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Zprávy

ZPRÁVA Z KONFERENCE EROS PLATONICUS
Erós v Platónově a novoplatónské filosofii 

Ve dnech 6. a 7. března 2026 se na půdě hlavní budovy Filozofické fa-
kulty Univerzity Karlovy uskutečnila mezinárodní vědecká konference 
Eros Platonicus věnovaná rozličným podobám pojmu erós v Platónově 
díle a v platónské tradici.1 Dvoudenní konference svedla dohromady 
badatele z různých institucí a oborů, a to od klasické filologie po sys-
tematickou filosofii. Rovněž ukázala, že Platónovo pojetí erótu zůstává 
trvalým předmětem filosofického zkoumání a je neustálou inspirací pro 
pochopení vztahu mezi duší, poznáním, krásou a kosmem. 

Erós duše, světa a kosmu

Na úvod vystoupila Veronika Konrádová s příspěvkem „Erós tyran: psy-
chologická dynamika erótu v Platónově Ústavě “. Na základě analýzy 
Platónova dialogu Ústava autorka demonstrovala, že Platónovo pojetí 
Εróta není možno redukovat na pouhý individuální cit či vášeň, nýbrž 
že Erós prostupuje strukturou lidské psyché i společensko-politického 
celku. Vzhledem k tomu, že duševní žádosti mohou patologicky narůstat 
a nakonec vést až k tyranii duše i celé obce, představuje kultivace Eróta 
zároveň cestu k nastolení rovnováhy – a to jak prostřednictvím filosofic-
kého poznání, tak skrze narušení posesivních vazeb k „vlastnímu“. 

Na psychologicko‑politickou rovinu navázal Zdeněk Lenner a jeho 
referát „Existuje podle Platóna kosmická láska?“. Ten sledoval, jak se 
transformuje role lásky od předsókratovských kosmogonií až po Pla-
tónovy dialogy. Platónovo pojetí se odlišuje od raných mytologických 
představ, které chápou lásku jako fyzickou sílu sjednocující svět. Takové 

1	 Program konference je k dispozici na webových stránkách Ústavu filosofie 
a religionistiky FF UK (https://ufar.ff.cuni.cz/cs/konference-eros-platonicus/) a Čes-
ké platónské společnosti (https://www.platonskaspolecnost.cz/eros-platonicus/).
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stanovisko nahrazuje Platón pojmem rozumného řádu, konstituovaného 
božským Intelektem. Lenner ukázal, že v Platónově Timaiovi, Filébu 
i Politiku se původní kosmogonické motivy proměňují na metafory 
duševního a noetického pohybu: kosmos sám „miluje“ veškeré své bytí 
a díky tomuto vnitřnímu vztahu se udržuje v příznivé harmonii. 

Ondrej Krčula rozvinul Lennerovu tematiku a recepci pojetí erótu 
ve středním platonismu svým příspěvkem „Slnečný Erós a Mesačná 
Afrodita v Plutarchovom diele“. Plútarchos podle něj chápal nebeská 
tělesa nejen symbolicky, ale také jako skutečné fyzické zprostředkova-
tele božské prozřetelnosti. Slunce a Měsíc, spojené s božským Erótem 
a Afroditou, tak nevyjadřují pouze kosmickou krásu či rovnováhu, nýbrž 
i dynamiku universální touhy, síly, která řídí soulad celku a umožňuje 
duši vzestup k božské sféře. 

Závěr prvního dne konference patřil Jaroslavu Rytířovi a jeho pří-
spěvku „Erós a thýmos“. Rytíř se zaměřil na třetí složku lidské duše – 
thymos, vznětlivost – a na její vztah k Erótovi v dialogu Faidros. Ukázal, 
že Platónovu psychologii nelze chápat jako prostou dichotomii rozumu 
a žádostivosti; thymos představuje regulativní sílu, která se může stát 
spojencem rozumu při překonávání epithymetických (žádostivých) 
vášní. V návaznosti na dialog Faidros Rytíř interpretoval dobrého koně 
z podobenství o duši jako symbol vyšší emotivity, která, je‑li správně 
vedena, umožňuje duši vztah k pravému jsoucnu.

Erós mezi stavem duše a krásným slovem

Druhý den konference otevřel Štěpán Špinka s referátem „Erós, daimón 
i  tyran“. Na základě komparace obsahu z dialogů Faidros a Ústava 
ukázal, že Erós se u Platóna pohybuje mezi póly božského vytržení a ty-
ranské posedlosti. Klíčem k pochopení tohoto paradoxu je podle Špinky 
motiv záměny obrazu (eidólon) za skutečnost: duše, která se nechá svést 
zářivým tělesným obrazem krásy, ztrácí schopnost rozpomenout se na 
krásu samu. Platón tak v obou dialozích tematizuje nebezpečí, že člověk 
zamění pouhé zdání dobra za dobro samotné. 

Sylva Fischerová ve svém příspěvku „Aristofanova řeč o anthrópiné 
fysis v dialogu Symposion“ interpretovala známý Aristofanův mýtus 
o původní jednotné bytosti jako text, v němž se prolínají filosofické, 
komické i  lékařské motivy. V příspěvku poukázala na to, že Platón 
v  dialogu neprovádí pouhou hravou parafrázi tradičních dobových 
mýtů; naopak, text je třeba chápat jako svébytný a originální obraz lidské 
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přirozenosti (anthrópiné fysis), obraz, který je zároveň odrazem dobo-
vého odborně-medicínského diskursu a jedním z prvních filosofických 
pokusů o spojení tělesného a duševního rozměru člověka. 

Sylvia Holánik v příspěvku „Sókratés a kaloi logoi v dialogu Sym-
posion“ zaměřila svou pozornost na postavu Sókrata a kompoziční struk-
turu dialogu. Její příspěvek nabídl filosoficko-dramatickou interpretaci, 
ve které se pojem krásných myšlenek (kaloi logoi) coby obsahu mystérií 
představených Diotimou stává strukturou celé kompozice Platónova 
dialogu. To, že je Sókratés přítomen na Agathónově vítězné hostině, 
pořádané na počest jeho vítězství na slavnostech boha Dionýsia, dle au-
torčina soudu vytváří adekvátní prostředí pro zrod krásných myšlenek; 
ty jsou následně způsobilé přetrvávat i po svém zrodu a existují nezávisle 
na těch, kdo tyto myšlenky pojali. 

Závěrečný referát „Variace na téma Eros Platonicus: Filón Alexan-
drijský, Maxim z Týru, Plótínos“ přednesl Filip Karfík. Ve srovnání tří 
antických myslitelů poklasického období ukázal, jak se původně platón-
ský motiv erótu coby hnací síly duchovní anabáze vyvíjí od Filónovy 
biblicko‑platónské syntézy přes idealizovanou reminiscenci krásy u Ma-
xima až po metafyzickou strukturu duše u Plótína. V jeho pojetí se erós 
stává dynamickou silou, která překračuje i samotné myšlení a spojuje 
duši s Dobrem jako absolutním principem.

Závěr

Diskuse v závěru druhého dne se přirozeně vrátily k jádru Platónova 
odkazu: jakým způsobem lze Eróta chápat jako princip jednoty lidského 
a božského, jednotlivého a univerzálního. Konference Eros Platonicus 
tak poskytla prostor pro konfrontaci různých badatelských perspektiv 
a ukázala, že otázka erótu je i nadále způsobilá plodit živé diskuse.

Konferenci pořádali Sylvia Holánik a Petr Franc ve spolupráci s filoso-
fickým spolkem Praxis, za finanční podpory Ústavu filosofie a religionis-
tiky FF UK a České platónské společnosti.

Sylvia Holánik a Petr Franc
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ZPRÁVA Z WORKSHOPU HUMANISTICKÝ 
REVIZIONISTA

Sto a jeden rok Ivana Svitáka

Ve dnech 27. a 28. března 2026 se v hlavní budově Filozofické fakulty 
Univerzity Karlovy uskutečnil workshop o životě a díle Ivana Svitáka. 
U příležitosti jeho nedožitých sto prvních narozenin se sešli akademičtí 
pracovníci i studenti, aby zhodnotili jeho intelektuální odkaz. Ten pro 
svou eklektičnost a zásahy do nejrůznějších intelektuálních disciplín 
nemohl být postihnut prostými historickými exkurzy, a tak byl workshop 
otevřen všem aspektům Svitákovy intelektuální tvorby. Během dvou-
denního blokového semináře u příležitosti tohoto posmrtného, a přece 
životního jubilea proto účastníci přednesli referáty o některých aspek-
tech Svitákovy experimentace, od pojetí marxistického humanismu 
přes osobité zásahy do surrealismu a teorie umění až po jeho stranické 
i nestranické politické angažmá.

Příspěvek Lucie Česálkové „Ivan Sviták na ‚vlně pravdy‘ ve filmu“ se 
soustředil na období jeho působení v Československém filmovém ústavu 
(ČSFÚ) v letech 1964–1968 a na jeho publicistickou činnost spjatou 
s časopisem Film a doba. V tomto období se Sviták zapojil do kolektiv-
ního projektu ČSFÚ „Obraz člověka v československém filmu“, jehož 
cílem bylo postihnout proměny filmových postav v české hrané tvorbě 
od dvacátých do šedesátých let dvacátého století. Současně připravoval 
k vydání překlady z oblasti filmové teorie a sociologie filmu. Ve svých 
textech věnovaných fenoménu cinéma vérité a otázkám autenticity ve 
filmu vycházel z myšlení francouzského antropologa Edgara Morina, 
který se spolu s Jeanem Rouchem podílel na filmu Kronika jednoho léta, 
v Československu tehdy hojně diskutovaném. Morin se vymezoval vůči 
snaze dosahovat autenticity neintervenčním, ryze observačním natáče-
ním, protože chápal filmovou kameru jako vhodný stimul určité spole-
čenské interakce, události či promluvy. Tyto myšlenky dobře zapadly 
do Svitákova pojetí, v jehož centru stál vždy člověk: jednak jako tvůrce 
filmu, jednak jako společenský aktér zachycený kamerou. Právě člověk 
jako umělec propůjčuje podle Svitáka kameře, která je sama o sobě ve 
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styku se společenskými jevy slepá a hloupá, její magické či poetické 
kvality. Sociálně orientovaný dokumentární film a  fenomén verismu 
mu tak poskytly základ pro úvahy o vztazích mezi vědou, technologií, 
člověkem a poezií. Z tohoto východiska pak vycházelo i jeho chápání 
autenticity jako něčeho, co je vytvářeno člověkem, a proto má zároveň 
humanistický i poetický rozměr.

Joseph Grim Feinberg se ve svém referátu „Svitákovy modely člo-
věka: lidské, až příliš lidské“ zaměřil na Svitákův humanismus jako na 
teorii dynamické lidské transformace a představil jej v jeho proměnách 
napříč Svitákovými třemi vyhnanstvími (v letech 1956, 1964 a 1968). 
Sviták dle autora předkládá takové modely člověka, které by byly v době 
všudypřítomných masových médií a techniky způsobilé uchopit lidskou 
individualitu v jejích proměnách. Feinberg tak dospěl k výkladu Svitá-
kova pojetí člověka jako neustále se měnícího média, skrze které proudí 
svět. Pro Svitáka není podstatný statický aspekt uměleckého díla, ale 
samotný tvůrčí akt. Tvůrčí činnost je procesem, kterým a díky kterému 
autoři i umělecké postavy žijí a skrze nějž vznikají modely lidského ko-
nání. Dále je třeba poukázat na Svitákovu dialektickou práci s pojmem 
odcizení. Sviták na jedné straně odcizení kritizoval jako zdroj lidského 
zla, ale zároveň vyzdvihoval hrdiny odcizení v moderním umění a filmu, 
kteří svým skepticismem vůči lidským hodnotám paradoxně obnažují 
potřebu tyto hodnoty znovu vytvořit. Zohlednění této práce s mladým 
Marxem bylo v průběhu konference užitečné zvláště tehdy, když se 
diskuse stočila k otázce revizionismu. Svitákův humanismus je neod-
myslitelně spjat se surrealistickou tradicí a její navigační trojicí: láskou, 
poezií a revolucí. Láska je v tomto smyslu chápána jako síla umožňující 
setkání jedinečných osobností navzdory mechanismům odcizení a poe- 
zie je pojímána jako prostředek vracení zázračna do každodennosti. 
Vnitřní rozpory Svitákova díla (v jednu chvíli vyzdvihuje racionalitu, 
a vzápětí hledá spásu v surrealistickém nevědomí) Feinbergův referát 
interpretuje jako věrný odraz rozporuplné povahy moderní společnosti 
samé. Sviták v jeho podání zůstává atypickým humanistou, pro něhož je 
víra v člověka a jeho tvůrčí potenciál revolučním aktem solidarity proti 
dehumanizaci.

Příspěvek „Mezi reformním komunismem a  sociální demokracií: 
Svitákovo politické myšlení v roce 1968“ od Kristiny Andělové interpre-
toval Svitáka jako kritického aktéra pražského jara, který vystupoval jak 
proti stranické ortodoxii, tak proti vnitrostranickým reformním snahám. 
Autorka se zaměřila na problematický pojmový aparát, kterým je rok 
1968 dodnes vykládán, a upozornila na to, že kategorie jako reforma, 
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demokratizace či liberalizace často splývají v jednolitý celek. Sviták 
v názorové pluralitě své doby a zvláště pak v kontextu názorových střetů 
pražského jara vystupoval jako myslitel, který systematicky poukazoval 
na limity reformního procesu a otevíral zásadní otázky po možnosti sku-
tečné politické opozice v socialistickém systému. Pozornost byla věnová-
na zejména Svitákovu ostrému zpochybnění vedoucí úlohy KSČ a kritice 
tehdejšího Akčního programu pro jeho nedostatečnost. Jeho myšlení 
překračovalo hranice tehdejšího marxisticko-leninského dogmatismu 
a pokoušelo se artikulovat alternativní pojetí socialismu, takové pojetí, 
které by směřovalo k transformaci politické struktury v Československu. 
Nakonec se tak zdá, že Sviták překročil i horizont své doby a ukazuje 
se nám ve své nadčasovosti jako myslitel, jehož otázky a pochybnosti 
přesahují historický kontext pražského jara a znovu nabývají aktuálnosti 
v současných diskusích o povaze demokracie a sociální spravedlnosti.

Referát Jiřího Růžičky s názvem „Člověk jako ‚antientropický činitel 
kosmu‘. Svitákovo tvůrčí přivlastnění kybernetiky“ se nejprve zaměřil 
na Svitákovo postavení uvnitř širokého proudu československého mar-
xistického humanismu. Zatímco dominantní větev „praxeologů“ (Kosík, 
Nový, Sochor, Průcha) postavila do centra své filosofie tvůrčí lidskou 
činnost, praxi, druhá větev, totiž Kalivoda a právě Sviták, se spíše in-
spirovala uměleckou avantgardou. I zde však můžeme sledovat jistou 
diferenciaci. Kalivoda se při svém vysvětlení možnosti lidské tvůrčí čin-
nosti upnul k Freudově teorii pudů, kdežto Sviták se zaměřil na povahu 
lidské komunikace a znakových systémů a perspektivu normy a jejího 
porušování. Odtud i jeho produktivní střet s tehdy velmi módní kyberne-
tikou, která do středu své teorie postavila rovněž problém komunikace. 
Nicméně zatímco podle Svitáka se z hlediska kybernetiky v komunika-
ci vždy část informace ztrácí (jedná se o tzv. informační šum), lidská 
komunikace se naopak vyznačuje zmnožováním informačního obsahu, 
tj. zápornou mírou entropie. Příspěvek se pak pokusil vysvětlit, jak je 
toto zmnožování vůbec možné, a při tomto pokusu se obrátil k tradici, 
kterou Sviták sám musel dobře znát, tedy k teoriím Pražského lingvi-
stického kroužku, konkrétně k Sergeji Karcevskému a jeho koncepci 
asymetrického dualismu lingvistického znaku.

Petr Franc v příspěvku „Jejich nynější krize: Polemika Ivana Svi-
táka a Karla Kosíka“ interpretoval Svitákovu přednášku „Vaše nynější 
krize“ v  Klubu angažovaných nestraníků, nakolik byla polemickou 
reakcí na Kosíkovu esej Naše nynější krize. Bylo proto třeba podrobit 
Kosíkovu „krizi základů“ kritice a s oporou ve Svitákovi poukázat na 
její problematické momenty: především na historicistní pojetí krize jako 
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nahodilé a kontingentní poruchy jinak lineárního vývoje, na vulgární 
ztotožnění ideologie s falešným vědomím a konečně na nezpůsobilost 
fenomenologické metody analyzovat strukturální a historicky situované 
krize. Svitákovo volání po svobodě tisku, vzniku občanských iniciativ 
a institucionální pluralitě je oproti tomu důslednou snahou o ustavování 
občanské společnosti mimo rámec stranického monopolu. Nestraníci 
samotní, kteří jsou z rozhodovacích procesů vyloučeni, by se dle Svitá-
ka měli přičinit o vznik struktur občanské společnosti, neklást překáž-
ky do cesty progresivních straníků a omezovat prestiž a moc straníků 
konzervativních. Ocitli jsme se tedy ve zvláštní konstelaci, kdy myslitel 
usilující o demokratizaci, který se snaží stranu měnit zevnitř, vede svou 
kritiku apolitickými, patočkovskými poukazy a opatrně mluví o jsoucnu 
oloupeném o svébytnost, zatímco angažovaný nestraník, který na stranu 
tlačí zvenčí, proti ní vznáší celý inventář její vlastní politické teorie.

V příspěvku „Naše životy jsou prázdné a smutné jako létající dve-
ře: Ivan Sviták a surrealismus“ tematizoval Kryštof Jánský Svitákův 
vztah k surrealismu. Vedle rané básnické tvorby z období protektorátu 
(např. Rozchod či soubor DADA) a experimentálních textů publikova-
ných v surrealistických periodikách šedesátých let (zejména báseň Krize 
vědomí v Analogonu a fragmenty V ohradě či Vánoční větvička) se pří-
spěvek soustředil na trojici Svitákových teoretických textů: Surrealistic-
ký obraz člověka, Surrealismus a umění a kolektivní stať Otázky surrea- 
lismu, vzniklou ve spolupráci s Vratislavem Effenbergerem. Právě na 
jejich základě lze dovodit Svitákovo pojetí surrealismu coby vrcholného 
projevu antropologické transformace; tedy procesu, v němž se subjek-
tivní senzibilita a myšlenkový styl člověka vyrovnávají s objektivními 
společenskými změnami, technologiemi a intenzivní urbanizací. Právě 
takový přístup může ukázat člověka jako bytost niterně nesjednocenou, 
bytost v neustálém napětí, definovanou dialektickou ambivalencí života 
a konkrétní iracionalitou. Surrealistický model je pro Svitáka formou 
permanentní revolty proti snahám dehumanizovat svět a  je zároveň 
prostředkem pro dosažení lidské autenticity v době krize společenských 
hodnot. Tímto způsobem pojatý surrealismus je neustále živým, ne-
konformním myšlením, které se prostřednictvím konceptu anti-umění 
snaží o překlenutí domnělé propasti mezi tvůrcem a spotřebitelem, čímž 
vymaňuje lidskou tvorbu z čistě tržních vztahů.

Závěrečnou kritickou reflexi Svitákových statí dodal příspěvek Jana 
Mervarta s názvem „Temné stránky humanismu Ivana Svitáka“. Ztrátu 
smyslu lidské existence chápal Sviták jako hlavní projev odcizení, které 
se projevovalo jak v kapitalistických zemích, tak v zemích takzvaného 
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socialistického tábora: Sviták zaujal pozici marcusovského humanismu, 
který se podstatu člověka snaží vymanit z jeho ortodoxního vymezení 
coby sumy společenských a výrobních vztahů a rehabilitovat jej jako 
dějinný subjekt. Stejně tak se Sviták prudce opírá do takových koncepcí 
člověka, které se jej snaží spojit s prací jako s jeho definičním znakem; 
tato pojetí označuje za zcela protichůdná Marxovu učení. Právě tento 
postřeh vyvolal během workshopu diskusi o  fetišizaci práce, kterou 
Sviták kritizuje, a to – ač se to může zdát rozporuplné – ze sociálněde-
mokratických pozic. Příspěvek upozornil na to, že Svitákova tematizace 
národní identity a středoevropanství má často za symptomy nejrůznější 
národní šovinismy počínaje obrazným srovnáváním vládní politiky 
s  tobogánem do Bolívie a konče různými nevybíravými invektivami 
proti sudetoněmeckému landsmanšaftu. Zdánlivá universalita Svitákova 
humanismu, dle jehož étosu má cílem dějin být svobodný a všestranně 
rozvinutý člověk, ale produkuje i jiné symptomatické exkluze: V otázce 
genderu například Sviták zastává vyloženě misogynní stanoviska.

Východiskem workshopu byla otázka, nakolik je vůbec možné čtení 
Svitáka jako koherentního filosofa, filosofa v pravém slova smyslu, 
a nakolik byl naopak pouhý chytrácký divoch, který do všech stran 
ventiloval své mnohdy vzájemně si protiřečící chutě a nechutě. K této 
otázce jsme se vrátili i v samém závěru blokového semináře a byla jí 
věnována rozsáhlá diskuse. Jednoznačná shoda v této věci ovšem ne-
panovala. Systematické čtení Svitákova díla (či Svitákovy filosofie) je 
náročné už jen pro jeho roztroušenost do různých esejů a napříč různými 
žánry a doposud se o něj nikdo nepokusil. Teprve takto ambiciózní pokus 
bude s to zodpovědět otázku, kterou tento workshop vznesl. Za jakousi 
provizorní odpověď však může posloužit shoda účastníků na tom, že 
Sviták může být vnímán jako kritický intelektuál a nesmlouvavý lev 
pražských salónů, který nikoho nešetřil před ostnem své kritiky; jako 
„ješita obědvající bouři“.

Konferenci pořádali Petr Franc a Sylvia Holánik ve spolupráci s filo-
sofickým spolkem Praxis a Ústavem filosofie a religionistiky FF UK za 
finanční podpory Studentské rady FF UK.

Petr Franc a Sylvia Holánik




