt der fechné betrachtet werden. Gerade die komplexe Artikulation
des letzten Werkes Platons ermoglicht dem nomos Magnesias diese beiden Instanzen zu beinhalten.
Dies zeigt praktisch den Charakter eines auf die Vernunft bezogenen Naturrechtes, welches von den
Biirgern gelebt wird, indem sie ihre Verhaltensweise der Stadt anpassen. Es gibt in den Nomoi
keinen Vertrag im Hobbessche Sinne'”’. Diese Anpassung bedeutet nichts anderes als die
Einbeziehung der Jurisdiktion in eine Sphére, die auf die Verwandtschaft der Gesetze mit der
Vernunft hinweist. Es wurde von der Frage ausgegangen, wie der Plexus Natur-Gesetz zu verstehen
sei: In den Nomoi tendieren beide zur gegenseitigen Vollendung, was unabdingbares Kriterium fiir
ein richtiges Gesetz darstellt. Der nomos ist orthos, indem er zunichst der Natur im hochsten Mafle
entspricht, ndmlich die in ihr enthaltene Vernunft zum Vorschein kommen ldsst. Nicht zuletzt ist
dasjenige Gesetz richtig, das die Kluft zwischen dixatov und Biatov iiberwindet. Dies vermag die
Struktur der Nomoi durch eine Aufgabenverteilung der Rollen der Biirger, die die Ordnung der

Vernunft in die Stadt hinein an eine Vielzahl von Biirgern'®

bringt, zu erreichen. Was diese
Ordnung bedeuten sollte, kann hier kaum wie in der Politeia, auch wegen der Verschiedenheiten
zwischen den zwei Dialogen, in dem Begriff der Arbeitsteilung eine einfache Antwort finden.

Obschon die Nomoi keine direkte Schilderung bieten, sollte die Rolle des Einzelnen dort
paradoxerweise gleichzeitig komplizierter und einfacher zu beschreiben sein als in der Politeia.
Hier sei jedoch nur angemerkt, dass der sophistische Konflikt nomos-physis durch den Begriff der
techné gelost wird, die eine gewisse Ordnung zwischen den Biirgern untereinander und zwischen
dem Biirger und dem Ganzen der Stadt bewirkt'®.

Das Gesetz als Produkt jener techné, die die wahre Natur, ndmlich die psychische,
hervortreten ldsst und dadurch nomos und physis miteinander kommunizieren ldsst, nimmt seine

eigentlichen Merkmale als peta&0 wieder an.

1% vgl. MAGUIRE (1947), 172, laut dem dem letzten Werk Platons eine groBe Relevanz als Vorbild des positiven
Gesetzes zukommt. Vgl. Pol. 310 a, Leg. 627 d, 631 ¢, 636 b (wenn man diese Stelle der Nomoi nach den Kodizen AO
liest) 690 ¢, 714 ¢ und 853 a.

17 Szlezék liest die letzten Seiten des Crit. in SZLEZAK (1993)°°, 80-81, als einen "contratto sociale", der individuell
und ohne Zwang unterschrieben wird. Auf diesem wird aber keine Stadt aufgebaut, da es in den Nomoi keine
individuelle Entscheidung gibt.

1% Was die schon von SCHMITT hervorgehobene Etymologie des nomos klarstellt. Vgl. SCHMITT (1950)F.

1 Der wahre Politiker sollte auch ein Naturphilosoph der Seele sein. Darin besteht die wahre politiké techné der
Nomoi. Vgl. MAGUIRE (1947)%°, 157.
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Die strenge Mittelbarkeit ist das Gesetz.
Deswegen aber fiihrt es gewaltig das gerechteste Recht mit allerhochster
Hand'”".

Es handelt sich dabei um eine verfeinerte Version des Begriffes des nomos basileus, der im
Gorgias aus dem pindarischen Fragment iibernommen wird. Im Gorgias gilt: Der jeweils Starkste
ist der einzige Teil des politischen Ganzen, der in einem bestimmten Zeitraum die Macht ausiibt.
Dass er das Ganze vertritt, konnte die Tatsache beweisen, dass die Natur des politischen Lebens
gerecht wird. Platon spricht hier jedoch erstens nicht liber Vertretung in dem Sinne der modernen
Reprisentation'”, zweitens ist nicht impliziert, dass dieser herrschende Teil tiber philosophische
Vernunft verfiigt. Wére das letztere der Fall und der Text der Nomoi wiirde es nicht bestreiten,
wirde es zuriick zur Politeia fiihren, auf welche der Mechanismus der modernen Hobbesschen
Reprisentation auf jeden Fall nicht angewendet werden kann. Es handelt sich aber bei den Nomoi
um einen letzten Versuch, den nomoi und schlieBlich dem nomos die Autoritit — nicht die Macht —
zu verleihen, auch wenn sie empirisch von reellen Darstellern verkdrpert werden miissen. Die
Meinung des Volkes oder der Unzufriedenen, nach denen das Gesetz selbst-bezogen ist, dass
ndmlich nur das Interesse des jeweils herrschenden Teils vertreten wird - eben des Stirkeren'”,
muss getilgt werden. Dies ist unter den Andersheiten des Gesetzes am schwierigsten zu
iiberwinden, ndmlich das Verstidndnis, das in der Meinung der Vielen angesiedelt ist, dass die
Gesetze ein Gutes in den Hinden der anderen sind. Der Sokrates der Politeia bezieht die
Problematik der Macht in den Hinden der Wenigen auf das Recht (dikoov), das auf den Plexus
Gewalt-Recht des Pindar-Fragments zuriickfiihrt. Was aus der Auslegung des Trasymachos nicht

angenommen werden kann, ist, dass

das Gerechte ein fremdes Gut ist, ndmlich das dem Stérkeren zutrdgliche
173

(dixoiov GAAOTPLOV AYOBOV, GOLPEPOV TOD KPELTTOVOG) .

Mit der Erziehung und Verinnerlichung des Gesetzes auf Seiten der Biirger und dessen
tendenziellen Erhebung zum basileus - mit allen oben erwdhnten Implikationen — soll gerade diese
Entfremdung des nomos iiberwunden werden. Aus einem fremden Gut soll ein eigenes werden, was
zu einer Internalisierung des Gesetzes fiihrt. Im ersten Kapitel der Arbeit wurde der Weg
aufgezeigt, der im alltdglichen Leben verfolgt wird, um diese Verinnerlichung des Gesetzes zu
realisieren, und die Hindernisse, die auf diesem Weg stehen; hier wird nun der echt philosophische
Grund gesucht, um die Begriffe Natur und techné als kontinuierlich ineinander iibergehende zu

erweisen.

7" HOLDERLIN, (1943)™ XV, 355, (1974) V, 285.

71 ygl. ACCARINO (1999)F, 21.

12 Fiir die Figur des Trasimachos s. Resp. 367 c-d: 8ikaiov aAAOTpLOV drya®6V, cOIeepov 10D kpeittovog. Dazu s.
Resp. 358 b. Fiir die Tyrannis wichtig ist die Stelle Resp. 571 a.

' Resp. 367 c-d. Vgl. Leg. 714 c-d.
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3.2.3.  Hysteron proteron: die Hypematirlichkeit der fechne.

Das Projekt der Nomoi beweist sich nicht nur als ein philosophisches, sondern auch als das
am wahrsten naturphilosophische Platons, im Sinne einer Restauration des wahren Wesens der
physis, die zur Vernunft zuriickgefiihrt wird'”. Nach der Analyse der Bewegungsformen wird die
Seele zum ersten Ursprung von allem (yéveowv anbvitov eivor npatny)'”, und die anderen
menschlichen Tétigkeiten sind deswegen denjenigen der Seele nachgeordnet. Einen solchen Beweis
in den Nomoi durchzufiihren, bedeutet aber den Bereich der Gesetzgebung zu iiberschreiten, und
zwar in Richtung auf jene Ebene, die der Gesetzgebung eine Hilfe bieten soll'”. Das Verfahren
scheint dem Fremden aus Athen «ziemlich ungewohnt» zu sein (&n0ecTéPpOV GMTEOV €lvot
Aoyov)'". Es handelt sich eigentlich um einen stark philosophisch geprigten Teil, der in die
Gesetzgebung eingefligt wurde und der die Aufgabe hat, den kiinstlichen Ursprung des Gesetzes
durch seine Bindung an die Theologie zu rechtfertigen. In dem Mittelpunkt dieses Beweises wird

17 'Von manchen

das Dreigesprach zwischen den Alten zu einem Monolog des Fremden aus Athen
Kritikern wird der Sprache der Nomoi ein monolithischer Charakter vorgeworfen, den sie der
Beweisfiihrung des Fremden aus Athen verdankt. Nur dieser allein schlieit nicht jene Bewegung
des Gedankens aus, die an sich dialektisch ist. Das zehnte Buch konnte deswegen sogar als
Proomion des ganzen Werkes fungieren. VANHOUTTE wiirde es sogar vor der Politeia in die
Produktion Platons einordnen, eine aufgrund der unten zu erdrternden Seelelehre zu bestreitende
Losung'”.

Was zuvor schon in anderen Dialogen, natiirlich unter anderen Umstédnden, angedeutet

% erhdlt in den Nomoi einen bedingenden politischen Rahmen, von dem sich spiter

wurde
Aristoteles entfernen wird"®'. Obwohl der Zusammenhang des Gorgias demjenigen Magnesias
undhnlich ist, lohnt es sich an dieser Stelle auf die enge Beziehung des nomos zu der Seele mit dem

folgenden Zitat hinzuweisen:

174 Soph. 265 c-e. Die Natur wire vernunftig, wenn sie iiber eine techné verfiigen wiirde. DIXSAUT (1985)°, 200. Dies
setzt eine Natur voraus, die paradoxerweise auch jenseits der menschlichen Natur ist, ndmlich diejenige des
Philosophen, laut DIXSAUT (1985)®, 201.
'3 Leg. 899 (7.
' Leg. 891 d6-8. Es handelt sich hier wiederum um die Hilfe-Struktur SZLEZAKS und um das Hinausgehen iiber die
1C7i7esetzgebung (¢x10¢g oinom Paiverv), von denen in diesem Teil der Arbeit schon die Rede war (s.0.).

Ebd.
'8 Dies ist ab 893 b2 zu merken.
179 V ANHOUTTE (1954)%%, 14 Fn. 1.
0 Vgl. Charm. 168 ¢ 9-10: kivnoig adth Eavtiy kuvelv. Fiir die Seele als Quelle des Bésen und Guten, s. Charm. 156
e6-8 = Leg. 896 d5-6, Phaed. 105 b-106 d, aber vor allem Phaedr. 245 c4-9.
"1 ARISTOT. De Anima, 403 e: «Das Beseelte scheint sichvom Unbeseelten durch zweierlei hauptsichlich zu
unterscheiden, durch Bewegung und Wahrnehmung [...] So sagen einige, hauptsédchlich und zu allererst sei Seele das
Bewegende. In der Meinung, was sich nicht fortbewege, vermoge nicht ein anderes zu bewegen, faften sie die Seele als
ein Bewegtes» (Ubers. v. Theiler). Vgl. Phys. 257 b20 und 265 b32.
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Die Ordnungen (t&€eot) aber und Bildungsvorschriften (koopnoceowv) fiir die Seele
sind Recht (vopipov) und Gesetz (vopog), vermittelst deren (66ev) sie [die Menschen]

rechtlich werden (vopipot) und anstindig (x6opior), und das ist eben Gerechtigkeit
182

(dikaoovvn) und Besonnenheit (coppocvvn) .

Die im Phaidros noch in Bezug auf die Ideenwelt erdrterte Rolle der Seele tritt in den
Nomoi in den Hintergrund'®. Die bekannte unterschiedlicher Verteilung der Aufgaben an die
Biirger im Leben der Stadt wire nicht begriindet, wenn ihr nicht die Bewegungslehre des zehnten
Buches zugrunde liegen wiirde. Wird die Einteilung der Einzelnen nach Rollen (1 €avtod
npattewv) der Politeia in die Nomoi iibernommen, so muss mit einem Entzug der in dem ersteren
Dialog ausgesprochenen philosophischen Basis, gleichzeitig jedoch mit einer besser fundierten und
direkten Begriindung der ontologischen Prioritdt der Seele gerechnet werden. Das suum cuique
tribuere CICEROS vernachlissigt dieses Gebiet, {iber den die Selbstbewegung der Seele die Briicke
zwischen der fechné und der Gottlichkeit des Gesetzes baut. Deswegen bleibt die Frage
unbeantwortet, wer das suum festlegt, wenn das Streben, eine Verkniipfung von Gesetz und Natur

zu schaffen, nicht gelingt'.

Nomos ist nicht nur Gesetz, sondern urspriinglicher die in der Schickung des Seins
geborgene Zuweisung. Nur diese vermag es, den Menschen in das Sein zu verfiigen. Nur

solche Verfiigung vermag zu tragen und zu binden. Anders bleibt alles Gesetz nur das
185

Gemachte menschlicher Vernunft ™.

Die vielen nomoi sind nicht das Produkt einer einfachen Kristallisation aus einer
historischen Fliissigkeit, sondern die Anzeichen einer techné, die sich selbst iiberwindet, indem sie
die Regeln mit der Vernunft impragniert und in Gesetze verwandelt. Die Natur der Vernunft bildet
sich selbst dadurch heraus. Dies impliziert aber paradoxerweise, dass die Vernunft mehr als
menschliche Vernunft ist, dass sie an dem gottlichen Zustand jenseits ihrer allzumenschlichen
Gebundenheit an die vielen Nomoi teilhat. Deshalb bewahrt das politische Kunstwerk Magnesias
die Biirger vor einem unnatiirlichen Leben'®, indem es durch seine Kiinstlichkeit die Wurzeln in
seinem natiirlichsten Element findet. Steht der nomos der Natur nah oder ist er sogar von der
Aktivitdt der Seele abhingig, so soll der nomothetes, der das Gesetz aus seiner Seele entspringen
lasst, selbst dem Gottlichen und der Natur selbst am néchsten sein: In diesem Sinne ist er der von
DIXSAUT angesprochene philosophe naturel™'.

82 Gorg. 504 d (Ubers. v. SCHLEIERMACHER)

18 Vgl. STEINER (1992 a)*, 122.

"% Die Bedeutungen des Begriffes des Gesetzes bei CICERO und in Bezug auf De Leg. I, 19 werden von MOSER
(1951)® 141 untersucht. Fiir die direkte Entsprechung von Gesetz und Gerechtigkeit vs Gesetz und Biirgerschaft s.
Resp. 433 b, 441 d, 443 b.

"> HEIDEGGER (1948)™, 114. Vgl. Resp. 473 d, Leg. 712 a.

"% Fiir die Kritik an Popper s. MAURER (1970), 283.

%7 DIXSAUT (1985)°. Vgl. ARENDT (1960)F, 55: «Plato, der als erster utopische Staatsformen entwarf, in denen das
menschliche Miteinander technisch geregelt werden kann, ist der eigentliche Begriinder des utopischen Denkens in der
Politik....»
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Die echte Gottlosigkeit ist deswegen in dem zu finden, was der Vernunft nicht gemdf3 ist'**.
Wer in der physischen Realitdt nicht sehen kann, wodurch sie gegriindet wird, verkehrt eben die
richtige Reihenfolge der Natur. Den seelischen Bewegungen — die hier richtiger psychisch zu
nennen sind, da psycheé iiberhaupt mehr als Seele ausdriickt — ihnen eine zeitliche und ontologische
Prioritdt gegeniiber den physischen einzurdumen, bedeutet mit FINK den Gedanken als poiesis,
Herstellung, zu beschreiben'. Die Gottlosigkeit, das echte de-lirium, entsteht aus zweierlei
Griinden: Aus dem Gedanken, dass der Kosmos und die physischen Elemente Frucht eines Zufalles
sind, und aus demjenigen, der mit dem ersten stark verbunden ist, dass die Staaten und das
Zusammenleben ein bloB menschliches Produkt sind. Parallel dazu soll der nomos zwar als
basileus, fast als Religion des Staates, gedeutet werden, mit der Voraussetzung aber, dass das
Gesetz das Produkt einer psychischen Aktivitdt ist — jedoch einer an die gottlichen Vernunft
gebundenen. Das Gesetz ist nur dann die Religion des Staates, wenn es als Produkt einer
menschlichen, mit dem Goéttlichen verflochtenen Aktivitdt anerkannt wird. Endlich wird dies als
eine mogliche natiirliche Ursache des Weltalls dargestellt, um die Atheisten auf ithrem Gebiet zu

190

bekdmpfen™. Das Gesetz durch die Aktivitit der Seele zu interpretieren und diese Seele als eines
der ersten Elemente der Natur auszulegen, folgt der Definition des Sokrates im wahrscheinlich
unechten, jedoch sicher Akademisches Gedankengut iiberliefernden Minos zu folgen, wo das

Gesetz als Entdeckung des Seins (10D 6vtog eivar €€gOpioig) geschildert wird"™'.

1% Vgl. FINK (1969)%. Die Entdeckung eines neuen Papyrusfragments mit der Wahrheit des ANTIPHON verstirkt die
Hypothese, dass der Sophist mit dem Rethor aus Rhamnos identifiziert werden kann. Dazu s. CAIzz1 (1986)%, 296, die
eine sehr interessante Stelle (Leg. 889 e 6nni €xaoTol £00LTOTOL GLVOROAOYNOOV VopLoBeTOOIEVOL) in Betracht zieht.
Die Themen, die CAI1zz1 (300) hervorhebt, sind die folgenden: Das Verhiltnis zwischen Verwandten und Kindern (B44
A, Col V, Leg. 869 c, 880 ¢, 881 a), die Gewalt der Alten gegeniiber den Jungen (Leg. 879 ¢, Leg. 908 ¢). Durch die
Gesetze werden die Menschen von den Tieren unterschieden. Insofern wiren 874 e und 875 b dann eine Antwort auf
B44 A Col. I, 11, wo die physis der einzig giiltige Wert flir das Individuum zu sein scheint. Antiphon lehne die Idee ab,
laut derer fo idion (die Privatsphire) durch fo koinon des Gesetzes (das Gemeinschaftliche) bewahrt bleibe. Vgl. Leg.
889 d1.

18 FINK (1969)%3, 290.

%0 MorrOW (1960 )™, 481 und SHARAFAT (1998)%?, 10.

¥ Minos 315 a.
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a. Natlirliche Bewegung der Seele als Selbstbewegung

Das, was die erste Ursache alles Werdens und Vergehens aller Sachen ist (yevécemg
Kol eBopac aitiov), das erkldren jene Lehren, deren Erzeugnis die Seele der Gottlosen ist,
nicht fiir das Erste, sondern fiir etwas spéter Entstandenes, was aber spiter entstanden ist, fir

das Friihere (0 8¢ Votepov, TpdTepov). Dadurch sind sie iiber das wahre Wesen der Gétter in

Irrtum geraten'””.

Die kurz danach erdrterten Charaktere der Seele — zeitliche Prioritit gegeniiber dem Kdorper
und Ursache aller Veranderungen — fiihren als Prinzip (&pyet) alle zu einer ontologischen und nicht

nur zeitlichen Prioritét der seelischen Produkte gegeniiber denjenigen der Materie.

Meinung (86&a), Fiirsorge (¢mpéreia), Vernunft (vodg), Kunst (texvn) und Gesetz

(Vopog)"”.

gehoren einer Substanz an, die der Natur so nah steht, dass der {iblicherweise als Natur
bezeichnete Zustand in der Hierarchie weiter unten eingeordnet wird. Die Seele entsteht unter den
ersten Dingen (¢v mpdTolg yeyevnuévn), da sie eine Bewegungsfahigkeit besitzt, liber die toten
Dinge nicht verfiigen konnen. Die Seele ist dann die arché: Der Versuch Platons, die Herrschaft
einem absoluten Gesetz anzuvertrauen, ist letztendlich mit demjenigen verkoppelt, dieselbe
Herrschaft einem absoluten von der Seele abhingigen Gesetz zu verleihen. Dass die Seele nur
noetisch produktiv sein konnte und deshalb keine Zugriff auf die empirische Welt hat, widerlegt der
Fremde aus Athen, indem er unter den ersten evidenten Zeichen der Produktivitit der Seele « Werke
und Leistungen (€pya kol mpd&elc)» als Erzeugnisse ihrer Kunst erwiahnt. Wie kann der Seele
durch eine qualitative Bewegung eine mit der Empirie verbundene Aktivitit gelingen, die eher als
quantitative zu bezeichnen wire'*? Die Seele ist aktiv, da sie nicht von aulen bewegt wird, sondern
sich selbst bewegt. Sie entscheidet deswegen iiber die Bewegungen aller Korper, die hierarchisch

unter ihr angeordnet sind'”’. Die physische Natur ist dieser Auslegung zufolge nicht wie der

192 Leg. 891 e5. Zur Kritik an Anaxagoras vgl. SILVESTRE (1989), 55. Aus 966 d geht hervor, dass Anaxagoras (nach
Platon félschlicherweise) die Seele nicht als Erstes in das System der Giiter eingeordnet hat. Zum Problem der
Bewegung in den Nomoi noch #uBerst wichtig ist das Werk GAISERS (1963)™°, 173 ff.

195 Leg. 892 b2, wo der Text den Beweis der Prioritit der Seele darstellt. Vgl. 896 d, wo andere Merkmale der
Aktivititen der Seele hinzukommen: «Wesenziige (tpémot), Charaktereigenschaften (16n), Wiinsche (BovAnceic),
Uberlegungen (Aoyiopot), wahre Meinungen (36&on &Andeic), Fiirsorge (2mipéAetan) und Erinnerungen (Lviipon)».
Der platonische Text enthilt den Ausdruck copdtov Eunpocdev, aber die Verinderungsfihigkeit der Seele ist nicht
nur auf die Korper gerichtet, wie die Ubersetzung SCHOPSDAUS des Passus koi petofoAfic Te odtdV Koi
petakoounoeng axdong (Kursiv nicht im Text) vermuten ldsst. Hapasés bezieht sich nicht auf die Korper wie das
vorausgehende auton, sondern auf metaboles.

% Leg. 893 ¢6-894 al. Vgl. HENTSCHKE (1971)®2 317, Fn. 323.

"% Die Einordnung des Korpers (631 d1) entspricht der Hierarchisierung der Giiter (870 b4). Letztere darf dann nicht
nur als Konstrukt zum Zwecke einer Uberredung beschricben werden, da sie auf der Ontologie der Nomoi basiert.
Dieser Auslegung gemiB kann gefolgert werden, dass die Uberredung der Proomien keine ethische ist, bedingt durch
die Schwierigkeit, eine von der Politik und der Metaphysik getrennte platonische Ethik zu finden. Diese Schwierigkeit
zeigt der Beitrag GASTALDIS (2004)™ auf.
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Inbegrift des Vorhandenen, des Vorliegenden in weitesten Sinne, als das Faktische
schlechthin'®

zu verstehen, wie es die Meinung der Materialisten und der Atheisten ist. Dies wiirde die
techné ihrerseits als eine bloBe Wiederholung, als den Hinweis auf ein bereits Geschehenes
erscheinen lassen.

Zurecht bemerkt JANNARAS entsprechend, dass die so betrachtete techné eine «blof3e
Nachahmung des bereits schon Vorliegenden» ist'’, wobei genau die Erkldrung der richtigen
natiirlichen Reihenfolge, ndmlich nous-psyché-techné durch die Kraft der Bewegung als einer
Selbstbewegung eine neue Bewertung der Nachahmung selbst ermoglicht.

Die asebeia wird dann fiir Platon zum philosophischen Problem: Dieser Umkehrung der
natiirlichen Reihenfolge gemidB3 konnte sich der religidse Hintergrund der Nomoi ohne den
philosophischen nicht rechtfertigen. Dass der Fixpunkt der Seele als Selbstbewegung durch einen
Weg erreicht wird, der angeblich nur dem physischen Bereich angehort, zeigt die Vielfaltigkeit des
letzten Textes Platons.

Zu den zehn Arten von Bewegungen zédhlen als die letzten zwei diejenigen, die eine
Fremdbewegung verursachen konnen, jedoch ist die Rolle eines AnstoBes durch einen fremden
Zustand flir die neunten dieser Art Bewegungen noch notwendig. Die zehnte ist hingegen die

Bewegung, die

von der Entstehung (yevéoel) und von der Kraft her (paoun) nach der Natur des
gesamten Diskurses (catae Adyov) die erste (mpdtov)' ™

sein soll. Die Selbstbewegung dieser Bewegung verursacht die Fremdbewegung, die
ihrerseits aber die Selbstbewegung nicht beeintrichtigen kann. Dies ist besonders im Verhéltnis
Seele-Korper zu sehen'”.

Der nomos, dem sich die Seele als einem natiirlichen Element unterwirft, ist deswegen nicht
ein fremder, duBerlicher Zwang, sondern gerade ihr eigener nomos, der ihrer inneren Struktur

entsprechen soll. Das eigentliche Naturgesetz als ein von der Seele abhingiges zeigt die

1% Die leider von den Forschern kaum in Betracht gezogene Arbeit JANNARAS, die genau das Thema der Bewegung in
den letzten Dialogen Platons entwickelt, war fiir die vorliegende Arbeit duBerst wichtig. Vgl. JANNARAS (1962)%, 115.
17 JANNARAS (1962)™3, 116.

1% Leg. 894 d10. Die kurz davor in 893 ¢ ff. beschriebenen anderen acht Bewegungen werden von JANNARAS wie folgt
zusammengefasst: «1. Einfache Kreisbewegung (rotierende), 2. geradelinig fortschreitende mit oder ohne gleichzeitigen
Umschwung, 3. Verbindung (Mischung), 4. Trennung, 5. Wachstum, 6. Abnahme, 7. Entstehen, 8. Vergehen». Auf eine
Vertiefung der physischen Probleme dieser Auslegung Platons verzichtet die vorliegende Arbeit; es soll hier nur kurz
darauf hingewiesen werden, dass Platon in der Ordnung der Stadt diejenige des Weltalls widerspiegelt.

% Dass der Korper auf eine gewisse Weise eine Differenz innerhalb der Stadt darstellt, hat SHARAFAT (1998)%%, 23
hervorgehoben: «dieser Unterschied zwischen Seele und Korper entspricht der in der Bewegungslehre nachgewiesenen
Differenz zwischen der Seele als Prinzip der Selbstbewegung und dem Kérperlichen als Trager der Fremdbewegungy
Nichtdestoweniger ist der Korper der Gesetze nicht mehr das séma (Zeichen und Grab) des Phaidon, sondern das, was
direkt mit dem Ganzen der Biirger verbunden ist, da die Strafe gerade durch den Korper die noetische Gerechtigkeit in
das alltagliche Leben hineinbringen kann. Vgl. Leg. 878 c¢- d: Wer einen Biirger am Kampf hindert, muss dessen Platz
einnehmen.
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Uberwindung der Dichotomie nomos-physis, die von Platon als solche abgelehnt wird>®. Die Seele
verkniipft durch ihre selbstindige Bewegung - die ihre Umgebung bedingt - die menschliche

Funktion des Gesetzes und dessen gottliche Abstammung.

Auch die Seele des Phaidros als Prinzip der Bewegung (&dpyn xivnoemg) weist auf eine
Selbstbewegung hin, sie bewegt sich von Anfang an fiir immer (&eikivntov) und wie die Seele der
Nomoi alles, was auflerhalb von ihr steht®'. Zielt aber die Beschreibung der Selbstbewegung der
Seele im Phaidros auf den Beweis ihrer Unsterblichkeit, so unterscheidet sich dieser
Zusammenhang von demjenigen der Nomoi, die mit dem zehnten Buch die Theologie und
Ontologie der Stadt dadurch zu begriinden versuchen, dass sie den Atheismus widerlegen™.
Deshalb wird hier das schon debattierte Thema der Seele in den Nomoi im Vergleich mit der Seele
in anderen Werken nicht erortert’”, gerade weil es irrefiihrend wire, aus dem jeweiligen Ganzen
eines einzigen Dialoges Platons eine Seelenlehre abzuleiten und sie in ein einheitliches System
einzuordnen. Auch die Unterschiede zwischen zwei- und dreiteiligen Seelen werden hier beiseite
gelassen, da dies nicht nur schon erforscht wurde, sondern fiir die Plausibilitét eines Diskurses iiber
die philosophische Politik der Nomoi auch nicht notwendig ist**.

Threr Bewegung gemil} weist die Seele auf ihre Verwandtschaft mit dem nous hin, wodurch
sie aber diesem nicht notwendig gleichsetzt wird. Es besteht jedoch die Mdglichkeit, dass die Seele

die Vernunft zur Hilfe nimmt*®.

Da es schon ausgefiihrt wurde, dass die Seele das Prinzip ihrer Bewegung in sich inne hat
(10 €0vTO KLVETV)™, ist sie auch zur Verwandlungen (petofoAn) befdhigt. Dass sie selbst aber
einer Verwandlung unterstehet, ist logischerweise notwendig, da die menschliche Seele der
gottlichen, die die Welt regiert, dhnlich werden kann, indem sie sich den Bewegungen der letzteren
anndhrt. Von diesem Standpunkt aus ist die menschliche Seele der gottlichen Vernunft jedoch
unédhnlich — und wiirde zu unrecht der zehnten der Bewegungen zugeordnet werden — , da die hier
spiater ndher zu betrachtende Bewegung des nous eine immer gleiche ist. Warum kann die

menschliche Seele der gottlichen Vernunft nicht gleich sein? Dies liegt an dem Verhiltnis zum

20 ygl. Phi. 26 d und dariiber DIXSAUT (1985)°, 196. «Sa foncion propre [der Seele], sa forme, son excellence, et que
nomos signifie I’intelligence de I’ordre auquel doit se soumettre cette nature», um sich zu verwirklichen.

U Phaedr. 245 c-d. Die Selbstbewegung taucht in der Tat auch im Timaios auf, wo sie eigentlich eine groBe

Inkongruenz zur aktiven Rolle des Demiurgos bildet. Vgl. JAEGER (1967), 25.

22 «Dieser Unterschied ist nicht zufillig. Er bezeichnet den Weg Platons von Unsterblichkeits-Metaphysik und

Jenseits-Glauben zur Funktionalisierung, Innerweltlichkeit und Diesseits-Aufgabe der Seele» SHARAFAT (1998)%% 72,
folgt hier SANDVOSS (1971)%, 18, um den Unterschied der zwei Selbstbewegungen im Phaidros und in den Nomoi zu
verdeutlichen.

2% Vor allem CUPIDO (2002)%*, 164 ff., geht ausfiihrlich auf die Seelelehre der Nomoi ein.

2% vgl. SCHOPSDAU (2003)", 228; BOBONICH (1994)®°; SAUNDERS (1962)%. Letzterer bemerkt, dass die Zweiteilung
«can severe exclude the tripartite (scheme)», und es wire laut SHAFARAT (1998)%, 43 niitzlicher sie in eine Dreiteilung
zu verwandeln.

2% Leg. 897 b ff.

2% Jeg. 896 a.
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Korper, das zu einem Zwischenzustand zwischen Ewigkeit und Verédnderlichkeit fiihrt (&vAiebpov
. GALN 00K oldviov)™. SCHOPSDAU fiihrt hier den Timaios an, bietet aber fiir das Problem, das
nicht nur in den zwei oben genannten zeitlichen Eigenschaften besteht, sondern auch in der
Schwierigkeit liegt, die Seele nur als Selbstbewegung zu denken, keine befriedigende Losung an®®.
Es handelt sich hier um einen ewigen Zustand, zu dem unvermeidlich eine Vergénglichkeit
hinzukommt, da er sonst nicht sichtbar wiirde. Die Seele braucht einen Korper genau so wie der
nomos das Gewand der Gesetze bendtigt, um eine dem menschlichen Auge sichtbare Gestalt
anzunehmen, oder genauer ausgedriickt, um die Physionomie der Biirger dieser besonderen Stadt an
den nomos anzupassen. Durch das Gesetz kommunizieren dann Gottheit und Menschheit, so wie
sich die Seele durch den Korper der Welt mitteilt. Die Identitéit der Seele, die sich der Welt durch

den Korper mitteilt, ist aber nicht vollkommen klar:

Wenn nun die Seele alles durchwaltet (dioikoboov) und allem innewohnt
(¢voikovoav), das sich liberall bewegt, miissen wir dann nicht behaupten, daf3 sie auch den
Himmel durchwaltet?**

Diese Frage wird bejaht, mit der Folge, dass wenigstens zwei Seelen bestehen, — eine gute
und eine bose —. Es ist schwierig, die hier vorliegende Auslegung nicht als Kommentar aufzufassen,
da sich die theoretische Materie des zehnten Buches durch eine kosmologische Behandlung der
Sterne und eine theologische des Gottesbeweises auszeichnet und beides schwierig zu
unterscheiden ist. Trotzdem werden letztere hier vor dem Hintergrund der Hauptfragestellung,
ndmlich der Bewegung der Seele, betrachtet.

Wie die des Timaios fokussiert sich die Betrachtung des Fremden aus Athen hier eher auf
den nous als auf die einzelnen Seelen, deshalb sollen auch hier die Merkmale dieser Seelen von
dem nous abgeleitet werden. Die Selbstbewegung der Seele fiihrt zu einer Anndhrung an dem
gottlichen nous, was aber die Eigenschaften der Seele nicht im Einzelnen beriihrt.

Die Seele ist laut JAEGER im Timaios in zweifacher Hinsicht der Triger des nous, als Ort,

«innerhalb dessen nous als Einsicht besteht» und als Bewegungsprinzip*'’

. Die operative und die
epistemologische Seiten ihrer Aktivitit sind auch an der Seele der Nomoi zu finden. Indem sie
erkennt und indem sie sich bewegt, soll sie in ihrer Struktur das Identische und das Andere, das
Selbe und das Verschiedene enthalten, weil dies die Voraussetzung fiir den Kontakt mit ihrer
Umwelt ist. Der Wechsel zwischen Selbst und Fremdem wird von JAEGER und STEINER hinsichtlich
der Weltseele zu Recht zu den hochsten yévn des Sophistes zuriickgefiihrt*'!. Wie sich aber diese
Riickfiihrung in den zwei Dialogen theoretisch verhélt, wird von beiden leider nicht beleuchtet. Zur

Verteidigung dieser beiden hervorragenden Interpretationen ist zu bemerken, dass sich dieses

27 Leg. 904 a9.

298 Tim. 37 d. SCHOPSDAU (1977)*, 327, Fn. 58.

2% Leg. 896 e.

219 yg]. JAEGER (1967)*, 125.

2ygl. nd 258. S. JAEGER (1967)“%, 131 und STEINER (1992 a)*, 151, der den zurzeit besten Kommentar zum zehnten
Buch der Nomoi vervollstindigt hat.
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Problem in den Nomoi auf einer schwierigen Ebene abspielt, da es stindig in Zweifel steht, ob die
Seele hier die des einzelnen Menschen darstellt oder eine ferne allregierende, aber den Biirgern
Magnesias verborgene sein soll.

Auf der rein theoretischen Ebene wie auf derjenigen des alltdglichen Lebens der
entworfenen Stadt soll die Tendenz eine einheitliche, nach der Identitdt strebende, vereinigende
Bewegung sein. Dies schlieBt die Andersheit nicht aus, jedoch ldsst sie diese auch nicht in

Vorschein kommen.

b. Die Bewegung des nous

Der nous bewegt sich mit der perfekten Bewegung des Kreises. Die gottliche Vernunft
erlangt genau durch diese Bewegung «Einsicht in Unverdnderliches»*?. Die Kreisbewegung des
nous fordert eine Art Stillstand*”, wie sie am ehesten durch den Vergleich von Scheiben auf einer

Drehbank wiedergegeben werden kann**.

Wenn wir behaupten, dall sich beide [die Scheiben auf der Drehbank und die
Vernunft] im selben Sinne und in derselben Art und Weise und auf derselben Stelle und um
dasselbe und auf dasselbe hin nach einem Gesetz (ko®€va A6yov) und nach einer Regel
(téEv piov) bewegen - ich meine die Vernunft und die sich auf einem Punkt (¢v €vi)
vollziehenden Bewegung (@epopévn kivnow), vergleichbar beide den Umdrehungen einer

gedrechselte Kugel -, so wiirden wir uns wohl niemals als schlechte Hersteller (dnpiovpyot)

schoner Bilder (kaA®v eixévov) durch Worte (Aoyw) erweisen?"”.

Die hier beschriebene Bewegung betont zweifellos das Merkmal einer, trivial betrachtet,
tautologischen Identitit. Das Insistieren auf den Eins und auf die Eigenschaften der Einheit fithren
zu der dringenden Frage, welchen Spielraum die Differenz in solch einer Bewegung zur Verfiigung
hat. Ein d&hnliches Problem hat die vorliegende Arbeit schon bei der Diskussion der
Lebensgewohnheiten behandelt, die eben stets bewahrt werden sollen, um eine Verdnderung der
Ordnung der Stadt zu vermeiden. Bei jenem Problem wurde als Ausweg der vorliegenden
Interpretation die Verschiedenheit zwischen der Ebene des alltéiglichen Lebens und der Ebene des
theoretischen Aufbaus der Stadt herausgearbeitet: Im alltdglichen Leben soll es nur solchen
Wechsel geben, welcher der Untersuchung der theoroi und der Kontrolle der Mitglieder des
VukTEPLVOG o OAAOYOG untersteht. Hier handelt es sich um eine weitere Ebene der Realitit, die,
indem sie eine Bewegung impliziert, auch die Differenz voraussetzt. Durch die Kreisbewegung lésst
sich diese zur Einheit zuriickfiihren, da dort der Mittelpunkt immer gleich bleibt.

Wo sind hier die hochsten yévn des Sophistes zu erkennen, oder wie sind diese hier

anzuwenden? Abgesehen davon, dass eine solche interpretatorische Operation, die in einem Dialog

12 vgl. JAEGER (1967)*, 136. Fiir den Nous als archon s. Phil. 30 dS.
13 Soph. 249 b12.

214 Leg. 898 b.

1 Leg. 898 a8-b2.
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den ganzen Platon sucht, an den schon angesprochenen Verschiedenheiten der jeweiligen
Dialogzusammenhingen scheitern wiirde, lohnt es sich gleichwohl zu versuchen, wenigstens eine
den Nomoi angemessene Losung zu finden. Das zehnte Buch scheint eher auf ein theologisches Ziel
zu fiithren, jedoch besitzt es an der Stelle, an der die Bewegung beschrieben wird, tatsdchlich auch
das Ziel, nicht so sehe die Atheisten von der Gottlichkeit der Seele und von der Existenz der Gotter
zu liberzeugen, sondern vielmehr iiber eine Ontologie des Plexus nomos-nous zu sprechen. Die von
dem Fremden aus Athen benutzten Argumente vermogen ihr Ziel zu erreichen, je weniger sie
Anlass bieten, Andersheit in den nous zu implementieren. Dies kommt nicht in Frage, da diese
Andersheit eine gegenteilige Bewegung — diejenige der Unvernunft — einmengen wiirde. Die
Differenz soll sich aber ausschlieBlich innerhalb der Bewegung der Vernunft bestehen*. Ein
zweiter Ausweg wire die bildliche Beschreibung des nous, wie dies auch bei der Beschreibung des

Guten in der Politeia erfolgte.

Wir wollen nun aber nicht in der Weise, dal wir gleichsam direkt in die Sonne
schauen (&mnopAénovteg) und dadurch am hellichten Mittag Nacht fiir unsere Augen werden
lassen, unserer Antwort geben, dass wir die Vernunft (vodv) irgendwann mit sterblichen
Augen (Bvntolg Oppootv) erblicken (6yopevor) und hinreichend erkennen werden

(Yvooodpevor ixaveg). Wenn wir dagegen auf ein Bild (eix6éva) eines des fraglichen
217

Gegenstandes hinblicken, werden wir ihn sicherer (do@aAéctepov) erschauen (dpav)™ .

Das zuvor zitierte Bild des nous, auf das sich die Stelle hier bezieht, ist dann das Bild einen
um einen Mittelpunkt kreisenden Bewegung, die dessen gottlichen Vollkommenheit entsprechen
soll. In der Auslegung JANNARAS werden psyché und nous so geschildert, als ob sie quasi zwei
ergidnzende Bewegungen wiren, wobei die erste «zur ewig flieBenden Bewegung» gelangt, durch

*'8, Dies hilft aber noch nicht bei der Bestimmung der

die sie «den Nous in sich aufgenommen hat»
intrinsischen Féhigkeit des nous, das Gleichbleibende und das Andere in sich einzubeziehen. Wie
so oft in den Werken Platons, entsteht auch hier ein Bild, das eine doppelte Natur von Enthiillung
und gleichzeitiger absichtlicher Verschleierung der Bedeutung aufweist. Wenn dies das Thema
jenseits der Gesetzgebung ist, gibt es eine zusitzliche Stufe, die auch nicht dem
gesprochenen/geschriebenen Doppelwesen der Gesetzgebung angehort und die hier nur durch das
Bild wiedergegeben werden darf. Vorausgesetzt, dass Platon die ontologische Produktivitit des
Wechsels zwischen Gleichbleibendem und Anderem nicht aufgegeben hat, dient das bisher
Dargestellte zur Erlduterung der ersten vier Ebenen dieses Wechsels (der Ebene des Kultus, des rein
Gesellschaftlichen, der Kenntnisse samt derjenigen der Verdnderung des Gesetzes). In der
iblicherweise als monologisch bezeichneten Sektion des zehnten Buches, in der der Fremde aus

Athen seine Genossen warnt, dass es um einen tduschenden /ogos handelt (&motnAov Adyov),

16 Wenn man von den protologischen Forschungen KRAMERS, GAISERS und SZLEZAKS ausgehen wiirde, sollte man
diese Rolle der Diade anvertrauen. S. dazu die Beschreibung der Bewegungen GAISER (1963)%°, 173 ff.

2" Leg. 897 d8. Die Ubersetzung SCHOPSDAUs dieser wie anderer Stellen wurde nach den Vorschligen Herr C.
Wolgasts gedndert.

218 JANNARAS (1962)%3, 125.
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findet erstaunlicherweise die vorausgesetzte Entwicklung des oben zitierten Bildes der Scheiben auf
der Drehbank statt. Um eine Kreisbewegung herum werden andere mit derselben Achse dargestellt,
die sich gemaB ihrer Entfernung vom Mittelpunkt langsamer oder schneller drehen®”. Das Bild
stiitzt sich auf eine Ubertragung der Bewegung, die als analog bezeichnet wird (v Adyov), wobei
die Entsprechung der Geschwindigkeit der verschiedenen Kreise nach dem Logos (xotd AOyov),
d.h. nach dem Verhiltnis, das dem gesamten logos entspricht, geschildert wird*. Es ist ein Rad
gemeint, das sich in tofo in einer definierten Geschwindigkeit dreht, dessen Zirkelgeschwindigkeit
sich aber mit Entfernung vom Mittelpunkt im Verhiltnis (ana logon) beschleunigt, kata logon aber

eine Bewegung darstellt.

Daher ist sie auch zur Quelle alles Wunderbaren (t@®v OavpocO®dv...wnyn)
geworden, weil sie zu gleicher Zeit (&po) grofen und kleinen Kreisen Langsamkeit und

Schnelligkeit in harmonischem Verhéltnis (Opoloyobueva) verleiht, ein Zustand (mé&80g),

den man eigentlich fiir unméglich (&30Ovatov) halten sollte™'.

In ihren Ubersetzungen betonen SCHOPSDAU und EYTH das von dem Fremden aus Athen fiir
dieses Verhiltnis benutzte Wort nicht, d.h. t&6oc, welches auf keinen neutralen «Zustand», sondern

t*2. Dass diese Stelle von Besonderheit ist, wird sowohl am

auf eine passive Eigenschaft hinweis
Anfang durch 8ovpac0dv als auch am Ende durch &dbvatov hervorgehoben. Diese Erkliarung des
Verhiltnisses zwischen dem Mittelpunkt und der Bewegung des nous, zwischen diesem Punkt und
den anderen Kreisen, zeigt, dass die Harmonie der Differenzen moglich ist.

Die gleiche Bewegung des spdter beschriebenen nous ist der Geographie der Stadt eigen,
innerhalb derer ebenfalls ein der Strukturierung in Kreisen homologer Einklang erstrebt werden
sollte. Beide Kreise beziehen sich auf dieselbe Mitte, sowohl im Bild des nous, als auch in
demjenigen, das die Geographie der Stadt ergibt. Um den Ausgleich zu bewahren, sollte jeder
Biirger eine Wohnung in der Mitte und eine am Rande der Stadt besitzen. Obwohl diese
Verteilung der Biirger von Platon nicht direkt auf die Beschreibung der Bewegungen bezogen wird,
offenbart sich in beiden Bildern das gleiche Prinzip einer zentripetalen Kraft, die alles auf das
Zentrum richtet. Trotz dieses einheitlichen Strebens nach der Mitte erweist sich die Anpassung an
die Bewegung des nous als ein «Leiden» (m&oyelv) im weitesten Sinne, zumindest als
Verschiedenheit innerhalb der Gleichheit der Verhiltnisse. Die verschiedenen Kreise miissen so

ausgelegt werden, dass ihre jeweilige Bewegung mit der Kreisbahn des nous verbunden ist.

2 Leg. 893 d-e.

20 Jeg. 893 c.

21 Leg. 893 d2-5.

22 7 ADRO erkennt dieses Verhiltnis zurecht an, indem er wie folgt iibersetzt: «& qui percid che si & avuta la fonte di tutti
quei fatti meravigliosi...fatto che, a quanto uno potrebbe attendersi, sembrerebbe impossibile come affezione di detti
cerchi». Die Neutralitdt SCHOPSDAUS iibernimmt auch LiSI, indem er pathos mit «fendmeno» widergibt. Darauf spielt
hingegen SAUNDERS mit «effect» an, das in seiner Wurzel eine Passivitéit bewahrt.

3 Vgl. 745 b-e und s. PIERART (1974)%2, 17 ff. Jeder Biirger, zum Beispiel, muss ein Haus im Zentrum besitzen, und
eins in der Peripherie der Stadt, um das rechte Mal} zu wahren.

190



3.2 Nopog Booihetg

Die von JANNARAS als die «Bewegung im urspriinglichen Sinne, die bewegende
Bewegung»*** bezeichnete Kraft des nous besitzt die Fahigkeit, die Differenz einzubeziehen und
gleichzeitig wirken zu lassen. Eine mdgliche Kritik an dieser Auslegung konnte natiirlich darin
geiibt werden, dass eine Betonung auf die Ahnlichkeit der bei der astronomischen Beschreibung der
Bewegung des Himmels verwendeten Ausdriicke gelegt wird*®. Dies wiirde die Interpretation der
Stelle in gewissem Sinne vereinfachen und konnte sich iiberdies auf den Gesamtzusammenhang des
zehnten Buches stiitzen, der die Basis der Kosmologie Platons bildet. Allerdings kdnnte dann
erklart werden, warum der Fremde aus Athen gezwungen ist, der Seltsamkeit des Zustandes
Nachdruck zu verleihen, wenn es hier ndmlich lediglich um die Beschreibung der
Himmelsbewegungen zu tun gewesen wire. Eine niichterne Kosmographie kann aber nicht Platons
einzige Intention gewesen sein, da dem Zentrum des Kosmos — und indirekt dem nous selbst — das
Prinzip der Bewegung und somit der Verdnderung innewohnt, welches tatsdchlich auch auf eine
Verwandlung anspielen konnte. Dies sollte unmoglich sein, ist aber tatsdchlich moglich. Dieser
Prozess spiegelt sich in der Selbstbewegung der Seele wider: Diese verfligt einerseits iiber beide
Féhigkeiten zu leiden und sich zu bewegen, also passiv und aktiv zu sein, andererseits bekommt
dieser Wechsel immer erst innerhalb des Rahmens einer Tendenz zum nous, eines Strebens nach
Einheit einer Gestalt.

Die Frage, ob diese Bewegung des nous, die die Seele nachahmen soll, auch fiir die
biirgerlichen Seelen in der Stadt der Nomoi moglich ist oder ob es sich hier eher um eine Weltseele
handelt, hétte ein guter Ausgangspunkt fiir die Kritik POPPERS sein konnen. Das Projekt der Nomoi
als Utopie bleibt insofern negativ, als diese Selbstbewegung der Seele einzig in der rein
theoretischen Sphére des zehnten Buches behandelt wird. Weiter dringt sich im Falle einer
Ubertragung auf die Ebene der Empirie die Frage auf, inwiefern eine solche Selbstbewegung allen
Biirgern moglich sein konne. Dies konnte fiir eine Unzuldnglichkeit der in den Nomoi erdachten
politischen Mittel sprechen.

Die Uberredung durch die Prodmien ist das auffilligste Beispiel eines Versuches, die
Selbstbewegung der Seele in die Empirie zu versetzen, so dass die Biirger nicht gezwungen werden
miissen, sich nach dem Gesetz zu richten. Gerade um den nomos nicht mit dem mathematischen
Mal gleichsetzen zu miissen und ihn, als eine Negation des moralischen Lebens, eher als eine
Weiterentwicklung dieses letzteren zu gestalten, soll das Gesetz von innen heraus entspringen, wie
es sich in einer selbstdndigen Bewegung des eigenen Willens des Biirgers ereignen wiirde**. Da
jede durch Zwang in duBeren Umstinden gelungene Kristallisation eine Negation des wahren
Gesetzes bedeutet — des Gesetzes als Widerspiegelung des nous —, soll die Selbstbewegung der
Seele den nomos hervorbringen.

Das Wortspiel Platons mit dem Namen der Stadt, der der bekannten anziehenden

Eigenschaft des Magneten entspricht — wie es im Jon der Fall ist —, gewinnt an Schirfe, indem er

224 JANNARAS (1962)®*, 122 und vor allem s. 129.
3 Hipp. Maior 285 und Phaed. 96.
226 ADORNO (1955)%3, 150.
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sich auf die Meinung des Thales’ beruft*”’. Dieser schrieb dem Stein eine lebendige, fast autonome
und bewegliche Kraft zu. Die Bedeutung der Bewegung in jedem Bereich einer Stadt, welche doch
oft zeitlich und qualitativ starr erscheint, ist bemerkenswert. Wenn auch im Bereich des alltdglichen
Lebens der Stadt nicht von der Selbstbewegung im Sinne einer bedingungslosen Autonomie
gesprochen wird, kommt das Thema der Ubertragung jener Bewegung, die zu einer Selbstbewegung
fiihrt, oft vor. Dies ist der Fall der symposia, wo die exzessive Bescheidenheit und die exzessive
Frechheit nicht durch duflere Zwangsmittel geheilt werden, sondern durch ein Mittel, das die
Gestaltung einer Ordnung von innen heraus verlangt. Es handelt sich dabei um die Fahigkeit, die
eigenen Grenzen zu erfahren und sie der Erziehung gemill zum Gesetz zu machen, bevor das
eigentliche Gesetz zu denselben Grenzen zwingt.

Der Versuch, die theoretisch dargestellte Selbstbewegung auf den empirischen Bereich zu
iibertragen, schlieft die Gesetzgebung Magnesias um die Figuren des Apollon und des Dionysos.
Das deutlichste Beispiel einer MadBigung der unkontrollierten Bewegungen der Seele durch das
Erwachen einer Selbstbewegung befindet sich innerhalb des schon besprochenen Kontextes der
Wairterinnen und des Schlafs der Kinder. Sie sollen eigentlich nicht durch Ruhe beruhigt werden,
sondern durch eine dullere Bewegung, die die innere pro-voziert und maBigt: Die geschilderte

28 Die Prodmien sollen durch Uberredung dort die

Therapie ist dhnlich derjenigen der Bacchanten
erforderliche Selbstbewegung hervorrufen, wo sie nicht schon von alleine entsteht. Im eigentlichen
Sinne wire es dann keine Selbstbewegung der Seele.

In den verschiedenen Bereichen des Lebens Magnesias impliziert der nomos eine
Bewegung, die nicht nur auf die Produktion eines Consensus zielt, sondern vielmehr auf die
Formung einer Gemeinschaft, in der die Gesetze nur extreme Mittel sein sollen. Des Utopischen
dieses Versuches war sich Platon selbst wohl bewusst, so dass er die Stadt Magnesia durch nomoi
strukturierte. Deswegen wird auf die Erziehung besonders wert gelegt und die eigentliche autonome
Bewegung der Seele bekommt durch sie einen Anstofl von aullen. Die Selbstbewegung, scheint
Platon zu sagen, kann auch anerzogen werden, gerade dank der Natiirlichkeit der fechné, die in der
Form der Gesetze und der Erziehung der Seele diese zu ihrer Natiirlichkeit zurlickbringen kann.
Dies schliesst aber auch die Tatsache ein, dass die Seele kein einfaches materielles Schon-
Gegebenes ist: Obwohl sie urspriinglich ist, wird sie nicht als Ungeborene beschrieben — sie ist
urspriinglich, weil sie dem Prinzip ndher ist. Es scheint hier einen Widerspruch zwischen der
Fahigkeit der Seele zur Selbstbewegung und der von aufen verursachten Verdnderung zu geben®.

Die Stadt erreicht eine apollinische Ordnung durch eine dionysische Therapie, im Sinne
einer durch eine zusitzliche Bewegung geméfigten und vollkommenen Bewegung. Des weiteren

zeigt die Notwendigkeit des Dionysischen im Begriff der Selbstbewegung die Verwandtschaft der

27ygl. Ion 533 d-e, 535 e, und Leg. 848 d, 860 e, 919 d, 946 b, 969 a.

2 Leg. 790 e.

¥ Die brilliante Auslegung DEMOS’ (1968)%°, 138, wird hier besonders beriicksichtigt. Zum Vergleich dieser
Auslegung der Seele mit derjenigen des Timaios s. PARRY (2002)*, 300.
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Seele mit der Gottlichkeit der Vernunft, die eben in Selbstbewegung besteht™. Findet die Frage
nach der Andersheit innerhalb der Bewegung des nous auch keine Antwort, abgesehen vom Bild
der Kreise, das oben dargestellt worden ist, so braucht die Selbstbewegung der Seele aber doch
einen dulleren Bezugspunkt. Wenn sie nicht als die Weltseele, sondern als diese Seele im hic et
nunc — im alltidglichen Leben der Stadt — betrachtet werden soll, dann kann sie kaum ohne eine
Dialektik mit dem ihr AuBerlichen auskommen. Von einem , AnstoB* zu sprechen kdnnte den
Verdacht erregen, einem Gedanken Fichtes und Novalis’ hier auf Platon anwenden zu wollen®',
trotzdem ist nicht zu verleugnen, dass die Seele sich nicht lediglich selbstindig bewegt, sondern
auch unter dem Einfluss duBerer Umsténde steht, die sie zu bewegen scheinen. Dieser Einfluss
sollte aber homogen mit der Eigenbewegung der Seele sein, wie es die Beispiele der Wichterinnen
und der Prodmien aufzeigen. Die Seele kann deswegen beziiglich des Ganzes der Stadt sowohl nach
dem Guten als auch nach dem Bd&sen streben, in dem Moment aber, in dem sie sich von der Stimme
des Gesetzes — durch die Feste, die Chore, die symposia — fiihren ldsst, werden ihre Bewegungen
dem Guten der Stadt und ihrem eigenen Guten entsprechen. Die Aktivitdt der Seele wird dann
derjenigen der Vernunft im weitesten Sinne dhnlich, wenn sie die Ordnung der Stadt dadurch
realisiert, indem sie den ihr eigenen Platz ausfiillt. Hier kommt der Gedanke des ta hautou prattein
der Politeia wieder ins Spiel, obwohl er dort natiirlich nicht davon abhingig war, dass die Seele
eines jeden Individuums sich als Selbstbewegung zeigt. Wenn beide Moglichkeit offen bleiben,
nidmlich dass die menschliche Seele sowohl im Guten — im relativen Sinne gegeniiber der Stadt,
aber im absoluten ihr selbst gegeniiber — als auch im Bdsen iiber eine Selbstbewegung verfiigt, trotz
der erwdhnten duBleren Umstdnde, so bewirkt aber nur ihre Bewegung in Harmonie mit der

Ordnung der Stadt ihre Angleichung an die Bewegung des nous.

20 Jeg. 897 b1: Beiov 6podC Be0C 0VG0L OPOAL.
21 ygl. NovaLIS (1966)™ 11, S. 206, Fr. 288 in Bezug auf die Reflexion in der ersten Wissenschaftslehre FICHTES
1794/5.
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3.3  Der Nopog der Seele und die 6poimotg 6@

Eine Umwendung (nepraywyn) der Seele wie diejenige im Hohlengleichnis in der Politeia
taucht in den Nomoi nicht auf, aber die Selbstbewegung der Seele impliziert eine Art Verdnderung,
die durch eine Verbindung mit den gottlichen Tugenden — was das menschliche Umgehen

miteinander in der Stadt angeht — den Zustand der Seele selbst in einen gottlichen verwandeln kann:

Und bei dieser Verdnderung (petofdailovia) wechseln sie [alle Wesen, die einer
Seele teilhaftig sind] ihren Ort gemélB der Ordnung und dem Gesetz des Schicksals (koto
TNV TG elpapprévng TdELY kol vOpov).

Falls sie [die Seele] durch enge Verbindung (mpoopei&aco) mit der gottlichen
Tugend (é&pethi Oeiqr) selber in ausgezeichneten Malle ebenso gottlich geworden ist, wiirde
sie auch an einen anderen ginzlich heiligen Ort wechseln (Sropépovia kol peTéPorev

toémov &ylov 6Aov), indem sie auf heiligem Wege an einen anderen, besseren Ort versetzt
232

wird (gig dpeive Tiva TOTOV ETEPOV) .

Erstaunlicherweise féllt gerade an dieser Stelle ein die ganze vorliegende Arbeit iiber
gesuchtes Wort, das in einem gewissen Sinne auf eine Differenz hinweist: Es handelt sich um jenen
anderen Ort, an dem die Seele schoner — oder auch hésslicher — werden kann. Der Charakter dieser
eventuellen Differenz wird hier durch das Bildnis der besseren oder schlechteren Orte gedeutet, an
denen sich die Seele ansiedeln kann, gemil ihrer ,Vermischung’ (mpoopei&oco) mit dem
Gottlichen. Die mogliche Umkehrung hiangt hier dann von dieser Vermischung ab, die tatséchlich -
trotz aller duBerlichen bedingenden Umstdnde - von Platon dem Einzelnen iiberlassen wird™.
Obwohl die vorliegende Arbeit sich mit dem Problem des Willens (BoOAnoig) im Allgemeinen
nicht beschiftigt, soll hier die Fahigkeit des Einzelnen, sich zu bewegen, stark betont werden. Eine

Seele ist dann alles, was «im Kreis herumfiihrt»>*

, aber gleichzeitig entscheidet sie selbst {iber den
Kreis, zu dem sie gehoren will. Je tugendhafter — d.h. dem je vollkommener auf die Tugenden
zielenden Gesetz Magnesias treu — sie ist, desto ndher bleibt sie der Bewegung des nous, aus dem
das Gesetz selbst entspringt.

In diesem Abschnitt wird zu zeigen versucht, dass diese Anndhrung fiir die Einzelnen die
Moglichkeit eroffnet, die Stadt als ein Ganzes darzustellen. Jenseits der konventionellen Bilder der
Gotter, die im alltdglichen Leben angebetet und geachtet werden miissen, wird Magnesia dadurch
zu einer gottlichen Stadt, dass sie das Gesetz als gottliches Mal} in ihrem Fundament wirken lasst.
Wie dieser Plexus Gesetz-Vernunft das Leben der Biirger prigt und in der Selbstbewegung der
Seele zusammenfdllt, wird im Bild der Stadt als eines Theaterstiickes (ein tragisches Drama)

zusammengefligt. Der darin enthaltene Begriff der Mimesis tragt in der Tat zum Verstindnis des

32 Leg. 904 c-e.
23 Leg. 904 c.
34 Leg. 898 2.
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Verhaltens der Seele gegeniiber der Bewegung des nous bei, wobei ihr das Gesetz den Weg darin

zeigt.

3.3.1 Nomos-Nous

Als «Verteilung des nousy ist der nomos das Element, durch das der Gesetzgeber Goéttliches
und Menschliches vermittelt. Der Plexus nous-nomos-Biirger entsteht durch eine Vermittlung von
oben (Vernunft-Gesetz), namlich um die Kluft zwischen nous und nomos zu tiberbriicken. Natiirlich
ermoglicht diese Vermittlung, den zweiten Teil des Verhiltnisses durch die einzelnen nomoi zu
befestigen — demjenigen zwischen dem nomos und den Biirgern.

Die Vorreden bezwecken neben der Erziehung der ganzen Stadt auch die operativen
Funktionen der Kommunikation zwischen dem politischen Alltag und seinem religids-theoretischen
Fundament. Dies erkldrt aber nur die Richtung des Verhiltnisses, die via nomos zwischen nous und
Biirgern: Gerade die Lehre von der Selbstbewegung der Seele soll hier zu Hilfe kommen, um die
Gegenseitigkeit der genannten Richtung zu erkldren. Wenn es ndmlich jene zweite Richtung nicht
géibe, wire folglich die Seele doch keiner Selbstbewegung fiahig. Obwohl es ziemlich weit entfernt
von der hier behandelten Problematik erscheinen mag, soll hier noch einmal an das Bild der Gesetze
als der wahrsten und schonsten Drama (tpoy@dio: tnv dAndectdtnv>’) erinnert werden, die dieses
Priadikat wegen der angesprochenen Nachahmung des schonsten und wahrsten Lebens (pLipeoig tod
KOAALGTOV Kol dpiotov Blov™) verdienen — dem Gesetz Magnesias gemiB, i.e. dem nous gemél.
Neben der duflerst wichtigen Stelle 817 b1-c1 soll auf die folgende besondere Aufmerksamkeit

gewidmet werden:

und vielmehr miissen wir, meint sie [diese Sage, 0 Adyog, der von der Wahrheit
Gebrauch macht, dAnfeiq ypopevog] mit allen Mitteln (néon punyovi) die Lebensweise
(Blov), die unter Kronos bestanden haben soll, nachahmen (pipelo6o deiv) und dem, was
an Unsterblichkeit in uns ist, folgend im offentlichen wie im personlichen Leben unsere
Héauser und Staaten verwalten, indem wir die Verteilung der Vernuft als Gesetz bezeichen

(THv 100 VoD Stavopny Emovopdloviog vopov)’.

Von Seiten der Biirger kann die Reihe nomos-nous vermittelst der Nachahmung
durchdrungen werden. Die Termini der Dichotomie physis-nomos, die Platon durch die

Natiirlichkeit der fechné in ihrer Strenge aufhebt, kdnnen durch die Nachahmung des schonsten

Lebens von den Biirgern selbst in Einklang gebracht werden. Die Ordnung des nous, die im Gesetz

3 Leg. 817 b5.

36 Leg. 817 b4.

57 Leg. 713 3-714 a2. Auf eine ausfiihrliche Erorterung der verschiedenen Bedeutungsnuancen des Begriffes des
nomos verzichtet die vorliegende Arbeit, da eine solche einerseits schon in anderen Werken — beispielsweise in der
Abhandlung SCHMITTS (1950)", 36 ff. — zu finden ist, und andererseits, weil der Begriff des nomos in den Gesetzen
Platons zu facettenreich ist, so dass eine interpretatorische Operation von innen und nicht von aullen gefithrt werden
miifite. Eine zu der hier in 713 e-714 a zitierten Passage dhnliche Stelle befindet sich bereits eine Stephanusseite davor,
713 b-c. «Denn vor den Staaten, deren Griindung wir vorhin durchgegangen sind, soll es noch weit friiher als diese eine
iiberaus gliickliche (evdaipmv) Herrschaft (&pyn) und Staatsverwaltung (oixnoic) unter Kronos gegeben haben, von
welcher diejenige, die unter den heutigen am besten eingerichtet ist, ein Abbild (Lipnpa) darbietety
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ausgeschrieben wird, wird ihrerseits am Himmel widergespiegelt. Die Astronomie dient der Stadt
Magnesia funktionell zur Identifizierung der geordneten Gestalt des Weltalls®®. Mit der
Anerkennung der Prdsenz der Seele auch in den Sternen vermenschlicht Platon den Himmel und
gleichzeitig vergottlicht er die Erde. Wo der Fremde aus Athen auf Anaxagoras anspielt, um seine
Aussage durch die Bemerkung zu bekriftigen, dass es auch in alten Zeiten jemanden gab, der den
nous in das Zentrum der Bewegung des Alls gestellt habe, in diesem Kontext wird auch von den
Sternen gesagt, dass sie am nous teilhaben™’.

Das Weltall ist nach Ansicht des Fremden aus Athen das klare Bild der Ordnung der
Vernunft, welcher Gedanke in dem Epinomis wieder aufgegriffen wird*’. Hier ist es Platon aber fiir
seinen Gedanken wichtiger zu bemerken, dass gerade im Mal} der Bewegung der Himmelskorper —
eine durch die Gesetzgebung nachzuahmende Ordnung — die Gottheit zu finden ist. Die hier zu
zitierende zentrale Behauptung des durchaus gehaltvollen vierten Buches stellt dem Menschen die
Aufgabe, mehr als ein Mensch zu sein, namlich auf seinen eigenen wahren Ursprung zuriick zu

gehen, ndmlich seine Seele gottlich werden zu lassen, indem er sie sich selbstbewegen ldsst.

Die Gottheit diirfte nun fiir uns am ehesten das MaB aller Dinge sein (6 87 6e0¢ MUV
TAVTOV YPNUATOV pETpov Av €in paiiota), und dies weit mehr als etwa, wie manche
sagen, irgend so ein Mensch**'.

Die Verwirklichung des Staates ist dann laut GAISER** nicht ein Ziel der Geschichte,
sondern ein lberzeitlich Seiendes, das die Geschichte in eine stindige Wechselwirkung mit dem
Heiligtum der Vernunft setzt. Wenn «auf dem Wege der Vermittlung und Anpassung [...] das
Idealbild durchaus das politische Handeln bestimmen [sollte]», ist zurecht die einzige politische
Praxis der Stadt, egal mit welchen Mitteln sie erfolge, in der Selbstbewegung der Seele die
Verwirklichung des Gesetzes.

Nomokratia ist das von SCHOPSDAU vorgeschlagene Wort, um die Stadt der Nomoi zu

t**. Hier wird zu zeigen versucht, dass beide

definieren, wobei dasjenige Hentschkes nookratia is
sich erginzen und mit welchen religiosen Implikaten bei diesen zwei Definitionen zu rechnen ist:

Gott ist in der Tat MaB aller Dinge und der nomos ist Teil des nous™*.

Dies lasst die Distanz zu CICERO klar erkennen, wo das gottliche Naturgesetz als Grundlage

des geschriebenen Gesetzes dienen soll*”. In den Nomoi soll die gesamte Konstruktion, die als

2% Leg. 821 a-b.

39 vgl. Leg. 899 a und 967 d, Pol. 274 d, Resp. 613 a, Theat. 176 b und Tim. 47 a-b.

29 In Epinom. 982 b wird das Leben gemiB der phronésis als dasjenige, das den Bewegungen und den Einfliissen der
Sterne gemal ist, beschrieben. In 986 b erscheint die Ordnung des kosmos eine Ordnung des Logos zu sein. CROCI
(1998)%* NIGHTINGALE (1999)™*.

! Leg. 716 c4-6.

2 GAISER (2004)%, 109.

3 HENTSCHKE (1971)%2, 274. Vgl. auch MULLER, (1951)%2, 161. SCHOPSDAU (2003)*, 182-3. Die Polis wird als eine
nomokratie von GEHRKE (2000)F, 148 beschrieben. Nach MIGLIORI (2003)"%, 365 sind die Gesetze vom Nous abhingig
2 Vgl. Soph. 248 e-249 a.

5 CICERO, De Legibus 11, 4. Fiir die Entwicklung des Begriffes des nomos und das Problem eines Naturrechts bei
Platon und in der Moderne vgl. den wichtigen Beitrag HENTSCHKES (2000)™*, 260-1.
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Nachahmung des schonsten Lebens beschrieben wird, ndmlich als Nachahmung eines nach der
Vernunft gerichteten Lebens, fiir die Gottlichkeit des Gesetzes Zeugungsablegen. Das Gesetz kann
36ypo. moOLeme kovov nur in dem Moment sein, in dem unter dieser Uberzeugung (36ypo) eines
ganzen Staates eine Tétigkeit der gesamten Polis verstanden wird*. Dies namlich, wenn und nur
wenn jeder Einzelne seine Seele so gestaltet, dass sie sich in Einklang mit der Vernunft und nicht
mit der anoia bewegt.

Auch deswegen sind die einzelnen Vorstellungen der Gottlichkeit der Gesetze dem gesamten
Diskurs dienlich: Das Heiligtum gehort dem Recht an, oder genauer gesagt, das erste hilft dem
zweiten zum Vorschein zu kommen®’, ohne sich in den einzelnen nomoi zu erschopfen. Die Nomoi
sind insofern kein Traktat des positiven griechischen Rechts, da sie das Gesetz mit einer hoheren
Ebene verkniipfen, als diejenige der physischen Strafe ist. Die Goéttin Themis, Braut des Zeus™,
vertritt, wie auch Nemesis, die Gerechtigkeit (Dike), 1dsst jedoch eine Form erahnen, die beide nicht
erfiillen kénnen®.

Die Gotter der Nomoi sind in der Tat keine Erfindung des Fremden aus Athen, bewahren
dennoch nur die duBBeren Schalen ihrer Géttlichkeit, da sie eben nur Gétter sind, solange sie an der
gottlichen Vernunft teilhaben. Mag diese Bemerkung auch {iberfliissig und tautologisch sein, zielt
sie doch auf die Hierarchie im Aufbau der Gesetze: Fiir die Biirger sind eben die Gotter das klare
Beispiel des nous, wobei der Gesetzgeber (und die Mitglieder des voktepivog cOALOYOG) letzterem
nahe sind.

Die Gesetze, die erlassen werden, obwohl sie das Produkt einer techné sind, schlielen auch
die Bilder der Gétter in ihre natiirlich-technische Sphére ein. Deswegen dient die Widerlegung der

20 Dient dieser

Atheisten nicht zu einer Bekehrung, sondern nur zu einem schliissigen Beweis
Beweis als Hilfe auf Seiten des Gesetzgebers fiir das Gesetz selbst (Bon®ticat) und fiir die
Natiirlichkeit der techne, so ist das zehnte Buch gua Vorrede der Grundstein des ganzen Werkes.
Dass nomos und techné Produkte der Vernunft sind (vod y€ €éotiv yevviuota), was dem richtigen
Logos der Stadt folgt (xatdx Adyov 0pB0Ov)™', vollzieht den Weg nous-nomos-Biirger und
rechtfertigt die Gehorsamkeit gegeniiber den Gesetzen als eine Art Anndhrung an die Gottlichkeit

der Stadt. Der Biirger findet in der Mimesis des besten Lebens genau seine Angleichung an Gott.

0 Leg. 644 d. Vgl. 86ypa morews, 86&o moAttikn, Minos 314 ¢, obwohl der Dialog heutzutage als unecht eingestuft
wird — PARENTE (1954), 46.

7 Vgl. PEARLS (1934)™. Die 6c16tng ist nach dem Eutyphr. 6 d eine Idee, nach dem Men. 78 d die Idee des Rechts
selbst.

% HESIOD, Theog. v. 135.

9 Leg. 717 d und 936 e.

20ygl. Leg. 887 a5 und 893 bl.

5! Leg. 890 d.
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3.3.2 Mimesis als Angleichung

Wer also einem solchen Wesen lieb und teuer werden will [der Gottheit als
Maf aller Dinge], der mu3 notwendig, soweit er es vermag, mdoglichst selber zu einem
solchen (a0tOvV TowodTov) werden, und so ist nach diesem Grundsatz der Besonnene
(chepwv) unter uns dem Gotte lieb, denn er ist ihm dhnlich (8potog)*>?

Die Stadt wird der Ort dieser Angleichung an Gott. Uber den Vorgang eines Aufstieges zu
einer gottlichen Ebene wird aber nichts gesagt, aufler der Tatsache, dass man dafiir iiber sophrosynée

verfligen sollte, weil

das Ahnliche dem Ahnlichen, wenn es MaB hilt, lieb ist*>>.

Die Entwicklung der Tugenden dank der Erziehung soll die Biirger so verbessern, dass sie
ein gemifigtes Verhalten erreichen. Wie in der Politeia das Mal} die Idee des Guten ist, darf die
Gottheit der Nomoi keiner begrifflichen Darstellung unterworfen werden. Der Gott - die Gottheit -
ist kein direktes MaB fiir das Verhalten der Biirger, im Sinne einer Vermittlung des Géttlichen zu
dem Menschlichen durch die Gesetze. Wenn dann der Gesetzgeber, die Mitglieder des vuktepivog
cVAAoYog, vermutlich auch diejenige des Dionysoschors und die Euthynen iiber eine akribeia, eine

254

Tiefe der Sicht verfiigen®*, die ihnen ein hoheres Verstindnis der Bewegung des nous erlaubt, so ist
auch fiir die andere Biirger mdglich, sich in die Vernunft dieser Bewegung zu versetzen. Deswegen
wird hier besonderer Wert auf die Mimesis gelegt, denn gerade durch sie ndhern sich die Biirger
dem Kern der Stadt.

Neben der Nachahmung der Gesetze, die schon im Politikos genannt wird®’, wird in den
Nomoi den Biirgern eine Mimesis der ganzen Stadt zur Aufgabe gestellt, die die Stadt wiederum der
Gottheit angleicht. Wie dies explizit an der bekannten Stelle {iber das Drama (tpoaymdia)
Magnesias zu erkennen ist, wird einerseits im Zusammenhang mit dem vukTepIvog GOAAOYOC,
andererseits mit der Idee, dass die Stadt - wie der Mensch - eine Einheit darstellen muss, deutlich:

Der vuktepivog cvALoYog ist der Weg durch den die Stadt

dem Kopf und den Sinnen der verstdndigen Menschen (épuepovwv) gleich werde

(6porménoeTon )™,

2 Ieg. 716 c-d. Natiirlich war hier der Kommentar SCHOPSDAUS (2003)*, 204 ff. zum Thema der Angleichung an Gott
sehr hilfreich. Uber dieses Thema s. die wichtige Auslegung LAVECCHIAS (2006)*.

23 Leg. 716 c.

24 Leg. 965 ¢10, was Leg. 967 b im Bereich der Sternkunde beantwortet.

3 Resp. 485 b: «wie wohl die Oberen (&pyovtec) es anordnen werden (Siatd&ovory), und daB es dann den Staat und
seinen Hiitern, wenn es so ausgefiihrt wird, tiberaus zutrdglich sein muB3.so daB} sie den Gesetzen teils selbst gehorchen
(TeBopevoug tolg vopoLg), teils in allem, was wir ihnen selbst freigestellt haben, sie nachbilden (pipovpévoug) (U.
Schleiermacher). Vgl. auch Pol. 310 a.

26 Leg. 964 d5-7.
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kann. Deswegen ist dullerst wichtig, dass die Biirger das vorbildliche Benehmen der
jingeren Mitglieder des vuktepivog cOAAoYog nachahmen, weil sie sich dadurch implizit deren
Streben nach dem Einen anschlieBen. Besitzt der vvktepivog cOAAoyog eine dialektische

Ordnungstahigkeit, soll sich diese auf die Stadt durch die Gesetze iibertragen: Nicht nur

auf das Viele seinen Blick [zu] richten (wpog T¢r moAAd BAEmeLy), sondern auch [...]
dem Einen nachzustreben und es zu erkennen (npog 8¢ 16 &v émelyecOon yvidvon)™'.

Diese Kenntnis kann nicht als solche die Biirger erreichen, deshalb wird sie sie sich in

1**® und das Paradigma

gemiBigte Gesetze verwandelt, die die ganze Stadt in ihrer Einheit achten sol
eines richtigen Verhaltens darstellen. Handelt es sich hier um die Anwendung einer durch die
Dialektik zu erreichenden Wahrheit im Bereich der politischen Philosophie? Die Grenzen dieses
Bereiches sind in der Konstruktion Magnesias kaum auszumachen. Wenn es «das Ziel des
Gesetzgebers muf} sein, allen Einzelnen den Weg der Gottverdhnlichung zu erméglichen»®, sollen
die dialektischen Kenntnisse gerade zugunsten aller ausgeiibt werden. Nicht anders hatte auch die
Politeia ihre Projektion des durch die Dialektik gebildeten Philosophen gestaltet, und diese
Dialektik kommt auch in der Regelung der Verhaltensweise der Stadt als natiirlicher Ausgang des
theoretischen Grundes der Stadt im Leben Magnesias teilweise vor’®. Die Angleichung an Gott ist
mehr als nur eine Metapher, da sie das praktische Verfahren steuern muss, in dem gerade sie diesen
Grund der Stadt betrifft. Dass durch das Bild der Angleichung und das Postulat, Gott sei das Mal3
aller Dinge, dem Bewusstsein der Biirger ein starkes Argument dargeboten wird, ist nicht
abzuleugnen.

Das Paradigma — im doppelten Sinne eines Beispiels und eines Musters — der Stadt
Kallipolis, das darf nur von dem Philosophen gesehen werden kann, wird in Magnesia dadurch ein
klareres Sinnbild, dass sich die Gesetze teilweise als Paradigma prisentieren, obwohl es sich bei
ihnen eigentlich um die Vermittlung des nous durch den Gesetzgeber handelt. Was der Biirger
nachahmt, scheint deswegen seinerseits bereits das Produkt einer Nachahmung zu sein. Trotzdem
wird das Leben gemil der Vernunft als die Mimesis des schonsten Lebens beschrieben: Dies deutet

auf die ontologische Ndhe zwischen einem solchen bios und dem Zustand des Paradigmas hin.

>7 Ebd.

2% Leg. 779 b.

29 ygl. HENTSCHKE (1971)%, 273.
20 ygl. Resp. 500 d-e.
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a. Gesetzgebung-Paradigma

Die Gesetzgebung Magnesias ist oft als Umriss (mepiypoaen) und Muster (tOTOG)
beschrieben, innerhalb dessen die Beispiele (mopoadetypato) fiir das alltdgliche Leben enthalten
sind, z. B. im Bereich des Strafrechts diejenigen fiir die Richter*'. Der ganze Dialog kann aber auch
als Muster fiir die zukiinftigen Gesetzgeber der Stadt — und darin liegt das metatheatralische Spiel
der Nomoi, in dem die drei Alten auch Gesetzgeber sind — dienen**.

Der grofle Unterschied zum mapd&derypo der Politeia kann hier nicht verleugnet werden:
Das Muster Magnesias gewinnt gerade dadurch an Sichtbarkeit, dass eine Gesetzgebung realisiert
wird, die als Text durch Lektiire und Studium die Biirger iiber die Mechanismen ihres Lebens

2 Die Prasenz von Geschriebenem verhindert aber nicht, dass auch

griindlich kundig machen kann
die Gesetzgebung Magnesias nur eine kollektive Fiktion ist, da die Gesetze niemals von sich aus
tatig, sondern nur angewendet und ausgelegt werden’™. Der utopische Charakter beider Stddte
Platons liegt aber paradoxerweise nicht in ihrer Realisierbarkeit, im Sinne einer Néhe zur Empirie,
sondern an der unterschiedlichen Kraft ihrer Verwirklichung. In Bezug auf die Dialektik zwischen
Muster und Empirie steht Kallipolis eindeutig dem ersten Terminus nidher, Magnesia hingegen an
dem zweiten, trotzdem wirkt in beiden ein und dieselbe philosophische Praxis, ndmlich diejenige,
die durch den Gedanken das politische Leben strukturiert’”. Nur die Imitation der Gesetze der
Nomoi impliziert eine Stabilitdt, die zwar der Wirklichkeit des Seins eigen ist, die aber dazu
verleiten kann, das Bild des alltdglichen Lebens als ein starres Bild fehl zu interpretieren*®.

Im Politikos sind die Gesetze Nachahmungen der Wahrheit (pipunpoto thg dAndeiog), die
der Philosoph-Politiker von ihrer Starrheit befreien muss®”.

Die Gesetzgebung Magnesias ist selbst ein Paradigma, das besonders viele andere
Paradigmata erzeugt, und gleichzeitig selbst ein Paradigma nachzuahmen scheint: Es handelt sich
hier um die bekannte Definition Magnesias als der zweitbesten moAiteior hinter derjenigen

Kallipolis.

Darum darf man nicht anderswo nach einem Muster (mopddetrypo) fiir einen Staat

ausschauen (oxometv), sondern mufl sich an diesen halten und dann nach Kriften einen

suchen, der moglichst ebenso beschaffen ist™®®.

Dieses nach Krdften (xato dOvopiv) bezieht sich ausschlieBlich das Niveau auf einer in

threr Menschlichkeit gefestigten Bevolkerung, die die Stadt bewohnen soll, nicht auf das Niveau

1 Jeg. 876 d-e. Pol. 300 e und Pol. 300 e. Dazu s. VANHOUTTE (1954)?, 215 und SANDvOSs (1971)%2, 333.

62 Ieg 811 c-d. Vgl. auch 722 a: paradeigma des ganzen nomos.

263 Resp. 592 b.

24 ygl. 802 ¢2-3. S. dazu COHEN (1995)F, 48-9.

265 7ur angeblichen Diskrasie zwischen Theorie und Praxis s. MIGLIORI (2003)®, 352. Das Vorbild ist nimlich ein
Spannungspunkt, der das zu imitierende Material nichtsdestotrotz als Wegweiser zeigt. MIGLIORI (2003)®*, 330-2.

26 Ieg. 797 b. Dazu vgl. MORROW (1960 @)™, 578 und SCHOPSDAU (1994)*, 129.

%7 ygl. Pol. 300 ¢5-6 und 299 e5.

28 Leg 739 e.
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von Gottheiten und Gottersdhne. Magnesia verzichtet nicht auf das philosophische Element, nur
bleibt es unauffillig und verfiigt iiber keine unmittelbare politische Macht. Trotzdem befindet sich
der Fluchtpunkt der gesamten Gesetzgebung entlang der von ihr gezeichneten Grenzen auf

demselben Fluchtpunkt wie die Politeia, die auf das Beste (1pog 10 BEATIoTOV) ausgerichtet ist*®.

Derjenige Staat aber, dessen Griindung wir jetzt in Angriff genommen haben, diirfte
wohl, wenn er verwirklicht wiirde (ein &v yevouévn), der Unsterblichkeit am néchsten

kommen (&Bavaciog €yyOtota) und dem Wert nach den zweiten Rang einnehmen (tipio
270

devtépmg) .

Als Kleinias und Megillos sich bemiihen, eine richtige «Verfassung» fiir Magnesia zu
finden, muss der Fremde aus Athen sie darauf hinweisen, dass sie soeben {iiber historische
Verfassungen gesprochen haben, aber eben nicht iiber jene vom Gott beherrschte politeia, die allein
die néchste zur Wahrheit ist. Die hier gemeinte Stelle 713 a argumentiert gegen Kallikles-Pindar,
genauso wie sich die Aussage, der Gott sei das MaB aller Dinge, der protagoreischen Stellung des

t?’!. Dem nomos basileus wird hier durch einem

Menschen in dem Zentrum des Kosmos widersprich
theos basileus oder genauer durch einen deomdTng eine terminologische Verschiebung zuteil, die
vielleicht der Absicht dient, eine Uberschneidung mit dem kritisierten Zitat Pindars zu vermeiden.
Kleinias und Megillos scheinen quasi denselben Fehler wie die Atheisten zu begehen, die die
richtige Reihenfolge Natur der Seele-Gesetz spiegelverkehrt sehen (og £€v katonTpO1g)>">.

Dieser neuen Gestaltung des Wertsystems im politischen Bereich liegt ein Begriff der
Wahrheit zugrunde, die vielschichtig wirkt, weil sie ihr Gegenteil einzubeziehen scheint. Es gibt
ndmlich einen ordo inversus’” der Reihe Natur-techné, innerhalb dessen auch die Liige
gerechtfertigt wird. Durch die Natiirlichkeit der techné vermag sich die menschliche Vernunft
neben der gottlichen anzusiedeln, so dass jenes, welches technisch aussieht, fiir das Natiirlichste
gehalten werden kann. Das dialogische Thema der Nomoi in seinen zwei Bedeutungen ist prima
facie tatsichlich ein technisches: Das Werk als Dialog sowie der Dialog als Gesetzgebung
behinhaltet einen Wahrheitsgehalt, der nicht notwendigerweise mit einer als wahr anzusehenden
Form verflochten ist. Die Anwendung der Uberredung durch die Prodmien, sowie die Auswahl nur
weniger Mythen aus dem reichen Schatz der religiosen Tradition, weisen schon auf eine
Entscheidung hin, laut der den Biirgern ein bestimmter Inhalt durch eine, wenn man will
tendenzidse Erziehung dargeboten werden soll. Diesbeziiglich fungieren die Gesetze von der
Perspektive des Gesetzgebers aus gesehen als Wegweiser und Filter, um das BewuBtsein der Biirger

dazu zu fiihren, die Gestalt der Stadt anzunehmen und zu beleben.

% Leg. 739 a4-5. Dies wird in denselben Zeilen durch die Verwendung #hnlicher Ausdriicke stark hervorgehoben
(aristen, orthotaton). Vgl. MAURER (1970)°, 171.
270

Ebd.
271

Leg. 712 b-c.
2 Leg. 904 d.
3 Die Formel wurde von Novalis benutzt, um die Widerspiegelung des Ichs in seinem Nicht-ich zuriick zu einer
Urspriinglichkeit beider zu fiihren, damit die ontologische Prioritét der Sphére, die beide umarmt, gewahrt werden kann.
NovALIS (1960)™ 11, S. 127, Fr. 13.
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Die Liige gehort zur — in der heutigen Politik natiirlich heimlich praktizierten, jedoch im
Falle des Missgliickens offentlich beurteilten — Rechtfertigung der Worte des Gesetzgebers. Dass
die Liige ihren Ursprung und ihren Grund in einer allgemeineren Wahrheit, die die Stadt von der
gottlichen Vernunft aus strukturiert, finden konnte, kann natiirlich nicht nur von einem rein
ethischen Standpunkt kritisiert werden. Trotzdem zeigt paradoxerweise gerade diese Operation die
hochste Liebe Platons zur Wahrheit, die sich in ihrem anscheinenden Widerspruch zeigt. Die
«niitzlichere Liige» (yweddog Avottedéatepov) gehort der Wahrheit der Stadt an und rechtfertigt die
am Horizont immer sichtbare Gewalt gegen die Biirger, die sie akzeptieren, um ein der Wahrheit
entsprechendes Leben fithren zu konnen’™. Bei der Wahl zwischen dem GenuB3 und der
Frommigkeit, oder genauer gesagt, zwischen einem genussvollen, aber ungerechten Leben,
gehorsam den Forderungen des Korpers, und einem frommen und gerechten Leben, darf der
Gesetzgeber Worte benutzen, die eine freiwillige Annahme des zweiten erzielen. Durch die Liige
wird praktisch eine hohere Wahrheit erreicht, die die Biirger selbst durch die Achtung vor den

Gesetzen offenbaren und auf eine gewisse Art und Weise vollenden®”.

Die Wahrheit geht nun allen Giitern fiir die Gotter, allen Giitern fiir die Menschen
276

voran”".

Gegeniiber dieser Art des Entzweiung des Gesprichs der Stadt, das in dem
metatheatralischen Spiel einer Wahrheit besteht, die sich durch ihr Gegenteil durchsetzt, steht eine
Reduktion der Vielfiltigkeit des Subjekts auf die einzige Funktion, die es in der Stadt, aber auch im
Interesse der eigenen Vervollkommung zu erfiillen hat. Die Darlegung der Stadt in ihrer
Vielschichtigkeit zielt zuletzt auf das Eine. Durch diese dialektische Bewegung soll der Biirger in

seiner Finheit dem Gott dhnlich werden.

M Leg. 663 d9. Vgl. auch 916 b.

"> Die in einer solchen Auslegung steckenden Gefahr der Manipulation der Wahrheit wird mit der besprochenen
Autoritit des Gesetzes ab initio ausgeschlossen. Das Prinzip der Entscheidung einer Versammlung, nach der zeitlich
und ontologisch vorangehenden des Gesetzgebers, entspricht dem heutigen Freiheitsverstédndnis nicht. Hier jedoch soll
der Perspektive Platons eine hoétheia (Hilfe) angeboten werden, in dem anerkannt wird, dass dieses Spiel von Liige und
Wahrheit direkt von einer allumfassenden Vernunft abhéngig ist.

776 Leg. 730 c.
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3.3.3  Die Metapher des Lichts gegeniiber dem Bild der Marionetten

a. Der Mensch als Spielzeug Gottes

Hochster Punkt des antropologischen Pessimismus der Nomoi scheint die Episode des
Puppengleichnisses zu sein, in dem der Fremde aus Athen den Mensch mit einem Spielzeug in den
Héinden Gottes vergleicht””’. Diese Bedingtheit sto3t an die Sensibilitit des Megillos, der von einer
Herabsetzung des Menschlichen spricht. In der Tat sind die Aussagen des Fremden aus Athen im
gesamten Kontext des Dialoges als Drama, und als Tragddie in ihrem griechischen Sinne,
auszulegen, was oft von der Forschung vernachldssigt wird. Diese «allerschonsten Spiele»
(xaAAlotag maudidg) des Lebens werden anhand der politischen Konstruktion als Teil jener
Nachahmung des schonsten Lebens gedeutet, die den nomos zu dem nous zuriickfiihrt. Die Gotter
und die Ddmonen der Stadt in bestimmten Zeiten zu ehren, bedeutet gleichzeitig auch die wahre
Natur des Menschen innerhalb der Stadt zu verwirklichen. Das Religiése wird dadurch in Einklang

mit dem Weltlichen gebracht. Dies ermoglicht den Menschen

ein ihrer Natur entsprechendes Leben zu fiihren (xatd TOv TpémOV T @OGEMG

droPidoovtan), da sie ja groBitenteils Marionetten sind (Bordportar Gvteg T0 moA D) und an der
278

Wabhrheit nur geringen Anteil haben (opikpa 6 GANOelog ATTO HETEXOVTEG) .

Den Vorwurf Megillos widerlegt der Fremde aus Athen nicht restlos, wenigstens scheint
dies bei oberflichlicher Betrachtung nicht der Fall zu sein: Eine solche Auslegung des
Menschlichen ergibt sich aus der hier vertretenen Perspektive, die eher das Gottliche betrachtet,
oder genauer gesagt, flir einen Augeblick die Armut des Menschen angesichts der Schonheit Gottes
vergisst™”.

Deswegen hat der Mensch einen geringeren Anteil an der Erkenntnis der Wahrheit. Sie
beginnt in der weltlichen Darstellung des alltidglichen Lebens und sie ist damit einem Verzicht auf
eine Bewegung der Seele jenseits der Grenze der jeweiligen Natur verbunden. Deshalb wird hier die
Selbstbewegung zu einer xivnolg innerhalb der Sphire der eigenen Natur der Seele — als ihre
Verwirklichung, die sich auch durch ihre Einheitlichkeit der Gottheit anndhrt.

Die Nomoi sind insofern ein tragisches Drama, als sie paradoxerweise das Element der
Entzweiung des Menschen ablehnen: Der Dialog scheint eher ein apollinischer als ein dionysischer
Geist auf der Suche nach Einheitlichkeit des Menschen sowie der Stadt zu durchdringen. Dionysos
wird daher in seiner Bedeutung reduziert, obwohl viele Mechanismen des Projekts ohne seine Figur
(z. B. der Dionysoschor) und die Charaktere seines Kultus (die geméBigte Art und Weise, die

symposia zu gestalten) ihre Funktion schwerlich ausiiben kénnten.

7 Leg. 803 ¢. Zum Puppenspiel s. Leg. 644 ¢ und 745 e. Dazu ist der Beitrag GAUDINS (2002)®* wichtig
78 Leg. 804 b1-3.
7 Leg. 804 b7.
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b. Das Drama der Seele bei Plotin

Die Rezeption Plotins widmet sich dieser doppelten Tendenz des letzten Werkes Platons, die

Einheit der Seele nach der Gottheit im Theater des Lebens darzustellen®?

. Eine wichtige Stelle der
Enneaden zeigt, dass die hier hervorgehobene Verkniipfung zwischen Tragddie und
Marionettengleichnis einen strukturellen Grund hat: Neben dem Thema des Theaters taucht
dasjenige des Spiels und des Spielzeuges auf™

Die zeitliche Entfernung zwischen den zwei Zusammenhéngen ist nicht der Grund, warum
in den Enneaden der Weg des Einzelnen als eine Verwirklichung des Selbstheit in Platon ausgelegt
wird. Bei Plotin ist die Leiblichkeit des Lebens ein reines Spiel, das in der diesseitigen Welt auf
dem Theater aufgefiihrt wird. Die Existenz eines wahren Theaters ist aber nicht ausgeschlossen:
Auf dieser Biihne konnen nur diejenigen spielen, die iiber eine poetisch/poietische Natur verfiigen

sowie ihre Seele als Darsteller auftreten lassen.

In jenem wahrhafteren Dichtwerk (&Anfectép morquatt) dagegen, von dem die
Werke der dichterisch begabten Menschen (rowntiknyv €xovieg ¢Oo1v) nur stiickhafte (kata
pnépog) Nachahmungen sind (pypodvton), da ist die Seele die Darstellerin (Dmoxpiveto),
und was sie darstellen soll, erhdlt sie vom Dichter (mowmtod, Schdpfer), so wie die
Schauspieler die Maske, das Kostiim, sei es Prunkrobe oder Lumpenfetzen, so erhilt die
Seele ihrerseits ihr Geschick [...]; und indem sie sich dies Geschick anpalit, kommt sie in
Gleichklang und richtet sich (cvvéta&ev) aus nach dem Biihnenstiick (1@ dpdpott), dem
Weltplan des Alls**2,

Der Gesetzgeber nimmt in den Nomoi auch demiurgische Ziige an, wobei es hier wichtig zu
erwéhnen ist, dass die Seele als hypokrites ihre natiirliche Rolle spielt, d.h. dass die Maske, die sie
anlegen wird, eigentlich ihr eigenes Gesicht enthiillt. Im Theater der Seele gibt es ja keine
Verdoppelung, keinen Raum hinter der Maske: Je treuer die Seele in ihrer Rolle innerhalb des
Umrisses der Vernunft ist, desto eher entspricht sie zudem ihrer wesentlichen Natur. Dies spricht,
nach den Worten PLOTINS, fiir ein Streben nach dem Gott, welchem die Seele nur in ihrer
Einfachheit gegeniiber treten kann. Dieses Verhiltnis als Nur als Einzelne zum Einzelnen allein
(aOT® POV adT®d Povov)™ hilft zwei grundlegende Theoreme des letzten Textes zu verdeutlichen:
Das Motiv des tragischen Schauspiels und das der Angleichung an Gott.

Letztere Mimesis ist auf die Verwirklichung der Natur des Menschen und gleichzeitig auf
die Ordnung der Stadt im Verhiltnis zum Géttlichen zuriickzufiihren. Die Ubertragung des

diesseitigen Lebens auf den Bereich des Nur-noch-seelischen, was jedoch in einer empirisich

%0 Was allerdings schon im Philebus nachweisbar ist, s. Phil. 48 a und 50 b.

1 PLOT., Enn. 111, 2, 15, 43-58.

22 pLOT., Enn. 111, 2, 17, 33-39 (Ubers. v. R. Harder). Vgl. Ibid. 56-64: «Sie [die Seelenschauspieler] haben die
Maglichkeit, zu den verschiedenartigsten Plitzen sich zu begeben [...] denn jeder einzelne Platz fiigt sich dem Einklang
des Weltplanes, indem er gemidl3 dem Rechte sicheinpalt in das Teilstiick, das ihn aufnehmen soll; ebenso wie die
einzelne Saite an den ihr eignen passenden Platz gesetzt wird entsprechend dem Verhéltnis ihres Tones». Siche
NAPOLITANO (2002)* 19, Fn. 30.

2 pLor., Enn. 1, 6, 7, 9-10: «Bis man dann, beim Aufstieg an allem was Gott fremd ist voriibergehend, mit seinem
reinen Selbst jenes Obere rein erblickt, ungetriibt (kabopdc), einfach (&dwhodv), lauter, es von dem alles abhéngt, zu
dem aufblickend alles ist lebt und denkt».

204



3.3 Der vouog der Seele und die ouoiwois Oe@d

gestalteten Gesetzgebung auch nicht einfach einzufiigen gewesen wére. Die Nomoi nehmen das
Problem eines materiellen Korpers in Kauf und versuchen dieses Problem durch Erziehung, die
Kultur des Festes und die dionysische Méssigung bei den symposia zu 16sen. Daher zeigt sich der
Raum der Utopie des letzten Werkes Platons weder leer noch als ein ou-topos im Sinne eines
Ausgeburtes der Phantasie im trivialen Sinne: Die Stadt der Nomoi stellen ein Drama dar, die eine
bestimmte Zeit hat — eine Art Jetztzeit — die gleichzeitig Teil der ewigen Bewegung des nous ist, in
dem die Biirger ihre Seele selbst bewegen lassen.

Diese letzte Operation einer Selbstbewegung der Seele verlangt einen gereinigten Status des
Menschen, der seine Natur insofern respektiert, als dass er seine Rolle und keine weitere vorspielt:
Die Maske des Biirgers in Nomoi gleicht seinem Gesicht als Verzicht auf jede falsche Bewegung
aullerhalb des seines Selbstes. Deswegen sind in Magnesia die theatralischen Darstellungen der
Komddie den Fremden und den Sklaven iiberlassen, damit die Biirger sich nicht in eine fiir sie
innerhalb der Stadt fremden Rolle versetzen. Das Mitgefiihl im Theater soll das Gleichgewicht der
Seele nicht storen, was in den Nomoi auch fiir die Darstellung der Komddie gilt. Die Vorbilder fiir
die Erzdhlungen tiber die Gotter und Helden sind hingegen richtig auszuwéhlen, damit die Biirger
aus ihnen nur diejenigen nachahmen koénnen, die ihnen die Verbesserung ihrer Charaktere in Bezug
auf die Stadt vermitteln. Der Kontrollmechanismus der Nomoi scheint den Kontakt des Biirgers mit
einer ihm strukturellen Differenz, also einer kompletten Fremdheit, auszuschliessen, sei sie eine
dullere, sei sie eine innere. Es ist hier noch einmal von der Nachahmung die Rede, die zur

Angleichung an Gott fiihren soll, und deswegen keine Hinderung duldet.

c. Ausschluf3 der Differenz zwecks der wahren Darstellung

Die Ablehnung der Lebensgewohnheiten, die der Vernunft der Stadt entgegenstehen,
entspricht der Erzeugung einer Differenz in der Seele der Biirger, ebenso wie die ausgeschlossene
Nachahmung eines Charakters, der die Tugenden Magnesias nicht aufweist.

Die Maske abzulegen — oder eben die einzige Maske des Biirgers Magnesias anzulegen —
kann auch bedeuten, auf eine Vielfiltigkeit verzichten zu miissen, die den Menschen bereichern
wiirde. Dies ist das grofite Problem bei dem Versuch, den Kern des Platonischen Gedankengutes in
die heutige politische Philosophie zu {ibertragen. Denn es geht schliesslich nicht um die
institutionellen Losungen geht, sondern gerade um das Ergebnis fiir die Humanitét eines ganzen
philosophisch-politischen Entwurfes. Verstimmt die Differenz des einen Menschen das Verhiltnis
zu den anderen, soll sie abgelehnt werden. Wie im Falle der theoroi und des komischen Theaters, ist
sich Platon der Wichtigkeit der Gegensdtze zur Formung der Identitit bewusst. Die dazu
beitragende Differenz soll in die Stadt schon einbezogen sein, damit sie den Status eines Biirgers
nicht anficht: Dem Anderen gegeniiber soll der Mensch seiner Natur gemdfl ohne Maske auftreten —

oder eben nur mit der natiirlichen Maske des Darstellers Magnesias.
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Dem apollinischen Charakter des Schauspiels Magnesias zufolge, soll der Biirger sich als

schlichr (dmhovg) und wahrhaftig (&An6ng) gegeniiber den anderen darbieten®,

Dies fiihrt zu der Konsequenz, dass die Darstellung der Nomoi eine wahre ist, und bedeutet
auch dass sie keine Tragddie im Sinne des athenischen Schauspiels des 5. Jahrhundert mehr sein
kann: Das Theater Magnesias 16st die Widerspriiche des historischen Athens durch die Wahrheit
und Einfachheit des Menschen. Der Mensch darf in seinem natiirlichen bzw. der Vernunft geméfen
Gesicht die Maske der tragischen Unentschiedenheit der Biihnenhelden nicht aufbewahren. Daher
sind die Nomoi als Darstellung eine Drama ohne Tragik oder eine Tragddie, in der das Tragische
vor der Darstellung ausgeschlossen bleibt: Der Zusammenstof3 der Gegensitze soll nicht auf der
Ebene des Menschlichen, sondern auf der des Philosophischen stattfinden — ein im Dialog
anwesender und zentraler, jedoch nur wenigen Weisen, nicht allen Biirgern, zugidnglicher Punkt.

Der Biirger soll sich als wahr gegeniiber dem anderen darstellen. Seine Bewegung soll nicht
in alle Richtungen seiner Moglichkeiten tendieren, nur in diejenigen, die ihn sein Wesen als Mensch
innerhalb der Stadt verwirklichen. Die anderen unausgesprochenen Mboglichkeiten wiirden

Verwirrung und Unordnung erzeugen.

Wo ndmlich nicht gegenseitig Klarheit liber die Gesinnungen des andern herrscht,
sondern Dunkel (un @®dg dAAALOLG €6TIV GAANA®V €V TOTG TPOTOLG BAAN 0KOTOG), da wird
wohl niemand richtig (6p6@c) zu der verdienten Ehre oder den Amtern gelangen oder sein
Recht finden, das ihm zukommt™.

Das Licht nimmt hier die Form eines Elements der Kommunikation zwischen den Biirgern
an, ndmlich als Chiffre einer sich in den Verhaltensweisen wiederspiegelnden politischen Praxis.
Der Biirger kann zu der verniinftigen Einstellung des Systems beitragen, indem er seinen Platz
behilt und seine eigene durch die Natur vorgegebene bzw. durch die Seele erzeugte gesetzliche
Rolle spielt. In der Perspektive der Nomoi bedeutet dieses Einfach- und Wahr-sein sicher die
Rechtfertigung des ta hautou prattein, vor allem will alethés und haplous jedoch hier als
Ausgangspunkt einer Interpretation der Verhéltnisse der politischen Philosophie Platons ausgelegt
werden. Was bleibt dem Menschen von seiner echten Menschlichkeit iibrig, wenn er sich ohne die
Reihe seiner — auch widersprechenden — Moglichkeiten dem Anderen gegeniiber setzt oder gesetzt
werden muss?

Was bleibt dem Menschen von seiner echten Menschlichkeit {ibrig, wenn er sich nicht in alle
moglichen Facetten seiner — auch widersprechenden — Moglichkeiten gegeniiber dem Anderen

setzen kann oder gesetzt findet?

2 Leg. 738 d-e.
™ Leg. 738 e5.
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d. Der Gott im Auge: Nomoi und Alkibiades 1

Wenn also ein Auge sich selbst schauen will (16€1v dvtov), mull es in ein Auge
schauen (gig d@OaALOV 0OT® PAenTéOV), und zwar in den Teil desselben, welchem die
Tugend des Auges eigentlich innewohnt (&petn €yyiryvopévn). Und dies ist doch die
Sehkraft (Syig)™

Der nomos, der nicht umsost seine Verwandschaft mit der Vernunft aufgezeigt hat, verlésst
sich auf jene Schriften des Gesetzgebers, die ein «zuverldssiger» Priifstein sein sollen (B&oavog
[...] capng)®™. Diese Zuverlassigkeit driickt auch die Bedeutung des Lichtes fiir die Vermittlung
aus, das die Klifte zwischen Gesetz und Gott, Biirger und Biirger autheben kann®. Wie im
Hohlengleichnis der Politeia, in welchem der Weg nach der Schau des Lichtes nur den Wenigen
vorbehalten bleibt, wiirde auch in den Nomoi ein uniiberbriickbares Gefille zwischen den normalen
Biirgern und den Richtern der hochsten Obrigkeiten entstehen, wenn es diesen wichtigen Hinweis
der Mdoglichkeit des Biirgers, im gemeinsamen Licht untereinander zu kommunizieren und das
Licht zwischen denen zu erzeugen, nicht gidbe. Dies fiihrt keineswegs zu einer Umkehrung der
Prioritdt des Wissens im demokratischen Sinne, trdgt aber zur Erhellung der Rolle des Biirgers bei,
der auf jeden Fall fiir das Ganze notwendig ist. Auf das Bild des Menschen/Biirgers wird auch hier
nicht verzichtet, da gerade derjenige, der an sein personliches Interesse denkt, das Dunkel statt dem
Licht hervorbringt, und — im Falle eines Herrschers —den Staat zugrunde gehen lasst™.

Wenn der Biirger in seiner Schlichtheit und Wahrhaftigkeit (&rAodg 8¢ kol dAndNG™) das
Licht eine Ordnung in sich trigt, die auf die gottliche Ordnung zuriickzufiihren ist, entwirft er seine
Wirkung jenseits der bloBen Achtung vor dem Gesetze. Vielmehr spielt er eine Rolle in der
Vermittlungstitigkeit zwischen Gott und dem Anderen an. Diese Rolle tauchte schon im ersten
Alkibiades auf, in einem vollig anderen Kontext, in welchem manche Stellen aber unter dem
Verdacht einer Neuplatonischen oder christlichen Interpolation stehen®'. Gerade die Présenz
desselben Themas in den Nomoi sollte jedoch die Hypothese einer Unechtheit der folgenden Stelle
verstummen lassen. Interessant bleibt es trotzdem, dass diese in dem Alkibiades vorhandenen
Wurzeln der Nomoi spéter von Plotin weiter enwickelt worden sind.

Die starke, griindliche Kohédrenz des Platonischen Gedanken, trotz der Abweichungen und

Variationen, zeigt diese Briicke zwischen dem fritheren und dem letzten Dialog®”.

% Alk. 1133 b.

7 Leg. 957 c-d und insbesondere d5. Vgl. auch die Stelle 862 b-c, in der es darum geht, die Biirger mit den Gesetzen zu
der philia zu bringen.

2 Leg. 952 a5-6.

¥ Leg. 875 c.

0 Leg. 738 d-e.

! Linguiti untersucht den Abschnitt 133 ¢8-17, wobei er die Moglichkeit diskutiert, dass diese Stelle auf
neuplatonische Weise interpoliert worden ist. Diese Interpolation war weder Olimpiodor noch seinen Quellen (PROKLUS
und DAMASCIO) bekannt war. LINGUITL, (1981)®, 256.

292 Fiir die Datierung des Alkibiades s. LINGUITI (1981)P, 259 Fn. 11 und DENYER (2001)®, 20 ff.
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Der Kontext der angeblich interpolierten Stelle spricht eindeutig von der Notwendigkeit
eines anderen, um einerseits eine Kenntnis des Selbsts zu erreichen, andererseits um sich dem
Gottlichen anzundhren. Platon niitzt hier dasselbe Prinzip des Spiegels, das schon im Phaidros als
Metapher fiir die Beziehung der Liebenden auftaucht, wobei das Thema der Augen als Ubergang

zur Seele angedeutet wird.

Denn dall er wie in einem Spiegel (év xoaténTpw) in dem Liebenden sich selbst

beschaut (Eavtdv 6p@dV), weil er nicht™”.

Alkibiades vertieft diesen Weg einer sinnlichen-psychischen Kommunikation und erweitert
thn nach seinen Moglichkeiten, bis zu dem Punkt, an dem das Bild des Verhéltnisses zwischen
Liebhaber und Geliebtem des Phaidros gerade in Richtung auf die Nomoi durchbrochen wird. Der
Blick in das Auge des Anderen gibt das Bild des Selbst wieder, da es sich um eine Kommunikation
zwischen identischen Mitteln handelt: Durch das eigene Auge sieht man die duflere Welt, aber es
braucht einen Spiegel — das Auge des Anderen — um sich selbst sehen zu kénnen**. Das Gleiche
geschieht mit der Seele, die eine andere betrachten muss, sooft sie sich als solche erkennen will.
Vor allem richtet sich die Seele auf die Eigenheit der ihr gegeniiberstehenden Seele, ndmlich auf

deren Weisheit (copio)™”

, durch welche sie geprigt wird.

In den Nomoi wird der Plexus Seele-Augen nicht durch die Metapher des Spiegels
verdeutlicht, jedoch ist das Problem der Tugenden der Biirger fiir den Aufbau der Stadt zentral.
Dass das Verhiltnis eines Einzelnen zu einem anderen nicht beschrieben wird, kann eine
Rechtfertigung aus dem in den Nomoi gewéhlten Gesichtspunkt finden, der {iber das Ganzen der
Physiologie hinausgeht. Daher ist es merkwiirdig, dass die wenigen nicht auffélligen Stellen doch
die Einheit der Person als Voraussetzung des Politischen betrachten, um durch sie das Menschliche
zu verwirklichen.

In den Nomoi hirt die Kommunikation zwischen dem Individuum auf, utopisch zu sein, so
dass das Spiel des Menschen als des Einen Gesichtes ohne Maske gegeniiber dem Anderen zum

Vorschein kommt.

Die ou-topie findet ihren eigenen Ort gerade im Mittelpunkt dieser Kommunikation, die im
Alkibiades der Schau der Augen und der Schau der Seele entspricht. Ein dialogisches Verhiltnis
wie dasjenige dieses Textes kann in den Nomoi strukturell nicht dargestellt werden, was allerdings

auch weder zum Thema noch zur Intention des Autors gehort™. Noch merkwiirdiger ist deswegen

> Phaedr. 255 d6.

24 «Denn du hast doch bemerkt, daB, wenn jemand in ein Auge hineinsieht, sein Gesicht in der gegeniiberstehenden
Sehe erscheint wie in einem Spiegel, was wird deshalb auch das Piippchen nennen, da es ein Abbild ist des
Hineinschauendeny, Alk. I, 133 a.

25 Alk. 1133 b7: «MuB nun etwa ebenso, lieber Alkibiades, auch die Seele, wenn sie sich selbst erkennen will, in eine
Seele sehen? Und am meisten in den Teil derselben, welchem die Tugend der Seele einwohnt die Weisheit, und in
irgend etwas anderes, dem dieses &hnlich ist?».

2% Das StadéyeoBon wird von Linguiti von einem interpersonalen Standpunkt aus ausgelegt. Um seine Interpretation
weiterzufithren, kann man hier sagen, dass das Auge des Alkibiades und das Wahr-sein der Nomoi die Orte einer
Widerspiegelung sind, wo ein dialogisches politisches Verhéltnis entstehen kann.
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die Tatsache, dass die Notwendigkeit, den Einen in seiner Einheit und Wahrheit schlicht dem
anderen gegeniiber zu stellen, im Herzen des Mechanismus der Stadt zu finden ist.

Das Ablegen der Maske bedeutet, als einzigen Darsteller die Seele auftreten zu lassen, wie
Plotin sagen wiirde. Was wire dann aber der Ausgangspunkt einer Beziehung zwischen nackten
Seelen? Platon widmet sich dem Problem der Darstellung des Einen als Subjekt und des Anderen
als Objekt nicht, obwohl es trotz begriffsgeschichtlicher Schwierigkeiten hilfreich wére, es hier zu
behandeln. Was aber dem Platonischen Text ndher kommt, ist die Tatsache, dass die
Kommunikation in der Stadt nur durch diese leuchtende Wahrheit existiert — wodurch wiederum der

antropologische Pessimismus des Marionettengleichnisses wiederlegt wird.

Schauen wir also auf Gott (gig TOv 8eov Gpa PAEmovTeg), so bedienen wir uns jenes
vortrefflichsten Spiegels, und unter den menschlichen Dingen auf die Tugend der Seele.

Und so wiirden wir denn am besten uns selbst sehen (p&Aioto 6pdpev) und erkennen
297

(Yryvookoley NUag adTO0g) ™ .

Die Echtheit der angefochten Stelle im Alkibiades kann hier nicht hinreichend verteidigt
oder verworfen werden: Sollte es sich wirklich um eine Interpolation handeln, wire dennoch nicht
zu leugnen, dass der Autor den Text des Al/kibiades im Sinne der Nomoi nachgebildet hat.

Diese letzte Anspielung kann durch die Selbsterkenntis nur zwanghaft auf den apollinischen
Charakter der Nomoi tibertragen werden. Dennoch ist die Beziehung zwischen Seele und Gott nur
durch die Figur des Anderen zu vervollstindigen: Im reinen Spiegel der Augen des Anderen sieht
der Eine sich selbst und die Gottheit, die er durch seine Tugend mit sich tragt. Je klarer und reiner
sich der Spiegel der Augen prisentiert, desto ndher ist das Bild der Gottheit. Die katharsis des
Theaters hat sich jetzt in eine Reinigung der Seele, bereit zur Aufnahme der Gottheit, verwandelt.
Das eigene Selbst liegt im Auge des Anderen — welches am schonsten erstrahlt, wenn dieser
seinerseits das Auge seiner Seele auf die Gottheit gerichtet hat.

Indem sich der Biirger seinem Mitbiirger gegeniiber ohne Betrug vorstellt, trigt er einerseits
zur Einheit der Polis bei, andererseits gewinnt er eine Ahnlichkeit mit Gott, da der Biirger den
schonsten Teil seiner Seele sich mit dem géttlichen nous verbindet — und seube Seele insofern zu

ihrer Selbstbewegung befdhigt.

27 Alk. I, 133 ¢7-16 (Ubers. v. Reimer).
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Schlufwort

Der Entwurf der Stadt Magnesia wird zum Dialog, obwohl die &uferliche Struktur der
Schrift das Dialogische zugunsten des Beweises oder der Darstellung der Gesetze oft in den
Hintergrund treten ldsst. Neben jenem Dialog des philosophischen Gedankens auf der Ebene der
Dialektik entsteht ein weiterer Dialog, der sich auf der Ebene des alltiglichen Lebens entfaltet.
Beide aber iiberschreiten ihre eigenen Grenzen, der eine — der Dialog des philosophischen
Gedankens — geht tiber den Entwurf der verschiedenen Ebenen des tragischen Drama Magnesias
hinaus, gerade weil er durch die Ubertragung des Plexus Einheit-Vielheit den Begriff des nomos in
die vielen nomoi dialektisch entfaltet. Der andere Dialog aber, der an das Empirischen gefesselt zu
sein scheint, iiberschreitet gerade mit Hilfe der Gesetzgebung die Grenzen der empirischen
Menschheit und bewegt sich in Richtung auf die Uberwindung des Maskenspiels im politischen
Theater der Stadt, um die Seele mit ihrer wahren Maske — die letzten Ende keine mehr ist — zu
bekleiden.

Das Schauspiel Magnesias zeigt das incipit einer natiirlichen Entzweiung des griechischen
tragischen Theaters, das damit authort, die Widerspriiche des menschlichen Strebens zu ertragen —
und offen zu bleiben. Die Nomoi gewdhren den Leiden des Theaters, dem Spiel zwischen Maske
und Gesicht, keine Offentlichkeit, um eine méAig zu gestalten, die, auf dhnliche Weise wie das
Athen des 5. Jahrhunderts, das seine Widerspriiche durch bloB3 theatralischen Ritus nicht auflésen
konnte. Diese Widerspriiche werden im letzten politischen Projekt Platons auf die Ebene des
Entwurfes verschoben, eine virtuelle Ebene der Stadt, die den meisten Biirgern vorenthalten bleibt.
Um diese Ebene zu betreten, sollten potentielle Biirger eigentlich iiber jene philosophischen
Kenntnisse verfligen, die sie — trotz der tendenziellen Gleichheit der Erziehung — infolge ihrer
Naturunterschiede nicht erwerben konnen. Der zweite Bereich dieser Versetzung der Kategorie der
theatralischen Tragik, das auch manche Mechanismen der Riten des Dionysos ausnutzt, ist dann der
Alltag der Biirger, die ihre Rolle als solche spielen miissen, belastet allerdings durch eine
schwierige Aufgabe: Sie sollen in ihrem Leben dem Géttlichen dhnlich werden, indem sie ihre
Seele dem Anderen gegeniiber rein und wahr darbieten. Hierin zeigt sich gleichzeitig den letzten
Versuch, die unwiederbringliche Komplexitit von Menschen, Religion und politischer
Gemeinschaft des 5. Jahrhunderts in eine Polis zu integrieren, und den ersten entschiedenen Schritt,
die Versohnung der gegenseitigen Bewegungen von Einheit und Andersheit in der menschlichen

Seele anzusiedeln.
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TABELLEN*"
Katharsis
Nomoi Kontext
KoBophnitm 865 d Reinigung den Riten gemédB, wenn ein freier Mann einen anderen freien Mann
unabsichtlich tdtet.
KaBopbévto 8315H Riten im Falle einer unabsichtlichen Tétung wihrend der militérischen Ubungen.
KaBopbeig 869 a Vater- oder Muttermdrder konnen gereinigt werden, wenn ihnen vor Eintreten des
Todes des jeweiligen Elternteils von diesem vergeben wurde.
KaBopbeig 865 b Diejenigen werden gereinigt werden, die wéhrend eines Wettbewerbes oder als Arzt
unabsichtlich tdten.
Kd&Bopoiv 845 e Strafe und Reinigung fiir Verunreiniger von Gewéssern.
872 e Wer sich an einer Bluttat befleckt hat, kann nicht gereinigt werden, solange er sich
nicht die Blutflecken abgewaschen hat.
Kabdpoewg 736 a Reinigung der Stadt (Kolonie).
628 d Medizinische Reinigung des kranken Korpers.
Kabdpoeig 868 ¢ Reinigung von Eltern, die ihr Kind getdtet haben.
KaBopovg 868 ¢ Diejenigen sind rein zu nennen, die einen Sklaven tdten, der wiederum
einen Herren auf dem Gewissen hat.
Kabdpoewg 736 b Versammlung der Méanner und Séuberung.
736 b Das Wasser muss so rein wie moglich flieen.
Kobapdv 910 a Bau der Tempel jenseits reiner Bezirke
Kabappodvv 865 d, 868 e, 873 d | Reinigungen im Allgemeinen wegen Totung, aber auch Sduberung des Staates.
815¢ Initiations- und Reinigungszeremonien.
KaBoppov 735 b-c Reinigung der Herde.
KoBappoig 865 ¢ Reinigungsopfer.
869 e Reinigung nach einer Straftat, wenn die Frau ihren Mann tdtet oder
ungekehrt.
KoBoppd 866 ¢ Ritus der Reinigung fiir einen mordenden Fremden.
Mimesis
Nomoi Kontext Andere Dialoge Kontext
Mimesis des Krieges, Legen
830 e 865bH von Fallen (pipovpévouvg v
TOAELLKNV).
643 b-c Mimesis bei der Erziehung: Resp. 395d «Oder hast du nicht
Nachahmung in der Kindheit. bemerkt, daB die
Nachahmungen, wenn
man es von Jugend an
stark damit treibt, in
Gewohnheiten und in
Natur  iibergehen, es
betreffe nun den Leib
oder die Tone oder das
Gemiit?».
836 e Mimesis der weiblichen Natur. Resp. 393 c-d Sich einem anderen in der

% Die hier angefiihrten Tabellen sollen nicht dazu dienen, die Gesamtheit der Okkurrenzen der aufgefiihrten Worte im
platonischen Werk darzustellen, sondern sollen nur ein allgemeines Bild ihrer Verwendung in den Nomoi geben. Der
griechische Originaltext wird nicht zitiert, wenn im Laufe der Arbeit schon auf ihn eingegangen worden ist.
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Tabellen

Stimme oder in dem
Aussehen  anzugleichen

(oxfpa).

701 ¢

Mimesis der titanischen Natur.

846 ¢

Mimesis des Vorbildes: Die
jiingeren Gesetzgeber sollen die
Gesetze der Alten nachahmen
(&TopLLOVUEVOL).

Resp. 467 b

Mimesis der Tugend der
Eltern.

713 b

Mimesis der besseren
Regierung zur Zeit Chronos.

Resp. 500 c-d

Mimesis der Ideen.

796 b

Mimesis der Ténze.

706 a-b

Gefihrliche Mimesis der
Feinde.
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Inhaltsverzeichnis der Bibliographie

A. Quellen

Nomoi, Ubersetzungen und Kommentare
B. Sekundérliteratur iiber die Nomoi

1 Tagungsbinde

2 Monographien

3 Artikel
C. Literatur zu verwandten Themen

4 Nachahmung und Theater

5 Politik Platons

6 Das Problem der Zeit
D. Platon im Allgemeinen
E. Politische Begrifflichkeit und athenische Kulturgeschichte
F. Andere Texte

1. Politik der Tragodie

2. Tragik und Andersheit

% Bibliographischer Hinweis: Aufgrund der Schwierigkeit, die verflochtenen Argumente des platonischen Gedankens
analytisch aufzulosen, wurde beschlossen, die Angabe dieser Bibliographie in semantische Felder zu gruppieren, die um
die Interessenschwerpunkte — der Nomoi sowie den Plexus Stadt-Theater-Darstellung — angesiedelt sind. Was die
Autoren der Antike und Spétantike betrifft, wurde auf allgemeinere Ausgabe und Kommentare zuriickgegriffen, auf
deren Ubersetzung jeweils in den FuBnoten verwiesen wird.
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