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INLEIDING VAN DE VERTALER

mystiek

De titel van het boek geeft aan, dat het gaat ormygiiek van
de oude Grieken. De argeloze lezer zou bij hetldpen van dit
werk tot de indruk kunnen komen, dat het boek néijkseof

niet over mystiek gaat. Dat lijkt maar zo, wanne®n daarbij
uitgaat van de hedendaagse opvatting dat mystiekaieen
heeft met spiritualiteit, zelfontplooiing, medi@tiafstemming
op het Hoger Zelf, et cetera, dus laten we zeggenda New
Age-achtige terminologie daaromtrent. Dan lijkt eemhande-
ling over de tempelslapers, de orakels en de damdermee
niet echt verband te houden. Toch moet worden Ihddat
onze hedendaagse term 'mystiek’ afkomstig is wamétikog

(mystikos), hetgeen duidt op een 'ingewijde".

mysterieschool

Een mysticus moet historisch gezien dan ook inregieste
instantie worden beschouwd als een persoon diennngyste-
rieschool is ingewijd. In de oudheid kwamen de raspkan-
didaten bijeen in de pronaos of voorhof van de &min de
schaduw van de colonnades werden zij door een terapster
voorbereid op een vervolgstudie. Na verloop vahuigrden zij
toegelaten tot de tempel zelf, waar zij na een vaekr
ingrijpend inwijdingsproces formeel in de broedbéegz werden
opgenomen. Dan begon het onderricht pas echt.

De toelatingsprocedures vormden dus de ene kanthean
verhaal. De andere kant is de aard van het onderric
Belangrijker nog dan de vraag welk onderricht innugsterién
werd gegeven, is de vraag of er Uberhaupt ondérmehrd



gegeven in de tempels. Waarin werd men daar ondenfe
Ook heden ten dage bestaan de mysteriescholenviotgens

Du Prel werden in de tempels geen esoterische idestr
onderwezen die gevaarlijk waren voor de volksreligdit is

een interessant punt. Allereerst omdat hij erkeat dr

onderricht werd gegeven. Ten tweede omdat van felan
welke definitie aan esoterisch onderricht wordt eyegm. Ten
derde omdat bepaald moet worden wat gevaarlijk is.

Esoterisch onderricht kan te maken hebben met dsorgen
rol van de natuurwetten in het menselijk leven éasm:
afhankelijkheid, predestinatie, vrije wil), of mde godenleer
(aspecten: godsbegrip, goddelijke personificateheuding tot
de wereldse machthebbers). Dat er onderricht wegad\gn, is
zonder twijfel het geval: "Ook wisten zij de twagbden en
godinnen een heel andere gedaante aan te meterhadan
onbegripvolle, gewone volk dit deed, dat slechts da kale
letters bleef hangen en de verborgen, heimelijkeeehte
betekenis niet vatte. Vandaar ook, dat de voorneaersopper-
ste onder de Egyptische priesters, Leo, aan kohiegander de
Grote als een bijzonder geheimenis der wereld cgpamale, dat
de goden die door de Egyptenaren vereerd werdem, geden
waren, of geweest waren, doch mensen. Evengoedealif
hem de waarheid en hoe het werkelijk zat, nietnthullen,
opdat hij niet door de koning gedwongen zou woroenal het
verborgene te onthullen. Alexander echter heeft ditegehei-
menis, dat heel Griekenland of de gehele heidenseeldy
indertijd niet zonder meer voor geloofwaardig zoeblen
gehouden, aan zijn moeder Olympia geschreven, neet
aangehechte bevel dat zij dat schrijven, zodradeijinhoud
ervan had gelezen, moest verbranden, opdat heichietiiet
iemand, laat staan het ganse koninkrijk, land dk WDEgypte
tot ergernis zou brengen. Dat land werd door déiegren
dienst jegens deze weliswaar valse, verzonnen gtasof zij
dat in waarheid waren) en door het volbrengen \ass@nde



verplichtingen, alsook door vrees en verering irandt
gehouden."” Aldus Michael Maier iSilentium Post Clamores
(De Stilte na het Rumoer), H. V, Het eerste, oeeotmllege der
Egyptenaren, 1617.

Verder: "Toen Alexander de Grote in Egypte wasdedij van

de priester Leon dat de goden daar - alsook di&kemeveral
elders aanbeden werden als Jupiter, Dionysis, Elargndere -
geen goden waren. Hij meldde dit per brief aan mijoeder,
maar beval dat zijn brief onverwijld moest wordggedragen
aan Vulcanus, opdat de massa die deze goden aareiaith
verwarring zou worden gebracht.” Michael Maiérhemis
Aurea H. 15, 1628. Met andere woorden: de brief moest
meteen verbrand worden.

Apollonius van Tyana meldde zich aan de poort van d
Eleusinische tempel, waar hij zijn hogere kennisda leer
benadrukte. En die leer moet hem nu eenmaal downéd zijn
bijgebracht.

Dat de priesters in de tempels geen feitelijk oncler gaven,
zoals Du Prel ergens stelt, is dus - zoals gezeg@én kwestie
van definitie, maar is ook in tegenspraak met logirgaande.
Wel werden de kandidaten volgens zijn stelling sietals
medium of als adept. Hoe we het ook wenden of kezelis
wanneer de opgeroepen godenvoorstellingen en deaezwa
beproevingen slechts daarop waren gericht, moetenazden
gezien als onderricht in de breedste zin van hetrdvoDe
meester leidt, de meester bepaalt, de leerlingt,vblgwvust en
onderbewust. Het doel van de meester wordt in edifg
manifest, ook als er geen sprake zou zijn van n@hen
genoemde doctrines. En laten wij vaststellen, @apdesters
onder wier leiding de beproevingen en inwijdingerraen
uitgevoerd, zelf ook ooit inwijdingskandidaat wareen
opgeleid werden tot priester. Zij bereidden zondsijfel



opvolgers voor op overname van hun taken voor dkoimst.

Dat brengt onontkoombaar met zich mee, dat dezaweie
generatie priesters bijgepraat moest worden ovebeajgoe-

vingen, de technieken, de psychologische uitwerkdieydoel-

stelling, et cetera, zodat alleen al in dat opzgggproken moet
worden van onderricht in de mysterién.

Ook blijkt uit diverse verslagen, dat er explicxederricht werd
gegeven. Dat blijkt al uit het hierboven aangehaaktslag van
Alexander de Grote. In de Bijbel wordt verteld oveet
onderricht dat Mozes in Egypte zou hebben geharievdezen
we: "Bij de Perzen is de magie, dat wil zeggen d¢enschap
en kunst der natuur, van een dusdanig voortrééeelijaarde en
aanzien geweest, dat (zoals CiceroDe Divinat. schrijft)
niemand tot de koninklijke eer mocht opstijgen wiiet in deze
kunst bedreven was. Om die te leren beheersen,ehebb
Pythagoras, Empedocles, Plato en nog anderen zAchitv
Griekenland naar Perzié begeven; haar na hun temsk
(waarvan Plinius in zijn Dertigste Boek verhaalpgblijk
geprezen; en tevens als een uitzonderlijk gehesneni
beschouwd." Aldus Michael MaieBilentium Post Clamores
H. V, Het vierde college, der wijzen in Perzié def Chaldeeén
te Babel.

Volgens de auteur hadden sommige mysterién eennaagte
die gelegen was in de godheden. Ook stelt hij, d¥atleer
omtrent onsterfelijkheid tevens de leer der filesofwas.
Daarom moeten de mysterién volgens hem nog eenvaaete
boven de gangbare metafysica hebben gehad. Dievaaete
ligt volgens hem in het empirische bewijs voor dester-
felijkheid. Voor Plato zelf hadden de mysterién gesis de
auteur geen meerwaarde, omdat die had moeten ligghat
onsterfelijkheidsbewijs, en Plato voor dat standpueeds
gewonnen was. "Zijn onsterfelijkheidsbewijs is nigfstafge-
leid uit de verwantschap van de ziel met de Idéeén.



Verder zouden de mysterién geen standpunten veidemdlie

in tegenspraak waren met de officiéle standpuntgited de
mysterién. Dat is mogelijk. Misschien waren ze leclsts een
uitbreiding en voortzetting van. Het is goed voelishar, dat de
overheid hechtte aan consolidatie van het oude |el®¥eld,

waarin de goden een grote rol speelden en eenintagji

vormden voor het aardse gezag, waarbij de godheidlee
aardse machthebber een onlosmakelijke eenheid wornden

kan het in stilte toegejuicht hebben, dat de dramyg

natuurkundig onderzoek te doen en de eenvormigeinger
daarvan op iedereen te projecteren, gekanaliseerd wa de
mysteriescholen. In die vorm is het logisch om d@ytaire

wetenschap gescheiden te houden van de esoterlschaite

zou zo een instituut kunnen worden gehandhaafd dabr de
onsterfelijkheid aan te tonen - een extra legitimatoor de
godenstatus van de heersers zou vormen.

Kan nu de kennis die in de scholen werd opgedaancemn
gezien als een subversieve factor, en opgevat waoatke een
bedreiging voor de wereldse machthebbers? Die vieessit
meerdere aspecten. Als het inderdaad zo is dasateresche
leringen een gevaar vormden, zou dat moeten zijdabrde
heersers machtsverlies ondergingen, of dat er spnas van
godslastering en - daardoor - majesteitsschenraanian lijkt
geen sprake te zijn.

Verder zou het kunnen zijn, dat de wvrijdenkers, de
intellectuelen, in de mysteriescholen kennis kondemverven
die zij vervolgens in de buitenwereld zouden kunmsis-
bruiken om het bestaande gezag omver te werpen. Dat
vooronderstelt wel, dat degenen die meer inzicagén in hun
eigen vrije wil, ook de behoefte hadden om zo tekvie gaan.
Maar ook daarvoor is geen aanwijzing. Daarbij moetee
bedenken, dat de mysterién alleen toegankelijk mvareor



moreel hoogstaande lieden. Hoewel niet altijd, warg deels
zelf ook behorend tot de machthebbers, zo al rabtigk, dan
toch maatschappelijk c.q. wetenschappelijk. Verdorlieden
als Nero, een opperste machthebber, werden eche&tr n
toegelaten tot de mysterién, of zagen er zelfs alaom een
aanvraag tot toelating te doen. De priesters vonnmgezich al
een macht die niet voor die van de aardse macheéhebb
onderdeed. Soms viloeiden deze functies in elkaar. ov

Wellicht was de mysterieschool nog het beste mediuameen
geleidelijke verlichting van de maatschappij te bskgtelligen.
Daarbij zouden bestaande verlichte machthebberge -oth
strategische redenen evengoed vooralsnog hun gjedsthtus
konden blijven onderschrijven - wellicht uiteinglkelgenoegen
hebben genomen met een langzaam afkalvende gdadelij
status, op gang gebracht door zeer gereguleerdedoseerde
processen in de mysteriescholen. Zo zou men laiegayel de
ideale staat kunnen voorbereiden, zoals ook Plegandzijn
werk gestalte gaf. Ons is echter te weinig bekead de
motieven waarom de inwijdingskandidaten hun wegr réea
mysterieschool maakten. In grote lijnen moet dat(gperoman-
tiseerde) verlangen naar kennis zijn geweest. Wgewijd
werd, moest zijn kennis geheim houden, en wie zAah-
meldde, zal zich daarvan bewust zijn geweest. alijom zich
heen hebben nagevraagd wat er te verwachten viengeacht
welk soort kennis hem daar deelachtig zou wordepetm
duidelijk zijn geweest, ook voor de machthebbeset, die een
factor van betekenis moest zijn. Dan komt het ehedémaal
niet meer op aan welk soort kennis het betreft.nfers macht,
of die nu esoterisch of exoterisch is. De mystehieken
werden in elk geval geduld, en wellicht onuitgegprodoor de
machthebbers ook bevorderd.

We moeten ook niet vergeten, dat geheim onderiickie tijd
van deze scholen niets bijzonders was. Zo warayogstriten



c.g. -inwijdingen die op afgelegen plekken in hethgm
werden gehouden. Niet iedereen werd daar toegelééder is,
dat in vele oude scholen de kennis van de natutewet
elementair was. Te denken valt allereerst aanesfistthe ken-
nis omtrent landbouwtechnieken, aan chemie, astn@oge-
neeskunde en farmacie.

Het onderricht van de mysteriescholen in onzeh@dft in zijn
elementairste omschrijving betrekking op de natafiten die
het universum en het lichaam en de psyche van des me
regeren. Wat is energie, wat is dualiteit, reingaen karma?
Hoe sturen de natuurprocessen de gewassen, deemetia
planten, dieren en mensen aan? Wat is oorzaak\erggdoe
ligt de balans tussen het verstand, de logica éngéeoel?
Langs welke weg kunnen wij kennis verwerven? In kwel
opzicht geeft inzicht in deze processen beheersivey de
natuur? Binnen deze studie kregen en krijgen ddirigen ook
moreel onderricht. Hoe moeten de wetmatighedengterste
van de mens worden aangewend?

Dat kennis macht is, blijft een van de belangrgksonclusies
die getrokken kunnen worden. Veel kennis werd bedvag en
doorgegeven door de mysteriescholen. Met deze foedtele
kennis hebben al deze scholen zich vanaf de gdjmtheid
beziggehouden. Omdat men beducht was dat zij ikeeede
handen zou vallen, wilde men haar bewaren voornage-
slacht, en wel voor diegenen daaronder die moreleloende
geschoold waren om haar goed in te zetten. Heties n
verwonderlijk dat ook de ware wetenschappers, des d
vrijdenkers, los van dogmatiek, zich altijd tot deysterie-
scholen wendden om ware kennis te verwerven. Birdeze
scholen kon de wetenschap zich ontwikkelen. Waaijivan
elkaar verschilden, was de methodiek en de syntbobader
de laatste kan men de gebruikte attributen, geh&dkenen en
geloften rekenen, maar ook het kader ofwel de Ysa#br
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waarbinnen ze werden aangewend, bijvoorbeeld egptisghe
godensetting, of de rituelen rond Ceres of Bacchus.

Veel van de door Du Prel beschreven inwijdingselase zijn
nog steeds in zwang: de beproevingen door vuuernvaarde,
lucht; het aanwenden van het zwaard, hetzij alshatkend
middel, hetzij om in voortgang bevestigd te wordee rid-
derslag); de spiegelende opperviakken (middelencéoicen-
tratie en meditatie); contemplatie; de verhoudirepster-/leer-
ling; en de geheimhouding van inwijding en onddtidoeze
elementen zijn instrumenteel, dus geen doel op. iehware
noodzaak van hun toepassing ligt in het op gangdam van
een transformatie van de menselijke persoonlijkHeaze moet
zich leren ontwikkelen tot een wezen dat al zijnnesdijke
vermogens en de krachten van de natuur kan inzetten

Daarbij komt het aan op de ontvankelijkheid vanlekrling.
Hij moet zijn ego opzij zetten, gemarkeerd door kaproe-
vingen die men in sommige gevallen kan vergelijkegt een
ontgroening. Maar wil hij echt groeien, dan zalhgt adagium
moeten volgen dat boven de ingang van de Griekspdks
geschreven stond: Ken U Zelve. De kandidaat gingr da
letterlijk aan onderdoor, en - eenmaal binnen gdii) aan de
inwijdingen onderdoor. Hij werd in een psycheddlsonder-
dompeling afgebroken, onder invloed van ritueleosetspelen,
muziek, licht, geluid en mogelijk drugs, tot op @ementairste
punten en uiterste toppen van zijn waarneming evubeijn,
opdat hij, onder begeleiding door de tempelmeestérsHoger
Zelf kon vinden, en een nieuwe mens opbouwen: gewijde.
Opvallend daarbij is, dat deze innerlijke wereldeéid kon
worden door ook het uiterlijke wezen van zijn ménsmet
indrukken te bestoken, dus door langs niet-meditatiweg tot
innerlijk schouwen en bewustzijnsverruiming te kame
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De auteur behandelt overigens de beproeving doderwen
vuur niet zo, alsof deze letterlijk zou hebben {dgavonden.
Toch stelt hij: "Bij het gaan door het vuur wildemniet zozeer
iemands moed beproeven om iets te doen wat hipa@lsiaal
mens nooit zonder gevaar zou kunnen doen. Het gimdhet
beproeven van zijn mystieke capaciteit om het zogdgaar te
kunnen doen." Daarbij haalt hij het voorbeeld aam een
medium dat zijn vuurbestendigheid bewees. Ik viitdgeen
overtuigende analyse.

In de eerste plaats haalde het genoemde mediurardeomdat
hij een uitzonderlijke gave zou hebben. Die gave zan
massaal bij de inwijdingskandidaten voorondersteldeten
worden, hetgeen onlogisch is. Ten tweede zou hebegade
medium later als bedrieger ontmaskerd zijn. Terneeaou het
betekenen, dat alle inwijdingskandidaten in de & feitelijk
beproefd werden op hun fysieke bestendigheid. Daninden
we ons in een vicieuze cirkel. Van de oprechte idasd zou
immers eerst moeten worden vastgesteld of hij meidia
begaafd is. Dat moet getest worden. Ontbreekt hiengalve,
dan zou hij bij een reéle water- en vuurproef dirdoor de
mand vallen, met onherstelbare schade als gevolg.

Zou hij wel mediamiek begaafd zijn, maar slechtsaamleg,

dan zou men hem moeten opleiden. Dat betekent,hilat
periodiek getest zou moeten worden, met dezelfdadsdijke

middelen dus, en met een even onzeker verloop. thkksen-

tijdse test zou dus meteen ook een definitieve eijnwel om te
zien of hij de materie beheerst, in alle betekemsgan het
woord. Bij de grote hoeveelheid kandidaten, diengéiee

hadden wat hun te wachten stond, zou het een &thjebben

betekend.

Tot slot geeft de auteur zelf aan, dat de watefpriee letterlijk
moest worden genomen, omdat wie niet kon zwemmeu, z

12



verdrinken. Beide proeven moeten dan ook gezierdevorls
een symbolische doorgang door de elementen, wadsbij
zuiverende werking van water en vuur de kandiddat a
metafoor voor het innerlijk ontwaken werd meegegeve

Interessant is de opvatting van de auteur dat ganigoordig
geen mystieke kennis meer is: "Pas in onze tijdarinaalle
mystieke kennis verloren is gegaan (...)." Toch dyrde

elders over "de verwaarlozing van de mystieke ssidizodat
dat zo'n vaart niet lijkt te lopen. En in de praktian onze tijd
blijkt dat ook.

In Du Prels werk is sprake van orgién. Daarvoodigkétzelfde
als voor de begrippen daimoon en magiér. De adgweanee
is tegenwoordig negatief, maar in de oudheid duidite orgién
op de feestvieringen ter ere van de godheid Bac¢bieel

Dionysis).

eindresultaat inwijding

De auteur noemt als potentieel eindresultaat vamigdings-
proces het medium en de adept. Met andere wooetenzijds
de tot een ontvankelijke mens, en anderzijds dedntsturende
mens ontwikkelde inwijdeling. Hierbij is het mediugmen open
kanaal voor bepaalde indrukken, wat Du Prel in bijrek tot
uiting brengt in zijn bespreking van de orakelg.d#& auteur is
de adept te zien als degene die in de tempelsemetegkundige
‘protocol’ stuurden, waarbij de somnambulist in legmnotische
toestand werd gebracht. Ook is het de persoon d@uik
maakt van creatieve, psychische vermogens.

De adept is namelijk ook wat binnen de huidige ernyst

scholen de magiér wordt genoemd, als degene dibalvast
de natuurwetten stuurt om zijn doeleinden gestaltgeeven. Het

13



begrip 'magiér' moet los worden gezien van de baidineestal
Zeer negatieve connotatie.

De onderverdeling naar medium en adept acht ik igees
enigszins kunstmatig. Ook een medium kan als eeptasior-
den aangemerkt, en omgekeerd. De volledig ontpioongns
weerspiegelt immers wat bij Hermes Trismegistus et
boven, zo beneden' wordt genoemd. De persoonlgkioée
voor inspirerende invloeden openstaat, kan op ttejwijze
handelend optreden, en verenigt het medium en éetad
zich.

daimoon, daimonion en Socrates

Een van de hoofdelementen van Du Prels werk isdedaem-
pelslapers en de Griekse orakels beiden werdersgjederd
door daimonen, en dat Socrates’ leven grotendeetd geleid
door een daimonion. Beide woorden hebben eenz@&fikse
basis, te wetefaipwv. Omdat in het gewone spraakgebruik de
term demon (net als de term magiér) vrijwel alégh negatieve
context heeft, heb ik in de vertaling consequenttetenen
daimoon en daimonion gebruikt. Het negatieve aspiect we
zelfs doorwerken in hedendaagse vertalingen, bipesd in
die van B. Bijnsdorp (Homerus, Odyssee, X, 491)amwa
daipmvi wordt vertaald met 'verdwaasde'. Als Socratesegpre
over dedaipoviov als een influisterend, goddelijk 'iets’, geeft dat
een specifieke invulling aan het onbepaaldere pegripov.

De laatste zie ik zelf meer als een term voor emmzameling
onbepaalde, zelfstandige, spirituele eenheden eanzekere
klasse. Toch valt ook niet uit te sluiten, dat ve¢ tmoeten zien
als een soort al-ziel die op alle mensen inwernktdat het niet
om afgescheiden, spirituele entiteiten gaat.

14



Het onderscheid tussen daimoon en daimonion kardemor
gezien als dat, tussen ras en soort, waarbij #agdi@oon zie als
ras, en de daimonion als een concretere soort idaarb De
daimonion is een 'bevattelijker' uitingsvorm ofwadpect van
zo'n - verder nog redelijk onbepaald - wezen afs ds@moon,
hoewel onduidelijk is tot welke klasse die moet aer
gerekend. Al met al is het natuurlijk wel zo, da&izd termen
menselijke begrippen zijn, opgebouwd op grond vahmen in
de natuur denkt te hebben waargenomen. Alles whta@p het
onstoffelijke gebied bevindt, onttrekt zich in d&n per
definitie aan een wetenschappelijke verificatigk&nd naar de
verschijnselen tempelslaap en orakels neemt datweig, dat -
zoals de auteur ook stelt - in het verleden de ngglikste
denkers de effectiviteit van beide hebben aangege¥vezelf
ondervonden.

Augustinus zegt in zijn behandeling van de visia da Plato-
nisten op dit thema het volgende: "(...) de PlatoAigtileius
van Madaura heeft een heel boek aan het ondervejdg
onder de titelDe God van Socratesn dit boek bespreekt en
verklaart hij tot welke klasse van godheden detkrbehoorde
die met Socrates was verbonden in een soort vamdelijke
kameraadschap. Het verhaal gaat, dat hij voortdureaar-
schuwingen ontving van zijn godheid om af te ziem \een
bepaalde handelwijze, wanneer de voorgenomen oghéng
niet was voorbeschikt om succesvol te zijn. Apueiegt heel
eerlijk, dat deze kracht niet een god doch een dainwas, en
ondersteunt zijn bewering met een rijke hoeveellaeghimen-
ten, gedurende welke hij het standpunt van Platwaeat over
de sublieme toestand van de goden, de lage staalevanens
en de intermediaire positie van de daimonen, ermverpt die
aan een gedegen onderzoek." (Aurelius AugustibasCivitate
Dei, Liber VIII, Cap. 14).
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In sommige oude opvattingen werden deze wezen®myers
positief, leidend en beschermend, maar Plato gedfbvendien
een negatieve pendant. De daimonion zoals Sochaetesbe-
schrijft, is als een stem die hem als een gids geadt en voor
misstappen behoedt, vergelijkbaar met wat men deidge
geesten noemt. In veel mindere mate is hij te Vigtge met
wat men in rooms-katholieke termen de engelbewaaraemt,
aangezien die meer wordt gezien als een onzichtbaigende
beschermer dan als een wezen dat afhoudend of adigead
met de mens communiceert.

In de oudheid werden door de menselijke geestzmaltmstof-
felijke wezens en hun categorieén bepaald, van ageen-
lopende structuur, taakopvatting, invlioed en gdasicd Denk
aan de kosmische meesters of aan de eindeloze \gedsd
van de Egyptenaren, maar ook aan de negenvoudggleen
hiérarchie van Pseudo-Dionysius de Areopagiet, rdi@®
n.Chr. Wat wij door de gehele menselijke geschiedkannen
onderscheiden, is de behoefte om een indeling teemaaar
scheppingsrijken, opklimmend van het zichtbare naileerijk,
dierenrijk en het mensenrijk, naar het onzichtlrgke bestaan-
de uit engelen, daimonen, aardegeesten, halfgodeden,
deva's, of hoe deze onderscheiden wezens in tatwimren
ook genoemd mogen zijn.

Binnen de bestaande opvattingen over deze rijker sprake
van hetzij leidende, hetzij geleide wezens, elkeorid verdelen
in positieve of negatieve karakters. De positiemeden passief
of actief zijn, aanmoedigend of overheersend. Gokebatieve
zouden passief of actief zijn, in de zin van dedied of hin-
derlijk. Bovendien worden binnen die visies de aafen
binnen deze groepen soms als het ware verticadkgesr-
woordigd door diverse entiteiten, zoals binnenrieling van
Pseudo-Dionysius, die het engelenrijk onderscheaditr enge-
len, aartsengelen, heerschappijen, krachten, maclatesten-

16



dommen, tronen, cherubijnen en serafijnen, uiteszig| zijn
werk De Hierarchia Coelesti. Maar ook zien we vaak
onderscheid gemaakt worden naar diverse aardegeeégte
verbonden zijn aan planten of metalen. In de Bijkeiden de
gevallen engelen dan wesripoveg genoemd.

In de Griekse en Romeinse theologie en elders, evorde
karakters van mensen geprojecteerd op de godealfgodien,
hetgeen overigens Homerus deed verzuchten: "De enens
projecteren de menselijke eigenschappen op de gélidnware
mij liever geweest, dat zij het goddelijke op densen hadden
geprojecteerd.”

tempelslapers

De auteur behandelt in dit werk de werkwijze vanGrlekse
priesters, die geneeswerk verrichtten in de temmsr

patiénten in een toestand tussen waken en slafearigen. Hij
gebruikt daarvoor de term 'somnambulisme’. Deze teordt

tegenwoordig ook wel gebruikt voor slaapwandel@chdoij de

auteur is hij zuiver gereserveerd voor de Grielagegskundige
methodiek binnen de tempel. Binnen dit proces krijig

ontvankelijke geest van de tempelslaper, onderlbigheg van

de tempelpriester, door een daimoon getoond offluigeerd

welk geneesmiddel of welke kuur voor hem passen®éze

behandelmethode heeft een paar duizend jaar stamaiden

Het verschijnsel roept de vraag op, wie nu fekeliy deze
droomsituaties de handelende actoren zijn. De augeiat
hierop in. Aan het somnambulisme in de tempels &m @e
werkzaamheden van de orakels wordt het wezen vadade
moon verbonden, dus een van de vele soorten welieng

hierboven al heb genoemd, hoewel men de daimoonkank
zien als de verzamelnaam voor een inspirerendeaafsehu-
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wende innerlijke stem van de mens zelf. Deze orajeubte,
menselijke stem moet daarbij worden onderscheidem het
moraliserende geweten. Ik zou eerder de link duteggen met
het instinct, aangezien in de somnambulistischdacten de
daimoon een beschermende functie heeft, gericlitevpntact
houden van het organisme waardoor hij zich openbaelfs de
kleinste organismen weten dat zij zich aan geveastem ont-
trekken, en welke weg hun daartoe openligt. Inrggsegelijken
deze micro-organismen nog het meeste de passiesgjugde
mediums, in tegenstelling tot de menselijke ingdaijvezens
aan de andere kant van het spectrum, in de zinst@ende
adepten.

orakels

Wat de orakels, de Pythia's aangaat, het andetfeithema in
het boek, kan in een aantal gevallen een zeeraaigzaak de
drijvende kracht achter hun bewustzijnstoestand ggweest,
nu recentelijk is vastgesteld dat zij op sommigeat®s be-
dwelmd kunnen zijn geraakt door ethyleengas uitoddem.
Het zou ook de verklaring kunnen zijn waarom dehPRyg

volgens sommige klassieke schrijvers door een zgetar

omgeven waren. Ethyleen is een chemische stof atiezeete
geur afgeeft. Zie in dit verbanthe Delphic Oracle: A Multi-
disciplinary Defense of the Gaseous Vent Thewoan toxi-

coloog Henry R. Spiller, archeoloog John R. Halg, de

geoloog Jelle Zeilinga de Boer. Ook forensisch abesJef-
frey P. Chanton was bij dit onderzoek betrokker. Zcientific
American Magazine, augustus 2003. Anesthesiologbelia
Herb geeft aan, dat een hoeveelheid van meer dé&n

ethyleengas bewusteloosheid veroorzaakt. Alle symen die
ook bij de Pythia's werden aangetroffen, zoals mesa
hangende spraak, verlies van spiercontrole, genasdieid van
handen en voeten, wild om zich heen slaan en echisvi
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stoornissen, zijn consistent met een overdosisleghgas. De
inconsistente spraak van de Pythia's werd ter ple#tkor
priesters geinterpreteerd. Overigens is de terrakedr in
gebruik voor a) elke voorspellende Pythia, b) haarspellende
boodschap en c) de locatie waar de voorspellingeatp
vonden.

Bij het voorspellen moeten overigens diverse sisatvorden
onderscheiden. De auteur zelf gebruikt hiervoor telenen
vorherwissen (vooruitweten, dus voorschouw), Fdresgveér-
zien, maar ook helderzien) en Ahnungen (voorgevis@leBij

het vertalen heb ik de context afgewogen. Heldedheid in
het algemeen heeft betrekking op het weten wauesfrin de
toekomst, hier of elders gebeurt. Bij voorschouwgpsake van
het weten wat er in de toekomst gebeurt, ongeaehpldats.
Voorschouw is dus een aspect van helderziendheid.

open vragen

Vele vragen rond de mysteriescholen, de tempeldapse
orakels en de daimonen zijn moeilijk te beantwonrdem er
eentje uit te lichten: Hoe is het mogelijk dat dekels een paar
duizend jaar lang in zo'n hoog aanzien hebben giesteanneer
hun geestestoestand werd opgeroepen door een chensiof
als ethyleengas? We moeten bedenken dat de Pytiiidiet
zicht werden gehouden, omdat hun verwrongen aasblikik-
wekkend moet zijn geweest. Voor deze functie wendear-
schijnlijk niet zonder reden meegaande, ontvarkeshjrouwen
uitgezocht. De priesters interpreteerden de orpkalken. Als
deze priesters zeer goed ingevoerd waren in daghalisituatie
en konden manipuleren; over een groot psychologiszicht
en tact beschikten; overal connecties hadden; en swbtiele
taalkundige vermogens beschikten waarmee zij dabimge
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spreuken konden overbrengen, dan kan dat menigpakieeke
voorspelling verklaren.

Dat zou ook doen vermoeden, dat de priesters vadiveéese
orakels onderling met elkaar in contact stonderhem eigen
geheime genootschap vormden, waarbinnen zij eetiekac
uitstippelden. Voorschouw zou dan niets anders dgn het
slim toepassen van goede analyses. Maar het vdrkiah per
se hoe men treffende voorspellingen kon doen di uit
politieke tendensen geéxtrapoleerd konden worden.

Wanneer de voorspellingen van de Pythia's nietdapries-
ters, maar werkelijk van henzelf afkomstig zijn gest, roept
dat de vraag op of de inwerking van de gasachtigstantie op
hun wezen de oorzaak zou kunnen zijn van het @lackdn de
barrieres van ruimte en tijd. En hoewel dit mokilip een
laboratoriumomgeving nader getest zal kunnen wqrdemn het
een ontdekking van de eerste orde zijn.

tekstueel

De daimoon is van oorsprong een onzijdig begriphdn Duits
is de daimonion onzijdig, in het Nederlands marikeGaat het
om de 'stem' van de daimoon of daimonion, dan warcklatie
daarmee verder gesproken over 'haar', omdat 'Btemt Duits
en Nederlands een vrouwelijk woord is. Is essenije de
daimoon en de daimonion ongeslachtelijk.

De auteur heeft de grote hoeveelheid klassieke emevkaaruit
hij citeert, slechts in afgekorte vorm weergegevaowel qua
auteurs als de titels. Daarbij geeft hij soms wselns niet de
auteursnaam of de titel volledig. De Latijnse werkgorden
soms met, soms zonder hoofdletters geschreven. dsimbf
nummers zijn daarbij soms wel, soms niet door eemrka
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gescheiden van de vervolgens genoemde pagineiogt zle
notatie van de voetnoten niet geheel consisteriDésmeeste
Latijnse werken zijn met hun oorspronkelijke (afgdk) titel

weergegeven, maar sommige ook in het Duits. Hetteouer
voeren om al deze locaties van een volledige onjecty te

voorzien. Waar mogelijk heb ik wel de auteursnaraange-
vuld, maar ik heb er niet voor gekozen om de titela alle
werken in een aparte index uit te schrijven.

De term 'sinnlich’ kan worden vertaald met 'zinlijky 'zinne-
lijk' of 'sensueel'. Ik heb dit laten afhangen dancontext.

De term 'gelehrt’, die in dit werk regelmatig gekirwordt, kan
worden vertaald met 'geleerd’, 'aangeleerd’, 'ovelen’, of ‘als
onderricht ontvangen'. Ook dit is contextafhankelij

De auteur besluit zijn werk met een drietal errBia.heb ik in
de tekst verdisconteerd.

De voetnoten zijn van de auteur. De jaartalleniddaeb ik tus-
sen () gezet, om verwarring met paginanummeringoia -
komen.

Mijn eigen kanttekeningen zijn gemarkeerd door [egn
kleinere punts letter, plus cursivering, gevolgadtvert.". Ze
staan in de tekst zelf, meteen achter het begriprapaze
betrekking hebben, of bij de voetnoten van de auteu

Ruud Muschtér

! Lid van de Grote Raad van de Aloude Mystieke Ordesde Crucis
(Nederlandstalige Jurisdictie) van 21 maart 1982 tomaart 2010.
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BRONVERMELDING

1888, http://ia600302.us.archive.org/28/items/diemystiktte
0Oprelgoog/

omslag: Een op classicistische wijze weergegevehid&ydoor

Michelangelo. Deze afbeelding staat overigens wiet de
uitgave van Du Prel.
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HET DUITSE OMSLAG

Mystik der alten Griechen.

Vom

br. Carl du Prel.

Tempelschlaf — Orabel — Mysterien —

Dimon des Sckrafes,

§

LEIPZIG
Ernst Ganthers Verlag,
1888,
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VOORWOORD

De filologie bezit een uitgesproken tendens om gefsoleerd
te houden. Zelfs aan de band die zij van nature deet
linguistiek heeft, komt zij slechts ongaarne tegemdat
perioden van isolement, ontstaand op grond van dek-w
verdeling, zo nu en dan voor de wetenschappengnzifh en
meer voor- dan nadeel hebben, valt niet te ontkenBech
juist voor de filologie is dit voordeel zeer gerirgn kan het
nadeel zeer groot zijn, omdat haar stof - wannegeafaien van
zeldzame bibliothecaire vondsten en Schliemannigeht
opgravingen - geen groei kent. De bewerking varedste
dezelfde stof kan daarom alleen maar worden gelzafdidoor
steeds gedetailleerdere tekstkritische onderzoekingen
microscopische analyses, die steeds verder wegrkterigggen
van onderwerpen die interessant zijn voor de algeme
ontwikkeling. Dit systeem is helaas ook op het ondet van
de jeugd overgegaan. Daarom wordt op onze gymmdesia
voorliefde voor de klassieken slechts zelden in tchate
opgewekt, dat de studie daarvan ook in latere jasgngeliefde
bezigheid blijft. En toch zou dat gemakkelijk terdiken zijn,
wanneer men - in plaats van ons tot filologen ofeigen - zou
proberen het gevoel voor esthetiek, cultuurgesemisd en
linguistiek voor ons vanuit de klassieke bron @tdbeken te
doen.

De filologen die niet geheel in tekstuele kritighgaan, zouden
toch wel heel graag moeten willen dat deze isaenimet
kunstmatig overeind wordt gehouden wanneer men deet
grenzen van andere takken van wetenschap in aagriakmt,
en de filologie daardoor nieuw bloed krijgt. Zodktndoor
nieuwe stof, dan toch door nieuwe gezichtspuntenr de oude
stof. Dit zou des te vruchtbaarder moeten uitpakkearmate
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de filologie tot nu toe vreemder was aan de takwatenschap
die het nieuwste gezichtspunt zou moeten leveren.

Een dergelijk tot op heden veronachtzaamd geziahtspou ik
de filologie willen leveren via de mystiek. Ik wih het
voorliggende boek bewijzen, dat een filologie déerijkt wordt
door mystieke kennis, vraagstukken kan oplossenbijlieen
gebrek aan deze kennis tot nu toe onoplosbaagebhieven: de
tempelslaap, de orakels, de mysterién en de daimaon
Socrates. Dat ze voor ons moderne begrip raadge)saordt
door de schranderste filologen toegegeven. Dit iz
slechts gedeeltelijk een inperking doordat reeddearversche-
nen literatuur, op zijn minst buiten filologischeringen,
aanwijzingen te vinden zijn dat bij de tempelslazn de

Egyptenaren en Grieken medisch somnambulisme werd

bedreven, en dat de priesteressen van de orakejeleleen

kunnen worden met onze helderziende somnambulisten.

Daarentegen is het verklaren van de socratiscimeoti@n voor
het moderne rationalisme pas schijnbaar mogelijkogéden,
doordat dit het vraagstuk vervalst heeft om de egitl
gemakkelijker of Uberhaupt mogelijk te maken, iagts van
zich te houden aan de duidelijke berichten der @Quddet
betrekking tot de mysterién echter heeft de wetmgscde
handdoek in de ring gegooid en afgezien van eddarerg. De
filologen zelf hebben de hoop opgegeven dat zegr vinden.

Wie met de studie van de mystiek als achtergroede drier
vraagstukken onderzoekt, zal geen ogenblik willewdren dat
hij ze verklaarbaar acht. Bij de orakels en de &sipap gaat
het inderdaad om somnambulisme. De mysterién wadident

duidelijk wanneer men ze met het moderne spiritisime
verband brengt. De daimoon van Socrates kon nigtdewo
verklaard doordat men de kwestie niet als een gtalgan de
transcendentale psychologie onderkende. Kortom, vadt

gemakkelijk aan te tonen dat de oude Grieken onademe
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mystiek kenden, en wel in al haar takken: het mégme,
somnambulisme en spiritisme. Als dit wordt aangethh@al dat
in de eerste plaats slechts een cultuurgeschiedi@nginst
betekenen. Nog steeds blijft de vraag open welkrieads-
gehalte wij aan de mystiek moeten toeschrijven. rVdeze
vraag, waarvan de behandeling niet in dit boekstimort, moet
ik de lezer verwijzen naar mijRhilosophie der Mystilen de
Monistische Seelenleehrgan deze uitgebreide boeken heb ik
het huidige werk slechts apart gehouden omdainztneer het
daar zou zijn ingevoegd, de samenhang zou heblmbrdéen.
Bovendien hangen de genoemde vier vraagstukkenrlompe
samen, en mag verondersteld worden dat ze eerr@rateg
van geinteresseerden treffen, waartoe behalve e¢hystk nog
de filologen en cultuurhistorici behoren. Door tigdée van ook
die geschriften kan voor de lezer het bewijs veksteorden
dat in onze moderne mystiek de oude weer opledjftzat er
ook de overtuiging opdoen dat de mystiek een groaar-
heidsgehalte toekomt, terwijl hij hier ziet dat nkj voor de
opvattingen die ik daar geponeerd heb, kan beroepehet
zwaarwegende getuigenis van onze filosofische leesters,
die de mystiek niet alleen hun geloof niet ontreelddoch deze
zelfs zeer hoog hebben geschat.

Wanneer ik de raadselachtige mysterién met onstispie
vergelijk, ben ik mij er goed van bewust dat ik age een
hypothese opstel die, alleen al omdat die vooreleest wordt
uitgesproken, als een paradox moet gelden. Dasobijk reeds
hier in het voorwoord de twijfelaars er opmerkzaapnwillen
maken, dat ik op deze hypothese gekomen ben door de
berichten van de Ouden zelf, door wier geheimemisxdende
mededelingen het moderne spiritisme heen sche®@grteen
grote rij punten is de overeenkomst van de vensséign een
feit. Voor iedereen die bekend is met de mystiek deze
hypothese vanzelf haar waarde bewijzen, zondegiidadar een
willekeurige gedachtevoortgang grijpt.
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Het zij toegegeven, dat men tot nu toe nog geerchyspunt

heeft gevonden dat de mysterién voor ons begilipbkeeft

gemaakt. Maar het enige nog niet beproefde mysgekehts-
punt verduidelijkt voor ons dit grote raadsel mateen reeds
dat alleen kan spreken voor de juistheid van mjjpothese. De
rationalist zal zeggen, dat het spiritisme evengeed dwaling
kan zijn wanneer het identiek is aan de mysteriénet zo oud
is. Dat kan men toegeven. Mij echter, die ziet metk een

grote verering de Griekse filosofen over deze nmgtespre-
ken, kan het niet moeilijk vallen - ook omdat ikjnm een zo
goed gezelschap weet - het tijdstip af te wachtaarep onze
moderne Verlichting zich genoodzaakt zal zien, dden te

strijken voor de feiten van de mystiek.

Kasteel Mittersill in de Pinzgau.
20 september 1887

Dr. Carl du Prel.

Fout! Bladwijzer niet gedefinieerd..
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| DE TEMPELSLAAP

Wanneer vanuit het verafgelegen verleden, en webr do
betrouwbare auteurs die met elkaar overeenstemkmasties
worden gemeld die wij op geen enkele wijze kunnegrifpen,
kan men er zeker van zijn, dat we bij een puntagngekomen
waarvan de verheldering van ingrijpende betekeais kijn.
Om zulke vraagstukken ook op de juiste manier dpdsen, is
het bovenal nodig de verschijnselen precies zeeieem als ze
Zijn overgeleverd. De bril van de huidige eeuw mgeheel
afgelegd worden. Meestal geschiedt het omgekebrak regel
vervalst het rationalisme zulke verschijnselen, den uitleg
ervan gemakkelijker te maken. In plaats van zightagpassen,
voert het rationalisme dusdanige correcties doat,atles zich
daaraan aanpast. De wetenschap heeft hier magnbsan
voordeel van. Het rationalisme breidt slechts ogeipdijk zijn
kennisgebied uit, en sluit met de vraagstukkenvadse vrede.

Een van dit soort door de oudheid opgegeven raamse de
tempelslaap, waarover de eminentste schrijvers @eden
spreken als over een volstrekt zekere aangeleg&niiat
instituut, dat wij aantreffen in Egypte, Griekerdagen Italié,
bestond minstens duizend jaar lang, zonder doontigikkelde
mensen in twijfel te worden getrokken. En toch sithde
moderne mens geheel onwillekeurig zijn hoofd, wannij
leest waar het daarbij om gaat. Inderdaad, wat enoetij
zeggen, wanneer wij vernemen dat véér het gronduesin de
moderne geneeskunde door Hippocrates, de ziekena - v
bemiddeling door de priesters - werden genezen degoden?
Men verzamelde zich in de tempels van bepaalde egtaih
Daar verschenen deze godheden aan de zieken irslaap,
stelden hen op de hoogte van de toestand van bliezgaven
aan welke middelen zij ter genezing moesten gebénjikn de
gehele oudheid prees de wonderkuren van de teragplsl
Natuurlijk zal de rationalist zich niet het voortigen ontgaan
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dat wordt geboden door het bestaan van de termspaedrog'.
Bij nader inzien kon het hem wel eens moeilijk allom in
deze uitleg te volharden. Het is goed denkbaarbedtieglijke
priesters, die bekwame artsen waren, maskers epzeth aan
hun patiénten als godheden te verschijnen, en igalan de
diagnose stelden en geneesmiddelen aangaven waazdats
algemeen wordt erkend, wonderbaarlijke resultatesrden
bereikt. Het doel van zulke omwegen valt echtet ini¢e zien.
De priesters hadden hun aanzien in elk geval mesgroot
wanneer zij hun uitspraken niet gedramatiseerd drad®ok
gaat dit voorbij aan de overeenstemmende getuigamsalle

tempelslapers dat de heilsgoden hun in een droomerwa

verschenen, en niet in waaktoestand. Alleen alibput moet
de bedrogtheorie falen.

Een theorie waardoor de zo raadselachtige tempglsier-
klaard wordt, kan behalve op een filosofische \amgie,
minstens ook aanspraak maken op een psychologzzaleniet
medische. Laten wij daarom eens kijken naar deofiissthe
berichten die voorhanden zijn, en aannemen datgdieeel
overeenkomstig de waarheid zijn. En laten wij dansezien, of
wij in plaats van de bedrogtheorie een betere endeni
gewelddadige kunnen vinden.

Diodorus van Sicilié, die Egypte bezocht, schrijiter de
tempelslaap: "De Egyptenaren vertellen over Isi, zij veel
artsenijen heeft ontdekt en veel ervaring in dekueele zou
hebben gehad. Daarom had zij, nadat zij een deerdel§ken
was geworden, er ook de grootste vreugde in geschde
mensen te genezen. In de droom toonde zij hun deegeid-
delen waarom zij smeekten. (...) In de droom tradaaip de
baar waarop de zieken lagen en reikte zij hun
geneesmiddelen tegen de ziekte aan, en wie in dedaofde,
genas op wonderbaarlijke wijze. Velen die volgersadtsen
wegens hun ongeneeslijkheid alle hoop hadden mdaten
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varen, zouden door haar genezen Aj@p gelijke wijze prees
Strabo Serapis.

Dit is dus de kern van de kwestie, waaraan andgngj\sers
details toevoegen die wij nog zullen leren kenri@ach niet
alleen Isis - die de Romeinesalutaris noemden - en Serapis
worden hierom geroemd, maar ook Aesculapius, innsvie
tempels eveneens de tempelslaap werd beoefend. De
beroemdste Isistempel was volgens Herodotus deusis in
Egypte: "In deze stad staat het grootste heiligdam Isis.*
Tempels die aan Serapis waren gewijd, waren er emphis,
Alexandrié en Canopus. De oorsprong van de tengaglshaat
heel ver terug. Reeds Jesaja verwijt de heidenénzifldn
tempels slapen.[De voetnoot verwijst naar Jesaja, 65:4. In de
Vulgatae Editionis staat: "Zij leven in graven, ei slapen in de
heiligdommen van idolen." In de Statenvertalingdeze verwijzing
geheel verloren gegaan: "Zittende bij de gravenyemachten zij bij
degenen, die bewaard wordensrt] Uit Egypte verplantte dit
systeem zich naar Griekenland en daarvandaan tadiér Het
zijn dus Griekse en Romeinse schrijvers bij wie waydere
mededelingen aantreffen, en die er met meer of enigdote
verering over spreken: Pythagoras, Homerus, Heunsdot
Antisthenes, Philo, Seneca, Diodorus, MacrobiusfaRthus,
Socrates, Hippocrates, Plato, Aristoteles, XenopHimius,
Arrianus, Varro, Artemidorus, Strabo, Cicero, Valer
Maximus, Pausanias, Herodianus, Tacitus, VergilMaycus
Aurelius, Aelinanus, Suetonius, Tibullus, et cetera

Laten wij eerst overstappen naar Griekenland. M\age
Herodotus zijn bijna alle namen van de Griekse gogEnuit

2 Diodorus: |, 25.

% Strabo: XVII, 1, 17.
4 Herodotus: 11, 59.

® Bijbel: Jesaja, 65: 4.
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Egypte naar Hellas gekomérDaartoe behoort ook Aescula-
pius, die de Grieken de droomzendergipomopnog) [oneiro-
pompos.vert] hoemden. Hij had talrijke tempelsiwotpsiov)
[iatreion. vert] in Pergamus, Epidaurus, Thisorea in Phoklis,
Megalopolis, Aegae in Cilicié, Asopus in Lakoniéthane,
Astypalea op het eiland Kos, Smyrna, Lebana opeiflahd
Kreta, Pébmanena in Mysié, Trikka in Thessali€é, ete@.
Filosofen, dichters en historici bewezen Aesculager, en van
slechts enkele epicuristen en de blijspeldichtéstdphanesis
het bekend, dat zij de tempelslaapyataxiicig of 'eyxor-
unoig, waarvan afgeleideykoipacOar) geen geloof schonken.
[respectievelijk egkataklisis, egkoimeésis en egkstimi.vert]

Vanuit Griekenland verbreidde de tempelslaapcupatio,
incubare Aesculapjozich naar Italié. Volgens Plinitisverd de
cultus rond Aesculapius in 463 n.Chr., ter afwegdinan een
zich lang voortslepende pestziekte, van Epidaukgsgeplant
naar Rome. Het hoge aanzien dat deze cultus gemoalf het
beste gekenschetst door de houding die de madRbgeeinse
keizers daar tegenover innamen. Keizer Julianud, zeaf
Aesculapius hem vaak van ziekten had genezen deor h
dromen te zendehMarcus Aurelius, de filosoof op de troon,
die de tempels van Isis, Serapis en Aesculapiuelifi
inrichtte, zegt: "Ik dank u, dat mij door dromemgesmiddelen
Zijn aangereikt tegen het ophoesten van bloedueeligheid."
Hij koos, zoals hij zelf zegt, de tempelslaap teje@d®
Caracalla bezocht de tempel te Pergamus om eeersadgdr
Zijn gezondheid te krijgen, en Julianus richtte rdasn

% Herodotus: 11, 50.

! AristophanesPlutus

8 Plinius: H.N., X, 47[bedoeld is: Naturalis Historiavert]

° Cyrillus: in Jul., VII.[waarschijnlijk is bedoeld: Cyrillus: Contra Juliamm.
vert]

9 Marcus AureliusMeditaties I, 17.
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smeekbede tot AesculapiHsDe keizers Otho, Domitianus,
Commodus en Alexander vereerden de dienst rond Isis
Antonius liet voor Serapis een tempel bouwen. Veispas
bezocht een tempel van Serapigrajanus die van Heliopolig.
Op het eiland in de Tiber bij Rome stond een termysdr het
slapen heel gebruikelijk was. De Romeinen stuurdizsr hun
zieke slaven naartoe. Die bezoeken schijnen vooprigsters
nogal hinderlijk te zijn geweest, want Claudius rdégde een
decreet uit, dat alle door de tempelslaap gendasrrsals vrij
moesten worden beschouWdOp dit eiland zijn marmeren
tafelen aangetroffen waarop over de genezingerchiewerd
gedaan. Romeinse schrijvers spreken over tempplsiRimius
zegt: Hodie ab oraculis medicina petitiir[vandaag aan het
orakel een medicijn gevraagdvért] en Vergilius beschrijft een
incubatieftempelslaapvert] .*°

Zoals gezegd is, spreekt Jesaja (plm. 600 v.Cbeds over de
tempelslaap. Anderzijds zegt Origenes (250 n.CHa),die in
zijn tijd nog zeer in gebruik wad.En Eusebius vertelt, dat
Constantijn in Cilicié een tempel liet neerhalenavim veel
mensen en zelfs de geleerdsten van het land byesn&n om
daar een daimoon te aanbidden. Die verscheen honeea zij
sliepen, en heelde hun ziektén.

Het is niet nodig aan de historische berichten aodere toe te
voegen. Het voorgaande is volledig afdoende om eas
mening te vormen. Wij zien dat de tempelslaap irypEs

1 PrudentiusApotheos

12 Tacitus:Hist., 1V, 82.

13 Macrobius:Saturn, I, 23, 10.
14 SuetoniusClaudian, I, 26.

'3 plinjus: H.N., XXIV, 1.

16 Vergilius: Aen,VII, 89.

17 OrigenesContra Celsum

18 EysebiusVita Constant 111, 56.
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Griekenland en ltalig, zelfs in Centraal-Afrika ongeveer
duizend jaar onafgebroken in bloei stond. Het dahé&als-
tempels kan op ongeveer honderd worden geschatyeXam
de geleerdste mannen van deze eeuwen de godendienst
vereerden, mag de bedrogtheorie zowel de hist@l€i de
psychologen beslist onhoudbaar toeschijnen. Heg gindus
om, een theorie op te stellen die niet alleen bétvan de
tempelslaap, maar ook de verschillende bijzondenhemimvat
die daarover bericht werden, en bovendien ook hetes van
de kuren verklaarbaar maakt. In het navolgende twairdht-
baar, dat dit nog weinig bekende verschijnsel eitodidheid
overeenkomt met een nog weinig bekend verschijngetie
recente periode: de tempelslaap, als een somnamizuldat
door een magnetische behandeling is opgeroepend&Vaide
berichten over de incubatie vergelijkt met de Vieijeselen van
het somnambulisme zal ontdekken, dat zij aan elgalik zijn,
zoals het ene ei aan het andere.

Wat vindt er bij het magnetiseren plaats, wanneemnet zo
wordt uitgevoerd als bij het in gang zetten van $mhnam-
bulisme? Dit zijn de hoofdpunten:

1. Bij een mens die in zittende of liggende possgjevorden de
handen opgelegd.

2. Met de handen worden magnetische strijkingenr dwet
lichaam uitgevoerd.

3. De patiént slaapt in.

4. Hij ontwaakt innerlijk, spreek over zijn ziektgpert de
diagnose van zijn innerlijk uit: de innerlijke zathouw.

5. Het heilsinstinct in hem ontwaakt en neemt deseaou-
welijke gedaante van de benodigde geneesmiddeten aa

6. Dit heilsinstinct neemt vaak de vorm aan vamit#sering,
die kenmerkend is voor het gehele droomleven. Deces
kundige raad wordt objectieve droomfiguren in denthge-
legd.

19 Pomponius MelaDe Situ Orbisl, 8, 50.
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7. Deze geneesmiddelen hebben vaak een aanzsudigles.

8. De zieke spreekt vaak correct over het toekgmsterloop
van zijn ziekte, en zijn voorschouw dwaalt dikwigd naar
vreemde dingen.

9. Deze vermogens van de patiént strekken zich vddkt de
toestand van andere zieken met wie hij in contaordv
gebracht.

10. De voorgeschreven middelen wijken vaak gehieeaa de
gebruikelijke en zijn ten dele van zeer heldhafaged.

11. De somnambulisten spreken soms op starre wijze.

De aangevoerde punten zijn van een zo kenmerkesrde @at
wanneer daarvan de parallelle verschijnselen itedgelslaap
bewezen zouden kunnen worden, er geen twijfel raaarzou
bestaan dat in de oude tempels het kunstmatigeasubulisme
werd aangewend. Daarom is het niet verwonderligk, ldj de
herontdekking van het magnetisme door Mesmer, &nhe
somnambulisme door zijn leerling Puységur, zowel daezen
als aan hun opvolgers dadelijk de overeenkomstebpen dat
Zij concludeerden dat beide verschijnselen idergigk

ad 1) Wat het opleggen der handen betreft, zijEgyptische
sculpturen en muurschilderingen die het proces Ve
magnetiseren weergeven. Een mens ligt met gestmen op
een rustbed. Het is geen dode, want vaak is Hijodpaglericht of
zZit hij. Een ander, die voor hen staat, legt binhajn handen
op verscheidene lichaamsdelen. Bij Montfad€ataan afbeel-
dingen van stevige handen, zoals ze aan Serapdewegewijd
als dank voor de heling die door de tempelslaapdwer
verkregen. Deze handen houden de drie eerste singjer
gestrekt, en de laatste twee gebogen. Ze beeldsnedno
magnetische handeling uit. Onze magnetiseurs debruvelis-
waar de gehele hand, maar zij beweren, dat de adriste
vingers de krachtigste werking uitoefenen. Ook férefwe

20 Montfaucon:Antiquité expliquéeBd. Il.
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afzonderlijke wijsvingers als wijgeschenken aanei®ligen in
een lange nagel, waarmee ze waarschijnlijk aan e maren
bevestigd. Het magnetiseren met slechts één viwgedt ook
tegenwoordig nog vaak gedaan, en wel met name deor
somnambulisten zélf wanneer ze de opdracht krijgen om
iemand te magnetiseren. Bij de Romeinen heetteig&inger

de medicus? Deze handen en vingers zijn gewijd aan de
godheden in wier tempels de incubatie werd aanggwen

Andere afbeeldingen die met de Egyptische tempislia
verband staan, treffen we aan bij Athanasius Kird®phinx
Mystag), Denon Voyage d'EgypteBd. Ill), en A.J. Millin
[lees: A.L. Millin.vert] (Galerie Mythologiqug.

Een afbeelding die van het omwindsel van een mummie
afkomstig i%, stelt een mens voor, die met open ogen op een
bed ligt uitgestrekt. Daarnaast staat een gestadtehet masker
van een hond voor zijn gezicht, gewend naar deezigiet de
rechterhand op diens borst en de linkerhand opsdresofd
gelegen en zijn ogen op laatstgenoemde gevestigdrboven
zien we de godheden Isis, Osiris, Anubis en HoiDs.
magnetiserende is hier blijkbaar een priester ohéémasker
van Anubis. Doch ook talismans (zogenaamde abraref®n

we afgebeeld aan, en wel bij Montfau¢érze werden tegen
ziekten gedragen. Men ziet er magnetische handalingp
gegraveerd staan.

Aangezien de Joden zo lang in Egypte waren, enenh h
bijzonder in de Bijbel over Mozes bericht werd daif
onderricht had gehad in de wetenschap der Egymenar
kunnen we vermoeden dat de eersten reeds eenetriagitden

2! EnnemoserGeschichte der Magi&33.
%2 pierius ValeriusHieroglyphica 1, 36.
23 Montfaucon:A. a. Q, Il, Tafel 37b.
*|bid.: V, Tafel 134.
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betreffende het magnetisme en de helende werkingopge-
legde handen. Inderdaad vinden we door de gehglel Bieen,
dat de handen ertoe bestemd zijn om door hun readhijbf
opleggen iemand in extase te brengen, helderziahdige te
wekken, en te helen. Wanneer God een profeet aepie,
lezen we in een metaforische overdracht van eemeatizghe
verhouding regelmatig: "De hand des Heren kwam &ween."
Dan volgt de inspiratie en het onthullen van dekdoest™ De
helende werking van de hand komt evenzo vaak irNieiwe
Testament voor> Doch ook in het Oude Testament. Zo gaat
Naaman, die zich wil laten genezen, naar Eliashdaigt de
raad om zich in de Jordaan te wassen. Daarop g$phaek
toornig: "Ik dacht dat hij naar mij zou toekomer, mtham Gods
Zou aanroepen en met zijn hand de plek van deezietti
aanraken?' De profeten heelden dus door handoplegging, zoals
later Christus en de apostelen. Daarom wierpen egent
standers van Christus de wonderdoener, hem voomdeen,
dat hij de Egyptenaren van hun geheime wetenscloap z
hebben beroofd, zoals zij die in de tempels kodsteAegyp-
tiorum ex aditis furatus est disciplin&s['De Egyptenaren is de
toegang tot de wetenschap ontstolereit] Men noemde Christus
een magiér en beweerde, dat mannen die in Egystedgerd
hadden, dezelfde wonderemofi minora miraculp konden
verrichter?®

Het magnetisme moet als menselijke eigenschapléntigden
bekend zijn geweest, en wel in het algemeen alsvedatadige
invloed van lichaam tot lichaam, doch in het bijdenals een

% Bijbel: Koningen, 4: 3, 15-1§deze verwijzing is onduidelijkert] /
Ezechiél, 1: 3; 33: 22; 40: 1.

26 |bid.: Lukas, 1: 66. / Handelingen der Apostelet;, 20-21; 8: 17; 19: 6. /
Marcus, 16: 4.

27 |bid.: Koningen, 4: 5.

28 Arnobius:Contr. Gent, 1.

29 OrigenesContra Celsuml.
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uitstroming van de menselijke hand. David sliep wbigail,
zonder haar te beroer&hPlinius zegt, dat bij sommige mensen
het gehele lichaam helend is, en dat de sterkeawal de
uitstralende kracht helende werking verle€mij Christus was
het voldoende dat men hem aanraakte om gezond remid
Vergilius spreekt over de helende handatius medicy)s®
Prosper Alpinus spreekt over vrouwen die dysentgeieezen
door hun handen op de navel van de zieke te letjgen.
Augustinus zegt, dat er mensen zijn die door aamgakioor de
blik en de adem genez&hZelfs de overdraagbaarheid van het
magnetisme schijnt aan de Ouden bekend te zijn eyweat
wordt ondersteund door het geloof aan talismanmerarau-
letten. Wat met name de overdraagbaarheid op vietieft,
zegt Aelianus, dat de Psyllen de beet van giftigen
genazen door het aanbrengen van hun speekselt de deeke

bij gevaarlijke wonden water moest drinken waarnce
Psyllen hun mond hadden gespoeld. Tot slot gingeboxen

op de zieke liggeff Dat van de Psyllen een invloed uitgaat, net
als van slaapverwekkende middelen, noemt Aeliaky4, (27)
slechts met betrekking tot hun inwerking op spinragngen en
schorpioenen. Dat deze een dergelijke invloed ooklen erva-
ren door gemagnetiseerde mensen, zegt hij nietuldktdlijk.
Dat valt slechts af te leiden uit de context. Ujh averdere
woorden, namelijk dat men het bewustzijn verloonmeer men
de Psyllen naderde, totdat zij zich weer verwijeerdijkt het

te gaan om een somnambulistische slaap, goohmus medicus
waarover Galenus spreekt. Door het orakel te Memphbi-

0 Bijbel: Koningen, 3: 1.

%1 plinius:H.N., VI.

82 Bijbel: Lukas, 4 & 8. / Mattheus, 9.

33 Aeneis XII, 402.[lees: Vergilius:, etcvert]

3 Prosper Alpinus: Traktaat over de Medicijnen deyEgnaren[lees: De
Medicina Egyptiorum, 1591ert]

35 Augustinus:De Civ. Dej XIV, 24.

% pelianus:Hist. An, XVI, 27, 28.
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kregen een lamme en een blinde de raad, zich doior Bgypte
aanwezige keizer Vespasianus te laten genezeheti@og van
de een met speeksel bevochtigde, en de ander mebeate
aanraakté!

Aangezien Vishnu wordt afgebeeld met vier armenaeht

handen waaruit vlammen komen, en Philostftuser de

Indische wijzen zegt, dat zij door handoplegging rkne
waardige genezingen verrichten, schijnt ook in dnkdet mag-
netisme bekend te zijn geweest. Wellicht is zels egenen
met de handen slechts een cultuurhistorisch oysddlvan een
magnetisme handeling die al vanaf de oudste tijukkend is.
Tommasini maakt in zijn verhandeling over de mystere

bronzen handen der Egyptenaren de opmerking, dabulding

van de vingers die van zegenende priesters is.

ad 2) Met betrekking tot het magnetische strijkég\yew)
[thelgein.vert], kunnen wij wellicht teruggaan tot aan Homerus,
bij wie Hermes zijn staf gebruikte om daarmee denogan de
mannen te doen slaperuSpmv *oppato Belyet).*® [androon
ommata thelgeivert]. Wij vinden het strijken tevens bij de als
tovenaars en heksenmeesters beroemde Telchinea ejpad-
den Kreta en Rhodos, die hun namen waarschijntifleenden
aan dit strijken of zachte aanraken. Met betrekkotgRome is
het magnetische strijken en het verstrooien doae anagne-
tiseurs, zoals het reeds buiten de tempel werdeaaamd, niet
te miskennen, wanneer bijvoorbeeld Martialis zéfte aan-
raakster {ractatrix - loopt met bedreven kunst het lichaam bij
langs en besprenkelt met vaste hand alle lederfratéerder
staat er bij Plautus: "Wat, wanneer ik hem met dedh

87 Tacitus:Hist., 1V, 81. / Suetoniusvespas?. / Strabo: XVII, 1, 43.
38 philostratusVita Apoll, I, 12.

39 EnnemoserGeschichte der Magie&86.

% Homerus:Odyss, V, 47. / XXIV, 3. /llias, XXIV, 343.

4 Martialis: Epigr., 1, 82.
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langzaam zou aanraken, opdat hij sliegPdctim tangam, ut
dormiat?d* [De tekst verwijst naar een voetnoot, die in hetlbaiet
is opgenomen. Lees: Plautus: Amphitryon, Actvs10.3Du Prel
citeert Plautus hier echter redelijk uit zijn vermh In dit stuk
namelijk bestudeert Mercurius zijn vuist, waarbijnzpotentiéle
slachtoffer, zijn slaaf Sosia, uitroept dat hij l@en is. Mercurius
vraagt dan aan Sosia of hij hem zachtjes in slaap amien, met
andere woorden: buiten westen zal slaan. Er hoettié beeldspraak
dus geen feitelijke verwijzing te zijn naar het sambulisme en
magnetismevert] .

ad 3) Dat bij de behandeling in de tempels het s@pant lag

bij het opwekken van een somnambulistische slaBjgt hit

alle berichten. De houding van de operateur op gigptische
afbeeldingen duidt op magnetisch strijken. Ookd#arieke die
voor hem zit of ligt, de aanblik van een slapendefth Doch
ook andere middelen schijnen te zijn aangewend.géafd
Plinius werd de incubatie door berokingen en narcesor-
bereid® Bij het tempelorakel van Ceres te Patrae moesten d
zieken bidden, beroken en zich laten beroken, dachin een
spiegel kijken die zodanig in een bron naar benederd
gelaten, dat hij het water aanraakte. De ziekerrzagh daarin
levend of dood? Hier schijnt dus de prognose, de vooruitblik in
de richting van het verloop van de ziekte, doorggiende
oppervlakken te zijn opgewekt, die in alle tijdemeaol hebben
gespeeld als het middel om extase op te wekken.r Ove
opiatische dranken en kruiden spreekt ook Tibdfluslet
aanwenden van gezang en muziek duidt erop, dathetit
opwekken van slaap beoogde, zoals ook Mesmer zgrk-w
zaamheden aan het baqyedt waar een magnetische vloeistof
doorheen gaatvert] met muziek verbond, en de toename van de
magnetische werking door toonmoduleringen aan omzgne-

42 [De voetnoot ontbreekt. Zie mijn notitie bij dedekert]
“3 Plinius: H.N., XXI, 31.

44 PausaniasAch, 21, 12.

* Tibullus: Eleg, Il, 5, vers 63.

39



tiseurs bekend is. Jamblichus spreekt duidelijkdat het in de
tempel om een somnambulistische slaap ging. Hif dag de
toestand met zwaarheid in het hoofd begint en daigén zich
onwillekeurig sloten dravedo capitis, vel inclinatio et occu-
patio visig.*

Het valt aan te nemen, dat de priesters hun ejgenthanipu-
laties, om het geheimenis beter te bewaren, ondestiek
nevenwerk verborgen, doch juist dit doel werd hesttd bereikt
wanneer de eigenlijke magnetische behandeling @asden
ingetreden slaap werd uitgevoerd.

ad 4) Dezelfde Jamblichus beschrijft ook intredeihdéder-
ziendheid. Om te beginnen het zien van het tegerdigs
zonder tussenkomst van de ogen, en dan de intredend
innerlijke zelfschouw. Vaak is het een rustig eiveulicht, dat
door de ziel gezien wordt, hoewel de ogen geslaign Men
ziet de voorwerpen veel duidelijker dan tijdens Wwaken. Zo
zien ook onze somnambulisten het magnetische agérde
handen van de magnetiseurs stromen. Zij sprekenalset
Jamblichus, die zegt, dat het tot alle delen van lichaam
doordringt en de ziekten der ziel net zo verjadgidae van het
lichaam. De redenaar Aristid@selius Aristides, 117-181 n.Chr.,
niet te verwarren met Aristides van Athenert] zinspeelt op
krampsomnambulisme, wanneer hij zegt dat hij vaak
stuiptrekkingen heeft gehad, als gevolg waarvan lighaam
zich als een boog kromtle- een verschijnsel dat bij auto-
somnambulisme van bezetenen en hysterici voork@arze
Aristides schildert zeer uitvoeffyy zijn lange ziekte en de
tempelslaap.

8 JamblichusDe Myst. Aegypt

4 Aristides:Heilige Verhalen[lees: Orat. Sacrvert]

48 Vergelijk Sprengel:Gesch. d. Arzneikundd, 226. / C.A. Konig:De
Aristides Incubation€1818).
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De innerlijke zelfschouw toont zich in de eenvowstiggvorm al
in de gewone slaap, waarbij lichamelijke ervaringente licht
Zijn om tijdens het waken in het bewustzijn te kamrkomen,
in de slaap worden waargenomen. Ze kondigen dedaguit
ontstane situaties aan, waarbij - net als in derdredergelijke
ervaringen gedramatiseerd worden, dat wil zeggeoy @en
uiterlijke oorzaak aangezwengéfdAristides vertelt over een
dergelijke droom, die hem door Aesculapius gestuarder
kwam een stier op hem af, die hem aan zijn kniverdde. Na
het ontwaken was daar een gezwel zichtbaar. Temeled
vermogen te vergroten om deze zachtere ervaringear e
nemen, onthielden de zieken zich van alle onmatighe Ze
moesten vasten en zich van wijn onthouden. In die@om
geloofde men algemeen, dat spijs en drank waardoor
lichamelijke dromen werden opgeroepen, waarde\dritenen
in de weg zaten. De gedramatiseerde ervaring vamherlijk
neemt in het somnambulisme toe tot de eigenlijkagilijke
zelfschouw, die men niet duidelijker kan benoemesn d
Hippocrates dat deed met de woorden, dat de ziegewoten
ogen de situatie van het lichaam zi@uae corpus contingunt,
eadum animus cernit occulis claudis['De dingen die het
lichaam beroeren, worden door de ziel met geslotgm gezift. Vert]
Inderdaad heeft Hippocrates 6f maar een eind wélptge of
hij schildert met deze woorden de somnambulististéap.

ad 5) Binnen het somnambulisme lag wederom het re@mant
bij de visioenen waarin de geneesmiddelen zichtwaaden die
voor de genezing nodig waren. Zulke visioenen, esef
stemmend met de getuigenissen van onze somnanreilsin
op de tafelinscripties aangeduid, zoals ze op habdin de
Tiber en in andere oorden zijn gevonden, bijvodiee

49 Vergelijk hiertoe, alsook voor de gehele paragrdef hoofdstuk 'Der
Traum ein Arzt', in mijrPhilosophie der Mystik
0 HippocratesDe Victu.,lll.
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Aesculapio Asclepio Pro salute
Et Hygieae caeterisqué®. Aemilius Pollio Juliae Veneriae

Huius loci salutaribus Visu monitus Filiae dulcissimae
Numinibus C. Julius  Posui* Tabellam hanc marm.
Frontonianus, redditis Cum digno Aesculapi
Sibi luminibus, gratias In somno admonitus
Agit ex visa* S. Valerius Capitd®

Net als aan onze somnambulisten verschenen de gysitke
delen hetzij in hun werkelijke gestalte, hetzijsymbolen, die
door de priesters geduid werden. Een uitvoerigkegiivvan

zulke visioenen heb in dehilosophie der Mystilondernomen.
Er zit inderdaad niets wonderbaarlijks aan. Wanrmein de
mens een natuurlijke geneeskracht zit, een inkerkjrts, dan
moet iedere monistische zielsleer toegeven daigezéen het
een en dezelfde ziel is die organiseert en deekie datuurlijke
geneeskracht niet beperkt kan zijn tot het orgdieiseerken, en
dat zij ook in de voorstellingensfeer kan doorwetkeraar zij

als heilsinstinct of als visioen van een geneesafidgtreedt.
Zelfs het materialisme, dat immers ook erkent datgeest
slechts de voortzetting der natuur is, kan nietgesin om uit
het feit van de natuurlijke geneeskracht de mddedid van

visioenen van geneesmiddelen af te leiden. Het medsom-
nambulisme stemt met dat laatste in die zin overéan bij

dergelijke dromen ook de vindplaats van het genisah
werd aangeduid, zoals bij de wortel die Ptolemaguss’’

ad 6) Zoals nu reeds in de gewone droom al hetgeeuikt uit
het bewustzijn dat achter het droombewustzijn lifgt,drama-
tische vorm aanneemt (zoals wij bijvoorbeeld antwlea op
vragen, invallen, et cetera, aan vreemde droomndigln de

51 pierius ValerianusDe Fluviorum Nobilitate Sermo, 4.
52 Gruter:Inscript, 70, nr. 7.

53 GraeviusThes. Roman. AntigXIl, c. 7.

* Cicero:De Divinatione II, 66.
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mond leggen op grond van een dramatische splitgamghet
Ik), is dat ook bij de visioenen omtrent geneesmieid het
geval. Onze somnambulisten krijgen raad van huscherm-
geesten’; de oude tempelslapers van AesculapiasSerapis,
et cetera. In beide gevallen ligt slechts een gedtiseerd
heilsinstinct voor, een vorm die aan alle dromeyeeiis. Al
onze dromen bestaan uit gedramatiseerde innerjikeaar-
wordingen en zouden voor de geneeskundige diagnosgen
worden gebruikt wanneer niet de meeste, en welwgitke
begeleid worden door een lichte slaap of door hering,
verstoord werden door inmenging van vreemde bed&ed,
zoals herinneringsfragmenten uit het wakende legande
lichamelijke gewaarwordingen die ontspringen aarsgigsver-
tering en de werking van alcohol.

Uit de ongedeeldheid van de beide zielenfunctiesyaniseren
en voorstellen - blijkt dus, dat in de slaap, ne&ha in de diepe
somnambulistische slaap, de geneeskracht van darnaerk-
zaam is en in de voorstellingensfeer het visioen Vet
geneesmiddel opwekt. Het is een geheel onwezerkgke aan
de zaak, dat dit visioen in de tempelslaap gediaeetd werd
doordat de slapers de gestalte van hun heilsgodgenz Het
wezenlijke is het visioen zelf. Zo moet men het dus
interpreteren wanneer er bijvoorbeeld bij Artemidostaat, dat
Apollo zich toont in de droom van de zieken en hdm
geneeswijze toortt of wanneer Jamblichus zegt, dat men in de
slaap stemmen hoort, die zeggen wat er gedaanvmooeén; of
dat de slapers menigmaal door verschijningen bézavehden
die hen rondom begeleiden en niet met de ogen etalichaam
gezien worden, doch door een innerlijk zintligen wanneer
Diodorus over Hemithea in Kastabos zegt, dat zij @& zieken
verschijnt in zichtbare gestalte en de geneesneddahnduidt

55 Artemidorus:Oneirokritikon 1.
% JamblichusDe Myst. Aegypt
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waardoor reeds menig zieke die men alle hoop ogimgauit
het hoofd had gepraat, hulp vond en gezond Werd.

Het laat zich indenken, dat ondanks de hoge erkgngdie de
orakels in de oudheid genoten, bij menigeen tvajkwamen
over de kwestie, omdat men het wezenlijke ervan (leds-
instinct) niet doorzag, en het accent legde opohetezenlijke,
dus op de dramatische vorm. Zo meent bijvoorbeeistdteles,
dat het betamelijker zou zijn als de goden zich damensen
zouden openbaren tijdens het waRe&n Cicero zegt: "Wan-
neer Aesculapius en Serapis konden laten zien megazond
wordt, zou Neptunus een loods kunnen onderrichtem boe
men schepen leidt. En wanneer Minerva een ziekegkoezen,
waarom zouden dan niet de Muzen ons in de drooenlen
schrijven kunnen leren en ons in de schone kuneteter-
richten!'®™ Aan deze beide tegenwerpingen werd zo een uitleg
gegeven die in feite aannam, dat de goden in deestaap ons
medische raad geven, doch dat was niet de juidlegui
namelijk dat zulke dromen gedramatiseerde heilstellingen
Zijn. Tijdens het waken is dat niet mogelijk, zoalgstoteles
zich wel wenste. Tijdens het waken kan noch de ungjke
geneeskracht, noch de herhalingskracht net zodmenptre-
den als in de slaap. De fijnere organische gewaaimgen en
de daardoor opgewekte heilsvoorstellingen kunniglerts het
waken de gevoelsdrempel niet overschrijden. Dat &ieen
maar in de slaap, wanneer het bewustzijn niet lagegicust is
op de buitenwereld. Kortom, de twijfels van Arigties en
Cicero betreffen de theorie van de goddelijke iradj@, en niet
de gedramatiseerde inspiratie door ons eigen tadsntale
subject. Elke droom moet deze dramatische vormexaan. De
bron van de dromen moet in ons eigen organismeriggeker
wanneer ze niet op vreemde inspiratie berustere Wnder-

57 Diodorus: V, 63.
%8 Aristoteles:De Divin. Per Somn
%9 Cicero:De Divinationg c. 123.
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baarlijke scenes van onze dromen, en de chaos e/drande-
lende figuren, moeten met organische toestanden oran
innerlijk corresponderen, en deze worden veranderobjec-
tieve, uiterlijke voorstellingen. Alle toesprakere dvij tot de
droomfiguren richten, alle antwoorden die wij vaantontvan-
gen, ontstaan vanuit onszelf. De droomdialoog is gedra-
matiseerde monoloog, die door een dramatischesisigitvan
het dromende Ik tot stand komt.

ad 7) Dat nu het heilsinstinct in de droom hettguigeft, net
zoals elk werkelijk instinct, dat hebben de temlpplsrs net zo
zeker beweerd als onze somnambulisten. De bericpezken
zich zeer duidelijk en erkennend uit over succesiijuren in de
tempels. Daar is zelfs een arts onder, die uitctied klapt en
bekent dat "de helingen in de tempels veel takrigigm dan die
van ons.®® Evenzo zegt Aristides: "Voor mij was het niet
twijfelachtig dat ik Aesculapius meer moest gehaaren dan
de artsen." En toen hij genezen was en de artsenzagen,
bewonderden zij de godheid en loofden de gehoorzemhvan
de zieke jegens de?é.

De genezen zieken lieten kostbare wijgeschenkeie irempels
achter: gouden en zilveren vaten, kunstvoorwerpewatief-
tafelen, die opgehangen werden. Ook kronen, lushtr
offerschalen werden als wijgeschenk (donarium wfonua)
[anthéma.vert] genoemd. Te Reggio vond men een inscriptie dat
Valerius Symphorus en zijn vrouw aan Aesculapiusgaiden
ketting, zeven pond zwaar, en nog andere dingerddmad
gewijd. Armere mensen namen genoegen met votitdtafat
ijzer, marmer en hout, en ook met inscripties die de
tempelzuilen werden gegraveerd. Ook uit hout obivgevorm-
de ledematen die genezen waren, werden opgehaiigsn.
gebruik dat wij, zoals bekend is, ook heden nodhepplatte-

%0 GalenusDe Curat, c. 3.
61 Aristides:Heilige Verhalen[lees: Orat. Sacrvert]
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land tegenkomen. De ziektegeschiedenissen werdek, sym-
bolisch, op schilderijen weergegeven. Latijnseripsies die de
dank aan de goden inhielden, hebben we al genoeaal;, er
zijn ook Griekse bewaard geblevén.

Aan werkelijke kuren schijnt het dus niet ontbrokerhebben.
Alle verhelderende theorieén die opgesteld werdem dit

merkwaardige vraagstuk van de tempelslaap kwijraieen,

liiden aan het vervelende feit dat zij geen rekgrinuden met
het aantoonbare gevolg van de middelen die werdemyea
raden. De artsen die reppen over een toegenomesiaibij de
tempelslapers, over hallucinaties, et cetera, zoudte de

grootste verlegenheid worden gebracht wanneer nraenhen
zou verlangen dat zij door hallucinaties, et cetbrm zieken
zouden genezen. Ja, wanneer men zelfs maar zangenr, dat
Zij door een zelf gekozen methode, behalve somnbsnine,

hun zieken laten dromen over heilsmiddelen die drelpof

desnoods over middelen die niet helpen. Deze wigiische
artsen, die in de tempelslaap slechts subjectiesteigingen en
hallucinaties zien, zouden niet bij machte zijn opbasis van
de door hen vermoede beginselen een school tegeastlie
eeuwenlang de bijval van de ontwikkelde mensegtkrij

ad 8) De voorschouw door de somnambulisten in dgnexa
tische slaap betreft in de regel slechts de toeligendoe-
standen van het organisme, waarbij zij aanvalléncetera,
voorspellen. Een organiserende ziel moet nu eenoaalde
ontwikkelingswetten van het lichaam kennen. Hetruiipien
dwaalt slechts een enkele keer af naar ondergesctikgen
die niet in de lijn van het ziekteverloop liggero & het ook
met de tempelslaap. Aristides vertelt, dat de gmddhem in de
slaap had getoond dat hij aan de rivier waar hij rmeten
baden, de wachter van de tempel zou zien staamrremaard

62 Boeckhius:Corpus Inscript. Graeg I, nr. 5980.[Pars XXXIII, handelend
over de inscriptie in de tempel van Aesculapiubetpeiland Tiberinavert].
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dat zich in het water baadt. De vervulling vanuiioen bracht
hem het grootste vertrouwen bij in de raadgevingan de
godheid. Deze vermenging van voorschouw en heilsebaoif-
ten toont duidelijk aan, dat beide een gemeensdhiggpbron
hebben, namelijk de zowel voorstellende als orgmaigle ziel.
Het is een nieuw bewijs dat aan de tempelslaap sbat-
nambulisme ten grondslag lag, zodat men bijna &it ver-
moeden zou kunnen komen - aangezien de voorschowle i
richting van het ziekteverloop frequenter is dareen andere
richting -, dat pas via de tempelslaap de oralaks Imet hun
voorschouw waren afgetakt naar de andere richtingeter-
daad werd de Pythia in Delphi, wier voorschouw zmbcht
verheugen in de grootste faam, soms ook medisclongec
sulteerd. Op een dergelijke vermenging duidt ook bexicht
van Cicero over de ephordnpvoeders.vert] te Sparta: "De
hoogste autoriteiten van de Lakedaemoniérs, dieteigeden
waren met de zorg tijdens het waken, gingen inedeptl van
Pasiphaé neerliggen om te dromen, omdat zij deetgdilidens
de slaap, voor waar hieldeff."Men zocht dus via de tempel-
slaap politieke vergezichten te bereiken; andeszijdrschafte
het orakel van Dionysis in Phokis therapeutisclaelgavingen.
Daarom werd de godheid een artsatpoc) [iatros. vert]
genoemd’ Zo hebben wij dus bij de orakels de medische
consultatie als uitzondering, en bij de tempelslaap voor-
schouw als uitzondering. Een vermenging die dylddliidt op
de beide functionele richtingen van het somnamindign van
zZiele-activiteit, namelijk het organiseren en veelten. Ook bij
de druiden waren de artsen tegelijkertijd ziéné?omponius
Mela (of hoe de schrijver van het betreffende gefichok
moge heten) zegt, dat de priesteressen van hegtloopkhet

%3 Cicero:De Divinat, I, 43.
64 Pausanias?hok, 33, 10.
% plinjus:H.N., 30, 13.
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eiland Sena aan de Engelse kust, ziekten kondegzgeren in
de toekomst konden kijkefi.

ad 9) Het is regel, dat diagnose, prognose envioeitschrift in
het somnambulisme slechts de slaper zelf betreA#areerst
staan de somnambulisten in nauw contact met de etiaguar,
van wie gewaarwordingen en gedachten op hen ovwergadat
langzaam een versmelting der beide zenuwsystemasispl
vindt. Dit contact kan bij wijze van uitzonderinglotussen de
slaper en andere personen tot stand worden gebrBeht
gewaarwordingen van vreemde organismen wordt men zo
eveneens gewaar, en zorgen ervoor dat de somnambeah
sensitieve diagnose kan stellen. Dat gebeurde dpkdéd
tempelslaap. Prosper Alpinus zegt, dat wanneedéetieken
zelf niet lukte om over geneesmiddelen te dromenpriesters
voor hen sliepen, en dat de godheid de genezermendaan
dezen niet ontzegdé.In de tempel van Amphiaraus bevonden
zich priesters die voor anderen drooméfeij dit directe
contact van de slapenden met de magnetiserendseprievam
0ok nog het indirecte contact tussen de slapenderreemde
personen. De tempelslapers droomden vaak voor emddre
van hen raadgevingen voor hun gezondheid wenstkrnigen.
Perikles liet in Athene een standbeeld voor Minespachten,
als dank voor het feit dat zij hem in de droom danp
partheniumhad aangeraden, waarmee hij Mnesikles genas, een
van de bouwmeesters van de Propylédédo werd de
tempelslaap dus ten gunste van zieken beoefend lkioor
familieleden of vrienden. Voor de stervende Alexanconsul-
teerden zijn generaals de godh@idristides zegt, dat hij en

66 Pomponius MelaDe Situ Orbislll, 6.

67 Prosper Alpinus over de geneeskunde der Egypterfadahier is
bedoeld: De Medicina Egyptiorumnert] .

68 PausaniasAttic., 34.

69 PlutarchusPerikles c. 13.

0 Arrianus: VI, 7.
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zijn vriend Zosimus over en weer voor elkaar droemdOok
zijn verdere verhaal duidt op een dergelijk contact wel dat
hij en een priester gelijktijdig een dubbele drodvadden,
waarin het medicijn dat Aristides moest nemen, esef
stemmend in een zo hoge dosis werd voorgeschrelgmog
niemand er een had genomen, hetgeen echter eergaeer
resultaat had.

ad 10) Het daarnet genoemde kenmerk van de heeoisch
middelen en van medicamenten die van de officiéelisthe
wetenschap afwijken, is wat het somnambulisme eteuipel-
slaap met elkaar gemeen hebben. Plinius spreekt ese
extract uit wilde rozen, waardoor een soldaat edesn pa-
tiénten op dezelfde wijze genezen werden. In depédraan
Serapis werden volgens Aelianus ooit drie ziekemegen. De
ene hoestte bloed op, de andere had tuberculosterde had
slangeneieren gegeten en dacht dat hij in gevakeemle. De
eerste moest stierenbloed drinken, de tweede dézetseten, en
aan de derde beval de godheid dat hij zich doomagmene in
de hand moest laten bijtéh.

ad 11) Verder is de afgemeten manier waarop deerdap
spreken, een zeer merkwaardig feit dat het somnlsnimi en
de tempelslaap met elkaar gemeen hebben. "Ik heiplete
leefregels op dichterlijke wijze van spreken hoogzeggen”,
zei de meervoudig genoemde Aristides. De tempedsiap
maakten in de droom gedichten, echte hexameterszijof
schreven deze psychografisch pregenwoordig is het begrip
'‘psychografisch’ in gebruik bij de persoonlijkstaidychologie,
waarbij persoonlijkheidskenmerken en leefstijl imak worden
gebracht. De auteur daarentegen zal gedoeld hebbpn het
automatische schriftvert], net als onze somnambulisten, alsook
de slaapwandelaars, zonder er iets van te wétdangezien

1 pelianus: XI.
” EunapiusDe Vitis Sophistarum
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ditzelfde verschijnsel ook in de bloeitijd van deakels
voorkwam, en de hexameter zelfs voor een uitvindiag de
Pythia werd aangezien, is het zeer diepzinnig gatleb oude
Grieken Apollo niet alleen als de god der zienavklgmaar
ook van de dichters en de heelkunde. De Griekse- som
nambulisten beschouwde men als door Apollo geiespi; en

bij hen komen net als bij onze somnambulisten \awsw,
verdichting en heilsvoorschriften voor.

Zo hebben wij dus op alle wezenlijke punten de jigeli
vormigheid van de verschijningen bij somnambulisten
tempelslapers. Slechts op één punt heerst ondéischAe
Gauthier, die naar alle andere overeenkomsten Kegk,het
accent op dit ene punt, namelijk dat de tempelstapg het
ontwaken zich de meegedeelde raadgevingen heriemerd
terwijl onze somnambulisten zonder herinneringetwaken’®
Dit onderscheid levert beslist geen moeilijkheidespweerlegt
in geen enkel opzicht de overeenkomst. Zoals belgeigt het
volledig in de hand van de magnetiseur en de hygeat om
aan de somnambulist de herinnering aan alles witdraom-
leven op te leggen, wanneer het hun bevolen wofdtat hun
daarvan bevolen wordt. Slechts de aan henzelf elsem
somnambulisten ontwaken zonder herinneringen, areijia zij
zelfs de voorschriften die zojuist door henzelh zijtgesproken
zo grondig vergeten, dat zij de aanwending van deigelelen
aan de arts toeschrijven. Dit is althans de relDat. echter het
ontwaken zonder herinneringen geenszins noodzkkedi alle
somnambulistische omstandigheden verbonden isntoeeds
de profeten in het Oude Testament, bij wie allelm@mrkomt:
herinnering en vergetelheid. Onbestrijdbaar enrgdaloor de
nieuwste experimentele psychologische onderzoeken de

3 Aubin GauthierRecherches hist. sur la médecine dans les Ter(lBd4).
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Fransen Bernheim, Liébault, Liégeois, Cullerre ezaiis’
vastgesteld, is de welhaast onbeperkte macht vamaime-
tiseur om na het ontwaken naar believen herinnelifig
vergetelheid te laten intreden, en wel eenvoudigr doiddel
van het tijdens de crisis uitgedeelde bevel. Datdeuoude
priesters, aan wie de verschijnselen van het soipniisme
beter bekend waren dan aan ons (daarvoor sprekkendeo
orakels en mysterién) juist daarvan niets gewetenden
hebben, valt niet goed aan te nemen. In de grofTvaphonius,
waarvan Pausanias het orakel bescfitijfiet men het aan het
believen van de consulterende personen over, dfici iets
wilden herinneren, dan wel vergetelheid zochtenhéh eerste
geval moesten zij uit de bron Mnemosyne drinketghandere
geval uit de Lethe.

De rationalistische uitleg van de tempelslaap beriatiet
vraagstuk niet afdoende. Dat de tempels in gezauiden
waren gelegen; de patiénten zich aan een verstateigt
moesten houden; aan lichaamsoefeningen, jagerenrignh
wapenspelen moesten doen, waarbij zelfs de aard dean
beweging en wapenen waren voorgeschreven, en defgkn
handgrepen werden aangel&gddie op zich magnetisch wer-
ken, en miskend worden wanneer men ze slechts athan
nische middelen aanziet - bewijst nog niet, datar mystieke
kern ontbreekt en rechtvaardigt niet, dat men dezehtingen
vergelijkt met onze kuuroorden. Ook niet als zener of meer
mee overeenkwamen qua de sanitaire eisen die aasoatit
instellingen worden gesteld. De zieken moestenhgpigdelo-
ven de voorschriften stipt op te voldérdoch ook onze som-

4 Bernheim:De la suggestion dans I'état hypnotigi&iébault: Du sommeil
et des états analoguekLiégeois:De la suggestion hypnotiqué Cullerre:
Magnétisme et hypnotismeBeaunisi.e somnambulisme provoqué

s PausaniasBoeot, 39.

76 SprengelGesch. der Arzneikundk 110, 157, 200.

" PhilostratusVita Apollon, [, 9.
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nambulisten zijn daarin pijnlijk zorgvuldig. Zij nesten vasten
en zich van wijn drinken onthoud&n maar dat is een
noodzakelijke voorwaarde om dromen alleen te |&tepalen

door de natuurlijke geestkracht die in de voorsigdnsfeer
overslaat, en niet door de spijsvertering. Kortbet, is slechts
een rationele uitspraak omdat men ermee omhoogazineer
bijvoorbeeld professor Rittershain zegt: "Misschigle voort-
gang in de tempel altijd bedriegerij geweest, nmad@arbehan-
deling (afgezien van de incubatie); alsook de iagebmtrent

de leefwijze; de kosten, et cetera; en menige @iraanwijzing

in de voorbereidingstijd, droegen inderdaad, voover wij

daarvan iets afweten, het stempel van geneeskiadjgp en

vormden, wellicht op zijn minst op de locaties wagnees-
kundige scholen waren opgericht, de hoofdzaak." rMaet

vraagstuk wordt verdraaid, wanneer hij verder zdgt de

priesters zelf de priesterwijding bezorgdénwant alle berich-
ten zeggen, dat de heilsmiddelen gedroomd werdemestal
door de zieken zelf. Wanneer hij tenslotte zegtd#apriesters
ook de verschijningen der godheden hadden bezdegdis dat
de karakteristieke fout van alle rationele twijials, die liever
honderdjarig bedrog aannemen waaraan de grootsgtegeten
offer waren gevallen, dan dat de tweeduizend jaer |
optredende critici onkundig waren. De ware rederarom

zulke rationalistische verklaringen van de incubatberhaupt
mogelijk zijn, ligt hierin, dat in onze dagen desgkiedenis van
de medische wetenschap een zeer verwaarloosd vak idat
de artsen de studie van het somnambulisme nog sstemat

ontbeerlijk houden, zodat het hun voor het beoerdelan de
tempelslaap aan de juiste maatstaf ontbreekt. Dadqrebben
zich ook slechts weinig artsen met het vraagstukigbe

8 bid.: I, 37. / Pausaniagtt., 34.
" Rittershain:Der medizinische Wunderglaube der Inkubati®n, 101.
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gehoudeﬁ), en meestal alleen de onderzoekers van de oud-
heid®

Des te meer zou het nu onze artsen moeten bevraerdde
onze moderne medische wetenschap geen andere aayspr
heeft dan uitgerekend de tempelslaap. Zoals belsendisden
honderden jaren lang de belangrijkste wijzen varekenland
naar Egypte. Diodorfs noemt als zodanig Orpheus, Melam-
pus, Musaeus, Homerus, Lycurgus, Herodotus, Sdlbales,
Pythagoras, Democritus, et cetera. Plato zou deftiar in
Egypte zijn geweedf. Zo werd de tempelslaap naar Grie-
kenland overgeplant. Vele van de voorschriften apevotief-
tafelen waren opgeschreven, werden daar naartaadpben

in Griekenland zelf werden de voorschriften in deirghosten en
op tempelzuilen gegraveerd. Zo werd het recept akmt
Eudemus was gegeven tegen de beet van giftigendiagrede
deur gegraveerd van de tempel van Aesculapius i8®Ko
Strabo zegt, dat in de tempels veel medische wender
plaatsvonden, waarvan de beroemdste mannen o\ itaigen,
die daar voor zichzelf of voor anderen sliepen,dah deze
wonderbaarlijke kuren op votieftafelen werden valksigd®
Daarom vinden wij reeds in de oudheid de opvatiiitge-
sproken, dat op deze votieftafelen de oorsprongdeamedi-
sche wetenschap moet worden gez8tftbullus spreekt Isis

8 Kiefer: Archiv. f. tier. Magn |, 2, 181./1ll, 1, 143, etc.

8 verschillende verhandelingen in de Annales, in dai@&heque en in de
Archives du mag. anfonduidelijk: Du Prel noemt hier geen locaties en
auteurs.vert] / F.G. Welker:Altertiimer der Heilkunde bei den Griechen. /
Kinderling: Der Somnambulismus unserer Zeit mir der Inkubation
Vergleich gestellt(1788). / Fr. A. Wolf: Berlinische Monatsschrif{sept.
1787). / BéttgerKleine Schriftenl, 112.

8 piodorus: I, 69, 96-98.

8 sStrabo: XVIL.

84 GalenusDe Antidot, 1. / Plinius: XX, 24.

8 Strabo: XVIL.

% Strabo: XIV. / Plinius: II, 4.
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toe: "Help mij! Gij kunt het lijden van de ziekerenichting
verschaffen. De hoeveelheid van de in uw tempekbaggen
beeltenissen bewijst de hoeveelheid van de dooerleende
helingen!'87 Ja, met name over de vader van de moderne
geneeskunde, Hippocrates, wordt beweerd, dat hideel van
Zijn kennis aan zulke votieftafelen dankte, dieddptrof in de
tempel van Ko& Evenzo zegt Galenus, dat Hermes van
Cappadocié in de tempel van Memphis voorschrifterzar
melde. De artsen Celsus, Paulus van Aegina, em@E@akoeren
zulke voorschriften uit tempels afihGalenus zegt, dat nog in
zijn tijd gebruik werd gemaakt van recepten die \&s Isis
afkomstig golderi® Zelfs een deel van zijn eigen medische
kennis dankt hij aan de goddelijke hulp in nacfkelidroom-
gezichter’* Jamblichus ziet eveneens in goddelijke dromen de
oorsprong van de medische wetenschap in de terappl€n
van de nachtelijke verschijningen van d&zArtemidorus zegt:
"Behoorlijk veel mensen zijn te Pergamus, te Alekéhen in
andere oorden genezen door recepten. Ja, eretjanj die de
oorsprong van de medische wetenschap uit deze tezcep
afleiden." Hij voegt hier aan toe, dat Geminus Titrus;
Demetrius uit Phaleron, de als redenaar en staatber@emde
leerling van Theophrastus; en Artemon uit Milete @erste in
drie, de tweede in vijf, en de laatste in tweeéntigiboeken),
zeer veel dromen en voornamelijk van Serapis komend
recepten verzameld hadd®&Kortom, het geloof in de godde-
like oorsprong van de medische wetenschap was zeer
algemeen. (De verhandelinge originibus et antiquitatibus
medicis in de door Walch uitgegeve@hristophori Cellarti

8 Tibullus: 1, 3, 27-28.

8 plinius: 29, 4. / Strabo: XIV, 2, 19.

89 Corringius:De Hermet. Medicinal14.

% GalenusDe Compos. MedV.

% |pid.: De Hum, II. / Kieser:Archiv., Il, 496.
%2 JamblichusDe Myst. Aeg Ill, 3.

93 Artemidorus:Oneirokrit IV, 22; 11, 44.
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dissertationes academicabevat een verzameling van uitspra-
ken hierover door oude schrijvers).

Inderdaad, toen Hippocrates de geneeskunde deredrata
beste noemde; en toen hij zei dat de kennis udrdmen een
groot deel van de wijsheid is; en hij tot grotelegenheid van
Zijn exegeten over de bemiddeling van het goddelijkziekten
sprak, had dat alleen maar betekenis, als hij dearimet
somnambulisme bedoelde.

De votieftafelen in de tempel vormden dus de eersdicinale
voorschriften, en Mesmer en Puységur komt de vestietoe,
dat zij voor ons de betekenis daarvan hebben alsedh Het
magnetisme was de primitieve geneeskunde. De adisehet
tot zwendel verklaren, verloochenen daarmee hureneig
moeder. Men kan de materialistisch geworden hedikigeen
grotere hoon aandoen, dan door haar oorspronglaid&n uit
de mystiek, waarvoor zij van haar kant slechts hbeeft.
Ondertussen laat de verandering ten goede, die deor
hypnotische pogingen van de nieuwste tijd zijn irgden, de
hoop rijzen, dat ook ten aanzien van onze genedskuii
woord in vervulling zal gaanOu revient toujours a ses
peremiers amoursflees: On revient toujours a ses premiers
amours: 'Men keert altijd naar zijn oude liefdesugg. vert] .

Het feit dat de bepalingen die uit de tempels stamrals starre
voorschriften werden uitgebreid voor complete gerepiekten,
vorm nu wel een tegenspraak met de beginselen wdn h
somnambulisme. De geneesvoorschriften van de sobwam
listen hebben nooit betrekking op groepen ziektiech slechts
op het individuele geval. Afgezien van een enkeeps, zou
men daarom tegen deze uitbreiding van de toepahsitaglfde
kunnen inbrengen als tegen de sympathetische kuien,
eveneens als somnambulistische recepten moetenemword
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beschouwd, wat niet verhindert dat vele ervan dgenaenere
toepassing toelatef.

Elk bijgeloof heeft een kern van waarheid. De telsipap
kunnen wij begrijpen door het mesmerisme; en derimaa
ontdekte geneesvoorschriften door het somnambulishaé
door Puységur werd herontdekt. In de uitspraken eape
somnambulisten, die dikwijls de dramatische vorrldes, zijn
de orakels van de oude heilsgoden weer opgeleefd. d&/
overeenkomst tussen het somnambulisme en de tdamels
loochent, moet de ontoelaatbare hypothese opstelitnhet
eerste cultuurvolk waaraan wij zelf onze scholiramlcen, op
dit punt duizend jaar lang ten prooi is gevallem aen
algemene verblinding, gedeeld door de grootstetgeemtus-
sen is ervoor gezorgd, dat de twijfels die de tdsipap ook
tegenwoordig nog ontmoet, niet de hemel in zulleeign. De
huidige medische wetenschap gaat in de vorm varerexp
mentele psychologie met reuzenschreden dezelfdattopy
over de aard van de mens tegemoet, als waardomateelijke
manipulaties van de Egyptische priesters in gehadbuelle
tempels geleid werden. Wie zich daarvan wil oveeni kan
niets beters doen dan de onlangs (juli 1886) gedkevue de
I'hnypnotismedoor te lezen, alsook de daarin vermelde geschrif-
ten van medische professoren. Hij zal dan een liedgse
metamorfose van de tempelslaap in de negentiends aeet
meer voor onmogelijk houden en professor Kiesevabgn.
Die sprak reeds een halve eeuw geleden deze hfapeatieen
scherpe terechtwijzing van de artsen uit zijn tijde heelkunde
weet bij het grootste deel van de huidige artsechrte helen
door intelligentie (aangezien zij, het verstandaehtend, zich
liever overgeven aan gemakzuchtige empirie en dee@os-
heid), noch door de magische krachten van het ¢eaam-
gezien zij, het geloof weghonend, in hun zogenaawigiheid
het bestaan daarvan niet vermoeden). Toch zou el&umgle

% Dr. Most: Die sympathetischen Heilmittel und Kurmethaden
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een top bereiken zoals zij die nog niet had bestesgads het
menselijke geslacht bestaat.”

Bij de Egyptenaren lagen zielszorg en zorg voolicleame-
lijke gezondheid in dezelfde handen, zoals lateChristus en
de apostelen. Dat de standen van de artsen enepsiesteen
Zijn gegaan, komt overeen met een algemene wetwaR-
verdeling en differentiéring in de natuur. Dat deegle standen
tot vijandelijke tegenstanders zijn geworden, dam elkander
niet menen te kunnen leren, ligt echter geenszow altijd
vast. Misschien zal ook hier vanuit de scheidinggfmmerhand
weer de verbinding op hogere trappen ontstaan.

Tot slot kon de twijfelaar in elk geval nog uit dedergang van
de tempelslaap de conclusie trekken dat dit indtitvaardeloos
was en zeggen, dat een waarachtig nuttige inrightins een
op werkelijke kennis berustende geneesmethodiekit rien
prooi had kunnen vallen aan de vergetelheid. Dé@gen mag
men niet vergeten, dat de tempelpriesters hun Eemmitrent
het somnambulisme zeer geheim hielden (van de afnottgeid
van hun beweegredenen zullen onze officieren vestitig
spoedig weten te sprekefmogelijk speelde er in de tijd van de
auteur een proces over deze materiet], zodat reeds daarom met
de ondergang van de tempel ook de daarin uitgedef&nnst
verloren moest gaan. Met de heidense religie moekt de
tempelslaap onder gaan, die het aan het geloobdlery vast
verbonden was. Zou men erkend hebben, dat de fweiieth
voornamelijk gedramatiseerde heilsinstincten waeandat de
godenverschijningen daarin, aan de kern van de daakts een
onwezenlijke, dramatische vorm gaven die ontspraag het
bewustzijn van de toenmalige tijd, dan zou de tdshgap niet
tegelijkertijd met de heidense religie gevallem zij

% Kieser:Tellurismus|, 77.
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Overigens is de kennis van de Egyptische priestietsgeheel
verloren gegaan. Mettertijd sijpelde het geheimeatosr de
wanden van de tempels. Bij de Alexandrijnse filegofinden
wij het autosomnambulisme als beginsel van kersmsdoor
alle eeuwen heen (tot aan het optreden van Medmeerhden
wij, dat er kennis is omtrent het magnetisme, obksadie
slechts in het bezit van enkel®nZelfs de tempelslaap als
zodanig overleefde nog het heidendom. Uit de heieléempels
ging hij over naar christelijke kerken. Prokopiusgiz dat
Justinianus voor de martelaar-artsen Cosmas endbasiieen
tempel oprichtte, waarin de door de artsen opgegeieken
sliepen’’” Volgens Gregorius van Tours gingen deze beide
martelaren ook na hun dood voort met het gevenhudyn. Zij
verschenen aan de zieken en hielden hun werkzameesge
middelen voor® In de akten van de Bollandisten wordt een
lamme opgevoerd, die naar het graf van de heiligardus,
bisschop van Sentis kwam, door slaap werd overmamadan
wie de heilige, in de droom verschijnend, verkoddiglat een
van zijn voeten gezond zou word€nGeorg FabriciugDuits
historicus, 1516-157vert] zegt, dat hij in Padua mensen van het
platteland had gezien, jongelingen en meisjes,irdide kerk
van de heilige Antonius de incubatie volbrachtemgezien hij
de roep bezat dat hij zieken gen®sn ltalié was de tempel-
slaap nog aan het eind van de zeventiende eeuwang?’, en
sporen van de incubatie waren in recentere tijd stegds te

% Bruining: Schediasma de Mesmerismo ante Mesmiefhouret:Recherche
et doutesetc.

97 ProcopiusDe Aedific, I, 6.

98 Gregorius Touronbe Gloria Martyrum c. 98, 110.

% Ibid.: 470.

1005 FabriciusComment. Ad Poetas ChristiandRittershain: 60.

191 banielis Vink: Amoenitates Philologico-Medica@3 (1720).
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vinden, namelijk in Griekenland, waar de moeders @a voet
van de heiligen sliepen ten behoeve van hun kimdéfe

Of in onze dagen buiten de votieftafelen van onathdieke
kapellen nog andere sporen van dit oeroude gelkuiinen
worden aangetoond, kan ik niet zeggen. Maar ztdfdealaatste
ervan verdwenen zouden zijn, dan zijn ze toch s ssmnam-
bulisme in een nieuwe vorm in zekere zin weer agefdl En
zo wordt het woord van Horatius bewaarheid dat Mazdneeft
opgenomen als stelling in zijn dissertatie tot dact

Muta renascentur quae iam cecidere, cadentque,
Quae nunc sunt in honore.

[Vele {woorden} die nu ongebruikt zijn, zullen weepvlammen.
Velen zullen vervagen die nu in ere staan." Homatiéirs Poetica, 70.
Horatius zegt dit in de context van het besprele@nde structuur van
poézievert]

102 B, schmidt: Das Volksleben der neuen Griechen und das hellegisc

Altertum 77-82. /Revue archéologique, 283 (1844).
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Il DE ORAKELS

De vooruitgang in de wetenschappen berust hetzijdep
ontdekking van nieuwe, hetzij op de verbeterde laerkg van
oude feiten. Een raadselachtig feit is echter @as\ebrklaard,
wanneer het tot een bekend feit, of tot een gregpwéin herleid
is. Feitelijk worden de raadsels daardoor niet tymye doch
slechts teruggeschoven. Newton herleidde de begegivan
de sterrenstelsels tot de aardse zwaartekrachh) dedt de
zwaartekracht is, blijft evengoed een raadsel.

Passen wij dit eens toe op de orakels. De oudej\saisr be-
richten, dat in bepaalde tempels priesteressennvaargesteld
die, nadat zij in een toestand van geestesvengasiaren
gebracht, over belangrijke staatsaangelegenhedenezrgrote
ondernemingen ondervraagd werden. Zij deden volbirgypen

over de afloop daarvan. Deze instituten noemde anakels.
Ze hebben honderden jaren lang een grote rol gespeele

geschiedenis van Griekenland, en het is nu de wdagelke in
onze dagen bekende verschijning wij dit raadseigehbra-
kelwezen kunnen herleiden.

Het zou veruit het eenvoudigste zijn, wanneer wijatakels
konden wegzetten als bedrieglijke instituten vapuesters die
op deze wijze invloed wilden verwerven op de assmehheden
van de staat. Deze hypothese, opgesteld in dedeerian de
Verlichting, liep hierop stuk, dat de betrouwbaargetuigen
van de oudheid instaan voor de bekwaamheid vanridste-
ressen om werkelijk in de toekomst te zien. De odoidéorici,
dichters en filosofen verzekeren eenstemmig, datrdkels van
de grootste betekenis zijn geweest voor het welzigm
Griekenland. Tegen de bedrogtheorie spreekt odirdge duur
van de orakels, want dwaling en bedrog hebben edrdven.
De oorsprong van de orakels gaat verloren in hauwe
verleden, maar zij hebben zich tot in de chrikeliperiode
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weten te handhaven. Pas keizer Theodosius slobefdische
tempel. Het waren religieuze redenen die tot dehaffing
ervan leidden. Volgens Macrobibestond het orakel te Do-
dona reeds in 1400 v.Chr. Reeds Achilles roeptalaé’, en
Herodotus zegt, dat het Egyptische priesters wgesveest die
het voorspellen naar Dodona bracht&n.

Tegen de bedrogtheorie spreekt nog veel meer, ek g
aanzien dat de orakels genoten. Niet alleen bijbljgelovige
volk, maar ook bij de grootste filosofen en geleerdPlato,
Aristoteles, Socrates, Hippocrates, Xenophon, Ribtss, Stra-
bo, Aelianus[bedoeld is: Claudius Aelianus, plm. 175-plm. 235
n.Chr., en niet Aelianus Tacticugert], Pausanias, Apollodorus,
Homerus, Lucianus, Diodorus, Varro, Tacitus, Suetn
Livius, Dionysius van Halicarnassus, Florus, PkniVergilius,
Juvenalis, Ovidius, et cetera. Zij allen geloofdlerde orakels
en waren met de grootste achting voor hen bezigdtfs de
peripatetici, die elke andere soort van voorspellerwierpen,
lieten toch de goddelijkheid van de orakels gefdeRlato zegt
met betrekking tot de extatische toestand van daeggende
priesteressen: "Nu echter wordt de grootte vangilede din-
gen ons ten deel door de waanzin, die ons vaseker oor
goddelijk welwillen wordt verleend. Want de ziergete Delphi
en de priesteressen te Dodona veroorzaakten iradaain veel
goeds voor Hellas, zowel in het bijzonder als ih dlgemeen.
Doch in bezonnen toestand weinig of niets. En wanmndj
zouden willen aanvoeren dat de sibille en anderenbahulp
van de geestgedreven zienerskunst veel (doordaianmijvelen
het toekomstige voorspelden) in rechte banen Ileidd®
zouden wij, door al dit bekende te noemen, te wjjil)
worden. (...) De Ouden bestempelen de waanzin tetnnetoi-
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llias, XVI, 233.[lees: Homerus:, etozert]
105 Jerodotus: Il, 54, 57.
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ers dan de bezonnenheid, omdat de ene van de doeimede
andere van de mensen uitgadf.Porphyrius gaf zijn verering
van de orakels toe door de verzameling die hijthaafigelegd
van hun uitspraketf® [waarbij wel aangetekend moet worden, dat
hij ze volgens De Fontenelle beschouwde als eemgare® van de
mysterién van het christelijke geloof met de bedgeldeze in
diskrediet te brengen. Deze visie werd overigeres Wwestreden door
Jean Francois Baltus, 1667-1743, in An Answer to. Mie
Fontenelle's History of Oracles, 1709, p. 44it] Proclus wijdde
zich vijf jaar lang met de grootste ijver aan hieggen van de
betekenis van de spreuken der goden, en liet aitkalben dat
hij, wanneer hij het voor het bevelen had, alleeogdschriften
met uitzondering van de verzameling orakels en wv&n
PlatoonseTimaeus aan de kennis van zijn tijdgenoten zou
onttrekken:® Lucanus beschrijft de extase van de priesteres en
noemt het het grootste ongeluk van zijn eeuw dah me
orakels, deze wonderbare gave des hemels, is lkenapdgt-'°
[Dit viel echter wel mee. Lucanus, 39-65 n.Chr.svegen tijdgenoot
van keizer Nero, 37-68 n.Chr., die de plek vandnakel van Delphi
liet verwoesten. Dit komt verderop ter sprake. Déear evenwel (zie
hierboven) betoogde, dat keizer Theodosius degesdlig de tempel
te Delphi sloot. Dit moet dan gaan om keizer Flaviilneodosius | De
Grote, 346-395 n.Chr., die pas in 394 de tempel Apallo in Delphi
sloot. Lucanus' oordeel was dus te pessimistisclis anijns inziens
waarschijnlijk ingegeven door zijn onmiddellijkehijheid bij de actie
van Nerowvert]

In geen enkel land stonden de orakels in een zg haozien
als in Griekenland, en wel ten tijde van de graot&trlichting.
Ze werden bij de belangrijkste staatsaangelegemhgdeaad-
pleegd, bijvoorbeeld bij het stichten van koloness bij oor-
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logsverklaringert*! In Egypte gold het orakel van Leto in de
stad Buto als een onwankelbaar$tein Griekenland was als
koploper het orakel te Delphi beroemd, over wietdlthus
zegt: "Wanneer ik bedenk, wat voor grote voordelirorakel
de Grieken bij oorlog, pest, hongersnood en deegamhn
nieuwe steden verschaft heeft, moet ik het voodedmouden
wanneer men de uitvinding en oorsprong ervan régt de
goddelijke voorzienigheid, doch aan het toeval en llinde
welwillen wil toeschrijven™® Hij voegt eraan toe, dat dit
orakel reeds meer dan drieduizend jaar beroemd*tas.

Delphi bestond oorspronkelijk uit twee gebiedenthByen
Lykorea. Vandaar dat dit orakel het pythische wggdoemd™®
Strabo zegt, dat - van alle - deze het meest jissgeweest™®
Het werd niet alleen als het middelpunt van Griédwed, maar
als dat van de gehele aarde gezien. De stenendieteich in
het midden van de tempel bevond, werd 'de navebeamarde'
genoemd?!’ Door de Atheense koning Amphiktyon, de zoon
van Deucalion, werd in Delphi de raad der Amphikigo
ingesteld, als behoeders van het orakel. Aanvgkketren zij
slechts de beschermers van de tempel, maar latdeweij de
vertegenwoordigers van de Griekse staten, schelusns van
de natie, beslisten zij over oorlog en vrede ermdan zij het
hoogste gerechtshof. Zij bezaten de hoogste agitoribh
religieuze kwesties, het volkenrecht, bij het behervan
kolonies en in feite bij de belangrijkste besliggin van staat.
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Isocrates zegt over het orakel van Delphi, datoet iedereen
als oeroud en als het betrouwbaarste erkendeeh Cicero
zegt: "In elk geval blijft onloochenbaar, wanneegmmiet de
gehele geschiedenis wil omverwerpen, dat dit oraksk
eeuwen lang waarachtig is geweEst"waarmee hij, volgens
Nagelsbach’, slechts uitsprak wat de gehele antieke wereld
geloofde. In alle belangrijke aangelegenheden deude rege-
ring, om een vergunning binnen te halen, gevolmgdan
ofwel theorenwaarnemersvert] genaamd, naar DelpHt: Ook
de Romeinen wendden zich zo nodig daarheen, onndgten
eigenlijk Romeins orakel was. Toen de tempel in 548hr.
afbrandde, werd hij op bevel van de Amphiktyoner®@m nog
veel grotere pracht herbouwd. De Delphiérs trokikede stad
rond en zamelden gaven in voor de tempelbta®as later, en
dan nog slechts voorbijgaand, boette dit orakel aszien in,
toen een poging tot omkoping door Demosthenes van d
priesteres bekend werd, waardoor hij gedwongen werd
zeggen dat de Pythia 'philippiseertfé[omdat zij namelijk sprak
ten gunste van Philippus van Macedonigt]. Ook bij Herodotus
komt een dergelijk omkopingsverzoek vdot[zie ook Hero-
dotus, VI, 123: "De Alkmeoniden, aan de andere kawanneer zij
werkelijk degenen waren die de Pythia omkochten iomhaar
profetieén te verklaren dat de Lakedaemoniérs Attmuden moeten
bevrijden (zoals ik al eerder heb aangegeven) -ewade ware
bevrijders van Athenevert] .

De orakels waren dus niet allemaal even beroemd, en
afzonderlijk stonden ze niet allemaal in gelijk zian. In de tijd

118 IsocratesArchid., 1.

19 Cicero:De Div, I, 19, 38.

120 NagelsbachNachhomerische Theologi&83.
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van Cicero was het orakel in Delphi verlaten, dactlde tijd

van Plutarchus sprak het weplus zo'n 100 jaar latervert]. Dit

is een omstandigheid die niet alleen de bedrogihéode weg
staat (want bedrog was overal en te allen tijdjiggijk moge-

lijk geweest), maar ons ook naar de juiste venkfakian leiden.
De conclusie die Cicero daaruit heeft getrokkerhéden nog
geldig: "Zoals het dus nu minder beroemd is, ond@guistheid
van de orakelspreuken minder naar voren treedizazo het
indertijd niet zo beroemd zijn geweest, wanneer Zigh niet
door de grootste waarheid had onderscheitfen.

Nog een kenmerk voor het hoge aanzien van Delpdaermee
voor de betrouwbaarheid van het orakel, ligt irkdstbaarheid
van de daar opgehoopte wijgeschenken. Volgens rEhuts
hebben de waarheden die door het orakel geopenlsasnh,
de tempels met de rijkdommen der Grieken en banbgeguld.
De geschenken die Croesus pas naar Delphi stuardiat ij
door een ingestelde proeve de betrouwbaarheid iaorakel
erkend had, hadden een waarde van twintig miljmodotus
heeft ons een uitvoerig verslag over deze geschenkge-
laten??® [De auteur vermeldt geen munteenheid. Herodotugreig
verslag is een duizelingwekkende en gedetailleewmming van
gouden en andere schatten, waarbij duidelijk istgttom een enorm
vermogen moet zijn gegaanert] Verscheidene staten onder-
hielden in Delphi hun eigen gebouwen om er huntggasoen in
op te slaan. Keizer Nero, die de plek van het drdie¢
verwoesten, liet daar vandaan vijfhonderd eerdergewle
beeltenissen van goden en mensen afvoéfen.

Onder al deze omstandigheden is het ons ontzegdradkels
enerzijds vanuit zuiver priesterlijk bedrog en aniés vanuit
het bijgeloof van de vragenstellers te verheldekat. zou niet
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wetenschappelijk zijn als wij de orakels de gaven Vst
voorspellen slechts daarom zouden ontzeggen, odedat niet
met de huidige denkwijze overeenstemt. Wij zoudeh alleen
onhistorisch, maar ook onpsychologisch handelerwglzou-
den aannemen dat een volk dat op een sindsdienmeet
bereikt cultureel niveau stond, zich door zijn prées drie-
duizend jaar lang had laten bedriegen. In iedealgeou een
dergelijke hypothese pas dan enigermate gerechiigaarijn,
wanneer elke andere ontoereikend zou blijken ta. Aas
wanneer wij de orakels niet op basis van eerlijkspers
kunnen verklaren, kunnen wij onze toevlucht nemein de
vaststelling dat zij oneerlijk waren. Pas wannesrdeloof aan
de orakels niet verenigbaar is met de redelijkivaid degenen
die hen vereerden, mogen wij naar het bedenkelijiigdel
grijpen dat wij de grootste Griekse filosofen vargt ontzeg-
gen. Het bijgelovige volk had een sterk ontwikketttang om
de toekomst te onderzoeken. Daaruit kan men ecierhet
ontstaan van de orakels verklaren; hooguit dakdds bestaan-
de instituten ijverig benut werden. Bovendien werdede
orakels van oorsprong niet door het volk, maar dimteiders
van de staat benut.

Het feit dat overal waar ze bestonden, bronnenitaflelaarde
opstijgende dampen kon worden gevonden, waaruit deen
gave van het voorspellen verklaarde, duidt op de Wwatekenis
van de orakels. Daaruit is ook het periodieke hinsige
orakels te verklaren. Het bedrog daarentegen,esisoaveran-
derlijke factor, zou een voortdurend bezig zijn \d@m orakels
vereisen. Doch sommige orakels zwegen soms edangjcen
later spraken zij weer. Het orakel van Branchidegeg ten
tijde van Xerxes en sprak ten tijde van AlexariderHet
ontbrak dus aan een priesteres die ontvankelijk veas de
aangewende middelen tot begeestering, dan wel walsrah
van deze middelen veranderlijk. Wanneer gezegd twded het

128 Sirabo: XVII, 1, 43.
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Delphische orakel slechts gedurende zes maandehetgaar

sprak en toen naar Pataros in Lycié vertrok, beteldat

feitelijk, dat een en dezelfde priesteres twee eoranoest
voorzien. En toen het orakel van Teiresias in Omeioos na de
intrede van een pest zweeg, zou men daaruit messdtinnen
concluderen dat de priesteres het slachtoffer wwasglen van
de pest.

Twee punten kunnen vanuit de berichten betrouwhamden
vastgesteld: het werkelijke bestaan van voorspddieprieste-
ressen; en uiterlijke natuurverschijnselen, diebdgeestering
opwekten. Plutarchus zegt, dat waar bronnen of danyit de
aarde stromen, zich de zetel van een orakel voreneer
de bron opdroogde, loste ook het orakel*8pGrotten met
opstijgende dampen, in het bijzonder in het aartemorijke
land Boeotié&, zijn dan ook dikwijls de zetels vaakels. Dat te
Delphi dankte zijn oorsprong aan de herder Koretganerkte
dat zijn geiten, wanneer ze een daar gelegen Splekt aarde
naderden, in een buitengewone monterheid vervielaasvan
Zij door wilde sprongen blijk gaven. Toen hij zedderbij trad,
werd hij door een profetische geestdrift gegrepertegon hij
te voorspellen. Aanvankelijk lachte men zijn vdibgien weg.
Toen echter de voorspelling uitkwam, werd hij bedena**°
Pindarus zegt, dat de dampen in Delphi dikwijlsskerk naar
buiten stroomden, dat ze door de hele tempel trokReDeze
opstijgende damp djwpn, 'atuoc, mvevpa, 'evOovcAGTIKOV)
[omphe, atmos, pneuma, enthousiastikon, ofwel dketstem, damp,
adem, in vervoeringeert] werd door enkelingen voor natuurlijk,
doch door anderen voor goddelijk gehouden. De pkres
waaruit deze goddelijke damp naar boven steeg,raexich in
Delphi in de tempel. Daarboven stond de driepoetarop de
priesteres ging zitten nadat zij laurierbladered pakauwd en
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uit de Kastalische bron had gedronken. Daarop ogtzij haar
ingevingen.

Het ontbreekt niet aan aanwijzingen dat reeds irougheid
mannen met inzicht het vermoeden hadden, dat iop$j-
gende dampen niet de eigenlijke oorzaak, maar tsledh
voorwaarde van de profetische begeestering lag. émiums
zegt bij Plutarchus: "Wanneer die dampen er eenmga)
zullen ze vast en zeker ook het enthousiaBeteerlijk: het 'in
God', in geestesvervoering zijn, in de zin van teereijn door Apollo.
vert] bewerkstelligen, en niet alleen de ziel van de iRyth
staat van geestdrift brengen, maar ook van ieddgrarpersoon
die ze beroeren. Om deze reden is het zeer onggyvdat men
zich bij het orakel slechts van één enkele vroudicdd, deze
met zoveel ongemak opzadelt, en dat men haar getkiteaar
gehele leven kuis en onbevlekt probeert te houdelutarchus
stelt daar tegenover, dat de kracht van de danitpopiealle,
zelfs niet op dezelfde personen steeds op dezekfijze
inwerkt. Men zou die slechts moeten beschouwemhetidegin
en de ontsteker die op de ontvankelijken inwEf€icero zegt
net zoiets: "De onsterfelijke goden tonen zich swetiar niet in
eigen persoon aan ons, doch hun kracht verbreiijlevij@ en
zijd. Zij sluiten die deels in de grotten van dedaaop, en
verweven ze deels met de aard van de mens. Waktadat
van de aarde begeestert de Pythia te Delphi, ervafiede
natuur begeestert de sibillE>Volgens deze opvatting ligt de
oorzaak van de voorspelling in de aard van de mégipkan
echter door uiterlijke middelen, als voorwaardeydem opge-
wekt. Anders zou het niet mogelijk zijn dat ook den deze
voorwaarde, namelijk bij de sibillen, voorspeld dior

Het is van tevoren al te verwachten, dat Plutarcllies zelf
opperpriester in Delphi was, dit juiste inzicht ligthtste zou
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moeten naderen. Naar zijn mening moet de ziel eameins het
vermogen worden toegeschreven dat zij in de toekdas
kilken, maar dan niet in de normale, maar in ddh@miaste
toestand. Hij beschrijft deze toestand op een dugdawijze,
dat wij daaruit tot somnambulisme moeten concludereat
immers toch al bijna de enige uit ervaring beketustand is
waarin voorschouw plaatsvindt. Hij zegt: "Wannedrde ziel
van de mens als materie, en de begeesterende damp o
uitademing als een instrument plektron toeschrijven aan de
waarzeggerkunst, willen wij daardoor in het geheigt de
invloed ontkennen die de godheid en het verstatakfg@nden
op die kunst. Want allereerst zal zowel de aarweddze damp
voortbrengt, als de zon, die de aarde de kracht dam ver-
menging en verandering verstrekt, door ons op gnard het
voorschrift van onze voorouders als een godheidderor
beschouwd. En zo laten wij de daimonen nog stepdglters,
wachters en leiders van deze vermenging zijn, diet-als bij
muziek - op een passend tijdstip het ene nalatehahdere
laten aanzwellen, of ook de al te heftige werkingeam de
begeestering afzwakken en de bewegingen voor deaneatie
erdoor gegrepen worden, onschadelijk maRén.

De begeestering schijnt echter niet zonder uitzongen
ongevaarlijk te zijn geweest. Plutarchus zelf uenm@amelijk
over de volgende gebeurtenis: "Hoe verging het eadPygthia?
Zij daalde weliswaar naar het orakel af, maar dad engaarne
en tegen haar wil. Alleen merkte men meteen bijedeste
antwoorden uit haar rauwe stem, die net als eeip Stlet
geweld werd voortgestuwd, dat zij door een boosgerdet
spreken remmende damp was gegrepen en daardo® niet
duidelijks kon voortbrengen. Ten slotte stormde ggheel
buiten zichzelf onder vreselijk geschreeuw de dsuen wierp
zich op de grond, zodat niet alleen de zienershdmak de
profeet Nikander zelf en alle aanwezige priesteegholden.
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Niet lang daarna gingen zij weer naar binnen emgio haar,
die geheel buiten zinnen was, weg. Zij leefde eambg slechts

enkele dagen® [mogelijk had zij een fatale dosis ethyleengas
ingeademdvert]

Plutarchus meent dus, dat zowel Apollo als ook @iendnen -
Zijn dienaren - bij de orakels werkzaam zijn, dabbchts in
zoverre dat zij de voorwaarden leveren die voorbdgees-
tering nodig zijn. Het zou belachelijk zijn om a@nemen dat
Apollo "het lichaam van de waarzegger binnendridgr hem
spreekt, en mond en stem als instrumenten gebr&ktook al
zegt hij, dat de daimonen zo nu en dan de oral&laten, die
dan "als ongebruikte muzikale instrumenten onwexkzaen
sprakeloos liggen", dan is het hem toch duidetijit, de prieste-
res niet net als een door Apollo bezeten, pasdiegeesterde
moet worden beschouwd, doch als actief helderzief\WWan-
neer de zielen die van het lichaam gescheidendfijdie er nog
geen gehad hebben, volgens jouw bewering en die dean
goddelijke Hesiodus daimonen zijn, waarom willen ean de
zielen die zich in het lichaam bevinden, berovem kan kracht
waarmee de daimonen in staat zijn toekomstige ditgaveten
en van tevoren te verkondigen?" Verder spreekiaRibus een
argument uit dat iedere transcendentale psychologiet er-
kennen: "Want dat de zielen pas na hun scheiding het
lichaam een nieuwe kracht of eigenschap zouden anoet
verkrijgen die zij voordien niet gehad hebben,asrzzeker niet
waarschijnlijk. Veel eerder valt te bedenken, d@tat hun
krachten voortdurend, ook tijdens hun verenigingt et
lichaam, bezitten, ook al is het in geringere vakiheid.
Enkele daarvan zijn dire@unmittelbar." Dit woord kent tientallen
betekenissenert] en verborgen, maar enkele zijn ook zeer zwak
en stomp; en enkele alsof men door een nevel z&tlo in het
water beweegt, traag en onwerkzaam. Ze vereisels éea
zorgvuldig onderhoud en dat ze naar de hun pasgseed&and
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worden teruggebracht, en deels dat al hetgeen e iweg
staat, wordt opgeruimd en gereinigd. Want net zdalgon niet
pas gaat glanzen wanneer zij de wolken ontwijkthdeoort-

durend zo is, en zij ons slechts vanwege de mistatuen niet
schijnend voorkomt, evenzo verkrijgt de ziel nialspvanneer
Zij uit het lichaam weggaat als uit een wolk, hetrmogen om
in de toekomst te zien, doch heeft zij dat vermoggads nu.
Wel wordt zij door haar doelbewuste verbinding nnet

sterfelijke verblind. (...) Hoe zwak, stomp en onnteér dit

vermogen dat in de ziel is ingeplant ook mag zimgeschiedt
het soms toch, dat de ene of andere ziel opbloettaarvan in
dromen en bij de mysterién gebruikmaakt. Hetzij ambet

lichaam erdoor gereinigd wordt en de hiertoe vézeisemming
bereikt, hetzij omdat de kracht om te denken eaverleggen
(aangezien zij van al het tegenwoordige losgeschembevrijd

is) zich kan bezighouden met de toekomst die zuivealleen
van de inbeelding afhangt, en niet van het verst&uodipides

zegt: "Wie goed kan vermoeden, is de beste profdeth hij

vergist zich, want zo iemand is slechts een slimma@ die de
leiding van zijn verstand en de maatstaven van darw
schijnlijkheid volgt. De kracht tot voorspellen ¢ehis op zich
net als een onbeschreven tafel, zonder verstandoeder

bestemming, en toch voor bepaalde voorstellingenvaor-

gevoelens ontvankelijk. Zij bereikt het toekomstigmnder alle
conclusies van het brein, doch voornamelijk pas wanneer
Zij geheel van het tegenwoordige is afgezondertd gBschiedt
door een bijzondere stemming en gesteldheid vatidietam:;

daaruit komt dan de verandering voort die we ergltamme

noemen.**®

Met andere woorden: de ziel van de mens behootédbge-
slacht der daimonen, dat wil zeggen, zij heeft lbegripvolle
aard en is als zodanig helderziend. Gedurendedndsea leven
blijft dit vermogen latent en breekt het slechtp Wijze van

138 p|ytarchusDef. Orac.

71



uitzondering in de extase door. Begeesterende danipet
magnetische strijken, ja, zelfs de dood kunnenhedderzien
niet opwekken wanneer het niet reeds in de aardigaziel zou
liggen. Ze kunnen slechts de hindernissen opruigienhet
helderzien in de weg staan. Deze hindernis ligtdrvereniging
met het lichaam, dat wil zeggen, in zintuiglijk hestzijn. De
mens als transcendentaal subject is vooruitziefijd. aardse
bewustzijn moet echter eerst worden verduisterd, dmt
vermogen uit de latentheid treden.

De toestand nu waarin blijkens de ervaring de \dwwsw
intreedt, is de diepe slaap, als benadering vansbetnam-
bulisme, en als het somnambulisme zelf. Wij zudes moeten
aannemen, dat de priesteressen door de opstijgiEmdpeen in
somnambulisme geraakten. Daarmee stemt alles aovavae
wij over de toestand van de Pythia vernemen. Adiextede
zintuiglijke bewusteloosheid en de stuiptrekkingammarover
wij reeds iets geleerd hebben. Wij zullen echteg amdere
gemeenschappelijke kenmerken van de Pythia's ere onz
somnambulisten vinden, die elke twijfel uit de wegmen: de
gedachteoverdracht, het spreken in een vastgestelde het
helder zien, de voorschouw in tijd en ruimte, en herin-
neringsloze ontwaken.

De priesteressen in Delphi waren aanvankelijk ragjsjaarvan

er twee actief waren, terwijl een derde in resewerd
gehoudert®” Toen echter een Thessaliér, Echekriiebekrates
van Phleius, Pythagoreeér, plm. 417 v.Ckrt], 00it een priesteres
verleidde, nam men voortaan meer vrouwen van gevded
leeftijd.*® Men koos ze zorgvuldig uit onder de bewoonsters
van Delpht*®, maar men zocht geenszins geletterde, doch in

tegendeel zo mogelijk onwetende vrouwen. Men basete
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dus het vrouwelijke geslacht, door het celibaat hgsterie
gepredisponeerd, als het geschiktere. Aanvankilijket aan
het slaapleven van onze somnambulisten analoog, ddat
priesteres binnen een vaak met stuiptrekkingenagepgaande
slaap innerlijk ontwaakte; in extase, enthousiasmemanie
geraakte; en daarbinnen sprak. Dat degenen dieotadel
ondervroegen, meestal de priesteres in het gelieetenzien
kregen, had mogelijk als reden dat men hun de #&anhh
zulke vaak schrikwekkende toestanden wilde bespafeordat
de priesteres op de drievoet ging zitten, schugdearn de daar
staande laurierboom, plukte er bladeren af en kaured Zij
was met lauwerkransen getooid en de drievoet wakrarsen
en twijgen van laurier bedekt. Het gebruik van ieuwoor
zulke doeleinden is ook aan onze somnambulisteerzekDe
somnambuliste Kerner zegt, dat de laurier de magphet
kracht enorm versterkt. Zij raadt een zieke aarhdar kamer
lauriertakken voorhanden te hebben, en als zij laeifierbla-
deren in haar hand neemt, zegt zij: "Het genot hzamier-
bladeren - ik weet het hooguit van de bladeren,atriidalleen
die in mijn hand houdt - dient de mensen die aantey de
magische wetenschappen hebben, in zoverre datctlienzhen
meer ontwikkelt. Als een zwakke magnetiseur steitkinwer-
ken, moet hij met laurierbladeren magnetiseren.t Ver-
sterking van haar magnetische slaap schreef zigelt water
van de laurierkers voor, zonder die ooit eerderegdkte
hebben. En Kerner vertelt, dat een meisje aan iyviitavater
druppelsgewijze had voorgeschreven, door een nstarat van
de opzichtster een eetlepel vol in één keer naarebi kreeg,
waarop zij in een driedaags somnambulisme vetfieDok
Van Helmont vertelt, dat hij door het genot van elays
[aconitum napellus: monnikskapert] somnambulistisch werd en
met zijn maagstreek dacht.
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Als opwekkingsmiddel van het somnambulisme wordk bet
water van verscheidene bronnen aangegeven. Datetagval
bij de orakels te Pergamus, Dodona en Epidaurug o
Pythia dronk uit de Kastalische bron voordat zij dteepoot
besteeg. Bij het orakel te Klaros voorspelde eemneigke
profeet, die zich door vasten voorbereidde. Togrdrivolgens
van de daar aanwezig bron had gedronken, raaktbekijs-
teloos en gaf antwoord aan de vragensteller, wadripa
langzamerhand weer tot zichzelf kwam, zonder zelindrin-
neren wat hij gezegd hatf. Bij het orakel van Kolophon daalde
de priester in de grot af en dronk van het begsssie
water**® Over de merkwaardige relatie van de somnambulisten
met water, afgezien van de kunstmatige magnetigeldarvan,
zegt de arts in openbare dienst Schindler: "Velarnsmmbu-
listen werden aangetrokken door wateropperviakterigeen
werd geobserveerd door Fischer en Pfoot. Hufelantel, dat
een vrouw die over een brug liep, in een halvet stan
somnambulisme geraakte. En een patiént van Kotsgente,
wanneer zij over een plank liep, onophoudelijk e \dart en
verklaarde, dat men haar bij het water moest wedgnouToen
men dat verzuimde, stortte zij buiten zinnen in hetter,
waarnaar zij met doeken wuifde. Niet alleen is ggmetiseerd
water voor de somnambulisten heilzaam en doet let h
helderziendheid toenemen: zij kunnen ook gemagrestis
water uitstekend van niet-gemagnetiseerd waterrsodeiden.
Zo heeft ook Reichenbach de slaapverwekkende wgenkim
het gemagnetiseerde water aangetoond, en latenhniende
gevoelige waters die aan de stralen van de zoneemahn
waren blootgesteld, kunnen worden onderscheiden dian
welke in de schaduw hadden gestd4n.
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De wijze waarop de priesteres sprak, doet everd@nieen aan
het somnambulisme, waarin het orgaan van de spraak
ziekelijk veranderd lijkt te zijn. Tertulianus zegtat de
priesteres dacht dat zij door een god bevangenewdsaichend
sprak'*® De Pythia wordt een waarzegster vanuit het onder-
lichaam’ eyyaotpruovric [letterlijk 'in de maag sprekend', hoewel dit
meestal wordt vertaald met 'vanuit de buik c.geimgnden sprekend'.
vert] ofwel ventriloqua vategenoemd, waarmee niet zozeer het
buikspreken bedoeld is, als wel het orgaan varroiegt wordt
betiteld, zoals Jesaja het reeds beschrijft: "@l} zernederd
worden en vanuit de aarde spreken, en vanuit bétstt uw
spraak murmelen, opdat uw stem er een is als varogenaar
uit de aarde, en uw spraak vanuit het stof fluisté? Doch ook
in ander opzicht horen we, dat de Pythia vaak waorsprak
die niemand verstond, hetgeen men 'in tongen sprekemde.
Zo vond Jakob Boehme voor bekende dingen nieuwedeoo
uit, en zei dat het de wezenlijke namen der dingaren. De
zieneres van Prevorst had haar eigen innerlijkeadpmwaarvan
Kerner enkele voorbeelden geeft. Dat de priestereBelphi
talen sprak die haar onbekend waren, wordt eveneerisht.
Het kan wellicht worden verklaard uit het toegenarherinne-
ringsvermogen, dat ook bij de somnambulisten regggrtot
het denkbeeld leidt dat zij in vreemde tongen sgmelo is er
het ongeletterde boerenmeisje dat in de somnartibalie
crisis Latijn sprak. Men hield het voor een wonéer wilde
reeds een processie op touw zetten toen bleeldedatoorden
uit het brevier kwamen. Uit nader onderzoek naar karleden
kwam men erachter, dat zij jaren geleden bij eestgoa had
gediend, die luidop uit zijn brevier placht te 1e2& Op deze
wijze kan wellicht worden verklaard, hoe de oppiesier in
Ammon Grieks sprak tegen Alexander, doch op deewijaar-
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op men een vreemde taal spredkiEr komen gevallen voor,
dat de Barbaren in hun taal geantwoord werdensztalbode
van Mardonius®® Toen Mys in het heiligdom van de Ptoische
Apollo kwam, voorspelde de opperpriester in de $&are
taal’*® Daar de toegenomen herinnering ter verklaring afet
doende is, moeten wij aannemen, dat de priesteressdein de
toestand van onze spraakmediums bevonden.

Net als bij onze somnambulisten kwam ook bij degigressen
de gedachteoverdracht voor. De vragenden kregek &an
reactie nog voordat zij hun vragen hadden gestéddaar dat
het verhaal ging, dat Apollo "de stommen begrijptre de ziel
van de zwijgende ziet® Plutarchus zegt, dat de Pythia zo nu
en dan, nog voordat zij ondervraagd werd, een bigéde Zij
diende namelijk een godheid die van zichzelf Z&ilegrijp de
stommen; de sprakelozen hoor ik sprek&hFeitelijk waren
dit de woorden die door de priesteres in dramatisslitsing
aan Apollo werden toegeschreven, toen de boderCvaesus,
nog voordat zij zich van hun opdracht hadden geémetloor
de Pythia werden aangesproR&hAndere priesteressen ver-
langden slechts de naam van de vragensteller ellenadan
zijn belang*>*

Dat de priesteres geinspireerd was, werd niet ralkgnge-
nomen omdat de theorie van de transcendentale germaog
niet tot het heldere bewustzijn van de Grieken waserge-
drongen, maar ook omdat aan het somnambulismealaetan
iedere droomtoestand, de vorm van de dramatischiesirsgp
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eigen is. Ook onze somnambulisten spreken vaak buer
beschermgeesten en leiders, van wie zij aangevienijdaoor
dezen geinspireerd zijn. Zelfs de bij moderne sonimaisten
voorkomende duiven als symbolische inspiratorerhijreen
zich ook in de oudheid te hebben voorgedaan. Biphekel te
Dodona komt de inspirerende duif voor, en zelfspdeste-
ressen heetten duivemefawodec).’> [pelaiadesvert] .

Net als bij de somnambulisten, moet ook bij de gteiessen
onderscheid worden gemaakt tussen het helderzierdein
beperkte zin van het woord, dat wil zeggen, henh zian het
huidige zonder dat het gezichtsvermogen bemidasit,het
vérzien in tijd en ruimte. Het helderzien komt vaorde zeer
moderne vorm van het lezen van verzegelde brievejanus
ondervroeg in een sceptische aanmaning het ora&el
Heliopolis, door er een verzegelde brief naartosttieen. Het
orakel beval, hem verzegeld een onbeschreven splempte
sturen. Trajanus was daar vol bewondering overtwah hij
had een lege brief gestuurd.

Over het ruimtelijke helderzien zijn de berichtairitk en zo
merkwaardig, dat de rationalist Gétte zegt: "Onfgiii is de
snelheid waarmee de orakels over alle belangrigikeegrte-
nissen bericht kregen. Zou men de waarheid vangrissiicht
niet in twijfel trekken, dan zou men aan het wonbigna een
uitleg geven op basis van een soort telegraafaclitigch-
ting."**" Alleen is het jammer, dat bij deze theorie alleaiien
van het helderzien in de tijd onverklaard blijvetet merk-
waardigste voorbeeld van een ruimtelijk helderzadervond
Croesus. Deze koning van Lydié wilde de verschilienrakels
op de proef stellen. Daartoe zond hij boden naasrdkels, en
wel naar Abae, naar de Branchiden bij Milete, nBadona,
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naar de orakels van Amphiaraus en Trophonius, Aaanon
en naar Delphi. Tussen dezen wilde hij dan eeneeuaken,
om zich over zijn veldtocht tegen de Perzen van taalaten
voorzien. De naar Delphi gezonden boden hadderpdeacht
om op de honderdste dag, gerekend vanaf vertrélgrakel te
vragen waarmee Croesus zich net bezighield. Togmie het
binnenste van de tempel kwamen en net op het pgantien
zich van hun opdracht te kwijten, werden zij doerRi/thia in
verzen aangesproken:

"Zie, ik tel het zand, ik ken de afstanden van ek, z

Ik hoor de stomme zelfs, en zelfs de zwijgende eemik.
Nu dringt mij in de zinnen binnen, een geur alseEzen
Met lamsvlees gemengd in ijzer schildpad wordt g&ko
IJzer staat eronder, ijzer is erboven gedekt."

Deze spreuk schreven de boden op en daarmee jlifeaar
Sardes terug, waar zich ook de overige boden hadden
zameld. Croesus nam de spreuk uit Delphi met gretering
aan. Hij had namelijk op de bewuste dag iets veraonwat
onmogelijk geraden moest kunnen worden. Hij liet sehild-
pad en een lam in stukken snijden en samen injemen ketel
koken, en daar had hij een ijzeren deksel op gel@git moet
Croesus het orakel van Amphiaraus bij deze gelegdnils
betrouwbaar beproefd hebben. De overige antwoorlemiet
meegedeeld zijn, kregen niet zijn instemmirfg.

Vaker nog werd het vooruitzien in de tijd op degirgesteld.
Orakelspreuken van deze soort zijn ook door dekSei¢ragici
behandeld. Laios, die met locaste trouwde, werd Heborakel
gewaarschuwd geen kinderen te verwekken, daar zoijren
hem zouden doden en zijn gehele huis van bloedltmd
zouden omverwerpen® Hij overtrad het gebod, verwekte
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Oedipus en leverde hem aan herders uit om hem igatotz
over te laten, of te dodéff. Deze Oedipus informeerde in
Delphi naar zijn afkomst en werd gemaand naar\agherland
terug te keren, aangezien hij zijn vader zou dodaenzijn
moeder zou huwen. Bij Phokis doodde hij inderdaachedm
onbekende vader, huwde locaste, verwekte bij heaockes en
Polynices, en kwam toen pas achter de ware verhgudijn
zoons stieten hem van de troon, doch brachten relasa om
in de strijd.

Tot de orakels waardoor de vragende over zijn eiysodlot
informatie ontving, behoorde ook dat, wat Timarchude grot
van Trophonius ontving. Hij vernam een stem die togriep
naar Athene terug te keren. Na drie maanden zodatijene
waarover hij vragen had gesteld, veel duidelijkederkennen.
Hij keerde terug en stierf na drie maand&riDeze Timarchus
wordt door Plutarchus, plm. 46-plm. 120 n.Chr., epgerd in zijn
werk over Socrates, en treft men elders in dediterr ook aan als
Timarchos. Zie Plato, Theages, Il. Hij was in deeetellingen een
gespreksgenoot van Socrates, 470-399 v.Chr. Ovevigaet te
verwarren met Timarchos, ?-160 v.Chr., heerser aver rijk der
Seleukidenvert]

Ook over het noodlot van anderen werd helderherdchaft.
Croesus had een zoon die stom was, en ondervr@zdem de
Delphische Apollo, die vaak ook als heilsgod raadsehafte.
De Pythia gaf tot antwoord:

"Zoon van Lydié en heerser over velen, o0 domme €irsle
Wens nu niet te vernemen in het huis de uitverkstem

Van jouw zoon, de sprekende! Voorwaar, dat is yoombeter!
Want hij zal tot je spreken op de eerste dag vaomgeluk."
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Welnu, bij de belegering van Sardes stormde, teeneasting
genomen was, een Pers die hij niet kende op CraEsuEnm
hem te doden. Croesus ontving de aanvaller rustiggezien
hij - gebukt gaande onder zijn ongeluk - zijn leveat wilde
redden. Toen echter de stomme zoon de Pers zagnkome
aanstormen, verleende de schrik hem spraakvermegeiep
hij: "O mens, dood Croesus toch niet!" Dit was d&etste woord
dat hij sprak, doch het vermogen om te sprekerf klgeganse
verdere leven bij herl?? Met een andere bedoeling ondervroeg
Lollia onder keizer Claudius het orakel van de Keine Apollo
over het huwelijk van de keizer. Zij werd bestratingezien het
onderwerp van de vraag haar als misdaad werd asleyet:®

Regelmatig werden belangrijke gebeurtenissen deaordkels
vooraf verkondigd. De priesteres Phaennis, de dockdn de
Chaonische koning, voorspelde in haar spreuken ifesrsen-
leeftijd voordat de gebeurtenis plaatsvond) de walige tocht
van de Galliérs® Plutarchus zinspeelt op de uitbraak van de
Vesuvius van 79 n.Chfdie plaatsvond toen hij 33 jaar oud was.
vert], wanneer hij zegt, dat de gebeurtenissen van Cuessks
in de oudste tijden in sibilljnse gedichten voaispwerden en
als een schuld moest worden beschouwd die nu vdeuiijd
betaald werd® [In Cumae, een Griekse kolonie in Itali¢, bevond
zich een sibillijns orakel. De stad ligt pim. 31.kvan de Vesuvius af
en kent een gewelddadige geschiedenis. Dat is op niets
bijzonders, en het is onduidelijk waarom Plutarchiitsverband legt.
vert]. Wanneer Cicero zegt dat de voorspellingen onbekte
werden gehouden, zonder aanduiding van plaatgdnstemt
dat overeen met de vergezichten van onze somnasténylidie
geen abstract weten bevatten, maar aanschouwéigkéden,
die geen karakteriseringen van plaats en tijd @aeki.
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Reeds in de Griekse sagen komt de merkwaardigeaomst
digheid voor, dat de pogingen om het intreden vargebeur-
tenissen te verijdelen zoals ze door de orakelsspetd waren,
mislukken, en zelfs dat de gebeurtenis door zutiggrmen juist
op gang werd gebracht. Bij de Ouden wordt de mjbdpelid
om te voorspellen, uitgelegd vanuit het begrip ¢hoth'®® En
op de onvermijdelijkheid van het noodlot, op de dwen-
digheid van alles wat er gebeurt, berust de onamik@aarheid
van de voorspelling, die altijid moet plaatsvind&nDaarom
werpt Cicero de vraag op, wat de voorspelling vogtr heeft,
nu men immers de voorspelde gebeurtenissen nietokto-
pen’®® Binnen het moderne somnambulisme komt deze
onvermijdelijkheid zeer opvallend voor bij het twleegezicht,
omdat bij die voorschouw, die zich geheel ondubbelg
voordoet, het geschouwde beeld met de latere gelmézim elk
detail overeenstemt. Schopenhauer zegt hierovest tgpval-
lendst is de empirische bevestiging van mijn thea@n de
strenge noodwendigheid bij het tweede gezicht, alawat er
gebeurt. Want alles wat daardoor vaak lang vanréevavas
verkondigd, zien wij naderhand heel precies optigdeet alle
nevenomstandigheden zoals ze waren aangegeves. daaif
wanneer men opzettelijk en op alle mogelijke mamanoeite
heeft gedaan om het te ondergraven, of de ingeaatigele-
genheid, op zijn minst ten aanzien van het een rafee
nevengeschikte iets, te laten afwijken van de naeglde visie.
Dat is steeds vergeefs geweest, omdat dan juigie@ethet
voorspelde zou moeten verijdelen, ertoe heeft geddat het
zich voordoet. Ook in zowel de tragedies, als ingdschie-
denissen der Ouden wordt het door orakels en dromen
verkondigde onheil juist aangetrokken door de afnde
middelen aangetrokken. Als voorbeeld noem ik, dkealit

166 Cicero:De Div., I, 55, 126.

167 Diogenes Laertes: VII, 149.
168 Cicero:De Div,, 11, 8.
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zovele, koning Oedipus en de schone geschiedeni€r@esus
met Adrastos in het eerste Boek van Herodotus 5HL3[prins
Adrastos doodde per abuis zijn broer, vluchtte,dv@pgenomen door
koning Croesus, en doodde daar per abuis diens .zaar]. De
voorvallen die in dit opzicht het tweede gezichirdigen, vindt
men meegedeeld in het derde geschrift van de adbasid van
hetArchiv fir tierischen Magnetismugn Kieser (met name de
voorbeelden 4, 12, 14 en 16); en ook eentje in Jiitings
Theorie der Geisterkundear. 155.*%°

Een soortgelijk voorbeeld biedt Arkesilaus, diehden aange-
zegde dood wilde ontvluchten en juist daardoor dwetkel
vervulde!”® Evenzo hoort hier 'Het Verhaal van de derde
kalender' uitl001 Nacht'* thuis. Aan de door mij reeds elders
genoemde gevalléff voeg ik nog een analoog geval toe over
het tweede gehoor, uit recente tijd. Het is in \iddsh gebrui-
kelijk, dat bij overlijdensgevallen op boerenbedkij de kist
door de timmerman, die daartoe de nodige plankdeveed
krijgt, op de deel wordt vervaardigd. Zo'n boerhaal, zoals dr.
Kuhlenbeck bericht, in zijn schuur een geruis veran, alsof
daar planken werden doorgezaagd, wat daar voovamteken
werd gehouden. Om het voorteken koste wat kosetgdelen,
beval de boer de timmerman de nodige planken watisin de
schuur uit te zoeken, doch in zijn eigen werkplagtanaat te
zagen. Dit geschiedde, doch toen de kist bijna egeneas,
ontbrak er nog een lijst. Vandaar dat de timmerman gezel
naar de boerderij stuurde, die daar in de schunrpassend
stuk van een plank afzaagde. Enkele dagen latet voem de
tot dan toe kwieke vader van de boer dood in hetksewas.

[in het origineel staat deze zin merkwaardig geneeg stuk terug in

169 SchopenhauertJber d. anscheinende Absichtlichkeit im Schicksad d
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10 Herodotus: IV, 163, 164.
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de tekstvert] . Pas het voor de tweede maal weerklinkende geruis
leerde de boer, dat het als onvermijdelijk geldevat®teken nu
toch vervuld was!®

Phoemonoe, de eerste priesteres te Delphi, wordieged als
de uitvindster van de hexameter. Diodorus zegtererdiat de
Epigonen de Boeotische stad Tiphossaon innamerueilgy-
den. Daphne, de dochter van de ziener Teiresiasdabr de
stad werd overweldigd, werd op grond van een gelait
krijgsbuit naar Delphi gebracht en aan de godheidijd. Zij
was niet minder kundig in het waarzeggen dan hadewry en
door het oponthoud in Delphi nam haar kunst nog #p
schreef vele orakels in zeer kunstzinnige vormfsZilomerus
zou zich uit haar gedichten heel wat hebben toggeadien zijn
werken ermee gesierd hebben. Omdat zij vaak door ee
goddelijke begeestering gegrepen werd en dan velirggen
deed, noemde men haar 'sibille’, want het begekestigr heet
cipviavewy.’ [sibullainein. vert] . Tot slot zegt Plinius kort, dat
de hexameter uit Delphi staiit. Ook daarin ligt een van de
vele aanduidingen dat de priesteres somnambulist want
ook bij de moderne somnambulisten valt vaak te, zian zij in
verzen spreken. Ook dan, wanneer dat tijdens hie¢nwvgeheel
buiten hun vermogen ligt. De arts Schindler behktedeen
zieke die zeer veel in verzen sprak, bijvoorbealaén lange
ode aan Frederik Willem Ill. En een koortslijderakte verzen
over alle mogelijke voorwerpen, waarvan hij na detwaken
niets meer wist. Ook wordt over de heilige Hildebaerteld,
dat zij tot eer van God hymnen zong die zij noeliegrd had’®
Het spreken in verzen vinden wij behalve bij dekels ook bij
de somnambulisten in de oudheid. Tijdens de ternaagls
verschenen aan de zieken de gedroomde geneesmiddelsij

173 Sphinx:januarinummer(1887).

174 Diodorus: 1V, 66.
75 plinius: H.N., VII, 205.
178 schindlerDas magische Geistesleiheg?0, 221.
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in hun gedaante, hetzij in symbolen; of de slapergfgaken
daar in verzen ovéf! Volgens Apuleius, die zich op Varro
beroept, werd de afloop van de mithridatische gpvioorspeld
aan de inwoners van Tralles door een knaap dietinvhtervat
had gekeken en toen in 160 verzen de toekomstdsctd'’
De visioenen in een waterglas komen ook tegenwgandig
voor [Apuleius spreekt er ook over in de Apologiait]. Pas in
latere tijden kwam de proza bij de orakels in zwadarch nog

in de tijd van Plutarchus sprak de Pythia somsenzen:’

In de bewuste verhandeling behandelt Plutarchusuis®erig

de opgeworpen vraag waarom de Pythia de orakelsnaer in
verzen meedeelde. Wie namelijk in de orakelspreuleeimspi-
raties van de godheid zag, moest zich er ook taaurlijk

reeds over verbazen, dat de verzen, net als big @om-
nambulisten, vaak baarlijk slecht waren en geessa@n de
eisen voldeden die men juist aan de god van deeramgocht
stellen. Daarom staat de vraag van Plutarchusrivanel met de
andere vraag en werd daarmee zeer belangrijk: elkenbron
komen de orakels? Plutarchus, die in de voorspelken
transcendentale eigenschap van de menselijke rgdrkende,
kon dientengevolge in zijn waardeoordeel van dé&edsadoor
de minderwaardigheid van de verzen niet van zijk gebracht
worden. Diogenianus zegt bij Plutarchus, dat kiharaak had
verbaasd over de slechte en waardeloze verzen rwalari
orakels vervat werden. Apollo, als de leider derzbhy zou
zich niet alleen door welsprekendheid, maar ookrdde

welluidendheid van de liederen moeten onderscheigian
Hesiodus en Homerus overtreffen. De meesten varorgkels
waren echter zowel met betrekking tot het metrusypak qua
uitdrukking, smakeloos en gebrekkig. Het is eegantaakte
waarheid dat de verzen van de orakels slecht waaslaar dat

Y7 |bid.: 256, 257.
178 Apuleius:De Magia
179 Cicero:De Div,, Il, 56. / PlutarchusCur Pythia etc.
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velen geloven dat Apollo er niet de samensteller was, en
van hem slechts de eerste beweging stamt, diehatavverige
overeenkomt met iedere afzonderlijke profetes. Zdsl zijn
ingevoerd dat de orakels niet mondeling doch getiji
werden verstrekt, had men de letters beslist @ietde godheid
toegeschreven, of ze hebben bekritiseerd als ze maoi
geschreven waren. Stem, uitdrukking en metrum hrelemodan
ook niet zozeer tot de godheid, als wel tot de Bytibe
godheid gaf haar slechts de beelden en voorstetling en
ontstak in haar ziel het licht, opdat zij de toekbkon kennen.

De scepticus zal nu wel geneigd zijn te zeggen,naat van
vrouwen niets anders dan slechte verzen kan vetemctoch
deze uitleg past noch op de Pythia's, noch op somenam-
bulisten, van wie gelet op hun graad van ontwikiglin de
regel al helemaal geen verzen te verwachten zgls meen
slechte. Plutarchus zegt, dat de priesteres tehDelpliswaar
van goede en eerlijke komaf was en een maagd vae-on
sproken roep moest zijn, doch zonder ervaring irkudest het
orakel binnentrad, aangezien zij in het huis vaneglieden was
opgevoed. Daarentegen werd van haar in de orakstdie
gevergd, dat zij, net als op het toneel, niet eemveudige en
ongekunstelde, doch een hoogdravende, met metretafonen
en verdichtsels opgesmukte taal sprak.

Toen mettertijd de Pythia niet langer in verzerakpdeed dit,
zoals Plutarchus zegt, de geloofwaardigheid varoraitel veel
schade, omdat men aannam dat zij de godheid nigeta
naderde, of dat de kracht van de uit de spleetjopstie damp
verdwenen was. Plutarchus erkende dus de samenbande
ritmische spraak met de toestand van begeestezmgyit de
afname van de ene, nam hij ook de afname van der@mcn.
Het vraagstuk is voor hem dus zeer belangrijk, redéw zelf
zegt, dat ook de oudere priesteressen zeer vdalsria proza
afgaven. Men kon niet verlangen dat alle orakels/énzen
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werden meegedeeld, en dat die welke in proza wa@mder
waarheid zouden zijn, zoals men ook niet kon zeggl
Sappho alleen een verliefd meisje was geweestloblif zelfs
het proza van de orakels, aangezien velen van gneaijim dat
metaforen, raadsels en tweeledigheden evenzovetebero
houden en uitwijkplaatsen vormden waarin men ziemak-
kelijk kon terugtrekken wanneer de profetie eens kaer niet
uitkwam.

Bij onze somnambulisten is het spreken in verzeenggns
regel. Dat vindt veeleer plaats bij een hogere ésigeing.
Plutarchus had dus het antwoord op zijn vraag waade
Pythia niet meer in verzen sprak, gemakkelijk kumminden.
De inhoud van het orakel moest daaraan debetRiijtarchus
geeft zelf toe, dat men de orakels niet langer htean
ingewikkelde, geheimenisvolle en gevaarlijke aaegehheden
ondervroeg, doch ook over onbeduidende dingennisgen,
huwelijken, geldaangelegenheden, reizen, gezongdheidwel
en wee van het vee, de groei van de gewassen,nkater
kwesties waarvoor het vers slechts een sofistisglsenuk zou
zijn.

Het dichten door de somnambulisten is een merkvgard
vraagstuk, dat ook op de psychologie van de dictgkeen
interessant licht werpt. De behandeling daarvanrthbdger
echter niet thuis, aangezien het feit van dit dichtmoet
worden beschouwd als een parallelle kwestie varstwnam-
bulisme en orakelwezen.

Een andere parallel is de tweeledigheid van hdtebraet als
sommige somnambulistische voorspellingen. De spvaakhet
orakel was vaak een duistere beeldspraak, die omelanrg
onbegrijpelijk bleef tot de afloop van de kwestie duisternis
verhelderde. Het symbolische, allegorische, probtesohe,
ironische en tweeledige speelt reeds in onze gewdoomen
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een rol, en het somnambulisme is slechts qua geadaters
dan de gewone slaap. Dezelfde duistere spraakrvingéij de

profeten van het Oude Testament en in de kwatrijman

Nostradamus. Over de sjamanistische tovenaars wemgd,
dat hun spraak vaak zo donker en poétisch luidatedel tolk ze
niet kon vertalen. Over Lenormand, de somnambutisteveel

door Napoleon | werd geraadpleegd, zegt een bgegbt dat
haar uitspraken over de toekomst vaak net zo rieuld

waren geweest als bij de Pythia's en sibitférOok bij het
tweede gezicht zijn de visioenen soms niet overa@skig de
latere voortgang, maar symbolisch, en voor de n&iozelf

onbegrijpelijk, die zich dan tot een exegeet weBgtde dood
van Gloster laat Shakespeare kardinaal Beauforbaygen:
"Geheimenisvolle rechtspraak van God! |k droomdeneaht,

dat de hertog stom was en geen woord kon uitbreti§e®ok

Goethe vertelt inDichtung und Wahrheitsymbolische, op
waarheid berustende dromen, en wel van zijn graetva

Op gelijke wijze zegt Plutarchus, dat Apollo in@®&kels noch
sprak, noch zweeg, doch slechts aanduidde. Ook Cimegt,
dat de orakels vaak ingewikkeld en duister warerar de
uitlegger een uitlegger nodig had; of zo tweelediat men ze
aan een kenner van de disputeerkunst moest voeriégoe
Lakedaemoniérs, die vragen stelden vanwege de gooriet
Athene, kregen als antwoord, dat zij - wanneedeijnakome-
lingen van Pausanias niet terugriepen - met zitvpleegen het
land zouden moeten bewerken. Dit werd zo uitgeldgtier een
hongersnood zou plaatsvinden en alles zo duur zoetan
worden ingekocht, dat het leek alsof zij met zibreploegen de
akker bewerker® De Chalkidiérs ontvingen met betrekking tot
hun emigratie een symbolisch orakel:
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"Daar, waar de heiligste stroom van Apsia zich deezeevioed
vermengt,

En aan de monding daarvan de vrouw met haar ggte vr
Bouw slechts daar de stad!"

Toen zij nu aan de rivier de Apsia een wijnrankdemdie zich
om een wilde vijgenboom heenslingerde, onderkendgn
daarin man en vrouw en bouwden de sta@oen de Lakedae-
moniérs een afvaardiging naar Delphi stuurden ouetaemen
waar het gebeente van Orestes begraven lag, krageais
antwoord:

"Tagea de stad ligt in het bredere veld van Arcadié

Daar blazen, door dwang opgewekt, de winden, twee.
Stoot, antwoordt op stoot, en onheil ligt daar opeal.

Daar omsluit de levende aarde de zoon van Agamemnon
Brengt deze mee terug, dan hebt ge Tagea reedsiveew."

[Lichas, de Spartaan, gaat op zoek naar het grafi @restes en
spreekt een smid aan in zijn smederij. Deze heeftkést gevonden.
Beschreven door Herodotus, Boek I: "Hij [de smid] rei, wat hij
gezien had, doch de ander [Lichas] het gezegdewmgend, giste dat
dit volgens de orakelspreuk Orestes was, op dgze gissende: in de
beide blaasbalgen van de smid, die hij zag, vopdéiivinden; in het
aambeeld en de hamer, de slag en de terugslagtismeden van het
ijzer, het onheil dat op onheil valt, z6 ongeveenkende, dat het ijzer
tot ramp van de mens is geworden." Zie ook Michagkr: Silentium
Post Clamores, H. VII, 161vert].

Daarmee was naar de opvatting van Lichas, die da@del de
zerk met het gebeente vond, een smid bedoeld. Qledérvee
winden waren de blaasbalgen te verstaan. Ondetotenshet
aambeeld en de hamer, en onheil op onheil betekesidgzer

184 biodorus: VIII, Fragm.
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op het ijzer, dat tot onheil van de mensen zou mnifige-
vonden'® Toen de Atheners mensen naar Delphi stuurden om
het orakel voorafgaand aan de oorlog met Xerxesntder-
vragen, werd hun aangeraden stad en land te verl8techts
de houten muren zouden onaangetast blijven, weléeuking
Themistocles op de schepen betrok; reden waaromhdtij

advies gaf tot een zeesl#§.

Met betrekking tot deze duisternis en het kromma ¥gn
uitspraken, had Apollo de bijnaam Loxiakofoc = scheef,
verdraaid)®’ Vaak had de tweeledigheid tot gevolg dat het
vertrouwen in de spreuk beschaamd werd, en zelfsdda
opgevolgde raad tot het verderf van de vragenstégiede.
Toen Croesus vroeg of hij lang zou heersen, krdgdét
antwoord: "Net zo lang tot de Mediérs door een diel
worden beheerst." Onder dit muildier werd Cyrusstaan, die
een Pers als vader en een Mediér als moeder®hade
beeldspraak omvat, dat een muildier een kruisinyssen een paard
en een ezelvert] Hercules, die wilde weten wanneer zijn
dienstbaarheid onder koningin Omphale zou eindigerd de
bevrijding van alle leed na vijftien jaar beloofda vijftien jaar
stierf hij. Toen de Lakedaemoniérs het land Arcaditlen
beoorlogen, raadde het orakel aan, zich te bepddiehegea.
Daar zouden ze de bodem met voeten treden enritetriat de
maat van de lijn meten. Zij dolven echter het ospliérin de
strijd, moesten de velden van de Tegeaten beboawenet de
lijin meten’® Tegen Kleomenes was gezegd, dat hij Argos zou
innemen. Toen hij echter een bosje in brand litest, vernam
hij, dat dat het Bosje van Argos werd genoemd efdmu het
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orakel voor vervuld®® Aan de Atheners beloofde de Pythia, dat
zij alle Syracusers gevangen zouden nemen. Hunedaeter
slechts de namenlijst van het Syracusiaanse legeandert™
Aan Pyrrhus voorspelde het orakekid, te, Aeacida, Romanos
vincere posse Daarbij kondente en Romanoszowel onder-
werp als lijdend voorwerp zifi? ['Ik zeg dat jij, afstammeling
van Aeacus, de Romeinen kunt overwinnen" , of:zZ84f dat de
Romeinen jou, afstammeling van Aeacus, kunnen owew." vert]
Tegen Epaminondas werd in Delphi gezegd, dat bl zoor
Pelagus moest hoeden. Daarom vermeed hij het, p¢beman
[met name naar de Dardanellen, die toen nog de ddptbntium
Pelagus heettenert], doch viel bij Mantinea in een woud, dat
Pelagus heettd® Nero werd door het orakel in Delphi
gewaarschuwd, zich te hoeden voor 73 jaar. Aangdzjenog
jong was, was hij blij met dit antwoord en dachgtréan zijn
opvolger Galba, die met 73 jaar de troon best¥eDaphitas,
die het orakel in Delphi spottend ondervroeg of#ijip paard
Zou terugvinden (aangezien hij er helemaal geeathdareeg
tot antwoord, dat hij een paard zou vinden, dog¢hiaraf zou
vallen en zou sterven. Spoedig daarop viel hij amden van
Attalus en werd hij naar beneden gegooid van eé¢s d@
'paard' werd genoentd Koning Pyrrhus had de orakelspreuk
verkregen dat hij zou sterven wanneer hij een wif een stier
zou zien vechten. De spreuk kwam in vervulling tbgrop de
markt te Argos een ijzeren beeld in het zicht kreled) een
dergelijke strijd weergaf. Een oude vrouw dooddm meet een
tegelsteen vanaf een ddR Toen Croesus aan het orakel vroeg
of hij de Perzen moest bestrijden, kreeg hij alsvaard, dat
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wanneer hij over de Halys zou trekken, een grgloternietigd

zou worden. Dit voltrok zich aan zijn eigen rijkodn Alexan-
der, koning van Epirus, in 325 v.Chr. door de Tajeen naar
Italié werd geroepen, kreeg hij van het orakel md@ha de
waarschuwing zich te hoeden voor de Acherussisctieran en
voor de stad Pandosia, waar zijn einde was voahektDes te
spoediger ging hij naar Itali€¢, omdat hij PandasiaEpirus
wilde ontvluchten, doch hij vond de dood bij Pandom

Lucanié, aan de rivier de Acherts.

Dezelfde tweeduidigheid vinden wij ook bij latereofetieén.
Aan koning Hendrik 1V was voorspeld, dat hij inuzaslem zou
sterven. Hij stierf in de abdij van Westminstelegn kamer die
Jeruzalem werd genoemd. Aan Ferdinand de Katholeke
verkondigd, dat hij te Madrigalejo zou sterven, daar dat hij
deze stad meed. Hij stierf echter in een onbekéeid kiorpje
met dezelfde naami® Tegen Alvarez da Luna had een astroloog
gezegd, dat hij zich moest hoeden voor Cadahakssgdevnaam
was van een dorp bij Toledo, maar ook 'schavoéiegide. Hij
stierf op het schavdt? Nostradamus voorzegde aan Catharina
de' Medici, dat zij in St.-Germain zou sterven. &ierf in de
armen van St.-Germaffl’

Zoals onze somnambulisten zonder zich iets te hergm uit
hun crises ontwaken, wat ook voor gehypnotiseegigdt, zo
verging het ook de priesteressen van de orakefabliznus
zegt, dat de waarzegger in de grot van Trophonitiseen
onderaardse bron dronk, doch zich na het voorspalkt altijd
meer kon herinneren wat hij gezegd R¥dOver de prieste-
ressen te Dodona zegt Aristides, dat zij noch wetah zij
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zullen gaan zeggen voordat zij door de geest wogagmepen,
noch zich achteraf herinneren wat zij hebben uggden
wanneer hun natuurlijke bewustzijn is teruggekeeatlat alle
anderen beter dan zijzelf weten wat zij hebberesjgokerf >

Alles wat wij weten over de toestand van de vodlspeen de
inhoud van de voorspellingen pleit er dus voor, [ttt bij de
orakels om somnambulisme ging. De merkwaardige earer
stemming van al deze kenmerken laat zich niet ander-
klaren, dan dat aan de Ouden het somnambulismewadk
betreft zijn andere aspecten goed bekend was. @diades te
minder aan te twijfelen nu ook de mysterién enetepelslaap
het ons bewijzen. Ten slotte waren er ook orakedsraver
uitdrukkelijk wordt bericht dat de vragenstellegdfzen niet de
priesters of priesteressen, in een slaaptoestan@dwaagde
antwoord kregen. Bij het orakel van Amphiaraus rhdegene
die de toekomst wilde weten, een ram offeren, op Jet
waarvan hij dan sliep en een op de toekomst dumlendom
verwachtte”® Bij het slaaporakel te Thebe kregen alleen de
vreemdelingen antwoord, en niet de ingezetenenrudagkt
naar voren te komen, dat de tellurisghardse.vert] invioeden
waardoor het somnambulisme wordt opgewekt, niekigarop
de ingezeten die eraan gewend waren, en alleenregmv
delingen. In de grot van Trophonius bij Lebadaed&oeotié
daalden de bezoekers af in een grot en kregennrtasstand
tussen slapen en waken de verlangde uiffe@ok bij Vergilius
is van een dergelijk droomorakel sprake.
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De oorspronkelijke opvatting dat de waarzeggersdghji#
geinspireerd zouden zijn, schijnt zeer lang stanchébben
gehouden. Mettertijd echter namen de uitleggerstbanlucht
tot demonen. Plutarchus zegt: "De opvatting dataeegoden -
die toch boven de aardse zaken verheven moeten- zij@
orakels voor ogen stonden, doch de demonen, atsdie der
goden, kan niet zo maar worden verworp&h.Doch Plu-
tarchus zelf schrijft daarbij de ziel al geen zuipassieve rol
toe: "Op gelijke wijze schijnt ook datgene wat memthou-
siasme noemt, een menging te zijn van twee beweginDe
ene, die van buitenaf wordt bewerkstelligd in del;zen de
andere, die reeds in de aard van de ziel ligt. Wiamneer het
onmogelijk is om levenloze lichamdlees: entiteiten.vert] die
zich altijd op dezelfde wijze voordoen, tegen hatuar en met
geweld te gebruiken, en bijvoorbeeld een cilindsrezn kogel
of een kubus te bewegen; of een lier naar de aarceen fluit;
of een trompet als een citer te bespelen; ja, wamneoals het
schijnt - ook geen enkel ander ding door de eeandere kunst
zich op een andere manier laat gebruiken dan zfoun met
zich meebrengt, zou men dan een levend, zichzeliegend
wezen dat met verstand en begeerte begiftigd derarkunnen
behandelen dan naar de natuurlijke kracht die réedsem
ligt?"*®” Daarmee wil Plutarchus zeggen, dat Apollo bij
orakels slechts de eerste impuls geeft, en datijoprinst de
vorm van het orakel moet worden toegeschreven adythia.
In een verdere behandeling van dit standpunt tretegod-
heden en daimonen noch verder terug, en wordt despel-
lingsgave toegeschreven aan de ziel van de mehdatlzien
we bij Jamblichus, die zegt, dat de ziel niet dgoddelijke
krachten, maar vanuit haar eigen natuur kan wagered Dit
denkbeeld zou in die mate gestalte moeten krijgahnaast het
aardse bewustzijn van de ziel ook nog een transcdald kant
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van het wezen daarvan moet worden erkend. Met ander
woorden, wanneer aan de ziel zelf een daimonisate wordt
toegekend.

Toen Plotinus gestorven was, vroeg Amelius aarohadtel te
Delphi waar zijn ziel heen was gegaan. Hij kreegaadtwoord
een lofdicht op de filosoof, waarin gezegd werd liphu een
daimoon was® Timarchus verkreeg in de grot van Trophonius
over de daimoon van Socrates een opheldering dienig
juiste oplossing van dit vraagstuk bevat: de daimean So-
crates is zijn eigen ziel, dus - modern gesprokei)n- eigen
transcendentale subjécl.Daarmee zijn heel juist de mystieke
vermogens van de ziel toegeschreven aan het tradeuzle
subject.

Plutarchus vertelt, dat aan de ingang van de tetadetlphi de
inscriptie: "Ken U zelve!" te lezen was, waaraarevélo-
sofische onderzoeken gewijd zijn, en waaruit -ustieen zaad-
korreltie - een hoeveelheid geschriften is gegré€itaaruit
blijkt, dat de Ouden er ver van verwijderd waren aam deze
inscriptie een rationalistische betekenis te gewmnpnaar een
mystieke zochten. In gewone zin uitgelegd, behdeftnscrip-
tie daadwerkelijk geen filosofisch onderzoek. Admgeht op
een tempel, in de ruimten waarvan gebruik werd géwtnaan
de transcendentale vermogens van de mens, komdeazide
inscriptie slechts transcendentaal zijn. De mystieklfkennis
erkent de daimonische aard van de menselijke Ririn ligt
nog een ander bewijs dat de tempelpriesters nieinsigra-
tietheorie huldigden, doch aan de ziel transcermrdentermo-
gens toeschreven. Dit was overigens ook de leefildspfen.
Xenophon zegt volgens Socrates, dat de ziel vamates deel-
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neemt aan het goddelijk&. Dit legt Plato zo uit, dat God door
emanatie de veelheid der individuele zielen gestgkeft:'®
Daaruit kon Plato, geheel overeenkomstig de Detpieis
inscriptie, de conclusie trekken dat ware zelfkenmiruit
bestaat, dat het verstand inzicht heeft in zijndgtifke aard™
Volgens Cicero leerde Socrates, dat de menselijl@d z
goddelijk is en dat voor deze na de scheiding vetnlibhaam
de terugkeer in de hemel opensfaatPlato drukte de duale
aard van de menselijke ziel, die een vonk van loeidglijke
wezen bezit, op mythische wijze uit met de woord&iechts
een van beide rossen is edel en van goede komafartdiere
echter is van een tegengestelde afstamming enlajesith'*'®
Tot slot zegt Plotinus nog duidelijker, dat er ednpale
zelfkennis is. De ene heeft betrekking op de zmthels, de
andere op de geest. In deze laatste kent men Hichee als
mens, doch als totaal iemand andéfsviet andere woorden:
het zintuiglijke zelfbewustzijn bestrijkt niet onsezen. De
mens is de weergave van een transcendentaal sudgeetchter
niet geheel in deze aardse verschijning is afgedaal

Zonder rekening te houden met de transcendentgtth@®gie
is ware zelfkennis dus niet mogelijk. Dit is hetaswvde
inscriptie aan de tempel te Delphi wilde zeggen.
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lIl DE MYSTERIEN

Naast orakels en tempelslaap geeft de oudheidaegén en
cultuurhistorici nog een derde en grootste raaoisetle myste-
rién. Weliswaar heeft men dikwijls geprobeerd dadsel ratio-
nalistisch te verklaren, maar juist de gewieksteeonoekers
Zijn het erover eens, dat ons voor de oplossingvdaahet
steekwoord ontbreekt. Dit gebrek kan twee oorzakepben.
Of de Ouden bezaten kennis die weer verloren gifighet
ontbreekt de onderzoekers van de oudheid aan kenmignt
de verschijnselen uit onze tijd die met de mysteviérgeleken
kunnen worden. Deze tweede aanname, die op vooneeld
waarschijnlijker is dan de eerste, brengt ons erta wij
rondkijken of we onder de wetenschappen een Assggoe
kunnen vinden waarin het gezochte vergelijkingspigiit Zo'n
Assepoester, die door de filologen geheel verwaadowordt,
is nu zonder twijfel de mystiek. Indirect doet zidhs de grote
waarschijnlijkheid voor, dat het bij de mysteriém onystieke
verschijnselen ging. De studie van de mystiek gadefpositieve
bevestiging van dat vermoeden. In onze helderzisodemam-
bulisten zijn de voorspellende priesteressen vaoralkels weer
opgestaan, en in onze medische somnambulisten ndgeke
slapers. Buiten dit somnambulisme moet in de migienog
een andere tak van de mystiek zijn onderhoudennéérik in
het navolgende de hypothese opwerp dat ze de yardosan
het moderne spiritisme zijn, zal ik wel niet op ldpral van de
psychologen kunnen rekenen zolang voor hen hétispie een
Assepoester blijft. Des te zekerder ben ik van dbireal
wanneer zij zich eenmaal de moeite geven om hatisie te
bestuderen. Want dan dringt de vergelijking zichegg onwil-
lekeurig op, en niet alleen maar omdat er gebre&ais een
betere hypothese.

Die grote raadsels van de oudheid kunnen als valdgm van
de mystiek worden opgelost, of helemaal niet. Waeh heeft
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geprobeerd de feiten te loochenen, of ze te verilganuit een
kolossaal systeem van bedriegerij, doch daarbijewade
moeilijkheden zo groot, dat de beroemdste filologande
voorkeur aan hebben gegeven om dan maar helemaatera
verklaring af te zien.

Ten aanzien van de mysterién kan de bedrogthdastaldopen
op het feit dat ze een inrichting van de staat mawaarnaast
overigens ook buitenlandse privé-instellingen bedt¢m. De
Griekse mysterién stamden uit Egypte, of haddendieatit dat
gebied een gemeenschappelijke, oosterse brontigigess van
de mysterién werden godheden genoemd: Osiris,Bsischus,
Ceres. Als overbrengers vanuit Egypte naar Griekehhoem-
de men koningen en wetgevers: Zoroaster, Inachysheds,
Melampus, Trophonius, Minos, Erechtheus. Daardeeds is
het hoge aanzien gekenmerkt dat de mysterién inudbeid
genoten. Over een bedrogtheorie of een ratiorsdlsti theorie,
vindt men in de oudheid geen enkel spoor. Daarohetisneer
dan gewaagd, wanneer wij nu na een paar duizeed jaaar
zulke theorieén grijpen, alleen maar om ons uit weetegen-
heid te bevrijden.

Een van de rationalistische theorieén berust etapBacchus
en Ceres (Dionysis en Demeter) als representanden de
drijfkracht en levensvolheid van de natuur, mysgoidheden
waren. Men bracht dus de mysterién met de landbouw
verband. Zo zegt bijvoorbeeld Paulus: "Ik bekent Hat
aanvankelijke doel van alle gesloten gezelschappemet het
priesterwezen bevriend waren, slechts hierin tdesnwas, dat
de meer verstandige lieden de verbouw van gewassetde
fruit- en wijncultuur als een godsdienst aan uiteeenen on-

derwezen® [Michael Maier legt over deze godsdienst nog een

218 Paulus:Beitrdge zur Kirchen- und Religionsgeschichi8. [Mogelijk is

bedoeld: prof. Heinrich Eberhard Gottlieb Paulug/61-1851: 'Aufklarende
Beispiele zur Dogmen-, Kirchen- und Religionsgesuhl, 1830vert].
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tweede laag, aldus: "De chemie is een met de akkerbgelijk-
gestemd wezen en een regentes die haar blauwderkatles heen
legt en zich door heimelijke duiding daarmee gsigk. Daarom
hebben de heidenen enige goden bedacht, zoals,Ceiptolemus,
Osiris, Dionysis: de gulden goden, die geheel vetwajn aan de
chemie. Daarmee stelden zij zich voor, dat de ntehsa zaaigoed in
de aarde werpen, het veld bebouwen, wijnrankentpfaen zich van
de wijn bedienen. Dat werk moet net zo worden efetriin de chemie,
wat de begriplozen evenwel omdraaien en verdraai@it. zijn
geheimenissen der natuur die onder de mantel vanag&erbouw
worden verstopt en alleen aan de wijzen bekend" Z{phymisches
Kabinet, Toelichting VI, 1708 en eerdert] . Schelling noemt een
Fransman, die uit de mysterién eesurs d'agriculturewilde
maken. Hij noemt ook een andere exegeet, die in de
tempelfestiviteiten te Eleusis taferelen van de eab&uw
vermoedde, te beginnen met het zaaien, tot aanoget?®’
Deze hypothesen laten vrijwel alles onverklaard woar de
mysterién bericht wordt, en zijn dus geheel waaae[Doch
wanneer de analyse van Maier erbij betrokken woisltet raadsel
volledig te verklaren, mede doordat hij de vreenatgevallen van
Dionysis betrekt op chemische processen, zoalsdkjten aanzien
van vele andere goden m.i. doorslaggevend heeétagedert] . Juist
is, dat de feesten van Demeter de tijd betroffam ket zaaien
en de oogst, en tot de gebruiken bleven behoreravatelijke
religie en feestelijkheid, zoals ze van nature la@ngevoel van
de mensen bij de oogst worden ingeged’®moch enige ervan
(de Eleusinién en Thesmophorién) werden tot my&terBij
hen moet dus nog een meerwaarde boven de andeberheb
bestaan. Deze meerwaarde bevindt zich in de godhdde
mysterién zelf, die in de Griekse mythologie inatie stonden
tot de dood en de onderwereld, als het oord waagedtor-
venen zich ophielden. Bekijken wij de chthoniscloellgeden
[Godheden die met de aarde verband houdem] op het punt van
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deze laatste eigenschap, dan wordt ons vraagstukeme
verhelderd.

Een andere rationalistische hypothese luidt, daeimysterién
leringen werden voorgedragen die van de volkse fysita
afweken en daarom geheim werden gehouden. Ookudteg
slaat de plank volledig mis. Ervan afgezien datGléekse
priesters in het geheel geen leraren en predikarsny zou de
staat zeker geen religieuze instellingen begunstigdeschut
hebben waarin esoterische doctrines werden onderwdie
gevaarlijk waren voor de volksreligie. Dat de myiéte bepaal-
de metafysische opvattingen als conclusies oplever@ve
zullen ze nog leren kennen), valt niet te betwdjfel De
ondersteuning van staatswege is echter slechtsetidaren
wanneer zulke conclusies, in plaats van de retmgieedreigen,
deze hooguit op een wenselijke wijze aanvuldenopeatting
van Meiners, Warburton, Constant en Ouvaroff, datde
mysterién het monotheisme werd onderwezen, is des n
toelaatbaar. Men kan de Griekse staatsmanneroesthrijven,
dat zij openlijk de oude religie beschermd zoudebblen, doch
in het geheim een nieuwe bevorderd hadden. Tegeamtsgame
van een esoterische doctrine spreekt ook de omgtemd dat
de toeloop op de mysterién enorm was, en dat kaifferen
toegelaten en ingewijd werdefierentius Apollodorum sequi-
tur, apud quem legitur, in insula Samothrace a @ggmpore
pueros initiato$** ['Terentius volgt Apollodorus, bij wie men leest
dat op het eiland Samothrace in zekere tijd kindemgerden
ingewijd." Publius Terentius Afer, 190-158 v.Chtennelijk in zijn
werk Phormiowert]. lemands positie in het leven of zijn leeftijd
sloten hem niet van de mysterién#ftPlutarchus zegt dan ook
uitdrukkelijk, dat het niet om onderricht zou zijegaaf?®, en
vertelt, dat Philippus van Macedonié en zijn latgemalin

221 Donatius:At. Terent. Phorm |, 1.
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Olympias[het moet dan gaan om Philippus II, 382-336 v.Ghart]
als kind elkaar voor het eerst zagen bij de kathigsorgiérf*

Bij diverse schrijvers lezen wij, dat de mysterténeelstukken
waren, op de aanblik waarvan de ingewijden vooidererden
om hen in een bepaalde stemming te breAgeviandaar dat
deze toneelstukken, waarin het noodlot van de cidgbbe
godheden in theatrale scénes werd uitgebeeld, fgsmaan
werden door reinigingen en offers. Clemens Alexindy, die
zelf ingewijd wa&®, zegt over de grote mysterién: "Hier eindigt
alle onderricht; men ziet de aard der diné@n‘hetgeen beslist
zeer geheimenisvol klinkt.

Om de mysterién te kunnen begrijpen, moeten wehgaden
dat aan de inwijdelingen geheimenissen werden redtst
Geheimenisvol werden ook orakels en tempelslaapeazand.
Dat valt te begrijpen, omdat alle geheime wetenzoba in een
bepaald opzicht misbruikt kunnen worden, waar ayezeeratie
heel weinig van afweet. Aan deze vrees voor migbtag
zonder twijfel ook het onderscheid tussen de klanegrote
mysterién ten grondslag, tot welke laatste slegtt®rkorenen
werden toegelaten, terwijl vrouwen geheel uitgesidbleven.
Over de stichter van de Samothrasische mysteri@&mrigster
(niet de zanger) Orpheus, wordt gezegd, dat hijf deddliksem
werd getroffen, omdat hij de grenzen van de mekeekn
goddelijke werkzaamheid verlegfteerriickte". Heeft veel beteke-
nissen, waaronder 'verdraaide' en 'verschoeéit] en geheimen
verried?”® Herodotus toont zich zeer terughoudend wanneer hij
de mysterién ter sprake brengt. Hij spreekt overgnaf van
Osiris te Sais, zonder echter de godheid te noefitdet is

224 hid.: Alex, 2.

225 Aristides:Apud Synes. QOr28.

226 EusebiusPraepar. Evang XI, 2.
227 Clemens AlexandrinusStrom, V, 2.
28 pausaniasBoeot, 30.
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echter het graf van lemand, wiens naam bij zulk gaegen-
heid te noemen mij niet veroorloofd is; te Saitén heiligdom
van Athene, achter de tempel, aangrenzend aan daw wa
daarvan. In de heilige ruimte staan grote obelisle@nsteen, en
daaraan grenst een meer (...). Bij dit meer gevembigipacht
het lilden van de godheid weer, en dat noemen eiEdyp-
tische mysterién. Daarover moet ik, hoewel ik opetie
punten weet hoe het er daarbij toegaat, mijn mangién.?*
Daaruit blijkt dus, dat de theatrale scénes ovémbedlot van

de godheid niet het eigenlijke geheimenis warerer lpeelt
Plutarchus op in, en wel op een manier die onssregdeen
spoor tot begrip zet: "Met betrekking tot de myigter die ons
waarlijk de beste opheldering over de aard van @eahen
zouden kunnen geven, moet ik, om met Herodotupreeken,
mijn mond houden?° De mysterién hadden dan ook hun naam
gekregen omdat het verboden was er de mond owgreeen.
Want pvewv betekent sluitengueisbon ingewijd worden, terwijl
daarbij het gebod werd opgelegd om te zwijgen, dadnte
sluiten; pootprov betekent het zwijgen; amwotng degene van
wie de mond op slot was, de ingewijdespectievelijk muein,
mueisthai, musterion en mustest]. Het was zelfs verboden om
over de inrichting van het binnenste van de terupal Eleusis

te praterf>* De wet bestrafte het profaneren van de mysterién
met de dood en het verbeurd verklaren van de geed@fie de
hun toekomende achting schond, werd als schuldiger
schouwd dan iemand die de staatsinrichting vanvajpherland
wilde omverwerpeR® Op het hoofd van Diagoras, die zich
grappen over de (nota bene buitenlandse) mystem#oor-
loofde, was een prijs gezet: één talent wanneedddd, en
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twee wanneer hij levend werd opgebrachtAlleen al de
verdenking dat men iets van de geheimenissen hadden,
was met gevaren omkleed. Toen Aeschylus iets ower d
mysterién van Demeter op het toneel bracht, kozibh) tegen
de woede van het volk slechts hoeden door naaaltastr van
Dionysis te vluchten. Toen hij voor het gerecht dvgesleept,
werd hij alleen vrijgesproken omdat hij het bewgserde dat
hij helemaal niet ingewijd wad? Inscripties op metaal,
waarmee de nagedachtenis aan de overmoedige wergets-
verd aan het nageslacht, vormden de straf voorcHensling.
Alcibiades en zijn vrienden werden wegens het stdewan de
geheimenissen gerechtelijk vervolid en Lysias verklaart in
Zijn rede tegen Andokides, een metgezel van Aldida de
begane schending als het grootste misdrijf tegestatt. Twee
jonge Akarnaniérs, die uit onwetendheid met eeremrean
ingewijden de tempel van Ceres binnengingen, weohddekt
als niet-ingewijden en ondergingen de doodgtfaffhun
landgenoten stonden sowieso al als barbaars ezedsovers bekend,
welke reputatie hen niet zal hebben meegeholpeh.

Misschien was de erfelijke waardigheid van priesterde
Egyptische tempels ingevoerd omdat men daarin eeterg
garantie voor de geheimhouding zag. Ook bij de Kénewerd
de hiérofant (de eerste priester van Attica en elangrijkste
persoon bij de Eleusinische geheimenissen) stegdseuge-
slacht der Eumolpiden gekozen. Uitsluitend zij batden de de
geheimenissen en gaven er uitleg Harjzie Michael Maier:
Silentium Post Clamores, H. V, Het Tweede colldge,Eumolpiden
in Eleusis, 1617vert] De hogepriesteres te Eleusis, de hiéro-
fantide, stond in een dusdanig hoog aanzien, dataopenbare
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aangelegenheden naar het jaar van haar ambt dategid
begeleidde de hogepriester bij de ceremonién en bijade
inwijding aanwezig>®

Het schenden van de geheimenissen bracht dus elelelijoe
straf, een wereldlijke straf, plus verachting in dpenbare
mening met zich mee, en bij Horatius staat nog:

Haar zekere loon ook wacht op zwijgzaamheid
En nimmer zal wie Ceres' geheime viering
Ontwijdde, een dak met mij delen

Noch in een breekbare boot met mij van

Wal steken. Vaak heeft wrekend Diesp|tiipiter. vert]
Infame mensen aan onschuldigen uitgeleverd
Slechts zelden bleef met lamme voeten

Bij de booswicht de straf achterlop&n.

Hoe kieskeurig nog in latere tijden met betrekkitoy de

inwijding werd omgesprongen, bewijst keizer Nerig, luet niet
waagde om zich tijdens zijn aanwezigheid in Gridded te

laten inwijden, omdat misdadigers waren uitgesl6t@ivol-

gens andere berichten was hij wel degelijk zo vegimdoch werd hij
afgewezen: "In de bovenvermelde colleges of Elmgsia diensten en
soortgelijke gezelschappen werden alleen die persaypgenomen,
die een deugdzaam, eerbaar leven leidden. Vandabakeizer Nero
door hen werd afgewezen, en keizer Antoninus (pmdeugdzaam
leven te beklemtonen) in hun college hoopte te eompgenomen.”
Michael Maier: Silentium Post Clamores, H. XWert]. Daaren-
tegen liet Marcus Aurelius, toen hij uit het oosterugkeerde,
zich in Eleusis inwijden, om daardoor in het opembde

verdenking van zich af te wentelen dat hij de hhad in de

238 gte. Croix: |, 245, 246.
239 Horatius:Od.,, IlI, 2.
240 5 etoniusNero.
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dood van de rebelse stadhouder Ovidius Cassiuyrig. it
houdt verband met het feit dat aan de inwijding s@ort biecht
voorafging, en Lysander de onrechtmatigste hanglelan zijn
leven moest bekennéft.[Ongetwijfeld duidt dit laatste op het feit
dat Lysander (?-395 v.Chr.) een geslaagde moordagnsp de
Atheense veldheer Alcibiades (450-404 v.Chr.) agemmde. De
auteur noemt Lysander in één adem met Marcus Awsr€li21-180
n.Chr.) en Ovidius Cassius (lees: Gaius Avidiussiss plm. 130-
175 n.Chr). Beide excessen lagen dus in de tij zigfhonderd jaar
uiteen. De overeenkomst ertussen is dan ook zdedriecht die hen
voor hun toelating tot de Eleusinische mysteriémdwafgenomen.
vert] .

Dat de mysterién niet rationeel uitgelegd kunnemden, mag
uit het voorgaande wel duidelijk zijn geworden. den ze
slechts eercours d'agriculture[Landbouwcursus. De auteur zal
hier duiden op de riten van Demeter, de Griekseigogn de
landbouw; later bij de Romeinen Ceres genaamd. &lgkg de
Engelse term 'cerials' voor granen, hetgeen is lafgevan Ceres.
vert] zijn geweest, dan hadden de Grieken ze vast ngt al
geheimenis gedoseerd, doch veeleer aan de stadigleid
overhandigd. Ook op de theatrale voorstellingerr tvet nood-

lot van de goden lag in ieder geval niet het accemt de
mysterién. In het afwijzen van zulke hypothesen niam wij
slechts gesterkt worden wanneer wij de grote vegenoemen
die de mysterién genoten. Aristoteles noemt zehketlijkste
en voortreffelijkste, en datgene wat het meesténzeu moeten
worden gehoudeff? Isocrates spreekt erover als over het
grootste geschenk dat werd meegedeeld, en waasaaemsen
overal en te allen tijde dankbaar terugdachten egewhun
grandeur en belangrijkhefé Cicero zegt, dat Athene voor de
menselijke maatschappij niets beters heeft vooregéiv dan de
mysterién. Ze worden 'aanvangeiiitia) genoemd, als het
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ware begin van het leven, want ze geven niet altkemeden
om met vreugde te leven, doch ook om met een batep te
sterver’* Pausanias zegt, dat de Grieken de mysterién een
hoge rang boven alle overige godsdienstige hargitimebben
gegeven, toen zij de goden boven de helden hadesteld*

Dit aanzien blijkt ook uit de grote toeloop die big¢ kleine
mysterién tenminste niet geremd lijkt te zijn gesr. De
tempel te Eleusis, gewijd aan Ceres en Proserpias, de
mooiste in Griekenlan®f® Het binnenste ervan was zo groot als
een theater en bood plaats aan twintig- tot deuriimohd
menserf’’ Het ontbrak dan ook niet aan mensen die de inwij-
ding verzwaard wilden zien. Plato, die zegt dat rdaar met
gewone mensen helemaal niet over mag spreken arijdst
niet kunnen bevatten, en omdat zij niets geloven zijaniet
gewend zijn te zien, spreekt de wens uit dat dgaiog tot de
mysterién door grotere offers wordt verzwaard.

Nog in de tijd van het politieke verval genotenmagsterién hun
niet-aflatende aanzien. De proconsul van Achaja tegen
keizer Valentinianus, dat het leven voor de Grie@edraaglijk
zou zijn zonder de mysteriéff.

De Ouden spreken over voorbereidingen waaraan de
inwijdelingen zich moesten onderwerpen. Ze moegssten en

in strenge kuisheid leven. Als verboden spijs wordet name
bonen genoemd, en een Orphisch vers zegt, dat eteatén

van bonen net zo moest verafschuwen, alsof hethdafd van

zijn eigen vader wa¥? In de Indische mystiek heerst deze
opvatting ook heden nog. Verder moest men door ldmek
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mysterién heengaan, om de grote te bereiken. Demiden
van de kleine mysterién heetten mysten; die vangumee,
epopten. Plutarchus vertelde het als een buitengevgeval,
dat de Atheners Demetrius Poliorketes op zijn dnng
verlangen dadelijk in de grote mysterién inwijdd&nBij de
Eleusinién is sprake van drie etappes: 1. De rigigicobop-
olg), een met ontberingen en kastijdingen verbondesrbe
reiding. 2. De kleine inwijdingunow). 3. De pas na een meer-
derjarige voorbereiding te bereiken grote inwijd{ihgronteia).
[respectievelijk katharsis, muésis en epopteaia] .

De voorbereidingen zijn bijzonder passend om onar det
ware wezen van de mysterién in te lichten. Oveh#&ydras
wordt verteld, dat hij voor zijn inwijding in Egyptaan zware
beproevingen werd onderworp€h. Over de Egyptische
priesters wordt verder gezegd, dat zij zich op d&rmrijke
religieuze handelingen door zevendaagse tot tweegtig-
daagse onthoudingen voorbereidd&rDit vasten van de pries-
ters zelf schijnt erop te duiden, dat het ging ah dpwekken
van mystieke vermogens die bij de mysterién nodigew. Dit
wordt nog duidelijker bij de Mithrasgeheimenissetie uit
Perzié stamden en onder Trajanus in Rome werdesvaegd.
De zonnegod Mithras werd nog vereerd toen de oxeagaien
reeds verdwenen waren, en bij zijn mysterién wetdgonder
zware beproevingen opgelegd. Menippus vertelt, hifahaar
Babylon is gereisd om door de opvolgers van Zosvdsten en
terug de Hades te worden binnengevoerd. Onderbeproe-
vingen vermeldt hij honger, dorst, slaag, langewerzingen te
voet, het zwemmen door grote wateren en het gaanvidioir en
ijs.2° De inwijdeling werd door een getrokken zwaard heh
schrikken gemaakt, en dat daarbij ook bloed vigejde dat
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keizer Commodus zelfs werd aangeklaagd als zoddaa| een
mens hebben gedoBd heeft (wellicht abusievelijk) tot de
opvatting aanleiding gegeven dat bij deze mystenimsen-
offers werden gebracht. Ook Nonnus zegt, dat irMd&aras-
geheimenissen, waarbinnen er tachtig graden waiemand
zonder zware beproevingen werd ingewijd. De inwiide
moest verscheidene dagen door grote wateren zwengmen
door vuur gaan, dan in eenzaamheid vasten en ag@mndoen,
totdat hij de tachtig stadia had overwonnen. Pas danneer
hij het er levend van afbracht, werd hij ingewfjd.

Dit is een hele rij punten die zeer beslissend eipsipiritisme
duiden. Het ging daarbij niet om voorschriften, ldocen wilde
de inwijdeling door gewelddadige maatregelen lichljkn in
een bepaalde toestand brengen. Vooropgesteld jdaethij tot
medium, hetzij tot adept moest worden opgeleid,denrdeze
zonderlinge beproevingen bijzonder helder. Eenzaainivas-
ten en kastijdingen waren daartoe (zoals ook nuimdrrdia) de
eerste voorbereidingen. Het zwemmen door groteresmtkon
natuurlijk geen zwemproef in de gewone zin van \Webrd
zijn. Want van een niet-zwemmer kon redelijkerwijaets
anders worden verwacht, dan dat hij verdronk. Biemmen
was dus het beproeven van een mystieke begaafdiueils, die
ook bij de neoplatonici, en in de middeleeuwen ddswater-
proef bij de heksen voorkomt. Het ging om een eighap die
niet binnen de natuurlijke aanleg van de mensdigtom de
mystieke verkleining van het wezenseigen gewiclat, @rook-
es experimenteel zelfs als overdraagbaar heefgesisid bij
het medium Homé&>® [Vermoedelijk duidt de auteur hier op het
Schotse, leviterende medium Daniel Dunglas Homg3-1886. Deze
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zou overigens door F. Merrifield als een bedriegatmaskerd zijn,
blijkens een artikel in het Journal of PsychicalsBarch, 11, mei
1903, pp. 76-80vert]. Net zo'n eigenschap is de vuurbesten-
digheid. Bij het gaan door het vuur wilde men nieizeer
iemands moed beproeven om iets te doen wat hip@isaal
mens nooit zonder gevaar zou kunnen doen. Het gimdhet
beproeven van zijn mystieke capaciteit om het zogdgaar te
kunnen doen. Hij moest bewijzen dat hij een mediuas.
Wanneer bij onze moderne mediums de waterproebnesrlis
gegaan, dan ligt dat aan het ongemak van het gahelre
vuurbestendigheid echter is bij het medium Homermaken
zichtbaar gelukt.

Wanneer wij verder het 'aan het schrikken brengeor é&en
getrokken zwaard' in verband brengen met de omigfiagid
dat niet iedereen het er levend van afbracht,gaGddmmodus
zelfs een mens doodde, dan loopt dat parallel reervaare
zelfbeproevingen van de Tibetaanse priesters ebigutae fa-
kirs, die volgens de berichten van de missionanug ldn de
vorstin Belgiojoso gruwelijke automutilaties op rnsxde wijze
heelden. Zonder dat men dus genoodzaakt is omeaaenien
dat er afzichtelijke dodingen of mensenoffers @aanden, kan
men zich toch indenken dat ontoereikend ontwikkehdeliums
soms werden onderworpen aan sterke beproevingeat bij
deze ‘'tuchtigingen' (zoals men de proeven bij dehigls-
geheimenissen noemde) zo nu en dan iemand het leven
verloo”’, net zoals immers bij de waterproef van de hekfgen
hoogontwikkelde mediums op het water dreven enolgens
veroordeeld werden, terwijl de zwakker ontwikkeldeonken
en eruit moesten worden getrokken, hetgeen alsodmate
eigenschap van de mens tot vrijspraak lefdte.
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Dat de oude priesters het somnambulisme kendeentoe
orakels en de tempelslaap. Ook in de mysteriénevinglij ze
zo zeker uitgesproken, dat het de kenner van déigkysnbe-
grijpelijk toeschijnt dat men in de filologie afrzievan het
oplossen van dit raadsel. Doch net als bij de fmiessen te
Delphi, nam ook bij de mysterién het somnambulisaek een
zeer ongeregelde gestalte aan. Scyles, de konin§aghen,
wilde in de mysterién van Dionysis Bacchiigacchus is het
Romeinse equivalent van Dionysigrt] worden ingewijd. "De
Scythen [de auteur citeert nu Herodotus zonder het citaat t
markeren, maar blijkens Herodotus zelf begint het deze zinvert]
echter smaalden over de Hellenen vanwege deze Bsdiehst,
omdat het onverstandig zou zijn een godheid teimeen die
de mensen tot razernij drijft. Nadat Scyles waswigl, liep
een van de Borystheniten naar de Scythen en sj@akdrijft
de spot met ons, omdat wij op het feest van Baceiungsmen
en de godheid ons aangrijpt. Nu heeft deze Godueokoning
aangegrepen en hij is razend door de G8d.De redenaar
Aristides, die zich meermalen aan de tempelslaaemvierp,
zegt: "Ik geloofde vast en zeker de godheid te drerg zijn
aanwezigheid te voelen, en ik was er bij tussenewa&n
slapen. Mijn geest was heel licht, en wel zo, dat mens die
niet ingewijd is, het niet kan zeggen en begrijpémangezien
nu in de geheimenissen van de tempelslaap niemasrd w
ingewijd, zou dat Aristides er wel toe gebrachtlbebom te
zeggen dat de toestand van de tempelslapers (i wie
beschrijving hij met elk woord aan het somnambutism
herinnert) slechts begrijpelik was voor degener @i de
mysterién waren ingewijd, bij wie dus eveneens dmghnam-
bulisme werd opgewekt. Daarop duidt ook de omstdredil
dat met de mysterién in de tempels dikwijls eerkeldienst
verbonden was. Geheel ongeregeld verschijnt hehaou-
lisme ook bij de Korybanten, de priesters van Cgbeie het bij
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zichzelf op vergelijkbare wijze opriepen als tegeovdig de
derwisjen dat nog doen. Zij dansten in ingewikkepdéronen
en verbonden dat met geselingen en bloedige vetivwgeil.
Borst en schouders waren ontbloot, en in de gaidedgen zij
een scherp mes.

De onderdrukking van het zintuiglijke leven, als mEgatieve
kant van het somnambulisme, komt naar voren in &r-o
eenstemming tussen sommige ceremonién bij de imgijeen
andere bij begrafenissen en rouwfestiviteiten, azieg de
ingewijden door een toestand heengingen die opvalieeen
dode gelijk?®" [Het onderdrukken van de zintuigen kan ook een
positief aspect worden genoemd, aangezien het garlavan de
waarnemingsdrempel immers transcendentale overlimgngvan
gedachten naar het onderbewustzijn mogelijk ma&drmanente
onderdrukking zou men daarentegen negatief kunneeman,
aangezien er dan geen natuurlijke wisselwerkingrraea zijn tussen
het bewuste en onderbewuste functionevem] Plutarchus spreekt
over de gemoedsbewegingen, de schrik en het bexeimgke-
wijden en vergelijkt hun toestand met de sterverjde,hij
noemt de dood zelfs een inwijding in de grote myéte®
Volgens Porphyrius moet de toestand van de zididiijsterven
Zo zijn als gedurende de mysterién, dat wil zeggemder
hartstochteri®® Net zo duidelijk zijn ook de positieve kanten
van het somnambulisme geschilderd, dat wil zegdest,
verwerven van transcendentaal-psychologische eibappen,
en deze toestand werd parallel geschakeld meted¢éared na de
dood. Reeds de aanvang van de mysterién, de regnigiordt
als een mystieke dood bestemp&den wanneer Themistius
een beeld wil schetsen van de zaligheden van b&btostige
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leven, vergelijkt hij die met de mysteri&i. Wanneer dus
gezegd wordt, dat in de mysterién de onsterfeligkhserd
onderwezen, moet dat niet als een mondelinge lesiogien
beschouwd, maar als het opwekken van de transcehelen
toestand. Dat is de enige manier die ons via darieiy wordt
gegeven om vooruit te lopen op de transcendentstatioe:.
Cicero beweert dat ook, in de fragmenten die Ernest alle
mysterién heeft gepubliceerd. Porphyrius zegt hetr ade
Perzische geheimenissen van Mith¥asen Celsus antwoordt
Origenes dat in de mysterién onderricht werd gegexer de
beloningen en straffen aan gene zijde. Aangeziendeze
onsterfelijkheid ook de leer der filosofen was, meevan de
Zijde van de mysterién nog een meerwaarde zijn gsw®ie
kan eigenlijk alleen maar liggen in het empiristigavijs voor
de onsterfelijkheid, welk bewijs men deels reed$éh som-
nambulisme vond, doch nog meer in de eigenlijketiische
bestanddelen van de mysterién.

Het klinkt heel Indiaas wanneer Proc¢fizegt dat de ziel (bij
de grote mysterién) van een leven dat op de dolijétgeordt
opgeheven naar de godheid, want ook bij de Indiénsit het
transcendentale ontwaken dat met het afstervenhearzin-
tuiglijke leven verbonden is, betiteld als een waging, en wel
met Brahma. Omdat het ook de Grieken toescheenditat
verwerven van transcendentale eigenschappen ednanee
was aan de goddelijke natuur, wordt de inwijding akr-
goddelijking Peiwo1c) [theioosis. vert] betiteld. Stobaeus ver-
gelijkt de inwijding met de dood. De ziel zou in deod
hetzelfde ervaren als de ingewijde in de grote eméh. De
woorden stemmen met de woorden, en de omstandighrede
de omstandigheden overeen. Wasktevtav betekent sterven,
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en tekeobor ingewijd worderf®® [respectievelijk teleutan en
teleisthai. vert]. Apuleius, die zelf ingewijd was, noemt de
inwijding een vrijwillige dood en een wedergebooite een
nieuw leven. Bij de inwijding in de grote mysteri¢an Isis zou

er sprake zijn van een vrijwillige overgave aandied. Het
daarbij teruggekregen leven moest men beschouvsezeal van
deze godin afgesmeekt geschenk, door de genadeamaaen
zou worden wedergeboren, dus tot een nieuw leven
teruggeroepeff’ Hij wist ook, dat men deze toestand eveneens
door magische kunsten kon opwekken: "Ook bedenkdk,de
menselijke, met name de kinderlijke en eenvoudegesyg door
toverliederen of rokerige damp in slaap kan worglelnracht en

tot vergetelheid betreffende de huidige dingenk&ert degene
die langzamerhand zijn lichaam vergeet, terug ijot eerste
natuur, die namelijk onsterfelijk en goddelijk Bp deze wijze
kan hij, als in een sluimertoestand, toekomstigagein
vooruitzien." Quin et illud mecum reputo, posse animum
humanum, et puerilem praesertim simplicemque, aeminum
avocamento, seu odorum delinimento soporari etldionem
praesentium externari; et paulisper remoto corpamgmoria
redigi ac redire ad naturam suam, quae est immixtstilicet

et divina, atque ita veluti quodam sopore, futurarum
praesagird.?’® Hier is dus de somnambulistische toestand naar
Zijn negatieve en positieve kant onmiskenbaar gaitestst, en
met het voorgeboortelijke en toekomstige in verbgeloracht.

Nog duidelijker spreek Hierocles over de toestaial id de
mysterién wordt opgewekt. Hij noemt de religieusbmiken
middelen voor de telestiscliegfwel 'vervolmakendevert] deug-
den, waardoor de mensen daimonen wofdeBoor de filo-
sofie van Plato is de leer zichtbaar dat de wdosdfie en de
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reiniging van de ziel in de mysterién, met elkaarere
eenstemmen, welke reiniging bestaat uit een afzorglean de
ziel van het lichaam, doordat zij uit de keteneardan bevrijd
wordt?’? Wat de filosoof bereikt door een geordend leven da
op het bovenzintuiglijke gericht is, wordt in de stgrién
ogenblikkelijk bereikt door het verplaatsen in demsam-
bulistische toestand. Dat het om hetzelfde somnésnbe gaat
als wat de Grieken ook in de tempelslaap aanwenddent
Aristophanes aan, wanneer hij zegt, dat de mysteagnh de

zieken werden meegedeeld ook met het oog op gefezin

Plato stelt de toestand die door de mysterién wopdewekt,
gelijk aan die van voor de geboorte. Door de migtewordt
de herinnering gewekt aan de ooit eerder geschousrde
onderkende dingen, dat wil zeggen, aan de Ideaénadn de
immateriéle oerwezens van de lichamelijke dingee,kiiten
de lichamelijke wereld bestaan. Er werden dus dinge-
schouwd die voorheen zintuiglijk niet waarneembaaren.
Het doel van de mysterién was, de ziel op te stumsar de
plek waarvandaan zij naar beneden was gevéiteRroclus
echter merkt op, dat het doel van de mysterién daziel van
het lichamelijke leven weg te trekken (de katakte toe-
stand) en met de goden te verenfgethet somnambulistische
visioen). Ook de kabirische geheimenissen heettpn ‘opkia
[hiera horkia: heilige orgiénvert] en werden als een opname in de
bond van godheden beschouwd. "De ingewijde werd deo
ontvangen inwijding zelf een schakel van de magidatiting.
Hij was dan een kabijal-Kabir, de 37-ste naam van God in de
Islam. vert], opgenomen in de onverscheurbare samenhang en,
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zoals de oude inscripties dat uitdrukten, aangesldtj het
leger van de hogere godhedéf}."

De mysterién houden dus verband met het geloof feen
hiervoormaals en de zielsverhuizing. Het hiervo@isatelt de
zZielsverhuizing al voorop, vandaar dat Plato beidk steeds
verbindt en het hiervoormaals als leer der mystebiétitelt*”’
De aardse geboorte is een schakel in deze zielszarh en zjj
lijkt vanwege het hoger staan van het somnambsdisé leven
op een zondeval. In dehaedrusen deTimaeuswordt de ziels-
verhuizing als ongeluk en straf afgeschilderd, aleuidigd door
de zonden in een vroegere, betere en volmaakiewatal.
Deze toestand wordt in de mysterién opnieuw bereikiook al
geschiedt dat slechts voorbijgaand, ligt daarif teen garantie
voor de onsterfelijkheid en het wederom ontwakeadn leven
waarin de ziel de immateriéle ldeeén aanschouwt.téfgen-
woordige leven is een vrucht van het vroegere,ekieim van
het toekomstige. In d€ratylus noemt Plato het lichaam een
gevangenis van de ziel, en in @ergiaszegt hij, dat hij van de
wijzen had vernomen dat ons tegenwoordige leverwdee
dood is, en het lichaam het graf van de ziel. AaiggePlato in
Egypte werd onderricht, valt aan te nemen, datéiteer der
mysterién was. De aardse geboorte is voor hem ereigval
vanuit een zalig en goddelijk leven. De zielen zjp zich
daimonen. Het lichaams@ua) is het graf énpa) van de ziel
[respectievelik sooma en sémart], waaruit deze weer naar de
zaligheid opgevoerd moet worden. Cicero voert dégie aan
als een die in alle mysterién onderricht werd, ergelijkt de
band die de ziel met een lichaam heeft, met dd dieade
Etruskische zeerovers aan hun gevangenen voltroklaar ze
vast te binden aan de lijken van gedode personen.
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In de Phaedowordt de toestand van de ingewijden vergeleken
met de toestand vOor de zondeval. De vroegerelmadigzou
geleken hebben op de toestand van de ingewijdesh dog
zuiverder en volmaakter zijn geweest. Tegelijkérzipu het een
grote leer der mysterién zijn dat de mens zich rét uit de
aardse gevangenis vermag te bevrijden. Plato #aotieijopvat-
ting dat de ziel zich vanwege een vroegere schnlchet
lichaam bevindt als in een gevangenis, toe aan mghdikers
[mystiecke sekte rond Orpheusert]. Volgens deze leer, een
metafysische exegese uit het gouden tijdperk, ismnomns
eigenlijk geen aards, doch een hemels schepseldaeroon.
Ook voor Empedocles zijn de mensenzielen gevalkemahen,
die voordien een beter leven leidden, doch langdaamel hun
oorspronkelijke zaligheid zullen herkrijgen. De dods de
wedergeboorte van een lang verbannen daimoon. Deexal,
de zielsverhuizing of palingenesie, en de oorspelijkk dai-
monenaard van de mens, die in abnormale situatees kan
worden opgewekt, zijn vraagstukken waarmee elksdiie die
de feiten van de mystiek ten behoeve van haar Eis=uwil
aanwenden, in het reine moet zien te komen, zij met
aanpassing van de termen. In zoverre kan men \wekepe dat
wij nog niet boven Plato zijn uitgestegen. Bij deoplatonici
voerden deze visies tot theurgie, tot het strevande latente
daimonische aard van de mens op te wekken en di foan
een hogere geestenwereld weer te herstellen. Zedhjter nog
langer in stand gebleven: De gnostische sekte dgrdCratiérs
leerde, dat het lichaam een kerker van de zieC@us enim
dicunt esse carceréff). De gnostici geloofden, dat het
daimonen zijn die voorafgaand aan het aardse |@éveeen
hogere toestand waren geweest en als straf voatenoim een
lichaam werden opgesloten.

Zo wijst alles er dus op, dat het bij de mystenéet om het
onderrichten in reflectieve zin ging, doch om hgtvekken van

278 |renaeus: I, 25, 4.
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een mystieke toestand, die vervolgens genoeg siofl liot
filosofische speculaties, omdat deze toestand ¢@melers dan
aards bleek te zijn en (ook al was het beperkt)riaaen
verheven was. Dat was heel nauw te vergelijken voet-
bestaan en nabestaan. Deze toestand stemt oveetedien
welke wij als somnambulisme kennen: in negatiefiayz als
onderdrukking van het zintuiglijk bewustzijn; en positief
opzicht, als het verwerven van transcendentale, visgienen
verbonden vermogens. In negatief opzicht doet deehverge-
liiking van de mysterién met slaap en dood voomiom noemt
Plutarchus de slaap de kleine mysterién van de “doatie
volgens hem dus met de grote mysterién kan wordggev
leken. In het sterven, zegt Porphyrius, moet deziezijn als
tijdens de mysterién: vrij van hartstochten, haidl, toorn. Dit
herinnert aan de morele verheffing der somnamlemisbordat
hun transcendentale bewustzijn weer terugkeerte Degsterie-
toestand is het dan ook, die de wijze in het levastreeft. In de
Phaedruszegt Socrates, dat de reiniging der ziel, hetvstre
om haar van de banden van het lichaam vrij te mahendoel
van de ware filosofie en de mysterién is. Alleejy tie door
zintuiglijke onthechting de ziel van het lichaamefiegeschei-
den en daardoor haar reiniging heeft veroorzaakt, im staat
Zijn tot de toekomstige zaligheid. Door het uitdaian van de
zinnen in de mysterién bereikt de ingewijde reeddii leven
de zaligheid die hem in de toekomstige toestandie=h moet
vallen, en die de ziel door het afdalen in de lnbhjkheid
verloor. Deze toestand der ingewijden wordt bewetkgd
door ceremonién en handelingen, en alles werd @eeies in
acht genomen om de verhoopte uitwerking te bereMandaar
dat de redenaar Lysias zegt, dat niemand het eeft gewaagd
om bij de mysterién vernieuwingen in te voerenfszalet bij
de ongeschreven wetten daar¢&rEn Jamblichus spreekt over
de goddelijke vereniging, die men slechts kan keredoor de
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ceremonién en vastgestelde rituelen ten strengstacht te
nemen Nam unio illa deifica non acquiritur nisi per cerem
niarum ineffabilium observationem, per operationeite
facta9.”®* Daarmee is in het algemeen ook de positieve kant
aangeduid van de toestand die door de mysteriénkbaverd,

en door de Ouden niet hoog genoeg geprezen konewoktket
was een heilige waanzirofywouoc) die met de viering van de
mysterién (bpywalewv) verbonden was; een zaligheid, niet in
gedachten, doch in een werkelijk ervafén|respectievelijk
orgiasmos en orgiadzeinert]. Volgens Euripides worden de
deelnemers in een buitengewone toestand van zalighe
bracht, die hun reeds op aarde een geluk geefdeainin-
gewijde niet kent®® De hoogte toestand, derbdnteiw, die op

de 1ehetn volgt, die met het sterven kan worden vergeleken,
wordt als de hoogste zaligheid geprepespectievelijk epopteia
en teletévert]. De Grieken zeiden gewoonlijk: "Ik schijn in de
toestand van de epopten te zijn: die van hen, die d
geheimenissen aanschouwen"”, zoals wij zeggen:isHdsof ik

in de hemel ber?® Deze zaligheid wordt vergeleken met die,
welke ons in de dood wacht. Ze wordt niet in de eméle
wereld, niet met het lichaam, doch slechts in derijaéng
daarvan ondervonden. Met andere woorden: de somismb
tische toestand is transcendentaal. Hij valt niahwit het
lichaam te verklaren, doch treedt ondanks dat op.eén
equivalente toename met de onderdrukking van métigiijke
leven. Vandaar dat Sophocles in een fragment zegt:

"Hoe uiterst gelukkig geraken diegenen in het riler
schaduwen
Die ingewijd zijn. Zij leven daar alleen;
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Voor de anderen is slechts nood en ongemak best&md.

In een hymne aan Demeter staat met betrekking &t d
Eleusinische wijdingen:

"Zalig, wie der sterfelijke aardbewoners dat aansaide!
Doch wie deze wijding niet deelachtig is, heeft eienzelfde
Lot in de dood, zodra hij in de duistere donkeftialt."**®

Zoals Hercules bij Euripides zegt: "Ik was gelukkégngezien
ik de geheimenissen zaff: zo prijzen ook onze somnam-
bulisten hun extatische toestand als een zaligbet het bij de
wijdingen om somnambulisme ging, blijkt uit het tfadat
Epimenides, die als priester van Zeus door de Krets een
Kureet werd genoemidf, niet slechts in goddelijke extase
voorspeld&® (de voorschouw van de somnambulisten), doch
ook de dichtkunst beoefende (het dichten der sorhnhsten).
Het bleek ook uit het feit dat hij zich gedurendje slaap met
plotopua [ridzotomia,vert], dat wil zeggen met het bereiden van
wonderbare geneesmiddelen uit de plantenwereld)hien’*"

de geneesmiddelenverordening van de somnambulisten.

Wie de getuigenissen van onze somnambulisten Kentver-
eenkomsten in hun verhouding tot het sterven, enrbtsvaste
overtuiging van een voortleven na de dood, zal Vem
standpunt van onze hypothese verwachten dat kigiergelijks
ook bij de mysterién aantreft. Inderdaad overheenst denk-
beeld, dat de mysterién de vrees voor de dood wegmeDat
wordt prachtig uitgedrukt in de sage over Herculdis, zijn

25 p|ytarchusDe Aud. Poet
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vermetelheid om in de onderwereld af te dalen, kebben
verkregen door de Eleusinische inwijding&hDat houdt in,
dat men door de mysterién bekend raakte met desHzuleen
wijze die minder schrikwekkend was dan het volkhzioor-
stelde. Isocrates zegt, dat de mensen dankzij ésthgnk dat
Zij van Ceres door de mysterién ontvangen, metveehbetere
hoop op de toekomst afscheid nemen van deze wdfeld.
Plutarchus verwijst zijn vrouw, die om de dood ¥am dochter
treurt, naar de mysterién, vanwege de hoop op @skomstig
leven. Men weet uit de mysterién, dat de ziel nalded nog
leeft en waarneemt: "Gij weet uit de overleveringam uw
vaderlijke religie en uit de mystieke symbolen @ orgién
[feesten ter ere van Bacchusert], waarin wij beiden zijn
ingewijd, dat de meningen van diegenen der filasade de
dood als de algehele ondergang van de mens, dretalinde
van alle vreugden aanzien, fout zif*" Doch niet alleen
raakten de ingewijden van de onsterfelijkheid avigd, maar
ook werd hun een bijzonder gelukkige toestand Iieéjom
tegenstelling tot de niet-ingewijden en het volksgé die
slechts een vreugdeloze Hades kenden. Over de ifilizus
wordt doorslaggevend beweerd, dat zij aan de irjdewi
troostrijke hoop op het hiernamaals biedéren de mysterién
in het algemeen worden erom geroemd dat zij nleemlvoor
dit leven, maar ook voor het toekomstige de bestgezichten
openerf>®

Bij Plato vormt dit geloof in de onsterfelijkheide droltooiing
van de filosofie. In dePhaedruswordt het als een zalig
verleden onderwezen; in d@haedronals zalige toekomst. De
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verheffing van de ziel boven de zinnelijkheid biedbr deze
een garantie voor het voortbestaan, dat in de dosidaan de
kant wordt geschoven, maar voltooid wordt. Hetv&@nevan de
filosoof is op sterven en dood gericht. De filoswefacht het
lichaam, probeert dat te ontvliuchten en zelfstateigvorden.
De dood verschijnt in dehaedronniet als een kwaad, maar als
de weg tot het hoogste goed. Daarom drinkt Socigewekt
en zonder vrees de gifbeker. Hij begroet de dosddalredder
van de ziekte des levens, en zijn laatste woordias,hij de
heilsgod Asclepius nog een haan verschuldigd isglbkruike-
lijke offer dat degenen die van een ziekte genezgn hem
brengen.

Tegenover het aardse leven verschijnt de toekoenstigstand
als een hoger leven. Daarom zegt Euripides in egmient:

Wie weet, of niet het leven het gestorven zijn is,
Doch dat het gestorven zijn, daar beneden voornleleor-
gaat?®

Plutarchus echter, die als opperpriester te Ddiphbeste op de
hoogte moet zijn geweest betreffende orakels eramga, was
niet alleen van de onsterfelijkheid op zich oveytli doch
moest ook als waarnemer en filosofisch exegeet d#an
mystieke verschijnselen noodzakelijk tot het inziebmen, dat
het leven aan gene zijde het aardse leven in waarelestijgt.
Weliswaar leidt hij de geboorte van de mens akait neiging
van de ziel naar de aarde\eoig = 'emt ynv veooic) [genesis =
epi géen neosis, ofwel: de geboorte = vernieuwingaapde. vert],
doch deze neiging vindt geen rechtvaardiging inntleud van
het leven, en wordt wellicht door Plutarchus ze#frondersteld
als veroorzaakt door iets anders. Hij zegt: "Wanuleeziel met
het lichaam verbonden is, bevindt zij zich in dédeltoestand
als Ulysses, die zich aan de wilde vijgenboom \astte en

298 gextus EmpiricusPyrrhon. Hyp, 111, 24.

120



die vast in zijn armen sloot. Niet uit liefde eremeiging tot
deze, doch slechts uit vrees voor Charylpeha zeemonster in de
vorm van een draaikolkvert] die zich daaronder bevoAd.
Evenzo is het ook niet de liefde en een welgevalleardoor de
ziel aan het lichaam is geketend en met deze inmegbonden
wordt, doch slechts de vrees voor de onzekerheiddeadood.
Want zoals de wijze Hesiodus zegt: "Voor ons mers®rden
de goden het leven verborgen.” Zij hebben de zisl et aan
het lichaam geketend met vleselijke banden. Om kaarin
vast te houden, vonden zij een speciaal middeleeit, geheel
eigen soort banden, namelijk de onzekerheid erfetwipet
betrekking tot de toestand na de dood. Wanneerialevast
overtuigd zou zijn van de gelukzaligheid die de sgnna de
dood wacht, dan zou zij zich, zoals Heraclitus zdgbr niets
ter wereld laten tegenhoudefi®

De overtuiging dat de mens onsterfelijk is, werd chiet in
reflectieve zin onderwezen. Ook de plastische webirsgen uit
het leven in de Hades zou men slechts het gewiem v
dichterlijke fantasieén hebben toebedeeld. De uoiging van
onsterfelijkheid werd verkregen door eigen ervarilagngs
transcendentaal-psychologische weg. Deze subjectiexaring
werd nog versterkt door objectieve bestanddelen di
mysterién, die ons uithodigen om ze met de spistibe
zittingen van onze tijd te vergelijken. Pas daarmeedt het
geheimenis waarmee ze omgeven waren, volledig ammitl
Daarom is het ook niet verwonderlijk, dat de wairevan de
mysterién ontgaan is aan onze filologen, die in dpetitisme
slechts bedrog en misleiding vermoeden en daan steeds
een onoplosbaar probleem zien.

Wat in de mysterién niet onderricht doch getoondadwéad
betrekking op de godheden van de onderwereld, étewde
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vaste overtuiging van onsterfelijkheid op. Daasli¢en al kon
men concluderen, dat in de mysterién necromantied we
bedreven, en dit vermoeden wordt volkomen bevestigat de
oude schrijvers daarvan onthullen, moest wel - dnidsat
geheimenis zo streng behoed werd - voor alle niggwijden
geheel onbegrijpelijk blijven en kon slechts doeridgewijden
worden begrepen. Deze verhouding bestaat ook tegedig
nog. Voor wie met de kennis van het spiritismetdelis van de
mysterién aanvangt, spreken de Ouden een begkpdhal,
hoe geheimzinnig zij ook doen. Voor wie echter dederne
necromantie niet kent, blijven de mysterién eedseah Hij zal,
net als onze filologen, de handdoek in de ring eermlat wil
zeggen: afzien van een verklaring. De modernetispibevindt
zich dus in de toestand van de ingewijde in de eigdhhij
begrijpt de duistere aanduidingen van de schrijvers

Plutarchus zegt, dat de Atheners al in de verstthed de
gestorvenen 'Demetriérs' hadden geno&thde dienst van
Demeter had ook betrekking op de onderwereld. lromiger-
wereld heerste Proserpiriafwel, bij Homerus: Persefonevert]
over de schatten van de verstorverféiaarom was de cipres
aan haar gewifl’. Het afdalen in de onderwereld gold als een
vergelijkbare uitdrukking voor het offeren aan Rmgna. Dat
valt goed te verklaren wanneer de offers gebragen ten
behoeve van de necromantie. Aan de andere kanmkanhet
vooruitlopen op de toekomstige situatie door deijoing in de
mysterién, opvatten als de terugkeer naar de toéstan voor
de geboorte, die daaraan identiek is. IrPth@edrusverschijnt,
als werking van de mysterién, het overzetten varmée&ustzijn
uit het rijk van het materiéle naar het rijk van giestelijke
potenties. Plato zegt, dat de ziel in haar vroedesstand,
voordat zij in de materiéle wereld kwam, orgiénrge& Omdat

29 |bid.: De Fac. In Orb
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daarmee ook de inwijding betiteld wordt, vormde edede
terugkeer in de voormalige toestand.

Bij de Ouden hebben de mysterién in elk geval kking op de
toekomstige situatie. De voorkeur voor deze boverrdligi-

euze en filosofische voorstellingen kon slechtgihibestaan,
dat aan het dogmatische en logische onsterfelifidfeiwijs ook
het empirische bewijs werd toegevoegd. Slechtsopaleonden
de meerwaarde en de hogere waarde van de mystetia
seerd zijn. Schelling zegt met recht: "Men mosdifdakterst de
vraag opwerpen: welke bronnen konden de myster@abdn
die niet ook voor de filosofie toegankelijk warei®ant zij

moest zulke bronnen wel hebben om zich ook in ijperk

van de reeds machtig ontwikkelde filosofie, dudértijdperken
waarin men reeds een Socrates, Plato en Aristdtelede, qua
waarde te handhaverf®

Zou het om dingen van een geheel ander karakter dma die,
welke door de filosofie worden behandeld, dan zaudg in
het ongewisse blijven. De mysterién leggen echtéénbcent op
de onderwereld en de onsterfelijkheid, die voortdPlals de
voleinding van de filosofie gold. Er kon dus geaantktrale
tegenstelling bestaan tussen filosofie en religieanderzijds de
mysterién, doch slechts een tegenstelling der fadean
werkelijk hogere fase kon slechts liggen in het iigevwanuit de
ervaring dat onsterfelijkheid bestaat, welk bewigels via de
weg van de transcendentale psychologie bereikt,wenthelijk
door het somnambulisme, en deels door objectievschign-
selen van mystieke aard, door het spiritisme.

In onze spiritistische zittingen zijn de hoofdbeskdelen:
natuurkundige verschijnselen en het verschijnenfaatomen.
We moeten er dus op toezien, of de berichten va®uaden

302 Schelling: Il, 3, 493.
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duidelijk genoeg zijn om te kunnen concluderen dalke
verschijnselen bestaan.

Het geloof aan geesten is in onze dagen zo geday,de
gemiddeld geschoolde klassen slechts trivialite#eEm in de
natuurkundige mededelingen die een werkelijke gegesbieel
onwaardig zouden zijn. Bij deze opvatting ziet mde
wetmatigheid van de begrijpelijke wereld over hebfd en
verwart men enerzijds de objectieve beperktheidiloronze
wereld te kunnen ingrijpen, met anderzijds de stilgee,
geestelijke beperking van degenen die ingrijperddroudheid
daarentegen was het geloof in het buitenzintuigliffog zeer
levendig. Wanneer de mysterién daar geen betrekkipg
hadden gehad, zouden ze niet hun hoge aanzienrh&bbeen
verwerven. Natuurkundige manifestaties konden caar die-
den die in het geheel niet waren voorbereid op zijdtonden
verwachten, slechts met een terughoudende ontstelter-
werkt worden. Het zal namelijk iemand die spoketkent niet
moeilijk vallen om moedig te blijven bij manifesed die hij
voor bedrog houdt, maar wie in spoken gelooft,desdle moed
niet onder alle omstandigheden opbrengen. Bij dée@us zeer
vaak sprake van de schrik waarmee de mysterién néma
vervullen. In een fragment dat bij Stobdus aanaptiius wordt
toegeschreven, is er sprake van, dat de met dedingi
verknoopte zaligheid niet direct wordt bereikt. §evindt er
een lang ronddwalen plaats op moeilijk begaanbagew, en
wegen die vanuit een zekere duisternis argwaan evekk naar
geen uitweg leiden. Daarna volgt voor het einde txaal
huiveren, sidderen, angstzweet en ontzet{iDgze in de mystie-
ke ontwikkeling bekende verschijnselen duidt men azet de
Verschrikker op de Drempel. Vergelijkbaar met de/igche godin
Maaét, die de doden confronteert met hun daden erbkeordeelt. De
afschrikwekkende godin Medusa - 'soevereine vrajkeakijsheid' -
is de pendant van deze Maét. Aangezien in de rkydiie'wegen'
reeds bij leven plaatsvindt, kunnen we hierin oekdvervioeien van
leven naar niet-leven en omgekeerd zien, dus vamydgieke dood.
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Dit hele proces werd in de inwijdingen vaak gemarlledoor het
neerleggen van de kandidaat in een tombe, of hetgtn in volledige
duisternis. Zowel de Rozekruisers als de Vrijmatsal kennen in hun
inwijdingen hiervan elementen. In dit verband Wihiog wijzen op het
werk 'De donkere nacht van de Ziel' van Juan d€riaz, 1542-1591,
en op de spiritueel-alchemistische pendant van kbbeaistische
'zwarte fase'vert]. Maar dan komt de in te wijden personen een
wondervol licht tegemoet, glanzende oevers engian met
stemmen en koordansen, eerwaarde geluiden en gkedel
verschijningen gavtaouata ‘ayio). [fantasmata hagiavert] . Dan
pas ondergaat de ingewijde, vrij geworden en ziatibanden
bewegend, gekroond de eigenlijke viering. Hij gdah met
heilige en zuivere mensen om. Van bovenaf ziea#ij, hoe de
oningewijde massa der niet-ingewijden, in diepegren walm,
door zichzelf vertrapt en van hot naar her gedreganuit
ongeloof aan die hogere waarden, met vrees voadlodd, aan
alle andere kwaden prijsgegeven bfifft. Pausanias spreekt
over de afkeer die de oningewijden van de mysterftaudtt®
Het stemt geheel overeen met de heksensabbat wmkeeer
onzachte aanrakingen bij spiritistische seancesneer gezegd
wordt: "Sommigen worden ter aarde geworpen, bijhdeen
gevat, geslagen, zonder in de duisternis de dadédwmhnen
ontdekken®° Doch ook wat in het zojuist aangehaalde
fragment bij Stobaus is gezegd over de stemminteeaftbij de
ingewijden, past heel goed bij het aristocratisajmvoel
waarmee menig spiritist op de schaar der niettsgien denkt
te kunnen neerkijken.

Dat de genoemde goddelijke verschijningen voor diawen,
voor materialisaties moeten worden aangezien, wauidtelijk
uit de berichten. Daarbij doen zich, net als ineodagen, drie
mogelijke opvattingen voor, namelijk dat men hett meede

303 |hid.: 11, 3, 449.
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dan wel slechte daimonen of gestorven mensen ven deeft.
Plutarchus spreekt over de daimonen die gewoorilijin
verblijf houden in de maan, maar bij tijd en wigek naar de
aarde afdalen om de orakels te bezorgen, de verbieve
mysterién bij te wonen en aan de vieringen daadesl te
nemen. Wanneer zij zich ergens schuldig aan makertden ze
naar de aarde verstoten en in menselijke lichanpgesioten.
Tot dergelijke verstoten demonen rekent hij de st
riénpriesters; de Dactylen in Kreta (de oudste bew® van
Kreta, aan wie als weldoeners der mensheid goddedigr werd
bewezen); en de Korybanten in Phrygié (de priestens
Cybele, aan wie op grond van hun mystieke kennigetro
menselijke eigenschappen werden toegeschréeApuleius
zegt over zijn inwijding: "Ik was in gemeenschapt e hogere
en lagere goden en heb ze van zeer dichtbij veté&r@ver
kwade daimonenraftithe) wordt gezegd, dat ze ingrijpgBich
einstellen.” Kan veel betekenissen hebben. Ookschignen'. vert]
wanneer in het ritueel iets verkeerd wordt geddaklisschien
is op deze manier te verklaren dat over de Egyptigriesters
wordt gezegd, dat zij hun goden zelfs alarméPegtdrohen.”
Dit woord kent vele betekenissen, waaronder 'dréjgmanen’vert] .

In ieder geval gaat men behalve van de hogere godkrvan
een lagere soort uit. Apuleius zegt, dat de daimomet de
eigenlijke goden de onsterfelijkheid, en met de seende
hartstochten gemeen hebben, en voor toorn en eebarm
toegankelijk zijr®'® Ook Plutarchus helt tot dit gezichtspunt
over: "Op grond hiervan doet men er wel het beate dat men
niet alles wat over Typhon, Osiris en Isis verteldrdt, voor
voorvallen houdt van bepaalde goden en mensen, r&ar
bepaalde grote daimonen die, zoals ook Plato, Bgtha,
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Xenocrates en Chrysippus in overeenstemming meoutks
theologen beweren, weliswaar sterker zijn dan desemw en
van nature een grotere macht bezitten dan wij, daain de
andere kant ook niet een geheel zuivere en onveueen
godheid zijn, doch net als wij, een ziel en eehdam hebben;
die genoegen en pijnen kunnen ondervinden; en dlen a
daarmee verbonden wisselingen en hartstochten wod®en
zijn, die enkelen meer, anderen minder verontrystangezien
er onder de daimonen net zo goed als onder de mdegse
aanzien van de deugd en de laster een grote vatsnheid
is. 3t [Daarentegen zijn deze figuren zeer overtuigend als
representanten van alchemistische processen vedklaMichael
Maier: Chymisch Kabinet (Het Chemisch Kabinet, ictging VI,
1708. vert]. De overgang tot het denkbeeld dat de daimonen
gestorven mensen zijn, vinden wij bij Heliodorusaaw
Kalasiris zegt: "Goden en daimonen nemen, wanngt ons
komen en van ons weggaan, hoogst zelden de gestaite
andere schepselen aan, en meestal die van menseoon ons
beter opgemerkt te worden. Aan de oningewijden &anaij
gemakkelijk verborgen blijven, maar aan de schdiide der
verstandige ontgaan zij niet. Hij herkent ze aan $therpe en
starende ogen waarvan de leden zich nooit sluéiemog meer
aan hun gang, doordat zij niet gewoon doorlopedermoeten
afwisselend neerzetten, doch de lucht in een waesstoze
trek, en zwevend, meer doorsnijden dan doorlop&mMen kan
niet duidelijker spreken, en het is volmaakt optdamen van
toepassing.

Verder treffen wij ook aan, niet zozeer expliciggesproken,
maar toch als impliciete conclusie, dat de versainjen bij de
mysterién gestorven mensen zijn. Volgens hellestisgé opvat-
tingen zijn de verstorvenen namelijk onlichameljjdech niet
onlijfelijke entiteiten (Wwla) [eidoola. vert] en blijven zij zelfs
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de beschikking houden over geslacht en leeftijdn Man ze
niet grijper*® doch wel zien, als dampende rdbkze zijn dus
niet zuiver immaterieel. Ze hebben gezicht, grodteding en
stem, net zoals ze die tijdens hun leven hadtiétet ontbreekt
hun aan bezinning en gedachte, want daarvoor wbedt
samenzijn van lichaam en ziel nodig geacht. Ze ermoétoed
drinken om tot bezinning te komen. Het moest duischude
mysterién aan de necromanten bekend zijn, en neg amn de
priesters van de mysterién, dat men fantomen debadnwen-
den van organische stoffen tot een duidelijke nestdftie kan
brengeri™®

Daar komt nog bij, dat volgens de leer van de Gediosofen

de zielen van de mensen vroeger daimonen warevodiestraf

in menselijke lichamen werden afgezonken, en pagrwe
gelukkig worden wanneer zij zich in het gezelschap andere
geesten opwerken, dus weer daimonen worden. Eijkzdnét
natuurlijk te zijn, dat de daimonen van hun karst géstorven
mensen worden betiteld. Reeds in het gouden gediaht
Pythagoras komen benevens godheden en helden ook de
daimonen voor. Tot de laatsten rekende men ook fde- a
scheiden mensenzielen die zich deels in het luchirdeels
onder de aarde ophouden, en niet zelden aan deemens
verschijner’!’ Zoals Heraclitus en Democritus dat reeds deden,
betitelt ook Xenocrates de ziel van de mens atsdajmoort®
Hesiodus noemt de vroegere mensengeslachten geéue-d
nen®® Josephus houdt de daimonen voor de zielen van

313 HomerusOdyss, XI, 204-208.

314llias, XXIIl, 100. [lees: Homerus:, etocert]

315 |bid.: llias, XXIII, 65-67. [id. vert]

318 |bid.: Odyss, XI, 148.[id. vert]

317 7eller: Philos. d. Griechenl, 424.

318 Aristoteles:Top, II, 6.

319 Hesiodus: Werken en Dagen213-380. [Epya kot Huepor: Erga kai
Emerai.vert] .
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verstorven mensef’ Bij Philo zijn engelen, daimonen en
zielen slechts verschillende namen voor hetzelfdzen’
Gedreven door het verlangen naar de aarde daaliestn/an
deze ziel af, om zich met sterfelijke lichamen &ebinder?*
Ook Apuleius rekent de menselijke ziel tot het geist der
daimonen; zowel tijdens haar aardse leven, als aar h
bevrijding. Doch de daimonen die in het lichaamniimgaan,
zouden van een lagere orde ZffhCicero zegt: "Herinner u,
aangezien ge ingewijd zijt, wat men in de mystehéort, en
gij zult vanzelf inzien hoe algemeen waar het iat dnze
godheden ooit mensen waréfi*"

Het is niet moeilijk daarin opvattingen te zien di@ng-
zamerhand door de Egyptische en Griekse tempelmuren
heensijpelden.

Porphyrius noemt de zielsverhuizing een leer dethids-
mysteriért?®> Cicero betitelt het als leer der mysterién dat de
mensen wegens de in een vroeger leven begane zeonden
straf op de aarde zijn geplaat$t.Anderzijds wordt volgens
Proclus de ziel door de mysterién afgezonderd vah h
lichamelijke en sterfelijke leven en in de gemebasgc der
goden opgenomefi’ En ook in dePhaedruswvonen de ingewij-
den met de goden samen. Overeenkomstig versclefradrdse
leven als iets wat gelegen is midden tussen twegeran
bestaansvormen in, waarin zich de zielen der gesten met
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de daimonen vermengen. De dodencultus wordt tot een
bestanddeel van de daimonencultus.

Daaruit volgen voor de mysterién twee hoofdbestalsid 1)
De menselijke zielen werden tot daimonen verhewsn,dit
komt het dichtste bij ons huidige somnambulisme. 08
daimonen werden tot aardse materialisatie gebradit,wil
zeggen, wij kunnen de goddelijke verschijningende grote
mysterién gelijkstellen aan onze fantomen in hettigme.

Het concept 'medium’, als we tenminste kijken madefinitie,
lijkt uit de mystieke verschijnselen van de oudheigkt
duidelijk naar voren te zijn getreden. De matesaies werden
eerder door het aanwenden van organische stoffdrerkin-
gen vergemakkelijkt. Bij Jamblichus is sprake vantaningen
van goden die in de lucht, in de met vuur aangeteadd&mpen,
verschijner’?® Bij de offers die aan Ceres werden gebracht,
nam men honing, wijn, zout, melk en meel, en branddk
wierook of, zoals Ovidiu&® zegt: fakkels van hars.

Ook wordt bericht, dat in de mysterién de fantorspraken.
Proclus zegt, dat in de heiligste mysterién doopabéle
afschrikkingen fataminéeic tiveg) [kataplékseis tinesvert] die
aan de inwijdingen voorafgaan, welke afschrikkingdeels
door woorden, deels door getoonde voorwerpen woogge-
wekt, de ziel aan het goddelijke wordt onderworpem
onderhorig gemaakt® Nog duidelijker zegt Dio Chrysostomus,
dat de schrik werd opgewekt door vreemde en onzerkhre
stemmen, deels door mystieke verschijningemotuca
Ocopata) [mustika thematavert], en dat de inwijdingskandidaat
afwisselend met licht en duisternis werd ontvanjécelsus
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zegt, dat - om de toeschouwers bij de mysteriéaem heilig
afgrijzen te brengen - naast andere middelen obkérschij-
nen van fantomen werd aangewéffd.

Wanneer in de mysterién het begrip ‘'medium’ nigtivoiteen-
gezet en wellicht in het geheel niet duidelijk geward, zijn er
toch wel heel duidelijke aanwijzingen dat de inwigl eruit
bestond, dat men mediamieke krachten ontwikkeldiereerst
moeten de priesters zelf naar moderne maatstavels dés
mediums, deels als adepten worden beschouwd. Orer d
Telchinen, de Pelasgische priesters, wordt gezajdzij in hun
religieuze gebruiken hun toevlucht namen tot woedeen
betoveringen. Bij Diodorus staat: "Men zegt oven,héat zij
tovenaars waren en naar believen wolken, regen agelh
konden aanwenden, en ook sneeuw konden opwekken. Zi
zouden dat op de wijze van de magiérs hebben gedian
konden zij hun eigen gestalte veranderen. Zij waeechter
terughoudend in om anderen hun kunsten bij te lerefd’
Aan de Korybanten, Phrygische priesters, schreefh m@en
extase van goddelijke herkomst toe. Mettertijd werdij zelf

tot ondergeschikte godheden verklaard. Hyginus, zagft zij
Lares werden genoerfi en Servius spreekt nog duidelijker
over: Corybantes daemones siifit[de Korybanten zijn daimo-
nen.vert] Hetzelfde geldt voor de Kabiren, die door magie en
theurgie de hogere wezens tot werkzaamheid brachten

Schelling zegt: "Directe afstammelingen van de KexbiKory-
banten of Samothraciérs zijn volgens Sanchuniafusebius:
36) degenen die kennis van kruiden, het genezengiftige
beten, en de bezweringen het eerst uitvonfi#nmoet het werk
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Praeparatio Evangelica betreffen. Zie ook: Michddier: Silentium
Post Clamores, H. V, Het derde college, der Samactkrs in Cabiris,
1617.vert]. Strabo (L.X., 466) zegt, dat volgens sommigen de
Korybanten, de Idaeische Dactylen en de Telchinem en
dezelfden zijn, en volgens anderen verwanten zijrslechts
door geringe verschillen van elkaar gescheiden. r Qe
Idaeische Dactylejvan het Idagebergte op Kreteert] echter zegt
Schol. Apoll. Paris L. I, 113Xyontec 6g 'Moav Kol QOPUAKELS
[Goétes de esan kai pharmakeis: het ging om tovemj
tovermiddelen. Mogelijk is bedoeld: Evagrtos Schiitais: Metaphr.
des Apoll, Parijs, 1867-9vert]. Ook hier was er tovenarij en
tegenbezwering. De linksen namelijk, zoals Pherekyderde,
waren onder hen dgontec [goétes: tovenaars, maar ook bedrie-
gers. vert], degenen die de bezwering aanbrachten; doch de
rechtsen waren degenen die de tovenarij oplostemnigen
leerden, dat de rechtsen (de vingers, ofwel dattylennelijk,
en dat de linksen vrouwelijk zijn. Over hen zegtdzheer-
likende Diodoros Siculus (V, 392), dat (aangezi@et
tovenaars waren) zij zich in de bezweringen, iniwgeén en
geheime leringen beijverden en, op Samothrake ijxggbtl, de
inwoners door dit alles in een niet geringe venbgirachten,
wat bijna gelijkluidend is met sommige verhalen ro@alin en
Zijn gezellen. Over de toverkrachten van de Tekhjnzie
Diodorus (V, c. 55); Strabo (XIV, 653, et cetera);, Hesychios
( h.v.u.a).**® [afkorting onduidelijkvert].

Ook de erfelijkheid van de priesterwaardigheid, réieds bij de
Egyptenaren gebruikelijk w&$ wijst erop dat het bij hen
minder om kennis ging, dan om mystieke eigenschapaa
persoonlijke en erfelijke aard. Evenzo schijnt aekinwijding
in de hoogste graad niet zozeer uit reflectieveolguy te
hebben bestaan, als wel hieruit, dat de leerlihgeém passief
medium of actieve adept werd ontwikkeld. Daaropdtuéeds

338 Schelling: |, 8, 410.

337 Herodotus: 11, 37.
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de voorbereiding door vasten en kuishi&fdDe Orphikers, die
de dienst van Bacchus verzorgden, onthielden zchwoedsel
waarin vlees zat®

De erudietheid van de Egyptische priesters magzwogroot
Zijn geweest, ze zal toch niet zo onuitputtelijin Zleweest dat
een Pythagoras en anderen tien tot twintig jarenhumn leven
in dit onderricht hadden moeten doorbrengen. Dgarntevordt
hun lange oponthoud in Egypte zeer begrijpelijk mear de
leerlingen magische eigenschappen moesten verwetieenok
werkelijk aan Pythagoras werden toegeschreven.nidgding
in de hogere mysterién bestond er dus uit, da¢eidihg tot een
passief werktuig voor transcendente invioeden wapdeleid
(tot medium), of dat de latente transcendentalenggens van
de mens in hem actief werden gemaakt (zodat hptaderd).
Daartoe hadden vasten en kuisheid zin. Voor edectifve
lering waren ze overbodig. Porphyrius zegt: "InEleusinién
onthield men zich van gevogelte, vissen en bonemm v
granaatappels en appels. En ook de bijslaap eselneaken van
kadavers maakt onrein. Wie de aard van de geeshigiiagen
kent, weet waarom men zich van alle vogels moetarden,
temeer wanneer men ernaar streeft van de aardeenaggn
en tot de hemelse goden te worden bevortf@ile samenhang
tussen vasten, somnambulisme en het mediamiekierizéer
duidelijk. In de mysterién van Mithras moesten deijde-
lingen honger, dorst en koude verdragen. Mettesiijaijnt een
geforceerde handelwijze te zijn ingevoerd. Zij ntemsver-
scheidene dagen achtereen door grote stukken waggnmen
(de waterproef van de middeleeuwse heksen) enirzicét vuur
werpen (de vuurvastheid van de moderne mediumspr-Do
stonden zij deze proeven, dan werden zij tot inmgjdtioege-

338 Tibulus: 1. Eleg, 3, 26. / Propertius: V, 5, 337. / Ovidiusm, IIl, 9, 33.

[lees: Ars Amatoriavert]
339 Euripides:Hippol., 933. / PlatoDe Leg, VI.
340 PorphyriusDe Abstin, IV, 16.
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laten. Dat betekent waarschijnlijk, dat men hervelgens als
opgeleide mediums voor necromantie gebruikte.

Op een in Tirol gevonden monument dat op de Mittieasst
duidt, zijn reliéffiguren weergegeven die aan zulke-
proevingen onderworpen worden. Sommige worden ih he
water gegooid; andere liggen uitgestrekt op een rhet pijn
veroorzakende spitsen (onaangedaanheid der somhstei)
andere zijn met beide voeten in de aarde begraverzjj
bevinden zich in een gedwongen en pijnlijke lichahouding
(hypnotische catalepsie). Ook houden zij hun hamdhét
vuur** Uit een latere tijd worden wij door Apuleius bifaat.
Hij was in de tijd van Hadrianus opperpriester iartBago en
ingewijd in alle mysterién van Griekenland. Hij waerucht als
magiér, schreef ook een apologie van de magieaenjmdood
vergeleek men hem zelfs met een Apollonius van ayan
bewees daarmee tegenover de christenen, dat o@tesnde
wonderen konden verrichten die men Christus toeséfi?
Deze Apuleius gaat in zijn onthullingen over de tagigén ver-
der dan wie ook, doch zijn woorden, die voor déoratlisten
geheel raadselachtig en zinloos zijn, worden pagijpelijk
wanneer men de maatstaf van de mystiek er langs'lkging
tot aan de grens tussen leven en dood [de somnistigniie
extase]; ik betrad de drempel van Proserpina eatrigddoor
alle elementen was gegaan [waterproef, vuurbegibaii,
opheffing in de lucht], keerde ik weer terug. Tgdet van de
diepste middernacht, zag ik de zon schijnen in Zglste
helderheid [mystieke lichtverschijnselen]. Ik adrmmovde de
lagere en hogere goden van aangezicht tot aangezich
[materialisaties] en aanbad ze van dichtbij." Verslgreekt hij
erover, dat er een nog hogere inwijding in de gebaissen
van Osiris is, en dat hij ook die van aangezichtagingezicht

34 ste. Croix: I, 127, 128.

%42 hid.
343 Marcellinus:Epist., 4 Ad. Aug
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heeft gezier™ Daartoe merkt Burkhardt op: "Dit zijn dingen
waarover men nooit helderheid zal krijgen.” En imetrekking
tot het toverwezen zegt hij, dat "de geschiederéswg
tevergeefs naar de objectieve feiten zal vrag&rDoch, zoals
wij zien, wreekt zich hier (zoals in zovele takkeman
wetenschap) de verwaarlozing van de mystieke studie over
deze dingen veel duidelijkheid verbreiden, hoewebak veel
raadselachtigs overblijft.

Dat het bij de mysterién om spiritistische verguddglen ging,
komt ook hieruit naar voren, dat ze in de duistenprden
gehouden. De mysterién van Mithras werden in dangeotten
gevierd**® De tempel te Eleusis had een onderaards getféelte
- Reichenbachse donkere kamdisarl. L. Freiherr von Rei-
chenbach, 1788-1869, veelzijdig chemisch wetengehiapdeed
experimenten met magneten en licht in duisternipudsiiceerde ook
over somnambulisme. Het is echter niet duidelijlanoen de auteur
naar hem verwijst in het kader van de grotten waate mysterién
werden gehoudenert] Over de Thesmophori€oogstfeesten ter
ere van de graangodin Ceregrt], waarvan mannen uitgesloten
waren, zegt men, dat ze 's nachts werden gevietdals de
mysterién van Bacchii§® Demetrius van Phalerum zegt, dat bij
de mysterién alles aankwam op schrik, verwarringsemou-
wen>* Wanneer de inwijdingskandidaat de tempel betragt z
Themistius, werd hij eerst door schrik en als ddaizeligheid
bevangen en in beslag genomen door zorgen en #&gehe
verwarring, omdat hij geen stap vooruit kon zetteoch een
weg kon vinden die naar binnen voerde, totdat dijkdde
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voorhang van de tempel werd weggenorfiérDe mysterién
van Isis begonnen bij invallende nacht, zoals Apslep de
genoemde plek zegt. Volgens Cicero werden ook dsi-El
sinische mysterién 's nachts gevi&fdAan de toepassing van
muziek, die door Mesmer in zijn behandeling werdespmen
en ook in het spiritisme wordt aangewend, herinresh
passage bij Aristotel&g?

Maar wij mogen niet vergeten, dat magie en necromaevens
buiten de mysterién in gebruik waren. Reeds in ggplsche
wijsheid onderscheidt Heliodorus twee soorten: &De is voor
het gepeupel en loopt zogezegd altijd nederig ogead e heeft
van doen met spoken en strijdt met lijken, kleeft &ruiden en
stort zich op toverformules. Haar einddoel is naeis goeds,
niet op zich, en niet voor wie haar inschakelt @ad: Op haar
wegen dwaalt zij meestentijds. Gelukt haar eenskeen iets,
dan is het iets afschuwelijks en lelijks. Ze gedst ene keer
dingen te zien die er niet zijn, en dan weer gelgekoesterde
hoop teleur, of is ze behulpzaam bij ongeoorlodfdedelingen
en is ze dienstbaar aan onbeteugelde lusten. Dereamdhter,
de ware wijsheid, die wij priesters en profetenafaonze jeugd
nastreven, blikt naar de hemel op, verkeert megaiden en
heeft deel aan de natuur der machtige wezens. derovekt de
beweging der sterren en verkrijgt voorschouw onttrda
toekomst.**® Deze daadwerkelijke erkenning van de zwarte
magie - waarvan de beschrijving doet denken aamigdel-
eeuwse toverwezen -, naast de witte magie, maaktedeegrij-
pelijker waarom de mysterién met grote heimelijdhaiaren
omgeven. Men vreesde namelijk het misbruik van rekst
kennis en transcendentale vermogens. Daarom was zmen
streng, dat de opperpriester van Eleusis zelfs |Apiols van

30 schelling: 11, 3, 444.

351 Cicero:De Leg, Il, 14.
352 5chelling II: 3, 447.
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Tyanalfilosoof, magiér, toekomstvoorspeller, geneeskgedplm. 2-

98 n.Chr.vert] als magiér de toegang tot de mysterién weigerde,
met de woorden dat hij nooit de Eleusinische gebpigsen
zou onthullen aan een mens die de goddelijke dingen
profaneert.[Maar ook personen als Nero werden afgewezen. Zie
Michael Maier: Silentium Post Clamores, H. XVII.Z2ebeschrijft ook
een bepaling van Eumolpus, de stichter van dezeoschldus: "Ten
derde, dat niemand behalve wie een zeer kuis, daagd leven
zonder ondeugden had gevoerd, zou worden opgenavaanbij ook

de vrouwen niet werden uitgesloten. Vandaar, dagrlaerscheidene
keizers die zich onder dit gezelschap wilden begevanwege de
door hen gevoerde liederlijke levens niet konderdes opgenomen.”
Ibid., H. V, Het tweede college, der EumolpidenEieusis. vert]
Apollonius, die daarop zijn hogere kennis in deajeie leer
benadrukte, wees van zijn kant de nu bereidwilligeworden
opperpriester af en verklaarde, dat hij zich pasrddiens
opvolger zou laten inwijden, die hij noemde, en asie
inderdaad vier jaar later de tempel werd overgesirdy

Over de necromantie buiten de mysterigxgopaveia, yoyo-
TOUTELD, PLYOMOVTEWD Necromanteialnecromantie: voorspellen
via contact met de doden; psychopompeia: de psychpp is een
zielegids; en psychomanteia: de mystieke wijzeveanspellenvert],
zijn de berichten zelfs zeer veelvuldig, en ookvak ze bij de
zogenaamde dodenorakels nog met geheimzinnighege\aen,
werd ze toch ook wel door individuen uitgevoerd. Iezwe-
ring der doden om via dezen op voorgelegde vragen
antwoorden te krijgen, en te weten te komen wainede
toekomst plaatsvindt of wat er verder verborgefi’iskomt
reeds bij Homerus vodr® Herodotus vermeldt een dodenorakel
in Thesprotia, waar men door het aanwenden vanimgehe
middelen de zielen der verstorvenen uitnodigde enmver-

354 philostratusVita Apoll, 1V, 18.

355 Cicero:De Div, |, 58.
356 Homerus:Odyss, XI.
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schijnen en antwoord te gev&iln Italié bestond een dergelijk
orakel aan het Meer van Averne, in Misenum. Naéat &fer
was geslacht en een plengoffer was uitgegoten, mep daar
de doden aan, waarop een fantoom verscheen. Waliswa
donker en niet gemakkelijk te herkennen, maar heaks
evengoed en verdween na het geven van een antd@dk
anderen vermelden dit heilige orakel van Persepffdr&oort-
gelijke bestonden ook in Pigalia in Arcadié, in &ldea in
Thracié, aan het Meer van Aornos in Thessaliéetdra. Naar
oude voorstelling hebben de chthonische godhedehege-
schappij in de Hades. Vandaar dat men ze in deomegttie
aanriep®® en aan Hekate de macht toeschreef om doderete lat
verschijnen. Lucianus bespotte de geesten, dieadaohde fijne
geur van de offerdampen en van het rookwerk ladfiebeze
misduiding van voedingsmiddelen en materialisatitet@ien
schijnt bij de gehele oudheid te horen. Aan de Had&an
Hecate en aan de Erinnyen werd honing gectférdn honing
werd ook aangewend bij dodenbezweringféBloed was als
materialisatiemiddel zeer in zwang. Misschien ligiarin wel
de eigenlijke, onbegrepen betekenis van het bldedoivaar-
van zelfs mensenoffers niet waren uitgesloten. Boips
belast er zelfs de mysterién in Kreta mee: "Isregt in zijn
verzameling van Kretenzische offers, dat de Kuretem
oudsher gewend waren om knapen te offeren aan ribatur
Pallas, die het beste heeft geschreven over deadithysterién
zegt, dat de openbare mensenoffers pas onder késxianus
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werden afgeschaft® Er is sprake van lijkoffers aan Pluto en
Proserpin®>, en bij Heliodorus vinden wij de zeer uitvoerige
beschrijving van een dodenbezwering, waaruit dijidelaar
voren komt dat bloed als materialisatiemiddel zetfsder
particulieren werd aangewerd.

Zulke individuele necromantiérs komen in de gelmldheid
voor. Bij Plutarchus zegt Simmias, dat hij aan peif van
Lysis de dodenoffers bracht en de ziel van Lysinoer, opdat
die met betrekking tot zijn begrafenis haar wenkeienen zou
geven. De hele nacht zag hij niets, doch dachsean te horen
die hem een bevel g&f. De grammaticus Apion beweerde, dat
hij de schaduw van Homerus had ondervraagd betiadfeijn
vaderland en zijn ouders, doch zwijgt over het aoind>®®
Appius, tijdgenoot van Cicero, hield zich met ddaerwering
bezig®* Nero bezwoer de geest van zijn vermoorde mé&er
Caracalla de geesten van zijn vader en bfdeicero verwijt
Vatinius: "Gij pleegt de geesten van de verstorueteebezwe-
ren om te verschijnen, en aan de godheden van dkrwereld
ingewanden van jongelieden te offerdff."Ook Nero wordt
voor de voeten geworpen, dat hij het bij zijn meles
verrichtingen niet liet mankeren aan mensenoffér€atilina
en de keizer Heliogabalysrijwel de beruchtste der Romeinse
keizers.vert], Didius Julianus en Valerianus staan onder ver-
denking van kinderoffers. Pollentianus handelder e ge-

364 PorphyriusDe Abst, Il, 56.

35 ste. Croix: I, 189.

366 Heliodorus:Aethiop, VI, 14.
367 p|utarchusDe Gen. Socratis
%8 plinjus: H.N., 30, 2.

369 Cicero:Tuscg, |, 16.

870 SuetoniusNero, 34.

371 Herodianus: v, 12, 3.

372 Cicero:In Vat, 6.

373 plinjus:H.N., 30, 2.
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bruik, dat men een zwangere vrouw de onrijpe vruthhet
lichaam sneed, om geesten te bezwétbdetzelfde wordt over
Maxentius beweerd{> Na de dood van keizer Julianus trof men
in de tempel te Carrae, die door hem voor geheirygtarién
benut werd, een vrouw aan, die aan haar haren pgehangen,
met opengesneden licha3{fn over welke voortgang Lucanus
reeds berichtt&’” Het onbegrip over de term ' medium' had dus
bijzonder afschuwelijke dingen tot gevolg.

Zelfs Spyridion, bisschop van Cyprus, wordt als etdk-
zweerder genoemd. Een kennis had zijn dochter |resgme
waardevol voorwerp toevertrouwd. Zij stierf, en 8giyn, die
de schat moest teruggeven, maar niet wist waar wiie
opgeborgen, bezwoer haar schaduw, totdat zij hemitvhet
graf bericht gaf’® [Uit de tekst lijkt Irene de dochter van de kennis
te zijn. Dan zou niet duidelijk zijn waarom Spywidide schat moest
teruggeven die aan andermans dochter in beheergegsven. Irene
was echter niet de dochter van de kennis, maardeahisschop zelf.
Het was dus zijn dochter die stierf, en daaromteuste verplichting
van teruggave op haar vader, Spyridiomert]. Nog in de
middeleeuwen vinden wij de dodenbezwering in hadrils-
wekkendste gestalte bij Gilles de Laval, baron WReg; de
Franse maarschalk in wiens kasteel bij Nantes hdede
kinderen verdwenen, tot hij in 1440 ter dood weztbordeeld.

Wanneer wij nu zien, dat een zo belangrijk bestaatidan de
mysterién als de dodenbezwering, niet achter demuan de
tempels verborgen bleef en in particulier gebruikadr het
begrip 'medium' onbekend was) op een akelige manier

374 Ammianus Marc.: 29, 2, 17lees: Ammianus Marcellinus: Res Gestae,

XXIX, 2, 1, 17vert]

375 EysebiusH. Eccl, 8, 14-16.

37 TheodorusH.E., 3, 21, 22.

877 LucanusPharsal, 6, 554. / DéllingerHeidentum 661.
378 Burkhardt:d. Zeit Konstantins241.
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verwilderde, dan mogen wij op voorhand aannemen daat
mysterieuze leringen die door de filosofen zo werde
hooggeschat, langzamerhand ook in hun systemenlogen.
De filosofen hielden aantoonbaar steeds contact deet
mysterién en zullen daar hun beste inzichten adbdre
ontleend. Thales werd door Egyptische priestereanezef’®,

en Pythagoras werd door de priesters van MemphiShebe
ingewijd, nadat hij alle voorgeschreven zware bepirggen had
doorstaari®® Eerder was hij al in Biblos en Tyrus ingewijd. Hij
bleef een volle 22 jaar in Egypte en ging vervofgaraar
Chaldea en Perzié, om zich daar door de magiérnatea
onderrichteri®® Vandaar dat aan hem ook magische kunsten
worden toegeschrevéff. Zijn getallenleer had hij van de
Egyptenare® Zijn daimonenleer komt overeen met die van
Hesiodus®® Hij leerde over de zielsverhuizing. Over de
mysterién van Mithras wordt gezegd, dat men daar da
zielsverhuizing overtuigd wertf®

Over de Pythagoreeérs heet het in het algemeerzjjdaten-
den van de theurgie en voorspellingskunst witerlam-
blichus zegt, dat zich alles in deze school mondelals
goddelijk geheimenis voortplantte. Heraclitus omdsrs de
overgang van de ziel uit haar daimonische toestsam de
menselijke, en in een fragment noemt hij de godesterfelijke
mensen, en de mensen sterfelijke goden. Plato Zieh
eveneens in Egypte onderrichten, en als de ooddgdenties
hem er niet van hadden afgehouden, zou hij zelts m
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magiérs in Perzié zijn gereidd. Dat de platoonse filosofie
dezelfde is als die van de Orphische mysterién, Reaglus®®®
En algemeen schrijft Herodotus de scholing van gstenién
toe aan de filosofenc¢piotar) [sophistai.vert]. Inderdaad zou
Plato de filosofie niet het hoogste hebben genoematd men
kon leren fieytotov pobnua) [megiston mathema: "De grootste
wetenschap.Vert], wanneer er voor hem met betrekking tot de
mysterién een meerwaarde was geweest, en hij eittdeze
meerwaarde, hoewel hij de geheimenissen bedekd, hieét
Zijn filosofie had vermengd. Hij onderwees pre-tetitie en
onsterfelijkheid, alsook de metafoor (vreemd aanGiekse
geest) dat het lichaam een kerker van de ziel igs O
tegenwoordige lot is voor hem afhankelijk van eeneger
leven en gedrag, en het toekomstige lot van hemniggordige
gedrag. Zijn onsterfelijkheidsbewijs is mystiek elfgjd uit de
verwantschap van de ziel met de Ideeén. De zigigbrea de
dood de tijd door met de goden, hetgeen ook vangkwijden
wordt gezegd. De ziel die aan de filosofie is gdywyacht na
de dood geen nieuwe dwaaltocht, en ook al is he&nge
lichaamsloze toestand, is het toch een Zijn vaerrigthe aard
dat zo weinig mogelijk door het lichaam bezwaardZizals dit
aan de mysterién herinnert, zo herinnert een van denk-
beelden aan necromantie, namelijk dat de ziel die het
lichaam hangt, rusteloos rond het graf zweeft.

Dat de Griekse mysterién uit Egypte kwamen, schigurt te
komen uit de gelijkvormigheid van de Egyptisches Isih de
Griekse Cere®® alsook uit het feit dat hun mysterién bijna
volledig overeenstemméi Het eigenlijke thuisland van de
mysterién is India. Het is in elk geval tekenentddiafilosofen

%87 |bid.: 111, 6, 7.

38 proclus inTimaeus. [bedoeld is: Proclus in zijn vijfdeligenomentaar op
de Timaeus van Plateert]

389 Herodotus: 11, 59.

39| actantiusDe Fals. Rel 21.
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die ingewijd waren, zoals Empedocles, Plato, Pyiheg en
Apollonius, hoog opgaven van de Indiase magie ertat dele
ook kenden. De woorderKéoy ’'ouna& [Kksog ompaks.
Waarschijnlijker is 'Knoks ompaks', te weten 'wadt wenste, is
voorbij'. Zie E. Cobham Brewer, 1898ert] waarmee na het
beéindigen van de Eleusinién de vergadering weéintdmd,

zouden zelfs uit het Sanskriet stammen. Ook de naakn

zouden zich er na het beéindigen van hun religifestéviteiten

van bedienef

Wanneer men moet toegeven, dat in de mysteriéri hmiet
worden gedacht aan een opvoedkundige overleverdngeen
zuiverder opvatting over God, of een uitleg vamdghen”, en

de dramatische aard van de mysterién nu algemdeamncer
wordf®% wanneer het verder juist is, dat de filosofenihdtun
exoterische leer voor toegestaan hielden om huviuds te
nemen® tot verdichtsels wanneer er sprake was van desgolk
goden, de ziel en de geesten; dan moet men heealovdn
Zellers dat de Griekse filosofie niets aanmerksligkan de
mysterién heeft ontleend, behoorlijk inperken. ¢tipft zelf toe,
dat het geloof in de onsterfelijkheid lijkt te zijmortgekomen

uit de mysteriéri* Juist de Eleusinische mysterién dankten hun
beroemdheid niet alleen aan de opsmuk die daarird we
aangebracht. Hoofdzakelijk kwam het door het heelsae-
loof dat degene die daar was ingewijd een zekerange
bezat®® op de zaligheid in het hiernamaals. Dat moet erop
duiden dat men in Eleusis de overtuigendste, duesng@rische
bewijzen van onsterfelijkheid verkreeg.

391 Quvaroff: Essai sur les mysteres d'Eleys3.

392 Hermanni_ehrbuch der gottesdienstl. Altertiimer d. GriechE38, 198.
393 Macrobius:In Somno Scipl, 2.

394 7eller: Phil. d. Griechen I, 53.

395 Déllinger: Heidentumetc., 156.
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De beinvloeding van de filosofie door de mysteri@ordt pas
in de latere tijd van de Griekse filosofie goedddlijk. Nadat
door de Romeinse keizerlijke edicten de mysteriédrdigd
waren, namen zij het masker van de filosofie aavl@htten in
de Alexandrijnse filosofische scholen, waar thesgige bezwe-
ringen werden uitgevoerd. Ze hadden mysterién vijaadn tot
het aanschouwen van de godheid kwam, die zich in ve
schillende gestalten, voornamelijk menselijke, maaak ook
slechts door een vormeloze lichtgloed openbd&td¥erge-
leken met spiritistische manifestaties wordt dierzeegrijpelijk,
doch bij Zeller[vermoedelijk is bedoeld Eduard Zeller, 1814-1908,
Die Philosophie der Griechen in ihrer geschichtBchEntwicklung.
vert], die rationalistisch oordeelt, komt het als absgeitdnaar
voren. Daarmee stemt ook de daimonenleer van B®twer-
een. Hij plaatst ze in het tussenrijk tussen derele andere
wereld; ze zijn eeuwig, net als de goden, doch avalpen aan
hartstochten. Ze hebben herinnering, zintuiglijkglervinding,
zelfs spraak, een lichaam uit waarneembare materégeren
op aanroepingen en nemen, om te verschijnen, icichthen
aart”’. Uit de daimonische aard van de menselijke zidfjtvo
voor Plotinus het onderscheid van een duaal zelfsijn. In
het ene onderkent de mens zichzelf als een aaelsudb
wezen; in het andere als een transcendentaal sﬁ‘iﬁjed:et
beroemde opschrift "Ken U Zelve!", dat rationafisti uitge-
legd niet veel meer dan een gemeenplaats is, za¢opempel,
waarin de priesters in het somnambulisme voorsmsh
deden, bedoeld zijn in de zin van de laatstgenoernda van
zelfkennis. De mens moet niet zijn tijdelijke aagtkennen,
doch zijn eeuwige, die zich in zijn transcendentaemogens
uit. Zo beschouwd, is elke Delphische inscripti& na nog niet
verouderd en zou men die op alle universiteiten nkan
aanbrengen.

3% proclus:Polit.

397 plotinus:Ennead, 1ll, 7, 6./ VI, 7, 6./ IV, 3, 18. / IV, 4, 43.111, 5, 6.
3% pid.: Vv, 3, 4.
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Porphyrius erkent zowel goede als slechte daimoBenene
keer zijn ze zichtbaar, dan weer onzichtbaar ermraien van
luchtige lichameri®® Ze kunnen tot materialisatie worden ge-
bracht doordat ze zich laven aan de drankoffersa@m de
vettige damp der brandoffers, waardoor hun gedéttatevet
wordt. Want die leeft slechts van de walm van dierefen
wordt sterk door de opstijgende damp van het diess en
bloed?® Dit door elkaar halen van voeding en middelen em t
materialiseren, is haast net zo onjuist als hetdgtant van
Augustinus dat (zoals Porphyrius en anderen merdm)
daimonen niet zozeer door de geur van de offemdiere
vergenoegd waren omdat zij deze geuren overal kowihelen,
als wel zich verheugden in de aan hen bewezen {@de
eer’® Jamblichus gelooft, dat er onder de echte versiolgign
ook bedrieglijke zijn, die zich onder gebruikmakingn de
fouten van de theurgische verrichtingen inwerkemleonde
hogere daimonef??

De analogie met de spiritistische verschijnseleat gag tot in
detail verder. Bijvoorbeeld wanneer van Aedesius |egrling

van Jamblichus, verteld wordt, dat hij ooit de he&ter vergat
die hem door de godheid in de slaap verteld washDw@a het
ontwaken vond hij hem in zijn linkerhand geschreweat doet
denken aan de bloeddoorlopen opschriften op de bégrme-

diums. Deze Aedesius is het, die tegen zijn legrlkeizer Con-
stantinus (met betrekking tot de daimonische aardde mens)
zei: "Wanneer gij eenmaal aan de mysterién deelnemit ge
u schamen dat ge ooit als mens geboren“Zijt."

399 PorphyriusDe Abstin, II, 37, 39.

400 bid.: 11, 42.

401 Augustinus:De Civ. Dej X, 19.
402 3amblichusDe Myst. Aegypt
403 Burkhardt:Die Zeit Konstantins

145



Bij Jamblichus zijn de verschijnselen die tot heirissme
behoren, in de volgende zin samengebald: "Velen geé#n-
spireerden voelen het vuur niet; zij schrijden opnder-
baarlijke wijze door het vuur en zwemmen rivierarero Hun
lichamen breiden zich in de breedte en de hoogteeni
verheffen zich in de lucht", hetgeen allemaal op hedium
Home en anderen van toepassing is. En: "De toorhuarstem
is vaak vlak, vaak onregelmatig, vaak sterk, vaaék’, net als
bij spraakmedium&*

Dat het ook bij de nieuwe pythagoreeérs (wier sthoaeven
steden van beneden-Italié bloeide, te weten ind@rdbybaris,
Catanea, Rhegium, Himera, Agrigrento en Thauronmhiu
meer om mystieke ontwikkeling ging dan om leerigell
doctrines; en dat niet zozeer het karakter bepraefd, als wel
het mediamieke, blijkt hieruit, dat zij drie jarlmg in staat van
beproeving leefden, en onderricht werden in de deren
leefwijze. En mogelijk blijkt het ook uit het grogewicht dat
zij aan de muziek toekenden, die een van de besldefan is
om het somnambulisme te doen toenemen.

Dienovereenkomstig valt het einde van de mystesaénen met
de ondergang van de Alexandrijnse filosofie. Daastihianus

werden de filosofen van deze school genoodzaaktduoehse

rijk te verlaten. En van hen die praktische mystekireven, is
het heel begrijpelijk dat zij, om vrijheid te get@r, naar Perzié
verhuisden. Daarmee waren de mysterién grotendesisde

kant gezet, nadat ze het achttien eeuwen lang dlgéhouden.
lets ervan schijnt zich evengoed nog langer te éeldunnen
handhaven, en wel bij de gnostici. Over de sektePdepuziérs
wordt gezegd, dat zij bij de inwijding fantomentdie ver-

schijnen’® Ze hadden zelfs de roep dat zij kleine kinderen
offerden. Zij bootsten ook uiterlijk de mysteriéa an hadden

404 JamblichusDe Myst. Aeg

405 ste. Croix: 11, 190, 191.
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eigen inwijdingen. Bij de vervolging van de chrig@ schijnen

zij gematigd behandeld te zijn, omdat de verwardgcran hun

leer met die van de mysterién in hun voordeel spbsk Mar-
cionieten en Marcosiérs hadden eigen waarze§¥teret doet
herinneren aan de spraakmediums (in de middeleeuwen
bezetenen genoemd) wanneer zij over geesten spri&ete
mensen bewonen en beheer&én.

De mysterién waren de stevigste stutten van heérgadnde
heidendom, omdat zij onderwezen op basis van feaaruit
kan indirect worden afgeleid, dat ook het opkomentss-
tendom mystieke feiten, magische genezingen, etaetot zijn
beschikking moet hebben gehad, want enkel met tiggna's
had het de mysterién niet kunnen verdringen. Oaldwkeizer
Julianus geen afvallige nadat hij de mysteriénlaseh kennen.

Het diende daarom zeer het belang van de kerkvauersge
mysterién af te waarderen. Zij deden dat echtet ofe de
vlakke, rationalistische manier van de tegenwo@ dagenstan-
ders van het spiritisme. Zij toonden zich op dedteanet de
mysterién, omdat evengoed de geheimzinnige slaarvan zo
langzamerhand was weggetrokken, en het was venrbamom
de feiten als zodanig te loochenen. Arnobius geefts de
tovenarij in haar ganse omvang toe; alleen herlgigitde
wonderen van de magiérs tot de daimof®rAl gaf men
bedrog ook toe en onthulde de heilige Hippolytizijn 'Weer-
legging der Ketterif*® [lees: de Syntagmaert] een aantal bedrie-
gerijen van de tovenaars, toch werd de bedrogtheoet aan-
gewend om zich te kunnen ontdoen van het geheledy@an
de heidense mystiek en zich aan een verklaringutendn
onttrekken.
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Wij kunnen de begeestering die de mysterién genajerd
duiden, wanneer wij de exoterische voorstelling Geieken
over de treurige toestand van de verstorvenen iHatkes over-
wegen, die via de schaduw van Achilles laat zeggen:

Voorwaar, ik zou liever voor de bezitsloze boer
Die slechts kommerlijk leeft, als dagloner het vietdverken,
Dan heersen over de ganse schaar van vergane tbden.

Want hoewel Plato zegt dat de Grieken in zijn #@ang zij
gezond waren, de sagen over de Hades en de steddi@ar als
belachelijk beschouwden, voegt hij eraan toe datwanneer
Zij de dood naderden, de angst ervoor niet kondeteralruk-
ken?! Deze stemming tegen de verworven religieuze voor-
stellingen is een algemeen menselijke, en wij vindie ook in
onze tijd. Daarom kunnen wij de begeestering vanodee
Grieken ook parallel zien aan die waarmee in oremged het
spiritisme werd opgenomen, dat zich in vier decarsneller
verbreidde dan indertijd het christendom in vieuween. De
mysterién gaven, net als het spiritisme, aan desh®d de
hoop terug die haar indertijd door een sceptisdbedfie was
afgenomen, en die heden ten dage wordt afgenomen hekd
materialisme.

Op één ding ligt de oudheid op ons voor. Naar Geek
opvatting verdiende geen enkele wetenschap diatslep zin-
tuiglijke dingen gericht is, de naam wetenschapteMalisten

als Kritias en Hippon worden door Aristoteles tat Hotte
denkers gerekerfd? Uitgerekend de grootste geesten van de
oudheid verdrongen zich dan ook bij de mysteriéns&hrok-
ken er zelfs niet voor terug, de belastende re@s Egypte en

410
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Perzié te maken om op het gebied van de mystiekwaie
onthullingen te verkrijgen. Bij ons daarentegerhé&t enthou-
siasme voor het spiritisme beperkt gebleven. Uikend de
vertegenwoordigers van de wetenschap beleven, reetigv
uitzonderingen, plezier aan de zintuiglijke vergghg van de
mens en hebben voor het spiritisme slechts spdtoen over.
Of zij zeggen, net als Huxley, dat deze dingenlfszals ze
waar zouden zijn - hun niet interesseren.

In de oudheid was het een eenvoudige tempelschriRan-
krates, die een vijfentwintigjarige studie (in de van de adept)
niet schuwde om eindelijk in het bezit van de Epghte
geleerdheid te komeéf® Onze geleerden daarentegen die,
plaats van verre reizen te maken, slechts de hoekaeven te
slaan om de aanschouwelijke overtuiging van deiglkgizeid
van hun wereldbeeld te verkrijgen, nemen desondaoks
misschien juist daarom, niet die moeite. Men kan twijfel
begrijpelijk vinden, ze zelfs hun a priori-ontkengivergeven.
Doch de weigering om met eigen ogen te zien wainzije
onmiddellijke omgeving kunnen vinden, gaat in et@ boven
de maat van het vergeeflijke uit. In dit opzicht dss de
vergelijking van onze tijd met de oudheid voor anshoge
mate beschamend.

Wanneer wij nu zien, dat het in de mysterién dedéduom
spiritisme ging (een hypothese die bij mijn weterg miet
eerder werd opgesteld), dan kan daaruit nog nietabsoluut
bewijs voor de waarheid van het spiritisme wordigelaid. De
bedrogtheorie van de modernen echter, lijkt in gkval
belachelijk te zijn tegenover het feit dat de msigte die onder
voortdurende controle stonden van de grootste gedst de
oudheid, al zo'n tweeduizend jaar bestonden, waimeir
mogelijk zou zijn geweest wanneer ze inderdaacallgedrog
hadden bevat. Onze rationalisten zullen zich eraaavellicht

413 Dollinger: Heidentum 440.
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toe laten overhalen zich iets minder voorbarig dwelr spiritis-
me uit te spreken, wanneer zij bedenken, dat zij dait
uitspreken tegelijkertijd ook de voortreffelijks@riekse filoso-
fen moeten betrekken. Daarom valt het te hopemelaspiritis-
me, en de mystiek in het algemeen, een nieuwe tgves
krijgen wanneer de filologen eenmaal het besluihe® om bij
de oude classici de maatstaf van de mystiek a@g¢en. Dan
zal het hun niet zwaar vallen om het bewijs voorjudstheid
van de hier voorgestelde hypothese op een veetigyenwijze
aan te voeren dan het mij - bij mijn beperkte kenvan de
klassieke oudheid - mogelijk is.
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IV DE DAIMOON VAN SOCRATES

De afwerende, innerlijke stem die Socrates meemdernemen
wanneer hij op het punt stond iets nadeligs te deemeeds
meermalen het onderwerp van wetenschappelijke noeken
geweest. In de oudheid hebben Plutarchus, Maximugisl

Apuleius en anderen daarover geschreven. De varglatat
Socrates door een daimoon, een goddelijk wezensgiegerd
is geweest, heeft de overhand. De recentere orelamo Mei-
ners, Gusti, Lelut, Volquardsen, et cetera, legdermaatstaf
van de gewone psychologie bij dit vraagstuk aandaarbij

moest noodwendig geschieden was geschied is, nlmatide
verklaringen langzamerhand in het rationalistiszhad vast-
liepen. Oude en nieuwe uitleggers zijn het er eatner eens,
dat het niet aangaat het vraagstuk te tackelen duaatr
simpelweg te negeren, want de berichten zijn zesdligs zijn

zeer talrijk en worden door de belangrijkste gednigaar voren
gebracht. Er ligt dus een feit op tafel dat nogdseop uitleg
wacht. Men mist namelijk het doel, zowel in de oudspi-

ratietheorie, waarin het bewustzijn van Socrates gassieve
rol speelt en van een daimoon raadgevingen ontvafggtok in
de gewone psychologische theorie, die het feit weilklaren
vanuit het actieve filosofische en morele bewustzjangezien
aan beide hypothesen iets ten grondslag ligt dat js, zou
men in de verleiding kunnen komen om de oplosdamngs de
liin van het parallellogram der krachten, in eerddediagonale
richting te zoeken, door een hypothese die hetcheraardigde
van beide verenigt, en het ongerechtvaardigde daadrvallen.
Dit wordt slechts dan bereikt, wanneer wij de daimovan

Socrates als een vraagstuk van de transcendemstdbgiogie
erkennen. Socrates lijkt dan zowel actief als jghgsi zijn. Hij

was geinspireerd, doch slechts door zijn eigenstemdentale
subject. Deze hypothese verklaart de socratiscireoda ten
aanzien van al zijn kenmerken, zonder dat wij gadyen zijn

om enkele daarvan naar willekeur weg te laten getealsen.
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Laten wij eerst eens kijken naar de berichten aierliggen.
Die van Socrates zelf, die bij Plato sprekend wogtjevoerd,
en die van zijn intieme vrienden.

Socrates zelf spreekt nergens over een daimoon wi@oihij
geinspireerd zou zijn, doch slechts over een iijkerstem
(pwvn) die hij verneemt, en een goddelijk tekem(cov) dat
hij ontvangt.[respectievelijk phooné en semeioat]. Over dit feit

in zijn psychische leven spreekt hij met de graotztkerheid.
De bron echter van waaruit zijn ingevingen tot Hemmen, laat
hij onbepaald. Hij noemt die niet daimoon, dochnuaiion,
iets daimonisch 1{ daipoviov) [ti daimonion. vert], welke
betiteling hij deels als onderwerp, deels bijvg&gtiebruikt.
Hij spreekt over het 'vertrouwde goddelijke tekemwer de
‘profetische stem van de godheid’, en over de 'dsods
wilsbeschikking aan mij toebedeelde stem'. Dezeerlijke
stem was hem van kindsbeen af gegeven, zodat nigesaextn
dag van zijn leven verstreek dat hij haar niet Yaghomen. Zij
dreef hem niet tot handelingen aan, doch hield berslechts
vanaf, als hij op het punt stond 'iets nadeligsdten. De
waarde van deze daimonion werd door Socrates za@ hoo
geschat, dat hij hem zonder bedenkingen gehoorzmamd
Tegenover Alcibiades, wiens mentor Perikles waspdrade
Socrates zich erop, dat hij een betere en wijzeeton bezat:
zijn daimonior™** Aan deze schreef hij ook zijn principiéle
distantie van de politiek toe: "De reden daarvagirih datgene,
wat gij mij vaak en bij vele gelegenheden hebt hareggen,
namelijk dat ik iets goddelijks en daimonisch kasrnemen.
(...) Dat begon bij mij reeds vanaf mijn jongelingsja. Er valt
een stem te horen, en wanneer die te horen issolaant zij
mij steeds voor iets wat ik van plan ben te gaaendaoch
spoort mij nooit tot iets aan. Dat is het wat nfijpadt om mij

44 plato:Alcib., 1.
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met openbare aangelegenheden bezig te hodtezijh relatie
met filosofie daarentegen werd indirect gebillijkipordat hij
daarvan niet afgehouden werd. Zelfs aan dit fgitétidirecte
bevel gehoorzaamde Socrates zo beslist, dat hgigarechters
uitlegt dat hij zich er niet eens onder het bediag vrijspraak
aan wilde onttrekken: "Wanneer gij mij onder zulkeorwaar-
den wilt vrijlaten, dan zou ik tegen u zeggen: Hkb u,
Atheense mannen, weliswaar lief en ik schat u hdogh ik zal
de godheid meer gehoorzamen dan u (...)." Want daf gij
weten, gebiedt mij mijn godheid (...). Daarom, Athsen
mannen, zou ik zeggen, spreek mij vrij, of spredgknet vrij,
in de overtuiging dat ik mijn doen niet zal verarae ook al
zou een meervoudige dood mij bedreigéf.Ook zijn leer-
methode, die in tegenstelling met die der sofistayelken
indertijd Griekenland overspoelden, minder uit fwaken dan
uit voorgelegde vragen bestond, net alsof hij eeestglijke
vroedvrouwkunst beoefende (zoals zijn moeder Phatnaie
lijfelijk eveneens had bedreven), schrijft hij taean zin
daimoon: "De godheid nodigt mij uit te ontsluitewvan het
opvoeden houdt hij mij &t

De tegen hem gerichte aanklacht die zijn doods@brotst
gevolg had, luidt, dat Socrates de door de stdasinde goden
niet erkende en daarvoor in de plaats vreemdseodiden
invoerde. Een beschuldiging die op zijn daimoni@trdkking
had*® Aangaande deze aanklacht van Meletos zegt Socrates
zelf: "Hij noemt mij een godenverzinner, en omdahieuwere
bedenk en de oude niet voor goden houdt, diendedsijs hij
zegt, precies daarom een klacht tegen mij in." \Gfadfuty-
phron repliceerde: "Ik begrijp wel, beste Socratdst, dat is
omdat gij beweert dat uw daimonion zich roert lkeder

413 |bid.: Verdedigingsredel 9. [lees: Apologia Sookratousert]

418 |pid.: 17.
417 |bid.: Thaetet, 7. / PlutarchusPlatoonse Vragen.
418 XenophonMemorabilig 1, 1, 1-2.
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voorval. Hij dus heeft deze aanklacht tegen u iregetialsof ge
zint op vernieuwingen in goddelijke kwesties, eretit voor het
gerecht op om u verdacht te maken, aangezien lf, wat de
grote massa in zulke kwesties zeer ontvankelijkzasr be-
schuldiginger®®

Socrates hoorde zijn innerlijke stem tot aan het eian zijn
leven, en zelfs in afwachting van zijn veroordeliogde dood,
hield hij zijn beweringen overeind. Hoewel hij gekkalijk zijn
vrijspraak had kunnen bewerkstelligen, zag hipehtvanaf om
zich in die zin te verdedigen, en wel omdat zijmaaion hem
daarvan afhield® Niet alleen werd hij er via een innerlijke
aanmaning van afgehouden om een verdedigingsradée ui
werken en verscheen hij onvoorbereid voor het detranaar
ook wees hij een door de redenaar Lysias uitgewer&tdedi-
gingsrede af*

Barthelemy, die er niet toe kan besluiten het vwadgopen te
laten, en liever naar een ongerijmde oplossingigripeweert
dat Socrates met zijn daimonion slechts een gragft he
uitgehaald® Om echter heel snel van deze hypothese terug te
komen, hoeft men alleen maar in ogenschouw te neva¢me
reeds ter dood veroordeelde Socrates tot zijn eextgprak, en
waarmee hij zijn opstelling in dit proces motivesrdMij,
geéerde rechters, is iets wonderbaarlijks overkorDenvoor-
spellende stem van de daimonion namelijk, die i&eglte
vernemen, vermaande mij in de gehele achterligg@edede
zeer dikwijls, en wel bij zeer geringe aanleidingeanneer ik
op het punt stond om iets verkeerds te doen. Nuijiechter
datgene overkomen wat gij zelf ziet en wat menigemor het
grootste ongeluk zal houden en wat werkelijk daangeldt." -

419 Plato:Euthyphron 2.

420 x enophonMem, IV, 4, 4./ 1V, 8, 5.
421 Diogenes Laertes: Il, 40. / Cicemde Orat, I, 54.
422 BarthelemyVoyage du jeune Anacharsis. 67.
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zijn veroordeling namelijk. "Doch mij vermaande,emo ik
vanochtend van huis wegging de wenk van de godhedaih
toen ik hier opklom naar het gerechtshof, noch rijn
redevoering toen ik van plan was iets te gaan zedgaewel
hij voorwaar bij andere voordrachten mij vaak midde de
rede terughield. Nu echter, bij de terechtzittihgeft hij mij
van niets dat ik deed of zei, afgehouden. Hoe =arkk nu dit
verschijnsel? Dat zal ik u zeggen: Tot mijn heiigt dat te
zijn, wat ik wedervoer, namelijk mij te hebben beg® Onmo-
gelijk hebben degenen onder ons die aannemen tiatemeen
verderfelijk is, de juiste opvatting. Daarvoor lgek een sterk
getuigenis: noodwendig namelijk had het gewoonligdeen mij
afgemaand, toen ik op het punt stond iets te dadronheil zou
brengen.** Zozeer vertrouwde Socrates dus op de stem van
zijn daimonion, dat hij uit diens zwijgen de corstkitrok dat
Zijn veroordeling en dood voor hem een aanwinsewar

Zoals hij zegt, waren het regelmatig onbeduiderasgetdingen
waarbij hij de stem vernam. Toen hij op een kedrlymeum
wilde verlaten en opstond, viel hem het gebruikeligaimo-
nische teken ten deel. Hij ging dus weer zittenireferdaad
kwamen spoedig daarop Euthydemos en diens broeder
Dionysodorus eraafi?

Zijn leerlingen waren van het bestaan van deze a@on niet
slechts op grond van de hoge verering voor hurateoaer-
tuigd, maar ook omdat zij aan den lijve ondervondan de
handelingen die de goedkeuring van de daimonionkaieden
wegdragen, door kwalijke gevolgen begeleid werdBie

echter, welke indirect gebillijkt werden, waren lh@am en
gunstig. Want ook voor de handelingen van aanwezigaden
verstrekte de daimonion aan Socrates aanmaningeter' van
Zijn vrienden ried hij aan, dit te doen, of dalan, omdat de

423 Plato:Verdedigingsrede31.

424 |bid.: Euthydemos2.
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godheid hem een teken had gegeven. En degenen giheor
aan gaven, strekte het tot voordeel. Diegenen edigalat niet
deden, moesten het berouwéf."Ook Socrates zelf spreekt
zich hierover heel stellig uit: "Mij is namelijk do de
goddelijke voorbestemming vanaf mijn jongelingsjarets
daimonisch toebedeeld. Dat bestaat uit een stemsteieds
wanneer zij zich laat vernemen, mij iets dat ik @nlddernemen,
afraadt, doch mij nooit tot iets aanzet. Ook wanresn van
mijn vrienden iets met mij bespreekt, en de steoh Aaat
horen, houdt zij hem daarvan af en staat hem ot het te
ondernemen. En daarvan kan ik ook getuigen aanwoére).
Wilt gij verder aan de broeder van Timarchos, Kieiachos
vragen, wat Timarchos tegen hem heeft gezegd,hipeap het
punt stond om door de hand van de beul te stehigen de
wedrenner Euathlos, degene Timarchos op zijn vibghtich
had opgenomen? Dezgleitomachos. vert] zal u namelijk
vertellen, dat hijjTimarchos.vert] aldus tot hem sprak: 'Zeker-
lijk, beste Kleitomachos', zei hij, 'ga ik nu deodotegemoet,
omdat ik niet naar Socrates wilde luisteren!" Waarmou
Timarchos dat nu hebben gezegd? Dat zal ik u zedgbheen
Timarchos en Philemon, de zoon van Philemonide$, zan
het drinkgelag losmaakten om Nikias, de zoon van
Heroskamondros om te brengen (een aanslag waaerverd
niemand van afwist), zei Timarchos bij het opstsagen mij:
'Wat meent gij, beste Socrates? Drinken jullie mgeswoon
door. Ik echter moet mij ergens naartoe uit de efmahaken,
doch wanneer het lukt, ben ik spoedig terug.' Twerhief zich
in mij de stem en ik zei tegen hem: 'Sta toch omtwant ik
heb de gewoonlijke daimonische waarneming ontvahdem
hij bleef nog. Nadat hij een tijdje had gewachtakta hij weer
aanstalten om te gaan en zei tegen mij: 'lk ga beste
Socrates.' De stem werd weer luid, en daarom nedigdhem
weer uit, te blijven. De derde keer stond hij, dpi#tahet niet
zou merken, op zonder iets tegen mij te zeggenhtigcom

425 Xenophon:Memorabilig 1, 1, 4.
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door mij niet te worden opgemerkt, het ogenblikvatirop mijn
opmerkzaamheid een andere richting had genomewjjgterde
zich ten spoedigste en voerde datgene uit waariiporu de
dood tegemoet ging. Daarom zei hij datgene, watnki vertel,
tegen zijn broeder, namelijk dat hij nu de doodriggomdat hij
mij niet geloofde. Dientengevolge zult gij nog veslen over
de gebeurtenissen in Sikeligicilié. vert] horen wat ik over de
ondergang van het leger heb geuit. Doch over deediggende
gebeurtenissen kunt u van de personen die er duteracht
Zijn, vernemen. Maar ook nu kunt u het teken bemogof het
van betekenis is. Toen namelijk de schone Samidnvéiel
inging, ontving ik het teken. Nu is hij, om ondenrasyllus te
vechten, net op weg naar Ephesus en lonié. Daaetoofgik,
dat hij hetzij zal omkomen, hetzij iets soortgdij&rvaren zal,
en ik ben ook ten aanzien van het overige leger lzeeorgd.
Dit nu heb ik u verteld, omdat de inwerking van dit
daimonische alles beslist over de omgang van degdigemet
mij verkeren.**

Bij Plutarchus vertelt Theokritus als een van dée wsoor-
beelden die aan de vrienden van Socrates bekerdkrzaijn
geworden, het volgende: Toen Socrates met versameidien-
den naar de waarzegger Eutyphron was gegaan, higef
plotseling staan en keerde hij na enige bezinniagegn andere
steeg terug, de vooruitgelopen vrienden terugragpaange-
zien zijn genius hem verhinderde verder te gaanmBesten
keerden met hem om. De anderen gingen, om de gerius
een keer te logenstraffen, op dezelfde weg vooxth kwamen
een troep varkens tegen en werden, omdat zij roeddén
uitwijken, op de grond geworpen en met rotzooi ledfé Hier
neemt dus de stem van de daimonion de vorm van een
voorgevoel aan dat, aangezien het steeds betrekkieig op de
nadelige gevolgen van de voorgenomen handelinggdmeherk

426
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Plato:TheageslI.
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van de tijdelijke, onderbewuste voorschouw in delvat. Toen
Socrates bijvoorbeeld na de slag bij Delium, digebunkkig
verliep, met de aanvoerder Laches en anderen #ueht men
bij een tweesprong belandde, hield zijn daimoniemlervan af
de weg te volgen die zijn metgezellen insloegergBhen nu,
die zijn raad niet opvolgden, vielen de vijanddijkuiters in
handerf?® Later maakten deze metgezellen zich er verwijten
over dat zij Socrates niet gevolgd waren en, z&#lsarchus
zegt?®, zou door dit voorval de daimonion van Socrateeen
buitengewoon aanzien zijn komen te staan. En négrder
kreeg de daimonion het kenmerk van de voorschouwsm to
Socrates aan enige van zijn vrienden de onderganghet
Atheense leger in Sicilié voorspeltf@.

Socrates, die in het algemeen aan orakels en jgaifetdromen
geloofdé®’, hield dus in lijn daarmee zijn daimonion voor een
individueel, innerlijk orakel, waarvan hij het wezaiet nader
kon duiden. Net zoals hij, noemt ook Cicero het st soort
verzamelnaam déivinum quoddarf® ["een zekere voorspeller.”
vert]. De daimonion werd door Socrates slechts als remerlij-
ke stem gehoord, nooit waargenomen. Plutarchust vaber
uitdrukkelijk aan en voegt eraan toe, dat Socrdiegenen tot
opscheppers had uitgeroepen die zich beroemdeoduelijke
verschijningen, en dat hij zich daarentegen ineseg ge-
dachtewisselingen had ingelaten met hen die, sehigl voo-
rgaven een stem te vernemen. Daardoor waren ignden op
het idee gekomen, dat Socrates zijn genius sldubisde en
niet zag, zoals men in de droom geen werkelijkensten

428
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hoort, doch zich daarvan slechts een ingebeeldestating
maakt en toch andere meent te hdrén.

De berichten der Ouden zijn bepalend genoeg omjoprunst
te onderkennen wat de daimonion niet was: geeeatafive,
gedramatiseerde monoloog, en niet zo maar eenidiigevan
het gehoor. Beide hypothesen verklaren namelijkt mie
hoofdzaak: de onderbewuste voorschouw. De vriendsm
Socrates, namelijk Plato en Xenophon, zouden wgckeén
zeer lage dunk hebben van de interpretaties dig dokele
modernen werden opgesteld. Dat Plessing de daimaaiceen
bewust verzinsel van Socrates uitrféh,zouden zij een
onwaardige laster noemen. Zij zouden lachen omrdesgé arts
Lelut, die zegtOn ne peut, en vérité, rien voir, rien entendre de
plus extravagant, de plus caractéristique de laeftf ["Men
kan waarachtig niets zien, niets horen dat extravagr is, of
kenmerkender op waanzin duidtért] En toch voert Lelut zelf de
berichten aan, dat de daimonion zich nooit vergiste dat
degenen die de stem niet volgden, tot nadeel kwaBwecrates
Zou zich er vast en zeker mee troosten, dat deeges® arts
zich als consequentie gedwongen ziet, CardanusaRd&ous-
seau, Swedenborg en Luther eveneens tot narreerkéanen.
Voor ons mag afdoende zijn, dat in de oudheid gesmd of
tegenstander van Socrates het zou bedenken omirdeniian
tot het symptoom van waanzin te verklaren. Maar lato en
een Xenophon zouden ook nooit bedacht hebben hagstuk
te vervalsen zodat het voor een rationalistiscllegiigeschikt
was. Dit doen de moderne uitleggers, die in de daiom
slechts de uiting van de zedelijke tact en het ¢ewevan
Socrates willen zien. Dat wordt gelogenstraft dderomstan-
digheid dat de daimonion zich bij zeer ondergegehikthisch
oninteressante aanleidingen liet horen; bij handelh die in
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het geheel niet thuishoorden in het forum van lestajen; en
dat hij zich met betrekking tot de gevolgen van \aeor-
genomen handeling liet horen, en dus profetisch Zaker, bij
wie de moderne theorieén zijn samengekdifigniet zich bij
zijn precieze kennis van de oude verslagen gena&tze
zeggen, dat de daimonion goed kan worden ondedsheian
het zedelijke gevoel en het geweten: "De daimomisstem
vertoont zich in het algemeen veel meer als ietswsar het
eigen bewustzijn van Socrates de vorm aannam viageveel
dat een handeling niet passend is. Dat gevoel letrdnidelijk
worden toegeschreven aan een oorzaak." Dit isjaesty maar
het is slechts een beschrijving van het verscHijrgeen ver-
klaring. Ook is het nog geen verklaring wanneerleZetoe-
voegt, dat de daimonion berust op het verdiepaijrininnerlijk
(waardoor Socrates zich van zijn landslieden orthesiglde) en
op zijn streven naar zelfkenrii.Deze subjectieve verdieping
verklaart in het beste geval dat Socrates op da st@n de
daimonion opmerkzaam was, doch verklaart niet eie ielf.

De stem van het geweten is iets wat alle mensenethatr
gemeen hebben. Over zijn daimonion echter zegtaBesrdat
véor hem maar weinigen, of helemaal niemand, vavraegere
levenden de goddelijke stem deelachtig waren geswdri Hij

is zich dus volkomen van zijn paradoxale beweriegvist.
Ook Maximus van Tyrus, die van de daimonion eemdan,
namelijk een onzichtbare beschermgeest maakt, degitdie
een wezen is dat tot Socrates behoort en aan hbonden

fo 439
IS.

Wanneer ik daaraan nog toevoeg dat bij de Alexprsdri
filosofen en later bij de kerkvaders de daimoniganeens een

436 Zeller: Philos d. Griechenll, 1, 65-83.

37 |bid.: 11, 1, 80, 83.
438 p|ato:De Staat VI, 10.[lees: Politeia.vert]
439 Maximus van TyrusbDiss, 14-15.
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echte daimoon wordt, waarbij laatstgenoemden innfidtlen

laten of het een goede of slechte daimoon waskaamaarmee
de lijst van de verklaringen die er tot nu toe war&aarmee
men de daimonion gevonden zou hebben, worden gaslot

Het vraagstuk is klaarblijkelijk nog onopgelost. espiratie-
theorie is net zo weinig aannemelijk als de veinglvan de
daimonion tot een bestanddeel van het gewone beyrist
Daarom moeten wij naar de a-normale psychologjeerj dus
niet naar de pathologische, maar naar een die stg@rdan de
normale. De uitlatingen van Socrates zelf en zijjartreffelijke
vrienden luiden zo zelfverzekerd, dat het feit adststaand
moet worden aangemerkt. Wanneer echter deze mentigaa
daimonion een feit is, lijkt die zeer geschikt tgnzom te
worden aangewend als een schietlood om het raadsed mee
te doorgronden. Des te groter is dus de verplightm een
wetenschappelijke verklaring voor het vraagstukiielen.

Wanneer het klopt wat ik in déhilosophie der Mystik
probeerde uiteen te zetten, namelijk dat de droertodgangs-
poort tot de metafysica is voor zover het gaat @nhrhadsel
mens (omdat wij in de droom de transcendentaallsye

gische verschijnselen in hun eenvoudigste gestaljenko-
men); wanneer verder de daimonion blijkbaar evendende
transcendentale psychologie behoort, moeten wiatklaring

daarvan uit het droomleven halen.

In onze dromen bevinden wij ons op een droomtovaeleen
bepaalde opmaak, en in gezelschap van over heheégezeer
bepaald gekarakteriseerde mensen met wie wij praien
handelen, aan wie wij vragen stellen, van wie wiwoorden
krijgen, die zich met onze handelingen verbinderzefdoor-
kruisen, et cetera. Dit feit is veel wonderbaadijidan het op
het eerste gezicht lijkt. Onze dromen zijn namefiich het
product van een externe, vreemde inspiratie, naginén ze
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worden beschouwd als het wetteloze spel van ontadie. Ze
moeten dus uit ons eigen innerlijk komen, en weletmioet
verloop van de droom zoals die op een bepaalde emani
opgebouwd is, op een wetmatige wijze een aanleitlelgpben
gekregen vanuit onze lichamelijke en geestelijkstejdheid.
Dromen van een bepaalde aard, die als de wetmgeigagen
van deze oorzaak optreden, moeten corresponderemijme
voorhanden zijnde bevindingen. Wijzelf zijn dus peodu-
centen van onze dromen; ook van die waarvan hébogein
tegenspraak is met de wensen van ons dromende tdglevan
die waarin wij antwoorden ontvangen die niet in ons
droombewustzijn lagen. Met andere woorden: wanireenze
dromen buiten onszelf nog andere personen optrégande
bepaalde gesteldheid van dit gezelschap en zijmagegyen
slechts tot stand komen door een dramatischeisglitean ons
eigen |Ik. De dramatische splitsing van het Ik isrdan de
psychologische formulering om onze dromen uit tgé:. En
aangezien ze in elk opzicht aan de wetten van akrzm
gevolg onderworpen moeten zijn, kan het kenmerk dan
splitsing van het Ik slechts bepaald worden doorijgondere
van onze momentele lichamelijke en geestelijkealgiseid.

In de Philosophie der Mystilheb ik in het hoofdstuk over de
dramatische splitsing van het Ik, deze verhoudingiibvoerige
wijze proberen weer te geven. Daarbij kwam alsltagunaar
voren, dat een dergelijke splitsing van het Ikjaltiitsluitend
tot stand komt wanneer een in het onderbewustzijistane
gevoelsprikkel de psychofysische gevoelsdrempetsobeijdt,
zodat dus in al deze gevallen de gevoelsdrempelhats
breukvlak van deze splitsing verschijnt. Stellephijvoorbeeld
in de droom een vraag waarvan de beantwoordingitvans
onderbewuste naar het droombewustzijn opstijgt, ldggen
wij dit antwoord in een vreemde mond, en zo vindnh e
gedramatiseerde bezinning of een gedramatiseemienégng
plaats.
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Uit dit feit van de dramatische splitsing van Hetdie wij alle
nachten in onze dromen ervaren, komen twee bejkagri
gevolgtrekkingen voort. Principieel zijn in het geh geen
logische gevolgtrekkingen nodig, want door het fgtvoon te
analyseren, kunnen wij de dramatische splitsing twee
bestanddelen, in twee psychologische fasen ontletlerbDe
dromer is het subject dat de personen van de dezonenvat.
Deze droompersonen gaan met elkaar om, zonder relkaa
identiteit te kennen'erkennen.” Bedoeld kan zijn: zowel 'herken-
nen’, als 'onderscheiden’, 'onderkennen' of 'opewerkert]. Deze
identiteit is een gegeven in hun gemeenschappebiigerbe-
wuste, maar de inhoud van hun droombewustzijn ésblee
wederzijds. 2) Het dromende Ik verkeert met de igeetiroom-
figuren in woorden en handelingen, zonder zicheh@wvust te
worden dat het identiek is aan de anderen. Ditdtaohts tot
stand komen doordat hun bewustzijnsinhoud over eerw
begrensd wordt, terwijl de identiteit slechts int lederbe-
wustzijn gelegen is.

Door nu - om de kwestie eenvoudig te houden - zeairomen
behalve onszelf slechts nog één andere perso@erlgegeven
aan te nemen, kunnen wij het volgende zeggen. $laten
psychologisch feit, dat een subject uit twee peraokan
bestaan, zonder dat die in hun verkeer elkaarstiidign
onderkennen["erkennen." Zie opmerking hierbovevert]. Dit feit
wordt door zijn zuiver psychologische betekenis ezekiet
anders door de afweging dat onze dromen slecitsall zijn.
Men mag het feit van een illusie niet verwarren get illusoir
feit. Het vermogen van ons bewustzijn om zich oppiisen in
twee helften die elkaars tegenspeler zijn, kan uitstuitend tot
de droom beperkt zijn. De oorzaak van deze spijtdigt
namelijk in een gelijktijdig voorhanden zijn vanmelgewustzijn,
een onderbewustzijn en een waarnemingsdrempel eliean
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elkaar scheidt. Deze oorzaak is ook een gegevdansj het
waken.

Wanneer wij uit de droom ontwaken, versmelten desqen
van onze droom weer tot het gelijkvormig subjecth w@e
wakende mens. Hetgeen in de droom een werkelijkisgits
ook buiten de droom (bij het voortbestaan van deaak die
ten grondslag ligt aan de dramatische splitsingzigp minst
een mogelijkheid. Daarom is de vraag gerechtvadrdaf de
wakende mens van zijn kant wellicht ook alleen ndamhelft
van een omvattender wezen en bewustzijn is. Déssgivan
een subject in twee personen zou ook buiten dendreen
werkelijkheid kunnen zijn. In dat geval zou de @ardnens
slechts een van de beide personen van een suipfestaarvan
de andere persoon aan ons aardse bewustzijn ombeken
onbewust zou zijn, doch die zich heel goed vanzatftbewust
zou kunnen zijn. Aan de mogelijkheid hiervan va#trin het
minst te twijfelen; dat bewijst de droom. De resititervan zou
echter slechts dan gegeven en bewijsbaar zijn, @amnvan de
Zijde van die andere persoon van mijn Ik, over deeglende
waarnemingsdrempel heen, een voorstelling ons edrelsust-
zijn zou bereiken. Dat Ik noemen wij bij voorkeumeth
transcendentale subject, aangezien het voor hdsedmewust-
Zijn verborgen is doch wel tot ons wezen behooranwéer
genoemde voorstelling zich niet kwalitatief zou erstheiden
van de overige voorstellingen van ons aardse beijust
zouden wij haar echter (door het ontvangen te veemamet
het voortbrengen) aan ons aardse bewustzijn tapsahr Nu
kunnen we eigenlijk pas spreken over een tweedsopervan
ons wezen onder de voorwaarde, dat het bewustijrdeze is
afgegrendeld van dat van de aardse persoon; datveiede
persoon door de dingen anders zou worden beindaedde
laatstgenoemde; en anders daarop zou reagerenil daggen,
andere vermogens zou hebben. Zonder dit ondersebaidhet
helemaal niet tot een splitsing komen, en zou echt één
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bewustzijn zijn, en was er slechts één persoon havaten.
Wanneer wij dus van ons transcendentale wezen tetlorgen
ontvangen, kunnen het op voorhand slechts die niglke
geenszins uit het aardse bewustzijn kunnen wordigeleid,
bijvoorbeeld voorgevoelens en voorschouw. Dit nu ins
toestanden die hoofdzakelijk bij het somnambulishogen,
inderdaad het geval. Daarom zij wij gedwongen deamsk die
met dit feit correspondeert te aanvaarden: eers¢eardentaal
subject.

Vandaar dat de dramatische splitsing van het Ik aleen de
psychologische formulering is om ons droomleveneaileggen,
maar ook de metafysische formulering om de merduiden.
Ons bestaan heeft, zonder slechts een droom tedgijformule
van het droomleven. Ons aardse wezen is slechtelftevan
ons eigenlijke wezen, waarvan de andere helft woer trans-
cendentaal blijft en achter het aardse bewustizjin \Wij lijken

dus op een dubbelster, zonder onze donkere begeleicher-
kennen.

Treedt in onze dromen een tweede figuur naast pnsdan
hoort die weliswaar ook bij ons wezen, doch sled®s deel
van ons wezen hebben wij in deze droomfiguur vékgonen
slechts in het andere deel herkennen wij ons digebaarom
spreken wij met zulke figuren in de droom als metemde
wezens, hoewel beide personen door een gemeenstfiapp
subject bijeen zijn gehouden en bij het ontwaketeidaad
weer samenvioeien. In een droomfiguur kunnen wgdse
daarom nooit geheel zijn opgenomen, omdat er daaneestal
meer voorhanden zijn, en elk slechts een deel venwezen
objectiveert. Wij zijn zelfs niet over de totalitian de figuren
uitgesmeerd, want anders was het niet mogelijk vdptook
onszelf nog op het toneel bewegen. Er zou dan wanatleen
nog het aandeel van een volledig objectieve toesgbo
overblijven, hetgeen in de dromen waarin wij onszakt

165



tevens op het toneel bevinden, in elk geval geelgklthet
geval is. In de droom is deze feitelijke splitsisigchts een
psychologisch feit. Buiten de droom blijkt ze mgs&iéch te
zijn, en wel door de transcendentale vermogensovae ziel,
die niet uit het aardse bewustzijn kunnen wordegelafd. Dit is
de reden waarom Kant juist in relatie tot zijn stwer de ziener
Swedenborg ertoe kwam, de hier voorgedragen fomnngléer
verduidelijking van het raadsel mens in heel dijkklzinnen
uit te spreken. De rationalisten zien in dit stuénvKant,
Traume eines Geisterseherslechts een bespotting van het
geloof in geesten. Daarbij zien zij over het hoafat, ten minste
één geest door deze spot onberoerd blijft, nameéjkeest van
de mens in de zin van een transcendentaal subjets.
dergelijks betwijfelt Kant niet alleen niet, mady ieweert het
met grote vastberadenheid: "Ik beken, dat ik zegremgd ben
om te beweren dat er in de wereld immateriéle Kkarak
bestaan, en ook om mijn ziel in de klasse van direns onder
te brengen. (...) De menselijke ziel zou daarom raedset
huidige leven als verknoopt met twee werelden tggeloeten
worden beschouwd. Van deze ondervindt zij, voorez@ij tot
een persoonlijke eenheid met een lichaam verborgjalleen
duidelijk de materiéle. Daarentegen ontvangt zjlal van de
geestenwereld de zuivere invioeden van immatekiétakters
en deelt zij die mee, zodat - zodra die verbindiigf langer
bestaat - alleen de gemeenschap overblijft diéezgllen tijde
heeft met geestelijke karakters. Deze moet zich re@ar be-
wustzijn openen opdat zij alles goed kan aanschouye.)
Ooit zal men nog bewijzen, ik weet niet waar en mesam, dat
de menselijke ziel zich ook in dit leven in een plosbaar
verknoopte gemeenschap bevindt met alle immatétatizkters
van de geestenwereld; dat zij afwisselend in de&it en van
hen indrukken ontvangt, waarvan zij zich als mectster niet
bewust is zolang alles goed staat. (...) Wat daarsnsubject
zowel lid is van de zichtbare als van de onzictgbaereld, is
toch niet een en dezelfde persoon, aangezien dstedimgen

166



van de ene persoon geen begeleidende denkbeeldelevaan
de andere wereld zijn, wegens hun verschillendéeslgdeden.

Wat ik daarom als geest denk, herinner ik mij alstmens**°

Uit deze zo duidelijke zinnen die terzake zijn, karaar voren
dat mijn bewering (namelijk dat de dramatischetsiplg van
het Ik, die in de droom als psychologische formatgoptreedt,
tegelijkertijd de metafysische formulering van deen® is)
overeenstemt met de opvattingen van Kant, maar raek
datgene wat hij zegt in de leer van de derde ami@d'™
[keuzevrijheden zijn het logische uitvloeisel vatunrwetten.vert]
Hij heeft zijn denkbeeld tot op hoge leeftijd ovacegehouden.
Zelfs de door mij gebruikte uitdrukking ‘transcentdal sub-
ject' gebruikt hij, als hij zegt, dat "het transdentale subject
ons empirisch onbekend & Dat wil dus zeggen, dat ons
zelfbewustzijn zich slechts tot een deel van onzanwauitstrekt,
en wel tot de aardse persoon; en dat ons wezerzetibie-
wustzijn overstijgt.

Omgang met ons transcendentale subject en, viemaldeling
door deze, met de transcendente subjecten, dategijen met
het geestenrijk, houdt Kant niet voor mogelijk ‘aug alles
goed staat". Daarmee is echter gezegd, dat hyjdmtmogelijk
houdt in a-normale toestanden: "Deze ongelijksgbeiid van

de geestelijke voorstellingen en die, welke tot lldtamelijke
leven van de mens behoren, mag daarentegen nie¢eals
zodanig grote hindernis worden opgevat, dat zé atiogelijk-
heden opheft dat men zich in dit leven zo nu enrdads van

de invioeden van de kant van de geestenwereld hewus
wordt."”** Daarom zou vanuit ons transcendentale subject een
voorstelling nog gemakkelijker binnentreden in hietuiglijke

440 K ant: Traume eines Geistensehers

441 |bid.: 11, 418-427. (Rosenkranz).
442 pid.: 11, 428.
443 bid.: Traume eines Geistersehers
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bewustzijn. Want zowel in het psychologische alfiéh meta-
fysische geval van de dramatische splitsing, isgdeoels-
drempel het breukvlak van de splitsing. Deze gesdreimpel is
reeds in de gewone droom beweeglijk, maar nog nmedéet
somnambulisme. En dat dit tijdens het waken beslimsno-
gelijk zou zijn, valt op geen enkele wijze te ormmwen. Veel-
eer is te verwachten, dat transcendentale voorgfefi, die
tijdens het waken de gevoelsdrempel overschrijdan, profiel
inboeten en wellicht slechts deels tot het bewpmstdoor-
dringen.

Daarmee is nu ook het raadsel van de socratiscineodan
verklaard. Socrates was een mens met een beweegéijloels-
drempel, zodat hij zich bewust kon worden van ttandentale
invioeden die op de gevolgen van zijn handelingetnetiking
hadden. Dat het transcendentale subject verzierziktis we bij
de somnambulisten regelmatig. Dezen vertonen eelfistoege-
nomen vorm van de socratische daimonion. Bij Sesratad
die in de afgezwakte vorm van voorgevoelens zijwustzijn
binnen, en gedroeg zich slechts afhoudend; nietusgrend.
Deze beide kenmerken kunnen we herleiden tot deegem
schappelijke oorzaak, namelijk dat de daimoniorh Zidens
het waken in afgezwakte vorm deed gelden.

Socrates zelf zegt, dat de innerlijke stem ziclchdke kenbaar
maakte wanneer hij iets wilde gaan doen waarvagegelgen
niet passend, en nadelig zouden zijn. Nu is hetoeele erva-
ringsregel van de mystiek dat het vooruitzien, vesmmnhet
spontaan optreedt, gericht is op de schaduwzijae de toe-
komst. Juist dat soort vergezichten echter moetrijpeg
lijkerwijze voorzien zijn van de grootste gevoelswige. Omdat
er een grotere prikkel aan ten grondslag ligt, moete met
groter gemak de gevoelsdrempel overschrijden. Mexdr al
komt het vooruitzien als zodanig niet het bewusttijnnen,
dan geldt dat wel voor de gevoelsopwekking, diermiaa
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verbonden is. Die laat zich dan meer gelden afsviett van de
voorgenomen handeling afhoudt, dan als een ongeeeot
gevoel binnen het bewustzijn. Voor Socrates gelalt,hij zich
slechts van de gevoelswerking van de vooruitblikumst werd.

Het lijdt voor mij geen twijfel, dat alle gevalleran voorge-
voelens berusten op dergelijke afgezwakte vergezichdie
slechts met hun gevoelswaarde over de gevoelsdidéregen,
terwijl het visioen onderbewust wordt. Want aanedgevoels-
gewaarwordingen moet een motief ten grondslag tigge er is
geen enkel ander motief denkbaar dan een visiognm@éten
dan naar inspiratie grijpen. Voorgevoelens moetdfs zlan de
schijn van een vreemde inspiratie hebben, wannedotzeen
gevoel van angst beperkt blijven, omdat het tramdeetale
bewustzijn van het aardse afgegrendeld is. Errigkepvan een
toename wanneer (zoals bij Socrates) aan het aénoedge-
voel in de dramatische splitsing de innerlijke stgordt toege-
voegd, die als afkomstig van een vreemde wordtoream. Bij
een nog grotere toename neemt de afmaner eensphasti
gestalte aan. Dit schijnt bij Socrates nooit te ziporgekomen.
Hij hoorde altijd uitsluitend de stem; zijn daimoniwerd nooit
zichtbaar.

De daimonion van Socrates is dus een gedramatiseerd
voorgevoel, een afgezwakt, vooruitziend onderkenveem de

niet passendheid van een voorgenomen handelingtrddis-
cendentale vooruitzien dat het bewustzijn slecltsan voor-
gevoel binnendringt, schijnt pas dan te zijn ingéén, wanneer

hij op het punt stond de betreffende handelingetmhn.

Noch Socrates, noch zijn vrienden zochten de dawnoim de
eigen ziel van Socrates. Daarin hadden zij in zevgelijk, dat
de ziel niet met het bewustzijn samenvalt. In demabe
psychologie, die zich slechts met de analyse vamé&sustzijn
bezighoudt, hoort de daimoon niet thuis. Dat ecBtrates en
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zijn vrienden in hun verklaring aan het transcetalensubject
voorbijgingen en in een goddelijke inspiratie géttem, komt
doordat zij alle voorstellingen die uit de transtemale diepte
van de ziel opstijgen voor inspiraties hieldenvBgrbeeld van
de dichters, die zonder twijfel volkomen serieusemavanneer
Zij bij het begin van hun gezang de Muzen aanrief@ezing,

godin, de wrok van Peleus' zoon Achilleli§"of: "Vertel mij,

Muze, over de daden van de veel rondzwervende ffan."

Maudsley zegt: "Wanneer de hersenactiviteit van iadividu
welgeordend is en passende scholing heeft ervaeeschijnen
de resultaten van deze verborgen activiteit doatspling in het
bewustzijn op te duiken, vaak als inspiraties. e wreemd en
verbazingwekkend, zoals dromen dat zo vaak zijk;\vamr de
geest, die ze zelfstandig heeft voortgebracht. Wa$ geen
extravagante fantasie dat Plato ze als herinnarings een
toegenomen, hogere fantasie beschouwde. Plat®t was een
geest van de eerste rang, en de resultaten vanddebewuste
werkzaamheid ervan konden hemzelf, wanneer zedolikael
in zijn bewustzijn verschenen, toeschijnen als rdaiiies van
een beter leven dat ver buiten het bereik vandgsnwoordige
gelegen is. (...) Grote schrijvers en kunstenaanmsdsto, zoals
bekend is, vaak versteld over hun eigen scheppiegetonden
niet begrijpen hoe zij ze konden bedenk®f."

Deze neiging tot objectivering van de onderbewbste moet
natuurlijk nog groter zijn bij transcendentaal-gsylogische
functies waartoe het bewustzijn geheel onmachtid&arom
objectiveerde Socrates de innerlijke stem, en omigagehoor-
zaamheid jegens deze steeds goed uitpakte, wgsrtoppt om
kennis van de toekomst aan haar toe te schrijvaardn hield
hij haar voor goddelijk. Daartoe zou hij in het gehgeen

444
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Homerusll., |, 1.[de beroemde beginregel. vert.]
Ibid.: Odyss, |, 1.[id. vert.]
Maudsley:Physiologie und Pathologie der Seel€.
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aanleiding hebben gehad, wanneer zij niet uit heedoewuste
was gekomen. Hij wist dat zijn bewustzijn bij hetbguren
passief was, niet actief. Daarom hield hij de steror een
vreemde ingeving, een subjectief orakel, waarvanaisprong
voor hem verborgen was. Hegel nadert de oplossarg het
vraagstuk daarom zeer dicht, wanneer hij zegt: §Bxius van
Socrates is niet Socrates zelf, doch een orakel, edhter
tegelijkertijd niets uiterlijks is, doch iets subjefs, zijn orakel.
Het heeft de gestalte van een weten gehad, dalijkeggd
verbonden is met bewusteloosheltl. Dit is echter slechts ten
dele juist. Het weten, dat in deze voortgang bijcrtes
voorhanden was, bestond slechts hierin, dat ietstegenhield.
Van de bron van deze aanmaning, de oorzaak waaiom z
optrad, en het gevolg dat de handeling zou heblzameer die
zou zijn uitgevoerd, was hij zich niet bewust. TSeendentaal
wist hij echter ook van de laatstgenoemde bestdede

In zijn werkzaamheid toonde de daimonion zich &ls wezen
dat wil, kennis en zelfs de toekomst bezat en $esrbeheer-
ste. Als Socrates iets wilde doen, wilde de daimoriiet weer
niet, en zo kon Socrates hem dan ook aanzien et®dat hem
vreemd was. En wel om dezelfde reden als waaromnugie

droom alles wat vanuit het onderbewuste opduikt higt

bewustzijn objectiveren en zelfs plastisch waarnmenigeze
passiviteit van het bewustzijn rechtvaardigt echtay niet, dat
de ontvangen invioed wordt afgeleid uit een vreerbden.

Want precies dezelfde voortgang van een passievamgenis
uit een onderbewuste bron kan ook tussen twee paEmnsean
een samenhangend subject optreden, van wie de tzgnsis
helften door een waarnemingsdrempel gescheiden zijn

Plutarchus zegt, dat het spreken van de onzichtbeesten
slechts bij die mensen weerklinkt, van wie de riebr geen
enkele hartstocht onrustig wordt. Gewoonlijk geddt genius

aar Hegel:Gesch. d. Phi Il, 77.
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alleen in de slaap goddelijke dingen in, maar bigrates ook
tijdens het waken. Hij was namelijk bevrijd vanidele meeste
mensen heersende onrust en het gebrek aan harffforit. is

niet nodig om bij Socrates een bijzonder hoge gneau dit

vermogen aan te nemen. Want ook al vernam hij etijglke

dag van zijn leven de stem van de daimonion, zbilzelf

zegt, moet men daarbij toch bedenken dat hij, dtevardiepen
in kennis van het Zelf als de belangrijkste opdracin de
mensen beschouwde, grote aandacht besteedde aarchvat

Zijn innerlijk afspeelde, en voor zulke intuitie®¢ral omdat zij
in gedramatiseerde vorm optraden) zeer goed totng@aeen in
staat moest zijn. Het somnambulisme toont echtat,zdlke
transcendentaal-psychologische processen in veglrédasen
kunnen optreden. Formeel is deze toename reeds dnainen
gegeven, aangezien we de drager van de stem ichmange-
like gestalte voor ons zien. De daimonion is matdr
toegenomen wanneer deze niet slechts terughoudeadr
aansturend en ook met het visioen verbonden optret
spreken de somnambulisten met hun beschermgeeserbis-
te graad van filosofische bezinning om te erkendah hij

slechts een geobjectiveerd deel van hun eigenigidunnen
wij bij hen des te minder verlangen naarmate hijsabou-
welijker tegenover hen staat.

Deze uitwisselingen van de somnambulisten met lesoherm-
geesten, die weliswaar niet vanuit het standpumtdeapersoon,
maar wel vanuit het subject als gedramatiseerdeolonog kun-
nen worden aangeduid, komen zeer vaak voor. De @&wmmn
bulisten verzelfstandigen daarbij hun eigen trandeatale
voorstellingen en afwegingen. Onze eigen voorsggiih zijn
normaal, en wij verzelfstandigen ze in de droomak/&eedt,
net als bij Socrates, ook bij somnambulisten eedazige
afzwakking op, dat zij slechts een innerlijke steernemen.
Een magnetiseur, die zich veel moeite gaf om v@m sm-

448 plytarchusDe Gen. Socratis
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nambulisten te weten te komen hoe zij aan hun nméte
kwamen, ondervroeg ooit een onwetende jongedamga#tot
antwoord: "Ik hoorde iemand die tot mij sprak." Esveede
antwoordde: "Het komt mij voor, alsof ik het zietafor."*° De
merkwaardige somnambulist Julie, aan wie presidnbm-
beck vroeg waar een door hem geschreven aantekigngn
uit hoeveel regels die bestond, gaf zeer juistseétijfbureau
van zijn vrouw als bewaarplaats aan, en dat deiaatit twee
paragrafen van zestienenhalve en vijftienenhalvgelse be-
stond. Hoewel Strombeck het zelf eerst moest nakijjkon
hier desnoods nog de verklaring van pas komeneatagihg om
gedachteoverbrenging. Maar op de vervolgvraag, hignhee
Zij dat kon weten, gaf Julie aan: "Een stem zeitegén mij."
Toen zij over de gesteldheid van haar zien in dags@eek
ondervraagd werd, verklaarde zij, dat het om eeterwef een
stem ging, die het daar tegen haar zei. Soms tokd het
visioen van een drager van de stem op. Zij zag '@em
lichaam" naast zich staan, dat tegen haar sprakaddiniet een
bepaalde gestalte. Ze beschreef hem als een wotte die uit
de grond oprees en met een stem sprak die in haaneerde.
Zij onderhield zich met dit lichaam, waarvan densteij een
aanbrekende genezing voor haar zwakker werd, envaaaij
uiteindelijk formeel afscheid naff° lets dergelijks hebben de
meeste magnetiseurs waargenomen, bijvoorbeeldltt. 8*

Reeds Hegel heeft ons op deze verwantschap tussen
socratische daimonion en de beschermgeesten vaondgam-
bulisten opmerkzaam gemaakt: "Het specifieke maekking
tot de daimonion, is een vorm die naar het somnésmbe
neigt, en naar de verdubbeling van het bewust&n. bij
Socrates schijnt zich ook uitdrukkelijk iets voerdoen dat als

449
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Archives du magnétisme anim#l, 253.

Strombeck:Geschichte eines allein durch die Natur hervorgehtan
animalischen Magnetismu23, 55, 59, 60, 64-69, 95, 97, 131.

41 Bjllot: Recherches psychologiqués45-52, 59, 65, 67.
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een magnetische toestand is, aangezien hij dikmijitarheid,
catalepsie en geéxalteerdheid schijnt te zijn e '?

Daar komt bij, dat dit dramatische uiteengaan vetnttanscen-
dentale en het zintuiglijke bewustzijn, bij de s@mulisten
dikwijls in de wakende staat overgaat, zodat zi@rdaee nog
duidelijker aan Socrates doen denken. De arts Releegt, dat
de somnambulisten ook buiten hun crises een indbewaren
dat hun onderricht geeft aangaande hun behoeftedpar een
innerlijke sten®® Dr. Nick in Stuttgart, die aan een som-
nambulist vroeg of zij zich haar goede opvattingenbeslis-
singen ook in de waaktoestand zou herinneren, kietegnt-
woord: "Nee!" Maar zij had door haar driejarigeldinsperiode
zoveel gewonnen, dat telkens wanneer zij een rgigot
nieuwe misstappen voelde opkomen, een innerligkhagar ging
waarschuwef’>* Deze afgezwakte objectivering van het trans-
cendentale bewustzijn, die in het bewustzijn sked#n inner-
lijke drang laat komen om iets na te laten, was gedeven aan
Johann Schmiedgall, de vader van de zieneres \@m#$r die
als eenvoudig, nuchter man in bijzonder krachtigeogdheid
een hoge leeftijd bereikte. Hij had het bedrijfegelvan een
weduwe in Loéwenstein na de dood van haar man, datrej
door zijn raadgevingen en diensten een vermogermewwas
geworden, nam hij afscheid om in Esslingen eerekkimng te
gaan vervullen. Toen hij vertrok, overviel hem ekokkende
angst, zodat hij diverse keren moest blijven stanen slotte
omkeerde. Op dat moment was alle angst weggeviogen.
Aangezien hij zich echter van geen enkele oorzaakubt was
waarom hij zou moeten omkeren, sloeg hij weer dg nesar
Esslingen in, met het vaste voornemen om nietis¢elten naar
zijn innerlijke stem. Spoedig echter steeg zijnsingn top, en
de blokkerende daimonion nam nu toe tot het visiam een
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man die hem wenkte tot omkeren. Hij keerde naahbet van
de weduwe terug, bleef bij haar, liet zijn betreikiin Ess-
lingen schieten, kreeg later de dochter van de wedtot
vrouw en bleef nu tot op hoge leeftijd in Lowensf&r

De somnambulistische jongeman Richard, over wigrésisante
berichten voorhanden zfjtt, spreekt over zijn 'ventje'. Op de
vraag of dat hem ook buiten de slaap beinvioedst, [zj: "Ja,
hij waarschuwt mij, voor zover het in zijn machgtli lets
ongunstigs, wanneer dat bijvoorbeeld in mijn nadghwordt
uitgesproken, moet ik wel negeren. Evenzo moetllds avat
niet passend is in een boek dat door toeval in hammden komt,
zonder meer overslaan, zonder dat ik zelf weetovadr

Dat nu deze afhoudende of stimulerende genius diacer
slechts de in het zintuiglijke bewustzijn tredemngerslag is van
een psychische functie die binnen het transcenidebtawvust-
zijn, waar hij vandaan komt, de toegenomen vorm lah
helderzien bezit, blijkt uit het feit dat hij soraek profetisch is.
Zo stelt Cardanus. Een zuiver afhoudende daimomsoim

beginsel in het geheel niet denkbaar. Het motiefweal boven
de gevoelsdrempel, in het zintuiglijke bewustzigmtbreken,
maar onder gevoelsdrempel moet het motief voorharmia.

Bovendien moet het gekend worden omdat het sledbtgets
erkends tot een motief kan worden. En het kan tHeels
vooruitziend erkend worden, omdat het in de toekdigs Een

daimonion dus, die op zich slechts afhoudend z¢u zou

gelijk zijn aan een werking zonder oorzaak.

Dat Socrates inderdaad een somnambulistische adrddg
komt uit de berichten duidelijk naar voren. Dezeleg open-
baart zich als een extatische toestand, als gestacrdracht en
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als voorschouw. In Plato's 'Gastmaal' zegt men Saarates:
"Dat is zo zijn manier van doen. Soms gaat hij,eauipt waar
hij is, naar de kant en blijft dan staan. Hij zdénk ik, zo
meteen komen. Stoor hem dus niet, maar laat henrusét
[aldus spreekt Aristodemos, een van de gaster]. Spoedig daarop
komt Socrates inderdaad binnen en Agathon spreskt dan:
"Hierheen, Socrates, kom naast mij aanliggen, ojdat nauw
contact met jou, ook iets geniet van de wijze ghttatdie zich
in het portiek aan jou presenteerden. Want kig&dhik heb je
ze daar opgedaan en vastgehouden, want anderse zoogj
steeds niet van je plek zijn geweken." Socrateskaas bij uit
de extase toen de gezochte gedachte zijn bewubtaipentrad.
Verderop gaat het dan aldus: "Op een gedachte kshnstond
hij vanaf de ochtend nadenkend op een plek, en lieehem
niet gelukte, gaf hij niet op, doch bleef hij frukend staan. En
al spoedig was het middag. De mensen merkten het, e
verwonderd maakte de een de ander erop opmerkzdaim,
Socrates van de vroege ochtend af, een voorwetpdsesnd,
daar stond. Tot slot brachten enkele loniérs (het mamelijk
zomer) aangezien het avond was, nadat zij het awaad
hadden genoten, hun matten naar buiten. Deels ala koelte
te slapen, deels om hem gade te slaan en te zieip @ik die
hele nacht zou blijven staan. Hij bleef echter statat de
ochtend aanbrak en de zon opging. En nadat hijodeegod
biddend had begroet, maakt hij zich haastig uitvdeten.*’
Dit geschiedde dikwijls bij Socraté¥.

Over zijn voorschouw in de droom berichtte Socraigé De
voltrekking van zijn doodvonnis was namelijk deriigigen
opgeschoven, tot het Atheense staatsschip datdeatempel
van Apollo in Delos was gezonden, teruggekeerd Bamen
die tijd mocht een doodvonnis niet worden voltrakk& Toen
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Kriton naar de gevangenis ging om Socrates aarondigen
dat het schip nog die dag zou aanleggen, sprakateschet
vermoeden uit, dat het pas de volgende dag zouoask
zoals ook geschiedde. Hij had een daarop betrekhkatdpend
droombeeld gekregen: "Een aantrekkelijke, mooi gede
vrouw scheen mij te naderen in een wit gewaad, aaij te
spreken en tot mij te zeggen: 'O Socrates! Heppalle derde
dag zijn dat gij tot de kleiachtige Phtia komt!'lt Rijn woorden
van Achilles, wiens vaderland Phtia was. Tot Sewat
gesproken, betekenen ze, dat hij na drie dagertezragkeren
naar zijn ware vaderlari’

Het is een door sommige artsen waargenomen vensehijdat
somnambulisten een zeer sterke magnetische invpetiun
omgeving uitoefenen. Dat Socrates die naar willeKeeeft
uitgeoefend, wordt niet bericht, doch bij hem kdmet in de
vorm van gedachteoverdracht voor. Daarvan is sprakdato's
Theages Wel wordt de echtheid van deheagesbestreden,
namelijk door Steinhart en wel vanwege de aan fagnetisme
herinnerende invioeden van Socrates op zijn legeht®™ Nu
maakt deTheagesnderdaad niet de indruk een echt werk van
Plato te zijn. Het is ook niet mijn bedoeling onovalat werk
in te staan, en ik wil ook alleen maar bewerenjuiat vanuit
deze kenmerken, die zeer goed passen bij de daimamiet de
conclusie van onechtheid kan worden getrokken. dgéeit er
hier niet om, of Plato de schrijver van deze digli® maar of
de schrijver, wie dat dan ook is, van gewicht is.dat is toch
het geval bij een auteur van wie het schrijfsek agn lange tijd
aan een Plato werd toegeschreven en door sommigesteeds
wordt toegeschreven. Daar zegt Socrates dus: "Batik je
verteld, omdat de inwerking van dit daimonische adles
beslist over de omgang van hen die met mij verkev&ien
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namelijk zijn er op tegen, en dezen kunnen uit twngang met
mij geen nut halen, zodat het mij niet mogelijkmgt hen te
verkeren. Verder vinden velen het niet hinderlijk @ich bij
mij aan te sluiten. Deze aansluiting brengt huntexcigeen
voordeel. Doch diegenen van wie de omgang met raij d
inwijding van het daimonische ondersteunt, zij tigt, die ook
jouw opmerkzaamheid opriepen, want dezen boekettdéen
snelle vooruitgang. Van dezen die voortgang boekeibpen
dan weer enkelen een zeker en blijvend voordedé ¥ederen
daarentegen gaan weliswaar, zolang ze met mij omga@
wonderbaarlijke wijze vooruit, doch wanneer zijlzican mij
terugtrekken, onderscheiden ze zich weer in nigtsde eersten
de besten. Zo verging het ooit Aristeides." DezistAides zelf
spreekt tot Socrates: "Ik zal jou, beste Socrdigsje goden
iets ongelooflijks, doch wat waar is, vertellen. lgerde
namelijk, zoals je zelf weet, nooit iets bij jol. hoekte echter
vooruitgang wanneer ik mij slechts in hetzelfde shais jij
bevond. Niet per se in dezelfde kamer, doch grofeoer-
uitgang] in dezelfde kamer. En het kwam mij vooogrveel
wanneer ik ergens anders naar keek. Veruit de meast
grootste vorderingen maakte ik echter, wanneeraik uw
Zijde zat, jou bij de hand vasthield en met jouaanraking
kwam."®2

De transcendentaal-psychologische kenmerken vane dez
dialoog kunnen op het punt van onechtheid nietidssid zijn,
want ook de daimoon is van deze aard. Overigersd staook

in de nog door niemand als onecht betwijfelfleeaetetus
waarin Socrates over zijn leerlingen spreekt: "[@eldglijke
waarschuwingsstem, die zich mij te verstaan geefbiedt mij

te verkeren met enkelen van hen wanneer zij, alsngn
gezelschap nodig hebben, terugkomen en daartce @lalles
zetten. Bij anderen echter staat zij het toe. Ddmmrken dan

462 Plato:Theages12.[lees: 130-131. vert.]
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weer vooruitgang®® Aangezien Socrates in meer dan een
opzicht als somnambulistisch gepredisponeerd weridfe-
schilderd, is het op voorhand waarschijnlijk, daik ozijn
daimonion in deze zin verklaard moet worden. Akese
verdient deze hypothese de voorkeur boven eertiéamt de
oudheid probeerde weliswaar terecht een mystietkeguop te
stellen, doch schoot zijn doel voorbij, doordat ntendaimo-
nion in een daimoon veranderde. De huidige tijorelst@gen is
in zijn rationalisme een verkeerde weg ingeslagea.som-
nambulistische hypothese lijkt echter positief eaawmevol,
omdat die de daimonion in al zijn afzonderlijke kerken
omvat. Het loont daarbij zeker, deze hypothesealenkanten
te belichten, want de daimonion kan betiteld wordkEnde via
een historisch voorbeeld gegeven sleutel om helsghanens te
duiden.

Wanneer het transcendentale bewustzijn de basis@waarde
van de daimonion is, en als die aan ieder mens mosaden
toegeschreven, kan Socrates niet goed worden hesdhals
uniek in zijn kunst. De beweeglijkheid van de gdsdempel
die het transcendentale en zintuiglijke bewustzggheidt, kan
niet uitsluitend tot de droom beperkt zijn. Ondarmie feno-
menale vooringenomenheid waarmee de normale mei in
zintuiglijke ordening der dingen vastzit en vannzigigen
transcendentale bewustzijn is afgesneden, moetigl@hs het
waken de mogelijkheid aanwezig zijn dat transcetalen
invloeden (de gevoelsdrempel overschrijdend) doer Ibe-
wustzijn worden ontvangen, en dan geobjectiveeraddem
waarna ze dikwijls voor inspiraties worden aangezie

Vanuit dit standpunt kunnen alle gevallen van vewoglens
worden aangevoerd om deze somnambulistische defivain
de daimonion te bewijzen. Wanneer wij ons in dédohische
voorbeelden alleen tot de toegenomen vormen bepevkeden

483 pid.: Theaet, 7.
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wij ook dan een hele rij mensen die naast Socgeest kunnen
worden. Van een dergelijke daimoon is sprake bth&yoras,
Hermes Trismegistus, Apollonius van Tyana, Numa [Rius,
Josephus Flavius, de redenaar Aristides, Mariusav@nus,
Scipio de Oudere, Dio Cassius, Jamblichus, PlotiRasphy-
rius. In latere tijden vinden wij de genius, besohgeest of
spiritus familiarisbij Cardanus, Campanella, Synesius, Trithe-
mius, Scaliger, Duncan Campbell, Bohme, Swedenborg,
Savonarola, John Dee, Mahomet, Paracelsus, Tasddadgd
van Orléans, Pietro van Apone, Carrera, et cetemr de
meesten van de aangevoerde persoonlijkheden wooden
tegelijkertijd ook andere vermogens meegedeeld,nider of
minder op somnambulistische talenten duiden. Bigwvevan
hen stijgt de genius boven de socratische vorroradat er een
visioen van de genius ontstaat, welk visioen vairdverige, al
naar gelang de heersende zienswijze in de tijdndges
dualiseerd wordt.

In de Griekse filosofie is het een gangbare vobirsgedat de
ziel van de mens zijn daimoon is, bijvoorbeeld Kgno-
crates:® Daarmee kon echter niet de met het aardse beywustzi
identieke ziel bedoeld zijn, doch men moest tramdentale
vermogens aan haar toeschrijven die nog onderbewarsn.
Volgens Menander staat elk mens, wanneer hij gebadt,

een genius terzijde als weldadige mystagfogijder. vert] van

het lever®® Op overeenkomstige wijze spreekt Pindar zich
uit.**® Dio Cassius beweert, dat een door hem waargenomen,
vrouwelijke genius hem ertoe had aangespoord agclged-
kundige werk samen te stellen, dat nimmer zou \srglij

hield die genius voor de beschermster van zijnié¥eDat
deze genius zo nu en dan reeds heel juist in devande
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transcendentale psychologie geduid werd, bewijst @&ng
van Plinius, namelijk dat de opvatting dat de damobij
vrouwen Juno geheten, het geestelijke bestanddeefle® mens
is, gelijkstaat aan zelfvergoddelijkifg.

Geen van hen die zich beroemen op een genius,fdelotet de
platvloerse rationalistische verklaring verder tentken. Zij
zwenkten allen slechts tussen de daimoon en hesdea-
dentale subject. Pas in onze tijd, waarin alle rakst kennis
verloren is gegaan, grijpt men naar de rationatbg ver-
klaring, met name de artsen. Wanneer zij een tesntentaal
opgewekt visioen tegenkomen, verwarren zij die ianh
materialistische opvatting met de ziekelijke visieer van
waanzinnigen.

Campanella zegt: "Wanneer mij iets kwaads te wachtaat,
pleeg ik hetzij wakend of slapend een stem te hdierheel
duidelijk roept: Campanella, Campanella! Zo nu an Hoor ik
er ook andere woorden bij, en hoewel ik goed ojket, ik toch

niets zien, of merken wie het is. En zeker moet\Wwahneer het
geen engel is, ten minste een daimoon of geesemfgenius
zijn, zoals er ook een Socrates heeft bijgest@¥afver de
jezuiet Carrera vertelt zijn biograaf Orlandinit & met zijn

beschermengel zo innig en vriendelijk verbonden, vdas hij

met hem sprak als met zijn intiemste vriend. Irjfelachtige en
bedenkelijke omstandigheden wendde hij zich vaakém, en
vroeg en onderzocht hij vaak zijn raad, terwijledeyel hem op
alles in bekende en gewone spraak antwootddeardanus,
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die (zoals hij zelf zegt) in extase verviel zo végkmaar wilde,
dus naar willekeur somnambulist werd en daarbi) higftige
jichtpijnen niet meer voelde, werd in zijn dromeantpand,
telkens wanneer hem iets te wachten stond. Hifeldig eraan
of hij een ware genius had, of dat zijn ziel slsclian een
dusdanig goddelijke gesteldheid was, dat hij al®lgedaarvan
onsterfelijk was. Zijn zoon twijfelde aan deze genen vroeg
zijn vader, of wellicht zijn heftig opgewonden zieém voor-
spellingen deed. De vader was aanvankelijk zelfdmknening
toegedaan dat hij eigenlijk niet een genius hadgrmaranderde
later van gedachfé! Wanneer hij zegt dat deze genius hem van
menig gevaarlijke ziekte heeft genezen, is daagihdgeobjec-
tiveerde heilsinstinct van de somnambulist gemaijkkete
herkennen. Trithemius, vorst-abt van het kloogteBpanheim,
zegt: "Toen ik in dit jaar 1499 op een dag mijadifroeg, of ik
niet enkele geheimen kon ontdekken die aan de mense
tegenwoordig nog niet bekend zijn, en de kwestigg lhad
overwogen, zodat ik tenslotte geloofde dat de keegaarnaar
ik streefde, onmogelijk was, ging ik naar bed ehasende ik
mij enigermate dat ik mij door mijn stommiteit exthbad laten
verleiden een onmogelijke aangelegenheid te ondeneln de
Trithemius,' zegt hij, 'geloof niet dat gij al @egedachten voor
niets hebt gehad! Ofschoon de dingen die gij navarsh door
u, noch door enig ander mens kunnen worden gevorzdédan
ze er toch van komenTrithemius vervolgtvert] ‘Leer mij dan,
wat ik moet doen om daarin verder te komen!" Hiexefte hij
voor mij het gehele geheimenis uiteen en toondeedaiets
gemakkelijkers was dan dat. God is mijn getuigd, idade
waarheid spreek:™

voetnoten zelf geven echter: 1, 2 en 4. Voor '£trattlaar worden gelezen:
‘3" vert]
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Bij Bodinus komt een bijzondere vorm van waarscmgaioor.
Hij zegt dat hij iemand kent (men vermoedt daligr zichzelf
spreekt) die zijn beschermgeest ziet. Wanneeetsjwil doen,
geeft deze hem een teken door zijn rechteroor aaraken
wanneer de handeling terecht, en zijn linkeroor ve@n die
onterecht is. Hij verwijst naar Job (33) en Je$af), waar aan
mystieke invloeden eveneens de aanraking van hetvaar-
afgaat: Dominus vellicavit mihi aurem dilucufé® ['De Heer
greep mij bij de ochtendstond bij mijn oor." Letlwdesaja 50:5
geeft: Dominus Deus aperuit mihim aurem, etc.: "@edHeer heeft
mijn oor geopend". Bodinus blijkt hier de Bijbelijyen gecompri-
meerd) geciteerd te hebberert]. Z0 gaat ook ongeveer bij
Vergilius: Cynthius aurem vellit et admorfét ["Cynthius greep
{mijn} oor en waarschuwde {mij}." Het betreft de dfwid van het
voorspellenvert]

Bij de Maagd van Orléans is de daimonion tot eegiogn

toegenomen. In dramatische voorschouw verscheen dem
engel, die haar sinds haar kindertijd begeleiddedien zij,

overeenkomstig de heersende opvattingen, voor deeagel
Michaél hield. Zij voorspelde dat zij Orléans zootzetten en
daarbij gewond zou raken; en dat zij de Engelseffrmainkrijk

zou verdrijven en de koning zou kronen in Reims.n¥iéer
men er niet de voorkeur aan geeft om alle daarewerhanden
zijnde historische berichten tot fabels te verkiareoals de
oppervlakkige Voltaire doet, is men wel gedwongeszed
maagd tot de merkwaardigste somnambulisten te eskeBij

haar is het somnambulistische bewustzijn niet alk®@verend,
zoals bij Socrates, maar ook aansporend, en helt \@oor haar
in plastische gestalte naar buiten gebracht. Iddseezin hoort
wellicht Minerva, die Ulysses leidde, hier ook teésmede de
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nimf Egeria van Numa; de engel die Tobias leidtedgel die
aan Zacharias en andere profeten verschijnt; edevedie
welke Bileam in de weg staat waarbij, analoog aan d
overdraagbaarheid van het tweede gezicht, zelfsezidin
schrikt?™

Ook al die gevallen kunnen eigenlijk wel in dezdegarie
worden ondergebracht, waar de afmaning door dengige
plastisch aanschouwde dubbelganger geschiedt. Idedbe-
treffende literatuur vinden we veel voorbeelden daze aard.
Ik geef er de voorkeur aan, in plaats van ze t&dien, een
nieuw voorbeeld op te voeren, dat ik dank aan hatdelinge
bericht van een Oostenrijkse officier, H. v. R. temant Ridder
van Sch. kwam in K. op de hoofdkazerne, om H. v.tdR.
bezoeken, die daar gestationeerd was. Na eniggdifdok hij
weer, maar kwam spoedig daarop terug met het Vierabaij
de nacht op de kazerne mocht doorbrengen, om Zathte
verslapen voor de veldoefening, de morgen daarepvdlgen-
de dag, na de veldoefening, kwam hij wederom opaserne
en vertelde nu aan zijn kameraden de eigenlijkerredn zijn
verzoek van de dag daarvoor. Hij had bij het na#s baan zijn
eigen dubbelganger, in een mantel gehuld, voor aitltzien
gaan. Toen hij zijn huissleutel te voorschijn haaloim te
openen, had hij hem bij het schijnsel van de lantaa het
gezicht gezien en hem duidelijk herkend. Vandaar tip
terugtrad, terwijl zijn dubbelganger het huis bingieg. Toen
vanuit het venster van zijn kamer licht op de stkael, keerde
hij weer naar de kazerne terug. In deze nachtistbet plafond
van zijn kamer boven het bed in.

Vanuit het standpunt van de monistische zielslemetrim zulke
verschijningen van de dubbelganger de volledigsteeehtste
vorm van de daimoon worden erkend, omdat hier oek d
organiserende functie van de ziel in het spel isak\tat niet

475 Kieser:Tellurismus I, 59, 60.
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het geval is, en het transcendentale subject slealst het
denkende werkzaam is, wordt de daimoon hetzij stechdui-
delijk geobjectiveerd, als afhoudend voorgevoelalsf inner-
lijke stem, zoals bij Socrates; ofwel de objectivgrneemt toe
tot een visioen, waarvan de vorm door de fantaset, name
door de diep in het onderbewuste wortelende religiefanta-
sie, wordt aangeleverd.

Dit was ook het geval bij de Maagd van Orléans. rHagen
woorden zijn: "Op de leeftijd van dertien jaar lgek in de tuin
van mijn vader in Domrémy een stem te horen. Diarkwan
rechts, van de kant van de kerk, en was vergezgiceen grote
helderheid. In de aanvang was ik bevreesd, maanderkende
spoedig dat het de stem van een engel was, disinagdien
geleid heeft en mij heeft geleerd, dat ik mij goembest
gedragen en de kerk ijverig moest bezoeken. Hetdedweilige
Michael. Ook zag ik de heilige Caecilia en de lgeilMarga-
retha, die mij aanspraken, mij vermaanden om vyeridt tijd te
biechten, en al mijn handelingen leidden. Ik ondeetd ge-
makkelijk aan de stem of een engel of een heiliggd mij
spreekt. Gewoonlijk, doch niet altijd, zijn zij vaen helderheid
vergezeld. Hun stemmen zijn zacht en goed. Zijleprd-rans
en niet Engels. De engelen verschijnen mij met uréjke
hoofden. lk heb ze gezien en zie ze met mijn og¥i)"jaar
later, toen zij het vee hoedde, vernam zij een ai@nhaar
openbaarde dat God medelijden had met het Frarike Zip
moest gaan om het te redden. "Sinds die tijd hetieits gedaan
dan in navolging van de ontvangen openbaringenegschiij-
ningen, en zelfs gedurende mijn gehele proces kesjechts
datgene wat mij is ingegevef{*Dat zij een goddelijke zending
volbracht, was niet alleen haar eigen opvatting:hdook haar
tegenstanders bezagen die als een groot wondevelbeer
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Dunois [Jean d'Orléans, graaf van Dunois en Mortainert]
bekende, en nog tot op hoge leeftijd, ondanks &etdat zij
hem een keer gedreigd had dat zij zijn hoofd agm\@eten
zou laten leggen, dat hij zijn zege over de Engetseder haar
leiding had bevochten, en dat hij van de goddegi#ttvan haar
zending overtuigd was. Kortom, wanneer men zijnnogeet
opzettelijk sluit voor de gedocumenteerde, voodigde feiten,
moet men erkennen dat dit onwetende meisje, ddi exen,
noch schrijven kon, vanuit het standpunt van de ogew
psychologie niet kan worden verklaard. Haar genigydat zij
nooit aan de periodieke veranderingen van haaragesl
onderworpen wagiet ongesteld wascert], spreekt des te meer
voor een somnambulistische aanleg, die zich ing@arelens,
vergezichten en in daimonen uitten. Wanneer zij stlem
vernam, was zij zo blij, dat zij wenste dat zijijdltin die
toestand was. Op deze wijze roemen bijna alle sorhabsten
hun toestand. Het werd ook haar niet bespaardziddobor de
moderne Verlichting voor gek werd verkladfd maar dat is
dan ook de gemakkelijkste wijze waarop men kankafren
met de transcendentaal-psychologische vraagstukKenneer
er slechts een zintuiglijk bewustzijn zou zijn, ret@n alle
hallucinaties als ziekelijk worden beschouwd, wat rdeeste
artsen dan ook doen. Een recente psychiater, BragrBois-
mont, toont aan de hand van historische voorbegeldear-
onder ook Socrates en de Maagd van Orléans, aan, da
hallucinaties in combinatie met verstandigheid lemroptre-
den?’® Hij laat echter na, uit dit feit de logische geytobkking
te maken, die slechts zo kan luiden, dat hallueabok
transcendentaal kunnen worden opgewekt.

Met het voorbeeld van deze in een dorp opgegroerdels
herderinnetje ingezette Jeanne d'Arc wordt ook $teye: dat,
zoals Plutarchus zegt, een rustig en harmonieusoggneen

477 Calmeil: De La Folie II, H. 2.
478 Brierre de BoismontDes Hallucinations
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vereiste van de daimonion zijn. Von Lasaulx zegirdeer: "De
goddelijke genius begeleidt ons overal naartoe prrekt tot
ons als de mystagoog van het leven. Wij horen egi#g zijn
stem wanneer de hartstocht in ons zwijgt en de «iklis in
zichzelf, en dan slaan wij er acht op. Ik meen b&m&
hebben, dat alle oorspronkelijke mensen een dggalaimo-
nion in zich hebben, en dat geen enkel groot marddor God
geleid werd, zonder zijn daimoon is geweest8Dr. Schwabe
vertelt, dat ook Goethe, wiens geloof in het daimcme in
Eckermanns Gesprachemige keren genoemd wordt, op latere
leeftijd, toen hij zeer neigde naar mystiek, eenigge om zich
heen dacht te hebben, die hij niet alleen zo nwalamn geruis
naast zich hoorde maken, doch ooit ook duidelijk eign
engelengestalte zag. Hij was echter zo voorziclytgveest
daarover slechts in het geheim en met beproefdmden te

sprekerf®°

Bij een Goethe zou deze ontvankelijkheid voor tcanslentale
invloeden zich wellicht verder hebben ontwikkeldanmeer hij
een minder luidruchtig leven had gevoerd. Bij esvogdichter
ligt echter de voorop te stellen diepe afdalinghiet eigen
innerlijk niet zozeer voor de hand. De uiterlijkevénsom-
standigheden moeten wel van een bijzonder rustigestkab-
belende aard zijn, wil de daimonion zich ontwikkeleHet
ideaalste bestaan om deze gesteldheid te ontwikkedeu
overduidelijk die van een Robinson zijn, die bijdartig jaar
lang op zijn eenzame eiland Juan Fernandez hukdelekan
daarom geen bevreemding wekken, dat wij in zijrefesbe-
schrijving door Defoe (die een historische basiészgan niet
kan worden ontzegd wanneer het niet de biografie da
matroos Selkirk zou wezen) inderdaad de trekkeertegmen
die herinneren aan de socratische daimonion. Hjj: Z#Hoe
wonderbaarlijk worden wij toch dikwijls, zonder defj het

479
480

Von Lasaulx:Des Sokrates Lehre und Leben.
Carus SterneNaturgeschichte der Gespenst287.
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weten, voor onheil bewaard. Wanneer wij besluitelain,
wanneer wij twijffelen en weifelen of wij deze of rge weg
moeten inslaan, leidt ons vaak een heimelijke wemide ene
weg, terwijl wij van plan waren de andere in teaslaJa,
wanneer een neiging of zakelijke aanleiding onsoept die
kant op te gaan, dwingt ons een eigenaardige gawagding,
waarvan wij de oorsprong niet kennen, toch nietiaelmet
onweerstaanbare macht terug naar de andere basnatean
wordt duidelijk dat wij, als wij de zelfgekozen wemgaren
gegaan, ons verderf tegemoet waren gehold. Op elereenig
vergelijkbare beschouwing bouwde ik later het bsgjirop om
de innerlijke stem te volgen, overal waar ik zulgeheime
wenken en aanwijzingen ondervond om dit of dataend of te
laten, of deze of gene weg in te slaan. Ook algei&n enkele
andere aanleiding daarvoor had dan slechts dieirgehge-
waarwording. Ik zou vele voorbeelden uit mijn levamnen
aanhalen waarin deze handelwijze bleek te kloppenyel in
het bijzonder uit de latere tijd van mijn verbligp het
ongelukkige eiland.” Ook Robinson grijpt terug op tlans-
cendente psychologie, in plaats van op de transcdal,
wanneer hij in deze wenken een bewijs ziet vanveekeer
tussen de geesten en onsz@lfanscendent is: buiten het gewone
tredend. Het ligt dicht bij het begrip metafysisdfranscendentaal
echter: "Alle kennis die zich niet zozeer met dgeabn zelf
bezighoudt maar met onze kennis over die objecterem ik
transcendentaal." Kant, Kritiek der reinen Vernudt, 25.vert] Zijn
vermogen om transcendentaal ontvankelijk te zijoet zelfs
uit tot een vooruitziende droom die hem in eenaiprecies
kloppend visioen de omstandigheden toont waarohijdater
op het eiland zijn kameraad Vrijdag ontvangt. Nagde tijd
nadat hij weer naar Europa was teruggekeerd enEraggland
wilde zeilen, voert hij een geval aan waarin daraan hem
tegenhield. Hij had zijn bagage reeds aan boordeeanschip
gebracht en met de kapitein van een ander schigigdeoor-
waarden vastgesteld, toen een gewaarwording waduiyaich
geen rekenschap kon geven, hem de reis afriedt mjdae-
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sloot een landreis te maken. Van deze beide schapkeer een
in handen van de zeerovers, en het andere vergjinthora,
waarbij nagenoeg de gehele bemanning verdfdnk.

Robinson lijkt in dit opzicht dus zeer veel op Sdes, en reeds
vanuit deze overeenstemming, die moeilijk vanuit ihstinct
van de dichter te verklaren is, kan geconcludeendien dat de
roman een historische achtergrond heetft.

Op één punt lijkt het gedrag van de daimonion tegigdig te
zijn. De afmaningen die aan Socrates en door drEmid-
deling ook aan anderen waren uitgevaardigd, waréjd a
nuttig. Wanneer zijn vrienden hem niet volgden, stee zij het
berouwen. Vandaar dat Socrates zijn daimonion @enham
verleend, wonderlijk geschenk noemt, dat hem stastity door
het leven had geleid. Geheel anders lag het bijdagd van
Orléans, die evenzeer de daimonion onvoorwaardedijgde,
net als Socrates, doch die - toen zij haar missiarijk groots
had uitgevoerd - op de brandstapel stierf. Men koonen
zeggen, dat ook Socrates op zijn minst indirecgr dte aard
van zijn verdediging, de dood in werd gevoerd. Mdan zou
het noodlot van beiden in tegenspraak zijn metvdatanderen
die zich op een genius beroemden. Om deze tegekspmte
lossen, is de verwijzing naar het somnambulismeefde. Bij
de somnambulisten is er een dualisme zichtbaagetusmen
tot aan antagonisnimet een wisselwerking als in een balarst],
van het transcendentale en het zintuiglijke bevijpst? Het
transcendentale subject heeft andere wensen encathoielein-
den dan de aardse persoon. Daarom kan niet vomimbde
worden, dat de leiding door een daimoon steedguteste van
de aardse persoon zal uitvallen, van wiens heikzdvjeel kan

481 Defoe: Robinson 160, 161, 227, 182, 186, 187, 265, uitgave Mayers
Volksbichern.
82y Prel:Philosophie der Mystikd20-442.
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afzien als overeenstemt met het welzijn van hetstandentale
subject.

Ook al zijn de verscheidene vormen van de daimosleahts
in die gevallen aantoonbaar waarin de transcenkeirteloed
de gevoelsdrempel overschrijdt, moet toch alletedsmoge-
liikheid worden toegegeven dat een transcendeirtaleed ons
in veel gevallen leidt of tegenhoudt, waarbij dielswaar te
zwak is om ons daarvan bewust te laten zijn, maatath als
een onderbewuste wil werkt. Als dat klopt, danés thanscen-
dentale subject in individueel verschillende greetate regis-
seur van onze levensdrama's. Alleen dringt de \earkiheid
ervan in de regel niet tot het bewustzijn door,stathts bij
wijze van uitzondering worden wij die als een agueinde of
tegenhoudende daimonion bewust. Aangezien wij gtehaso-
gische oervorm van deze daimonion in de droom hebbe
gevonden, als dramatische splitsing van het Iknkarwe ook
verwachten, dat wij de daimonion, die tot levensmsgur is
verheven, ook in de droom zullen tegenkomen. Datderdaad
het geval.

In onze dromen vinden wij onszelf in bepaalde onugan

terug, en in bepaalde verhoudingen tot medemensplaajst.
Deze verhoudingen herkennen wij niet als ons werdkt ze
evengoed wel zijn. Ons zelfbewustzijn in de drodreks zich
slechts uit tot ons dromende Ik. De handelingenditifk zijn,

net als in het leven, deels door de uiterlijke wedingen
ondersteund, en ons deels tegen onze wil opgednorige
bestaan in een compromis tussen onze wil en dewdifgen,
dan wel worden van buitenaf gehinderd. Aangezienhat
droomtoneel en de voltallige droomcast slechts éeordrama-
tische uiteenzetting van ons eigen wezen tot skamden, zo
moet dit vanuit zijn onderbewuste gebied blijkb@mk het
verloop van de droom als regisseur bepalen; odiaddelingen
en gebeurtenissen die de wil van ons dromende dkkdaisen.
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Deze slotsom is geheel onvermijdelijk, als wij raeze dromen
vanuit twee bestanddelen willen laten samenvallerarvan de
ene de actieve droomfantasie levert, terwijl deeamdn de
passieve fantasie door vreemde inspiratie ontstaat.

Onze dromen komen daarom tot stand: 1) Met betngkiat

het podium en de cast: door dramatische splitsamghet k. 2)
Met betrekking tot hun verloop: door een totaal de

onderbewuste achtergrond staande regisseur. Besd&arial-
delen hebben hun gemeenschappelijke wortels irdmmmende
wezen. Aangezien met betrekking tot het eerste peetls
gebleken is, dat hetgeen in de droom psychologigaar is,

ook metafysisch waar is, aangezien achter de aaesehij-

ningsvorm van de mens die door het zintuiglijk bstaijn

wordt omvat, nog een transcendentaal subject maztiem

verondersteld, zo kunnen wij klaarblijkelijk de @pting hul-

digen dat ook het tweede punt vanuit het psychstbg van de
droom kan worden overgedragen op het metafysisshit de
uitleg van het raadsel mens kan worden aangeweaddaAr
dat het verloop van onze droom, net als onze léveps
uniform en op een doel gericht, wordt geleid deam eegisseur,
te weten het transcendentale subject, dat in derbaduste
achtergrond van ons wezen staat. Die leiding ideedbeslist
niet ten gunste van onze aardse persoon.

Het is in de hoogste mate merkwaardig, dat eeriggn dbnker
als Schopenhauer, door simpelweg beschouwenddsdléa in
de betekenis van ons leven, ertoe genoopt werd @m ta
nemen dat er zulk een regisseur van ons levennigja¢ er
desondanks uit de pantheistische (of juister: mdistische)
premissen van zijn systeem niet zo'n regisseunkaontkomen.
[Onduidelijk waar Du Prel op duidt. Wellicht wil jhide alles-is-
godheid stellen naast de alles-is-compleetheiddeénzin vanzav-
tederog (pan-teleios)vert] Bij Schopenhauer wortelt de menselijke
individualiteit direct in de blinde wereldsubstantDe aardse
verschijningsvorm is slechts een verschijnsel, wihtzeggen,
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Schopenhauer kent geen transcendentaal subjeds #pr ver
verwijderd van de oppervlakkigheid van de matesiah, die in
de mens slechts het toevallige product van atormamehten
zien. Hij heeft in zijn Metaphysik der Geslechtsliebep
uitzonderlijk heldere en diepzinnige wijze uiteergfedat het in
de liefde gaat om de bepaalde gesteldheid van el@nastige
generatie, en in elk afzonderlijk geval ook om depdmlde
gesteldheid van het individu. Op grond van zijniagm echter,
moest hij een metafysische wil die zich uitdruktde liefde,
verplaatsen naar de wereldsubstantie, aangeziennduer
aanschouwen deze blinde wereldwil in een ziend#yiguele
wil omslaat, zodat dus onze aardse verschijningsvot stand
komt door de drang tot incarneren van ons eigensten-
dentale subjec®® Dat alleen al, moet ons geneigd maken, de
bemoeienis van dit subject met onze geboorte neg vaor
afgesloten te houden, doch het ook nog als de pehrgisseur
van ons leven te laten doorwerken. De wil van oasscen-
dentale subject, die ons in dit leven binnenvoeitt ons er
ook doorheen.

Dat wij over de leiding van ons leven niets weemyeeleer in
de dwaling gevangen zijn dat ons noodlot de restdtés van
uiterlijke verhoudingen en van onze bewuste besiu{precies
dezelfde dwaling ondervinden wij in de dromen), kalmordat
deze leiding werkt vanuit een gebied van ons wetandoor
ons aardse bewustzijn niet verlicht is. Zoals vodg&Kants
uitdrukking het transcendentale subject ons engtirtsmbekend
is, zo geldt dat ook voor de bezigheid op grondrwsa onze
levensloop niet tot voordeel van onze aardse parsoaar van
ons subject wordt geleid. Wel krijgt menige levens zo'n
vorm, dat het kan lijken of de mens transcendentasthadigd
daaruit te voorschijn komt, en alsof wij - door edevensgang
voorbereid - lijken op een wandelaar in een zaehwapd op
stoffige landwegen waar men veel vee drijft, zoadst een

“83pid.: Phil. d. Mystik 454-473.
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humoristische criticus van mijRhilosophie der Mystikchreef.

Dat wij anders dan door ervaringen, lijden en sehagtstandig
kunnen worden, is jammer genoeg niet het gevabhdhgezien
ook het transcendentale subject met betrekkingipotkennis

slechts kan worden gezien als de neerslag vaniegear in

vroegere, hetzij aardse, hetzij andere bestaansiaeri kunnen
wij er geen alom wijs wezen in zien. Het is slealts wezen
dat enerzijds misstappen kan begaan, en andeajdsan een
verkeerd leven de voordelen van de ervaring verrtag
benutten. Toch moeten we het onder alle omstandegheen
grotere wijsheid toekennen dan onze aardse persoon.

Het empirische bewijs voor het bestaan van een et
regisseur zouden wij kunnen krijgen, wanneer bijzevivan
uitzondering deze transcendentale Wil eenmaal empiel van
ons bewustzijn zou overschrijden, waar hij (afhdifikkean de
graad van het bewustzijn) de verschillende vemstigen zou
oproepen die zich onder de naam daimonion latereiseaten.
Doch ook zonder dat hij ons bewust zou worden, hgu
wellicht indirect aantoonbaar worden via de kenraaerkan de
door hem vormgegeven levensloop waarvoor men gexgirie
sche oorzaak kan bedenken, bijvoorbeeld de raaidigje
ritmische bewegingen in ons leven, die door Heldahb
behandeld zij{®* [zie ook: H.S. Lewis, F.R.C.: Self Mastery and
Fate with the Cycles of Life, Kessinger Publishib@29.vert]

In ieder geval kan deze daimonion niet beperkt xijh de
personen die hem aan den lijve ervaren, noch twerten die
zich van hem bewust worden. Dergelijke personenn&aon
binnen het menselijke geslacht geen uitzondenijkeens zijn.
De daimonion moet ons allen worden toegerekenayodndan
als werkzaam worden beschouwd wanneer hij gehediletn
onderbewustzijn van ons wezen verzonken Dblijft.de dai-
monion ligt dus een empirische bevestiging van elagwat

484 HellenbachMagie der Zahlen
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Schopenhauer zuiver op de weg van de reflectieliggén en
(buiten het kader van zijn eigen systeem tredee@jtluiteen-
gezet in het merkwaardige hoofdstuk over 'de odejmigke
moedwilligheid in het noodlot van het individ?.

Wie nu echter, in het bijzonder vanuit de studien Jzet
somnambulisme, erkend heeft dat de menselijke hgnguys-
vorm niet onmiddellijk in de wereldsubstantie wtirtdoch dat
tussen ons en deze als middelaar nog een transtaade
subject moet worden ingeschoven, zal in dit merkdiga
hoofdstuk van Schopenhauer dezelfde correctie moaten-
brengen als ook in zijMetaphysik der Geschlechtsliebget
worden aangebracht. De transcendentale wil varsoibjgct die
ons het leven binnenvoert, leidt ons ook door ée¢h. Dat hij
ons slechts tot incarnatie heeft gebracht en onslgens aan
het aardse bewustzijn van onze persoon zou overlatelke
persoon blind is voor het ware wel en wee van oazew, is
des te minder aan te nemen aangezien de transcaledenm

van ons wezen ook nog in andere gevallen kan worden

aangetoond, zelfs afgezien van de gevallen vanaiteashion.
Algemeen openbaart deze wil zich als de wil ometesih, die
ons in deze school van het aardse bestaan vastiomkdal zou
door de inhoud van dat leven totaal geen redenvzpr een
dergelijke aanhankelijkheid. Ook openbaart hij zidk moreel
bevelend, wat met het wensen en willen van ons biju
dikwijls in conflict komt. Dit conflict is voor ie€reen voor wie
de moraal hoe dan ook een metafysische betekezits $flechts
verklaarbaar vanuit de dualiteit van ons wezen.|<Zade
dramatische splitsing van het Ik in de droom bemysteen
onderbewust kennen, zo berust de dramatischeisglit§ het
morele voorschrift op een transcendentaal willen.

De socratische daimonion is dus slechts één uitrdeee
gevallen waarin ons transcendentale subject zijdodlng

485Dy Prel:Phil. d. Mystik 478-481.

194



verraadt, namelijk dat hij ons in het aardse lezenwenst te
leiden, dat het resultaat tot ons ware welzijntleobk al gaat
het ten koste van onze aardse gelukzaligheid.

Niet iedereen heeft het geluk dat hij op een zemelwijze door
het leven heen wordt geleid als Socrates. Aan diader (zoals
Plutarchus verteft®) had het orakel te Delphi de raad gegeven,
Socrates geheel aan zichzelf over te laten enimitiet geheel
niet om hem te bekommeren, aangezien deze een jzegwi
door het leven had die beter was dan alle leraneppgoeders.
Daarmee was zijn daimonion bedoeld. Wij echtehehtumult
en de gehaastheid van het moderne cultuurlevempgenomen
in een veelvoud van sociale verhoudingen, zijn zangerhand
onbekwaam geworden om naar de stem van de daiméaion
luisteren. Wij richten ons aardse leven in naarbdgeerlijk-
heden van onze aardse persoon, tot het Kkortstorldigen
waarvan wij ons wezen beperkt achten. Wij zijn leheel ver
van verwijderd geraakt dat wij in enkele situat@ésor de
daimonion worden gemaand of aangespoord. Wij veenehnet
niet eens meer voor zover het op iets algemeeichgées. In de
statistiek van de zelfmoorden is zichtbaar, datstgeds meer
kennis over de metafysische betekenis van ons legdiezen.
Wij waarderen het leven af naar zijn inhoud, vanhét
standpunt van ons aardse welzijn. Wanneer het pleed niet
doorstaat, werpen wij het als waardeloos weg. Bestren-
dentale wil om te leven, verliest zijn macht overze aardse
persoon. Ook blijkt steeds meer uit de morele opakkigheid
van onze omstandigheden, in de voornamelijk doomdeht
van de staat ingeperkte teugelloosheid van gamgen lgan de
bevolking en van de morele kletspraat, zelfs ortteontwik-
kelde standen, dat wij aan de moraal alleen nogaeeds nut,
en geen metafysische betekenis meer toeschrijverda©ons
in de theorie de transcendentale bezinning ontbreekbreekt
Zij ook in de praktijk. De geschiedenis bestaatdseen overal

486 p|ytarchusDe Gen. Socratis
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slechts uit gematerialiseerde ideeén, en met dé datehet er
met de wereld slecht voorstaat, veroordelen wijhdersende
denkbeelden over de wereld.

In zoverre is het heel symptomatisch, dat de mistieerkla-
ring van de socratische daimonion voor ons onbmgijk is
geworden, en dat de moderne exegeten, ondankslderdie
uitspraken van de Ouden, naar een rationalistisenklaring
hebben gegrepen, of hoogstens nog de daimoniodeattem
van het geweten neerzetten, waarvan toch slechzoverre
sprake kan zijn als beide dezelfde oorsprong hebbehet
transcendentale subject. Doch overeenkomst naar iroog
geen overeenkomst naar functie. Net zoals onzdapkgcho-
logie (in plaats van in een transcendentale righti@ diepte van
ons wezen binnen te dringen) de verkeerde wegansa
vanuit lichamelijke situaties de ziel construeexd, is ook de
socratische daimonion tot een zuivere curiositait ¥en zon-
derling geworden, omdat deze daimonion op de fggisthe
weg aan elke zin en betekenis inboet. En dat, jledeze
daimonion toch zou moeten worden erkend als eenden
waardevolste feiten die kunnen worden ingezet otrrdedsel
mens te verklaren.

Dat de door mij voorgestelde oplossing van hetgsagk zich
zal verheugen in algemene bijval, kan ik reeds @rzajuist
aangevoerde redenen niet verwachten. Toch wiltilsltid nog
opmerken, dat deze oplossing reeds in de oudheidvkaden
aangetroffen, en wel uitgesproken vanuit een haekadp zijn
minst een groot gewicht toeken. Ik bedoel de leswilgens
een vertaling van Plutarchus aan Timarchus weré\gay toen
deze in de grot van Trophonius afdaalde om het aaavezige
orakel over de daimoon van Socrates te ondervralgenle
duisternis voelde hij plotseling een slag tegen kijofd en viel
aan de ingang van de grot neer. Het kwam hem ad&of zijn
ziel zijn lichaam verliet en hij in het rijk van ¢%erpina
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terechtkwam. Daar kreeg hij van een onzichtbadeteinzicht
in de verhouding van de ziel tot de daimoon. Hedl dan de
zZiel dat zich met het lichaam vermengt, zou doaroggen en
pijn redeloos zijn, doch niet iedere ziel zou zmh dezelfde
wijze vermengen. De ene verzinkt geheel en al inlibleaam,
en wordt door de hartstochten van het leven geeuihen raakt
verdorven. De andere vermengt zich slechts metlerdeden.
Wat echter het reinste aan hen is, blijft buitenlithaam. Wat
in het lichaam verzonken is, noemt men de zieleldelere wat
zich daarbuiten bevindt, heet de daimoon. Dit allggak de
leider, die zelf slechts de gedramatiseerde tramsodale
bezinning van de vragensteller was, zou Timarchusen drie
maanden veel duidelijker onderkennen. Momenteelteech
moest hij terugkeren. Toen Timarchus zich na dede wilde
omdraaien om te zien wie met hem had gesprokeogetij
wederom een heftige pijn in zijn hoofd en verlodgy het
bewustzijn. Na enige tijd kwam hij weer bij en bedozich
liggend aan de ingang van de grot, op de plek \wgagerder
was gaan liggen. Daarop ging hij naar Athene tenugstierf,
zoals de stem voorspeld had, na drie maanden. t8scra
kapittelde zijn leerlingen toen hem dit verteld djeomdat zij
hem daar tijdens het leven van Timarchus niets traelden
gezegd. Hij had namelijk graag van hem zelf heticher
vernomen en hem er nauwkeurig over willen ondeemag
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