Euangelia
MARANGIANOU

Izvlecek

Platon ustvari izvirno teorijo ljubezni
pod vplivom misticnega — v glavnem
orficnega — nauka o nesmrtnosti in
bozjem poreklu duse, o njenem padcu v
telo, ki predstavlja njen grob, o njenem
povratku v nebesno domovino, potem
ko je konec zivljenja, polnega napreza-
nja ter skrbi za vrlino in filozofijo, pa
tudi o posmrtni sreci za pravi¢ne v na-
sprotju s kaznijo za krivi¢ne. Za Platona
torej filozofska ljubezen predstavlja
predmet iniciacije, v katerega vstopamo
postopoma preko vrste stopenj (ljube-
zen do lepih teles, do lepih dus, do lepih
dejanj in do znanosti), da bi nenadoma
prispeli do konca potovanja, kjer nas
caka kon¢no razkritje ideje Lepega.

LJUBEZEN PRI PLATONU
KOT PREDMET INICIACIJE

Abstract

Influenced by the mystic — mainly
Orphic - doctrine, Plato advances an
original theory of love. It shares the
mystic notions of the immortality and
divine provenance of the soul, of its fall
into the body as its grave, of its return to
the heavenly fatherland after a life full
of exercise, purification, and struggle
for virtue and philosophy, as well as of
the otherworldly happiness of the just
in contrast to the punishment of the
unjust. According to Plato, philosophi-
cal love represents an object of initiation
which is approached gradually, by a
series of stages (love of beautiful bodies,
souls, actions, and of knowledge), with
the journey suddenly culminating in a
final revelation of the idea of Beauty.

1. Pomen iniciacije v starogrskih misterijih

Ko govorimo o starogrskih misterijih,' imamo v mislih zlasti elevzinske
misterije, ki izhajajo iz predgrskega poljedelskega praznika plodnosti in
ocisCevanja. Z njim so Castili Demetro, boginjo zemlje (Anuntne = Az ali
Ao + pmTnpe),? in njeno skrivnostno héer Koro, ki so jo hitro poistovetili
s predgrskim bozanstvom podzemlja, Perzefono ali Persefaso.®

Kljub temu, da so obredi misterijev dobili mitolosko in fantastic-
no podobo, so predstavljali izraz najbistvenejsih religioznih dozivetij

! Glagol pu@ pomeni »uvesti v misterij«. Glej Kerenyi (1976), 46.
2V mikenski gr$¢ini se zlog »Aa« verjetno uporablja za zaznamovanje utezne

mere za zito. Kerenyi (1976), 29, 46.

3 Nilsson (1952), 211-2. Chaix Ruy (1966), 141.
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starega Grka.* Sestavljeni so bili iz dveh stopenj. Prva je bila stopnja
iniciacije (wimom), ki je predstavljala vpeljavo v najvisjo versko skriv-
nost, druga pa je bila stopnja gledanja (émonteta), kjer so bili posve-
ceni delezni srece hic et nunc.’ Obstajali so torej mali misteriji v Agrah
CAvypat) in veliki elevzinski misteriji. Nihc¢e ni mogel prestopiti meja, ki
so mu dovoljevale udelezbo v elevzinskih obredih, ¢e se ni predhodno
udelezil misterijev v Agrah.®

Mali misteriji so se odvijali februarja (Av9eotrptwy), in sicer potem,
ko so predhodno opravili dolo¢ena oc¢iscevalna dejanja, kot je kopanje
v reki Ilissos, obdobje postenja, pitna darovanja in Zrtvovanja zivali;
vse te predpriprave so se ponovile v Elevzini, (le da so se tu tisti, ki
so bili uvajani v misterije, morali okopati v morju).” Takoreko¢ nihce
ni o iniciaciji ni¢ vedel. Razglasili so samo kraj in ¢as prvega obreda.
Edini podatek, ki ga imamo, je, da so bili v klasi¢ni dobi udelezenci
misterijev v Agrah obveSceni o poroki Perzefone in Dioniza.? Z isto
boginjo, imenovano tudi »dpentoc Kodpa, je bila povezana tudi elev-
zinska skrivnost. Slednjo je spremljala vrsta drugih manj pomembnih
skrivnosti, o katerih je bilo prepovedano govoriti in so bile vklju¢ene
v okvir mitoloskih zgodb, ki so veljale za pripravo na misterije.’

Prvi dan praznika — meseca septembra — je procesija zapustila mesto
skozi Vrata (IIUAa) in po Sveti cesti nadaljevala pot v Elevzino. Na ¢elu
so se nahajali hierofant (“lepogdvtyc), daduh (Aadolyoc), hierokeriki
(‘Iepoxnpuxeq) in svecenice, ki so nosili svete predmete, mirto, bakle in
kip boga Iakha, ki so mu med potjo vzklikali. Zenske so drzale posode
napolnjene s kikeonom (xuxewv), moski pa posode za vodo, okrasene s
podobami Herakla, Hermesa in bogov agrskih misterijev. Na mostu je
sprevod pricakala zenska ali v Zensko preoblecen moski, ki je uprizarjala
nenavadne igrice in norcije (t. i. yepuptopot). Nato so prispeli do dru-
gega mostu, kjer so sveceniki na desno roko in na levo nogo tistih, ki
so jih uvajali v misterije, privezali vrvico in jim povedali geslo, brez
katerega v velike misterije niso mogli biti sprejeti. Ko je sprevod prispel
do preddverja elevzinskega svetisca, se je pricela sveta noc. Verniki so
pred Demetro polagali po dva snopica mirte in posebne slascice. Nato

Nilsson (1952), 215, 218, 223.

Kerenyi (1976), 47, 95. Sofokles, fr. 119. Pindar, Zalostinka 6 (Puech).

Ibidem 48, 50.

Zrtvovanja so simbolizirala smrt starega jaza osebe, ki je bila uvajana v misterij.
Ta je tako po zaslugi nove osebnosti, ki jo je dobila, postala ¢ista kot novorojeno
dete. Glej Kerenyi (1976), 53-7, 60-2. Platon, DrZava 378a.

8 Kerenyi (1976), 47, 52.

9 Vendar pa teh zgodb niso uprizarjali v gledalis¢u. Dejansko se nobena drama
ne dogaja v Elevzini. Zato tu ni nobenega gledalis¢u podobnega objekta. Glej
Kerenyi 26-7.

PRI S
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so skozi »Plutonij« — jamo, ki je oznacevala prehod v onstranstvo — §li
v »Telesterij«, kamor so vstopali samo posveceni. Prvi je stopal daduh,
ki je drzal dve bakli. Hierofant, ki je sedel na tronu poleg ognja, pa
je izrekal dolocene stvari o Brimo.! Govoril je, da je kraljica mrtvih v
ognju rodila ¢udovitega sina (verjetno je $lo za Dioniza)." Nato je z
udarjanjem po gongu — vrsti bobna z gromkim zvokom - klical Koro.
Zacelo se je gledanje (émomteta). Ljudje so tedaj videli stvari, o katerih
je bilo prepovedano govoriti: podobo boginje onstranstva ali figuro, ki
se je dvigovala nad zemljo. Med eno od drugih faz je hierofant molce
pokazal seme poZetega pSeni¢nega klasa. Posveceni so se tako iz drugega
zivljenja spet vracali v svet zaznavnega. PSenic¢ni klas jim je predstavljal
hrano in blaginjo, ki jo ljudem daje Demetra, hkrati pa je simboliziral
rojstvo Perzefoninega sina pod zemljo."

Tako so skupaj z Materjo (Demetro) trpeli in se veselili med iskan-
jem héerke, ki jo je ugrabil gospodar spodnjega sveta (Pluton ali Had).
Verjeli so, da bodo po smrti in ¢e bodo ziveli pobozno, na Perzefoninih
travnikih plesali iste plese in tako nadaljevali z izvajanjem misterijev
ter dosegli poistovetenje z boginjo zalovanja.'

2. Povezave med Platonovo mislijo in orfi¢cnim naukom

Orfizem je najpomembnej$e misti¢no gibanje arhai¢ne dobe.* Orfiki
so predstavljali sekto, ki jo je, kot pravi izrocilo, ustanovil Orfej, in
gojili obliko ¢ascenja, ki je uradna vera ni sprejemala.’” Bogovi orfi¢ne
teogonije niso ve¢ Homerjevi bogovi. Najvis§ji bog je Dioniz, gospodar
zivljenja in smrti, medtem ko Zevs, potem ko pozre druge bogove,
postane zacetek, sredina in konec sveta. Izolirana oblika bozanskega
se tu umakne, da bi se zdruzila z drugimi bogovi'® in se razkrojila v
Celoti. Clovek in bog postaneta eno.!?

10 Brimo je bil vzdevek Demetre, Kore in Hekate, zenskih bozanstev spodnjega
sveta. To skrivnostno bozanstvo je rodilo ogenj in v svoje prebivalisce jemalo
mrtvece, ki so jih sezgali poleg njenega svetisca.

1 Rojstvo iz smrti je bilo torej mogoce, ¢e so ljudje vanj verjeli (ogenj tu pomeni
sezig mrtvih).

12 Kerenyi (1967), 63-94

3 Nilsson (1952), 213. Kerenyi (1967), 33. Chaix-Ruy (1966), 679.

* Nilsson (1955), 679

5 Rohde (1955), 103—4

16 Ibidem, 103, 114-5. Guthrie (1977), 202. Guthrie (1952), 41-44. Kern (1963),
136

17 Jaeger (1967), 71-2. Guthrie (1977), 316-7. Po orfikih vse stvari izhajajo iz naj-
vi§jega Enega in se v njem tudi kondajo: é§ évog ta mavta yiyveodar nal elg
Tavtov ekt avehdesdar (Mousaios ap. Diogen. Laert., Uvod 3).
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Po orfi¢nem mitu o izvoru c¢loveka je ¢lovekova dusa nastala iz pe-
pela Titanov, ki so pred tem raztrgali Dioniza Zagrevsa, sina Perzefone
in Zevsa in bodocega vladarja sveta. Atena kljub temu resi njegovo srce
in ga prinese Zevsu, ki ga poje, in rodi se novi Dioniz, Semelin sin. V
nadaljevanju krivce zadane s strelo in jih unici v pepel, iz katerega je
nastal ¢lovek. Ta je tako sestavljen iz bozjega elementa, ki prihaja od Di-
oniza, in iz zemeljskega, ki prihaja od Titanov. Clovek ima torej dvojno
naravo: dobro in slabo.'® Njegova dusa je nesmrtna in je pred rojstvom
zivela stanju srece."” Telo ni ni¢ drugega kot njen grob.* Vanj vstopa
kot pi§ vetra® in se po smrti spusti v Had, kjer z naslednjimi besedami
terja priznavanje svojega bozanskega porekla: I'fic maic etpe xat Ov’-
pavol AoTEROEVTOG, AVTAL EUOL YEVOG ovpavtov.. »Sem otrok Zemlje
in zvezdnega Neba, torej je moj rod nebeski...«* To je ura njene sodbe
in prihoda na kraj srece ali kazni. Njeno bivanje tam je le zacasno. Po
poteku tisocih let je pripravljena, da Se enkrat zazivi na zemlji. Popije
vodo pozabe in se ponovno rodi v smrtnem telesu, ki lahko pripada
¢loveku ali zivali. Ena dusa mora ponavadi ta krog desetkrat skleniti,
preden se lahko osvobodi.” Tedaj prispe na svoj cilj, postane bog: dzo¢
&yévou 2E avBpdmou »iz Cloveka si postal bog«.

Krog rojstev torej ni vecen: obstaja konec, ko je el clovek, ki je zivel
pravi¢no, skozi dovolj preizkusenj. Da bi do tega trenutka hitro prispeli,
se moramo celo zivljenje pripravljati na kraj smrti, odstraniti moramo
torej titanske elemente nase duse, kar dosezemo z ocis¢evanjem.?

18O, Kern, Test IT 210, str. 231: eita tov Ata diedébato 6 Advucog, 8v oot xat'
émBournyv tiic "Hpoag todg mepl adtov Titdvag omapdtrtety %ol TGV Gopxdv
adtob amoyeveodar. Kal toltoug dpyiodelc 6 Zedg éxepadvuoe, xal éx TG
aldddne tév drpdv Tav dvadodévtev 2E adtdv Uhng yevopévng yevéodar tolg
dv9pdmouc... o0 Sl Edyewy udc éautods G Tol capatog Ndv Arovuctouxod
OvVTOG" Uépog Yap alTol &opey, el ve éx Thg aldding tav Titavev ouyxelpeda
yveusapévay Tév capxdv tovtou. (Olimpiodor, ITidtavos ®aidwy, 61). Test. 11
803. Pavzanija VIII 37, 5. Proklos, fr. 195, 198, 199. Rohde (1925) 116, 117, 119,
121. Guthrie (1977), 320. Linforth (1973), 232. Mytographi Vaticani ITI 12, 5 (Fr.
913). Nilsson (1952), 216-7.

19 Rohde (1925), 130—4. Guthrie (1977), 116. Kerenyi (1967), 98-99.

% Rohde (1925), 127, 133. Platon, Kratil 400b—c.

2 Aristotel, O dusi A 5,410 B 22: gnot yap (ol *Opgixot) iy Yuyryv éx tob 8hou
cloLéval GVATVEOYTOY, PEQOUEVRY UTTO TGV AvEU®Y.

2 VS, B 17. Orfiki so tako kot pitagorejci verjeli, da jaz ohranja identiteto tako pred
smrtjo kot po njej. Jaeger (1967), 85. Rohde (1925), 122-3.

% Guthrie (1977), 323

VS, B 20. V tem prepric¢anju o koncu peripetij, ki jih je dozivela dusa, se teorija o
preseljevanju du$ povezuje z idejo o kraljestvu srecnih. Gl. Nilsson (1955), 217,
221-2.

% Posvecdeni v elevzinske misterije in tudi orfiki so na drugem svetu pricakovali
srecnejse zivljenje. Gre za idejo, ki je utemeljena v verovanju, da je posmrtno
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Orfi¢na religioznost je tako dobila obliko dolo¢enega nacina zivljen-
ja, ki je zahtevalo pogosto udelezbo pri obredih, izganjanje duhov in
ociscevanje. Opraviti imamo s teznjo po tipizaciji in s kompleksnimi
pravili, ki se jih je bilo treba vedno drzati. Slo je tako za magiéne tehni-
ke kot za prakticiranje posta (vzdrznost od mesa): 003¢ [Foog étdApwv
pév yedeoHar, Yopatd te odx My Tolg Yeoior Ldia, mehavol 8¢ nal
peATL xoprol dedeupévor nal Toladta dAAe ayva JOpaTo, Coprdv
3’ ametyovto g ody Botov dv Eodiety oldE Tolg TaV HYedv Popodg
afpatt pratvery, ahha “Opouxol tiveg Aeyopevor Lot EyLlvovto Nuev
Tolg ToTE, aPlynv ey ydpevol mavtwy, Eudiywy 8¢ Todvavtiov mav-
tov aneyopévou. »Niti govedine niso upali poskusiti in bogovom niso
dajali zivalskih zrtev, temve¢ zdrob, med in olje ter plodove v medu in
druge podobne ciste zZrtve, medtem ko so se mesu izogibali, ker da ni
sveto jesti meso ali s krvjo mazati bozje oltarje; pa¢ pa so nasi predniki
ziveli nek tako imenovani orfi¢en nacin zivljenja in se omejevali na vse
nezivo, vsemu zZivemu pa so se, nasprotno, izogibali.«*

V tem okviru lahko obrede misterijev povezemo orfi¢nimi nauki.
Saj je Orfej ustanovitelj orficne sekte in — kot pravi izrocilo — pesnik
svete zgodovine elevzinskih misterijev (to je ugrabitve Perzefone) ter
tisti, ki jih je iz Egipta prinesel v Atene.”

K orfi¢nim obredom so se zatekali ne le posamezniki, ki so se ho-
teli ozdraviti telesnih ali dusevnih bolezni, temvec tudi drzave, zato da
bi se odistile greha, ki ga je zagresil eden ali ve¢ njihovih prebivalcev.
To pomeni, da je njihovo vrednost priznavalo celotno ljudstvo. Tako
orfizem preseze ozke meje sekte in postane izraz religioznega instinkta

zivljenje ponovitev nasega zemeljskega zivljenja. Tako so obrednemu dodali
eti¢ni element. S tem, ko so orfiki ziveli asketsko Zivljenje, se jim je zdelo, da niso
le bolj pobozni, ampak tudi bolj pravi¢ni kot drugi ljudje. Njihovo zahtevo po
obredni Cistosti je spremljala zahteva po eti¢ni neomadeZevanosti. Posledi¢no so
na drugem svetu pricakovali kazen tako za obredno neciste kot za tiste, ki so bili
eti¢no omadezevani. V kolikor povracilo ni mogoce v Casu trajanja tega zivljenja,
bo do njega moralo priti v kakem od prihodnjih Zivljenj. In ker je blagostanje
krivi¢nih vsakdanji pojav, je zahteva po pravi¢nosti po svoje prispevala k videnju
onstranstva kot kraja kaznovanja. Glej Nilsson (1952), 213, 217-8, 220-2. Guthrie
(1977), 320, (1952), 207.

Platon, <akoni VI 782c. Jaeger (1967), 58. Linforth (1973), 99-100. Magicne
tehnike ter pojma ekstaze in navdahnjenosti (évdouctacuoc < évdouoidle <
&v9eoc), to je prevzetosti od boga, so elementi, ki si jih je orfi¢ni nauk izposodil
pri tracanski religiji.

Kern, Test 96, 103,108,126, 161, 171, 243: ZotL 8¢ adtoic # méica dtdacxahio Tol
AGYoU amo TAV Tahaley Yeohdywy, Moucatov xal Alvov xal Tob Tog Tehetag
udhioto xal ta puothpte xatadetfavtos Opeénc. (Klemen Aleksandrijski,
Protreptik 11 20, 1-21). Nilsson (1955), 213. Linforth (1973), 171, 192-5, 206-7,
288-9. Harisson (1960), 539ss.

2
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starih Grkov. Ceprav so se globoke resnice, ki so se nahajale v njegovih
idejah, véasih izrazale v groteskni obliki, so bile sposobne zase pridobiti
najvecje duhove svojega Casa, na primer Pindarja ali Platona.”

Platon govori jezik, ki se le malo razlikuje od jezika misticizma.
Zelja po smrti spominja na izgubo posameznikove zavesti v ni¢u mi-
stikov, ljubezen do idej na hrepenenje po misti¢ni zdruzitvi, dobro,
ki se istoveti z enim, na ve¢no monado, gledanje idej na neposredno
uvidenje ali nenadno razsvetljenje. Platonova filozofija je torej zlitje
znanosti in misticizma. Predstavlja sintezo logike, ki skusa razumeti
ustroj objektivne stvarnosti, in notranjega gledanja, ki preoblikuje ¢ut-
ne podatke in pride do zakljucka, da je vsaka mnogoterost vkljucena v
edino stvarnost transcendentnega enega.

Platon v svojo filozofijo ne prenese le misti¢nih terminov, ampak
tudi doktrino. Pri njem se vse iz misterijev izposojene metafore stekajo
v Ideji: vsi upi posvecenih postanejo vera v nesmrtnost duse. In njeno
nebesko potovanje, katerega videnje so imeli udelezenci pri obredih,
je tukaj njen prihod v Had po smrti telesa.®

Tako v Platonovih dialogih naletimo na temeljne ideje orfi¢ne
tradicije: nesmrtnost in bozanski izvor duse (»{uyy mdoa addvatoc«
Fajdros 245c¢) ter njeno »titansko« naravo;* njeno gledanje idej pred
rojstvom v stanju sreée (»6A6xAnpa 8¢ xal GmwAd xal GTEEWT xal €0-
datpova pdcpata pudpevol Te xat émomtevovres ..«);*? njen padec
v zemeljsko telo, ki predstavlja njen grob (capa — ofjpa): »6 viv O
ocopo mepLtpépovtes Ovopdlopey 66TEEOL TEGTOV dedeucpeupivoL«;

% Linforth (1973), 99-100. Guthrie (1952), 204-5.

» Nilsson (1955), 215, 222.

% Brommer (1984), 833. Vanhoutte (1949), 301-333. Nygren (1944), 181s, ki navaja,
da je Platon udejanil sintezo »grskega racionalizma in vzhodnjaskega misticiz-
ma« (str. 181). Nasploh pri Platonu naletimo na misticen pogled na zivljenje.
(Veillard —Baron (1977), 401. Valensin (1954), 38). Gl. tudi Paquet (1973), 297ss,
341s, 348-352. Dies (1972), 444-445. Guéroult (1926), 469: »Metoda iniciacije...
se torej Platonu na splosno vsiljuje iz takoreko¢ metafizi¢ne potrebe.« Norvin
(1968) AVII 10, 43: T1ac dpo o0 ta Opgpind éxeiva mapwdet viv 6 ITAdtov..
Chaix-Ruy (1966), 143-145.

31 Platon, Fajdros 230a, 245c ss, Fajdon 71a ss.

32 Platon, Fajdros 250c ss. Glej tudi ibidem 247b-250d, kjer je prizor, ki ga vidi dusa,
prikazan kot neke vrste gledanje (¢rontete). Uvodne besede k izdaji Platonovega
Fajdra (éd. Robin, Paris 1972), op. I. Uvod v Platonov Simpozij (éd. Robin, Paris
1981), str. 64, op. 4. Flaceliere (1971), 173. Dies (1972), 445, ki navaja, da je v
Fajdru gledanje miselno zaznavnega »opisano v podobah in formi prizorov ini-
ciacije v elevzinske misterije: blazen ples dus, ki mu ustreza sprevod posvecenih,
popolno gledanje v ¢isti luci, ki spomni na prikazovanje gibljivih podob bogov ali
herojev na premi¢nem odru v igri svetlobe in sence...« Glej tudi Foucart (1895),
42-51.

33 Platon, Fajdros 248 e. Glej tudi ibidem 250a (»ai Juyal debpo mecoboar«): 248c:
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pricakovanje boljse usode na drugem svetu, povezano z idejo o kra-
ljestvu srecnih ter z idejo o poplacilu oziroma kazni za nasa dejanja
v tem zivljenju;* vero v preseljevanje dus ali v krog rojstev;® videnje
zivljenja kot pripravo na smrt, se pravi kot poskus locitve duse od
telesa (Clovekovo ociscevanje);* elemente ekstaze in navdahnjenosti
(»bozanska manija«);* in koncno verovanje, da se z verskimi obredi
lahko o¢istijo celo drzave.®®

3. Platonska ljubezen: veliki misterij clovekovega bivanja

Platonska ljubezen, ki ima vse elemente arhai¢nega misticizma, tako v
Simpoziju kot v Fajdru dobi jasno obliko iniciacije.

Platon uporablja izraze, ki izhajajo neposredno iz besedisc¢a miste-
rijev. Sokrat v Fajdru samo v svojem drugem, resnem govoru, uporablja

»..6tav 8¢... Bapuvdeloa (¥ Yuyn) mrepoppuhion te xal émt THY YAV méoT, ..«
246¢—-250a. Uvodne besede k Platonovemu Fajdru (éd. Robin), XCVII; Fajdon
75¢, 76¢ — d; Gorgias 493a; Kratylos 400c; Robin (1964), 119.

Platon, Fajdros, 248e. Glej tudi Sokratova Apologija 40e-41d; Gorgias 523a—-526c;
Kratil 403d—404a; Drzava VI 498c, VII 540b, X 614c—621b; Zakoni IX 870d, 881a,
X905a—b, XI 927a-b, XII 959b; Epinomis 973c, 992b—c; Pisma, VII, 335a: » ...
a9dvartov Yuyny elvar Stxrag te Loyety xal tivew tag peytotas TLpwplag, Sty
Tg amahhay 97 tol capatoc«. Rodis-Lewis (1975), 17-8.

Platon, Fajdon 71a—72a; Simpozij 207a ss. Fajdon, ki sprejema orfi¢ni nauk o krogu
rojstev, skusa utemeljiti filozofovo upanje na nesmrtnost duse. Zivljenje obstaja
po zaslugi nepretrganega ciklusa: rojstvo, smrt, ponovno rojstvo... V Simpoziju
se pouc¢imo — a tokrat na drugacen nacin — o ohranjanju biti smrtne narave s
pomocjo ljubezni (zelja po nesmrtnosti). Glej Uvod v Platonov Simpozij (éd.
Robin), str. LXXXVII; Fajdros 248 c—249c; Menon 81b—d; Timaj 42b—d; Qakoni
IX 872a-873a, X 904e. Hackforth (1950), 43—-45; Vanhoutte (1949), 315; Robin
(1964), 16-17.

Platon, Fajdon 64e-67¢, kjer navaja, da je filozofija v pravem pomenu besede
to, da se uci$ umirati (67d—e): »peréty davdtou«. Vanhoutte (1949), 314: »Ali
ni ocisc¢evanje ...kar se da popolno loc¢evanje duse od telesa?« (Fajdon, 67c).
Za Platona so torej tako kot za orfike telo in njegove zelje izvir zla (ibid. 66b);
Fraisse (1959), 104; Moreau (1978), 32-34; Epp (1974), 174-178.

Platon, Fajdros 244a—c, 249d ss; Rodis-Lewis (1975), 13-14; Robin (1968), 77;
Dies (1972), 444; Verdenius (1962), 137; Boussoulas (1974), 190; Ficin (1956),
258-9; Jaspers (1966), 89; Uvod v Platonov Fajdros (éd. Robin), str. LV, LXXXV;
Sinaiko (1965), 75-6, 79-82; Flaceliere (1971), 172-3; Bréhier (1951), 110; Rist
(1964), 40; Stenzel (1928), 247; Friedlinder (1930), 493; Hegel (1976), 41, 81;
Theodorakopoulou (1968), 118-132.

Ko Platon v Fajdru nasteva oblike bozanske manije, omenja odkritje oc¢is¢evalnih
obredov, ki resujejo pred skupinsko kaznijo, kakrsna celotnemu rodu preti zaradi
kake stare napake, ki jo je zagresSila ena sama oseba iz tega rodu (govora je o
preroski maniji): Platon, Fajdros 244d—e. Glej tudi Uvod k Platonovemu Fajdru
(éd. Robin), str. LXXV-VI.
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termine, ki se nanasajo na dve stopnji misterijev (iniciacija — gledanje).*
Podobni termini se uporabljajo tudi v Diotiminem govoru v Simpoziju.*
Ceprav niti Sokrat v Fajdru niti Diotima v Simpoziju ne govorita izrecno
o misterijih v Agrah ali v Elevzini, je gotovo, da jih imata v mislih, ko
govorita o misterijih duhovnega zivljenja, ki se mora zaceti na stopnji
telesne ljubezni, da bi koncalo v gledanju idej. Omembe obredov so
v obeh dialogih simboli¢ne, vendar pa se zvesto ponazarja osnovno
vzdusje pri njih (vzdusje pri misterijih v Agrah in pri iniciaciji je bolj
telesne narave, vzdusje Elevzine in gledanja je bolj duhovno). Kakorkoli
zZe, gotovo je, da so bili telesni obredi priprava za duhovne.*

To je torej misterij, v katerega Diotima posveti Sokrata: obstaja

% Platon, Fajdros 247b — 254b: al 3¢ 9Yempolor o #Ew Tod odpavod (247C1-2),
Yeatyy vi (247 C8), Yewpoboa taindi (247D4), Kabopd (6 vodc) pév adtay
duratootvny, xadopd 3¢ cwppocivny, xadopd 08¢ Emiethuny (247D6-7), td
ovta Gvtog deacapévy (247E4), xadopsoa ta évta (248A4-5), tiic tol &vtog
Yéac (248B5), o dandetac 18ty medlov (248B7), dv ..xatidy T TéY dAndav
(248C4), iy pév idodoav (248D2), idobca thv dARdetav (249B6), & mot' cldev
Awév A duyn (249C2), bmepdoloo (249C3), tehéoug del tehetag Tteholyevos
(249D2), évBouoralev (249D2), ocﬁ‘w] (7 Epwin) p.ow'uoc) TaceY Tev Evioustacewy
ocpm‘cv] (249E1 2), tedéatar to Gvta (249E6) @v téte £idov Llepdv (250A4)
8tov TL TAY éxel buolmpa tdwoty (250A6), cpsyyog (250B6), Yeavtar t6 TOL
e:z.xocc%z-:vrog Yévog (250B5 6), Kdiog 3¢ vtéte #v 1delv Aaumpdv (250B6),
paxoptoy 6wy te xal 9éav (250 B7), €idév te xal dtreholvrto TdY TeheTdv
v Bépg Aéyewy poaxapretatny: fv dpytalopev (250B-C) — besedi dpytale in
doyeov sta bila izraza, ki sta se uporabljala v zvezi s prazniki Dioniza, najvi§jega
boga misterijev — 6Adxinpo 8¢ xal dmhc kol dtpepd kol eddatpove @lopaTa
puépevol te xal émomtevovtes &v abyT xadapd xadapol dvteg (250C), Erapmey
8v (to xdAhog) (250D1), otirBov évapyéotata (250D3), Yeduevos (250E2), 6
6y téte mohudedpwy, dtov Yeoetdic modowmov 18y (251 A2-3), mpocopdv g
9eov oéfetar (251 A5), *Idévta 3¢ (251 A7), Prémovoa (1 duyn) mede t6 Tol
noedog wdhhog (251 C6), &decdar tov Eyovta to xdrrog (251 E5), ’ISodoa
3¢ (251 E3), xal tehety) .00t xohd te xol eddatpoviny (253C3-4), tdav o
gomtindy Bupa (253E5-6), cldov Ty &Yy tav modindv dotpdmtoucay. “I86v-
tog 8¢ ol Hdyov (254B5-6), cldev adtiyv (thv ol xdAhoug @ioiv) (254B8),
idoloa O¢ (254B9).

Kot se zlahka opazi, zaseda vid tako v misterijih kot v Platonovih pogledih glavno
vlogo. Glej tudi Dies (1972), 435-6; Paquet (1973), 296ss, 333ss.

Platon, Simpozij 210C-212A: Yedoacdar (210C3), tva ¥y (210C7), Brémwy
(210C7), 9ewpav (210D5), Zoc &v ..xatidy (210D7), xoatddecdar (210E4),
gnavaPacpoic ypopevoy (211C3), Yempéve adtd t6 xarov (211D2-3), O &dv
note 3¢ (211D3), ©6 xohdv 13ty (211E1), BAémovroc (212A1), Yempévou
(212A2), 6pavte (212A3).

Kerenyi (1967), 45-7. Ko Diotima Sokratu razlaga naravo ljubezni, razlocuje
med telesno in duhovno sfero. Pove mu, da bi bil mogoce lahko posvecen v
male misterije ljubezni, ne ve pa, ali je sposoben SprCJCtl popolno 11’11C13.C1JO v
velike mlStCI‘lJC (Platon Szmpozz] 209e—-210a: Tadta pév odv ta spwnxa Lcmg,
Ydnpateg, xav ob pundelng ta 3¢ téhea wal émomtixd (wuoThpLa) Gv Evexa
nal tobta oty ddv Tig 6pddc petiy, odx old' el olég T’ dv elne.) Diotima

A

S

4

=



Euangelia MARANGIANOU: Ljubezen pri Platonu kot predmet iniciacije 15

misti¢na lestev, ki gre od zemlje k nebu, od ¢loveka k bogu. Ljubezen
jo dela vidno, razli¢ne vrste lepote pa predstavljajo njene stopnje.
Kdor se hoce povzpeti, se mora drzati metode: vzpon je postopen in
mozen le preko postankov, ki na vsaki stopnji trajajo precej ¢asa.* Prvo
stopnjo predstavlja telesna lepota. Potem ko se ¢lovek, ki je uvajan v
misterij, spozna s telesno lepoto, lahko preide na drugo stopnjo, to je
tisto, kjer imamo opraviti z lepoto du$ in dejanj (umetniskega dela,
politi¢ne ali druzbene ureditve, kakega zakonskega sistema). Nato se
bo povzdignil na tretjo stopnjo, ki je $e tezja: odkril bo lepoto znanosti.
Tako se vseskozi dviguje proti vse manj snovnemu. Na vrhu lestve ga
¢aka ¢udovit pogled: vecna lepota, ki se ni rodila in ne bo minila in ki
ne pozna premen: absolutna ideja, ki edina lahko daje vrednost temu
zivljenju.®

Ljubezen nas tako preko vrste stopenj, na vsaki izmed katerih ima
misljenje svoje mesto, vodi do popolnoma miselnega gledanja ideje
lepega. Gre za nenadno razkritje, kar je v nasprotju z dogajanjem med
iniciacijo, ki je postopna, natan¢no tako kot v misterijih. Iniciacija se
pri Platonu pojavlja v obliki resni¢ne metode, to je poti, ki se vzpenja k
vrhu, kamor imamo priti, v obliki vrste stopenj, na vsaki izmed katerih
pride do poenotenja mnogoterosti, do izoblikovanja pojma, znotraj
katerega je v pisanosti njenih razli¢nih pojavnih oblik vsebovana Le-
pota.*

Tako ljubezen, ki si jo je pokorila filozofija in jo poduhovilo za-
poredje raz-osebljenj, pristane v miselnem in ga dojame z dejanjem
intuitivnega spoznanja.” Slednje predstavlja tisto dejanje, ki osebo

tako Sokratu razkrije misticno interpretacijo Zelje, zaradi katere dusa hoce doseci
Lepo. Glej Uvod k Platonovem Simpoziju (éd. Robin), str. XXIIT-IV.

2 Platon, Simpozij 211c: Gomep EnavaBacpols yeOUEVOV...

# Valensin (1954), 41-43; Platon, Simpozij 210a—212a; Robin (1964), 16-19, 174;
Uvod v Platonovega Fajdra (éd. Robin), str. CXXXVI; Uvod v Platonov Sim-
pozij (éd. Robin), str. XCII-IV; Vanhoutte (1949), 311-3; Levy (1979), 288; Ro-
dis—Lewis (1975), 18: »Gledanje Lepega daje vrednost clovekovemu zivljenju.«
Dies (1972), 435; Boussoulas (1975), 200-5; Nygren (1944), 191-2; Meier/De
Pogey-Castries (1930), 135ss; Souilhé (1919), 113—4; Rist (1964), 26—-7; Sykoutri
(1982), 221-4; Paisse (1965), 377-8.

* Iniciacija v misterij je kot pot z vnaprej doloCenimi postajami. Na koncu pade
zavesa, ki je skrivala neke vrste sveto svetega. Je trenutek, ko posveceni gleda
in Casti. Glej Platon, Simpozij (éd. Robin, Paris 1981), str. 67-8, op. 4; str. 69,
op. 2. Glej tudi Uvod v Platonov Simpozij (éd. Robin), str. XCII, XCIV; Robin
(1964), 41, 150; Lefevre (1973), 166; Vanhoutte (1949), 307-8; Paquet (1973), 329;
Flaceliere (1971), 172; Laborderie (1978), 192; Sykoutri (1982), 224-5; Kucharski
(1971), 294: »Diotima v zadnjem delu svojega govora primerja poznavanje lepote
z gledanjem (émomreia).«

* Glej Uvod v Platonov Simpozij (ed. Robin), str. XCV; Jung (1971), 620.
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uvede na pot resitve, ki jo odisti in pripravi, da je delezna bozanskega
zivljenja.*®

A da bi oseba, ki je uvajana v misterij, prispela do cilja, potrebuje
vodnika. Iniciator — ucitelj za roko vodi duSo ljubljenega, ki je vsak hip
pripravljen povzpeti se do najvisjega misterija ve¢ne lepote. Ucenec pa
po drugi strani predstavlja podobo, ki v spominu filozofa — vodnika
prebuja spominjanje na bles¢avo realnost absolutne lepote, nad katero
je neko¢ ostrmel. Tudi zato ljubimec spoStuje svojega ljubljenega kot
boga: clta wpocopdv wg Yeov oéfetar.t

Nekatere duse kljub temu v ljubezni niso sposobne najti ponovne
priloznosti za to, da bi se spomnile idej, kajti pozabile so na tiste daljne
podobe, ki so jih gledale, preden so dobile ¢lovesko podobo.*® Ta privi-
legij imajo samo navdahnjeni, filozofi.* Njim predstavlja ljubezen veliki
misterij bivanja, v katerem prihaja do sinteze; sinteze nasprotujocih si
sil ¢loveske duse, zaznavnega in miselnega, skrivnostne sinteze smrt-
nega in nesmrtnega, dveh korenito nasprotujocih si svetov, in konéno
tudi sinteze, ki se nenehno obnavlja in se prerazporeja po osi Lepega,
Resnic¢nega, Dobrega in ki vzpostavlja enotnost celote.*

4 Platon, Simpozij 212a: texbvte 3¢ dpetiy dAN xal Ypeaypéve Omdpoyer Heo-
LAt vevéoDar xal elmép To dAhe Avdpodmayv ddavite xal éxelve. Fajdros,
249c-252c-253c. Glej tudi Uvod v Platonovega Fajdra (éd. Robin), str. CX-CXI;
Robin (1964), 43, 127, 141-2; Veillard-Baron (1979), 108, 110; Lefevre (1973),
168, 9; Fraisse (1959), 104. V Fajdru dobi ljubezen obliko religiozne manije. Tako
kot iniciacija é'e oblika bozanske navdahnjenosti, privilegij, ki nam ga omogoca
bozanskost. Clovekova dusa se nahaja v stanju navdahnjenosti, obvladuje jo torej
bog Eros, in prestopa svoje meje. (Platon, Fajdros 249c—d: ...¢v3ovoidlov 8¢ (6
gpdv) Aédnde todg morhole; 249e: g dpa alty (7 dpwtind) povie) TAGHY TGV
évdovotaocwy aptoty te). Glej tudi Uvod v Platonovega Fajdra (éd. Robin), str.
LXXVI-VII; Robin (1964), 22, 77. Poleg tega platonska ljubezen predstavlja
bozanski lik, ki priblizno ustreza Demetri, boginji ustvarjalnosti in plodnosti,
ki so jo castili v elevzinskih misterijih.

Platon, Fajdros 251a. Glej tudi 250b—c, 254b. Ljubljeni tukaj nadmesca bozjo
podobo, ki se pojavi na koncu misterijev. (Glej tudi Uvod k Platonovem Fajdru
(éd. Robin, str. XCV-XCVII. Simpozij, str. 678, op. 4.)

Robin (1964), 174. Do istega pride v ¢asu iniciacije v misterije. Samo izbrani,
resni¢ni posvecenci prispejo do konca. Glej tudi Simpozij, 210a.

Glej Uvod v Platonovega Fajdra (éd. Robin), str. CXXXVI; Theodorakopoulou
(1968), Uvod, str. 175ss.

Ibid., str. CXXXV, CXXXVII; Platon, Simpozij 203b—204c, kjer Diotima pokaze,
kako se v tej igri razporejanja nasprotij (pomankljivega in omejenega, ki obstaja v
nasi dusi, v kombinaciji z neizérpnim bogastvom nasih inventivnih sposobnosti)
rojeva ljubezen. Robin (1964), 101, 107-8, 167, 170, 173—4, 188-9. Id. (1968), 75,
77, 79; Vieillard-Baron (1979), 111: Povratek v prvotno enost poteka torej preko
ljubezni. Ficin (1956), 258-9: Dusa, ki je bila sestavljena iz mnogoterih elementov,
sedaj postane celota (str. 259).

Tu moramo dodati, da ljubezen ni edini pojem, ki postane predmet iniciacije.
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Love as an Object of Initiation in Plato’s Philosophy
Summary

Initiation (wimom) was the first stage of the ancient mysteries cele-
brating Demeter, the earth-goddess, and her daughter Kore, soon
identified with Persephone or Persephasa, a pre-Greek deity of the un-
derworld. Next came the stage of contemplation (¢wonteta), at which
worshippers were shown a vision of the goddess of Hades. This led
them to identify themselves with her, thus reaching the highest form
of happiness.

The Eleusinian Mysteries were inseparably linked to the Orphic
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doctrine, which in its turn influenced the thought of Plato. Plato sees
love as an object of initiation and as one of the greatest mysteries of
human existence.

Plato’s dialogues, Phaedrus and Symposium, contain expressions
borrowed directly from the vocabulary of the Mysteries. Although
neither Socrates in Phaedrus nor Diotima in Symposium make any ex-
plicit reference to the mystic ceremonies, it is certain that both allude
to them in expounding the mysteries of spiritual life. The latter has to
start at the stage of physical love in order to end up in the contempla-
tion of Ideas. The mystery into which Socrates is initiated by Diotima
is the following: there is a mystic stairway leading from the earth to
the sky, from man to God. It is made visible by Love, and its steps are
represented by different kinds of beauty. The ascent is a gradual one,
with a long stop at each of the stages. In this way Love, disciplined by
philosophy and spiritualised by increasing de-personalisation, ends up
in the Intellectual, conceiving the latter with an intuitive insight. By
this spiritual process, one is purified, led to the road of salvation and
enabled to participate in the Divine.
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