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(Glaube) stammverwandt ist. verhaltnismiBig wenig fiir
seine heutige Bedeutung. Wesentlicher ist die Vielzahl
von griechischen und lateinischen Ausdriicken wie guiiu.
Epwg, ayann (das Wort, das besonders in seiner verbalen
Form ayandv die ganze Fiille der im Alten Testament zu
Wort kommenden Gotteslicbe und der entsprechenden
hebriischen Vokabeln in sich aufnimmt) [1], camor), «di-
lectioy, amicitia, «caritas, die auch im Wortgebrauch
der anderen modernen europiischen Sprachen nachwir-
ken.
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2. Die kosmogonische L. — Der Gedanke der L. als welt-
schopferischer Macht hat ein mythisches Vorspiel bei He-
siod, erreicht einen Hoéhepunkt mit Empedokles und
klingt aus in dem Gedicht des Lukrez <De rerum naturas.
. In der Theogonie Hesiops wird Eros geschildert als der
Erstgeborene in der gottlichen Genealogie, «der schonste
der unsterblichen Gétter» [2]. Ursache oder auch Folge
der Urbegattung von Chaos und Erde. Das Gedicht des
EMPEDOKLEs iiber die Natur war vermutlich als ein dich-
terisch-philosophischer Lobpreis der L. gedacht. die hier
nicht Eros, sondern Freundschaft (@1r01n¢) heiBt, aber
auch Freude (yn3octvn) oder Aphrodite. Die L. wird als
eine alles verbindende und alles durchdringende kosmi-
sche Macht gesehen, der die zerteilende Macht des Strei-
tes und des Hasses (veikoc) gegeniibersteht. Das Gegen-
spiel dieser beiden Michte 16st fiir Empedokles das Rit-
sel einer zeitlich bewegten Welt: die Elemente, die die L.
zu einer «gefiigten Ordnungy vereinigt, werden durch
den Streit wieder getrennt [3].

3. Platon und Plotin. — Der Athener, der in den (No-
moi> von der Natur der «sogenannten L.y (TdV Aeyoué-
VoV épotov) [4] spricht, unterscheidet zwei Formen der
Zuneigung: eine Verbindung von Gleich zu Gleich bei
dhnlicher Trefflichkeit; sodann eine auf Ungleichheit be-
ruhende Verbindung wie zwischen Diirftigkeit und Fiille.
In beiden Fillen sprechen wir, wenn die Neigung heftig
ist, von Eros statt von ¢irwv. Die erste Form ist sanft und
dauernd, die zweite ungestiim und wild. Zwischen ihnen
wird der Liebende hin- und hergerissen, wenn es ihm
nicht gelingt, durch Mischung der beiden zu einer dritten
Form zu gelangen, indem sich die Neigung von der sicht-
baren Schonheit des Geliebten abkehrt und in Verach-
tung leiblichen Genusses der Seele des Geliebten zuwen-
det [5].

Sofern sich in den Dialogen das Werden der Philoso-
phie darstellt, kdnnen sie simtlich als erotische Dialoge
bezeichnet werden; die philosophische Uberwindung der
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Piderastie - die im Griechenland des klassischen Zeit-
alters und vor allem in Athen geduldet oder gepflegt
wurde [6] - wird erméglicht durch eine Synthese, die zwei
auseinanderstrebende Bedeutungstendenzen der L. sinn-
voll verbindet: die L. als Begehren. das sich philoso-
phisch zum *Aufstieg’ ((ivodoc) verwandelt. und die L. als
Geselligkeit (£tapeia), die sich philosophisch zur herab-
steigenden Fiirsorge (Empéiewa) verklirt, fiigen sich zur
Einheit des im «Symposion) und «Phaidros) analysierten
und gefeierten Eros zusammen.

Der (Lysis). die philosophische Erotik auf der Stufe
des platonischen Frithwerks, bereitet die im «Symposion)
vollendete Synthese vor. Thema ist @iiia, nicht Epwc.
Untersucht wird zuniichst die L.-Beziehung von Mensch
zu Mensch, und zwar unter dem Gesichtspunkt des Herr-
schendiirfens iiber sich selbst wie iiber andere. Die Eltern
lieben ihre Kinder. aber tibergeben ihnen dennoch nicht
die freie Verfiigung iiber ihre eigene Person oder iiber ihr
Eigentum. Lieben ist also nicht: die geliebte Person ge-
wihren zu lassen. Das gilt auch fiir die politische Herr-
schaft: Wir iiberlassen sie nur solchen, denen wir die
erforderliche Kenntnis zutrauen. Dann springt die Nach-
forschung iiber zur Begehrens-L .. die auf nicht-menschli-
che Wesen oder Sachen gerichtet ist wie Pferde, Hunde,
Wein, Weisheit — eine L., die eine Wechselseitigkeit aus-
schlieBen kann [7]. Das Geliebte fillt zusammen mit dem
Jeweiligen Ziel des Begehrens, wobei aber dieses Ziel
wiederum begehrt wird um eines anderen willen, bis hin
zu einem nicht mehr iiber sich hinausweisenden «Ersten
Lieben» (mpdrtov ¢irov) [8]. dem allein wahrhaft Gelieb-
ten [9] — eine Vorwegnahme dessen. was in den spiteren
Dialogen “das Schone selbst’ oder ‘das Gute’ heiBt: die
Transzendenz des Guten (und all dessen, was spéter 16¢a
heiBt) wurzelt in der L., die es dem Menschen zuginglich
macht.

Das Kernstiick der dem Eros gewidmeten Reden im
«Symposion) ist der Mythos des Aristophanes. Er erzihlt
von der Urschuld der einstmals kugelgestaltigen Men-
schen. In Ubermut (3Bpic) wollten sie den Olymp im
Sturm nehmen. Zur Strafe wurden sie von Zeus halbiert.
Die zerschnittene Hilfte, die jeder von uns ist, sehnt sich
nach der verlorenen Ganzheit zuriick. und indem sie sich
in L. mit der fehlenden Hilfte vereint, genieft sie die
Seligkeit der durch menschliche Schuld verlorenen Ein-
heit [10]. Dieser kosmische Mythos erklart nicht nur das
Nebeneinander von verschiedengeschlechtlichem und
gleichgeschlechtlichem Eros — er I6st vor allem den Wi-
derspruch zwischen sorgender und begehrender L.: nur
durch die Einswerdung von Mensch und Mensch kann
sich die Sehnsucht nach Vollstindigkeit sattigen. — Als
letzter vor Sokrates nimmt der Gastgeber selbst. Aga-
thon. das Wort [11]: Nicht uralt, wie Phaidros. der erste
Redner des Gastmahls, wollte, sondern jung und zart ist
Eros. MaBhalten. Gerechtigkeit, Mut und Weisheit sind
seine Attribute. Er gibt Leidenschaft, aber auch Grazie
und macht die Menschen Freund miteinander und mit
den Gottern. Derart erweist er sich als der Schonste aller
Gotter. Sokrates wendet darauf gegen Agathon ein [12],
er habe vergessen, was Phaidros bereits richtig gesagt
hatte: Die L. ist mehr im Liebenden als im Geliebten, In
der Meinung, die L. zu preisen, hat er in Wirklichkeit das
Geliebte verherrlicht. L. ist L. zu etwas. also ein Begeh-
ren: Begehren aber ist ein Verlangen nach etwas, was der
Begehrende nicht besitzt. L. also, wie alles Begehren,
entspringt einem Mangel. L. als Verlangen nach Scho-
nem kann weder schon noch gut sein. Denn es gehort zum
Wesen des Schonen, daB sich in ihm das Gute zeigt. Doch
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