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Inleiding

In deze scriptie zal ik me richten op de Griekse filosoof Plato. In de vorm van dialogen tussen
Socrates en diens gesprekspartner verkondigt Plato zijn filosofische leer. Binnen het grotere
debat rondom Plato wordt onder meer bediscussieerd of aan hem één leer toegeschreven kan
worden of dat hij zodanig verschillende visies heeft dat deze niet met elkaar te rijmen vallen.
Binnen het bestek van dit onderzoek zal ik me richten op één specifiek aspect van Plato’s
filosofie: zijn visie op het leven na de dood. Het leven na de dood, of zoals het in het Engels zo
mooi vertaald wordt als the afterlife, valt uiteen enerzijds in een cyclus van reincarnatie op
aarde en in de sterrenhemel en anderzijds in een zielsverhuizing naar de Tartarus of het Elysium,
ook wel het Eiland der Gelukzaligen genoemd. Hoe beschrijft Plato het leven na de dood in zijn
werk? Zitten er verschillen tussen zijn beschrijving in de verschillende dialogen? Zit hier een
ontwikkeling in? Of kan aan hem wat betreft het leven na de dood één leer toegeschreven
worden? Dit onderzoek zal zich dan ook precies hierop richten. De volgende vraag staat hierbij
centraal: ‘Wat is Plato’s visie op het leven na de dood?’.

Voor het beantwoorden van deze onderzoeksvraag zijn de primaire teksten van groot
belang. Om een, hopelijk, zo gevarieerd mogelijk beeld te geven van Plato’s visie door zijn
filosofische carriére heen heb ik een selectie gemaakt van zes passages uit zes verschillende
werken, betreffende zijn Apologie, Gorgias, Phaedo, De Staat, Timaeus en Wetten. De
bespreking van elk van deze werken zal een eigen hoofdstuk beslaan. Hierin zal ik als eerste
een contextschets geven van de desbetreffende passage in het licht van het gehele werk, waarna
ik de passage nauwkeurig zal lezen en bespreken om uiteindelijk tot een deelconclusie te komen
over Plato’s visie in deze specifieke passage en ten opzichte van de vorige besproken passages.
Ik zal eindigen met een algemene samenvatting en conclusie, waarin ik een zo concreet
mogelijk antwoord op de onderzoeksvraag tracht te formuleren. Alle vertalingen van geciteerde
passages zijn van eigen hand. De Griekse passages zijn afkomstig uit de Oxford Classical Texts.

Er zijn enkele overkoepelende vraagstukken rondom Plato’s oeuvre die ook terug zullen
komen in dit onderzoek. Een eerste kwestie is de vraag naar de uniformiteit van zijn werken.
Heeft Plato één filosofische leer? Of moeten zijn dialogen als losstaande theorieén beschouwd
worden? Elke dialoog kan goed op zich gelezen worden en heeft vanzelfsprekend zijn eigen
doeleinden. Desalniettemin zijn er bepaalde onderwerpen of ideeén die Plato meermaals
aanhaalt, waaronder het leven na de dood. Een volgende kwestie is dan ook de vraag of Plato’s
filosofie door de jaren heen verandert en of hier een ontwikkeling in zit. Houdt hij gedurende

zijn carriére vast aan één idee of ontwikkelt hij zich hierin? Het derde vraagstuk is hieraan
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verbonden. De exacte chronologie van Plato’s werken is immers omstreden. Er kan grofweg
een onderscheid gemaakt worden tussen zijn vroege, midden en late periode, maar niet voor
alle werken is precies vast te stellen op welke andere werken zij volgen of aan welke zij
voorafgaan. Dit maakt het vaststellen van een duidelijke ontwikkeling niet gemakkelijk. De
volgorde waarin ik de genoemde werken bespreek duidt dan ook niet met zekerheid op een
zodanige chronologie. De Apologie komt hoogstwaarschijnlijk uit Plato’s vroegere periode en
vastgesteld is wel dat de Wetten zijn laatste werk is geweest. De Timaeus komt eveneens uit
zijn latere periode. De Gorgias, Phaedo en De Staat vallen daar tussenin.

Voor dit onderzoek zal ik tevens gebruik maken van secundaire literatuur. Veel
voorkomende thema’s zijn het onderscheid tussen Adyoc en een uibog, de rechters van de
onderwereld als uitdelers van straffen en beloningen, de mogelijkheid om te ontsnappen aan de
cyclus van reincarnatie en het aansporen tot een rechtvaardig leven als doel van de tekst. In de
secundaire literatuur ontbreekt het naar mijn mening aan een uitgebreidere uiteenzetting over
Plato’s visie op het leven na de dood. De genoemde thema’s komen weliswaar aan bod, maar
veel vaker in de context van de status van Plato’s mythes of slechts met betrekking tot één of
enkele passages uit zijn oeuvre. Het doel van dit onderzoek is om een dergelijke, uitgebreidere
uiteenzetting te geven, waarin ik me onder andere richt op de genoemde thematiek maar deze

bespreek in een bredere tekstuele context van Plato’s werken.

Status Quaestionis

Als het gaat om de bespreking van straffen en beloningen, lijken T.J. Saunders en M.M.
MacKenzie de twee grootste studies te hebben, met name naar Plato’s bestraffingen.! Zij
beargumenteren dat de straffen in het leven na de dood er niet slechts toe dienen om de zielen
moreel te verbeteren maar dat deze eerder vergeldend zijn. Saunders beweert dat Plato’s
eschatologische mythes twee doelen hebben: om aan te sporen tot goed gedrag en om de
slachtoffers ervan te verzekeren dat hun vijanden uiteindelijk altijd zullen lijden. Op basis
daarvan meent hij dat de straffen in deze mythes uitsluitend vergeldend zijn. MacKenzie
suggereert nagenoeg hetzelfde, maar blijft wat genuanceerder in haar uiteindelijke conclusie.
Ze stelt namelijk dat het hervormen of verbeteren van de zielen de belangrijkste reden blijft
voor het uitdelen van straffen, maar dat Plato door middel van zijn vergeldende eschatologie

het geloof verspreidt dat gerechtigheid voor iedereen zal zegevieren.

1 T.J. Saunders, Plato’s Penal Code, Clarendon Press: Oxford, 1991 en M.M. MacKenzie, Plato on Punishment,
Californié, 1981.



D.R. Campbell? plaatst Plato’s eschatologie in zijn grotere filosofische systeem. Omdat
er veel verschillen zijn tussen de verschillende dialogen, is hij van mening dat er niet één theorie
IS maar meerdere theorieén van reincarnatie. Volgens hem betekent dit dat Plato zelf ook niet
wist wat iemands wedergeboorte bepaalt. Campbell concludeert dat volgens Plato reincarnatie
een middel van de goden is om de perfectie van de kosmos te waarborgen.

R. Kamtekar® beargumenteert dat Plato’s besprekingen van het leven na de dood en van
de straffen en beloningen een consequentialistische reden geeft om de lezer te laten reflecteren
op zijn eigen morele karakter. Door te laten zien wat in het hiernamaals de gevolgen van een
deugdzaam dan wel ondeugdzaam leven zijn, wil Plato de lezer namelijk aansporen om op aarde
een deugdzaam leven te leiden. Wie immers naar het Eiland der Gelukzaligen wil gaan en niet
naar de Tartarus, dient een goed moreel karakter te hebben. Kamtekar beweert tevens dat de
keuze van reincarnatie bij de zielen zelf ligt, waardoor God onberispelijk blijft. Reincarnatie
lijkt de ziel moreel te verbeteren, maar misschien is reincarnatie geen vergeldende straf, zoals
Saunders en MacKenzie beweren, maar eerder een deel van de goedheid van de kosmos, zoals
Campbell onder andere beweert.

J. Annas* beweert dat veel filosofische studies geen poging hebben gewaagd om de
inhoud van Plato’s eschatologische mythes te relateren aan de inhoud van de dialoog, maar dat
dit wel degelijk relevant is. Plato is zelf soms ook indifferent of zijn bespreking een Jéyo¢ en
een uvbog is. In enkele gevallen geeft hij wel duidelijk aan hoe hij wil dat zijn bespreking
gelezen wordt, maar in andere gevallen blijkt dit onderscheid flexibeler te zijn. Annas’ doel is
om te laten zien dat de mythes die op het eerste oog relatief hetzelfde lijken wel degelijk
verschillende inzichten bieden over het leven na de dood. Hiertoe bespreekt ze de Gorgias,
Phaedo en De Staat. De Gorgias drukt een bepaald optimisme uit door middel van een laatste
rectificatie bij de rechters van de onderwereld. De Phaedo vertelt in zoverre hetzelfde, maar
voegt hier het element van reincarnatie als straf aan toe. In De Staat zijn de rechters van de

onderwereld echter gedegradeerd tot één episode uit de continue cyclus van reincarnatie.

2 Campbell, D. R. ‘Plato’s Theory of Reincarnation: Eschatology and Natural Philosophy’. The Review of
Metaphysics, Vol. 75, No. 4 (2022), pp. 643-665.

3 Kamtekar, R. ‘The Soul’s (After-) Life’. Ancient Philosophy 36 (2016), pp. 115-132.

4 Annas, J. ‘Plato’s Myths of Judgement’. Phronesis, Vol. 27, No. 2 (1982), pp. 119-143.






Hoofdstuk 1: Apologie 40c-42a

Contextschets van de passage in het gehele werk

De Apologie is een van Plato’s vroegere werken. Zoals de naam van het werk al doet
vermoeden, betreft het een verdedigingsrede, namelijk voor de filosoof Socrates, die tevens zelf
aan het woord is. Socrates werd beschuldigd van onder andere godslastering en het bederven
van de jeugd met zijn filosofische praatjes. Hij is uiteindelijk veroordeeld tot het drinken van
de gifbeker met de dood tot gevolg.

Het werk bestaat grofweg uit drie delen: de verdedigingsrede, een tegenvoorstel voor
een gepaste straf en een vaarwel.® Passage 40c-42a betreft het laatste gedeelte van Socrates’
vaarwel, wat hij uitgesproken zou hebben nadat hij ter dood veroordeeld is. Hierin vertelt hij
over zijn visie op de dood en het hiernamaals en legt hij uit waarom hij niet bang is voor de
dood. Belangrijk om op te merken is dat we hier enerzijds te maken hebben met Socrates’ visie
op het leven na de dood en anderzijds ook met Plato’s visie door de woorden van Socrates. De
grens daartussen is echter niet heel strikt. Ook in zijn latere werken gebruikt Plato Socrates

veelvuldig als spreekbuis van zijn eigen filosofie.

Close-reading van de passage

> A \ 1 ~ e N0 7 ) 13 \ LY s ~ \ 7 4 ) N
Evvonowpev 6¢ kai tide ™G ToAAN EATic €oTiv dyaBov avto glvat. dvoiv yap Bdtepov Eotv 0
te@vavar 1 yap olov undév eivar pmde oicOnoty undepiov undevog &xstv ToV Tebvedta, 1| Kot

10 Aeyopeve LeTaf ol TIC TUYXAVEL 0DGa Koi LeTOlkNo1g TH Woyf] ToD Tomov 0D &vO&vde &ig

GAALOV TOTTOV.

Laten we ook zo bedenken dat er veel hoop is dat dit iets goeds is. Want het sterven is een van
deze twee dingen; want of het is alsof degene die gestorven is niets is en geen enkel gevoel
van iets heeft, of er is volgens de dingen die gezegd worden een of andere verandering en

verhuizing voor de ziel vanaf haar plaats hier naar een andere plaats.®

Socrates poneert hier twee mogelijkheden voor het leven na de dood. VVoor beide opties is er in
zijn ogen de hoop dat het iets goeds is. De eerste mogelijkheid betreft de dood alsof het een

diepe slaap is, waarin je niet droomt en niets voelt. Als dit het geval is, zo zegt Socrates,

5 Inleiding in Emlyn-Jones, Preddy (2017), p. 88.
6 Plato Apologie, 40c.



Oowpdoiov képdog v ein 6 Bdvarog, ‘dan zou de dood een wonderbaarlijk voordeel zijn’.” Dit
klinkt hem al als muziek in de oren, maar de tweede mogelijkheid is zelfs nog beter.

Als tweede gaat Socrates in op de mogelijkheid van een zielsverhuizing na de dood.?
Hij beschrijft dit als een amodnuia, een reis, vanaf de aarde naar de Hades, waar alle doden
verblijven. Hier zal een gestorvene eerst oi ¢ 4in0dc dikaorai, ‘de ware rechters’ tegenkomen,
namelijk Minos, Rhadamanthus, Aeacus, Triptolemus en andere rechtvaardige halfgoden.
Socrates plaatst hen tegenover odror of pdorovrec dixaorai, ‘deze naar eigen zeggen rechters’,
waarmee hij de Atheense rechters bedoelt die hem tot de dood veroordeeld hebben. Een
dergelijke verbeelding van de rechters in het hiernamaals zullen we tevens tegenkomen in
Plato’s Gorgias. Socrates lijkt te suggereren dat het oordeel van de Atheense rechters niet als
definitief gezien moet worden, omdat het echt rechtvaardige oordeel pas door de rechters in de
Hades gemaakt zal worden. Deze aanname wordt verder uitgewerkt in de Gorgias.

In de concluderende woorden van de Apologie probeert Socrates de Atheense rechters

ervan te overtuigen dat de dood zo slecht nog niet is.

A xod VUG xpn, © &vSpeg dikaotai, edéAmdag tvon Tpdg TOV Bdvatov, kai £v Tt TodTo
dtovogicBot dAnB<c, 8t 00K EoTv Avopl dyadd Kokov 00dEV ovte (DVTL 0VTE TEAELTNOAVTL,

000¢ dpeieital KO Be@®V TA TOVLTOL TPAY AT

Maar ook jullie, heren rechters, moeten vol vertrouwen zijn tegenover de dood, en jullie
moeten aan dit ene ware ding denken, namelijk dat er voor een goede man niets slecht is,
noch bij leven noch na de dood, en dat zijn daden niet over het hoofd gezien worden door de
goden.®

In het bovenstaande citaat klinkt een bepaald optimisme door.!® Socrates beschouwt
zichzelf als een goed mens en is daarom van mening dat hem niets slechts aangedaan kan
worden, nu niet en na zijn dood niet. De rechters in het hiernamaals zullen hem bovendien vele
malen rechtvaardiger behandelen dan de Atheense rechters. Dat is waarom hij niet bang is voor
de dood.

7 Plato Apologie, 40d.

& Plato Apologie, 40e-41c.

9 Plato Apologie, 41c-d.

10 Annas (1982), p. 123 geeft eenzelfde argument over de Gorgias, maar dat is 0ok hier in de Apologie van
toepassing.
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Deelconclusie

In de Apologie spreekt Socrates dus over zijn visie op het leven na de dood en vertelt hij waarom
hij geen angst heeft voor de dood. De dood lijkt ofwel op een diepe slaap of het is een
zielsverhuizing naar de Hades. In het hiernamaals worden de doden nogmaals berecht, maar
dan tegenover veel rechtvaardigere rechters. Dit laatste beeld zal tevens terugkomen in de

Gorgias. Socrates beéindigt zijn vaarwel met een optimistische noot.
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Hoofdstuk 2: Gorgias 523a-527e

Contextschets van de passage in het gehele werk

De Gorgias zit hoogstwaarschijnlijk in de overgangsperiode van Plato’s vroege periode naar
zijn middenperiode. In deze gelijknamige dialoog spreekt Socrates met de retoricus en sofist
Gorgias over rechtvaardigheid. Op eenzelfde manier als in enkele andere van zijn werken tracht
Plato een definitie te geven van het begrip rechtvaardigheid en te formuleren wat een
rechtvaardig en deugdzaam bestaan is. De dialoog heeft primair tot doel om de lezer aan te
sporen een rechtvaardig leven te leiden. Dat is immers waar de filosofie zich volgens Socrates
op moet richten. Sofisten zoals Gorgias pretenderen weliswaar retoriek en rechtvaardigheid te
onderwijzen, maar zij bezitten volgens hem geen echte kennis. Socrates probeert hiermee de
sofisten in een kwaad daglicht te plaatsten.

Passage 523a-527e betreft het slot van de gehele dialoog. Hierin past Plato de eerdere
bespreking van rechtvaardigheid toe op het leven na de dood en benadrukt hij het belang van
rechtvaardigheid in dit leven voor het leven in het hiernamaals. Door middel van een verhaal
over de rechters in het hiernamaals wil Socrates laten zien dat de filosoof niet bang hoeft te zijn
voor de dood.!! Filosofen leiden, in tegenstelling tot de sofisten, immers een rechtvaardig
bestaan. Deze passage betreft Plato’s eerste eschatologische mythe en is daarom kort en simpel

in tegenstelling tot de mythes in de Phaedo en De Staat, die later aan bod zullen komen.*?

Close-reading van de passage

"Akove 81, @ooci, péha kakod Adyov, Ov 6O pv qynon udbov, O &ym oipal, £Y0 3¢ Adyov: MC

aAnOf yap dvta 6ot AEE® O LEAA® AEyELy.

Luister, zoals ze zeggen, naar een zeer mooi verhaal, dat jij weliswaar als een mythe zal
beschouwen, zo vermoed ik, maar dat ik als een redenering beschouw; want wat ik op het

punt sta om te vertellen, dat zal ik aan jou vertellen omdat het waar is.*3

In de eerste zin van deze passage, zoals deze hierboven geciteerd is, maakt Plato een interessant
onderscheid tussen een Adyog en een udbog. Socrates, die hier aan het woord is, benadrukt dat

wat hij gaat vertellen niet slechts opgevat moet worden als een uid6og, een fabelachtig verhaal,

1 Inleiding in Lamb (1925), p. 254.
12 Dodds (1959), pp. 372-373.
13 Plato Gorgias, 523a.
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maar veeleer als een 1dyog, een deel van zijn argumentatie. Dit onderscheid komt ook in Plato’s
andere dialogen naar voren. Campbell beargumenteert dat deze passage in de Gorgias bewijst
dat Plato zelf ook een duidelijk onderscheid maakt tussen een udfog en een 1éyog.t* Plato geeft
hier immers expliciet aan op welke manier hij wil dat zijn bespreking gelezen wordt, dat is als
een Aéyoc.t® Dit onderscheid wordt echter niet in elke dialoog duidelijk. De flexibiliteit van
deze twee begrippen is onder andere terug te zien in de Timaeus, waarin Timaeus’ uiteenzetting
zowel een udbog als een Léyog genoemd wordt.'® Binnen het grotere debat is het de vraag of
Plato’s zogenoemde mythes over het leven na de dood serieus genomen moeten worden en of
ze een bijdrage leveren aan het grotere geheel.'” Een duidelijk voorbeeld van hoe een dergelijke
mythe een aanvulling is op het hoofdargument wordt gegeven door Edmonds, die
beargumenteert dat Plato door middel van deze mythe over het leven na de dood illustreert hoe
de Socratische elenchos in zijn werk gaat.'® Hij meent dat de hervorming van de berechting in
het hiernamaals, zoals deze in de mythe beschreven wordt, op een narratologische manier het
contrast duidelijk maakt tussen Socrates’ elenchos en de retorische argumenten van zijn
gesprekspartners en dat de beschrijving van de gestrafte zielen het effect van de elenchos op
zijn gesprekspartners verbeeldt.'®

Socrates vervolgt zijn verhaal met een verwijzing naar Homerus.? Ten tijde van Cronus
was het namelijk zo dat mensen die een rechtvaardig en gelukkig leven hadden geleid na de
dood naar het Eiland der Gelukzaligen gingen, terwijl de mensen die een onrechtvaardig leven
hadden geleid naar de Tartarus gestuurd werden.?* Plato geeft hier een eerste notie over het
leven na de dood. Dit sluit aan bij het primaire doel van de gehele dialoog. Wie immers naar
het Eiland der Gelukzaligen wenst te gaan, dient een rechtvaardig leven te leiden. Omdat hij
hierin Homerus aanhaalt, neemt hij een stukje mythologische traditie over.?? Enerzijds maakt

dit zijn argument niet sterker, omdat hij immers wil dat zijn bespreking gelezen wordt als een

14 Campbell (2022), p. 646.

15 Kamtekar (2016), p. 3.

16 Campbell (2022), pp. 645-646. Timaeus’ uiteenzetting wordt volgens Campbell in het gehele werk drie keer
een udbog genoemd, namelijk in 29d, 59c en 68d, en zeven keer een 1dyog, namelijk in 30b, 48d, 53d, 55d, 564,
57d en 90e.

17 Campbell (2022) geeft in voetnoot 3 een kort overzicht van commentatoren die ingaan op Plato’s gebruik van
mythes in het algemeen.

18 Edmonds (2012), p. 166.

9 1dem.

20 Homeros llias, xv 187-188. Homeros beschrijft hier hoe de macht van Kronos is verdeeld onder Zeus,
Poseidon en Hades.

2L Plato Gorgias, 523b.

22 Dodds (1959), p. 373 vermeldt terecht dat de verwijzingen naar Homeros gaan om niet-essentiéle details.
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Aoyoc en niet als een uvBoc. Anderzijds hadden dichters, zoals Homerus, in die tijd een bepaalde
autoriteit en zet hij door het citeren van zo’n invloedrijke dichter zijn argument kracht bij.

In het oude systeem werd men berecht bij leven. Dit leidde echter tot onterechte
veroordelingen, omdat de rechters misleid werden door de lichamelijke gestaltes van degenen
die berecht werden en door die van henzelf.?® Zeus hervormt dit systeem, ze@vedrac yop dei
kpiveaBou ... tva dikaio 1) kpioig 7, ‘omdat het nodig is dat zij veroordeeld worden nadat ze
gestorven zijn ... opdat het oordeel rechtvaardig is’.?* Hij stelt Rhadamanthus, Aeacus en Minos
aan als de rechters van het hiernamaals.?® Van hen heeft Minos het laatste oordeel als de andere
twee in strijd zijn met elkaar, iva ¢ dikarotdn 1 kpioic i mepi Tiic mopeiag Toic avOpadmorg,
‘opdat het oordeel zo rechtvaardig mogelijk is voor de mensen over hun reis’.?® Behalve op een
rechtvaardig leven legt Plato hier geheel in lijn met de rest van de dialoog duidelijk de nadruk

op een rechtvaardig oordeel.

Tadt’ Eotv, ® Karrikdelg, 6 £yod dknkomg motedm GAnOf elvar kol &k To0Tmv Tédv

AOy®v T010voE TL Aoyilopot cupPaivery.

Dat is, Kallikles, waarvan ik geloof dat het waar is, nadat ik het gehoord heb; en ik
concludeer dat uit deze verhalen iets dergelijks volgt.?’

Hiermee besluit Socrates zijn verhaal over de rechters van het hiernamaals, waarin hij
nogmaals benoemt dat het om een dAn6rc Joyoc gaat. Vervolgens tracht hij een moraal uit dit
verhaal te halen. Na de dood scheiden de ziel en het lichaam zich van elkaar. Zoals het lichaam
dan onveranderd blijft, zo blijft de ziel evenzeer onveranderd. Wanneer de ziel na de dood dus
voor de rechters komt, zal zij beoordeeld worden op basis van haar werkelijke natuur en zal zij
een passende straf krijgen, onafhankelijk van haar wereldse, lichamelijke status.?® Plato maakt
hier indirect een onderscheid tussen belichaamde en onbelichaamde straffen. De straffen in dit
leven zijn belichaamd en de straffen na de dood, dat wil zeggen na scheiding van lichaam en
ziel, zijn onbelichaamd.

Plato geeft vervolgens twee opties, waarin hij een onderscheid maakt tussen geneeslijke
en ongeneeslijke zielen: of de ziel wordt beter en heeft baat bij de straf, 6f zij moet dienen als

23 Plato Gorgias, 523c-d.

24 Plato Gorgias, 523e.

25 Merk op dat dit slechts drie van de rechters zijn die in de Apologie benoemd worden, namelijk Rhadamanthus,
Aeacus en Minos. Triptolemus en de andere halfgoden worden hier achterwege gelaten.

26 Plato Gorgias, 524a.

27 Plato Gorgias, 524b.

28 plato Gorgias, 524b-525a.
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een voorbeeld voor anderen.?® De straffen in de Tartarus zijn, zo lijkt het, dus bedoeld om de
ziel te verbeteren.*® Zonder een proces van reincarnatie te veronderstellen lijkt dit te betekenen
dat de slechte zielen alsnog naar het Eiland der Gelukzaligen kunnen verhuizen wanneer zij hun
straf uitgezeten hebben en daarvan geleerd hebben. Als alternatief beweren MacKenzie en
Saunders, die zich beiden richten op straffen in Plato’s eschatologie, daarom dat deze straffen
vergeldend zijn in plaats van verbeterend.®* Dodds beargumenteert daarentegen dat Plato in
deze passage wel degelijk een doctrine van reincarnatie veronderstelt.3? Een straf om het leven
te beteren lijkt immers te laat te komen voor de doden, tenzij zij terug zullen keren op aarde.
Als je hier een theorie van reincarnatie veronderstelt — zoals Dodds dus doet — roept dat in het
kader van de kwestie rondom de onduidelijke chronologie van Plato’s werken de vraag op of
Plato altijd al een theorie van reincarnatie gehad heeft maar deze hier simpelweg niet expliciet
maakt 6f dat hij het idee van reincarnatie pas later ontwikkeld heeft. Zowel Irwin als Annas zijn
het dan ook echter oneens met Dodds. Zij beweren dat de passage geenszins een theorie van
reincarnatie behoeft. Annas stelt dat we de rechtvaardiging voor het straffen van de
ongeneeslijke zielen niet hoeven te zoeken in een toekomstig leven op aarde en dat reincarnatie
bovendien niet in het geheel past.® Haar argumentatie schiet naar mijn mening echter te kort
en geeft geen duidelijke redenen tegen het veronderstellen van reincarnatie in deze passage. Ze
stelt namelijk zonder verdere onderbouwing dat het bevorderen van het genezen van de
geneeslijke zielen voldoende rechtvaardiging is voor het straffen van de ongeneeslijke zielen
en dat daar verder geen vragen naar gesteld moeten te worden. Irwin beargumenteert dat het
tentoonstellen van ongeneeslijke zielen als voorbeeld de houding van de andere zielen ten
opzichte van de straffen kan beinvloeden en dat dat hen meer meewerkend maakt.®* Hij heeft
het in dit geval over de houding van de zielen in het hiernamaals, maar de voorbeelden van de
straffen van ongeneeslijke zielen kunnen, mijns inziens, ook effect hebben op de levenden.
Door middel van de verhalen van dichters, zoals Homerus, leren zij immers over deze
verschrikkelijke straffen en wordt hun houding in het aardse leven hier wellicht al door
beinvloed. Mocht het wel zo zijn dat Plato in deze passage doelt op een proces van reincarnatie,

2 Plato Gorgias, 525b-c.

30 Kamtekar (2016), p. 7 beweert dit eveneens.

31 Saunders (1991), p. 196 en MacKenzie (1981), p. 229-232, via Kamtekar (2016), p. 7. Het gebruik van het
woord tipwpia lijkt te suggereren dat de straffen wel degelijk vergeldend zijn, aangezien tyuopio gewoonlijk
vertaald wordt als wraak. De inhoud van deze passage laat echter anders denken. Irwin (1979), pp. 244-245.
32 Dodds (1959), p. 381.

3 Annas (1982), p. 124.

3 Irwin (1979), p. 246.
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blijft het bovendien de vraag in hoeverre de zielen hun eerdere herinneringen en ervaringen
meenemen naar een nieuw leven.

Ongeneeslijke zielen die in de Tartarus als voorbeeld dienen voor anderen zijn volgens
Socrates met name de zielen van tirannen, heersers en andere machthebbers.®® Bij deze
voorbeelden haalt hij opnieuw Homerus aan om zijn argument kracht bij te zetten.
Daartegenover plaatst hij de filosofen, die een rechtvaardig leven hebben geleid gericht op de
waarheid en die na de dood naar het Eiland der Gelukzaligen gestuurd worden. Zij hoeven,

zoals benoemd, dus niet bang te zijn voor het leven na de dood.

gym pév ovv, ® Karrikdelg, ¥1td 1€ 100TmV 10V MOy TETEIGHOL, K1 GKOTT® Omg

ATo@OVODLLOL T® KPLTH OG VYIEGTATNV TV YUYV’

Ik ben dus, Kallikles, overtuigd door deze verhalen, en ik let erop dat ik mijn ziel zo gezond
mogelijk zal tonen aan de rechter.3®

Na zijn uiteenzetting over de algemene moraal betrekt Socrates de mythe op zijn eigen
leven. Hij gaat zich inspannen om zo goed mogelijk te leven en hij spoort anderen aan dit
evenzo te doen.®” Annas betoogt dat deze mythe het idee van een finale rectificatie benadrukt.®
Zielen die in dit leven onterecht veroordeeld worden, zullen na de dood een rechtvaardige
berechting ondergaan. In het licht van Socrates’ eigen lot — hij is immers ter dood veroordeeld,
zoals we ook al in de Apologie zagen — wekt dit volgens Annas een soort optimisme op.*® Het
oordeel van de Atheense rechters zal na zijn dood recht gezet worden door de rechters in het
hiernamaals. Deze finaliteit wordt onder andere door Dodds bevraagd wanneer hij een theorie
van reincarnatie veronderstelt.> Annas is daarentegen van mening dat de mythe in de Gorgias

slechts als doel heeft om te aan te tonen dat veroordelingen in dit leven niet finaal zijn.*

Téyo. & odv Tadta pudddg cot dokel AéyecOar Bomep YPodg Kol KOTAPPOVEIC adT@V, Kai 0DSEV
Y &v v Bowpactov Katappovely Tovtmv, &l 1t (nrodveg lyopey adtdv PeAtio kai

dANO&oTepO EVPETY” ... HOTEP 0DV NYEUOVL TH AOY®D YpNCOUED T® VDV TaPOPOVEVTL, OC TV

% Plato Gorgias, 525d-526d; Socrates bespreekt hier enkele voorbeelden van heersers en machthebbers die
vastzitten in de Tartarus, zoals Archelals en Aristides. Hierbij haalt hij Homerus’ beschrijving van Tantalus,
Sisyphus en Tityus aan.

% Plato Gorgias, 526d.

%7 Plato Gorgias, 526d-527a.

% Annas (1982), p. 122.

39 Annas (1982), p. 123.

40 Dodds (1959), p. 381.

41 Annas (1982), p. 125.
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onuaivet, 8t 0vtog O TPOTOC EP1oTog Tod Plov, Koi THV dtkarocHVNV Kai TV GAANY dpeTnV

aorodvtag kol (v kai tefvava.

Wellicht meen jij dus dat dit aan jou verteld wordt als een mythe van een oude vrouw en
minacht jij het, en het zou niet verbazingwekkend zijn om dit te minachten, als wij al zoekende
ergens iets beters en waarachtigers konden vinden; ... laten wij dus het verhaal dat zojuist
getoond werd als onze gids gebruiken, die aan ons uitlegt dat deze manier van leven het beste
is, namelijk om zowel te leven als te sterven terwijl wij de rechtvaardigheid en de andere

deugden beoefenen.*?

In zijn concluderende woorden benadrukt Socrates nogmaals dat zijn bespreking van de
rechters in de onderwereld gelezen moet worden als een Adyoc en niet als een udfog. Er is
immers in de ogen van Socrates niets beters en waarachtigers te vinden dan wat hij zojuist
verteld heeft en dus zou het wél verbazingwekkend zijn om het te minachten als ware het een
mythe. Daarom moet zijn bespreking niet als een mythe van een oude vrouw gelezen worden
maar als een Adyoc. Hij beéindigt de dialoog met een aanmaning om een rechtvaardig en
deugdzaam leven te leiden, wat volledig in lijn ligt met het algemene thema van het gehele

werk.

Deelconclusie

In de Gorgias geeft Plato dus een eerste notie van het leven na de dood aan de hand van een
simpele mythe over de rechters in het hiernamaals. Na de dood scheiden lichaam en ziel zich
van elkaar, waarna de ziel op een rechtvaardige manier berecht wordt tegenover de rechters in
het hiernamaals. Deze rechters zullen vervolgens een passende straf uitdelen en de zielen ofwel
naar de Tartarus ofwel naar het Eiland der Gelukzaligen sturen. Een eventuele straf heeft in
eerste instantie het doel om de ziel beter te maken, maar mocht zij ongeneeslijk zijn, zal zij als
voorbeeld dienen voor anderen. Deze afsluitende mythe weerspiegelt duidelijk het doel van de
gehele dialoog. Wie immers een gelukkig leven na de dood wil leiden, zal op aarde een
rechtvaardig leven moeten leiden.

In vergelijking met de Apologie geeft Plato in de Gorgias een relatief gelijkend beeld

van het hiernamaals, maar dan veel uitgebreider.

42 Plato Gorgias, 527a-€.
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Hoofdstuk 3: Phaedo 63b-69e, 80b-84b, 107a-115a

Contextschets van de passages in het gehele werk

In deze gelijknamige dialoog doet Phaedo verslag van de laatste dag van Socrates’ leven.
Socrates is zijn tijd aan het uitzitten totdat hij de gifbeker moet drinken en voert een laatste
gesprek met enkelen van zijn metgezellen. De belangrijkste onderwerpen die hierin behandeld
worden zijn de verhouding tussen lichaam en ziel, de onsterfelijkheid van de ziel en daarmee
tevens de sterfelijkheid van het lichaam. Plato geeft meerdere argumenten voor de
onsterfelijkheid van de ziel, waaruit logischerwijs een bespreking van het leven na de dood
volgt. In dit hoofdstuk zullen drie passages uit deze dialoog aan bod komen.

In Phaedo 63b-69e tracht Socrates de vraag te beantwoorden waarom een filosoof naar
de dood zou moeten verlangen. Dit sluit duidelijk aan bij zijn bespreking van het hiernamaals
in de Apologie. De passage van 80b-84b valt binnen een van de argumenten voor de
onsterfelijkheid van de ziel. Hierin geeft Plato een eerste aanzet tot een theorie van reincarnatie.
Aan het einde van de dialoog, in 107a-115a, wanneer hij zijn daadwerkelijke uiteenzetting heeft

afgesloten, vertelt Socrates nog een mythe over het lot van de ziel na de dood.

Close-reading van de passages

Zoals besproken in het eerste hoofdstuk, poneert Socrates in de Apologie twee mogelijkheden
voor de dood: of het is als een diepe slaap zonder enig gevoel of het is een zielsverhuizing. In
de Phaedo wordt deze kwestie een stuk complexer.*® Vanuit Socrates’ gesprekspartners wordt
de angst uitgesproken dat de ziel e60v¢ arallatrousvny t0d owuatog, kol éxfaivovoa dGonep
nvedua §j kamvog diaokedactsioa oiynrar Siamrouévy kai 0bdev &t obdouod 1, ‘meteen zodra zij
losgemaakt wordt van het lichaam en deze verlaat zoals een vleugje adem of vervliegt als rook,
is weggevlogen en nergens meer bestaat’.** Het is vervolgens aan Socrates om aan hen uit te

leggen dat de ziel onsterfelijk is en dit dus niet het geval is.
Dépe 1, 1 & 8¢, Telpadd mBavdTEPOV TPOC VUdC dmoloyncacdat i Tpog TovG StkacTdc.

Vooruit, zei hij, laat ik proberen om me tegenover jullie overtuigender te verdedigen dan

tegenover de rechters.*®

43 Inleiding in Emlyn-Jones, Preddy (2017), p. 271.
4 Plato Phaedo, 70a.
% Plato Phaedo, 63b.
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Waar Socrates in de Apologie tekortgeschoten is in zijn verdediging, tracht hij hier
overtuigender te zijn tegenover zijn metgezellen. Hij beargumenteert waarom iemand die zijn
leven heeft gewijd aan de filosofie beloond zal worden in het hiernamaals.*® Hierin komt
eenzelfde optimisme naar voren, zoals we dat ook in de Apologie en de Gorgias zagen.
Socrates’ argumentatie verloopt als volgt: als eerste definieert hij de dood als de scheiding van
de ziel van het lichaam.*’ Vervolgens gaat hij in op de lichamelijk behoeftes en luxe producten.
De filosoof richt zich hier geenszins op, maar veeleer op de ziel en haar intellect. Sterker nog,
het lichamelijke zit het intellect van de ziel in de weg, omdat het een afleidende factor is voor
de geest. Socrates stelt dus dat 77 oddouod éotiv krijoacOar 1o eidévar 1j televtijoaoty, ‘er ofwel
nergens kennis verworven kan worden ofwel pas na de dood’.*

In dat geval is er volgens Socrates de hoop dat het leven na de dood goede vooruitzichten
heeft. Voor zijn reis naar het hiernamaals gebruikt hij het woord dzodnuia, dat letterlijk vertaald
moet worden als een reis naar het buitenland, maar dat hij in de Apologie eveneens gebruikte
voor een zielsverhuizing naar het hiernamaals. Vervolgens herdefinieert hij de dood als de
bevrijding en scheiding van de ziel van het lichaam.*® Voor de filosoof, die zich in zijn leven
puur op de ziel en haar wijsheid probeert te richten, zou de dood dus geenszins angstaanjagend
moeten zijn. Wijsheid is in zichzelf een soort zuivering en zij die gezuiverd zijn zullen in de
Hades verblijven onder de goden, terwijl zij die niet verlicht zijn zich in de modder zullen
begeven.*® Hiermee hoopt Socrates zijn metgezellen ervan overtuigd te hebben dat hijzelf niet

bang is voor de dood en dat zij dat evenzo niet hoeven te zijn.
&1 1L 00V ViV mOavOTEPAG it &v Tf} dmoloyin fi Toig Adnvainv Sikactoic, £b dv &xot.

Als ik dus enigszins overtuigender ben in mijn verdediging voor jullie dan voor de Atheense

rechters, dan zou dat goed zijn.>!

De tweede passage, 80b-84b, valt, zoals gezegd, binnen een argument voor de onsterfelijkheid
van de ziel. Na de dood gaat de ziel naar de nobele, zuivere en onzichtbare Hades.*? De Hades

wordt door Plato hier echter niet gebruikt om te verwijzen naar de onderwereld, maar het dient

46 Plato Phaedo, 64a.
47 Plato Phaedo, 64c.
48 Plato Phaedo, 66e.
4 Plato Phaedo, 67d.
50 Plato Phaedo, 69c.
51 Plato Phaedo, 69e.
52 Plato Phaedo, 80d ...yevvaiov kol kabapov kai 6197, eig Aidov...
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als een metafoor voor de Ideeénwereld. De ziel is zelf goddelijk, onzichtbaar en onsterfelijk, in
tegenstelling tot het zichtbare, sterfelijke en afbreekbare lichaam. Als zij zich tijdens het leven
geenszins heeft ingelaten met het lichaam en zijn behoeftes, maar zich hiervan onthouden heeft,
dan zal zij terugkeren naar de plaats waar zij tevens in eerste instantie vandaan is gekomen. Dit
geldt uitsluitend voor degenen die zich hebben toegelegd op de filosofie. De zielen die
daarentegen wel zijn aangetast door het lichaam worden verzwaard door het aardse en het
zichtbare en uit angst voor de Hades — dat wil dus zeggen de Ideeénwereld — en het onzichtbare
blijven zij als het ware rondspoken op aarde.>® Plato lijkt hiermee het traditionele beeld van
rondspokende geesten te verwerken in zijn eigen theorie, wellicht om dichter bij de

belevingswereld van zijn lezers te komen.

Kai 00 i ye T0G TV dyafdv adTdg givat, ALY TAG TV EOOA®V, ol TEPT TA TOLDTO

avaykdlovior TAavacBat diknv tivovcat Thg Tpotépag TPoPTic Kakfig obonC.

En deze [zielen] zijn niet van de goede mensen, maar van de slechte mensen, die gedwongen
worden om rondom dergelijke plaatsen rond te dwalen, terwijl zij boete doen voor hun

eerdere manier van leven die slechts was.>

De zielen van slechte mensen worden dus gestraft op basis van hun belichaamde leven
op aarde. Interessant is het gebruik van het woord dixn dat de connotatie heeft van een boete of
straf in een gerechtelijke sfeer. Op dit punt in Socrates’ uiteenzetting is er echter nog geen
sprake geweest van rechters, in ieder geval niet die in het hiernamaals, zoals we die in de
Apologie en de Gorgias gezien hebben. Wel zit er eenzelfde soort boodschap in, namelijk dat
goede zielen na de dood beloond worden en slechte gestraft.

Het verlangen van deze ronddwalende zielen naar het lichamelijke zorgt er uiteindelijk
voor dat zij opnieuw verbonden worden aan een lichaam, passend bij hun vorige leven.* Plato
geeft hier een eerste notie van een theorie van reincarnatie. Volgens Annas is zijn beschrijving
van het lot van verschillende soorten zielen weliswaar ironisch bedoeld, omdat zij reincarneren
als bijpassende dieren, maar moeten we Plato’s algemene visie hierop zeker wel serieus
nemen.*® Zij die vraatzuchtig, hoogmoedig en drankzuchtig waren zullen reincarneren als ezels;
zij die onrechtvaardige tirannen of dieven waren zullen reincarneren als wolven, haviken of

wouwen; zij die weliswaar gematigd en rechtvaardig waren maar zich niet hebben toegelegd op

53 Plato Phaedo, 81b-d.
54 Plato Phaedo, 81d.
55 Plato Phaedo, 81e.
%6 Annas (1982), p. 127.
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de filosofie zullen reincarneren als bijen, wespen, mieren of opnieuw als mensen; en ten slotte
zullen de ware filosofen naar de familie van de goden gaan.®’ Er lopen hier twee verschillende
gedachtegangen door elkaar heen, een eschatologische en een epistemologische. Enerzijds
spreekt Plato namelijk over een theorie van reincarnatie. Anderzijds is fe@v yévog, ‘de familie
van de goden’, opnieuw een verwijzing naar de Ideeénwereld. Voor de ware filosofen is er de
mogelijkheid om deze Ideeénwereld te leren kennen. Hiertoe zullen zij zich in het aardse leven
moeten onthouden van enige vorm van verlangen, pijn, angst en plezier, zodat hun ziel niet
aangetast wordt.>® In vergelijking met de Gorgias schemert in deze dialoog eveneens de
vermaning door om een rechtvaardig leven te leiden, zodat je ofwel de Ideeénwereld kan leren
kennen ofwel reincarneert als een relatief goed dier. De nadruk ligt daarentegen wel veel meer
op de filosofie als hoogste deugd.

In de concluderende woorden van deze passage grijpt Socrates terug op de door zijn
gesprekspartners geponeerde angst aan het begin van de eerste passage, namelijk dat de ziel na
de dood van het lichaam zou vervliegen en niet langer zou bestaan.*® Hij hoopt hen er dus een
tweede keer — ditmaal een stuk uitgebreider — van overtuigd te hebben dat filosofen zoals zijzelf
niet bang hoeven te zijn voor de dood en voor het leven na de dood. Zowel in de Apologie als

hier in de Phaedo lijkt Socrates een soort rechtvaardiging te geven voor zijn eigen doodslot.

Mavtog paddov dpa, Epn, @ KEPne, woyr addavatov kol dvdredpov, kol ¢ Svtt Ecovtat UV

ai yoyoai év Atdov.

Meer dan alles, zei hij, Kebes, is de ziel sterfelijk en onverwoestbaar, en zullen onze zielen

werkelijk in Hades zijn.®°

De derde en laatste passage betreft, net als in de Gorgias, een afsluitende mythe over de het
leven na de dood. VVoordat Plato aan deze beschrijving begint, rondt hij zijn argumentatie over
de onsterfelijkheid van de ziel af, zoals uit het bovenstaande citaat blijkt. Deze ud6o¢ lijkt dus
eerder een extra toevoeging te zijn dan een duidelijk onderdeel van de Adyog.

Socrates vertelt dat, wanneer iemand sterft, zijn ziel door een gids naar de Hades wordt
gebracht, waar zij op basis van haar manier van leven berecht zal worden.®! In tegenstelling tot

eerder in de Phaedo gaat de verwijzing naar de Hades in dit geval wel meer in de richting van

57 Plato Phaedo, 82a-c.

58 Plato Phaedo, 83b.

59 Plato Phaedo, 84b.

60 Plato Phaedo, 106e-107a.
61 Plato Phaedo, 107d.
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zijn traditionele betekenis van de onderwereld. Er wordt hier voor een eerste keer gesproken
over een berechting in het hiernamaals. De daadwerkelijke rechters worden echter wel
achterwege gelaten. Net als in de Gorgias vindt deze berechting plaats enkel gericht op de ziel
zelf en haar aard, niet op haar eerdere lichamelijke toestand.

Als de ziel lang genoeg in de Hades gewacht heeft en haar straf uitgezeten heeft, dan
wordt zij door een andere gids opgehaald en teruggebracht naar de aarde. Plato geeft hier
opnieuw een notie van een proces van reincarnatie. Hij lijkt in deze passage een poging te wagen
om een fase van straffen en beloningen in het hiernamaals te combineren met een fase van
reincarnatie. Annas beargumenteert echter dat Plato dit niet succesvol heeft gedaan.®? Zij stelt
namelijk dat het eerste gedeelte van de mythe impliceert dat reincarnatie de straf is, terwijl later
de fase van straffen en beloningen veel meer gescheiden is van de fase van reincarnatie.

De weg naar Hades is niet simpel — anders waren er geen gidsen nodig geweest — maar
heeft verschillende vertakkingen en kruispunten.®® De goede zielen wijken niet van het
hoofdpad af, terwijl de slechte zielen in de zichtbare wereld blijven ronddwalen, zoals Plato in
de vorige passage al beschreef. Deze laatstgenoemden worden na een lange tijd onvrijwillig
meegenomen door hun gidsen. Aan het andere uiterste staan de zielen die hun leven gematigd,
dat wil zeggen gericht op de filosofie, hebben doorgebracht.

Wat de mythe in de Phaedo onderscheidt van andere soortgelijke mythes, zoals die in
de Gorgias, is Plato’s uitgebreide kosmologische beschrijving van de aarde en haar vorm.
Binnen deze kosmologie vertelt Plato eveneens over het Eiland der Gelukzaligen en de Tartarus.
Voor het Eiland der Gelukzaligen grijpt hij terug op een traditioneel beeld uit de mythologie.®
Voor de Tartarus haalt hij daarbij ook Homerus aan.% Dit zorgt er onder andere voor dat zijn
beschrijving dichter bij een uo6oc komt dan dat deze aansluit bij de 16yoc.

Na deze excursie over de kosmologie hervat Socrates zijn verhaal over het leven na de
dood. Hij herhaalt nogmaals dat zowel de goede als slechte zielen berecht worden.®® De straffen
die uitgedeeld worden zijn zuiverend bedoeld en niet vergeldend.®” Hier voegt hij het
onderscheid tussen geneeslijke en ongeneeslijke zielen aan toe. De ongeneeslijke zielen zullen
tot in de eeuwigheid in de Tartarus verblijven. De geneeslijke zielen krijgen eenmaal in het jaar

de kans om de slachtoffers van hun daden om vergiffenis te vragen en als ze hen kunnen

52 Annas (1982), p. 127.

8 Plato Phaedo, 108a.

54 Plato Phaedo, 111b-c.

% Plato Phaedo, 112a.

% Plato Phaedo, 113d.

57 Gallop (1975), p. 223. Hij verwijst hierbij naar Dodds, die hetzelfde beweerde voor de Gorgias.
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overtuigen, komen ze uit de Tartarus en worden ze verlost van hun pijnigingen. Zo niet, dan
moeten zij terugkeren naar de Tartarus. Waar de zielen hier één jaar in de Tartarus verblijven
tot een eventuele bevrijding, sprak Plato voor zijn kosmologische beschrijving slechts over
molAai ypévov kai paxpai wepiodor, “vele en lange periodes van tijd’.%8 Daarnaast is het mijns
inziens onduidelijk of Plato hier bedoelt dat de zielen die uit de Tartarus komen vervolgens
reincarneren of naar het Eiland der Gelukzaligen verhuizen.

Richting het einde van de mythe komt Plato dan nog maar een keer terug op de zielen
van filosofen. rodtwv d¢ avtdv oi pilocopio ikavic kabnpdauevor dvev te owudtwv (@ot 0
raparay gi¢ v Ererta ypovov, ‘Van hen leven zij die voldoende door de filosofie gereinigd
zijn over het algemeen zonder lichaam voor de hierop volgende tijd’.%° Plato lijkt hiermee te
suggereren dat deze filosofen dus in staat zijn om permanent te ontsnappen aan de cyclus van
reincarnatie. In De Staat is er daarentegen geen notie van een dergelijke ontsnapping, terwijl in
de Timaeus de rechtvaardige zielen zonder lichaam terugkeren naar de sterren. Voor Campbell
is dit reden genoeg om te concluderen dat Plato niet één theorie van reincarnatie heeft, maar
meerdere theorieén.”® Het feit dat de filosofen hier in de Phaedo zouden kunnen ontsnappen
aan de cyclus van reincarnatie impliceert echter wel dat de andere zielen, nadat ze uit de
Tartarus vrijgelaten worden, wel onderworpen worden aan reincarnatie.” Dit leidt vervolgens
opnieuw tot een aanmaning om je leven aan wijsheid te wijden. Annas bepleit dat deze mythe
hierom hetzelfde doel heeft als de mythe in de Gorgias, namelijk het verschaffen van
consequentialistische redenen om rechtvaardig te zijn.”

Ondanks dat Socrates in dit geval zelf ook spreekt over een ud6og, is hij wel van mening
dat erin geloofd moet worden.” Volgens Dodds is een dergelijke mythe, net als die in de
Gorgias, een soort extrapolatie, een verlenging van het filosofische argument.” Dit verklaart

tevens de positionering van de mythe aan het einde van de dialoog.

Deelconclusie

De Phaedo volgt dus in zijn beschrijving van het leven na de dood duidelijk de Gorgias, maar

maakt het daarentegen complexer door, al dan niet impliciet, een theorie van reincarnatie toe te

% Plato Phaedo, 107e.

% Plato Phaedo, 114c.

70 Campbell (2022), p. 652.
1 Annas (1982), p. 128.

2 Annas (1982), pp. 128-129.
73 Plato Phaedo, 114d.

74 Dodds (1959), p. 376.
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voegen. Na de dood begeven de zielen zich, vrijwillig of onvrijwillig, naar de Tartarus waar zij
berecht worden en, indien nodig, gestraft worden. In tegenstelling tot de Gorgias ligt de nadruk
veel minder op deze berechting en spreekt Plato in de Phaedo niet over daadwerkelijke rechters.
Wanneer de zielen lang genoeg geboet hebben, zullen zij reincarneren in een lichaam dat bij
hen past. Alleen de filosoof heeft de mogelijkheid om te ontsnappen aan deze cyclus van
reincarnatie. Plato lijkt in deze dialoog een theorie over straffen en beloningen in het
hiernamaals te willen verenigen met een notie van reincarnatie, maar de vraag is of hij hierin

slaagt. Er zitten per slot van rekening enkele inconsistenties en onduidelijkheden in zijn verhaal.
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Hoofdstuk 4: De Staat 10.614b-621d

Contextschets van de passage in het gehele werk

De Staat is Plato’s belangrijkste politiek-filosofisch werk. Hij schrijft hierin onder andere over
rechtvaardigheid en de ideale staatsvorm, maar ook zijn ideeénleer en de menselijke ziel komen
uitgebreid aan bod. Boek tien bestaat grofweg uit drie delen: een aanval op poézie, een bewijs
voor de onsterfelijkheid van de ziel en een afsluitende mythe over het leven na de dood.” De
positie van boek tien binnen het gehele werk is echter bediscussieerd.”® De vraag is of de
besproken onderwerpen logischerwijs aansluiten bij het geheel of dat zij eerder de vorm
aannemen van een appendix. Feit blijft wel dat we wederom te maken hebben met een
afsluitende mythe, net als in de Gorgias en de Phaedo.”’

Passage 10.614b-621d betreft het laatste gedeelte van dit laatste boek van De Staat en
vertelt het verhaal van de soldaat Er. Er is gestorven in de strijd, maar komt na twaalf dagen
weer tot leven en doet dan verslag van zijn ervaringen in het hiernamaals. Hieraan voorafgaand
spreekt Socrates met zijn gesprekspartners over rechtvaardigheid als beste deugd voor de ziel,
in overeenstemming met een eerdere discussie over de beloningen van rechtvaardigheid en
onrechtvaardigheid in boek twee.”® Er is daarom een duidelijke overgang tussen deze
argumentatie en de beschrijvende mythe, die veeleer de toepassing van een rechtvaardig leven

op het leven na de dood laat zien.

Close-reading van de passage
AXL’ 00 péviot cot, v &’ &yd, Alxivov ye dmdloyov Epd, AL’ dhxipov pev dvépoc, Hpog
00 Appeviov, 10 yévog ITappdriov: 6¢ mote £v TOAEU® TeEAEVTHOOG, Avarpefiviwv dekatainy
TOV vekpdV 1101 dte@Bapuévav, Hyme pev avnpébn, kopobeic 8’ olkade péAL®V Bamtesbon

dmdekartoiog émi T Tupd Keipevog avePio, dvafrodg 6’ Eleyev O €xel 1dot.

Maar ik zal jou echter niet een uitvoerig verhaal vertellen van Alkinoos, zei ik, maar van een
dappere man, Er zoon van Armenios, van afkomst een Pamfiliér; hij werd eens, toen hij
gestorven was in een oorlog, gezond weggedragen, toen de lijken van degenen die al

gestorven waren op de tiende dag werden opgehaald, en nadat hij naar huis gebracht was om

5 Inleiding in Emlyn-Jones, Preddy (2013), pp. XX-XXi.

76 Inleiding in Emlyn-Jones, Preddy (2013), pp. XXXVii-xxxviii.

77 Dodds (1959), p. 376 beargumenteert dat de mythe dient als een extrapolatie, een verlenging van het
filosofisch argument, zoals we ook zagen in de eerdere hoofdstukken.

78 Inleiding in Emlyn-Jones, Preddy (2013), p. xlii.
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begraven te zullen worden, kwam hij op de twaalfde dag weer tot leven, terwijl hij op de
brandstapel lag, en nadat hij weer tot leven was gekomen, vertelde hij over de dingen die hij
daar [in het hiernamaals] gezien had.”

Zoals uit bovenstaand citaat blijkt, gaat Socrates dus de mythe van Er vertellen. Opvallend is
het gebruik van het woord drdioyoc als alternatief op het woord udbfog, dat hij in eerdere
dialogen gebruikte. Dit duidt aan dat het niet zomaar om een Kklein verhaal gaat, maar veeleer
om een uitgebreider verhaal. Na zijn dood komt de ziel van Er samen met de andere zielen bij
een heilige plaats, waar er twee openingen in de grond zijn en twee openingen in de hemel.&
De rechtvaardige zielen worden omhoog geleid langs één van de openingen in de hemel en de
onrechtvaardige zielen omlaag langs één van die in de grond. De rechters maakten van Er
daarentegen een dyyelog dvOpcdnoig, ‘een bode voor de mensen’, en zij bevalen hem om alles
wat daar gebeurde te observeren.®

Er zag enerzijds zielen omlaag komen vanuit de andere opening in de hemel en
anderzijds zielen omhoog komen vanuit de tweede opening in de grond.®? De eerstgenoemden
waren gezuiverd, terwijl de laatstgenoemden bedekt waren met stof en viezigheid, en ze
vertelden aan elkaar over hun ervaringen in de onder- dan wel bovenwereld. Waar degenen uit
de bovenwereld prettige ervaringen deelden, vertelden degenen uit de onderwereld hoeveel zij
geleden hadden. VVoor elke misdaad die zij begaan hadden moeten zij tienvoudig boete doen,
dat wil zeggen dat zij tienmaal honderd jaar ofwel duizend jaar in de onderwereld moeten
verblijven en daar hun straf moeten uitzitten. Het gaat hier om onbelichaamde straffen. Deze
fase van straffen staat bovendien duidelijk los van een eventuele fase van reincarnatie. Plato
beschrijft hetzelfde in de Phaedrus, namelijk dat de zielen na duizend jaar samenkomen om als
het ware hun tweede leven te kiezen.®® Hierin volgt er evenzo een reincarnatie op een
onderwereldse straf.

Er vertelt vervolgens als voorbeeld over de tiran Ardiaeus.®* Hij heeft zoveel slechte
dingen gedaan dat hem niet meer toegestaan wordt om terug te keren naar boven. Hij is een van
de ongeneeslijke zielen, waar Plato in de Gorgias al over sprak. Hij dient slechts als voorbeeld

voor de andere zielen die hem en anderen met hetzelfde lot als hij in hun weg naar boven

7 Plato De Staat, 10.614b.

80 Plato De Staat, 10.614c.

81 Plato De Staat, 10.614d.

82 Plato De Staat, 10.614e.

8 Plato Phaedrus 249a-b; Campbell (2022), p. 658.
84 Plato De Staat, 10.615c-d.
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passeren. Dat betekent echter wel dat dergelijke ongeneeslijke zielen geen deel hebben aan een

eventuele fase van reincarnatie.

Kol TG pev 8n diicag Te kol TiHmpiag ToToG TIVAG Elval, Kol o TOC EDEPYEGTOG TOHTAIG

AVTIGTPOPOLG,.

En zodanig waren dus de vonnissen en straffen, en aan de andere kant als tegenhanger

hiervan de weldaden.®

Hiermee besluit Plato de bespreking over de fase van straffen en beloningen in het
hiernamaals. Deze volgt grotendeels dezelfde verhaallijn als in de Gorgias en de Phaedo. Op
dit punt volgt een kosmologische uiteenzetting over het spinrokken van Noodzakelijkheid.&
Hierin spreekt Plato tevens over de hemellichamen en andere planetaire sferen. Wanneer de
zielen aankomen bij de dochters van Noodzakelijkheid, vertelt Lachesis hen dat zij na het
trekken van een lot een nieuwe gids zullen kiezen voor een nieuwe fase in de cyclus, namelijk
die van reincarnatie. Dit is eenzelfde soort gids als die in de Phaedo ter sprake komt.
Reincarnatie is dientengevolge het resultaat van de eigen keuze van ziel en de goden kan daarom
niets verweten worden. Kamtekar leidt hier uit af dat deze mythe het belang van het maken van
goede keuzes benadrukt.®” In dat licht sluit het aan bij de aanmaning om een rechtvaardig leven
te leiden, zoals dat ook in de andere dialogen naar voren komt. Daarentegen staat het wel in
contrast met de notie in de Phaedo dat de reincarnatie afhankelijk is van het verlangen van de
ziel naar het lichamelijke. In de Timaeus hangt de reincarnatie dan weer af van de aard van de
ziel, zoals in het volgende hoofdstuk zal blijken.

Plato legt in deze passage een extra nadruk op de morele keuze achter het proces van
reincarnatie. VVoor het bepalen van hun reincarnatie krijgen de zielen veel verschillende
keuzemogelijkheden: mensen, maar ook dieren, tirannen, nobele mannen, vrouwen, etc.®® Ze
worden geacht in staat te zijn om hierin de xpatioty aipeoig, ‘de beste keuze’ te maken,
overeenkomstig met de aard van de ziel. Deze keuze kan enerzijds voor een beter ofwel
rechtvaardiger leven zijn en anderzijds voor een slechter ofwel onrechtvaardiger leven. De ziel
moet met overtuiging de keuze kunnen maken voor een gematigd leven dat uitersten vermijdt,
zowel in het leven als in het hiernamaals. Zo wordt zij immers eddaiuovéorarog, ‘het

gelukkigst’. Deze laatste beschrijving doet erg denken aan eerdere noties over het leven van de

85 Plato De Staat, 10.616a-b.

% Plato De Staat, 10.616b-617e.
87 Kamtekar (2016), p. 9.

88 Plato De Staat, 10.618a-b.
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filosoof. Plato lijkt hier dan ook te impliceren dat een ziel het gelukkigst leeft als zij zich op de
filosofie richt.

De zielen die vanuit de hemel komen zijn eerder geneigd om een onrechtvaardig leven
te kiezen zonder de filosofie, omdat zij geen ervaring hebben met de straffen die hierop
volgen.®® Daarentegen maken de zielen die vanuit de onderwereld komen meer weloverwogen
keuzes. Een positieve uitkomst van de straffen na de dood is dus dat het de ziel voorzichtiger
maakt in het maken van haar keuzes.*® Socrates lijkt de verslaglegging van Er hier kort te
onderbreken om zijn eigen moraal te trekken uit het verhaal. Hij benadrukt, nogmaals, dat het
leven van de filosoof niet alleen gelukkig is na de dood maar dat zijn reis terug naar de aarde
tevens soepel verloopt.

Er geeft vervolgens enkele voorbeelden van zielen die hij langs heeft zien komen.®! Zij
kozen ieder voor een reincarnatie gebaseerd op hun vorige leven en vaak ook tegenovergesteld
aan dit leven. Orpheus, bijvoorbeeld, koos voor een zwaan uit haat voor het vrouwelijke
geslacht, Ajax voor een leeuw om zo het menselijke geslacht te ontwijken en Odysseus voor

een particuliere burger zonder interesse in staatzaken.

Kol €K TV ALV o1 Inplov docadtog gig avBpdmovg iévar Kai gig GAANA, Td PEV ddKa €1g

T Gypla, TO O¢ dikoua €ig Ta fuepa petaPfdirovia, Kol Tacog pei&elg petyvocsar.

En van de andere dieren gaan er op dezelfde manier naar [de lichamen van] mensen en naar
[de lichamen van] elkaar, de onrechtvaardigen veranderend in de wilde dieren, en de

rechtvaardigen in de tamme dieren, en er worden allerlei mengels gemaakt.”

Wanneer alle zielen hun lot gekozen hebben, worden zij naar de rivier de Lethe geleid,
waar zij van haar water zullen drinken en alles zullen vergeten.®® Hierna zullen zij reincarneren
op aarde. In de cyclus van reincarnatie hebben de zielen dus geen doorlopend geheugen en
zullen zij zich geenszins iets herinneren van hun voorafgaande levens. Er wordt daarentegen
afgehouden van het drinken van dit water en zal zich daarom dit hele verhaal nog herinneren
nadat hij weer tot leven is gekomen. Socrates sluit de dialoog af met de op dit punt welbekende

moraal dat we ons in ons leven en na de dood moeten focussen op rechtvaardigheid en wijsheid

8 Plato De Staat, 10.619c-e.
% Kamtekar (2016), p. 6.

91 Plato De Staat, 10.620a-d.
92 Plato De Staat, 10.620d.
% Plato De Staat, 10.621a.
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om zo gelukkig mogelijk te zijn.** Opvallend is tenslotte dat hij in deze concluderende woorden

spreekt over een uvbog, waar hij aan het begin van deze passage sprak over een axdloyog.

Deelconclusie

In De Staat hebben we dus net als in de Gorgias en de Phaedo te maken met een afsluitende
mythe over het leven na de dood. Deze mythe lijkt echter wel een stuk duidelijker en
consistenter dan die in de Phaedo en laat immers minder ruimte voor inconsequenties. Plato
maakt een helder onderscheid tussen een fase van straffen en beloningen in het hiernamaals en
een fase van reincarnatie, waarbij de tweede logischerwijs op de eerste volgt. De zielen worden
na de dood berecht door de rechters in het hiernamaals en moeten dan duizend jaar in de boven-
dan wel onderwereld verblijven om daar hun eventuele straf uit te zitten. Na die duizend jaar
keren zij terug naar het kruispunt tussen de boven- en onderwereld en krijgen zij de
mogelijkheid om zelf een nieuw leven op aarde te kiezen, waarna zij in dat leven zullen
reincarneren. De moraal van een rechtvaardig leven heeft ook in deze dialoog een prominente

plaats.

% Plato De Staat, 10.621d.
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Hoofdstuk 5: Timaeus 39e-44d en 90e-92c

Contextschets van de passages in het gehele werk

De Timaeus is één van Plato’s dialogen uit zijn late periode. Dit werk bestaat uit drie delen: een
introductie, een uiteenzetting over de schepping van de wereld en een uiteenzetting over de
schepping van de levende wezens.® In de introductie geeft Socrates een korte samenvatting van
de bespreking van zijn politieke filosofie zoals in De Staat en vertelt Critias over de mythe van
Atlantis. Daarna krijgt Timaeus het woord, wiens toespraak hoofdzakelijk gericht is op
natuurfilosofie, kosmologie en metafysica. De belangrijkste onderwerpen die hierin aan bod
komen zijn het ontstaan van het universum en haar kenmerken en de schepping van alles in dit
universum, inclusief de levende wezens, bestaande uit een ziel en een lichaam. De Timaeus is
wat dat betreft duidelijk een vervolg op De Staat.*® Interessant is echter wel dat in deze dialoog
Timaeus voor het grootste gedeelte aan het woord is, in tegenstelling tot de voorgaande
dialogen, waarin Socrates steeds prominent het woord neemt. Wellicht betekent dit dat Plato
meer afstand neemt van de standpunten die hij in dit werk bespreekt.

In dit hoofdstuk zullen twee passages aan bod komen. De eerste passage, 39e-44d, staat
aan het begin van Plato’s uiteenzetting over de schepping van de levende wezens. Dit betreft
voornamelijk het leven van de ziel voér de geboorte, maar hij maakt hierin tevens enkele
opmerkingen over het leven na de dood. In de tweede passage, 90e-92c, behandelt hij het proces
van reincarnatie. Deze passage wordt voorafgegaan door een bespreking van de mogelijke

ziektes van het lichaam en van de ziel.

Close-reading van de passages

In de schepping van de levende wezens onderscheidt Plato vier geslachten: de hemelse goden,
de vogels, de waterdieren en de landdieren.®” Met het geslacht van de hemelse goden doelt hij
in eerste instantie op de zichtbare goden, namelijk de sterren. Later spreekt hij ook over de
mythologische goden, namelijk Gaia, Uranus, Oceanus, Tethys, Phorcus, Cronus, Rhea, Zeus
en de andere goden en godinnen van de Olympus. In het vervolg neemt hij beide samen onder
de noemer van de hemelse goden. Zij kregen de opdracht om het onsterfelijke samen te weven

met het sterfelijke en zo de andere levende wezens te creéren.® Deze staan qua rang daarom

% Inleiding in Bury (1929), p. 4.
% Inleiding in Bury (1929), p. 3.
% Plato Timaeus, 39e-40a.

% Plato Timaeus, 41d.
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ook onder de onsterfelijke goden. Van de levende wezens zijn de mensen het meest
Oeooeféararog, ‘godvrezend’.

Verder zijn er evenveel zielen als sterren en elke ziel heeft een eigen toegewezen ster.
Voor elke ziel is de eerste geboorte hetzelfde, namelijk de incarnatie als mens. Van de soort
van de mensen is de man het betere geslacht. Wanneer de zielen in een lichaam geimplanteerd
worden, is het noodzakelijk dat zij meester worden van de zintuigelijke waarnemingen en alle
andere emoties.®® Als zij hiertoe in staat zijn, dan zullen zij een rechtvaardig leven leiden. Als
zij daarentegen overmeesterd worden door deze emoties, zullen zij onrechtvaardig leven. Dit
ligtin lijn met de Phaedo, waarin Plato stelt dat de ziel — in het bijzonder de ziel van de filosoof
— zich geenszins moet inlaten met het lichamelijke.

Campbell beargumenteert dat dit systeem waarin de zielen verantwoordelijk gehouden
worden voor hun eigen leven, duidelijk opgezet is door de goden en dat Plato’s visie op
reincarnatie daarom niet los gezien kan worden van zijn theistische wereldbeeld, waarin de
goden ervoor zorgen dat rechtvaardigheid beloond wordt.1® Dit kwam al kort naar voren in De
Staat, waarin Plato vermeldt dat de zielen zelf verantwoordelijk zijn voor het kiezen van een
nieuw leven en dat de goden hierin geen schuld kunnen dragen. Ook hier in de Timaeus zien
we de invloed van de goden. Zij hebben immers het menselijke geslacht geschapen en zijn dus

indirect verantwoordelijk voor de intelligentie van de mensen.

Kol O P&V €0 OV TpocTKovTa xpévov Prodg, ThAty gig THv Tod cuvvOpoL TopELOEIG oTKN GV
dotpov, Blov gvdaipova kai cuvin €Eot, cEaLeig 0& TOVTOV €1G YLVOUKOG UGV €V T
JeLTEPQ YeEVESEL LETOPAAOT U TAVOUEVOG TE &V TOVTOLG £TL KOKiG, TPOTOV OV KAKVVOLTO,

KT TV OpotdTNTa TG TOD TPOTOV YeVESEMG €1G TVaL TolaTNV del petafarol Onpetov pHowv

En hij die de aangewezen tijd goed geleefd heeft, zal een gelukkig en vertrouwd leven hebben,
nadat hij weer naar de woonplaats van zijn verwante ster gegaan is, maar hij die hierin
gefaald heeft, zal bij zijn tweede geboorte in het geslacht van een vrouw veranderen; als hij
ook hierin niet meer ophoudt met slechtheid, dan zal hij, op de manier waarop hij zich slecht
gedraagt, altijd veranderen in een of andere zodanige natuur van een wild dier al naar

gelang de overeenkomst met de geboorte van die manier ...1%

% Plato Timaeus, 42a.
100 Campbell (2022), p. 655.
101 plato Timaeus, 42b-c.
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Plato geeft hier een minimale notie van een cyclus van reincarnatie. Zoals uit het
bovenstaande citaat blijkt, keren de rechtvaardige zielen terug naar hun toegewezen ster. Zij
ontsnappen hiermee aan die cyclus van reincarnatie. Zoals Campbell terecht opmerkt, wordt uit
de tekst niet duidelijk of deze ontsnapping permanent is of niet.X%? Dit is in tegenstelling tot de
Phaedo, waar Plato wel duidelijk maakt dat het om een permanente ontsnapping gaat. De
onrechtvaardige zielen, daarentegen, veranderen bij een tweede geboorte in vrouwen en bij
latere geboortes in wilde dieren. In vergelijking met de andere dialogen gebeurt er hier iets
interessants. Plato laat namelijk een fase van straffen en beloningen in het hiernamaals
achterwege en in plaats daarvan richt hij zich puur op het proces van reincarnatie. Campbell
beschouwt dit als een verbetering in Plato’s denken.®® Hij hoeft op deze manier immers niet te
verklaren hoe dergelijke onbelichaamde straffen in de Tartarus in hun werk gaan, zoals we die
bijvoorbeeld wel in de Gorgias, Phaedo en De Staat gezien hebben. Bovendien is er geen
sprake van ongeneeslijke zielen die speciale aandacht verdienen.

Verderop in de Timaeus komt Plato uitgebreider terug op de cyclus van reincarnatie.1%
Plato zet in deze passage de verschillende stadia van reincarnatie uiteen en brengt hierin een
rangorde aan. Zoals al eerder benoemd, incarneert iedere ziel als eerste als een man. De
volgende reincarnatie wordt vervolgens bepaald op basis van de aard van de ziel: goede zielen
reincarneren als mensen of dieren hoger in de rangorde en slechte zielen lager in de rangorde.
Als eerste onder de man staat de vrouw. Volgens Plato is dit tevens de verklaring hoe het
vrouwelijke geslacht ontstaan is.'® Bij een andere geboorte reincarneren de zielen als vogels.
Deze staan qua rangorde onder de mensen, maar bevinden zich ten opzichte van de andere
dieren weliswaar dichter bij de hemel en zijn derhalve beter. Een volgende mogelijkheid van
reincarnatie is de zielsverhuizing naar een landdier. Binnen de landdieren maakt Plato een
onderscheid tussen de dieren met poten en die zonder. Deze laatsten staan lager in de rangorde,
omdat zij zich dichter bij de grond bevinden. De laatste en laagste groep is die van de
waterdieren.

Behalve deze natuurfilosofische betekenis heeft reincarnatie ook een kosmologische
betekenis. De perfectie van de wereld vereist namelijk dat alle mogelijkheden van deze wereld
benut worden, zo ook alle mogelijke levensvormen. Dit houdt in dat van al deze mogelijke

levensvormen er tenminste één op de aarde aanwezig moet zijn. Zoals ik hierboven beschreven

102 Campbell (2022), p. 662.
103 Campbell (2022), p. 653.
104 Plato Timaeus, 90e-92c.

105 Plato Timaeus, 91d.
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heb, ontstaan de lagere levensvormen dan de mens door middel van reincarnatie. Dit proces van
reincarnatie is dus nodig om alle mogelijke levensvormen te kunnen benutten. Hieruit kan
bovendien afgeleid worden dat de eeuwigdurende perfectie van de wereld behoeft dat het proces

van reincarnatie eeuwig blijft bestaan.

Kol Kot tadta O whvto Tote Kol vOv dwapeifetan ta (da eig dAinia, vod Kai dvoiog
amoPoAf] Kol KTnoel HeTafaAlOpEVAL.

En in al deze opzichten worden de levende wezens zowel toen als nu veranderd in

elkaar, terwijl zij door verlies en verwerving van verstand en onverstand veranderen,

Wanneer de ziel voor het eerst aan een sterfelijk lichaam gebonden wordt, wordt zij in
eerste instantie irrationeel.’%” Hetzelfde zagen we gebeuren in de Phaedo, waar de ziel evenzo
beinvlioed werd door het lichaam. Op het moment dat de ziel zich toelegt op de juiste training
— dat wil zeggen een training in de filosofie — wordt zij steeds rationeler en is zij in staat om het
slechte te ontwijken. Als dit haar echter niet lukt en ze haar leven als het ware verlamd
doorbrengt, drelic kai avonrog gic Ardov maiv Epyetar, ‘dan keert zij imperfect en onverstandig
weer terug naar Hades’.1%® Ondanks dat Plato in deze dialoog niet spreekt over de Tartarus of
enige andere vorm van een hiernamaals, geeft hij hier wel een kleine hint naar een fase van
straffen in de onderwereld. Daarnaast schemert opnieuw de moraal van een rechtvaardig leven

gericht op de filosofie door.

Deelconclusie

In de Timaeus schrijft Plato dus over een cyclus van reincarnatie. Het grootste verschil ten
opzichte van de eerdere dialogen is dat hij hierin niet spreekt over een fase van straffen en
beloningen in het hiernamaals. In plaats daarvan reduceert hij de straf voor onrechtvaardige
zielen tot het proces van reincarnatie zelf. In deze cyclus brengt hij een rangorde aan: ster, man,
vrouw, vogel, landdier, zeedier. De zielen reincarneren naar betere of slechtere lichamen op
basis van de aard van hun karakter en hun manier van leven. Dit standpunt over het leven na de

dood brengt minder problemen met zich mee dan Plato’s eerdere besprekingen.

106 Plato Timaeus, 92c.
107 Plato Timaeus, 44b.
108 Plato Timaeus, 44c.
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Hoofdstuk 6: Wetten 10.903b-905d

Contextschets van de passage in het gehele werk

De Wetten is Plato’s laatste werk. De belangrijkste onderwerpen die hierin aan bod komen zijn
de inrichting van de staat, haar wetten en de opvoeding. Passage 10.903b-905d komt uit boek
tien, waarin het hoofdthema de staatsgodsdienst is. Het betreft een discussie over hoe atheisme
tot stand komt en gaat in tegen verschillende soorten ongelovigen.*%® Hierin wordt onder andere
gesproken over het bestaan van de goden en de aard van de ziel. De woordvoerders in dit werk
zijn een Kretenzer, een Spartaan en voor het grootste gedeelte een Athener. Zij worden niet bij
naam genoemd. Dit is in tegenstelling tot Plato’s andere werken, waarin Socrates steeds een al

dan niet prominente rol speelt.

Close-reading van de passage

Emel 08 Al Yoy CLVIETAYUEVT] COUATL TOTE UEV JAA®, TOTE O AAL®, petafdAlel TavToiog
petafolac 61" Eautny f) 01" £T€pavV Yoy, 00OEV dALO EpyoV TQ TETTELTH AimETOL TATV
petati@évol o pév duevov yryvopevov R0oc eic Pertior tomov, ygipov 8¢ ic TOV xeipova, katd

10 TPENOoV ATV EKACTOV, tva THS TposnKovoNg Hoipag Aoyydvn.

Aangezien de ziel, omdat zij gebonden is aan een lichaam, nu eens aan het ene, dan weer aan
een ander, altijd allerlei veranderingen ondergaat door zichzelf of door een andere ziel, blijft
er geen andere taak over voor de damspeler behalve om het karakter dat beter geworden is
naar een betere plaats te verplaatsen, en dat slechter geworden is naar een slechtere plaats,
overeenkomstig met dat wat voor ieder van hen het beste past, opdat het [karakter] het lot
krijgt dat het toekomt.11

In bovenstaand citaat geeft Plato een bepaalde notie van reincarnatie. De ziel is op het ene
moment gebonden aan het ene lichaam en op het andere moment aan een ander lichaam.
Overeenkomstig met de Timaeus hangt het proces van reincarnatie af van de aard van de ziel.
Goede zielen reincarneren naar betere plaatsen, terwijl slechte zielen reincarneren naar slechtere

plaatsen.

199 Inleiding in Bury (1926), p. xi.
110 plato Wetten, 10.903d.
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Goede zielen zijn van nature geneigd om zich te focussen op het goede en slechte zielen
op het slechte.!** Op basis daarvan heeft God bijpassende plaatsen gecreéerd, zodat het goede
bijdraagt aan het geheel en het slechte bestreden wordt. Campbell suggereert dan ook dat Plato
hier reincarnatie neerzet als een middel van de goden om de perfectie van de kosmos te
waarborgen en om te verzekeren dat het deugdzame in de kosmos het ondeugdzame
overwint.!!2 Dit is volgens hem cruciaal in het argument van de Athener, namelijk dat slechte
mensen altijd gestraft worden. Waar Campbell de perfectie van de kosmos ziet als een toestand
van de grootste deugdzaamheid, hebben we in de Timaeus gezien dat de perfectie van de wereld
juist zou duiden op een benutting van alle mogelijkheden van die wereld. Bovendien in
tegenstelling tot de Timaeus, waarin de goden slechts de opdracht hebben gekregen om de
andere levende wezens te creéren en zij verder losstaan van het proces van reincarnatie, lijken
zij in de Wetten een actievere rol hierin te spelen. Saunders erkent echter wel dat het proces van
reincarnatie opgezet is door de goden, maar hij beschouwt het verder als een automatisch of
semiautomatisch systeem, dat niet elke dag door de goden in de gaten gehouden wordt.!*® De
bijpassende plaatsen zijn desalniettemin gebaseerd op het karakter van de ziel. Plato doelt
hiermee op de rangorde die hij in de Timaeus heeft aangebracht in de verschillende stadia van
reincarnatie, namelijk dat de beste plaats te midden van de sterren is en dat zielen die
reincarneren als vrouw of zelfs als wild dier er daarentegen slechter aan toe zijn. Over deze
rangorde spreekt hij echter niet expliciet in de Wetten.

De oorzaak van een bepaalde reincarnatie is echter ook afhankelijk van de zielen zelf.1*4
Met andere woorden, de zielen zijn zelf verantwoordelijk voor de status van hun zijn. ézy yap
av émbouf] kal OToiog Ti¢ WV TNV WOYNY, TAVTH GYEOOV EKG.OTOTE KAl TO10DTOS YIYVETOL OTTOS HUMDV
¢ 10 molv, “Want op welke manier iemand verlangt en hoedanig hij is wat betreft zijn ziel, op
die manier ongeveer en zodanig wordt ieder van ons elke keer voor het grootste deel’.1!® Hierin
komen noties uit zowel de Phaedo als De Staat en de Timaeus samen. De Phaedo vermeldt
immers dat reincarnatie het resultaat is van de verlangens van de zielen, De Staat dat het
gebaseerd is op hun keuzes en de Timaeus dat het overeenkomstig is met de aard van de zielen.
Kamtekar concludeert op basis hiervan en op basis van het voorafgaande dat zowel de goden

als de zielen verantwoordelijk zijn voor een bepaalde reincarnatie.!*®

111 Plato Wetten, 10.904b.
112 Campbell (2022), p. 659.
113 Saunders (1991), p. 204.
114 Plato Wetten, 10.904b-c.
115 Plato Wetten, 10.904c.
116 Kamtekar (2016), p. 13.
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Metafairel pev toivov v’ doo PEToyd EGTIV YOYMc, £V €0DTOIG KEKTNUEVA TV TG

petafoliic aitiav, petafailovro 0& @épeTor KoTd TNV TG elpappévng Ty kal vopov:

Alles wat deelheeft aan de ziel verandert dus, omdat zij in zichzelf de oorzaak van de
verandering bezitten, en al veranderende worden zij verplaatst in overeenstemming met de

orde en de wet van het lot.1’

Wanneer de ziel minimaal verandert, zal zij ook minimaal verplaatst worden. Wanneer
de verandering daarentegen groot is in negatieve zin, zal zij verplaatst worden naar een van de
lagere regio’s, namelijk de Hades.!'® Ten opzichte van de Timaeus is dit een verschil in
ruimtelijke indeling. Waar Plato in de Timaeus namelijk spreekt over het water als de laagste
regio, betreft dit hier de Hades. Deze benoeming van de Hades doet bovendien denken aan zijn
eerdere besprekingen van de specifieke straffen in de onderwereld. Daar gaat hij hier echter niet
expliciet op in. Dat doet hij daarentegen eerder in dit werk wel, wanneer hij zegt dat 7o t@v
1010010V Tio1y v A1dov yiyveslol kai mairv dpikoudvoic Sebpo avaykaiov eivar TV Katd pUoLY
otxknv éxreioot, ‘de vergelding van dergelijken in de Hades gebeurt en dat het voor hen die weer
hierheen terugkeren onvermijdelijk is om de natuurlijke straf te betalen’.*'® pieic kan hier
enerzijds opgevat worden als natuur in de betekenis van aard of karakter — het is onvermijdelijk
om de straf te betalen die overeenkomt met het karakter van de ziel — en anderzijds als natuur
in de betekenis van de aardse omgeving — het is onvermijdelijk om de straf te betalen op aarde.
Desalniettemin maakt Plato op dat punt duidelijk een onderscheid tussen een onbelichaamde
straf in de onderwereld en reincarnatie als straf op aarde.

Wanneer de verandering van het karakter van de ziel groot is in positieve zin, zal zij
verplaatst worden naar een Siopépwv tomoc, ‘een voortreffelijke plek’.*?° Hiermee doelt Plato
op een reincarnatie als ster, zoals we dat ook in de Timaeus zagen.? aiizy o1 dixn éoti Oedv of
‘Oivumov &ovarv, ‘Dat is het oordeel van de goden die de Olympus bewonen’.1?? Uit dit citaat
van Homerus, dat de Athener in zijn concluderende woorden aanhaalt, wordt duidelijk dat de

goden een belangrijke rol spelen in het beschreven proces van reincarnatie. Dit sluit naadloos

117 Plato Wetten, 10.904c.

118 Plato Wetten, 10.904d.

119 Plato Wetten, 10.870d-e.

120 Plato Wetten, 10.904d-e.

121 plato spreekt hier niet letterlijk over een reincarnatie als ster, maar in 905a benoemt hij wel dat zielen kunnen
opstijgen eic tov odpavov, ‘naar de hemel’.

122 pato Wetten, 10.904e; citaat uit Homerus Odyssee, boek 19 regel 43.
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aan bij het onderwerp van dit boek van de Wetten. De goden zullen er immers voor zorgen dat

de goede zielen beloond worden en dat de slechte zielen gestraft worden.

... Telo€1g O avT@V TNV TpocnKovoay Tiumpiay €T’ EvOade pévav gite kol £v Adov

dlomopevbeic €lte Kol TOLTOV €1g dyprdtepov ETt dStakopcsdeig TOTOV.

... maar jij zal hiervoor de passende straf betalen ofwel terwijl je hier [op aarde] verblijft
ofwel nadat je bent afgereisd naar Hades ofwel nadat je bent overgezet naar een nog wredere

plaats.'?®

Kamtekar beweert dat de beschrijving van reincarnatie als straf doet vermoeden dat dit
proces de zielen moreel verbetert.!?* Deze aanname zijn we ook in Plato’s eerdere werken
tegengekomen. De vraag blijft echter of er sprake is van een continue herinnering of dat de
zielen zich na de reincarnatie niet meer bewust zijn van hun ervaringen uit voorgaande levens.
Kamtekar stelt daarom voor dat reincarnatie niet een verbeterende straf is maar een vergeldende
straf.!? In dat kader is het opvallend dat Plato in deze passage specifiek spreekt over een
tiuwpio. In zijn eerdere dialogen gebruikt hij vaker dixy en is het betekenisverschil tussen deze
twee termen relatief klein. Eerder in de Wetten maakt hij echter een duidelijk onderscheid tussen
Tuwpio en oixn.1?® Beiden zijn weliswaar straffen, maar waar een dixn xald wordt genoemd -
een oixn is immers gericht op de genezing van onrechtvaardigheid?’ - duidt een zuwpio op
ongeneeslijkheid en volgt het slechts op onrechtvaardigheid. Campbell beargumenteert dat het
belangrijk is dat een slechte reincarnatie een ziuwpio genoemd wordt, enerzijds omdat het
duidelijk maakt dat reincarnatie niet goed is voor een ziel en anderzijds omdat de pijn die we
onszelf aandoen door onrechtvaardig te handelen het beste beschreven kan worden als een

tpowpio.t?

Deelconclusie

In de Wetten grijpt Plato dus indirect terug op zijn beschrijving van de rangorde van reincarnatie
in de Timaeus. Goede zielen reincarneren immers naar betere plaatsen en slechte zielen naar
slechtere plaatsen. Deze reincarnaties worden onder andere bepaald door het karakter van de

ziel, wat parallellen vertoont met de Phaedo en De Staat. Plato’s bespreking van het leven na

123 Plato Wetten, 10.905a-b.

124 Kamtekar (2016), p. 14.

125 Kamtekar (2016), p. 15. Saunders (1991), p. 196 betoogt eveneens dat de straffen vergeldend zijn.
126 Pato Wetten, 5.728a-c.

127 Saunders (1991), p. 151.

128 Campbell (2022), p. 660.
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de dood in de Wetten is echter niet slechts gericht op reincarnatie. Zowel in deze passage als
eerder in dit werk spreekt hij kort over de Hades. Dit geeft impliciet blijk van een onderscheid
tussen onbelichaamde straffen in de onderwereld en reincarnatie als een belichaamde straf,

zoals Plato dit tevens in zijn Phaedo en in De Staat suggereert.
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Conclusie

Samenvattend heb ik passages uit zes verschillende werken van Plato geanalyseerd en op basis
daarvan besproken wat zijn visie is op het leven na de dood is. In de Apologie, Socrates’
verdedigingsrede, beschrijft hij de dood ofwel als een diepe slaap ofwel als een zielsverhuizing
naar de Hades. Alle zielen worden door de rechters in de onderwereld nogmaals berecht en
krijgen van hen een rechtvaardige, passende straf. Socrates tracht hiermee uiteen te zetten
waarom hij geen angst heeft voor de dood en waarom anderen dit ook niet zouden moeten
hebben.

In de Gorgias staat een van Plato’s eschatologische mythes. Hij spreekt hierin eveneens
over de rechters van de onderwereld die de goede zielen naar het Eiland der Gelukzaligen sturen
en de slechte zielen veroordelen. De straffen in de Tartarus dienen om de zielen moreel te
verbeteren. Ongeneeslijke zielen worden echter tentoongesteld als voorbeeld voor de anderen.
Plato ziet dit verhaal zelf duidelijk als een Adyog en niet als een udbo¢. Het sluit bovendien goed
aan bij het doel van de gehele dialoog: wie een gelukkig leven na de dood wil, moet een
rechtvaardig leven leiden op aarde.

In de Phaedo geeft Plato een eerste notie van reincarnatie. In deze eschatologische
mythe waagt hij een poging om een fase van straffen en beloningen in de onderwereld te
verenigen met een proces van reincarnatie. Wanneer de zielen voldoende tijd hebben
doorgebracht in de onderwereld en daar een eventuele straf hebben uitgezeten, worden zij door
hun verlangen naar het lichamelijke opnieuw verbonden aan een lichaam dat het beste bij hen
past. Dat kan het lichaam zijn van een mens of van een dier.

De mythe van Er in De Staat toont het gevolg van een rechtvaardig leven op aarde voor
het leven na de dood. Net als in de Phaedo combineert Plato in deze mythe de berechting en
bestraffing in het hiernamaals met een theorie van reincarnatie. In De Staat slaagt hij hier echter
beter in dan in de Phaedo. Verschillend ten opzichte van de Phaedo is onder andere dat de
reincarnaties afhankelijk zijn van de eigen keuze van de zielen. Zij worden geacht de beste
keuze te kunnen maken voor een nieuw leven dat het meest overeenkomstig is met hun aard.

In de Timaeus laat Plato de fase van straffen en beloningen in het hiernamaals
achterwege en in plaats daarvan richt hij zich bijna uitsluitend op het proces van reincarnatie.
In deze cyclus brengt hij een bepaalde rangorde aan. Zielen kunnen op basis van hun karakter
en hun manier van leven reincarneren naar betere of slechtere lichamen. Ondanks dat Plato in

deze dialoog niet spreekt over een hiernamaals, geeft hij wel een kleine hint naar de Hades.
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In de Wetten spreekt Plato eveneens voornamelijk over reincarnatie, zonder een stadium
in de onder- dan wel bovenwereld. Hij grijpt hierin steeds impliciet terug op zijn uiteenzetting
in de Timaeus. Daarnaast haalt hij toch ook kort de Hades aan, wat impliciet blijkt geeft van
een onderscheid tussen een onbelichaamde episode in de onderwereld en reincarnatie als een

belichaamde fase.

Concluderend bestaat Plato’s visie op het leven na de dood uit twee belangrijke hoofdlijnen. De
eerste betreft het berechten van de zielen door de rechters in het hiernamaals met een eventuele
straf in de onderwereld tot gevolg. De tweede betreft een theorie van reincarnatie. In zijn
verschillende werken bespreekt Plato één van deze twee hoofdlijnen dan wel een combinatie
van de twee. Ondanks de kleine verschillen tussen de passages lijkt hij wat betreft het leven na
de dood redelijkerwijs een eenduidige leer te verkondigen. De genoemde verschillen zouden
enerzijds verklaard kunnen worden als een gevolg van verschil in context. Elke dialoog heeft
immers zijn eigen doeleinden en Plato kan de exacte inhoud daarop hebben afgestemd.
Anderzijds is het evengoed mogelijk dat het leven na de dood geen prominente rol speelde in
Plato’s gedachtegang en dat hij de details van deze theorie daarom niet als zeer belangrijk
beschouwde.

Op basis van de besproken passages kan er intuitief gezien een ontwikkeling ontdekt
worden in Plato’s visie op het leven na de dood. In de Apologie en in de Gorgias spreekt hij
immers slechts over de rechters in het hiernamaals. In de Phaedo en in De Staat ontwikkelt hij
een theorie ven reincarnatie en probeert hij deze te verenigen met een fase van straffen en
beloningen in de onder- en bovenwereld. In de Timaeus en de Wetten stapt hij dan vervolgens
zo goed als volledig over op zijn theorie van reincarnatie. Zoals ik in de inleiding al benoemd
heb, is het vanwege het vraagstuk rondom de chronologie van Plato’s werken echter moeilijk
om een duidelijke ontwikkeling aan te wijzen. Het is immers goed mogelijk dat hij deze werken
niet in deze exacte volgorde geschreven heeft. Of er dan dus daadwerkelijk sprake is van een
ontwikkeling blijft onduidelijk. De mogelijkheid bestaat bovendien dat Plato altijd al wel een
theorie van reincarnatie heeft gehad, maar dat hij deze in de Apologie en in de Gorgias

simpelweg niet expliciet heeft gemaakt. Dergelijke vraagstukken blijven helaas onbeantwoord.

VVoor mogelijk vervolgonderzoek kan er bijvoorbeeld gekeken worden naar het grotere debat
over de chronologie van Plato’s werken, de samenhang hiervan en hoe zijn visie op het leven
na de dood hierin past. Er zouden tevens meerdere passages uit zijn oeuvre bekeken kunnen

worden. De passages die ik in dit onderzoek gebruikt heb waren immers slechts een selectie
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van de belangrijkste werken. Als laatste suggestie zou er onderzocht kunnen worden welke
oudere tradities, zowel filosofische als mythologische, Plato overneemt in zijn werk, hoe hij

deze hierin verwerkt en wat voor invloed deze gehad hebben op zijn eigen visie op het leven na
de dood.
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