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... templi kuningas,
vihjaja Apollon,

tabab vaatepilti

labi koige ldhema
usaldusaluse, heites pilgu,
millel teada on koik.
Valskust tema ei haara,
ei jumal, ei inimhing peta
teda teo voi kavatsusega.






I
HULLUS ON TARKUSE ALLIKAS

Kreeka filosoofia ja seega kogu 6htumaise motlemise ldt-
ted on salapirased. Opetlaste traditsioon seostab filosoo-
fia stinni Thalese ja Anaximandrosega: 19. sajandil otsiti
filosoofia kaugeimaid litteid muinasjutulistest kontakti-
dest idamaiste kultuuridega, Egiptuses ja Indias levinud
motlemisest. Sedakaudu ei suudetud midagi toendada
ning piirduti analoogiate ja paralleelide viljaselgitamisega.
Tegelikult on kreeka filosoofia tekkeaeg meile palju ldhe-
mal. Platon nimetab ,filosoofiaks®, tarkusearmastuseks,
oma uurimist6dd ja kasvatustegevust, mis on seotud kir-
jaliku viljendusviisiga ning valatud kirjanduslikku dialoo-
givormi. Ja Platon vaatleb austavalt minevikku, maailma,
kus olid toepoolest elanud ,targad® Pealegi ei ole hilisem
filosoofia — meie filosoofia - midagi muud kui selle kir-
jandusvormi jdtkamine ja edasiarendus, mille Platon oli
kasutusele votnud; ometi tekib see viimane allakdigu ilmin-
guna, sest ,tarkusearmastus® asub ,tarkusest“ madalamal.
Tarkusearmastus ei tihendanud Platonile ju piirgimist mil-
legi seni saavutamatu poole, vaid ptiiidu tagasi voita seda,
mis oli juba ellu viidud ja kogemuseks kujunenud.

Tarkuse ja filosoofia vahel puudub niisiis jarjepidev
tihtne areng. Filosoofia ellukutsujaks on véljendusviisi
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uuendus, uue kirjandusliku vormi, filtri sekkumine, mis
mojutab kogu eelnenu tundmist. Tarkuse enamasti suu-
line traditsioon, mis aegade kauguse tottu niigi juba hamar
ja kasin, Platonile endalegi juba haihtuv ja nork, paistab
filosoofilise kirjanduse sugenemise tagajarjel meie pilgule
lausa moondunud kujul. Teisalt on tolle tarkuse perioodi
ajaline ulatuvus vdgagi madramatu: see holmab niinimeta-
tud eelsokraatilist aega ehk kuuendat ja viiendat aastasada
eKr, kuid kaugem algus jaab meile kittesaamatuks. Vaja on
poorduda kreeka usundi ja poeesia kéige ammusema pari-
muse poole, aga ainestiku tolgendamine peab jadma filo-
soofiasse puutuvaks. Tolgendus peab kas voi hiipoteetiliselt
vilja kujunema sellise mudeli pohjal, mida Nietzsche soovi-
tas tragoodia tekke selgitamiseks. Kui moni oluline nihtus
pakub piisavalt ajaloolist tdendusmaterjali ainult oma 16pp-
jargus, siis ei jad muud iile, kui piitida teha lisandusi teatud
kujundite ja moistete kogumisse, mille on vilja s6elunud
religioosne traditsioon ja mida moistetakse siimbolitena.
Nietzsche ldhtub teatavasti kahe kreeka jumala, Dionysose
ja Apolloni kujutistest ning visandab méistete ,,apollonlik®
ja ,diontiiislik esteetilisse ja metafiitisilisse aspekti siitivi-
des esmalt kreeka tragoodia tousu ja allakdigu opetuse, see-
jarel aga loob kreekluse tervikliku tolgenduse ja koguni uue
maailmandgemuse. Samasugune horisont paistab avanevat
siis, kui tragooddia siinni asemel vaadelda tarkuse teket.
Ikka neidsamu jumalaid, Dionysost ja Apollonit, koh-
tame taas mooda kreeka tarkuse teeradu tagasi rannates.
Ainult et selles sfiiris tuleb Nietzschelt périt iseloomustust
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muuta ja lijatigi tuleb eesdigus loovutada pigem Apol-
lonile kui Dionysosele. Kui tildse kellelegi, siis just Delfi
jumalale peab omistama tarkuse valitsemisala. Delfis saab
ilmsiks, et kreeklaste kutsumus on teadmine: tark ei ole
kogemuste poolest rikas mees, kes paistab silma tehni-
liste oskuste, osavuse, abindudega, nagu see vastuoksa on
Homerose ajajdargul. Odysseus ei ole mingi tark. Tark on
see, kes heidab valgust pimedusse, harutab lahti solmed,
toob néhtavale tundmatu ja tipsustab ebaméérase. Selles
arhailises tsivilisatsioonis on tarkuse pirisosaks inimese
ja maailma tuleviku tundmine. Sellist libitungivat pilku
stimboliseerib Apollon, tema kultus seisneb tarkuse piihit-
semises. Aga tosiasi, et Delfi on tthendav nihtus, kokkuvéte
Kreekast endast, viitab millelegi enamale, nimelt sellele,
et teadmine oli kreeklastele elu suurim véartus. Teisedki
rahvad tundsid ja tlistasid ennustamist, ent tikski rahvas
ei teinud sellest otsustavat siimbolit, mille tottu vagi oma
korgeimal astmel véljendub teadmises, nagu see siindis
kreeklaste juures. Koikjal kreeklaste maal olid ennusta-
miseks moeldud pithamud; ennustamisele jdi méairav
tahtsus kreeklaste avalikus, poliitilises elus. Ja eelkdige on
kreeklastele loomuldasa lihedane ennustamise teoreeti-
line kiilg. Ennustamine eeldab tuleviku tundmist ning selle
tundmise véljendamist, edasiandmist. See toimub jumala
sona kaudu, oraakli vahendusel. Sonas avaldub inimesele
jumala tarkus; ja sonade esinemiskuju, jarjekorra, seose
pohjal ilmneb, et tegu ei ole inimesele omaste, vaid juma-
likku paritolu sénadega. Siit tuleneb oraakli véline eripéra:
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mitmemottelisus, hdmarus, raskesti moistetav vihjelisus,
ebamidrasus.

Jumal niisiis tunneb tulevikku, ta ilmutab seda inimesele,
kuid ei paista tahtvat, et inimene sellest aru saaks. Apolloni
kujus esinev pahatahtlik ja julm joon peegeldub ka tarkuse
edasiandmises. Ja tark Herakleitos utlebki: ,Isand, kelle
oraakel on Delfis, ei radgi ega varja, vaid vihjab.“ Tdhendus,
mille Apollonile on omistanud Nietzsche, paistab nende
seoste taustal ebapiisav. Nietszche meelest, Schopenhaueri
kujutluse-moiste jalgedes, on Apollon maailma kui ndivuse
stimbol. Kuna see ndivus on iihtaegu kaunis ja illusoorne,
jadb Apolloni hooleks peamiselt kunstimaailm, mida mdis-
tetakse kui vabanemist — ehkki pelgalt illusoorset — kohu-
tavast diontiiislikust teadmisest, maailma valu vaistlikust
tunnetamisest. Kui Nietzsche vaateviisi voetaks Kreeka
tolgendusliku vétmena, voib vastu viita eelkoige sellele,
et Apolloni ja Dionysose kui kunsti ja teadmise vastanda-
mine ei lange kokku paljude neid jumalaid puudutavate
ajalooliselt tdhtsate vdidetega. Sai Oeldud, et teadmise ja
tarkuse sfadr seostub palju loomuparasemalt Apolloni kui
Dionysosega. Rddkida tollest viimasest kui jumalast, kelle
parusmaaks on teadmine ja tode, mille all peetakse kit-
samalt vottes silmas pohjatu dngi vaistlikku tunnetamist,
tadhendab eeldada Kreekaski mond Schopenhauerit, keda
seal ju polnud. Dionysos seostub teadmisega pigem kui
Eleusise jumalus: initsiatsioon Eleusise miisteeriumidesse
kulmineerus nimelt epopteia’s, miistilises ndgemuses ond-
susest ja puhastumisest, mida voib mingis mottes nimetada
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teadmiseks. Ent kuna miisteeriumlik ekstaas saavutatakse
indiviidi seisunditest tdielikult loobudes, sest selles ei eristu
tunnetav subjekt nimelt tunnetusobjektist, siis tuleb seda
pidada ikkagi teadmise eeltingimuseks, mitte aga teadmi-
seks kui selliseks. Teadmine ja tarkus avalduvad seevastu
sona kaudu, ja Delfis, kus 6eldakse vilja jumalikku parit-
olu sona, koneleb preestrinna suu ldbi just Apollon, mitte
Dionysos.

Visandades moistet ,,apollonlik®, pidas Nietzsche silmas
kunstide isandat, valguskiillast paikeseliselt sdravat juma-
lat - ja midagi Apollonile ehedalt, kuid osaliselt, tihekiilg-
selt tunnuslikku. Jumala muud kiiljed avardavad ta tihen-
duslikkust ja seovad selle tarkuse sfadriga. Hirmuératavuse,
halastamatuse joon eelkdige. Apolloni nime etiimoloogia
viitab kreeklastel tahendusele , taielik havitaja“ Sellisel kujul
tutvustatakse jumalat ,Iliase“ alguses, kus tema nooled
toovad ahhailaste laagrisse haigust ja surma. Mitte silma-
pilkset, otsest surma, vaid surma haiguse kitte. Jumala tun-
nusesemeks olev Aasia péritolu vibu viitab kaudsele, vahen-
datud, viivitavale toimingule. Siin see julmuse aspekt ongi,
mida sai mainitud oraakli himarusest koneldes: Apollonile
on tiipiline viivitav végivald, havitust6o. Ja tdepoolest,
Apolloni epiteetide seast leiamegi sellised, nagu ,kaugele-
ambuv® ja ,kaugelt toimija“ Vahemaa tagant tegutsemine,
hévituskihk, hirmuidratavus, julmus - seos jumala seesu-
guste omaduste ja kreeka tarkuse kujunemise vahel ei ole
praegu veel selge. Ent Apolloni sona on véljendus, milles
avaldub teadmine; kui jdlgida, mismoodi ennustussonad
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poimuvad muistses Kreekas konedeks, arenevad viitlus-
teks ja vormuvad motteabstraktsioonideks, siis on voimalik
neid Apolloni kuju tunnusjooni méista kogu tarkuse néh-
tust valgustavate stimbolitena.

Nietzsche tolgenduse teine ndrk koht on apollonliku ja
dioniiiisliku alge esitamine vastandlikena. Hiljutised uuri-
mused kreeklaste usundist on esile toonud Apolloni kultuse
pohjamaise ja aasialiku péritolu. Apolloni ja tarkuse vahel
ilmneb sealjuures uudne suhe. Uks Aristotelese fragment
annab meile teada, et Krotoni elanikud kutsusid Pythago-
rast — niisiis tarka — Hiiperborea Apolloniks. Hiiperborea-
lased olid kreeklaste jaoks muinasjutuline Kaug-Poéhja
rahvas. Sealt paistab périnevat ka Apolloni miistiline, eks-
taatiline loomulaad, mis ilmneb piiiitia enesekaotuses, Delfi
oraakli sonivates sonades. Samanismil, ekstaasi erilisel
tehnikal, on Pohjala ja Kesk-Aasia tasandikel teadupérast
pikk ajalugu. Samaanid langevad miistilisse joovastusse,
transiseisundisse, milles nad suudavad teoks teha imelisi
tervendamisi, ndha tulevikku ja lausuda endeid.

Selline on Apolloni oraaklikultuse taust. Uks kuulus
ja médrava tahtsusega kirjakoht Platonilt valgustab meile
seda. Tegu on ,maaniat®, hullust puudutava kénega, mille
Sokrates arendab vilja ,Phaidroses®. Kohe alguses vastan-
datakse hullus méodukusele ja enesekontrollile, ning meie,
uusaja inimeste vaatevinklist paradoksaalse draspidisusena
tlistatakse hullust kui kdrgemat ja jumalikku. Tekstis del-
dakse: ,,Tegelikult aga stinnivad meile 1dbi hulluse suurimad
hiived, kui see antakse jumala annina. Sest Delfi prohvetar
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ja preestrinnad Dodones tegid hulluses palju head Hellasele
nii era- kui riigiasjades.“ Niisiis on algusest peale esil ,,maa-
nia“ seos Apolloniga. Seejérel tehakse vahet hulluse neljal
liigil: prohvetlikul, miisteeriumlikul, poeetilisel ja eroo-
tilisel — kaks viimast on kahe esimese teisendid. Miistee-
riumlikku ja prohvetlikku hullust inspireerib kas Apollon
voi Dionysos (kuigi Dionysost Platon ei maini). ,,Phaidro-
ses“ on esiplaanil prohvetlik ,,maania“, mille jumalikku ja
muutumatut olemust tdendab Platoni meelest koguni see,
et ,maania“ kujutab endast Delfi kultuse aluspohja. Platon
toetab oma viidet etiimoloogia abil: ,,mantika“ ehk ennus-
tuskunst parineb ,,maaniast®, olles selle ehedaim viljendus.
Seega ei tule Nietzsche vaateviisi tiksnes avardada, vaid ka
muuta. Apollon pole mitte moddutunde ega harmoonia,
vaid enesekaotuse ja hulluse jumal. Nietzsche peab hullust
tiksnes Dionysosele omaseks ja pealegi kirjeldab ta seda
joobumusena. Platoni-sugune kaalukas tunnistaja annab
meile seevastu moista, et Apollonit ja Dionysost seob just
»maania“ pinnal stigav hingesugulus; koos hélmavad nad
hulluse sfaéri, ja kui omistada sona ja teadmine Apollonile
ning vahetu elulisus Dionysosele, ei jad vajaka pidepunkti-
dest, mille varal sonastada oletus, et poeetilise hulluse taga
on esimene ja erootilise hulluse taga teine.

Kokkuvotteks, kui tarkuse latete otsimine arhailises
Kreekas viib meid Delfi oraakli ja jumal Apolloni péimu-
nud tahenduslikkuse juurde, siis ,,maania“ ilmub meie ette
veelgi esiaegsemana, ennustamisnihtuse taustana. Hullus
on tarkuse ripp.

13
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Il
LABURINDI VALITSEJANNA

Leidub miski, mis eelneb isegi hullusele: miiiit viitab kau-
gemale algusele. Siinses lahti hargnematus stimbolite
segadikus tuleb loobuda piitidlusest jouda tithemdottelise
tolgenduseni. Sellele hémarale probleemile saab ldhe-
neda ainult miiiidi kronoloogilise kriitika kaudu, esiaegset
tausta, jumalate puhkeva elu {ilevoolava ilmnemise kaugei-
mat juurt otsides. Nagu hiljuti itha kindlamalt on hakatud
vditma, tuleb Dionysose kultuse algust otsida viis sajandit
varasemast ajast vorreldes selle perioodiga, mil Apolloni
kultus juurdus Delfis, seega pisut pérast teise aastatuhande
keskpaika eKr, tollasest legendaarsest Kreetani ulatunud
Minose-Mitkeene vaimuilmast. Pausanias radgib meile
Dionysos Kreetalasest, kelle piihapaiga piiresse Argosel lasi
jumal ise matta Ariadne, kui naine suri.

Ariadne on niisiis naine, aga tihtlasi jumalanna, ithe kir-
jaliku allika pohjal koguni esiaegne ,,labiirindi valitsejanna®
Ariadne kahesugune, inimlik ja jumalik loomus, temasse
sisse kasvanud kahetdhenduslikkus ahvatleb meid stim-
boolselt tdlgendama seda, mis ehk ongi kdige vanem kreeka
miiit: Kreetalt parinev Minose, Pasiphae, Minotaurose,
Daidalose, Theseuse, Ariadne ja Dionysose lugu. Ariadne
on naissoo hulgas ainukene, keda kreeka miiiit tildse esitleb
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Dionysosega iihte seotult, varjamatult ja otsesdonu tema
kaasana. Sellel ithendusel on kaugeleulatuvad juured, ja
Hesiodos iitleb: ,Kullakarva juustega Dionysos vottis oma
oitsvaks kaasaks heledapiise Ariadne, Minose tiitre, kelle
Kronose poeg muutis surematuks ja igavesti nooreks®, osu-
tades sealjuures iihtlasi Ariadne, jumalanna ja naise topelt-
loomusele. Dionysos on seotud kéikide naistega, ent kui
Ariadne vilja arvata, pole tal kellegagi mingit erilist suhet.
Mujalgi mainitakse Dionysose ja mone naisjumaluse suhet,
aga ainult kaudselt ja ebamééraselt, et 1abi ei kumaks midagi
seksuaalset. Nii ilmub Dionysos Eleusise traditsioonis vilja
Koreé korval (Koré pole liksnes Demeteri tiitar, vaid méargib
orfikute allikais tihtipeale tildse neitsilikku naisjumalust,
naiteks Athenat voi Artemist), ent nende kahe seksuaalne
suhe jdreldub vaid kummagi kahestumisest allmaailmas,
kus Dionysos esineb Hadesena (nonda teatab Heraklei-
tos) ja Koré Persephonena. Hades saab Persephone endale
roo6vi, vagivalla teel. Kreeta miitidis on Dionysos seevastu
Ariadne kaasa. Aga nagu teada, pole tegemist rahumeelse
abieluga. Eks title ju Homeros: ,,Siis nagin ... Ariadnetki
kaunist, dela Minose last seda, kelle kord endaga Kreetast
meelitas Theseus. Kuid pitha linnuse varju Ateenas ei tema
saand, vaid enne sai otsa ta Artemis-neitsilt voogudest
piiratud Dial, sest noudis Dionysos nonda.“ Katkend on
oluline selle poolest, et eristada tihest kiiljest miiiidi hili-
semat, nditeks Catulluse arendatud versiooni, mille jargi
Dionysos votab pérast seda, kui Theseus on Ariadne Naxo-
sele (Diale) maha jatnud, naise enda hoole alla (iihes teises

15
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versioonis Dionysos r66vib Ariadne), Ariadne siirdub jére-
likult inimlikust elust jumalikku; teisest kiiljest aga vane-
mat versiooni — peale Homerose ja Hesiodose toetab seda
Dionysose-Ariadne sideme kreeta péritolu ja igiammune
teadmine viimase iilivdelisest jumalikust olemusest —, mille
jargi Ariadne jitab Dionysose maha armastusest Theseuse
vastu ehk siirdub jumalikust elust inimlikku. Aga 16puks
on Dionysos tugevam, tema siiiidistus viib selleni, et Arte-
mis karistab Ariadnet: Ariadne sureb naisena ega saagi
Theseuse omaks, elades edasi jumalannana.

Sama vana on miiiidi teine element, labiirint, mille alg-
kuju voib kiill parineda Egiptusest, aga siimboolne tdhen-
dus on kreeta legendis tiitipiliselt kreekalik. Siin eelistame
koikidele uusaegsetele tolgendustele vihjet Platonilt, kes
»Euthydemoses® kasutab viljendit ,,tundsime end labiirinti
heidetuina®, kui seistakse silmitsi lahendamatu dialektilise
ja moistusliku keerukusega. Labiirint on ateenlase Daida-
lose, apollonliku tegelaskuju t66. Daidaloses saavad miitidi
sfaaris kokku kasitoolise ja kunstniku leidlikkus (parimuse
jargi pani ta aluse skulptuurikunstile) kahasse tehnilise tar-
kusega, mis on iihtlasi esimene alles intuitsiooni ja kujut-
lusse uppuva logose formuleering. Tema looming vobeleb
kasulikkuse sfadrile vooraks jdava ilu kunstiparase mingu
ja aru vahel, mdngu - sellele viitabki Homerose tsitaat
»tagus taidlikult siis osav meister tantsimistandri, nii nagu
suures Knossoses kord oli valmistand ammu kuulus Dai-
dalos-sepp ilushius Ariadnele” - ja aru, siindiva moistuse
imeviguri vahel, et ajada joonde iiks viga tume, ent iilimalt
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konkreetne eluline olukord. Seda kujutabki endast puust
lehm, mille Daidalos ehitas Minose kaasale Pasiphaele,
et naine voiks rahuldada oma meeletut himu ptiha sonni
jarele. Voi ka longakera, mille Daidalos andis Ariadnele ja
mille abil Theseus suutis parast Minotaurose tapmist leida
tee labtirindist valja. Midagi sellist, mis védljendab méngu
ja vagivalda tiheskoos, kujutab kokkuvottes endast Daida-
lose kuulsaim t66: labiirint. Minos sulges sinna Pasiphae
armastuse vilja, Minotaurose. Et Minotaurose tegelaskuju
taga peitub Dionysos, on juba etteaimatav hiipotees: Mino-
taurost kujutatakse ju harjapealise inimesena ja teadupérast
on Dionysostki kujutatud hirjana ning Dionysose kum-
mardajate rongkéikudes astus see jumal {iles inimesena, kes
kandis looma-, tihtipeale hdrjamaski.

Labiirint ilmub niisiis vélja kunstniku ja leiutaja,
teadmisalti inimese, apollonliku indiviidi maise loomin-
guna, kuid Dionysose, loom-jumala teenistuses. Minos
on selle metsiku jumaluse ilmalik abimees. Labiirindi geo-
meetriline vorm oma viljaselgitamatute keerdkiikudega,
mille oli leiutanud aru vdardunud ja iseédralik méing, viitab
hukatusele ja surmaohule, mis varitseb inimest, kui too
s6andab jumal-loomaga voéitlusse astuda. Dionysos laseb
inimesele valmis seada 16ksu, kus inimene hukub just siis,
kui ta enesepettuses arvab, et riindab jumalat. Edaspidi ava-
neb voimalus radkida mdistatusest, mis apollonlikus sfaéris
vastab sellele, mida labiirint tahistab dionttslikus sfad-
ris: see inimese-jumala konflikt, mida silmaganahtavuses
kujutab siimboolselt labiirint, leiab sisemises ja mottelises
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tilekandes oma vordpildi moistatuse ndol. Aga algupdra-
sel kujul, igiammuse ilminguna ei saa labiirint ennetavalt
kujutada midagi muud kui logos’t, moéistust. Mis muu kui
mitte logos on selline inimese vaimusiinnitis, kus inimene
dara eksib ja hukub? Jumal lasi labiirindi rajada selleks, et
inimest alla heita, et viia ta tagasi loomalikkuse riippe, kuid
Theseus kasutab labiirinti ning naiselt-jumalannalt saadud
labiirindi valitsemisvoimu loom-jumala voitmiseks. Koike
seda voib viljendada Schopenhaueri sonadega: mdistus on
loomalikkuse, elutahte teenistuses, aga moistuse vahen-
dusel saavutatakse teadlikkus kannatusest ja leitakse tee,
kuidas jagu saada kannatusest ehk elutahte eitamisest.
Mitmed périmuse elemendid seostavad Theseuse ja
Daidalose Apolloni kultusega ja teevad neist Delfi jumala
andunud kummardajad. Ei saa jiddda markamata, et side
Apolloniga - kuigi jumalat ei mainita miiidis kordagi -
ilmneb just kahes sellises tegelaskujus, kes trotsivad
Dionysost, kauget ja dhmast jumalat, kellele viitavad tema
késutditjad Minos ja Minotauros. Kui eespool piiiidsime
Apolloni ja Dionysose vastandlikkust mahendada mole-
male tihise ,maania“-joone kaudu ning allutasime sona
ja teadmise vallas Dionysose Apollonile, siis selles kreeta
miitidis hoopiski taasilmneb kahe jumala karm vastasseis,
ent vigagi teistsuguses tdhenduses vorreldes sellega, mida
pidas silmas Nietzsche. Siin niikse Apollon olevat Diony-
sose tilevoimu all, kuna miiiiti méahkiv jumalikkuse aura ei
ole mitte teadmise, vaid toore loomalikkuse Shustik. Me
kohtame Dionysost, kes ei tunne inimese vastu lembust
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ega sobralikkust ja kellel seega puudub hilisema Dionysose,
vabastava ja lunastava jumala iiks pohilisi omadusi. Lunas-
tajaks on hoopiski Theseus, kelles ei ole midagi dioniiiis-
likku, too, kes laseb inimesele osaks saada kangelasliku elu,
kes kinnitab, et indiviid on tle loodusest, voitlusvoimelisus
pimedast tungist, voidu suurepérasus raevukast ja laiali-
valguvast loomjumalusest. Tema taga seisab Apollon, kelle
vibu on paradoksaalsel kombel inimeste vastu sedapuhku
heatahtlik. Ja Ateenasse naasev Theseus randubki pérast
seda, kui on Ariadnest Naxosel kas ilma jadnud voi ta seal
hiiljanud, Apolloni piihal saarel Deelosel, ohverdab juma-
lale ja piihitseb voitu Minotaurose iile labiirindi keerdkiike
meenutava apollonliku tantsuga, mida Deelose asukad, kes
harrastasid seda veel Plutarchosegi ajal, kutsusid ,kure-
tantsuks®

Aga kui Theseus sai Minotaurosest voitu, kas ei tuleks
siis 0elda, et kreeta paritolu miiiit nditab Apolloni iillevoimu
Dionysose suhtes? Selle mulje vastu radgib Ariadne tege-
laskuju stigav tahenduslikkus. Ariadne, kes on Dionysosega
thte seotud kui hamaralt esiaegne labiirindi-jumalanna,
ilmub miitdis jélle vilja naisena, Pasiphae tiitre ja Phaidra
Oena, niisiis loomaliku tungi algelise jou avaldusena, samuti
vahetu elu killustatuse ja ebakindluse avaldusena, sest
Ariadne jdtab jumala maha inimese pérast. Inimest paast-
vaks stimboliks saab logose, ratsionaalse paratamatuse 16ng.
Just jarjekindlusetu Ariadne salgab dra temas endas peituva
loomaliku jumalikkuse, muretsedes kangelasele jarjekind-
luse ja andes ennastki jéarjekindluse hoolde, et voidule
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péadseks kestma jdav indiviid, et lunastada inimene loom-
jumala pimeduse kiiiisist. Inimese voit on lithiajaline, sest
jumalad nurjavad {isna pea inimese vihimagi jarjekindluse
ihaluse: hilisemas parimuses ilmneb see Theseuse paradok-
saalse, kummastava ja imekiire kiillastumisena Naxosele
maha jdetud Ariadnest, muinaspirimuses aga Artemise
viivitamatu ja traagilise sekkumise nédol, kui too tapab
Ariadne - naise - ja annab Dionysosele — pérast inimliku
illusiooni hajumist — tagasi tema surematu ja igavesti noore
kaasa. Loom-jumal jadb voitjaks.

Sarnaselt Apolloniga, kes, nagu edaspidi selgub, veab
inimese moistatuse veetlevasse vorku, meelitab Dionysos
ta — joovastavas mangus — logose vordkujuks oleva labii-
rindi keerdkaikudesse. Moélemal juhul kujuneb méngust
traagiline kahevoitlus, surmaoht, millest suudavad pdaseda
tiksnes tark ja sangar, kui nad hoiduvad iilbusest.

Kreeta miitidi hdmarusse vajunud taustal mo6dub moni
sajand ning Dionysose kujutis hakkab leebuma, ta sirutub
inimliku sfddri poole heatahtlikumana. Jumala olemus jaab
julmaks, ent selle asemel, et avalduda otseses raevus, vere-
janulise ja loomalikult saagihimulisena, leiab ta ka pelgalt
inimesele omase viljendusviisi tundeelamuses ja mistilises
ornuses, muusikas ja poeesias. Miiiidis saab see Dionysose
leebumine endale nimeks Orpheus. Aga Dionysose muusi-
kalise avaldumise taga on iiks vapustav seesmine siindmus,
miisteeriumide vabastav hallutsinatsioon, arhailise Kreeka
inimese suur mistiline vallutusretk. Pindaros iitleb Eleusise



