De Nederdaling van de Ziel
‘in de Filosofie van Noemenios

Bij het begin van onze tijdrekening kende het Platonisme een heropbloei
in Alexandrié. Bijna onmiddellijk kwam het, in de persoon van Eudoros,
onder de invloed te staan van het Neoputhagorisme. Van betekenis was
daarbij de sinds Antiochos sterk toenemende eklektische gerichtheid,
evenals het feit dat de Neoputhagoreérs in hun exegese een belangrijke
plaats gingen inruimen voor de geschriften van Platoon.

Zij poogden immers, gebruikmakend van de metode der etische allegorese,
in een sinkretistisch sisteem “de meest verdachte en onzinnige poétische
tradities” 1 te verzoenen met de wetenschappelijke nieuwigheden van hun
tijd. Daartoe beriepen zij zich op de openbaringen door een god bij het
begin van de menselijke beschaving gegeven aan de Wijzen van de “be-
roemde volkeren” (Egyptenaren, Hebreeuwen, Assyriérs e.a.), openbaringen
welke daarna overgedragen waren aan Puthagoras en tenslotte aan Platoon.

De neoputhagorische school, eigenlijk een “kerk” 2, ontwikkelde zich
uit een konglomeraat van reeds bestaande stelsels, met voornamelijk pla-
tonische, stoische en peripatetische elementen, die ingeschakeld werden
in de orphisch-puthagorische misterieleren. Het belangrijkste gevolg van
hun invloed was dat de platonisch-filosofische traditie een steeds sterker
wordend religieus karakter kreeg en grote aandacht ging besteden aan
mistisch-astrologische spekulaties 3. Tenslotte zal de scheidingslijn tussen
Platonisme en Puthagorisme in de toekomst volledig wegvallen, wanneer
het Neoplatonisme uit alle klassicke sistemen een nieuwe sintese zal op-
bouwen.

De laatste Neoputhagoreér, die hieraan voorafging, en in een belangrijke
mate deze sintese mogelijk maakte (in de fundering van zijn sisteem toont
hij zich meer Platonicus dan Puthagoreér), was Noemenios van Apamea %

1 Zie F. CumonT, Lux Perpetua (Parijs 1949), p. 149.
"2 Zie Ip., After Life in Roman Paganism (New Haven 1922), p. 23 : Ils sectaries formed
a church rather than a school, a religious order, not an academy of sciences.
Zie verder K. PRAECHTER, Philosophie des Altertums, p. 513.
3 Zie H. DORRIE, Der Platoniker Eudoros v. Alex., HErMEs 79 (1944), pp. 25-39.
A. WrLosoxk, Lakianz und die philosophische Gnosis (Heidelberg 1960), pp. 52-51.
4 Uitgegeven door Prof. E.-A. LEEMANS, in zijn Studie over den Wijsgeer Numenius
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Over zijn geboorte, leven en dood is ons niets precies bekend, zijdelingse
gegevens bij andere auteurs en details uit zijn leer wijzen er echter op
dat hij in de 2¢ helft van de 11¢ eeuw nK moet geleefd hebben, meer spe-
ciaal onder de regering van Marcus Aurelius (161-180 nK) 5.

In de fragmenten, die we hem met zekerheid mogen toewijzen, handelt
Noemenios bijna uitsluitend over de Eerste Beginselen zijner metafisika
en in het bizonder over de verhouding tussen God en de Stof. Voor de
kennis van zijn zielsleer ® moeten we ons tevreden stellen met weinig uit-
voerige, indirekte getuigenissen, die het moeilijk maken in een geval waar
een uiteenzetting niet uitdrukkelijk aan hem wordt toegekend, bij middel
van een sluitend schema van zijn sisteem deze onmiddellijk als noemeniaans
op te nemen of te verwerpen.

Het interessantste probleem stelt in dit verband de beschrijving bij
Macrobius over de afkomst en de nederdaling van de ziel . Een toewij-
zing hiervan zou inderdaad een grote lakune in onze kennis van Noeme-
nios’ psichologie kunnen aanvullen.

van Apamea met Uitgave der Fragmenten (Kon. Belg. Akad., Afd. Lett., Verh. B. XXXVII,
afl. 2, Brussel 1937). De teksten zullen steeds naar deze uitgave geciteerd worden.

Het weze ons toegestaan van deze gelegenheid gebruik te maken om Professor E.-A.
Leemans hier onze diepe erkentelijkheid te betuigen, niet alleen voor zijn geinteresseerde
hulp bij het tot stand komen van dit artikel, maar tevens voor zijn onmisbare bijdrage
tot onze wetenschappelijke vorming.

De voornaamste bibliografie van N. bestaat verder uit: Zerrer III 2%, p. 234 e. v.
PRAECHTER, 0.c., p. 520 e.v. en 169*. H. Ch. PuEkcH, Numénius d’Apamée et les théo-
logiens orientales au IIe s., Mél. Bidez (1934) II, pp. 746-778. J. M. vAN DER VEN, Leven
Leer en Betekenis van Numenius van Apamea, (Bijdr. philos. & theol. fak. Ndl. Jez.,
1938, le dl., afl. 2) pp. 236-272. R. BeUTLER, Numenios, in Pauly’s R-E, Suppl. VII
(1940), pp. 664-678 ; en een recensie van zijn hand op prof. Leemans’ uitg. in GNomoN,
16 (1940), pp. 11-115. A. J. FestuciErRe O.P., La Révélation d’Hermés Trismégiste
t. IIL: Les Docirines de I’dme (Pavis 1953), pp. 42-47 ; t. IV : Le Dieu inconnu et la gnose
(Paris 1954), pp. 123-132. W. THEILER, Got! und Seele im kaiserzeitlichen Denken
(Entretiens Fondation Hardt, III, Vandceuvres-Genéve, 1958, pp. 65-90), pp. 73-74. E. R.
Dobps, Numenius and Ammonius (id., V, 1960) pp. 1-62 (met bijdrage in de diskussie van
‘W. THEILER, P. Hapor, H. Ch. PuecH, H. DGRRIE, A. H. ARMSTRONG en P. HENRY).
Ph. MeRLAN, Drei Anmerkungen zu Numenius, in Philologus, Bd 106, H. 1/2 (1962),
pp. 137-145. J. H. Waszink, De Calcidii in Commentario Auctoribus, in Timaeus a
Calcidio tfranslatus commentarioque instructus (Plato Latinus, vol. IV, Londen/Leiden
1962), Introd., 111, pp. xXXVIII-LXXXT1: kort voor het ter perse gaan van dit artikel ver-
schenen, moest een grondige studie hiervan uitgesteld worden ; tevens kon dit werk slechts
in het laatsie deel van ons opstel ingeschakeld worden.

5 Zie LEEMANS, 0.c., pp. 11-14 ; en E. R. Dopps, o.c., p. 11 et 41 (DSRRIE).

6 Zijn hoofdwerk hierover was waarschijnlijk de megpl dpfapoiag yuyfc. Voor een
overzicht van zijn werk en een bespreking van zijn stijl, zie LEEmMANS, o.c., pp. 16-23.

7 Macrosius, Commentarii in Somnium Scipionis, b. I, k. 10.7 - k. 12, (ed. F. EYSsEN-
HARDT, Lpz. 1893).
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Nadat F. Cumont® het vermoeden geopperd had dat dit traktaatje
uit de mepl dgpbapoias yvyijc kon stammen, werd door prof. Leemans,
in een meer gedetailleerd onderzoek van de tekst ?, de ontlening meer ge-
motiveerd en, naar we geloven, ook juister afgebakend. Het feit dat
enkele geleerden meenden zijn opvatting te moeten korrigeren, heeft ons
ertoe aangezet de betrokken tekst in zijn voornmaamste argumenten op-
nieuw ter hand te nemen. Vooraleer dit kan aangevat worden, is het echter
noodzakelijk dat we ons door een beknopt overzicht van Noemenios’ meta-
fisisch sisteem de instrumenten zouden scheppen voor een verantwoorde
beoordeling.

1. Ofschoon ook in zijn teologie alle moeilijkheden verre van opgelost
zijn, treedt haar basiskonstruktie toch vrij duidelijk voor de geest. Een
radikaal dualisme vormt het vertrekpunt 19: beiden ongeboren en eeuwig
staan God en Stof in een absolute tegenstelling tegenover elkander. Een
vergelijking van hun beider predikaten brengt dit onmiddellijk naar voor :
God is de vaststaande (6 éordg), m. a. w. onbeweeglijk, niet-veranderend,
nooit uit zichzelf tredend, maar steeds in zichzelf besloten 1 ; hij is de be-
grensde Monds, dus één, enkelvoudig en niet te splitsen ; natuurlijk abso-
luut onlichamelijk 2 en derhalve zuivere geest (vodc) gemoemd, is hij in
zijn rust nog boven de denkaktiviteit verheven 1*; hij is het Goede zelf
(adToayaldy) en initium et causam bonorum, het Zijnde zelf (adro 8v) en
het Leven zelf (adrol@ov) 't

Daarentegen is de Stof in haar zuivere toestand in voortdurende, onre-
gelmatige, wilde beweging 15, zij is een “woest vloeiende stroom vol draai-
kolken ” ¢ ; ze wordt gelijkgesteld met de Onbegrensde Tweeheid (7} ddptoToc

8 CumonT, Comment Plotin détourna Porphyre du Suicide, REG (1919), pp. 119-120.

9 LEEMANS, 0.c., pp. 43-56 : slechts k. 11, §§ 10-12 en k. 12 zijn als noemeniaans weer-
houden (T 47, pp. 104-110).

10 Dit is één van de argumenten van de geleerden, die hem willen rangschikken onder
de heidense gnosis. De bespreking hiervan valt buiten het raam van dit onderwerp.
Zeer interessant zijn in dit verband de uiteenzettingen van THEILER, o0.c., en DoDps,
o.c. (vnl. de diskussie pp. 31-61). Het weze voldoende er hier op te wijzen dat de tegen-
stelling geest-stof (ziel-lichaam) reeds oud-orphisch en -puthagoreisch is. N. zelf vond de
voornaamste elementen van zijn kosmisch dualisme bij PLaTooN (Timaios en Politikos).

11 F (Fragment) 15, p. 135.12 en F. 24, p. 140.8. Als de Staande vinden we hem reeds
bij PHiLoON, (die, volgens WLOSOX, 0.c., pp. 73-74, hierin aansluit bij platonisch-pu-
thagorische bespiegelingen) alsmede in de Hermetika.

2 F9b, F15, F 16 en 17.

13 Zie T (Testimonium) 25 : “denken” (voeiv) kan hij slechts met ter hulp roepen van
de Tweede God, die de eigenlijke Noes is.

14 T 925 T30, F15 F 17, F 20 en F 28.

5 Zie T 30, p. 95.11: grijpt terug op Tim., 53 A-C.

18 ¥ 12, p. 132.15 (vgl. PraT., Politik., 273 D). Verder F 20, p.138.3enT 30, p.92.18.
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dvdg) en is behept met een driftvol karakter (7j0oc dmibountindy) 17
Voor elke Neoputhagoreér zijn dit de predikaten van het absoluut slechte 28,
het niet-zijnde 1.

De oneindige goedheid van God heeft echter haar wilde bewegingen ge-
ordend, haar chaos struktuur verleend en het vormloze begiftigd met de
vorm ; als dusdanig is ze wel degelijk “ontstaan”. Uit deze indruk van de
vormen (idéat) op de Stof ontstond de wereld: ofschoon de Stof aan al
haar verschijningsvormen ten grondslag ligt, heeft deze juist door de
vormen toch deel aan het goddelijke. Derhalve is het karakter van de
wereld, niet dat van de Stof zoals de Stoici beweren, indifferens. De be-
wegers van deze twee tegengestelde krachten in de wereld zijn de twee
Wereldzielen, de eerste het werktuig van God, de providentia, de andere,
de zich daar steeds tegen verzettende, de anima silvae, de caeca fortuitaque
temeritas, de fortuna. In haar naakte toestand noemt Noemenios, naar de
Timaios (47 E-48 A), de Stof Ananké (necessitas) 2.

Een tweede opmerkelijke trek van Noemenios’ sisteem vormt zijn zo-
genaamde drie-goden-leer 2. Zijn fundamenteel dualisme sloot immers
uit dat de Hoogste Godheid onmiddellijk in aanraking zou komen met
de Stof ; tevens is deze, als §atdig, “vrij van alle werk” 22, en daarom wel
(Groot-)vader van de Schepping, als principe van het Zijnde, maar niet
de Schepper zelf, niet de dnuioveyds z7j¢ yevéoewe #. Een middelaar is
dus noodzakelijk.

Echt dubbel-zinnig van karakter is deze Demiurg tegelijk de Tweede
en de Derde God. Voor een preciese omschrijving en bepaling van deze
beiden stuit de onderzoeker echter op moeilijkheden.

a. De fragmenten van Noemenios suggereren ons het volgende : daar
hij niet éovddg, maar xiwodusevog is, niet andodc maar derrde, zich m.a.w.
zowel naar zijn intelligibele zijnsgrond (za vonrd) wendt als naar de sen-
sibele wereld (ra aicOnrd), is deze Tweede God de ideale band tussen God
en wereld. Verlangend naar de Stof, verbreekt hij zijn naar-zichzelf-toe-
gewend-zijn, d.i. zijn eenheid met de Vader, en brengt hij de Stof eenheid

17 F 20, Le.

18 T 30, lLe.

¥ F 12, F 13 en F 17.

20 Zie T 30 (Carcipius, kap. 295-299).

21 Deze gaat terug op de 2¢ Brief van Ps(?)-PLaToon, 312 E. Volgens MERLAN, o.c.,
p. 141, moet men derhalve niet N., maar veeleer de opsteller van deze brief als de ver-
kondiger van deze leer beschouwen. N. zou er een juistere versie willen van geven
(door de eenheid van Tweede en Derde God).

2 F 21, p. 138.17.

23 Zie F 25, p. 140.20 e. v.
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en vergeestelijking, haar begiftigend met zijn vorm. Het gevolg is ech-
ter dat hij, aangetast door het driftige karakter van de Stof en haar la-
biele toestand, zelf gesplitst wordt (en waarschijnlijk aldus de Derde God
wordt) 24,

Zijn verhouding tot zijn Vader is deze : waar de Eerste als dpy7 t7¢
odolac het Goede Zelf is, is de Tweede, geslagen door de vorm van het
Goede, zoals de mens door de vorm van de mens %, goed, als afbeelding
(ulunpa) van de Eerste. Hij is echter niet de demiurg van het Zijnde,
maar van het worden (yéveois). Het worden is nochtans niet de zijnstrap
van de Tweede (welke eveneens uit een zekere odoio bestaat, het zij dan
dat deze van die van de Eerste verschilt), maar van de Kosmos, die als
nabootsing van het wezen van de Demiurg, schoon is 26,

Dit vormt alleszins een aanwijzing dat Noemenios, ofschoon hij ver-
trekt van een sterk dualistische basis, dit in de uitwerking van zijn sis-
teem voor een ruim deel overwonnen heeft en zich hierdoor duidelijk dis-
tantiéert van de Gnosis 27 : want noch de Demiurg noch de Wereld wor-
den als slecht voorgesteld. De scherpe tegenstelling God-Stof wordt ver-
vangen door de veel meer gematigde tussen God en een wereld, waarin
Goed en Kwaad, Stof en Geest volledig vermengd zijn : daar is alles ge-
mengd en niets enkelvoudig 28, ook “de goden die het worden besturen”
zijn gebonden aan het stoffelijke en lichamelijke, echter slechts in hun
dvvdueic en &vépyeat, niet in hun odola 2.

b. Naast de fragmenten, hebben we twee getuigenissen van Proklos 3,
waarin hij Noemenios nadrukkelijk tot auteur maakt van de drie-goden-
leer 8. De interpretatie hiervan alsmede hun onderlinge binding is noch-
tans niet onmiddellijk duidelijk.

2 F 20.

% F 29.

26 F 25, p. 141. 6 : fic piunua 6 xalds xdouos xexallwmioudvos perovoig Tob xalod
vgl. Plat., Polit., 273 B. Een zelfde verschil tussen “goed” en “schoon” vinden we in
de Hermetika : C.H., X. 10 : Tig 0dv 6 SAwxdc Oedg 80¢ ;— 6 xaloc xdouog, odx Eo0ts 8¢
dyadic...

27 Waarin de Demiurg toch nooit goed in de echte zin geheten werd ; laat dan in
sommige sekten zijn boosaardigheid tot een soort “goedzakkigheid” verzwakt zijn
(vlgs PuecH in Dobpbs, o.c., p. 36).

28 T 28 (Proxkvros, in Tim., II, p. 9.4).

29 T 26 (ProxLos, o.c., III, p. 196.12).

80 T 24 (id., o.c., I, p. 303.27) en T 25 (o.c., 111, p. 103.28).

31 Uit de hierboven besproken fragmenten, waarin N. nooit expliciet de Derde om-
schrijft, blijkt in de eerste plaats dat hij de 2¢ en de 3¢ als één beschouwt: cfr. F 20,
p. 137.30 e.v. zie MERLAN, l.c.
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In T 24 wordt ons voorgehouden dat Noemenios de drie goden “grootva-
der, zoon en kleinzoon” noemt (ndnmov, &xyovow, dmdyovoy), Proklos ver-
kiest echter boven deze “poétische benamingen” (mgootgayddv) de ter-
men zwarvjo, wowyTis, noinue ; de Derdeis de kosmos (70 dnutoveyoduevoy).

In T 25 lezen we Noemenios’ aanpassing van een Timaioscitaat 32 aan
zijn teologie : de Eerste Noes brengt hij overeen met hef wezen dal is en hij
verklaart dat deze denkf met gebruikmaking van de Tweede ; de Tweede
brengt hij overeen met de denkende geest (6 vodc), die het scheppingswerk
uitvoert (dnutoveyeiv) met gebruikmaking van de Derde ; de Derde ten-
slotte met 7o<v> dravooducvor.

Zowel de tekst van deze laatste uitdrukking (vd of zov 4.), als de inter-
pretatie ervan zijn voorwerp van diskussie :

1) Prof. Leemans geeft 76 §. en vat de betekenis van het werkwoord
passief op.

2) In deze interpretatie, niet in de lectio, wordt hij gevolgd door Festu-
giére 3 : uit de kritiek van Proklos, die daar op volgt 34, besluit hij tot het
mannelijke 7oy §. (vod»). Zijn opvatting van Noemenios’ sisteem luidt
dan : 1° de intelligibele wereld ; 2° de denkende Gedachte (Intellect démi-
urgique pensant le monde sensible en prenant modéle sur U'adtol@ov); 3° de
“gedachte Gedachte” (Pensée pensée, le monde sensible tel qu’il est pensé et
prévu dans UIntellect) ; 4° de konkrete wereld. Zijn interpretatie kan
men dus wel degelijk in T 24 weervinden ( kosmos als moinua en dnuiovg-
yoduevor), met dien verstande dat er geen sprake is van de konkrete we-
reld, maar van de kosmos zoals hij opgevat en gepland is door de Demiurg,
m. a. w. het Wereldplan 35 ,

3) Deze passieve betekenis wordt door Dodds echter verworpen ten gun-
ste van de mediale 3. Eveneens uitgaande van het door Proklos gemaakte
onderscheid tussen vodc vodv en vods diavoodusvoc trekt hij de konklusie
dat deze laatste niets anders is dan “vodg exercising didvoia” en overeen-
stemt met (vodg) deevorifn bij Platoon ¥.

32 Prat., Tim., 39 E : finep odv voic évodoag idéac © & Zote [Pov, oial te Everor xal
doat, xabopd, Towadrag xai tocadrac Sievorifn dev xai Tdde oyelv.

33 FestuGiire, Rév., IV, p. 124 en n. 1.

3¢ ProkLos, l.c.; ody oftws 68 Sujenrar viv md tof ITAdTtwvos, dote Eregoy usy
elvar Tov voodvra vodv, Evegov 02 Tov diavooduevov. — Er moet hier nog opgemerkt
worden dat voor onze passage één van de hoofdhandschriften (Q) de onzijdige lectio
geeft.

35 Dit vindt een aanknopingspunt in de Hermetika : zie o.a. Ascl., 22, p. 323.12:
rationis divinae, quae constituta sunt omnia. ... (Nock-FESTUGIERE : plan divin).

36 Dopops, o.c., pp. 13-14.

37 Hij merkt op (p. 14 n. 1) dat het passieve gebruik van dit ww. zeer zeldzaam is en
dat het hier tevens niet zou beantwoorden aan de volle betekenis van de tweede zin.
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De drie goden vormen dan slechts drie verschillende graden van geeste-
lijke aktiviteit, waarbij de Derde gekarakteriseerd wordt door de Jud-
vora en derhalve niet beantwoordt aan de konkrete wereld, maar aan de
plotiniaanse Wereldziel. Immers, de Tweede God, die als vodg zijn eigen
id0éa-schept 38, kan deze vdynoic verlaten en didvoia uitoefenen ; inzoverre
wordt hij de Derde. Oorzaak hiervan is de noodzaak een materiéle wereld
te scheppen, wat enkel kan gebeuren door dicdvota; zo gezien wordt hij
gespleten door de Stof 3, “and the dnutovpyds of Plato’s text becomes
distinct from vodg” 2.

Ofschoon er veel is dat pleit voor deze opvatting, die Noemenios tot
direkt voorloper maakt van Plotinos’ hipostasenleer, moet toch opgemerkt
worden dat ze indruist tegen T 24. En dat daar Proklos “possibly may
have misunderstood the participle as passive”, doet alleszins de vraag rij-
zen of hij het in T 25 wel inderdaad anders begrepen heeft, zonder nood-
zakelijk de waarde van de interpretatie van Noemenios’ sisteem aan te
vechten.

2. Van al de gegevens over zijn psichologie is het getuigenis van Por-
phurios betreffende de twee zielen van de mens, een redelijke en een on-
redelijke, zeker het voornaamste 4. Het verband tussen dit antropolo-
gisch en het kosmisch dualisme is duidelijk : zoals in de Wereld, zo zijn
ook in de mens (als mikrokosmos) twee krachten werkzaam 42, Geplaatst
in het raam van de andere getuigenissen stelt deze logische voortzetting
van zijn kosmisch dualisme echter een aantal moeilijkheden :

1° Hoe moet men de in T 41 vermelde intrede van de menselijke ziel
in een dierenlichaam verzoenen met de toekenning van twee zielen aan
de mens? %43 Deze zielsverhuizing in een onredelijk wezen veronderstelt
immers dat de ziel duoetd7jc, d.i. neutraal is : m.a.w. als het redelijke ele-
ment in de ziel de overhand krijgt is ze Aoyuxs] en vestigt zich in een mens,
omgekeerd echter wordt ze dAoyoc en hult zich in een dierenlichaam.

38 Zie F 25, p. 141.1.

39 F 20, p. 138.2.

40 WasziNg, p. XLviL, sluit zich, steunend op Carcipius, bij Dopps aan.

41 T 36 (PoRPH. ;1. T®V Tijc Yuyfic Svvduewv, Stos., I, p. 350.25).

22 Zie T 30, p. 94.12. Eenzelfde betrekking tussen een antropologisch en een kosmisch
dualisme vinden we bij PriLoON, Quaest. in Exod., I 23: bij de geboorte treden twee
vijandige geesten in de menselijke ziel die met mekaar strijden om de heerschappij :
in cunclas animas in ipsa nativitate advenientes ingrediuntur duae simul virtates (powers -
Jduvdpetg MARCUS in zijn eng. vert. Loeb), salufifera el damnifera ... Per istas virtutes
el mundus universus factus est. Vocant autem eas aliis etiam nominibus; salutiferam
potentem el beneficam, contrariam vero immensam et damnificam. (lat. vert. AUCHER).

Zie WLosOK, o0.c., pp. 107-111
43 T 41 (Amneias van Gaza, Theophrastos, p. 12 Boissonade).

11
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Wat is dan echter de oorsprong van de dloyoc pvy# in de mens, als
gezegd wordt dat xal yap meo 70T cduparos woaxiag Sumipmiacbar ...
dvvardy? ¥ Als anderzijds in T 41 yovyy voor Aoyuxs y. staat, hoe
kan deze dan nog vooér het lichaam onredelijk worden en in een dier over-
gaan, zonder dat het fundamenteel onderscheid tussen redelijke en onre-
delijke ziel vernietigd wordt 45?2

20 Volgens T 38 46 kent Noemenios elke vorm van bezieling de onster-
felijkheid toe, vanaf de doyix7) ypovy?) (de mensenziel) tot aan de Zuypvyog
&g (“waarmede wel bedoeld zal zijn de vorm, die een stoffelijk voor-
werp doet blijven wat het is, daar immers de stof uit zichzelf generlei
bestendigheid bezit”) 7.

Uit wat volgt kunnen we opmaken dat tussen deze uitersten nog de
stadia voorkomen van de gdoig, d.i. de guzixe) vy (de plantenziel) en
de ddoyia, d.i. de dloyoc pvys} (de dierenziel). T 39 %8 laat de laagste be-
staansvorm achterwege, maar vermeldt uitdrukkelijk xai 75y Aoyuxsy
xal Ty dAoyov xal gurixdy (puyny).

Achter deze laatste opsomming (voorkomend in een Aristoteleskommen-
taar) schuilt ongetwijfeld de aristoteliaanse indeling van de levende na-
tuur in drie trappen : nl. de plant met uitsluitend het vegetatieve, het
dier met het vegetatieve en het sensitieve, de mens met naast deze twee
nog het verstandelijke leven #. Volgens Noemenios was ook het vegeta-
tieve-sensitieve onsterfelijk omdat zijn dgy#, de Stof, eeuwig en onster-
felijk was.

Opdat dus de menselijke ziel in een dierenlichaam zou kunnen gedreven
worden, moet haar verstandelijke essentie door het onredelijke als het
ware overwoekerd worden.

Hoe moet deze indeling echter overeengebracht worden met het men-
selijke psichisch dualisme? De aristoteliaanse Aoyix?) yoys zal wel niet
overeenstemmen met deze in T 36 ; wat echter met de in beide getuige-
nissen voorkomende dloyos pvyh?

4 BruTtiER, R-E, p. 676.19 e.v. leidt de onredelijke ziel uit het lichaam af (zie verder)
en vervolgt : Dementsprechend bezog N. die Lehre von der Metensomatose nicht nur auf
die 7j0n, sondern fasste sie wortlich auf. Hij geeft echter (zonder verdere verklaring)
niet de tekst van Boiss., mpd 7o¥, maar die van THEDINGA ¢ = 0 To¥ cduarog.

45 PorpHURIOS en IaMBLICHOS wijzen deze zielsverhuizing juist af omdat de essenties
van deze twee zielen totaal verschillend zijn : AinNgias, le., dcdAAn uév Aoyuxijc yuxiis
odgia, dAdn & dAdyov (d.i. van de dierenziel).

46 T 38 (OLumPIOD., in Phaed., p. 124 N.).

47 Zie LEEMANS, 0.c., p. 60 n. 3.

48 T 39 (Iom. PuiLoPoNoS, in libros m. yvyis, p. 9.37, Gag, t. XV).

49 ARisT., de an., 112,413 b 7; 113,415a 1 e.v.; 4152 8; 433 a 12 e.a.
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3° Voor het antropologisch dualisme van Noemenios bezitten we slechts
één getuigenis ; in alle andere beschouwingen wordt nooit van redelijke
of onredelijke ziel gesproken, maar steeds van wovy# zonder meer.

We hebben nochtans wel een getuigenis van Calcidius, die het wezen
van de menselijke ziel in direkt verband brengt met het kosmisch dualisme.

Hij gewaagt echter niet van twee zielen, maar van twee zielsdélen. 50
Algemeen wordt aanvaard dat Calcidius hier de psichologie van Noeme-
nios bewust aanpast aan zijn eigen, kristelijke opvattingen 5.

49 Het laatste probleem dat we hier voorlopig stellen willen, is dat van
de binding tussen T 35 en T 36 : de gangbare interpretatie brengt de notie
van eeuwige strijd, vermeld in T 35, over op de tegenstelling tussen rede-
lijke en onredelijke ziel. Dit kan echter niet zomaar aanvaard worden,
vermits in T 35 niet van zielen gesproken wordt, maar van ta &idn xai
Ta pdpta Tijc Lwijc xal Ta dvepyriuata %2

Zoals we in het begin van dit artikel schreven willen we ons hier meer
speciaal toeleggen op een passage uit Macrobius’ Kommentaar op de Droom
van Scipio 5. Uit zijn traktaatje, waarin hij vier verschillende opvattingen
geeft over de plaats van de Onderwereld 54, zullen we de twee voornaamste
argumenten uit de “derde sekte” bespreken — dewelke, zoals gezegd, aan
Noemenios wordt toegeschreven — en wel de splitsing van de ziel tot
een péon odalm, bij haar intrede in de wereld, en haar tocht doorheen
de planetensferen.

5 T 30, p. 49.12 (= CaLc., k. 298, p. 300, 1 WASZINK).

51 Zie J. C. M. van WinDEN, Calcidius on Matier. His doctrine and Sources (Leiden
1959), p. 114 ; WASzINK, 0.c., P. LVII.

52 T 35, p. 98.12 (IAMBL., m. wvy#c, SToB., I, p. 374.21).

53 T.atijns kompilator, levend omstr. het einde van de rve eeuw nK. Hij behoort tot
de groep van Neoplatonici van het latijnse Westen, die het Neoplatonisme in zijn oor-
spronkelijkste vorm vertegenwoordigen (Plot. en Porph.)

Bibliografie : H. Linkg, Ueber Macrobius’ Kommentar zu Ciceros Somnium
Scipionis, Philol. Abh. M. Hertz, (Berlijn 1888), pp. 240-256. P. M. ScHEDLER, Die
Philosophie des M. und ihr Einfluss auf die Wissenschaft des christlichen Mittelalters
(Beitr. z. Gesch. der Phil. des Mitt., Texte u. Unters., Bd. XIII, H. 1), Miinster 1916.
P. WEsSNER, Macrobius, R-E, XIV (1928), pp. 170-198. K. Mras, Macrobius’ Kom-
mentar zu Ciceros Somnium (Sitzungsberichte der preuss. Akad. fiir Wiss., phil-hist.
Kl., 1933 VI), pp. 233-286. P. HeNRrY, Plotin et I’Occident, Firmicius Maternus, Marius
Victorinus, S. Augustin et Macrobe (Spicil. Sacrum Lovan., Et. et Doctr., £. 15) Leuven
1934. P. CoURCELLE, Les Letires Grecques en Occident de Macrobe & Cassiodore, Parijs
1943. W. H. StaHL, Astronomy and Geography in Macrobius, TAPhA, LXXIII (1942),
pp- 232-258 ; Ip., Macrobius’ Commentary on the dream of Scipio, transl. with an intro-
duction and Notes, New-York 1952.

54 Een klaar overzicht van de inhoud ervan vindt men in de inleiding van LEEMANS
uitg., pp. 49-52.
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I. Anima in conum producitur

Kap. 12 §§ 5-6: anima descendens a tereti, quae sola forma di-
vina est, in conum defluendo producitur, sicut a puncto nascitur
linea, et in longum ex individuo procedit: ibique a puncto suo, quod
est monas, venit in dyadem, quae est prima protractio. Et haec
est essentia, quam individuam eandemgque dividuam Plato in Ti-
maeo... expressit.

Via de Kreeft, waar volgens Noemenios de Melkweg en de Dierenriem
elkaar snijden !, verlaat de ziel de hemel en neemt haar val een aanvang.

De eerste verandering, die deze afkering van God en het kontakt met de
wereld veroorzaken, is een splitsing van haar wezen : de appefentia corporis
(zie kap. 11 § 11) had haar op-zichzelf-gekoncentreerd-zijn verbroken,
nu wordt ze uit haar eenheid tweeheid, tegelijk verdeeld en onverdeeld,
m. a. w. ze wordt de uéon odola uit de Timaios (35 A). Deze, voor het mense-
lijke verstand onbegrijpelijke wezensmetamorfose, vinden we uitgedrukt
in een uitvoerige wiskundige beeldspraak.

1. De ziel als sfeer

Het aanwenden van de sfeer, “de enige goddelijke vorm”, tot voor-
stelling van de ziel in haar zuivere toestand, hield niets nieuws in zich 2.
De koppeling echter van de zieleval aan het verliezen van deze volmaakte

1 In werkelijkheid gebeurt dit tussen de Tweelingen en de Stier ; de reden voor deze
foutieve voorstelling ligt ongetwijfeld in N.’ streven zoveel mogelijk astrologische ele-
menten in zijn sisteem op te nemen. Inderdaad leerde een oude astrologische eschatolo-
gie dat zich in de “tropische tekens”, de Kreeft en de Steenbok, de mdldar “Atdov be-
vinden, de in- en uitgang van het ¥mdysiov, de onderste hemisfeer van het universum,
waarin de Onderwereld gedacht werd (vgl. Noewm., T 42, p. 100. 10 : &ic Tov Um0 7
To7mov xal Tovg xel motduovg). Deze tekens vallen tevens samen met de solstitién
(vgl. Macr., 12, 1.). :

Zie CumonT, Les Enfers selon I’Axiochos (Compt. rend. Acad. Inscr. & Bell. Lett.,
Paris 1920), p. 276 e.v. ; — Recherches sur le symbolisme funéraire des Romains, (Paris
1942), p. 36 e.v.

2 Alles wijst er immers op dat reeds de Eleaten en Puthagoreérs haar beschouwden
als van alle vormen de meest volmaakte en het meesi aan zichzelf gelijk (Tim., 33 B) (vgl.
Puth. bij Diers, FVS, n. 58, C 3 (I, p. 463.24)) en dat ze deze vorm met het goddelijke
verbonden : zo XeNopH., DFVS n. 21 A 33 (I, p. 122.33) : gnol 88 xal Tov Ogov slvar
aidiov xai éva xal Suooy mdvty xail memegacuévoy xai opaigoetdij. Aan deze volmaakt-
heid had ook de cirkelvormige beweging deel, als in zichzelf gesloten en in alle fazen
zichzelf verwezenlijkend (Tim. 34 A : xazd 7radta &v T@ adtd xai év Eovid).

Als adtoxivntov werd de ziel met sfeer en cirkel geidentificeerd : vgl. ArRcHUTAS
bij Iom.Lupos de mens., VI. 21.
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vorm, vinden we slechts in enkele teksten terug; de voornaamste hiervan
geeft Aristides Quintilianus (de musica, 11. 17, p. 63.25 Jan.) :

op haar tocht doorheen de lunaire regionen ... enerzijds door de

aanzwellende massa van de vochtige luchtstroom naar omlaag getrokken,

anderzijds fisisch verbonden blijvend met gindse [hemelse] voorwerpen,
verliest de ziel haar sferische gedaante en verandert in een mannelijke.3

Naast het feit dat er, niet gans duidelijk van een mannelijke gedaante
gesproken wordt 4, ligt het grote verschil met Macrobius’ tekst wel hierin
dat bij Aristides deze vervorming, die pas in de maansfeer plaatsgrijpt,
dus aan het einde van de val, slaat op de reeds door de aifidpia meptfir-
uata (zie volgend deel) omhulde ziel. Het gaat dus eigenlijk om de ver-
vorming van het corpus luminosum, welke beschreven wordt als een vol-
ledig materiéel-plastisch gebeuren. Deze vervorming moet dit in staat
stellen als een mpdTov adrfj odud 7L puowxdy het aardse lichaam samen
te houden en zijn, aan ons allen bekende, menselijke vorm te geven. Het
is door middel van dit fisisch instrument dat de ziel het lichaam zal kun-
nen beheren en onderhouden 5.

Bij Macrobius echter wil de “verlenging” op de wezensverandering van
de ziel wijzen, wanneer ze, bij het begin wvan haar val, voor het eerst
in kontakt komt met het stoffelijke.

De tekst stelt hier een zekere moeilijkheid : dat nl

de ziel bij haar nederdaling van een bol, door naar omlaag te bloeien,
tot een kegel verlengd wordt,

roept wel degelijk een visuéel beeld op, « doch hoe uit een bol door ver-
lenging een kegel kan ontstaan », zo merkt prof. Leemans op (p. 62 opm.),
«is mij niet duidelijk. Integendeel uit de vergelijking sicut a puncto nascitur
linea ziet men dat men hier moet denken aan een soort dissociatie van het

3 76 opaigoeidés andlivor oyfjua, eic 08 T6 dvdpeiov uerafdiletar : zie FESTUGIERE,
L’Ame et la Musique, d’aprés A. Q., TAPHA, vol. LXXXV (1954), p. 66.

4 Vgl. de Puthag. van ALex. PoruHist., D.L., VIII, 1.31 : zie n. 5. Dat“ mannelijk”
hier voor “menselijk” staat is waarschijnlijk : vgl. Noem., F 42, p. 101.5 (PROKL., in
Remp., 11, p. 128.25 e.v.) 77w &v dvdodot Lwipy...

5 De tekst vervolgt aldus: “de oppervlakken, die zij ontwikkeld heeft ter hoogte van
de lichtende en aitherische materie, verandert zij in een vliesachtige vorm, de lijnen
anderzijds, tot dewelke ze kwam in de vuurzone en die ze zich kleurde met de roodgele
gloed van het vuur, vormt ze om tot de gedaante van pezen ... zodat dit voor haar
een soort van eerste fisisch lichaam wordt, samengesteld uit zekere vliesachtige opper-
vlakken en peesachtige lijnen en uit adem. Dit is ook de wortel van het lichaam . . .
hierdoor ook wordt, naar ze beweren, dit potachtige instrument gevoed en samengehou-
den”.

Vgl. ALEX. PoLuH. l.c.., déopa T &lvar T7jc yoyfic tac @Adfac xal Tag deTnplag
xal Ta veboa ... éxgipleioay & adrny éni yijc wAdleclar &v T dégi duolay Td cduartt.
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middenpunt van de sfeer, zodat een lichaam ontstaat dat i. pl. v. één (uo-
vdg) middenpunt twee brandpunten op één as heeft. »

Aldus ontstaat een ellipsoide, geen kegel ; daarom stelt hij voor ovum
in plaats van conum te lezen.

Zowel logisch als wiskundig is deze korrektie zeker op haar plaats
(paleografisch is er geen beletsel). Het wiskundig denken van de Ouden
verschilt echter in vele opzichten van het onze ; daarom moest onderzocht
worden of deze wijziging ook in het geheel van de tekst zin had, m.a.w.
of hier een dergelijke logisch te verklaren overgang vereist werd, of een
ontwikkeling van sfeer tot ellipsoide, volgens de antieke maatstaven, de
intrede van de ziel in de uéon odoio kon weergeven en of we er gegevens
voor vonden bij antieke auteurs.

Het antwoord hierop is eerder negatief te noemen, want buiten de door
prof. Leemans vermelde passus — die betrekking heeft op het corpus lu-
minosum en niet op de zielsessentie 6, — vonden we geen enkel ander aan-
knopingspunt.

Integendeel bleek dat de predikaten, welke de Ouden in hun wiskundige
beschouwingen toekenden aan de ké gel, de lectio van de gezamenlijke
handschriftelijke traditie een onvermoede rijke inhoud konden geven en
tevens de weg openen voor een interessante samenhangende interpretatie
van de paragraaf in haar geheel.

De voornaamste argumenten vonden we bij Proklos. Vooreerst in zijn
Kommentaar op het Eerste Boek van de Elementen van Eukleides (uitg.
Friedlein). Zo lezen we op p. 103.21:

De rechte en de ronde als de enkelvoudigste grondvormen van de
lijn beschouwend, bouwde Platoon alle andere lijnen op uit een menging
van die twee. ... Volgens hem draagt dus blijkbaar het punt de af-
beelding, als men dat mag zeggen, van het Ene. Ook dit bezit immers
geen enkel deel, zoals hij aantoont in de Parmenides (137 D). Vermits
dan na het Ene drie hipostasen voorkomen, nl. het begrensde, het
onbegrensde en het gemengde, zijn hieruit de lineaire, gonaire en ruimte-
lijke figuren opgebouwd. Met het begrensde komt overeen (.. .)in de
viakke figuren de cirkel en in de vaste de sfeer, met het onbegrensde
al wat dienovereenkomstig recht is (. . .), en wat in al die soorten ge-

mengd is, met het gindse gemengde (. . .), nl. onder de vaste de kegels
en cilinders en al dergelijke vormen.

6 OLumrioDOROS, in Alc., 16. 2 (p. 14 Westerlinek) : 76 doeidés 7jror adyoeidss
8ynua (dupotéows yap Adyerar* doetdés uev did 10 oxfjua, ob yde 0Tt mdvty opat-
guxov ¢ T odgdvia GAN fTTov opaigixdy, 16 xai diaoTopry moTé acw adTo mdo-
xew, 0d uny @belpechas...
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Onthouden moet hieruit worden dat de sfeer het begrensde (één van de
predikaten van het goddelijke) tot huposfasis heeft, figuren als de kubus
daarentegen het onbegrensde (eigenschap van het stoffelijke-sensibele), ?
de kegel tenslotte een mengsel uit beide ; anders gezegd, de sfeer behoort
tot de enkelvoudige, de kegel tot de gemengde vormen.

Verder in het werk gaat hij op dit laatste dieper in (p. 117.17):

Parmenides (145 B) verklaart dat elke figuur ofwel rechtlijnig is
ofwel rond ofwel gemengd. Als ge dus onder de oppervlakken het
rechtlijnige wilt beschouwen, neem dan het vlakke, ... zo het ronde
het sferische oppervlak, zo het gemengde de cilindrische en kegel-
vormige oppervlakken.... Onder de oppervlakken nu geschiedt de
menging niet volgens een samenstelling (zodat een deel ervan recht,
een ander rond), noch volgens een samen-vloeien (zoals bij de spiraal-
lijn, waar de grondvormen vernietigd zijn en niet meer kunnen terug-
gevonden worden)S, maar volgens een zekere verbinding (xpdotg).
‘Wanneer we inderdaad in het onderliggende vlak een cirkel denken
en een punt daarboven en vanuit dat punt een rechte neerlaten op
de cirkelomtrek, en deze, de cirkelomtrek volgend, ronddraait, vormen
we een gemengd oppervlak, een kegeloppervlak?; wanneer we dit ander-
zijds snijden, ontbinden we het terug in zijn enkelvoudige elementen.
Want als we doorheen de top een snede uitvoeren tot aan de basis
bekomen we een driehoek, bij een snijding echter langs de basis is de
snede een cirkel.

De kegel ontstaat dus door de projektie van een rechte uit een punt op
een cirkelomtrek ; als gevolg daarvan is hij terug te brengen tot twee tegen-
gestelde elementen, nl. de driehoek en de cirkel.

De voor ons probleem interessantste passage vinden we echter in Pro-
klos* Timaioskommentaar 1 :

Van de substanties zijn de ene homoiomeer,!! de andere niet.!? Deze
laatste kregen vanwege de natuur noodzakelijkerwijze dan ook de niet

7 4j ddguoTog Svdg : zie F 12 en 13,

8 Daardoor is de kegel zelf niet homoiomeer ( de sfeer wel : zie verder) vgl. PRoXL.,
in Tim., I, p. 254. 27 : 70 ydp Suotouegéc mdvry xal duoecidés v tols 08 §Awy xexgaud-
voig xal ovvepBaguévois éoviv.

% De hedendaagse meetkunde laat de kegel ontstaan door de rondwenteling van twee
gekruiste rechten.

10 jn Tim II, p. 75. 5 : op Tim 33 B, waar de demiurg de kosmos zijn geschikte vorm
geeft : oyfjua o megietdnpoc &v avtd mdvra Goa oxfuata ... opatgoetdés ... TAvTwy
TededTaToy duotdTatoy Te adTd favtd oynudrav.

1 §uoiopegric : meetk. : alle delen zijn aan mekaar kongruént ; metaphisisch: elk
deel ervan bezit dezelfde natuur als alle andere én als het geheel waartoe het behoort ;
dit kan ook van elk deel afzonderlijk gezegd worden en duidt dan aan dat in elk deel het
geheel in zijn totaliteit aanwezig is.

12 vgl. ProLEM., Synth. Math., p. 13.22 (Heiberg I): “van de vlakke figuren is enkel
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(aan zichzelf) gelijkblijvende figuren:1® de veelhoeken nl. en alle derge-
lijke hoekvormige en uit meerdere vlakken bestaande; aan de homoio-
mere echter zijn de steeds (aan zichzelf) gelijkblijvende figuren toe-
gekend. "Eoti 0¢ Suotov v otepeois 1) opaipa udvov oynudrwy, mel
0 dAda mdvra vduoa © o pév yag Eysl 8do émupavelas, d¢ 6 x@dvog,
70 08 Tpels, ¢ 6 #0Awdgos,... 1o 08 mAslovg, w¢ ai mvgauides.

De vaste figuren worden hier dus volgens hun gelijkend-zijn aan zich-
zelf ingedeeld, tevens volgens hun aantal vlakken. Vermits enkelvoudigheid
(van principe) en homoiomeriteit elkaar niet dekken 4, is slechts één van
de uit enkelvoudige grondvormen opgebouwde figuren geschikt om tot
vorm voor het homoiomere te dienen, nl. de aan zichzelf gelijkblijvende
sfeer.

De kegel daarentegen, opgebouwd uit het begrensde-ronde en het onbe-
grensde-rechte, is noch enkelvoudig noch gelijkblijvend en dus niet ge-
schikt als vorm voor het homoiomere ; hij heeft echter wel deel aan de
volmaaktheid van het ronde, zoals alle “gemengde vormen”, die een midden-
stelling innemen tussen het ronde en het rechte. Vermits hij tevens onder
deze laatste het kleinst aantal vlakken heeft, nl. twee, dus het minst aan
zichzelf ongelijk is, en zijn doyal zich als 1: 1 verhouden, is hij de eerste
en aanvoerder in de hiérarchie der ongelijke vormen.

In deze drie citaten vonden we dus de volgende begrippen : de begrensd-
heid, de enkelvoudigheid en de zelfgelijkendheid alsmede de homoiomeriteit,
predikaten van het ronde en sferische.

Het is onmiddellijk duidelijk dat, als Noemenios de onlichamelijke es-
sentie met een ruimtelijke vorm vergeleken heeft, dit de sfeer moet ge-
weest zijn15. Immers :

10 het omlichamelijke zijnde is begrensd en in zichzelf gesloten: het
verschaft de stoffelijke eindeloosheid en onbepaaldheid (het niet-zijn-
de) orde en begrenzing en maakt het daardoor voor een vorm van zijn
geschikt 18,

de cirkel homoiomeer, van de vaste enkel de sfeer. Daarbij zijn alle vergankelijke li-
chamen, aardse zowel als stellaire, uit niet-homoiomere vormen opgebouwd, die in de
aithér echter en alle goddelijke uit homoiomere, sferische”.

NB. ook bij Proxros gaat het erom de vorm van de aithér te bepalen.

13 Geen gemeenschappelijk middenpunt bezittend voor alle punten op hun Vlakken
en uit verschillende hoeken en vlakken opgebouwd, nemen ze in een wenteling om zich-
zelf steeds andere gedaanten aan.

1 pProxt., in Eucl., p. 105.5.

15 Vgl. PrOKL., in Eucl., p. 91. 7: adral 6¢ ai opalgar Tdv Teleciovgydy Oedy
eindvec eloly doynw Téler cvvdmrovoatl xal wWAVTWY OXNUATOY ARAGTNTL %al CuoLdTNTL
xal TededTyTe Suapégovoat.

16 T 30.
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20 het is

enkelvoudig, nooit-veranderend en steeds in dezelfde vorm, noch
verlaat het uit eigen beweging zijn aan-zichzelf-identiek zijn1? noch
wordt het door enig ander daartoe gedwongen.1®

30 het is homoiomeer: Noemenios behoort immers tot diegenen,

die verkondigen, dat de onlichamelijke essentie in haar totaliteit
homoiomeer, identiek en één is, in die zin dat in om het even welk
van haar delen het geheel aanwezig is: zelfs in de verdeelde ziel vestigen
zij de intelligibele kosmos, de goden, de daimonen, het Goede en de
hogere genera®... volgens deze opvatting verschilt de ziel dus althans
in haar totale essentie in niets van de Noes, de goden en de hogere genera.
Immers, de ziel is één met en absoluut identiek aan haar zijnsgrond.2?

Kortom : samen met de Alziel is de menselijke ziel, zolang zij nog ab-
soluut onlichamelijk en onveranderlijk, naar God toegewend is, volledig
op zichzelf, d.i. op haar goddelijke zijnsgrond gekoncentreerd, identisch
homoiomeer en één.

De aan zichzelf steeds gelijke, volledig op haar middenpunt gekoncen-
treerde en homoiomere sfeer verenigt dus op een bijna ideale wijze al deze
predikaten van het goddelijke in zich. Ter illustratie kan hier nog ver-
wezen worden naar de sfeervorm van de goddelijke dmlavsjc en het feit
dat de Demiurg de planeten in regelmatige, cirkelvormige banen houdt.

Door het lichamelijke besmet, verbreekt de ziel echter deze toestand van
eenheid met zichzelf en met God. In haar nieuwe sfafus is ze niet langer
homoiomeer, want de binding tussen het stoffelijke en de ziel gebeurt niet
xava odyyvow (zie hoger), m.a.w. de ziel verliest haar eigen, goddelijke
wezenheid niet : in de tweeheid, waarin ze terechtkomt, verliest ze de
eenheid niet (zie verder) ; naast verdeeld blijft ze in wezen onverdeeld ;
deel krijgend aan de ddptorog dvdg, blijft ze in haar kern begrensd. Ze
wordt dus een mengvorm, een uéon odoia. Net zoals de sfeer het simbool
was van de zuivere, zo is de kegel het simbool van de gesplitste ziel, want
1) uit twee vlakken opgebouwd, volgt de kegel op de sfeer zoals de twee-

heid op de eenheid ; : ,
2) hij is de eerste anhomoiomere vorm, zoals de tweeheid het eerste echte
getal is ;

17 De zavrdtyg staat eigenlijk hoger dan de Jpotdrnc,daarom zal de monas pas hét
wiskundige korrelaat bij uitstek voor het doduarov dv zijn (zie verder).

18 F 15, p. 135.12.

19 T 33 (IaMBL 7. wvy7jc, SToB I, p. 365.5) N. bedoelt hier ongetwijfeld de goddelijke Al-
ziel, die alle individuéle zielen in zich omvat : zie FESTUGIERE, Rév., III, p. 148. n. 1.

20 T 34 (IaMBL., 7. yvyfjc SToB., I, p. 458-3).
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3) de kegel is niet amAo¥c, maar uixtdc, nl. een mengvorm uit het god-
delijk-bepaalde en het stoffelijk-onbepaalde ;

4) bij de snijding vinden we zijn twee tegengestelde elementen terng, nl.
de cirkel, grondvorm van de sfeer en principe van het goddelijke 2,
en de driehoek, principe van het worden en de vergankelijkheid 22.

We zijn ons bewust van het hipotetisch karakter van deze “allegorese”
van de kegelwording van de ziel. Ook al zou ze de beknopte vermelding
bij Macrobius te buiten gaan, toch, menen we, heeft ze bewezen dat deze
voorstelling voor de Ouden in het algemeen en voor Noemenios in het
bizonder inderdaad zinvol kan geweest zijn. Dat we daartoe vooral op
de teksten van een laat-Platonicus als Proklos hebben moeten werken,
mag niet als een groot bezwaar aangerekend worden : het betroffen hier
immers hoofdzakelijk gegevens van louter wiskundige aard, door Proklos,
waarschijnlijk zonder wijzigingen, overgenomen van veelal puthagoriserende
voorgangers.

De moeilijkheid, die zich onmiddellijk daarop stelt in de vergelijking
met de uittrede van de lijn uit het punt, valt niet weg maar wordt wel
aanvaardbaar, wanneer de klemtoon gelegd wordt, niet op het visuele
beeld van de verlenging, maar op het onverklaarbare van deze voortgang
uit de ondeelbaarheid van het punt. Hierop zal echter nog teruggekomen
worden in de verdere uiteenzetting. ‘

2. De ziel als punt en als monas

Het beeld van de overgang van punt naar lijn wordt hernomen, nu
geheel verweven met die van eenheid naar tweeheid, want “nit haar
punt, dat de monas is, wordt de ziel duds, die de eerste verlenging is” 23,

21 vgl. ProKL., in Eucl., p. 146.24 : “de cirkel is onder de figuren de eerste, de een-
voudigste en de meest volmaakte. Want boven alle vaste vormen munt hij uit door het
feit dat hij op een enkelvoudiger plan staat, de vlakke figuren overtreft hij door zijn
gelijkendheid en identiteit. Ook stemt hij overeen met het begrensde en de monas. . .
Zo ge het heelal verdeelt in hemel en vergankelijkheid, dan zult ge aan de hemel de
ronde vorm toekennen, aan het worden de rechte. .. (p. 148.10). Voor de goden maakt
hij dat ze toegekeerd zijn naar en één zijn met hun gronden, dat ze in zichzelf blijven
en de gelukzaligheid die hun eigen is niet verlaten... De Noes biedt zichzelf het in-
telligibele aan, en dit is voor hem als het ware zijn middenpunt”. ..

2 PROKL., o.c., p. 166.14 : of 8¢ ITvfaydgetor T0 uév Tolywvov dmAde doyiy yevé-
oswg &lval paot xal tijc Tdv yevyrdv sidomoiiag.

23 Hier gaat het niet om de ddgioTros dvdg, die de Stof is: de ziel kan immers niet
volledig samenvallen met de Stof, zeker niet bij deze prima profractio; trouwens het
vervolg el haec est essentia, quam individuam eondemgque dividuam wijst op het twee-
voudige karakter van deze aritmetische tweeheid. Tenslotte zou N. nooit kunnen schrij-
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Verbonden met het vorige, vormt het aldus een verbindende schakel
tussen de ruimtelijkheid van de sfeer en het zuiver rekenkundig karakter
van de eenheid.

Zoals hoger geciteerd, werd uit de Parmenidespassage over de slechts
negatief te bepalen Eenheid (137 D) afgeleid dat Platoon het punt als
gindw vod évdg voorstelt. Deze gelijkstelling van punt en monds is in de
platonisch-puthagorische traditie een fopos 22. De predikaten die aan de
eenheid toegekend worden zijn o.m. de volgende : ondeelbaarheid (vermits
volledig deel- en dimensieloos), begrensdheid, identiteit en eenheid (zavzd-
¢ xal évdrne); de monds wordt gezegd haar naam gekregen te hebben
amo o0 uévew drpemmoc xal un éflovaclar vijc Savtis pdoews, om haar
uovy) en ctdoic . Wegens haar absolute enkelvoudigheid drukt de
aritmetische eenheid dus het meest direkt de essentie van het ware zijnde
uit 2, ,

Deze eenheid echter, die principiéel ondeelbaar is, vormt, hoe paradoksaal
ook, het begin van een oneindig deelbare reeks. Als oorsprong van de
getallen en de lichamen, maar zelf geen getal of lichaam %7, krijgen eenheid
en punt hierdoor een dubbelzinnig karakter.

De wijze waarop dit bij Proklos aangewezen wordt, herinnert sterk aan
het dubbelzinnige karakter van de Demiurg :

Het punt is dus geheel en al ondeelbaar, in zoverre dat het de eindig-
heid als zijnsgrond heeft; op een verborgen, heimelijke manier bezit

het echter de potentie van het oneindige, waarmee het alle ruimtelijke
uitbreidingen verwekt.?®

In die zin leren ons de Puthagoreérs dat de lijn en de tweeheid waarvan
ze een afbeelding is, zowel “monadisch” als “duadisch” zijn : zij beweren
immers

dat het punt Sirtdg is: want ofwel komt het voor op zichzelf ofwel
in de lijn; in zoverre dat het alleenlijk eindigheid is en één en noch
een geheel noch delen bezit, is het een afbeelding van de top van de
zijnden en wordt het daarom ook overeengebracht met de monas. . . .

ven dat de Stof de prima protractio, dus een uitvloeisel van God is: deze stelling be-
kampt hij nl. heftig in T 30 (p. 92.5).
24 Zie o.m. : PROKL., in Eucl., p. 93.18 en 97.19 ; Macr., I, 5.11 ; 6.7 en II, 2.8-9.
25 JAMBL., in Nicom. Arithm., p. 73.7 (Pistelli) en THEOON SMURN., p. 19.6 (Hiller).
26 Vgl. F 17, p. 136,10 : & uév &) 1o v ndvrwg ndvry didiéy té dote xal drgentov
xal 0B90audc oddaui éEtotducvov 8§ Eavtol, péver 8¢ xatd 1o adra xal doadTwes foTnxe.
27 Zie MACR., 1, 6,7 ; vnl. 11, 2.8-9 : monas puncfum putafur, quia sicut punctum corpus
non est, sed ex se facif corpora, ita monas numerus esse non dicitur sed origo numerorum.
Zie ook NikomAcH., Introd. Arithm., 11, 7.1-2 (Hoche).
28 ProxL., in Eucl.,, p. 88.2.
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De lijn anderzijds bezit, als eerste, delen en een geheel, is echter toch
povadixy wegens haar één-dimensionaalzijn, daarnaast dvaduxi] wegens
haar voortgang (m. a. w. onbegrensd door haar deelname aan de ddgtorog
dvdg, begrensd door twee punten), waardoor ze een afbeelding is van
de totaliteit (van de zijnden) en van die rangorde, die zowel een ge-
rekte monas (zavar povdg) is als verwekster van het getal twee (m. a. w
de tweeheid).?®

Als eerste en enkelvoudigste uitbreiding (ze bezit wel een lengte, maar
geen hoogte of breedte) 3, is de lijn dus wel tweevormig en deelbaar, maar
heeft ze ook deel aan de eenheid van het punt, vermits ze door twee pun-
ten afgesloten wordt, net zoals de eenheid de tweeheid begrenst; ze is
tegelijk eindig en oneindig : oneindig in zoverre dat ze zich ontwikkelt uit
het punt, eindig in zoverre dat ze door haar enkelvoudige oorzaak be-
grensd wordt 3.

Net zoals de lijn, die haar afbeelding is, bezit ook de tweeheid een
dergelijke gemengde konstitutie. Deze lineaire duas moet echter scherp
onderscheiden worden van de adgiotog dvdg: deze laatste, die onmiddel-
lijk op de Stof teruggaat en in die zin “enkelvoudig” is, is het principe van
het dmetpov en van de érepdTyg, en heeft als funktie vd pepiley xal &i-
ydlew nal phelpey xal SAwc dopioTalvew ; aan haar is dan ook niets be-
grensd noch vormhebbend 32.

Samen met de hoger vernoemde redenen (zie n. 23) is het feit dat de
verlenging van de monas tot de duds gans verweven is met de voorstelling
ervan als punt en lijn, een voldoende duidelijke aanwijzing dat het hier
gaat om de “twee-heid” van het getal twee, als een vavas povds, de
prima protractio uit de eenheid en het eerste deelbare getal : als dusdanig
heeft ze ook deel aan de veelheid, maar

ze wordt vanwege de eenheid begrensd en, door deze overmeesterd,

stelt ze een grens aan haar maatloze stoutmoedigheid.?® Ze is het eerste
getal; als eerste vloeit ze neer (defluxif) uit die alleenstaande almacht

29 Ip., p. 98.13.

80 Vgl. Maca., II, 2.4-5. Ze is dus zowel negatief (als het punt) als positief dmopazixds
%#al xoaTapatixdg) te definiéren : zie PRoKL., o.c., p. 96.17.

31 Prokw., o.c., p- 101.8. Macgr., lLc., en I, 5.11; II, 2.9.

32 Naast de Eenheid vormt ze het andere, negatieve grondelement van de getallen,
is dus mede dgyoeitdric en daardoor in zekere zin ook monds: zie IamBL., in Nic. Ar.,
p. 30.10, p. 73.20, p. 78.1, 24 (Pist.) ; Theol. Ar., p. 8.20 (de Falco). In dit opzicht wordt
de trias door sommigen als het eerste getal opgevat, samengesteld uit het begrensde
van de Eenheid en het onbegrensde van de Tweeheid : vgl. Proxkw., in Remp., II, p.45.25.

3 Prokv., in Eucl., p. 101.8. Vgl. IamsL., Theol. Ar., p. 7.19. Deze tdAua wordt
ook de ziel verweten bij haar val : zie Koré Kosmoe, k. 46 en PLot., V 1, 1.1 : zie FestUG.,
Rév. ,III, p. 83.



NEDERDALING VAN DE ZIEL IN DE FILOSOFIE VAN NOEMENIOS 173

in de lijn van het intelligibele lichaam; daarom wordt ze ook op de
planetensferen betrokken, omdat ook deze tot een getal afgescheiden
zijn uit wat de o’mlawﬁg geheten wordt, en omgedraaid in een tegenge-
stelde beweging.3*

Deze tweeheid, die, zoals alle getallen, volstrekt onlichamelijk en intel-
ligibel is, staat tussen de eenheid van de rekenkundige monas (die de god-
delijke Monas als hupostasis heeft) en de veelheid van de getallen (die,
wat hun veelheid betreft, de Onbegrensde Duas tot zijnsgrond hebben).
Ze vormt dus de usodrns povddoc ... xal miijflovs. Dit leidde men af uit
het specifieke kenmerk van de tweeheid, dat nl. 2 X 2 = 2 -+ 2, in te-
genstelling met de eenheid, die met zichzelf opgeteld een groter resultaat
oplevert dan met zichzelf vermenigvuldigd, en met het getal waarvan het
kwadraat groter is dan de verdubbeling . Om dezelide reden kan de
tweeheid, die wegens haar uittreden uit de eenheid en haar deelname aan
de veelheid, niet langer de Tavtdryg simboliseert, maar wel de érepdryg,
toch ook io7 geheten worden 3. Het is klaar dat het deze duas is, tot de-
welke bij Macrobius de ziel verlengd wordt.

*
% ok

Tot het trekken van een konklusie uit deze overvloed van gegevens lijkt
ons een schematische samenvatting zeer nuttig.

Volgende matematische reeksen kwamen dus ter sprake :
19 een ruimtelijke : sfeer-kegel : tezamen met hun negaties vonden we
als voornaamste predikaten de duotdrync, de Suotoudpsia en de anldryg.
20 een vlakke : punt-lijn, en
30 een rekenkundige : eenheid-tweeheid. Hier traden vooral op de voor-

grond het onverdeeld-, begrensd-, identisch- en één-zijn, samen met

het “onbeweeglijk blijven en niet uit haar eigen natuur treden”.

Deze drievoudige, wiskundige beeldspraak wijst duidelijk op een kli-
max, want van de drie doyal is het ongetwijfeld de eenheid die voor Noe-
menios het scherpst en het volledigst de essentie van het hoogste Zijn kan
verbeelden ; deze rekenkundige monds heeft trouwens, zoals gezegd, de
goddelijke tot direkte hupostfasis. Het getal in het algemeen is immers niet
alleen volmaakt onlichamelijk (het is in zijn voorstelling aan geen kon-
kreet lichaam gebonden), maar het ligt tevens aan de basis van alle andere

84 Macr., I, 6.18.

85 ProxL., in Eucl., p. 161.24, en IamsL., Theol. Ar., p. 10.11,

36 JAMBL., 0.c., p. 7.19 (hier wordt een opsomming gegeven van de door Puthagoreérs
aan de tweeheid gegeven benamingen : zo wordt ze ook ddfa geheten, §7¢ v0 dinfic xal
78 yebdoc év d6Eny), p. 9.23.
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matematische figuren, zowel vlakke als vaste 3. Daardoor is de reken-
kunde, de wetenschap van het getal, niet alleen de basis maar tevens
de belangrijkste van alle wiskundige studies 38,

Waarom nu deze uitgebreide wiskundige simboliek ?

Eén van de grondgedachten van Noemenios’ dualisme is “het fundamen-
tele misterie in de overgang” % : even onbegrijpelijk als het verlangen van
de Demiurg naar de Stof, zijn splitsing en overgaan in de Derde God,
en zijn intrede in de kosmos, even onbegrijpelijk is de appetentia corporis
van de ziel, haar splitsing in een uéon odoia, en haar intrede in de wereld
en het lichaam, waardoor ze, net zoals de Demiurg als Derde God, de zo
noodzakelijke schakel zal vormen tussen Eenheid en Veelheid, tussen
God en Stof.

Om een misterie toch in zekere zin voorstelbaar te maken, doet Noe-
menios beroep op beelden, die in het algemeen een integrerend deel van
zijn gedachte vormen % : in dit geval kan de wiskunde hem daartoe het
meest geschikt geleken hebben.

Dezelfde problematiek stelt zich immers betreffende de sfeer (gelijkend
en toch principe van het niet-gelijkende), het punt (dimensieloos en toch
oorsprong van alle figuren) en de eenheid (begrensd en onverdeeld en toch
het begin van de oneindige getallenreeks) : ze worden alle zowel gescheiden
van, als verbonden met hun reeksen door een middenvorm, respectievelijk
de kegel, de lijn en de tweeheid, die telkens twee tegengestelde principes
in zich weet te verenigen.

Dit parallellisme tussen de ziel en de matematische voorwerpen werd
reeds door Platoon beklemtoond 4 : beide waren voor hem de schakel
tussen rva vonrd en 7 alofnrd %2 ; zo laat hij de Deminrg in de Timaios
de ziel uit twee tegengestelde principes konstrueren.

Bij Noemenios grijpt echter een belangrijke verschuiving plaats: in
wezen is de ziel, volgens hem, totaal identisch aan en niet te scheiden van
haar goddelijke zijnsgrond; ze is dus wel degelijk vontdy 3.

37 Macr., I, 5.12-13 ; vgl. met CaLc., k. 53, p. 101.18 : volgens WASZINK, o.c., p. XLIV
noemeniaans.

38 Vgl. F. 11 (einde).

39 Van DER VEN, o0.c., p. 251.

40 Ip., p. 242 : het is, zoals bij PLoTiNOS een “dinamisch beeld”.

41 Zie Ph. MerLAN, From Platonism to Neoplatonism (Den Haag 1953), k.1. C. J.
DE VoceL, A la Recherche des Etapes précises entre Plafon et le Néoplatonisme, MNE-
MOSYNE, IV 7 (1954), p. 114 e.v.

42 De ziel is voor hem dus géén vontdv : zie H. DorriE, Porphyrios’ “Summikia Zete-
mata” (Zeremata H. 20), Miinchen 1959, p. 187 e.v.

43 Zie T 33 en 34. Vgl. CaLc., k. 31, p. 80.11 : individua substantia, id est immunis ab
incorporatione anima. . . Door WASZINK, p. XLVII, als noemeniaans opgeéist (zie verder).
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Wanneer ze zich echter door een onverklaarbare appefentia corporis
toch uit het goddelijke losmaakt, verliest ze haar aktuele eenheid en iden-
titeit : oorspronkelijk ondeelbaar, wordt ze verdeeld, want door dit eerste,
nog verwijderde kontakt met de Onbegrensde Tweeheid, krijst ze deel
aan de Veelheid. Het is deze, nieuwe ziel, die voorgesteld wordt naar de
T'imaios :

Van onze voorgangers zien de enen de essentie van de ziel matematisch,
als zich in het midden bevindend tussen de natuurlijke en de boven-
natuurlijke orde: de enen daarvan zeggen dat ze een getal is en vormen
ze uit de monas, als onverdeeld, en uit de onbegrensde duas als ver-
deeld; de anderen echter als geometrisch, opgebouwd uit punt en uit-
breiding, het ene onverdeeld, het andere verdeeld: tot de eerste groep
behoort Noemenios.

Beklemtoond moet worden dat slechts de afgescheiden ziel een uéoyp
odala, een getal is: ze wordt wel aangetast door de onbegrensdheid, maar
verliest haar binding met het goddelijke niet volledig :

animae enim sicut mundi% ita et hominis eius modo divisionis rep-

perientur ignarae, si divinae naturae simplicitas cogitetur, modo ca-
paces, cum illa per mundi haec per hominis membra diffunditur.48

Van nature dimensieloos en niet-splitsbaar, is ze slechts tijdelijk en
xaro ovuPefnrds, nl. zolang ze in de lichamelijke wereld verblijft, ver-
deeld en uitgebreid #.

Ofschoon ze in teorie steeds zulk een middenessentie blijft, groeit haar
aantasting door de stoffelijkheid echter aan naarmate ze zich dieper in
de wereld stort: de werking van haar goddelijke verbondenheid wordt
dus steeds zwakker. Vermits bij een hereniging met God de verschillende
stadia in omgekeerde volgorde moeten doorlopen worden, is het herstel
van deze prima profractio van bij het begin van haar val een essentiéle
vereiste.

44 T 31 (= PROKL., in Tim., p. 153.17). Door WASZINK, pp. XLIV-XLV, samengebracht
met CaLc., k. 53, over de schepping van de Wereldziel (rationabilis anima), met als
kommentaar : Dubitari nequit quin 7j povic duépiotoc hoc loco idem esse putetur quod
deus, 1} dogioros Ovdg pegtory vero idem quod silva (in tegenstelling met BrUTLER,
zie verder).

45 Vgl. met MACR., 12.12: volig SAixdc . . . ex individuo praebendo se dividendum et
rursus ex diviso ad individuum revertendo ef mundi implet officia et naturae suae arcana
non deserit. Vgl. F 21.

46 Macr., 12.6.

47 7 29, p. 90.17 (NEMESIOS, de nat. hom., p. 69 Matth.). DOrrig, o.c., p. 130, wil
dit getuigenis aan N. onttrekken. Zijn kritiek is echter in zoverre verdacht, dat hij voor
de verschuiving van de zielsessentie van uéo7 odola naar voyrdy de rol van N. verwaar-
loost en alleen aandacht besteedt aan PorpHaURIOS.



176 H. DE LEY

Om dit reeds op aarde te bereiken moet de mens zich op de wiskunde
toeleggen : te beginnen met de nog aan de verbeelding verbonden figuren
(eerst de stereometrie, dan de vlakke meetkunde), via een steeds groter
wordende abstraktie, die een zich steeds verder verwijderen van de zin-
tuigelijkheid mogelijk maakt, naar de studie van de getallen, waar eenheid
en veelheid de enige, intelligibele elementen zijn 8. In elk van deze fasen
komt het erop aan naar de eenheid van de doy# op te klimmen en het
misterie van de overgang te beleven, als voorbereiding tot de plotse over-
gang van de ziel zelf in de Unio mystica®®. Voorbereiding inderdaad
«denn die Beschiftigung mit der Mathematik fithrt nicht direkt zur Er-
kenntnis des dyafdv (das bleibt vielmehr einem mystischen innerseelischen
Akt vorbehalten) sondern sie hat propaideutischen Wert % »,

Alvorens dit hoofdstuk te kunnen afsluiten moeten we nog even ingaan
op de kritiek van Beutler omtrent de toewijzing van deze Macrobius-tekst
aan Noemenios. Uit T 31 (zie boven) konkludeert hij nl : « die Seele ist
also fiir N. Zahl wie fiir Xenokrates. Deutlich wird dabei der Lehre der
Geometriker wie Severus unterschieden, die durch der Vorstellung eines
yewueToindy SidoTnua charakterisiert is.™».

Door het beeld van de vervorming van de sfeer tot een kegel (die met
deze lineaire ontwikkeling echter slechts vergeleken wordt en er geens-
zins mee samenvalt) 3 moet, zo meent hij, gans deze doktrine onder de
geometrische groep gerangschikt worden 52.

Hij heeft hierbij geen oog voor enig wiskundig aspekt van de monas-
duds passage bij Macrobius. Integendeel, de nadruk leggend op het louter
aritmetisch karakter van de door Proklos vermelde ddgtoroc dvdg (volgens

48 Vgl. ProOKL., in Eucl., p. 38.3: “Sommigen, zoals Geminos, verdelen de wiskunde
in een deel dat uitsluitend betrekking heeft op het intelligibele, en in een ander dat zich
op het sensibele richt, waarbij ze voxtd heten, alle beschouwingen, die de ziel uit eigen
kracht opwekt, zichzelf afscheidend van de in de stof werkzame vormen ; als dusdanig
zagen ze de reken- en meetkunde”.

49 F 11 (slot).

% BrytLER, GNOMON, p. 112.

51 1p., p. 114. FEsTUGIERE, Rév. I1I, p. 42 n. 2, neemt dit over ; beiden verwerpen
dan ook de ganse beschrijving van de reis doorheen de sferen. Zonder hieraan nieuwe
argumenten toe te voegen, integendeel, gezien in de rest van zijn bespreking, voor ons
onbegrijpelijk, sluit WasziNk, p. Lvir n. 1, zich hierbij aan.

52 Dit yewuorgixdv Sidornua impliceert trouwens niet de (in het beeld van de sfeer
vervatte) idee van ruimtelijkheid, maar moet, net zoals de monas en de Onbegrensde
Tweeheid voor N., de twee tegengestelde wezensgronden van de ziel aanduiden.

53 Reeds Dopps, Num., p. 9 n. 1, wees dit af : But 12,5 is not a definition ; it is merely
a metaphorical description of the soul’s {ransition from unily to mulliplicity, which is
symbolised by the figure of a cone.
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hem door Leemans verkeerdelijk met de Stof in verband gebracht) 5, de
duas bij Macrobius echter met het stoffelijke principe gelijkschakelend,
ziet hij ook hierin het bewijs dat ze beide niet met mekaar te verenigen
zijn.

‘Wij hopen aangetoond te hebben dat deze twee terminologisch misschien
gelijkende bepalingen, als besprekingen van dezelfde Timaiospassage
(35 A), elk een gans verschillend doel nastreven en dus ook een andere, aan
Beutlers opvatting juist tegengestelde, inhoud hebben : waar T 31 de
afgescheiden % ziel wil terugvoeren op haar tegengestelde doyaf, de gron-
den van haar verdeeld én onverdeeld zijn, wil Noemenios in Macrobius’ tekst
de overgang naar deze midden-essentie (gezien als het geheel van
twee tegengestelde principes) beschrijven. Daartoe maakt hij gebruik
van uitsluitend wiskundige benaderingen : achtereenvolgens, en in de rang-
orde van hun grotere abstraktheid (waardoor het wezen van de ziel steeds
precieser uitgedrukt wordt) wordt de ziel overeengebracht met haar kor-
relaten in de drie gebieden van de wiskunde, het ruimtelijke, het vlakke
en het zuiver rekenkundige. Dat de ziel echter in de beschrijving (en
misschien ook wel in de geest van Noemenios) hiermee samengevallen is,
hoeft daarom nog niet als tegenstrijdig met T 31 beschouwd te worden.

Voor onze interpretatie in haar geheel van deze paragraaf kunnen onge-
twijfeld dezelfde reserves gemaakt worden als voor onze bespreking van
de kegelwording. Vermits zij zich echter zonder onoverkomenlijke kontra-
dikties zowel in deze tekst als in het ons van Noemenios bewaarde in het
algemeen laat voegen, bieden we haar de welwillende lezer aan als een
mogelijke betekenis van deze moeilijke passus.

II. Gorpus luminosum

Kap. 11 § 12: nec subito a praefecta incorporalitate luteum corpus
induitur, sed sensim per tacita detrimenta et longiorem simplicis
et absolutissimae puritatis recessum in quaedam siderei corporis
incrementa turgescit : in singulis enim sphaeris, quae caelo subiec-
ta sunt, aetheria obvolutione vestitur, ut per eas gradatim so-
cietati huius indumenti testei concilietur. ...

Kap. 12 §§ 13-14: dum et per illas (sphaeras) labitur, in singulis
non solum, ut iam diximus, luminosi corporis amicitur accessu,
sed et singulos motus, quos in exercitio est habitura, producit:

54 Zie echter WaAszINK, p. XLV : zie boven, n. 44.

55 Zijn veronachtzamen van het feit dat het hier om de afgescheiden niet om de godde-
lijke ziel gaat, is duidelijk in’ tegenspraak met zijn toekenning aan de Rekenkunde van
slechts een propaideutische Wert. -

12
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in Saturni ratiocinationem et intellegentiam, quod AoyioTindy et
Oewpntindy vocant: in Iovis vim agendi, quod mgaxTixdy dicitur:
in Martis animositatis ardorem, quod fvuexdy nuncupatur: in solis
sentiendi opinandique naturam, quod aicOnTixdy et @avracTixdy
appellant: desiderii vero motum, quod &mibvunTiedy vocatur, in
Veneris: pronuntiandi et interpretandi quae sentiat, quod &pun-
yevTindy dicitur, in orbe Mercurii: t;a'v'rmo"v vero, id est naturam
plantandi et augendi corpora, in ingressu globi lunaris exercet.

Nadat de ziel de Melkweg langs de Kreeft verlaten heeft en in de Dieren-
riem tot aan de Leeuw gegleden is, waarbij ze in het sterrenbeeld van de
Mengschaal * voor het eerst de invloeiing van de stof en tevens van de
vergetelheid (oorzaak van de opinio) ervaren heeft 2, daalt ze nu uit de
Leeuw naar de eerste planetensfeer. Deze tocht naar het aardse lichaam
zal voor haar een dubbel gevolg hebben :

1. ze wikkelt zich in een uit aitherische omhulsels bestaand corpus Ilu-
minosum ;

2. tegelijk hiermede ontvangt ze de psichologische en biologische ver-
mogens, noodzakelijk voor het aardse bestaan.

1. De tegenstelling tussen het onlichamelijke zijn, dat de ziel nog is
bij het begin van haar val3, en het lichamelijke niet-zijn is te groot ¢,
opdat zij zich zonder bemiddeling met mekaar zouden kunnen verenigen :

noch zou immers het y#ivor odua (corpus luleum) een zulkdanige
onsterfelijkheid kunnen verdragen, noch zou een zo grote voortreffe-
lijkheid kunnen gedogen dat een voor affekties vatbaar (maG#nTixdy)
lichaam aan haar zou kleven.?

1 Het sterrenbeeld van de xpat#jg legt N. verkeerdelijk tussen Kreeft en Leeuw :
in werkelijkheid ligt het tussen de Leeuw en de Maagd, verre buiten de Dierenriem.
StaHL, Macrobius’ Comm., p. 135 n. 14, merkt op dat men, in de lente, naar het zuiden
kijkend, de zielen, die de poort van de Kreeft passeren, door lichtjes naar links te vieren
door de Drinkschaal zou kunnen zien trekken. Waarschijnlijk echter is ook deze foutieve
voorstelling N. ingegeven geweest door zijn voorliefde voor de astrologie (zie I, n. 1).
Een bepaalde doktrine (zie KLEmMENs ALEX., Sfrom., V 14, p. 103.2 St.) gebruikte de
Dierenriem inderdaad als weg voor de zielen naar hergeboorte en wederopname, wat
N. ertoe kan gebracht hebben althans een deel van de Zodiak in zijn ordo descensus op
te nemen. Daarnaast plaatste een andere voorstelling de zomerzonnewende in de Leeuw,
waardoor de ziel van daaruit in de lager gelegen sferen daalde : zie BoucHE-LECLERCQ,
L’ Astrologie grecque (Parijs 1899), p. 23 n. 1.

2 Kap. 12 §§ 7-8-9.

8 Vgl. Macr., 11.11; zie n. 23.

4 Zie F 12, F 13, F 16 en 17. Vgl. ALBiNos, did., 25: doduavog ydo éoTwv odala
duerdfintog..., T0 0¢ cdua iy Todvavriov.

5 C.H., X.17: “... derhalve nam de Noes de Psuch¢ tot omhulsel”. Daarentegen
IAMBL., ®. yux#ic, SToB., I, p. 385.1 :“de enen doen de ziel onmiddellijk met het lichaam,
als instrument, samenvallen...” zie FEsTUGIERE, Rév. III, p. 237.
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Om deze binding mogelijk te maken omhult de ziel zich bij haar val
met een “eersle [isisch lichaam”, van een uiterst fijne, nl. aitherische
materie. In elke sfeer, die ze doortrekt, neemt ze =dy doov adyoeidés
8ot mee &, en wordt op deze wijze in elke sfeer omkleed met een aitheria
obvolutio (aifégioy mepifinua)”.

Daar de phusis van de sferen naar de aarde toe steeds ruwer en woester
wordt, degenereert deze omhulling van een in de beginne praktisch nog
onmerkbare toetreding tot een steeds zwaarder en boosaardiger wordende
aanwas 8 : de ziel zwelt daardoor slechts langzaam en geleidelijk aan tot
deze incrementa siderei corporis °.

Deze mepifAyjuara of yizdvec bezitten niet alleen een verschillende fi-
sische samenstelling, ze zijn tevens drager van verschillende psicho-biolo-
gische vermogens 9. Samen vormen ze het sidereum of luminosum corpus :
dit moet zoals gezegd, toelaten dat de ziel haar intrede kan doen in dit
indumentum festeum of lufeum corpus . Tevens moet het de ziel in
staat stellen gedurende haar verblijf op aarde de voor het bestuur van het
lichaam noodzakelijke kennis en alle fisiologische aktiviteiten uit te oe-
fenen 2,

6 Zo AmisTip. QUINT., 0.¢., p. 63.18 J. : “daarom dan neemt ze, ijlend naar een lichaam,
van elk van de daarboven gelegen plaatsen zekere deeltjes mee van de lichamelijke
samenstelling en trekt ze tot zich”. Vgl. hiermee de Archonten, in de hermetische Gnosis,
die de ziel iets van hun natuur meegeven : als geschenk in de Poimandrés (C.H., 1.13),
als boei in de Pistis Sophia, k. 131, p. 220.18 S.

7 IamBL. [. ¢.,... 0i 0¢ pera&d Tijc ve dowudrov Yuyic xal Thc dyye[Aliddnc (FEsTUG.
0. ¢., p. 237) aibépia xal odgdvia xal mvevuatixd megifAipara megrapméyovia.

8 Een dergelijke ontaarding ook bij PorprH., Sent., 29 § 2.

9 Voor incrementa vgl. PorpH. bij PRoOKL., in Tim., III, p. 234. 22 : gupduata 6
elvar Tabtd éx @y odgaviwy opaigdy xal xatioloay adrd cvAléysw Thy yuyhp...

10 vgl. PrROKL., in Tim., III, p. 297.21 ; en vnl. in Ale., p. 224.2 : xavelfodoy yap
adti] megidpuoay éx Tob mavtoc xal Lwal molveideis xal yirdves mouxidot.

11 Voor het beeld van het dorpeddec of doTpéwov odua vinden we de eerste getuigenis
bij Prart., Phaidr., 250 C. Vgl. verder o.m. PorpH., Sent., 29.3, p. 15.4 M. ; ArIsT.
QuiNT., p. 64.2 J. ; IaMBL., St0B., I, p. 378.6 (= HERAKL. PONT., F 44, p. 59 Voss =
F 97, p. 34.6 Wehrli) ; Proxv., in Tim., III, p. 208.25 ; — in Remp., II, 126.10 ; OLum-
pIOD., in Phaed., 143.11 N.; — in Alc., 16.8 en 107.8 West. Zie verder FESTUGIERE,
A.Q., p. 57 n. 12.

Het betekent niet zozeer “oesterachtig”, maar “lemen, aarden, gelijk een gebakken
pot” (vgl. ostrakon) ; het is te verbinden met het beeld van het lichaam als kruik (gyyeiov) :
zie DORRIE, p. 80.

12 Deze voorstelling van het pneuma als organon stamt uit de medische school : vlgs
GaLeNos is het pneuma het mgdzTov dpyavov van ons vitaal principe: zie VERBEKE
L’Evolution de la doctrine du Pneuma du Stoicisme & St. Augustin (Leuven 1945), p. 212,
en 293.
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Het is de gangbare wetenschappelijke opinie dat deze leer van de zeven
omhulsels gnostisch van oorsprong is. Ze werd echter gekombineerd met
de oorspronkelijk griekse voorstelling van de yird» en van het mvefua
als dynua.

Een verdere uitwerking van deze voorstelling valt buiten het onderwerp
van dit artikel en zou trouwens slechts kunnen herhalen wat meer be-
voegden dan de schrijver hierover gezegd hebben. De lezer wordt dan
ook naar hun werken verwezen 3.

2. De ziel ontvangt dus haar psicho-biologische vermogens uit de pla-
netensferen, wat betekent dat men ze niet alleen bij haar geboorte maar
ook in haar verder aards bestaan bepaald ziet door de sterren en planeten.

Uitgangspunt van deze leer was immers de astrologische mantiek : de
astrologen verrichtten hun voorspellingen zodanig dat aan elk van de zeven
planeten bizondere eigenschappen toegekend werden, terwijl bepaalde me-
talen, stenen, mensen, dieren, planten e.a. onder de invloed of beheersing
van elk dezer gedacht werden.

Deze invloed nu van de planeten verschilt op het uur van de geboorte
alnaargelang hun positie of verhouding tot elkaar en tot de andere sterren.
Hieruit kan men dan, volgens bepaalde techieken, aanwijzingen opmaken
betreffende de toekomst 4. Dit, voornamelijk door de “Chaldeérs” ge-
predikt, astrologisch fatalisme werkte zeer sterk door in de keizerlijke
periode : haar pseudo-wetenschappelijke gronden had het gevonden in
de van Aristoteles afstammende en voornamelijk door de Stoa ontwikkelde
leer van de sundesmos tussen het boven- en het ondermaanse, verbonden
met die van de mikro- en makrokosmos.

Deze levensbeschouwing liet de mens niet alleen in zijn lichamelijk,

13 o.m. R. C. KissLING, The Oxuma-TINEYMA of the Neo-platonists and the De Insomniis
of Synesios of Cyrene, AMERIC. JOURNAL OF PHILOL., 43 (1922), pp. 318-330 ; E. R. Dopbs,
The Elements of Theology, (Oxford 1933), pp. 312-321 ; J. BipEz, Vie de Porphyre (Gent-
Lpz 1913), p. 89 e.v. ; F. RuescHE, Das Seelenpneuma : seine Enlwicklung von der Hauch-
seele zur Geisiseele (Stud. Gesch. u. Kult. des Alt., 18. Bd. 3.H.), Paderborn 1933. VER-
BEKE, 0.c., passim, vnl. 287 ; 308 e.v., 353 e.v.; REiNHARDT, Kosmos und Sympathie,
(Miinchen 1926), p. 322. D®RRIE, o.c., p. 199. R. E1sLER, Weltenmantel und Himmels-
zelt (Miinchen 1910), p. 293. F. Cumont, Les Religions Orientales dans le Paganisme
Romain, (Parijs® 1929) ; p. 391 n. 54. J. BErNavs, Theophraslos’ Schrift iiber die From-
migkeit (Berlijn 1866), p. 143 n. 9. P. WeNDLAND, Das Gewand der Eitelkeif, HERMES
51 (1916).

14 Zie bv. PorpH., (in Remp.), STos., II, p. 169.24 e.v.

Zie RoscHER W. H., Die Hebdomadenlehren der griechischen Philosophen u. Arize
(Abh. philol.-hist. K1. kén. Séichs. Ges. der Wiss., XXIV, B., n° VI), Lpz. 1906, p. 169 e.v.
BoUCHE-LECLERCQ, 0.C., D. 311 e.v. FEstuGiERE, Corpus Hermet. Frgm. t. III (Parijs
1954), pp. CXCIV-CXCVIII.
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maar ook in zijn geestelijk en etisch bestaan door de sterrengoden be-
heerst worden 15,

Voor de situering van de door Macrobius uiteengezette doktrine in het
geheel van deze hoofdzakelijk gnostisch-hermetische gedachtenwereld
kunnen we ons volledig richten naar het ontwikkelingsschema dat prof.
Leemans hier onderkende (p. 67 n. 1):

a. primair is de (volgens Bousset 1° perzisch van oorsprong zijnde) over-
tuiging dat de zeven planeten absoluut slechte en duivelse wezens zijn.
Zij ontwikkelde zich in de Gnosis tot de leer dat de zeven planetensferen
bestuurd worden door zeven Archonten, die de ziel bij haar hemelvaart
willen tegenhouden : daarom is het eigenlijke doel van de Gnosis de zielen
op deze reis voor te bereiden en haar de toverformules en wachtwoorden
te verschaffen, in de vorm van gebeden 17, waarmede zij deze daimonen
kan betoveren en de poorten openen 1,

b. Een verder ontwikkelde opvatting leert dat de ziel uit de planetensferen
de slechte en ongeluk aanbrengende eigenschappen meekrijgt, die haar in
het leven zullen kwellen, zodat

wanneer wij door een snelle val naar de menselijke lichamen glijden

ons uit de sferen van de wereld de oorzaken volgen van ons slecht en
verdorven zijn.1®

De toekenning van deze ondeugden aan elk der sferen vindt verscheidene
varianten 2.

Bij wijze van illustratie geven we hier de lijst uit de Poimandrés (C.H.,
I, 25) bij de beschrijving van de hemelvaart van de ziel :
aan de maansfeer laat zij “de kracht tot toenemen en afnemen” 2 ;

15 Zie F. BoLL, Kleine Schriften z. Sternkunde des Altertums (hrsg. v. V. STEGEMANN,
Lpz. 1950), p. 199 e.v. J. Kroivr, Die Lehren des Hermes Trismegisfos (Miinster 1914),
p. 298 e.v. F. CumonT, Luz Perpetua, p. 303 e.v. ; Textes & Monuments figurés relatifs
au Culte de Mithra (Brussel 1899), p. 300 e.v.

18 'W. Bousser, Hauptprobleme der Gnosis (Forsch. Relig. u. Lit. alt. u. neuen Test.
10, Géttingen 1907), p. 38 e.v.

17 Vgl. E. NoRDEN, P. Vergilius M. Aeneis B. VI (Lpz. 1903), p. 146 : (betreffende
de macht van het gebed een deur te openen) : “Dieser Vorstellung liegt der Volkerglaube
zugrunde, dass das Gebet nichts anderes ist als ein Art von Zauberformel, durch welch
die Didmonen zu erscheinen und den Menschen zu willen zu sein gezwungen werden
konnen ; denn dass der Zauberer durch ein magische Formel verschlossene Tiiren zu
offnen vermag, ist eine bekannter Aberglaube, fiir den es auch antike Zeugnisse gibt”.

18 Zie de Humnos van de Naisseniérs bij HippoL., Refut., V, 1.10 en de ophitische
Gnosis bij OriGeNEs, confra Cels., VI. 31.

Zie BouUssET, 0.c., p. 365 e.v., VERBEKE, 0.C., P. 287. LoBEcK, Aglaophamus, p. 932.

19 Amnosius, adv. nat., I1. 16 : hieruit ontstond de groep van “zeven hoofdzonden”.

20 Zie ROSCHER, 0.c., p. 173.

21 Dit is natuurlijk een biologisch vermogen: vgl. MACROB. : naluram plantandi et
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aan Mercurius “de vindingrijkheid tot het kwade, voortaan zinloze list” ;

aan Venus “het voortaan zinloze bedrog van de begeerte” ;

aan de Zon “de uitstalling van de macht, die niet langer op eigen profijt
uit is” ;

aan Mars “de goddeloze euvelmoed en onbezonnen waaghalzerij” ;

aan Juppiter “de ongeoorloofde strevingen volgend 22 uit de rijkdom,
voortaan zinloos™ ;

aan Saturnus tenslotte “de hinderlaag-leggende leugen”.

¢. De sferen liggen aan de oorsprong van de psicho-biologische vermogens
in de mens : prof. Leemans acht het niet onmogelijk « dat de laatste eerst
van N. zelf stamt en een door hem gevonden filosofische interpretatie is
van een overgeleverde eschatologie ».

***

Om te kunnen beoordelen of de bij Macrobius beschreven nederdaling
van de ziel inderdaad een stuk noemeniaanse psichologie geeft ( het feit
dat het enige konkrete argument van Beutler hierboven als waarschijn-
lijk niet steekhoudend bevonden is, impliceert immers niet uit zichzelf
dat de teorie dan noodzakelijkerwijze wel van Noemenios is), moet onder-
zocht worden wat de plaats is van de bij Macrobius opgesomde vermogens
in de ons overgeleverde doktrine van de Adoyuxs; en de ddoyoc yvy7 en
wat van deze zielen de oorsprong moet zijn.

1. In haar goddelijk verblijf is de ziel van elke lichamelijke besmetting
vrij en bezit ze de “allervolmaakste zuiverheid” 2 ; zij «is vodg, een sprankel
van het allerhoogste. Als zodanig is haar enige activiteit waarschijnlijk
het onmiddellijke, extatische schouwen, de Godskennis, laatste en hoogste
doel van alle filosofie 24y,

De begeerte naar het lichaam doet haar de uov7j en de ¢gzdoig van de
dnlaviig verlaten : uit de Kreeft daalt ze in de sferenwereld, zich tot de

augendi corpora. We hebben hier een doorkruising van twee doktrines. Een parallel
voorkomen van beide treffen we aan inhet testament van de XII Patriarchen (k.2) waar
aan elke planeet een goede geest en een mwelua 77¢ mAdvne toegekend wordt: zie
REIZENSTEIN, Poimandres (Lpz. L 904), pp. 52-53.

22 Niet strevingen nddr rijkdom : zie Festuciirg, C.H., t. I, p. 28 add. bij n. 62.

28 Vgl. MAcR., k. 11 § 11: ab omni cuiuscumque contagione corporis liberae.... § 12 :
... perfecta incorporalitfate ... simplicis et absolutissimae puritatis... (N. B. FESTUGIERE
Rép. 111, p. 91, neemt § 11 — die niet te scheiden is van § 12 — als noemeniaans op I).

Vgl. CArc., k. 29, p. 79.14 : eminentiorem animam, quae nulli sit incorporationi obnoxia
cuiusque veneranda puritas nulla corporis contagione violetur... (noemeniaans volgens
‘WASZINK, p. XLVII).

2 LEEMANS, o.c., p. 65,
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uéon odolo van een getal 25 verlengend, als gevolg van het kontakt met
de stoffelijke wereld : ze is nu tegelijk duépiotoc én pegiory 2, heeft dus
deel aan de twee wereldprincipes, de Eenheid van het intelligibele en de
Veelheid van het sensibele #7.
Vanaf dit moment is de ziel natuurlijk niet langer vofg: door haar wval
is ze in de kennisladder een trede gedaald. De materialis alluvio voert
haar immers in een zwijmelende staat ; mét deze dronkenschap heeft ook
de oblivio, de vergetelheid van het goddelijke, vat op haar gekregen.
Allen in een verschillende mate aantastend, is zij de oorsprong van de opinio
en daardoor hebben allen, ofschoon het ware op aarde niet voor
allen duidelijk is, er toch een opinie over.28 _

De direkte Visio Dei verloren hebbend, kan deze ziel nog slechts via
redeneringen en verstandelijke operaties tot een zekere, indirekte vorm
van kennis van het Ware komen, m.a.w. door middel van de Adyog (dtdvora,
Aoyioudg) © ze is een poyn) Aoyuxy geworden (zie n. 30).

Deze logos nu kan door de mens voor twee verschillende doeleinden aan-
gewend worden : als hij een filosoof is, om het Goede te leren kennen, zich
daarbij zoveel mogelijk uit de dagelijkse “realiteit” terugtrekkend, ofwel
om “goed te leven” #, om zich in zijn doen en laten door zijn verstand te
laten leiden, en zo de “realiteit” te leren kennen en door de daad in bezit
te nemen.

Dit houdt in dat de logos tot een dubbele toewending in staat is, nl
zowel naar het hogere, intelligibele, als naar het lagere, sensibele. Als

25 Vgl. Macr. over de (rekenkundige) duds, I, 6.18 : Haec ab illa omnipotentia solitaria
in corporis intellegibilis lineam prima defluxit, ideo et ad vagas stellarum et luminum sphae-
ras referfur, quia hae quoque ab illa, quae dmAavie dicitur, in numerum scissae. ...

26 Vgl. CaLc., k.53, p. 101.14 e.v.: ... animam conflatam ex utraque substantia (i.e.
altera individua, dividua alfera)...; zie WASZINK, pp. XLIV-XLV.

Het betreft hier eigenlijk illa rationabilis mundi anima, die niets anders is dan de
Demiurg als Derde God: WasziNk betoogt inderdaad, pp. xv-xui1, dat de in T 30 voor-
komende uitdrukkingen, speciei bonitas, providentia, mundi anima beneficientissima,
alle op de Tweede God slaan ; dat anderzijds de anima mundi met de Derde overeenkomt,
schrijft hij, naar Dopps (zie inl.), p. xvuvIII.

27 vgl. Cavrc., k.29, p. 89.14 : potius individuam Plato substantiam censeat eminentiorem
animam ... (zie n. 23), dividuam vero substantiam illam animam dicaf, quae non solum
cunctis animalibus sed etiam stirpibus et arboribus dat vitalem vigorem, ut sit ex his duabus
conflatum tertium animae genus rationabile. Vgl. k.31, p. 80, 11: ... alia inseparabili
corporum comite, id est stirpea (anima)...

Volgens WASZINK, p. xLvir, heeft N. de anima mundi rationabilis uit de twee oerwereld-
zielen opgebouwd, uit de goddelijke (mmundi anima beneficientissima) en uit de stoffelijke,
die het louter vegetatieve vertegenwoordigt, de anima stirpea (yvys) @uTixd).

28 Macr., 12.7-9.

29 De optio bene vivendi: zie CaLc., k.54, p. 102.19.



184 ‘ H. DE LEY

zodanig komt ze toe aan de Demiurg, die eveneens enerzijds, “wanneer de
Noes naar omlaag gezonden wordt op ‘diskursie’ 30, voor al wat geschikt
is om aan hem deelgenoot te worden,” de lichamen tot leven brengt, het
stoffelijke ordent en siert en naar zijn eigen karakter opvoert ® ; zich an-
derzijds echter ook naar zijn goddelijke zijnsgrond richt. Hieruit ont-
wikkelen zich de twee dvvdueic die hem zowel de intelligibele als de sen-
sibele wereld moeten doen kennen 32. Terwijl hij nl. de Stof in een har-
monie struktureert, fAémee ... eig Tov dvw Oeov mpooaydusvoy adrod Ta
Supoata, Aapfdver te 10 uév xouTixov dmo 17c Osweolag, To 8¢ SpunTidy
ano tijc épéoewg 3.

Wat de krachten van de menselijke redelijke ziel betreft, lezen we bij
Macrobius dat ze voor de kennis van het intelligibele het AoyioTixdy en
Oewonrindy (vgl. met 10 pev xpivindy dmo t7jc Oewplag), voor de kennis
van het zintuigelijke het mpaxtixdy ontvangt %4

Laten we even nader ingaan op het onderscheid tussen deze dubbele
kracht. Hierover lezen we bij Calcidius 3 :

Het redelijke deel van de ziel is begiftigd met een dubbele kracht:
een, die steeds dezelfde en onveranderlijke natuur aanschouwt (con-
templatur), uit welk gerichtzijn (infentio) de wijsheid (sapientia) aan
kracht wint, een andere, die over het veranderlijke en wordende slechts

30 F 21, p. 138.19 : xdrw 707 vo¥ meumouévov v Siefddw. Vgl. daarmede bv. OLum-
PIOD., in Phaed., p. 102. 8 N. : ¢ Aoptoudc voic ot Stefodixde, Tavtn uév tol vod
dmolewnduevoc, 7 02 voic tijc alobijoedc Te xat pavraclag Vmepéywy, xal Eoti puydc
&vépyeto Aoyuxdc ...

PoRpH., 7. TBY 77jc Yuyfc dvvduswy, STOB., I, p. 349.6 : ... 4 To¥ vo¥ ddvauw ...
1l 7y T Tijc Siavolag ... T ulv dbgdav dvégyeiay, T 8¢ v diekddo.

31 F 20, p. 138.5; F 27, p. 142.3. Vgl. CaLc., k.54, p. 102.9 : Haec est illa rationabilis
mundi anima, quae gemina, fuxta meliorem naturam <rationabilis dicta, mundi aucforem
contemplatur summa> (WASZINK, p. 102 adn.) veneratione tutelam praebet inferioribus,
divinis dispositionibus obsequens, providenfiam nativis impertiens, aeternorum similitu-
dine propfer cognationem beata, dissolubilium rerum auxiliairiz et patrona. Zie WASZINK,
P. XLVI.

82 Vgl. CaLc., k.51, p. 100.9 : ... cognitricem tamen rerum omnium, quae sunt tam intelle-
gibiles quam sensiles.

33 Volgens MERLAN, Anm. zu Num., p. 142, gaat N. hier misschien terug op Arsi-
Nos, did., 25, waar het xgiTixdv, dounTixdy en oixeiwtixdv in de goddelijke (d. 1.
redelijke) ziel wordt overeengebracht met het AoyioTixdy, Guuosidéc en EmibvunTindy
in de belichaamde ziel.

34 Vgl. ProkL., in Tim., III, p. 355.7 : Tof 6 Adyov T6 pév fewentindy ... T6 58
moliTixdy ... ‘

Cavc., k.140, p. 181.1: quae constitutio animae propterea facta est ut esset, opinor,
eadem anima scia tam intellegibilium quam substantiae sensilis, uipole quae rationis
ufriusque naturae habeat in semet ipsa.

6 K.137, p. 177.14 : zie WASZINK, P. LIV.
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vermoedens oppert (opinafrix), dewelke bedachtzaamheid (prudentia)
geheten wordt.3®

Het is geleid door deze prudentia, dat de redelijke Wereldziel het lagere
onder zijn hoede neemt, het met de providentia begiftigend.

Van haar kracht in het overleggen en redeneren (in consulendo ratio-
cinandoque) tonen zich de merktekenen in de zeden van de mens, die,
als verheven vereerder van God, de tamme dieren met zijn zorgzaam-
heid (diligentia) bedeelt.3?

Uit de werking van het verstand op het sensibele ontstaan

verae opiniones et credulitate dignae. Nec tamen satis certa prove-
nit et firma cognitio siquidem inter scientiam et opinionem sit ampla
distantia.

Wanneer het verstand zich echter tot toeschouwer maakt van het in-
telligibele

et in isdem spectaculis perspicacem mentis contemplationem conve-
getaverit, tunc motus similis eius globi motui qui aplanes vocatur
sine errore circumactus veram menti cognitionem divini generis creat.3

Op mekaar gelijkend zijn de menselijke logos en die van de wereld
toch niet identisch, kunnen dat ook niet zijn, want terwijl de Demiurg
de lichamen bezielt en de kosmos bestuurt, zonder in direkt kontakt te
komen met het puur lichamelijke, maar “zich slechts met zijn (van verre
weggezonden) uitstralingen verbindend” *, wordt de ziel

ad haec vero terrena corpora deducitur (. ..), et ideo mori creditur,
cum in caducam regionem et in sedem mortalitatis includitur (Macr.
12.16).

Derhalve vindt men in deze zielen, die aan de dood onderworpen soorten
tot leven brengen, geen pura ratio intellecfusve sincerus, maar zowel iets
van het toornige als van het driftige.%

38 Vgl. k.180, p. 208.22 : oplima porro pars animae ea est quam descripsit Plato duplicem
habere virtutem, unam in comprehensione divinarum rerum, quae sapientia est, alteram in
dispositione rerum mortalium, quae prudentia nominatur. Voor prudentia zie ook PROKL.,
in Alc., p. 196.2. Voor opinatriz prudentia vgl. k.140, p. 180.15.

37 CaLc., k.54 : zie n.31.

38 Cavrc., k.104, p. 154.2.

39 F 21, p. 138.22 (STEPH. : radiis divini oculi e longinqui emissis).

40 CaLc., k.140, p. 180.8 : zie WASZINK, p. LVI.

Vgl. MAcr., 12.11 : “Het meest zuivere en hoge deel van de stof, waardoor het godde-
lijke hetzij geschraagd wordt hetzij zijn samenhang bewaart, wordt nektar geheten en
geacht de drank der goden te zijn (d.i. van Pater Liber: vgl. Orph., F 213, p. 233 Kr.:
nihil aliud Bacchum quam animam mundi), het lagere echter en meer troebele deel de
drank der zielen. En dit noemden de Ouden de Lethestroom”.
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De stoffelijke aantasting is veel groter en heviger bij de menselijke yvys
Aoyixs). De geestelijke kracht van de mens, gevangen in de onredelijke
omhulsels, is niet zo sterk dat hij met de werking van zijn rede alleen
een orde, een kosmos kan scheppen uit het hem omringende stoffelijke.
Hij is verplicht beroep te doen op (handen)arbeid, op mgdéic. De daad-
kracht hiertoe nodig levert hem het mpaxzixdy.

Net zoals de door de Demiurg gewrochten kosmos een uiunuo is van
diens odola en deze 7y idéav £avrod slechts kan scheppen als Oswonti-
#0c ¥, zo ook wordt de mens in de mpd&ic slechts een afschaduwing van
wat hij in de fewgia zou kunnen zijn. In deze zin lezen we bij Plotinos,
dat,

de mensen, wanneer ze te zwak zijn voor de kontemplatie, tot de
mpd&ic overgaan, de schaduw van de fewgio en van de Adyog. Want
door de zwakte van hun ziel tot kontempleren niet in staat, daardoor
niet vermogend het te schouwen voorwerp voldoende te vatten en in
zich op te nemen, nochtans begerend het te zien, wenden ze zich tot de
daad, opdat ze zouden zien wat ze niet met hun geest kunnen zien. . .
Ten allen tijde zullen we de schepping (moinoic) en de daad hetzij als
een verzwakking hetzij als een begeleiding van de kontemplatie vinden:
een verzwakking, zo er na de aktie niets is (om te zien), een begeleiding,
als men iets te aanschouwen heeft dat hoger staat dan het geschapene.
Wie immers, die tot het kontempleren van het ware in staat is, wendt
zich uit eigen beweging tot het sidwlov Tod aAnliwoed 24?

De menselijke redelijke ziel, opgebouwd uit de povds en de ddptorog
dvdg (volgens Calcidius uit de anima eminentior en de anima stirpea), be-
zit dus twee, op deze dubbele doy? berustende dvvdusic: het zich van het
zintuigelijke naar het goddelijke afwendende fewpnzindy (welke de ziel
de sapientia bijbrengt in comprehensione rerum divinarum) en het moaxtixdy
de daadkracht, die de mens doet leven en werken met de lichamelijkheid
(bron van de opinatriz prudentia, de opinio, in dispositione rerum mortalium).

Op deze wijze vormt ze een eerste schakel tussen de goddelijke ziel en
het lichaam, op ongeveer dezelide wijze als de anima mundi rationabilis.
Dit kan echter niet volstaan, vermits ze, in tegenstelling met de Wereldziel
in het lichaam zelf zal moeten opgesloten worden : in het bezit van de
daadkracht, de wil tot handelen, mist zij de instrumenten, nodig om het
lichaam te besturen en zijn plaats te geven in de lichamelijke wereld, kort-
om om een direkt- kontakt met de pure stof tot stand te brengen. Ook
is de redelijke ziel nog te goddelijk opdat zij zonder meer met het absoluut
slechte zou kunnen verbonden worden.

41 F 25, p. 141.1 e.v.
42 Pror., Enn., III 8, 4.32.
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Deze laatste, noodzakelijke overgang wordt gevormd door de ziel, die
deze levenskrachten, die xaxdy zijn gezien hun direkt verband met het
lichaam, bezit, nl. de dloyos puy¥.

Hier kunnen we kort zijn : uit Calcidius leren we dat haar vitales vigores
ratione carentes et occiduas®® zijn en communes hominibus ef bestiis,** stir-
pibus etiam, id est crescendi movendi semet appetfendique et imaginandi.®s

Bij Macrobius worden ze meer precies en meer platonisch ingedeeld. De
plaatsing van het ounvevtixdy midden de meest onredelijke vermogens
(het émibvunrixdy en het gurindy: Proklos — zie verder — somt het:
onmiskenbaar op als deel van het alogon) mag voor ons enigszins bevreem-
dend klinken. Het veronderstelt dat men niet het minste gevoel meer had-
voor de oorspronkelijk betekenis van “Aopixdc” (“hij die kan spreken”),
waardoor oorspronkelijk de scheiding tussen mensen en dieren en de ge-
lijkenis tussen mensen en goden uitgedrukt werden.

Het scherpst vinden we deze (weinig griekse) houding in de hermetische
Gnosis (C. H., X. 9) : de vrome en goede is hij, ‘

die weinig spreekt, die weinig luistert. Want hij, die zijn‘ tijd verdoet
aan betogen en berichten, vecht tegen schimmen. God inderdaad, de
Vader van het Goede, laat zich niet onderwijzen met het woord noch
vernemen door het gehoor: waar dit zo is, bezitten alle wezens wel
de zintuigen, echter omdat ze niet zonder kunnen, maar de ‘gnosis’
is gans verschillend van de waarneming %6.

Hoe dicht hierbij staat de nadruk op het “silentium mysticum” bij Noe-
menios : hij, die zich van alle aigfyn7d en alle menselijke betrekkingen heeft
weten terug te trekken, zal kunnen toeven

daar, waar een absoluut onzegbare en onvoorstelbare goddelijke een-
zaamheid heerst, waar de tijdspassering en festijnen van het Goede,
dat zelf in vrede en welgezindheid verkeert, het stille 7jyeuovixdy, ge-
nadig zwevend op het zijnde 4.

De mens echter moet, om zijn gedachte aan de andere kenbaar te maken,
het woord gebruiken, omdat zijn geest door het onredelijke afgesloten,
niet in direkt kontakt kan komen met die van de andere. Zo lezen we
dan. ook bij Calcidius dat de toespraak in de T'imaios van de Demiurg tot de
lagere scheppingsgoden (41 A)

48 K.137, p. 177.20: ... id est appefitum sensuum locularem motum quaque corpora
nulriuntur... WasziNk (adn.) merkt hierbij op : more Aristot. subdivisit — aioOnrixdv,
wvnTindy, Opemtindv, — alifer more Platonicorum divisit in iram et cupiditatem, nl.

k.139, p. 179.19 en k.187, p. 212.10.
4 Hiermede is dus de tweede, in onze inleiding opgeworpen vraag beantwoord.
45 K.54, p. 102.16.
46 Voor de yvdoig ouwms; zie C.H., 1, p. 26 n. 76 (nota v. Cumont).
47 F 11, p. 131.12.
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niet met die ‘sermo’ gebeurde, die gelegen is in het geluid van de stem
tot het verklaren van de inwendige roerselen, wegens de omhulsels 48
van de menselijke geest ; God kan immers door geen enkel obstakel
afgehouden worden van het begrijpen en kennen van alle dingen 9.

Verre van nog een verwantschap aan te duiden tussen god en mens,
moet de noodzakelijkheid van de woordelijke uitdrukking tot het kennen
van iemands gedachte de mens wijzen op zijn verwijdering van het god-
delijke, op de gevangenschap van zijn geest in de stof. Wat is het woord
immers anders dan een afschaduwing, een “Ersatz” van de gedachte?
Het komt steeds te laat, d.i. nd de gedachte, is een wanhopige poging om
haar te vangen in “de strikken” van het alfabet, zonder ze echter ooit
precies te kunnen weergeven. Het is dus zo dat het woord zelf nog wel
op een aktiviteit van de geest wijst, tevens echter op de onmacht van die
geest zich onmiddellijk en volledig aan een andere geest kenbaar te maken.

De oorzaak van deze onmacht ligt juist in de verdere verduistering en
omwoekering van de ziel door de overige delen van de onredelijke ziel
(het toornige, het zintuigelijke, de geslachtsdrift, het vegetatieve en het
voortplantingsinstinkt) en door het lichaam.

We kunnen dus besluiten dat de bij Macrobius, opgesomde motus in twee
delen, d.i. zielen, te splitsen zijn, een redelijke en een onredelijke. Opge-
merkt moet worden dat Macrobius deze indeling niet geeft : de reden daar-
voor is misschien dat zijn tekst de geleidelijke ontaarding van de goddelijke
ziel moet voorstellen, het ontstaan van haar menselijke w7, waarvan ook
het redelijke een stadium vormt.

2. De voorstelling bij Macrobius, volgens dewelke de goddelijke ziel
deze menselijke (w7 uit de sferen wint, via steeds zwaardere en slechtere
aanwassen, om tenslotte in het kwaad in zijn kwasi pure gedaante te be-
landen, acht Beutler niet-noemeniaans *°, naar wij menen ten onrechte.

Uit de overige getuigenissen zijn immers volgende aanwijzingen te putten :

a) — T 35 (Iambl., =. yvydjs, Stos., I, p. 375. 22):

anderen hechten, op welke wijze dan ook, het kwaad aan de ziel
vanuit van buiten komende aanwassen,’® Noemenios en Kronios dik-

wijls vanuit de stof, Harpokratioon soms ook vanuit deze aardse
lichamen zelf.

48 Volucra-megifdAaia : deze kunnen zowel slaan op het corpus als op de errores,
sordes, vitia zie Th. L. L., vol. VII, 2; Fasc. II, p. 260.

49 K.138, p. 178.21 : voor in sono vocis. vgl. k.104, p. 153.23 : sine voce ac sono molus
ratio est (zie adn. WASZINK).

50 FESTUGIERE, Rév. III, p. 42 b. 2, en WaszINK, p. LvII n. 1, treden hem hierin bij,
(W. waarschijnlijk) wegens de zgn. “geometrische bepaling” van de ziel.

51 mooopudueve : vgl. Macr., 11.12: siderei corporis incrementa.
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Wanneer Beutler 32 dus de onredelijke ziel uit het menselijk lichaam
laat ontstaan, als vertegenwoordigster van de stof, veronachtzaamt hij,
dunkt ons, een belangrijk detail in deze tekst: nl. het onderscheid dat
gemaakt wordt tussen Noemenios (en Kronios), die ze uit de dAn in het
algemeen laat ontstaan, en Harpokratioon, die deze aantasting (soms)
beperkt tot het aardse lichaam. Wat dit stilzwijgend veronderstelt is
niets anders dan ‘

dat de ziel ook v 6 6 r het lichaam van het kwade vervuld kan ge-
raken en op ta d&loya gaan gelijken.5®

Op hetzelfde wijzen de toespelingen in Calcidius. In zijn inleiding schrijft
Waszink zelf (pp. LvI-LvII):

ut non iuxta ipsa Platonis verba c or p us animae humanae rationa-
bili attextum exque eius adiunctione passiones ortae esse dicantur. . .
sed utipsae iam passiones attextaée esse dicantur..
moopuduera illa, per quae (vel potius in quibus) animae malum sub-
texitur,® nihil aliud esse possunt nisi vitiosae illae partes ex silvae
vitiositate oriundae, quae sunt ira et cupiditas, hoc est
passiones.

De vitia van de anima irrationalis zijn dus niet strikt aan het aardse
lichaam gebonden.

— Dat zijzelf echter wel een eigen lichamelijke natuur hebben, lezen
we in T 30, p. 94.12 (Calc., k. 298):
de patibilis anima bezit nl. aliquid corpulenfum® mortaleque et corporis
simile.

Verbonden met haar pre-lichamelijke oorsprong schijnt deze gelijkenis
van de alogische ziel op een lichaam te wijzen op de fijnere lichamelijkheid
van het sidereum corpus, schakel tussen de anima incorporalis en het lu-
teum corpus 6.

b) Welke gevolgtrekkingen moeten noodzakelijk gemaakt worden, een-
maal aanvaard dat de ¥An de oorsprong van het xaxdy is voor de ziel?

52 R-E, pp. 675-676.

53 T 41: zoals gezegd wijzigt BEuTLER dit 94 in g 6 7o¥ oduarog.

‘We moeten er echter rekening mee houden dat N. hier als laatste van een groep van
filosofen vermeld wordt.

54 WasziNg wijst hier zelf naar vd mpocagriuara en de mgoopurnc Yy ; het verband
met siderei corporis incrementa verwerpt hij echter.

5 Betekent hier “gezwollen” (cwuatosdés wordt uitgedrukt door corporis simile)
en komt dicht bij Macr., 11.12: in quaedam siderei corporis incrementa turgescit.

56 FeSTUGIERE, die, zoals gezegd, N. eigenlijk de astrale leer afwijst, schrijft, p. 208
n. 2, bij dit N.-citaat : “c’est le corps pneumatique dont ’ame se revét dans sa descente”.
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Geen andere, menen we, dan dat de goddelijke ziel het “kwaad” ont-
moet vanaf het moment dat ze de Melkweg verlaat. Het is immers de
hyle, quae omne corpus mundi, quod ubicumque cernimus, ideis

inpressa®? formavit.58
Quod si mundus ex silva, certe factus est de existente olim natura

maligna. ... Stellae porro corpora sunt ignesque caelites. Omnium
quippe corporum silva nutrix. ...

Waaruit m.a.w. volgt dat de Stof mairem esse factam corporeorum
et nativorum deorum (de planeten). Wel heeft de Demiurg bij zijn schep-
pingswerk de Stof met rede en vorm begiftigd, waardoor de planetengoden
hun sfeervorm en cirkelbaan en hun onsterfelijkheid verkregen ; volmaakt
«goed” werden ze echter niet quoniam naturale vitium limari omnino ne-
quiret (deus). Dit behelst dat

de goden die de geboorte beheren, een (goddelijke) essentie hebben,

die niet met de Stof vermengd is, dat echter hun krachten en werkingen
(zac 08 dvvdueic xal wag &vepyelog) wel met de Stof verbonden

zijn. (T 26)
Denique negat inveniri Numenius ... immunem a vitiis usque
quaque generatorum fortunam ... nec in ipso quidem caelo, ubique

miscente se providentiae deterioris naturae quasi quodem piaculo,

Dit benadrukt wel heel duidelijk, dunkt ons, dat ook in de sferenhemel
de smet van het kwade aanwezig is.

c¢) Een laatste, beslissende aanwijzing over de rol van de planeten levert
T 42 (Prokl., in Remp., II, p. 128.25). Daar lezen we (p. 100.11 L.)

dat Noemenios de dmlawsj¢ als de hemel (in de betekenis van Paradijs)
bestempelde en daarin de twee openingen, de Steenbok en de Kreeft,
de laatste die van de nederdaling naar de geboorte, de eerste van
de . opstijging;5® als de stromen onder .de aarde interpreteerde hij
de planeten (daar plaatst hij inderdaad de hellestromen en zelfs de

Tartaros). . ... De Steenbok, die de zielen naar omhoog voert, ont-
bindt hun menselijk leven (7 &v dvdpdat {w7¥) en neemt alleen het
onsterfelijke en goddelijke op. ... Onder de twaalfdaagse tocht van

de ziel naar de hemel zijn vervat het middenpunt, de aarde, het water
de lucht, de zeven planeten, en de sfeer van de o’mlawﬁg zelf.

. In de (sferen-)hemel plaatst hij de hellestromen en de straffen van
de zielen.

Ons inziens kan dit moeilijk anders begrepen worden dan dat de ziel
zich bij haar opstijging van al haar vitia en op het aardse bestaan gerichte

5 Vgl. F 27, p. 142.3 en F 29, p. 143.2.

58 Macr., 12.11. De volgende citaten komen uit T 30, pp. 95-96.

59 Vgl. Macr., 12.1-3 en Porru., de Antro, k.21 en 28 (zie LEEMANS, pp. 45-48). Deze
allegorese van Pratoons Er-muthos wordt algemeen als noemeniaans aanvaard.
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motus reinigt in de elementen en de planetensferen (deze zuivering met
straffen en boetedoening gepaard gaande, wanneer ze zich al te zeer aan
enerlei aandrift gehecht heeft) ; het laatste spoor van haar év dvdpdot Lo,
nl. de deelbare substantie van haar uéon odoia legt ze af in de Steenbok €0,

Het feit dat de ziel zich bij haar tocht naar de hemel in de sferen van
haar lichamelijke en stoffelijke besmetting langzamerhand bevrijdt, im-
pliceert, dunkt ons, dat deze sferen er de oorsprong van waren tijdens
haar afdaling 6.

3. Wanneer de mens zijn geest uit de dnlavsjc heeft, zijn levenskrachten
uit de planetensferen en zijn lichaam van de aarde, kan hij met recht een
pexpog xdouoc geheten worden. Dit vinden we tot in de details uitge-
werkt (en tevens sterk gelijkend op Macrobius’ tekst) bij Proklos62:

De mens moet vast en zeker op dezelfde wijze benaderd worden als
de kosmos in al zijn delen, vermits ook hij, in het klein, een kosmos is :
hij bezit immers een geest, een rede, een goddelijk en een sterfelijk
lichaam zoals het heelal, en wordt overeenkomstig de kosmos ontleed.
Vanwaaruit sommigen dan ook beweren dat het geestelijke van
de mens (70 vogpdy) overeenkomt met de aplanés, dat van de Adyog
het Oewgnrindy enerzijds overeenkomt met Saturnus, het molizeedy
anderzijds met Juppiter, van het dloyov daarnaast het Quposidés met
Mars, het pwwnrixndy met Mercurius, het émibvunrindy met Venus, het
aiofnTindy met de zon, het gurixdy met de maan, en het adyoeidés
dympo met de odpavdg, dit sterfelijke echter met het ondermaanse.

Proklos geeft ons hier dus een volledig gedetailleerde en sistematische
uiteenzetting van de mikrokosmosleer, terwijl ze bij Macrobius ingeschakeld
is in de beschrijving van de val van de ziel. De sterke onderlinge gelijkenis
in het centrale gedeelte van het betoog, heeft Mras ¢ ertoe gebracht beide
teksten op éénzelfde, poseidonisch-platonisch van oorsprong zijnde, bron
terug te voeren.

In laatste instantie zal dit wel juist zijn. Zoals de teksten echter voor
ons liggen, vertonen zij enkele belangrijke verschillen. :

60 Zie LEEMANS, p. 63 en n. 3: de v dvdgdot {w1j brengt hij echter met de dloyog
woyy overeen: zie verder.

61 Vgl. MACR., 12.17 : rursus e corpore, ubi meruerit contagione vitiorum penitus elimata
purgari, ad perennis vitae lucem restituta in integrum revertatur, en Carc., k.140, p. 180.9:
(neque enim anima, quae ex sincerissimis excuderetur) in tanta silvae vitia
posset incidere (dr WASzINK, p. LVI, ten onrechte tot het menselijk lichaam be-
perkt) et corpore congruere.

62 in Tim., 111, p. 355.7. Verder vinden we nog gedeeltijke overeenkomsten in het-
zeltde werk, I, p. 148.1 en III, p. 69.22 ; en in zijn Alkibiadeskommentaar, p. 196.2 e.v.

63 QO.c. (zie Inl., n. 53), pp. 273-275.
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a) Onder deze verschillen moet waarschijnlijk niet de afwijking in de
terminologie gerekend worden.

Slechts voor het moldizixdy moet de vraag gesteld worden of dit volledig
kan samenvallen in betekenis met het moasxzixoy.

Terwijl ze allebei het door het verstand geleide handelen op het oog
hebben, lijkt de verbinding met het OcwpnTixdy een lichte betekenisnuantie
aan het licht te doen treden.

De uitdrukkelijke plaatsing van het politikon onder de logos, rukt dit
dicht bij de dgerail moAirixai uit de plotiniaanse deugdenreeks, die als
de eerste trap de weg naar de volmaaktheid, xataxocuotor usy dvrwg
xal Guelvovs mowoGow Spifovoar xal uergoboar Tag dmibvuiag .

Hierdoor krijgt het polifikon een duidelijk positieve betekenis; het
praktikon echter, dat bij Macrobius niet door het logistikon met het theore-
tikon verbonden wordt (Proklos lijkt hier een fijnere uitwerking te willen
geven), wekt de indruk veeleer op de tegenstelling tussen modéicen few-
ola te willen wijzen, m.a.w. heeft een veel meer negatief aspekt.

Dat deze mogelijke nuantie echter zonder groot belang, misschien zelfs
niet bestaande is, volgt uit een andere Proklos-tekst (in Alc.., 196. 13):
7 0¢ Exvn tijc Ailac, xal’ v eic @odvnow émididdvar xal TRy meaxTixTY
Cony xal molitixny dEodow * 1) 8¢ £0dun ijc Kooviag, »ald fy dplorac-
Oar T7jc yevécews nai ywpilew favtods do0Tt xata @iow xal megidyew
én’ &AAmy TRy dowuatov Lwnp.

b) Belangrijk voor hun relatieve datering is misschien het feit dat in
gans de uiteenzetting van Macrobius (11.11-12 en 12) de term dynua (ve-
hiculum) niet voorkomt, terwijl het onderscheid tussen een goddelijk
“voertuig” (het corpus luminosum) en een sterfelijk (het lichaam) veeleer
de indruk wekt laat-platonisch te zijn 95.

¢) Een verschil dat Mras eveneens ontgaan is, geldt de gevolgde planeten-
orde : inderdaad geeft Macrobius de zogenaamde “chaldeische orde”, ook
wel alexandrijnse, ptolemaische of ciceroniaanse genoemd : deze plaatste
de zon na Mercurius en Venus ; de “egyptische” of platonische orde echter,
die hoogstwaarschijnlijk in de oudste periode overheerste en later door de

64 pPror., I 2, 2.13. Vgl. OLumpIoD., in Phaed., p. 23.7 N.: 6 uév molitixds xard
Tolc &v éavtd Adyovs TdrTer ta alcbnra dmofAémwy mdc THY wuyijv... en p. 113, 25 :
ai modiTixal (doeral) pdévov odoar Tob Adyov * micTruovixal ydp * dAda Adyov xocuody-
Tog TRy dloylay dc Geyavoy faqutol, Oid wév EEOViioews TO YYwoTixdy, 6ta 0¢ dvdplac
76 Bvpoetdéc... Vgl. Mac., I, 8. 5-13 : als echte Romein acht hij de zaligmaking echter
ook mogelijk door de « politieke deugden » alleen.

85 De enige zinspeling op een “rijden” in Noemenios’ fragmenten, vinden we in F 11,
p. 131. 15, waar van het #jysuovixdy (d. i. het dyafdv) gezegd wordt dat het {Aewv émo-
yoVuevoy énl T7f odolg is. (PorpH. kent de term dynua in deze betekenis wel).
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chaldeische verdrongen werd ®, plaatste de zon onmiddellijk na de maan.
Het is deze die Proklos volgt. Het merkwaardige is hier dat ze beiden
eigenlijk de andere orde verkiezen. Inderdaad verdedigt Macrobius, als
getrouw platonist, de platonische orde als de enig juiste 7.

Proklos daarentegen spreekt zich uit ten gunste van de chaldeische
Geen van beiden had er dus enig belang bij de orde uit zijn bron te wijzigen,
m.a.w. het is niet waarschijnlijk dat ze direkt op dezelide bron teruggaan.

%
k ok

Dat een dergelijke, op astrologische elementen steunende interpretatie
van de mikrokosmosleer een plaats gevonden heeft in Noemenios’ sisteem;
wordt vanzelfsprekend wanneer we in onze bespreking de Calcidius-teksten
betrekken, die Waszink in zijn “introductio” als noemeniaans bestempelt :

Om te beginnen kap. 55, (p. 103.1), waar de eminens quaedam doc-
irina sectae sanctioris et in comprehensione divinae rei prudeniioris (i. e.
Hebraeorum d. Waszink) over de schepping van de mens volgens de Gene-
sis (2.7.) “verklaard” wordt: nadat hij de kosmos geschapen had, deed
God het menselijk ras ontstaan ; het lichaam vormde hij met een greep
aarde naar diens d.i. ’s werelds % afbeelding,

vitam vero eidem ex convexis accersisse caelestibus (d.i. sphaeris

planetarum) postque eius inspirationem proprio flatu intimasse, inspi-
rationem hanc dei consilium animae rationemque significans.”

Het vertrekpunt voor deze allegorese van het hebreeuwse scheppings-
verhaal vormt echter de interpretatie van het platonische in de Timaios. ™
De bekende passus waar de Demiurg de lagere goden de schepping van de
mens toevertrouwt, met die verstande dat hijzelf het onsterfelijke deel
ervan zal leveren en zij het sterfelijke (41 C 6 - D 3), wordt bij Calcidius,
k. 137, p. 177.13, als volgt begrepen.:

De dubbele kracht van de rede geeft de hoogste en intelligibele God
aan de ’anima mundi sensilis,* de overige rede-ontberende en verganke-

66 Zie StamL, Astronomy, p. 237 e.v.

67 Macr., I, 19.7-10; 21.27 ; II, 3.14 ; zie STaHL, o.c., p. 240.

88 Zie in Remp., 11, p. 228.7 e.v.; in Tim., 111, p. 62.14.

89 Zie Van WINDEN, o.c., p. 106 n.1.

70 Vgl. k.219, p. 232.5 en k.300, p. 302.11 : ... animam ex inspiratione caelesti, quam
rationem et animam rationabilem appellant. K. 104, p. 102.12: Cuius (d.i. animae
mundi rationabilis) in consulendo ratiocinandoque virtutis in moribus hominis apparent

insignia...
71 WasziNk (adn.) : pro hominum animabus a Platone diserle indicatis mundi animam
hic positam esse; mutatio ... quin Numenio debeatur vix dubitari potest.

13
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lijke delen worden op bevel van de Demiurg door de door hemzelf
geschapen machten aan de stervelingen toegewezen; en wel om te be-
letten dat, zo ook deze van God zouden komen, alles een gelijk lot
zou kennen (vermits alles dan onsterfelijk zou zijn) en de volmaakt-
heid van het universum mank zou lopen, wanneer in het model (zagd-
devypa), d.i. de intelligibele wereld (xdouoc vonTds)™ op intelligibele
wijze de zaden van de lagere natuur voorhanden zouden zijn.

De fw van de ziel kent dus een dubbele oorsprong : het redelijke deel
krijgt de ziel van God via de Wereldlogos, het onredelijke echter geven
hem de lagere goden, zonder dat God hen daarvan het zaad overgedragen
heeft, wat beduidt dat de onredelijke ziel niet ontstaat vanuit de goddelijk-
heid van deze machten, maar vanuit hun stoffelijke binding. Deze “mach-
ten” zijn niets anders dan de planetengoden :

illi enim optimates, id est stellae, non sunt intelligibiles sed sen-
siles (kap. 139, p. 179.11).

Uit de daarop volgende beschrijving van de elementen van de dloyog
yoyr, “de sterfelijke en in de ondeugden bijgevoegde (associata), beter
aangevlochten (atfexta — mpocvpaivovreg: Tim., 41 D 1-2), m.a.w. de
toorn en de wellust”, wordt de binding van de vitia aan de planeten en
hun aanhechting vanuit deze planeten meer dan duidelijk 3.

Nadat we bevonden hebben dat:

1) de motus bij Macrobius zich in een redelijk en een onredelijk deel
laten groeperen ;

2) de Stof voor de ziel de bron van het kwade is nog voor ze in het aardse
lichaam treedt en dat derhalve de planeten mede verantwoordelijk ge-
acht moeten worden voor de ontaarding van de ziel ;

3) we alle redenen hebben om aan te nemen dat Noemenios de mens als
een mikrokosmos zag ;

laat zich hieruit de volgende voorstelling afleiden.

Zoals de mens een uixpds wdouog is, zo is de kosmos een wuéyac
dvBpwmog ™ ; als een levend organisme bezit hij een zniver geestelijk,
een redelijk, een onredelijk en een zuiver lichamelijk deel.

1° Een vodg : het is meer dan waarschijnlijk dat Noemenios die de hoog-
ste Godheid nog niet zoals de Hermetika en het Neoplatonisme volmaakt
transcendent boven het Zijnde plaatste "5, deze voi¢ fovcdc de dmAavic

72 Vgl. k.105, p. 154.18 : mundus inlelligibilis exemplum est mundi.
Vgl. 25, p. 141.5 : 1j &odola ... 105 Sevrégov * fic plunua 6 xakdc xéouog ...
" WasziNk zelf verwijst hier naar de mpooagrijuata, de mgoopure ywuyr en de Jdep-
HaTivor yiT@veg.

7 Vgl. PurLooN, Quis rer. div. heres § 155,

78 Voor NoemenIos is God het Zijnde zelf : vgl. F 26, p. 141.11 : zov uév modrov
vody, 8oTig ®aleitar To adTo ov.
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als kosmisch korrelaat gaf . Hierbij moet natuurlijk ook de Tweede God
betrokken worden, in zoverre hij zich op het intelligibele, d.i. op zichzelf
koncentreert en van hem gezegd kan worden vov de vodv {7y flov émaved-
uevoy eddaiuovog (T 21, p. 139. 1), net zoals de dnlavyjc de plaats is mov
ye Oudyovow ai yoyal eddarudvogs ™.

20 Een Adyoc : wanneer de Tweede zijn zelfkoncentratie verlaat en zich
naar het stoffelijke keert, wordt hij gesplitst (T 20) : van zuivere vodg
wordt hij dedvora, opgebouwd uit de ondeelbare Eenheid en de verdeelde
Tweeheid ; hij is nu de Derde God, ontstaan uit de aantasting van de
Tweede door het 70oc émibountidy ™ van de Stof : de dubbele kracht,
die hij nu bezit, voor de kennis zowel van het intelligibele als van het sen-
sibele, is goddelijk en onsterfelijk. want zij is reeds in de kiem aanwezig
in de Tweede ™.

Dat Noemenios deze anima mundi rationabilis met de twee hoogste
sferen laten samenvallen heeft, is niet in de fragmenten terug te vinden.
Het laat zich echter wel begrijpen : de sferen van Kronos-Saturnus en
van Zeus-Juppiter volgen immers onmiddellijk op de goddelijke dmAavs.
Net zoals er tussen God en de Stof een bhemiddelende Logos staat, zo moet
tussen de hoogste sfeer en het onredelijke, te ordenen deel van de wereld
een intermediaire overgangsstrook bestaan, die de werking van het god-
delijke op het stoffelijke mogelijk maakt, tevens ook deze beide uitersten
van mekaar gescheiden houdt.

Noemenios’ interesse voor de astrologie kan hier een grote rol gespeeld
hebben 8, De astrologen waren immers, voortgaande op de namen van
de planeten evenals op enkele gegevens van meer astronomische aard
(zoals snelheid en kleur), aan deze sterren dezelfde karakters en attributen

76 Qok de Stoici plaatsten het fysuovixdy (vgl. F 11, p. 131.15) in de dndavic.

77 T 42, p. 102.14: N. plaatst dus de Ogdods aan het slot van de hemelvaart, zoals
de Gnosis : zie Krors, Herm., p. 304 e.v.

78 Qok hier is het niet de Stof in haar naakte toestand, sed altissima et purissima pars
eius, die als nectar de Liber patfer, de voi¢ ¥Aixds bedwelmt en doet verscheurd Worden
door de Titanen: zie Macr., 12.11-12.

" Immers, F 24, p. 140.10: J dé¢ Sedregos mepl td vonrd wai aloBnrd. Het
verschil is dat de Derde eerst terug de Tweede moet worden vooraleer hij zich met de
Eerste kan verenigen; anderzijds moet de Tweede voor het bestuur van de Stof de
Derde worden.

80 Deze vermenging van hooggestemde filosofie en naief astrologlsch bl]geloof is
tipisch voor een denker als NoemENIOS : want “because he was, as Macrobius says, oc-
cultorum curiosior (F 39), he welcomed all the superstitions of his time, whatever their
origin, an thereby contributed to the eventual degradation of Greek philosophical thought.”
(Dopps, Num., p. 11).
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blijven toekennen als waarmee de volksreligie deze “Olimpiérs” sinds eeu-
wen aanbad. Voor hen was Kronos de verstoten god, een grijsaard, niet
alleen onverschillig maar zelfs kwaadwillig tegenover het menselijk leven.
Hij was daardoor het simbool van de zich in de eenzaamheid en kontem-
platie terugtrekkende, wereldvreemde mens. Het is onder zijn konstellatie
“dat men zich terugtrekt en losmaakt van de geboorte en opgaat naar een
ander leven, het onlichamelijke” (Prokl., in Alc., p. 196. 15). Tevens was
hij echter, kontradiktorisch genoeg, de konstellatie waaronder de yéveoig
geplaatst werd #.

Daarom kan hij voor Noemenios de verpersoonlijking geweest zijn van
de kontemplatieve kracht van de dnuioveyds ¢ yevéoews zowel als de
oorsprong van het Ocwontixndy van de ziel, wanneer ze naar de yéveoig
afdaalt.

Zeus echter was de regerende vorst, hij die het werkelijk bestuur uit-
oefent, “de vader van Goden en mensen”, daarom het zinnebeeld van de
moliTing) medéic. Dat Noemenios de Demiurg in zijn scheppingstaak en
bestuur van de wereld met deze Zeus doen samenvallen heeft, is derhalve
geenszins uitgesloten te achten : de vijf lagere planetengoden, Mars, Zon,
Venus, Mercurius en Maan konden immers met diens soms eigenzinnige
godenkinderen geidentificeerd worden ; en was het Zeus niet die hen in
bedwang hield, wanneer zij onderling twistten, net zoals de Logos de la-
gere sferen in ordelijke banen hield ?

In de hoedanigheid van in de praktijk regerende koning, kan hij voor
hem ook de oorsprong geweest zijn van T4y mpaxzixy Lwny xal mwoliTi-
x7jy (zie Prokl., 1. ¢.), van het npaxtixdy voor de mens.

3% De kosmos bezit ook een dAopov-deel, dat zoals hierboven gezegd
met de vijf lagere planeten samenvalt : zij zijn de véo: Oeol, de dei sensiles;
de werking van de goddelijke geest bereikt hen door de bemiddeling van
de Wereldlogos.

Bij hen is de stoffelijke binding veel groter : schepselen van de Logos
bezitten ze wel een onstoffelijke, redelijke essentie, 7rag 8¢ dvvdueic xal
1ag dvegyelag avauvypévas (¥yovor) meos adtiiy (wiy BAnw) (T 26). Dit
houdt in dat voor hun krachten in het model, de xdouog vontds, geen
kiemen op intelligibele wijze van te voren aanwezig zijn (zie boven, Cal-
cidius) : deze zijn dus niet goddelijk, maar ratione carentes et occiduas 82,
Het is van deze krachten, die voor elk specifiek zijn, dat de ziel bij haar
val een bepaald deel meekrijgt. We mogen veronderstellen dat Noemenios

81 Zie FESTUGIERE, Rév., I, p. 96.
82 Ofschoon de Stof eeuwig (daar steeds aanwezig) is, is zij, vergeleken met het goddelijke,
wegens haar voortdurend worden en vergaan, “sterfelijk”.
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geloofde dat de onderlinge stand van de planeten hierbij zijn invloed deed

gelden en medebepalend was voor een grotere of kleinere opname van elke

mofus en derhalve verantwoordelijk voor het karakter van de mens. Mis-

schien gaf hij ook de leer van de mefensomatosis hier een plaats : wanneer

de onredelijke‘ aanwas nl. te zwaar werd en het redelijke totaal verstikte,

kon de eens goddelijke ziel verplicht worden in een dierenlichaam te treden.

4° Een absoluut lichamelijk deel, nl. het ondermaanse : hier hoort

van nature noch enige odola noch enige ddvauts. Als de faex rerum

divinarum bezit het niet de kracht de goddelijke Wereldziel in de kring-

loop van haar onsterfelijkheid na te volgen.

En dit is het verschil tussen de aardse lichamen en de hogere, ik bedoel

van de hemelse sterren en planeten, dat nl. de laatste naarboven ont-

boden zijn, naar de verblijiplaats van de ziel, en uit de natuur zelf

van het gebied en door de navolging van de verhevenheid de onsterfe-

lijkheid verworven hebben ; naar de aardse lichamen wordt de ziel

zelf echter omlaag gevoerd, en daarom gelooft men dat ze sterft, wan-

. neer ze opgesloten wordt in een vergankelijk gebied en de verblijiplaats
van de sterfelijkheid (Macrobius, 12. 15-16).

Dit is tevens de reden waarom de mens, als mikrokosmos, wel uit pre-
cies dezelfde elementen bestaat als de kosmos, maar op een inverse wijze
hieruit samengesteld is : niet met het zuiver geestelijke deel van buiten,
vrij van de invloed van het stoffelijke, en het zuiver lichamelijke in het
gebied dat daarvan het verst verwijderd is, nl. in het middenpunt, maar
vanuit de geestelijke dmAdavrjc neerdalend in de lichamelijke wereld van
het ondermaanse, met zijn geest door steeds stoffelijker en onredelijker
wordende omhulsels volledig in- én afgesloten van de overige lichamelijk-
heid.

*
*® ok

Laten we dit artikel tenslotte besluiten met een beknopt beeld van Noe-
menios’ psichologie, zoals ze uit onze opzoekingen naarvoor getreden is.

De mens bezit twee zielen, een redelijke en een onredelijke. Zijn god-
delijke, redelijke ziel is echter zelf slechts een lagere vorm, een vervorming
van zijn ware essentie, de vodg.

Als zodanig behoren haar krachten, net zoals die van de onredelijke ziel
tot de év dvdpdor {w. De verschillende krachten van deze (w#) heeft
de mens ontvangen gedurende zijn afdaling uit de dmAarsg, verweven in
de omhulsels van zijn corpus luminosum: de redelijke in de sferen van
de Wereldlogos, waar de lichamelijke substantie nog uiterst miniem was,
de onredelijke in de lagere, waar de binding aan het lichamelijke toenam
naarmate de onredelijkheid en slechtheid van deze motus aangroeide ;
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tot tenslotte, na het gutixdy, de vereniging met het luteum corpus moge-
lijk was.

Tussen beide delen van de (w7 bestaat er een essentiéel verschil : de
verstandelijke krachten komen via de Adyog van de Nodg, de Tweede God
zelf, zij zijn dus in zekere zin “goddelijk en onsterfelijk” ; de onredelijke
zijn afkomstig van de met de Stof vermengde krachten van de planeten,
zij zijn derhalve “slecht en sterfelijk”.

Net zoals in de wereld de Stof weerstand biedt aan de werking van de
Providentia, wat in de praktijk neerkomt op een verweer vanwege de
lagere planetensferen met hun onredelijke krachten tegen de redelijke
Wereldziel, zo verzetten zich in de mens, de mikrokosmos, de onredelijk
eldn xal ... udpia rijc Lwijc xal ... dvegyrjuata steeds tegen de ordenende
kracht van de redelijke. Op deze wijze vormt de uit een redelijke en een
onredclijke ziel bestaande (w7 de binding én de scheiding tussen geest
en lichaam.

Gent, 21 december 1962. Herman DE LEgv.





