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Introduccion.

Para poder reunir la catedra platdnica, tan amplieceninensurable, es menester, no solo
dilucidar la problematica que en ella se expone, tsimbién hacer capitulacion de aquel que
es vinculo de toda su tematica, desde el perfecd&dtasta la inmortalidad del alma,
pasando por las demas teméticas: Eros.

El Amor es el maximo principio que preocuparaladn. No el amor sensual, que es
meramente fisico, sino el amor que asciende y sa alestratos altos del alma, ese amor que
sblo puede darlo una persona preparada adecuadamentesigndlay templanza, lejos de
todo exceso y vicio. No obstante, ¢cémo puede serteste mas importante que otros
asimismo platénicos, inclusive mas que la alegoridad€averna y que la Teoria de las
Ideas?

Platon habla de una manera elocuente, y es ldentBmente apto como para manifestar
su ideal de un prospecto de ciudad gobernada pgplernante instruido, un ‘rey filosofo’
que hara de sus ciudadanos, hombres harto llenosloe ppethsamientos y nobles actitudes.

Por tal motivo, Eros sera el eje alrededor dal,@jirara toda la filosofia platénica, porque
es él quien ayudard a asentar las caracterigjiogasdeberan seguir los ciudadanos para
consolidar los fundamentos para conformar un Estadmtstante, se ha de preguntar: ¢ por
gué Eros es la parte comun a toda la problematicatgtie a Platon?

Para responder a esta pregunta tan importagtéasrealizado la presente tesis, cuya
intencién serd probar que Eros, no es s6lo un ser mdol&gno el &mbito que conlleva a
crear y profundizar en los vastos campos de la vintadica.

Si el Amor que se profesa de un amado a un amargemismo que el profesado de un
maestro a un discipulo, lo veremos precisamente arto de estas paginas. Y, ya que
incurriremos en algo tan complejo como lo es lariatacion de dos personas, objetaremos
gue, el amor, no es un mero disfraz por el cual se pasar las intenciones del amante, sino
gue, es también, el método pedagdgico por el questwira al prospecto de ciudadano que
todavia es un efebo, un adolescente que no hace miwagasarse en sus juegos de nifio.

Antes de que se inicie la discusion y el analdébera aclararse qué es especificamente
Eros, ya que, no sélo en su nombre lleva la referateitas afecciones sentimentales, sino
también de las mitolégicas. Por tal motivo, veremas esta entidad es bifurcada en dos, a la
vez gue se entiende como la pasiéon misma.

En cierto momento de la tesis, Eros sera tonsadwm undaimonion un genio divino que
hace las veces de aventurero y de fildsofo, de sésniglide apdstol del conocimiento.
Daimonion se traducird como ‘demonicaunque, debemos decir, no lo usaremos en el
sentido mitico que los cristianos adjudicaron eBdad Media, sino en el sentido meramente



platonico, el cual se expondrd mas adelante.

Al avistar que en una relacion hay dos miembrestiebs que realizan el compromiso,
veremos que cada miembro recibe un nombre especfiiitel cual lo identificaremos. No
sblo seran amado y amante, sino maestro y alumnodpanoa manera mistica, en la que, el
maestro-o pedagogo platoniedntroducird al joven, bello e inexperto, en el mumdolas
Ideas y de ahi, a obrar conformes¢éahrosyne

Asi, pues, al vaticinar lo que sera la gran esgde escudrifiar el Eros, debemos decir en
primera instancia que, utilizaremos especificameptpara ser mas concisosl texto del
Banquete aunque también nos serviremos Beldrg asi como delisis, para concatenar
argumentos e ideas que conformaran el corpus dsi4a te

De esta manera, vincularemos la perspectiv\aigr que se expone en tales textos y, los
retomaremos para detallar el analisis. Cabe meacigue no debemos ni podemos dejar de
lado los textos platonicos referentes a la politgee ademas son los mas representativos de
su filosofia.La Republicanos facilitara la ponencia de los requisitos quesdaimplir un
Estado 6ptimo, asi como también, Marsilio Ficino ngadard con su interpretacion y
comentarios hechos Blanquete donde amplia la exposicion platdnica y nos da uncerf
propio del texto. Tal enfoque se basara principatexe@n el hecho de que la belleza que
reside en el interior es mas hermosa que la bedgtxior y de qué alternativas hay para
acercarse a la belleza que el Sumo Creador nagotpr la cual nos convoca.

Pero, ¢,qué se debe esperar de la belleza awigsluos? ¢Qué relacion ha de tener con la
conformacién de un Estado 6ptimo? ¢Es acaso que fattesde a inquirir en diversas
tematicas que abarcan toda la obra platénica? Ciemtamahondaremos en el Eros y sus
manifestaciones, pero para exponerlo de una mangm@ gepara ver qué resultados se
esperan de él en la sociedad, debemos revisartetatidad lo que abarca Eros, ya que no es
s6lo un ambito o sentimiento, sino que ademas, sa &allos duros cimientos de la politica
griega. Como el Amor y sus ramificaciones son earias veremos también, pero sin
descuidar la tesis central. Veremos que el Amoa sm nivel alto, tan alto que sera
comparado como solia hacerse con los simbolos jerargledastépoca de la que hablamos.

Porque no puede evadirse el hecho de que est@éassimfilosofica, encontraremos que, a
lo largo de nuestros argumentos, asi como los de Ple¢dexhortard definitivamente a la
filosofia. ¢La razon? No puede decirse llana y coetotesnente sin antes exponer las
razones para ello, asi que, en las conclusionealtsé por qué tal incitacién hacia el saber
fundamentado.

Para finalizar, veremos para qué sirve todo &siigito eréticepedagdgico. Sabremos cual
es su utilidad y a quién beneficisi es que hay beneficiarios o-nademas de saber qué se
espera al exhortar Platon al amor.



Capitulo I.
El Amor.

a) Sobre la naturaleza de Eros

Antes de comenzar a disertar sobre el objetivo alcanzad@analetees menester analizar
la naturaleza de Eros, ya que necesitaremos saber qu@Eius escuales son sus cualidades y
por qué actua de la manera que lo hace. Un estudio de las cstieatedel amor como el que
haremos en este capitulo nos llevara a determinar su naturagsta, gnseguida nos dira cuales
son sus efectos; esto mismo, es también el plan de Agatén

El amor ocupa un aspecto importante en la pertinencia de la idi@dibtimana. Es, a la vez,
la manifestacion del fenomeno sentimenisi, hipdstasisen tanto que la sustancia en la que se
manifiesta es la misma de la que surge la contemplaciorivafedEros es, también, el mas
sublime de los sentimientos, y a la vez un tirano, ya que su ambébessmdo mas sublime e
irracional de los humanos, al colocarlo muchas veces muy por arrlbaa®n y objetividad,
por lo que, quien se conduce bajo su mano, incurrird mas en los afectos que en el discernimiento.

Pero, a pesar de ser éste el ambito de Eros, hay posibilidades welayiiarlo por recto
camino para aprovechar mejor sus cualidades. Cuando una psique lo-admgfar dicho,
cuando se enamaordara lo posible por racionalizar su desenvolvimiento. Veremos que la
hipdstasis de Eros se lleva a cabo tanto en el campo de la pobtica en la estética; ademas,
entenderemos por qué para una mejor comprension de su importancia, Plaanuod
didactica apoyada en mitologia, en la que los interlocutores apodaruna por su lado, por
medio del lenguaje, una ensefianza de lo importante que es el Amaapasacion les
beneficiara tanto particularmente al sentirse plenos al endepaar como generalmente, ya que
la humanidad misma comprendera la vital importancia de un Eros, questiafia@o con
frecuencia.

Empero, no adelantemos temas, y comencemos.

En primera instancia, Eriximaco propone hacer un encomio 3 gaogue, como segn dice
-parafraseandolees un dios que hasta entonces no habia tenido atencion de los poetas ni habia

lPlat('Jn,Banquete,199c, 201ek, 195atr. M. Martinez Hernandez, Madrid, Gredos, 12 edicion,
1986.

2Platc')n,Op. Cit,176 a- 178 a.



sido objeto de un culto apropiado a su categoria; de esta manera, tedosasienten en que
éste sea el tema de conversacion. Cada uno dara un discurso, elogiandole.

De esta manera, presentan el panorama general y especgicamalezteristicas de este ‘dios’.
Obsérvese que hacen hincapié en el concepto ‘dios’. El hecho de que cdddasmvitados
difiera en ellas, no es lo importante, sino qué tanto aportan para su comprension.

En primer lugar, Fedro, que aungque no expone un gran discurso, introduce i dustde
hizo saber Aristodemo, y es acerca del origen de Eros. Estmdeptualiza como ‘El mas
antiguo de los dioses’.

Con este epiteto con que se le alude Fedro arguye que, Eros, preceaieokgia a los
demas dioses de la galeria que conforma el Pantedn.

Aqui debemos hacer notar que Eros evidentemente no es el mas antigaote@h. Fedro
recuerda el canto hesiédico donde primeramente se le meheioda historia helénica. Acto
seguido, introduce una cita parmenidea con respecto a su*oi®ienembargo, esto no es
justificacion suficiente para argumentar que “@or muchas fuentes se reconoce que Eros es
con mucho el mas antigyo.)”, de manera literal, ya que nos hablaria s6lo ddosa de la
subjetividad que muestra que él tiene por creencia que Eros antelesddeanas divinidades.
No nos detendremos a analizar si lo es 0 no. Lo importante es a lo que ésta aseveracion lleva

Fedro concluye al afirmar que “(Erps es el mas venerable y excelso dios que asistegdanto
hombres, vivos y muertos, en la adquisicion de virtud y felitidad

Acto seguido, Pausanias comienza su diadlogo solo para hacer hindapiénesion que hizo
Fedro en su discurso, al dejar incompleto el planteamiento de lalatede Eros, por lo que no
da completa aquiescencia en el discurso anterior; por esto, inicestabiecer una disyuntiva
entre dos posibles existentes Eros, para saber cual se encemiesgecifico. Arguye que
Afrodita no existiria, si no existiera éste también. Asi, pu@sgconsiguiente, no existe solo una

3Hesiodo,Teogom’a 116123, tr. Aurelio Pérez Jiménez, Madrid, Gredos, 2001: <En primer
lugar existio el Caos. Después Gea la de amplio pecho, sedeessggpra de todos los inmortales que
habitan la nevada cumbre que es el Olimpo. En el fondo de la deraamchos caminos existio el
tenebroso Tartaro. Por ultimo, Eros, el mas hermoso entre los diosesiesy@ue afloja los miembros
y cautiva de todos los dioses y todos los hombres el corazdn y la sensata voluntad de sus pechos>

4Parménides, frg. B 13: <Como primerisimo entre todos los dioses dbadinos>, el Poema
de ParménidedJNAM, tr. David Garcia Bacca, 1942.

*Platén Banquetel80 b.



Afrodita, sino dos: una, de nombre Afrodita Urania, hija de Utdamtra, de nombre Afrodita
Pandemo, es hija de Zeus y de Dione. Por consiguiente, asume que néregista Afrodita, y
que debera haber por consiguiente, dos Eros: Uranio y Pahdemo

Independientemente de los dioses que haya o no en el Pantedn, o por quiéededas
ofrendas o no, lo que importa es saber a cual de las dos personalid&des sk encomiara en
el Banquete Ya que los discursos son dirigidos a un dios del amae sabemos que por
atributos y cualidades refieren a un Eros en particatar pues, los invitados, quienes son mas
especificos en su busqueda de precision esquematica, ya que, no abootaegeualizacion
meramente sexual de un amor pandémico proveniente de Afrodita, sino qdanherala
referencia del Amor desde un punto de vista alterno. No buscan ldadusénsual, sino una
distinta. Veamos cual es.

De estas deidades, Pausanias no escoge a cualquier amor o cualquier Eros, ya que,
-arguye sélo sera digno aquel que nos induce a amar bellafneBteonces, éste es por el que
asumimos, se disertara.

Empero, ¢,qué dios posee el poder para inducirnos a amar bellamente?

Aqui, debemos discernir engkpoder de una divinidad la facultad divina En este caso, el
poder de una divinidad es la capacidad en acto por parte de un dios en suliviang@ste
poder nos hace saber su soberania, nos da noticia acerca de qué o ementdxlpuede
gobernar, lo que nos afirma necesariamente que su potestad sedigga atributo en especial.
Ejemplos de esto, son ya sea Hefesto o Ares. Mientras quener@mes la divinidad encargada

6Hesiodo,op. cit, 190206: <A su alrededor surgia una blanca espuma y en medio de ella nacio
una doncella. Primero naveg6 hacia la divina Citera y desdsedlifigio después a Chipre rodeada de
corrientes. Salié del mar la augusta y bella diosa, y bajo $icadies pies crecia la hierba en torno.
Afrodita la llaman los dioses y hombres, porque nacié enmedio de laagsptambién Citerea, porque
se dirigié a Citera. Ciprogénea, porque nacio en Chipre de muchag Biasnédea, porque surgid de
los genitales>.

"En esta parte, autores tales como Werner Jaeger y GilberthRosn notar que esta distincion
del doble Eros recuerda a la doble ErisLes trabajos y los diasl2 de la cuallas dos maneras de
comprender fwoc, son sacadas de las dos concepcionespude [Este verso rectifica [Beogonia 225,
donde sdélo se menciona una sola Eris. T.A.Sinclair se opone a esifica@én’, al decir que el
imperfectoéénse traduce como <fue, y es todavia> apoyandose en textos de la época.

8Platc')n,BanquetelSl a.



de moldear los metales en el Olimpo, sabemos que gobierna el fiesgly éste su poder
manifiesto; el segundo, es la guerra misma en acto, y su po@traewmito desatado en el
combate.

Empero, la facultad divina difiere en que es la persecucion alttgim no necesariamente
proviene de un dios. Un ejemplo de esto es el atributo que se hafwst Hsd herrero divino.

Es el dios del fuego, herrero inmortal del Olimpo, quien tiene en poder la gatesta la llama.

Sin embargo, los hombres pudieran aprovechar la facultad divina decHeestsus propdsitos,

ya sea para crear una pira funeraria para Patroclo o para arc&nolya, o para moldear sus
armaduras o escudos en cuanto &rgwn sobre el hierro. El poder es imprescindible del dios
porque le fue conferido, no asi en el hombre, que no posee el regalo diyioaleelpor lo que
retoma las cualidades divinas sin ser participe del poder. Estmuesl| dios no carece de
aguello por lo cual es diesl poder, aunque la cualidad en la que es habil, puede ser emulada
por la humanidad; el hombre no tiene poder divino, pero puede tratar de Ré&sawaualidades
olimpicas, e imitarlas comfcultad divina,que estaria mas a su nivel. Porque, a diferencia de
Afrodita como de Erosque comparten el poder del AmoOdiseo y Penélope no poseen tal
poderio, pero, en vez de ello, poseefataltad divinade amar.

Ahora bien, respondemos lo anterior. Aquel dios que induce a amar bedlaeseien, uno
cuyo poder es buscar lo hermoso, lo sublime, y cuyas caracterisiitaasrgen en un punto
especifico para manifestar su poder: busca algo para amar, algolaugesu necesidad de lo
bello.

Asi que reiteramos el punto esencial: el Amor, también puede sicutiad humana, la cual
se comienzao se deseaalcanzar para emular el poder divino de Eros, en especifico, no de
Afrodita. Ahora bien, cabe preguntar: ¢cual es el poder de Eros? (&odeine el amor?
¢ Sobre qué manda? ¢Es Eros, amor de algo o de wsdafa de las preguntas hechas por
Sécrates al interlocutor Agatbn

Conviene aqui introducir una cita de Marsilio Ficino, a propdsito de esto, que dice:

“Y cuando nos referimos al Amor, por esta palabra debéis entenderdgebelleza, porque
tal es en todos los filésofos la definicion de Amor; y la beleszaina cierta gracia que, sobre
todo, y las mas de las veces, nace de la correspondencia de asagscorrespondencia que es
de tres tipos. Y por esta razén, la gracia, que estd en las,aburge merced a la
correspondencia de varias virtudes; la que esta en los cuerpos, n&&eguordia de varios

9Platc')n,Banquet(,a199 e.



colores y lineas. Ademas, hay una hermosura grandisima, tambiés, smidos, gracias a la
consonancia de varias voces. De modo que de tres clases esza, lyeflen éstas: la de las
almas, la de los cuerpos y la de las voces. La belleza dekélmse conoce mediante la mente;
la de los cuerpos se conoce por los ojos; la de las voces tan sélo se comprende por’fds oidos”

Encontramos, pues, que Ficino devela un concepto de Amor como un deseo de belleza
Ciertamente, en este encomio platénico, vemos que aquel que sientquerimrsca alcanzar la
facultad divina, es porque se sabese encuentracomo alguien o algo que no posee la belleza
en completitud, ya que la belleza surge Unica y exclusivamente deel es la proporcion
armoniosa de las partes con un Todo. Sin embargo, avistemos lo gieernseld en cuenta mas
adelante, y que aqui, Ficino adelanta, a saber, los tres tipos dea lmlle necesariamente
naceran de Eros. Como la entera relacion de las cualidades, o asgetbla condicion para que
el fin erdtico pueda alcanzarse, es menester que no falte unkagle $In embargo, esto se
analizara en el siguiente capitulo.

Sélo un dios que nace de lo bello puede dar nacimiento a lo similarRiatén, en boca de
Pausanias, expresa que el Amor es el deseo de belleza, y quecésie la correspondencia de
varias cosas La correspondencia se logra, si y solo si, los elementos respaulda eon sus
funciones, para lograr una armonia. Esta es la que permite atliralivd caer en el mismo caos
dos veces, y, es por esto, que sélo al haber concordancia, etor@empresa divinatiene
orden; la correspondencia entre elementos, dara origen a posibles rescdenhombre con la
facultad divina.

En estas dos aseveraciones observamos que tienen en comun el aserdeani&ros como
anhelo de lo hermoso, de algo que no se tiene, ya que, si asi fuesbusoas@; ademas, es
también anhelo de la plenitud y correspondencia entre las partes que son distintds.entre s

En el siguiente capitulo nos detendremos mucho mas, para andielieda especifica que se
anhela.

Acto seguido, al concluir Pausanias, toca el turno a Eriximac@&déteongue resuelve el hipo
de Aristéfanes por crear Entitesisde la afeccion, al decirle que sostenga la respiracion para
curarse.

Eriximaco arguye que, ciertamente, Eros es doble, aunque, sin emlmargpiedialta agregar

Onvarsilio Ficino, Sobre el Amor, comentarios al Banquete de Platéaduccion Mariapia
Lamberti y José Luis Bernal, México, Nuestros Clasicos, UNAM, 12 edicion, 1994 ,-pp. 23

1 primer anunciamiento de la teoria de los Contrarios en el Eros gue veremos arée.adel



a sus caracteristicas que, no solo se da en las almas hunremés,)Ein todo lo que nace en la
tierra, y por decirlo asi, en todo lo que tiene existelicia

En su discurso, manifiesta qymarafrasedndoletoda entidad tiene implicito el doble Eros,
aungue no necesariamente sean humanas. Al asentir la dualidad deatdipg que el ser es
‘dual’ en suposible existente En su saber médico, expone que los cuerpos presentan esta
dualidad: que hay dos en cada ser, que son distintos entre si e agsialassmos. Ejemplifica
su aportacion en la extension y explicacion del discurso con ladaidali morbilidad de los
cuerpos: mientras el estado vigoroso de un cuerpo es idéntico a 9ip,eespaistinto al estado
enfermo del mismo cuerpo, que puede ser en un periodo anterior o postepiamexio
mencionado. A pesar de encontrarse ambas afecciones en el miamsmog son disimiles, no
emparentadas. Esta consecucion de explicaciones comienza a dequesiaximaco lleva el
discurso a encontrar una dualidad en la unidad. EI mégmes, y no es.

De tal manera, el médico, con tales acepciones ahonda en la @efitedas cualidades de la
potestad de un dios que gobierna sobezehismo, sin vistas a hacer distincién en el hombre.

Eriximaco comienza una serie de aplicaciones de términos marf@eédmenos naturales, en
la que sigue la tradicion de filésofos presocraticos. Como algunadliade posiciona un
principio universal u origendfxn) para explicar todo en la naturalezayo nombre, es Eros.
En esta vision, depende especialmente de la doctrina de Empédoceguerel amorgA6tn¢
o filia) y la contienda Wgikog) son las fuerzas activadoras del cosmos, ademas de hacer
reiteracion de los fragmentos de Heraclito con asiduidad. Cuando baldasrca de términos
filosoficos referidos a los fenomenos naturaledisicos, propiamente dichgse quiere dar a
entender que él, conlleva los principios presocraticos al terreno dactiaidad, donde
didacticamente son presentadas para su mejor comprension. Esto,sméasudado, quiere
decir que, las tesis de estos dos filésofos presocratieogpedocles y Heréaclitoson
introducidas en el discurso, sirviéndose de ellas como apoyo para ggam|aiimportancia de
Eros; Platéon se sirve de la doctrina de Empédocles para expotieertzss contrarias que se
unen para conformar una unidad, y de la de Heraclito para ilustfaetaas que tienden a estar
en tension. Esta unidad empeddclea, y la tension de los elementqmra &riximaco en su
discurso, y lo hace mas explicito cuando dikBues la medicina es, para decirlo en una
palabra, el conocimiento de las operaciones amorosas que hay en el cuerpo en cuanto a
replecion y vacuidad, y el que distinga en ellas el amor bello y el vargmisera el médico mas

12Platc')n,Banquet(,a186 a.
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experto3

Platén al introducir a Eriximaco, lo hace con el fin de mostraepnesentante de un criterio
valorativo, quien recupera nominalmente la cuantia de las creaciofesataraleza, no desde
un punto de vista del sentido comun, sino desde una axiologia.

Entonces, de un dios que induce a amar bellamente seguimos a gsie pBi® con una
soberania mas alla de lo mortal o sentimental. Ya que si habtiriasextensién de su poder
desde la inmediatez dual a los sentidos hasta la armonia desdas cabe preguntar: ¢aln Eros
es dios del amor hacia lo bello? Si hemos visto que amor puedesgefiomo el deseo de una
belleza que puede ser de distintos tipos, como podria explicarse emjoadeslo lo existente,
bajo el poder de Eros, anhela algo sublime.

Si bien reconocemos que Eros gobierna, ademas de las almas hunmainigs, $sabre lo
objetivo y subjetivo, encontramos que hay un aspecto preponderante en el psierdies, y el
cual lo hace distinto de otros dioses; esto edg®0

b) El agalma

El deseo, como concepto, surge de la palafpggma En la época de Platéagalmaes un
término que se sitla en la interseccion de lo religioso y d&tdéuaria; designa principalmente
la estatua del dios, sugiriendo que la misma debe toda su padiadlati hecho de que esta
habitada por la deidad que se ofrenda, que simboliza la presencia de lo divino.

A. Bailly define el concepto de la manera que sigue: <Agalmm exbjeto con que uno se
engalana o del que se ‘enorgullecé’>

Agalmaes un sustantivo derivado dgallomaique significa ‘exultar, experimentar un gran
orgullo por’. Lo podemos encontrar en Homero, quien lo refiere tantocs caaves y armas en
si. También se le halla en Pindaro.aghlmaen Soéfocles o Euripides es referido a la orfebreria
ofrecida a un dios; desde Herddoto, se le refiere su utilidad coatoseseépresentativa de la
deidad.

Sin embargo, elgalmaa pesar de ser referido a objetos inusuales, éstos deben sauglgo
especifico, ya que, reiteramosaghlmano es cualquier cosa.

En este limitado conjunto de objetos que acabamos de proferir, un grupo tds Gige

13Platc')n,Banquet(,a186 C.

14, Bailly, “Agalma”, enDictionnaire greefrancois Paris, Hachette, 1985; la traduccion es mia.
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siempre representativo ‘en sus usos mas antiguos’ de la nocion deexptesando una idea de
rigueza, pero, no de cualquiera, sino de una ‘riqueza noble’, la cual losdragalmata Por

eso, unos caballos pueden sgalmata Asi, se les considera también ofrendas que siguen
siendo propiedad del dios a quien fueron consagradas, y que se beneficiacojuiativos
objetos religiosos, con una legislacion particular: su robo equivalesacufegio. Sin embargo,

la especificidad dehgalmano se reduce a esta funcion. Como dice el autor Louis Henrion:
<Desde luego, una vez en el santuaricagalmaes una ofrenda, uanathema Peroagalma

dice mucho més: es un objeto de deleite, de alégria>

Un ejemplo de esto, podemos encontrarlo en el relato de Diogene®,Laensbrado ‘El
tripode de los siete sabios’. En éste, Tales recibe como recammersu sabiduria un tripode,
gue cede a otro a quien estima mas sabio que él; de esta miangage se transmite de sujeto
a sujeto, hasta que regresa a Tales, quien lo consagra a Apolo.

El relato de Didégenes deja entrever que este objeto, tripode o copa,l&s diferentes
versiones que nos propone, la recompensa de un certamen, un ‘premio deathtod’dretép
destinado al mas sabito(sophon oneistes decir, a aquel cuya sabiduria es la mas util, la mas
eficaz), sabiduria que es la insignia de la felicidad.

Es esta nocion de certamen, la que nos permite cotejar elde@idogenes en los certamenes
de felicidad,agones eudaimonia®rganizados por reyes como Creso. Este rey a menudo es
presentado en los textos griegos como el organizador infatigalles dgones sophias kai
kallous kai eudaimoniacertamenes de sabiduria, belleza y felicidad. En esos eegantada
quien buscaba su ‘agalma’ en particular, haciendo cuanto fuese repasarobtenerlo. Es por
eso que ehgalmaes algo por lo cual el alma humana estaria dispuesta a morir.

Ahora bien, anteriormente nos referimos a la disyuncion elhpreder de una divinidad la
facultad divina. Es ahora cuando comenzamos a aplicar los conceptos. Si bien ldadastie
este ‘Amor’ que nos induce a amar bellamente, que es primigenio @ymavhente en el
pantedn, y que ademas, posee otra caracteristica muy espemial, ¢ el deseo, encontramos
gue son inmanentes a su poder, vemos que cabe preguntar por una de suss;uglidade
mas importante, y es, queféecultad divina de amar,qué cualidades posee?

Es aqui cuando introducimos el discurso de Aristéfanes, quien habla com&beagerca de
la naturaleza humana (.Y)las modificaciones que ha sufrido, ya que nuestra antigua naturaleza

5 ouis Henrionla causa del deseo. El agalma de Platon a Lataaduccion de Horacio Pons,
Buenos Aires, Nueva Visién, 1996, p. 17.
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no era la misma de ahora, sino difereffite

El comico inicia con la incursion del antiguo y soberano pasado del hueno/e que, en
un principio, no existian sélo dos sexosasculino y femeninasino tres; este tercer género, era
una unidad en la que participaban los dos sexos anteriores, denominantloleigatadivina
como androgina  Su cuerpo era redondo, de modo que espalda y costados le hacian dar
volteretas hacia el lado que quisiera viajar, asi como hacen rdlatas. Su numero de
extremidades era el doble del que ahora poseemos, de manera qdedgrdees de brazos e
igual nimero duplo de piernas. De igual modo, tenia en su haber dos rostritmsdjse en una
sola cabeza circular se postraban. Doble cantidad de orejas, maonbsiguientes partes
anatomicas.

Su discurso prosigue. Dice que tal andrégino cuyo nombre se ha perdidey aintergullo
inmenso, fue capaz incluso de creerse autosuficiente y retadiades, tratando de atacarlos en
el Olimpo mismo. Por eso, Zeus opto por dar solucion al conflicto, yaauymeermitiria tal
insolencia de esos seres, pero, a la vez, queria que éstos lamindimrto al Pantebn como
solian hacer. Por lo que pensdé en procurar un bien comun para ambos ladodidylale
biparticion del andrégino. Dividié en dos a cada humano y ordend a Apolo queraadbca
rostro al frente, al igual que todo lo demas. Sin embargo, al afmular parte su antigua
constitucién y al encontrarse entre ellos veian que la inacciorbaeidaus se compadecio de
tales seres y fue generoso al colocarles como ultimo recurgerdales en la parte frontal, para
gue cuando intentaran unirse o procrear, pudieran hacerlo.

Es por eso que Aristofanes llama a Eros Re$taurador de la antigua naturaleza, que
intenta hacer uno solo de dos y sanar la naturaleza humdna®causa de esto, le llama a cada
uno de nosotros, como una de las partes de la original que sonsig)bato Por tal motivo
gue, al estar seccionados, buscamos la otra parte que nos sea pmpar & que estamos en
constante busqueda.

Encontramos aqui una parte muy importante, y es esta busqueda de umidattapara
completar esimboloy ser lo que no somos; asi nace el deseo.

Podemos ver que la concatenacion de conceptos comienza a realigaeséoy discursos
convergen. ¢Por qué hablar de una antitesis, degaima y de un dios que yace en toda la
existencia? En esta parte debemos retomar algunas aseverpeicnseguir adelante. Porque,

16Platc')n,Banquet(,a189 d.

Y'Platén,Ibid., 191 ed.
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si bien Aristéfanes habla acerca de la biparticion del humano, loeghack incompleto y
carente, por lo que estd en constante indagacién de una parte quergat®e pehablamos
también sobre lo excelso de un ‘trofeo’, 0 algo por lo que se esta dispuester cualquier cosa

-0 algo mas alla de lo propuesteemos que se enuncia nuevamente la teoria de los contrarios,
pero esta vez, en el estado humano. Por supuesto que revisaremos detéaidales
aseveraciones en el siguiente capitulo, pero de momento, debemos Vediqeejee posee el
poder divino del Amor-Eros estd en una posicidn en la cual, ya no puede ser referido
meramente al ser, en general, como dice Eriximaco, sino que fiesdatactamente, como
humanos, ya que sin él, no seriamos nosotros, en el sentido en queitamesetanto para
nacer, como para desear.

Al sernos incompletos como simbolo y perseguir la afinidad de algoaumseemos,
observamos que el poder de Eros es el deseo; el tmég@mlma en este cassera aquello que
al final logre procurarse el sujeto con su simil.

Dijimos anteriormente que Eros es considerado como anhelo de lo hermalgo, gige no se
tiene, ya que si asi fuese, no se buscaria; ademas de queesdtla i correspondencia entre
las parte¥ que integran la belleza de un todo. Pero sus atributos no concluyenaagué, su
esencia divina es mas profunda.

Eros, como dios, implica hacer ciertos sacrificios y, a la ngdida tener valor incluso en el
mas cobarde de los homblescomo Homero dijo, parafraseandole, qudn<dios inspira
valor>?°. Las cualidades o atributos de la deidad no importan, sino la mangue éfunde el
poder al hombre. Eros, como dios, infunde el valor necesario como patares@amado o al
amante, para sacrificar la vida por él, morir si es neces&@mmo ejemplos de este tipo de
sacrificio que son expuestos erBalnquetevemos a Alcestis que muridé por su marido Admeto;
esto muestra que el amor que ella profeso por él, fue mas fuertd auer ‘profesado’ por los
padres hacia su propio hijo, Admeto. Ya que ellos no fungieron como los padregan al no
expresarle amor, Alcestis los supera por mucho, ya que estuvo dispuesta por ékesto en
el caso de {mujehombre}; por otro lado, es mas consistente el ejemplo de sacrificio que
realiza Aquiles por su amado Patroclo, ya que deja de lado su propiasadareocupa por una
gue no es la suya: la de Patroedsto en una relacion {hombh®mbre}; semejante sacrificio

8yéase 10.
19Platc')n,Banquet(,a179 a

20Homero,lliada, X, 482, XV, 262, 0disea IX, 381.
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para algunos autores significa que esa relacion no fue so6lo amistad, sino una relaéntimaa

Vemos hasta aqui, que Eros se muestra como un dios honesto y que todaarpozih que
ama es justa; al ser honesto y justo, aseveramos que desesamsreciablemente estéticas,
loa lo magnifico. Lo agradable del alma sera apreciado como idije Fpor la mente. Es en
Alcestis el aprecio por su marido generado en su espiritu, en sy dbmde le conoce
interiormente, donde sabebello que es él. Si fuese meramente apreciacion fisica generada por
la sensibilidad, no seria, como dice Ficino, Amor, sino M@s)bien concupiscencia o furor>
Aquiles sacrifica siser fisico es justo consigo mismo y con el Amor entregado a Patroclo,
incluso sabiendo que estaba destinado a morir, a pesar de ser hijiisdeelanza en batalla
contra Héctor. Muere, ya no sélo por el amado, sino por la causaausa comienza a ser el
fin, y no el medio. El Amor es lo conseguido, y por lo que se consiguemelties para seguir
bajo el poder de este ‘dios’.

Empero, no debemos entender la causa de Amor como lo propicio para aefural, o
lujuria, puesto que entonces no seria ya de Eros de quien hablamos, siradie & servirnos
de sus atributos lascivos, llevandonos solo a la voluptuosidad.

Dos personas al amarse,nalcesitarsereciprocamente, anhelan satisfacerse el uno al otro
como un deber, el cual hace estar atentos entre si para sabeca@uoerse, cOmo saciarse.
Son considerados y son reciprocos, porque Eros lo es; aquel que posee un doneausde ¢
similar.

Empero, llegamos hasta el discurso en el cual Sécrates disebtiedo que anteriormente se
ha dicho. Después de que los demas han hablado acerca de la belkeia goértiene poder
Eros, y de lo que hemos encontrado que Aristofanes nos lega con el Indtawiagyino, cabe
preguntar: ¢ Eros es realmente dios de la belleza?

En su parlamento, Socrates prorrumpe en discrepancia, ya que el ehaocaiecido de
veracidad y, a menos que él lo rompa, no podra saberse la verdad.

El filsofo comienza a cuestionar a Agatdén sobre lo anteriormettie dn los discursos,
acerca de si Eros debe o no, ser dios de algo o de nada. Agaton Asienseguido, Socrates
pregunta que si Eros, en su caracter de dios anhelante, deseoso, ha pler gopaello que ya
tiene o por lo que no. Agaton responde que por lo que no tiene, ya que, cOmahelasea
algo que ya esta en el haber. SdOcrates asevera, que es abswurdalgesgue ya se tiene, sin
embargo, aun asi se sigue deseando, por lo que el deseo surge en updsenus, en el que
el individuo desearda algo que no tiene en el momento. Pone ejemplogjaa [mersonas que ya

“IMarsilio Ficino,Op.Cit, p. 24.
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poseen en el tiempo actual un ‘algo’ no pueden anhelarlo, pues ya lo thsiepues, pregunta

gue si Eros puede ser amor de la belleza y no de la fealdach®irslé anteriormente que como

podria anhelarse lo que ya se tiene, entonces, vemos que aqui seraeantradiccion como

la encontré6 Agaton. De esta manera, Socrates dice que como nodraaéedlo, sino algo

bueno. No obstante, ¢como podria ser Eros un dios, si pensamos que todo gliet @sea

posee lo bueno? Si Eros no posee lo bueno, ¢ entonces ha de ser necesariamente un dios, o no?
Es aqui cuando entra una muy importante caracteristica de Em#tRatucirla, citaremos a

Ficino:

“Porque, ¢quién es aquel que desea lo que ya esta gozando? (...) Per ¢h@opa en parte
posee la cosa bella, y en parte carece de ella, razonablemegpdetes es bella, y en parte no
bella. Y, asi, es como sostenemos que, por tal mezcla, Amor extorafécto que media entre
lo bello y lo feo, participando de lo uno y de lo otro. Y, ciertamenteggtar razon Didtima,
para volver a ella de una vez, llamé demonio al Affor”

Porque, si Eros no ha de ser un dios, ¢entonces qué es?

C)El daimon divino y el dios.

Socrates, para aclarar la naturaleza de Eros, cuenta el d@igpessegun diceescucho de
una mujer de Mantinea, cuyo nombre es Di6tima, cuando él fue joven.eEstiastiona sobre la
naturaleza de Eros y hace hincapié exGomo podria ser dios el que no participa de lo bello y
de lo bueno?. Aqui también se refuta lo que anteriormente se asevero, de gumas feliz
de los dios€s, ya que, si asf fuera, no buscaria lo que ya tiene, mas si dedstgualto. Por
consiguiente, Sdcrates pregunta a Diétima, si no es dios, entoncesdpugédnan su naturaleza.
Ella responde que es algo intermediodemonio

El demonio;a diferencia de lo que se ha estado disertando en todos los discuesiosesnt
no es un dios, esos dice Didtimaalgo ‘intermediario fetaxy entre o que es mortal y lo que

“Marsilio Ficino,Op.Cit, p. 103104.

23Platc')n,Banquet(,a195 a.
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es inmorta®. A partir de esta aseveracion, surge una lista de preguntasiaeS comienza por
formular la primera: ¢,qué poder tiene?

La mujer de Mantinea respondearafraseandoleque este daimon es mensajero entre los
dioses y los hombres. Transmite a unos lo que es menester de Esosplicas de unos hacia
aguéllos. Asi, mientras este espacio de distanciamiento se getier deidades y hombres, el
daimon sirve de vinculosyndesmqgspara mantener el Todo unido. Los demonios son, pues,
entidades cuya naturaleza es llevar lo que unos poseen a aquellos qugangue es gracias a
éste gue tienen contacto mortales con inmortales, es asi quiaiesteé conoce, es un sabio;
mientras que los dioses tienen el conocimiento, aunque sea en lo ako, @h®limpo, y los
hombres contienen un saber limitado, el cual no se compara con el divesoge£la parte
intermedia.

Para encontrar esta parte intermedia, Di6tima hace la distin@égica entre contrarios
(clyaB6v vs. kakov) y contradictorios yaBév vs. ur) ayaB6v); los contrarios permiten un

término medio (T clyaB6v prte kakév), pero los contradictorios no. Los contrarios hacen

pudieran hacer posible alcanzar el otro lado del que nos encontramos, mientras que los
contradictorios reinciden en el ser como stsen No se alejan, sino que permanecen, pero de
manera negativa.

Observamos que aqui se muestra la disyuncién nuevamente potterade la divinidady la
facultad divina Porque, mientras los dioses tienen en su haber la soberania sdire alg
elemento, que ademas les hace tener el conocimiento sobre takmplogjel fuego o el agua,
los hombres pueden sélo aspirar a aquello que no hay en su gozo. Ermoshalesaonio, hace
ver que en sus alas emprendemos el camino hacia lo alto, a loesemptun lugar mistico que
no podemos llegan por lo menos, al que muchos no pueden llegar.

Este emprendimiento hacia lo altisimo se encuentra principalmergeFedro, cuando el
alma intenta ascender al Topos Uranos, y en su camino solo haadldnsta cierto nivel que le
es propio. No todo hombre habra de llegar hasta el mismo nivel, nisah@eeo mismo, ya que
en su virtud no esta el saberlo, ni mucho menos el entenderlo. Esendimignto del alma, se
encuentra en dfedro, cuando Platon dice: Alli se encuentra el alma con su dura y fatigosa
prueba. Pues las que se llaman inmortales, cuando han alcanzado la cima, saliéndgssefuer
alzan sobre la espalda del cielo, y al alzarse se las lleva el mowogacular en su Orbita, y

2%Platon, lbid., 202 e.
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contemplan lo que esté al otro lado del ciefd

A continuacion, para deleitarnos con el origen de Eros, SOcratesaekplaye Didtima le
narrd, y es lo siguiente.

Para definir a Eros, la mujer de Mantinea se remonta hastardadew® origen. Asi,
encontramos que en el nacimiento de la diosa Afrodita, se cre0 leededar un grandioso
banquete en su honor, por lo que las divinidades asistieron. Di6tima haapiéira la
asistencia de Poros, hijo de Metis, asi como también la asss@ndPenia. Ya que Poros al
embriagarse de néctaporque como se asegura, en ese tiempo no existia el gusala
inconsciente, es cuando Penia fragud tener un hijo con él, por lo quedostaase a su lado.
De tal manera, nace Eros.

Todas las cualidades del Amor se explican por su origen. Comta @ngendrado en las
fiestas del nacimiento a Afrodita, por consiguiente se ha convertido eoexistente, no tanto
como servidor, sino como participe o coexistente. Afrodita es bella §sta la que, por
naturaleza, hace al Amor, amoroso. En tanto que Eros, al ser hijenée-IR Pobreza es
siempre pobre; ni es delicado ni bellomo se cree comiunmen&no que es rudo y malogrado,
pedestre. La férmula lacanianaAmdor es dar lo que no se poseencuentra en Penia su
justificacion: crear algo de lo cual se estaba desprovisto.

Aunque, por otro lado, al compartir asimismo la naturaleza de su padee Slempre esta a
la expectativa de encontrar lo bello, lo sublime. Su naturalezanet@eer temerario, incesante
cazador, y, lo que es lo principal, queaesante del conocimierffo

Y Socrates sigue recordando. Pone en claro lo que le conté Didtintaroguso es mortal ni
inmortal, ya que, en ocasiones, crece y otras, simplemente se deswanmgue es aqui cuando
muestra su lado proveniente de su padre Poros, el cual le hace agoelsy que no tiene,
buscarlo como el cazador que es. Ademas, ya que es intermediagidosntioses y los
hombres, estd de igual modo en la inmediacion del conocimiento y langier Antes de
proseguir, Sécrates se detiene un poco, y afirma que los dioses naoaambia sabiduria,
porque ya la poseen, por eso mismo son dioses. Sin embargo, los hombnesloaszar la
facultad divina de Eros, que es alcanzar lo carente. Estan sacamte algunas ocasiones suele
estarlo Eros; asi, podemos ver que éste nunca esta falto ni colnhatijettede anhelo, por lo
gue esta en constante acecho y renovacion.

25Plat(')n,Feer 247 b.

26PIatén,BanqueteZO3 d
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Podemos ver lo demadnico en Eros, después de saber su posicion entre iaohanagal e
inmortal.

El sujeto busca lo que no posee y que ademas desconoce, por eso va & kengoatiafalta.

Y es, en cuanto tal, aquél a quien él hace falta, como podra el spjeteender su deseo, cuya
realizacion, no radica en la posesién de un objeto, sino en la ‘emergenta realidad del
deseo’ como tal. Este deseo alcanzard su maxima altura cuahdmlale que lo posel
hombre que deseesienta la necesidad de alcanzar tal realidad; el desedasitiente humana
en paradojas, ya que incurre en el anhelo de infinidad de cosas,gbjates, son inalcanzables
mientras no se discierna objetivamente como conseguirlas. Poeledtseo puede situar a la
mente en realidades ajenas o quizé inalcanzables. El deseo&jimepdisito en Eros tiende a
manifestarse de maneras misteriosas, porque no se sabe comufestan@, con quién lo hard,
o cuando.

Ahora pongamos un ejemplo mas representativo. Podemos ver que el dédeatds es el
punto donde se origina el amor de Alcibiades, ya que, no importa lo quaqdi§ia sino que
Alcibiades dirige una demanda que apunta a un saber. Es la mismianpesi la que se
encuentra un maestro y un alumno, o un paciente y un psicoanalistay egugebay preguntas
gue realiza un demandante a un lego, que a su vez, ha realizado yaogpadotdn, tanto en si
mismo, como en otros, y que ha aprendido lo suficiente como para poderagtaar a aclarar
sus respuestas. Extraer lo que el demandante oculta en su mdatgueshace el amante.
Alcibiades busca algo que Sdcrates soOlo puede darle, pero que, aHesikz.en el mismo
Alcibiades, muy en su interior, y es Socrates quien so6lo puede brindarle lo que necesita.

Alcibiades demanda, es el que persigliekein, y Sécrates huyepheugein EIl primero
insiste en tener algo que no le es propio, mientras que el segurad@radlgo que es peremnte
gue por lo menos esta en constante adquisicidho busca, ya que es €l quien sabe que lo sabe.

d)Eromenos y Erastés

En la Hélade, en las relaciones entre gente del mismeraésan especifico, entre hombres
el miembro pasivo era el mas joven de los dos; era un joven gue habienadassu
‘desarrollo’, pero que aun era imberbe (entrel&20 afios). Diversos términos lo designaban:
eromenosdel verbo éran, estar enamorado, o0 ‘desear apasionadamerais;muchacho.

Mientras, por otro lado, la parte amante se denomgralsééstambién proveniente del verbo
‘eran, y que designa al mayor de los integrantes de la paeijee los 18 y los 30 afitgse trata
de igual modo, cuando se refiere tanto a relaciones heterosexuales como homosexuales.
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A partir de esto, ¢qué tiene el amado y de qué carece el agpBotefué uno ha de buscar al
otro, y éste ha de necesitar algo de aquél? ¢ En qué momento surge el ‘amor’?

El amor surge en el punto de conjuncion del deseo y de su objeto en tEetodda; el amor
es ‘dar lo que no se tiene’. Podemos ver que, mientras que Socraedqaidad’ fisica, no es
por esto por lo que el joven Alcibiades le ha de pretender, sino por lo guse®en su ser, y
esto es, el saber, es por eso que le desea. Sin embargo, Alglbsekea belleza ‘fisica’ que le
es placentera a Sécrates. Aquél se encuentra en vigor absolutigmaraste, pero tampoco es
el sabio esperado.

El sujeto con el cual tenemos lazos amorosos es considerado objetealetela indicacion
de que ambas partes coinciden en el mismo ambito que hace posibl@g|sarfa. Mientras
uno busque incesantemente aquello que colme nuestra carencia en e| grebiotro se ‘dé’
ante el regodeo de aquél, nos haremos partieippssibles participesle alcanzar la facultad
divina, y con ella, de tener lo Unico y apreciable que agaima

Dice Henrion: §in embargo, el objeto de deseo no debe ser percibido como uno entre otros,
objeto codiciado por su valor mercantil, objeto de intercambio, de transacciéncaimo la
mira del deseo, objeto particular que se singulariza en el hecho de ser sini@guivalencia
con los deméas®¥; es por eso, que al encontrarle, el amado encuentra ge&laon ha
aparecido.

Alcibiades siente pasion por @lastés es suagalma y éste teme, porque al encontrarse,
encontrara que, condaimon es carente. Por eso Socrates lo evita, porque no quiere asumir esta
‘realidad’. Esto es, que, Alcibiades ha colocado a Socrates en ummayel que al de otros
humanosle otorgd la cualidad dagalma, pero el mismo Sdcrates, docto de su ignorancia, sabe
de lo que est4 falto, y es, el amor de un joven bello como Alcibiadeaber esto, Socrates
evade al amado, ya que si no lo hiciese, afrontaria el hecho de queswamaestro, como
daimon esta carente, y eso seria una ironia hasta para si misque geostraria que ni incluso
él, con todo su saber y elocuencia, est4 exento del poder de Eros.

Por eso, Socrates se refiere a si mi&aparafraseandolede la siguiente maneraDigo de
mi mismo gque soy un ignorante acerca de todas las cosas excepto de la reatlgbbnor.
Mientras que en dlisis dice: dgnorante como soy en todas las cosas, Dios me dio el poder de
reconocer quién ama y quién es anmfado Si consideramos esto, lo cual combina

"Louis HenrionOp. Cit, p. 193.

28Platc')n,Banquetel?? d.
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extraordinariamente el Eros socratico, la ignorancia socrgtieaironia socratica, debemos
concluir que Platon grabd una figura mezclada del lenguaje, un ‘idiobi@diadel Socrates
histérico. Sabe de inicio que Alcibiades le pretende, porque éste’lesgaaje’ que habla
Sécrates: el del amor. Sdcrates sabe procurarse la bethera,en este caso es Alcibiades, o
Fedro, en el texto epdnimo.

Recordemos que, empero, esta belleza nos llega gracias a’fateistomo se expresa en el
Fedra Este tema de la belleza y la vista los abordaremos miasitejdeuando tratemos&tos
en el siguiente capitulo.

La funcién del amanteel erastés sustituye la funcion del amadel erdbmenoses el amor.
Sin embargo, es @&rastésa quien quiere alcanzar el paidika, ya que pretende tener sudaculta
divina. Aun asi, el erastés esta del lado de la copa vacia;aelesémenosdel lado de la copa
llena; en esto son fundamentalmente desemejantes. No obstantmple snion de los
desemejanteso contrarios no engendra el verdadero amor; es necesaria la armonia que
constituye el vinculo. La conciliacion de los contrarieegun Eriximacono nace de su
oposicion como dice Heraclito; de lo semejante no puede nacer lo {E#emsino dda
tendencia que los opuestos tienden a anularse en lo semejaRBusanias sugiere la
coincidencia de una posesioktgsig a realizar tanto para el amante como para el amado; la
ktesises lo que reune a los desemejantes y lo que da la medida del budtrass que
significa mezcladel amor. Conceder los favorébaridzesthaia un amante que tiene a la vista
el mérito, no puede ser, sino un bello acto del que ambos sacaran bendficbuen uso del
placer-khresis radica en el amor bien pautado que sepa armonizar y combinar esos contrarios.

Es por eso, que Platdon coloca a Eriximaco en este texto primgeligle colocarlo es
introducir un simbolismo de la armonia: se encuentra en la parteéati@a de la belleza y
fealdad, su saber le hace sed@imonde la medicina. Se encuentra emigtaxy

Sin la proporcion de los elementos, sin el armonioso sistema derf@assfdelser y del
conocimiento, sin lanetaxydel alma, sin el reino de lo ‘demoniaco’, el cielo y la tiexea
fragmentarian, separdndose. Lo ‘demoniaco’ es la tendencia que eXpseimenta con su
propia sustancia en tanto que est4 en movimiento. Entre el acfwtefeia, existe un estado
intermedio-e intermediarie susceptible al cambio: taetaxy

Asimismo, Friedlander afirma: <Debemos entender la idea o visiém ‘demoniaco’ como
punto ‘intermedio’ entre el nivel humano y el divino; un punto que, por su posit&media,

29Platc')n,Fedrq 250 d.
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‘une el cosmos consigo mismé% Es pues lo demoniacongetaxydel alma, la transicién hacia
lo bello®. Es por este medio, por &imon que la divinidad se comunicara con el hombre, ya
que no hay otra manera de hac&rlo

Entonces, ¢ por qué Eros no es llamado un dios, sino un gran demonio? ¢ Caléhenio
comun entre el demonio y Eros?

Para responder esto, decimos que, tales ‘conceptos’, no designanosgrkdos, Sino
aspectos, movimientos, y poderes dirigidos hacia tal ser. Eros, s@oesindaimon sino
también, el anhelo del deseo, la carencia fundada en la incomplitudisadenparte del mundo
de lametaxy por lo que esta en constante movimiento hacia una nivel superior delearel
gue une en primer instancia un ‘Yo’ con un ‘TU’ en dialogo, para despuesselea un nivel
mas alto al que se pudiese aspirar, que €s, el nivel del Eidos. Gugnd@mntamos que se une
un Yo con un TU, no es otra cosa que decir que dos personas distintas, dispreaese dialogo
les aporta mutuamente un conocimiento que se extraen a base de prggwespuestas; el
resultado del dialogo, sera que ese Yo y eld[os interlocutores, propiamente dichbabran
aprendido algo nuevo, por minimo que sea. Eros, no es saktday sino una de las cualidades
de lametaxy Lo intermedio se da siempre que los contrarios tiendan a anuReseesto el
‘demonio’ tiene en su haber la inconmensurable facultad a la que elsgira carece: la facultad
del Logos.

La misién dekrastés como poseedor de la facultad divirdel Logos en actoes hacer ver
al erdbmenoslo alto que puede alcanzar su mente angélica, la belleza que se‘gmede
siempre y cuandésta sepa apreciar lo beljpara llegar a ese nivel.

Esta ultima parte la reitera Friedlander cuando dice:

“En Platon, lo demoniaco en Sécrates determina primariamente iéa etsicacional. Ello
no es meramente una peculiaridad remarcable de una individualidad, spertenategral de la
naturaleza de un gran maestro. Como una influencia extralogicenenio protege la
educacién progresiva dentro del reino del Logos de convertirse una pEnsegu@mente
racional, y asegura una conexion con ese elemento de misteriol fallteuen la instruccion de

30Friedlf:inde,r Paul, Plato, an introduction translated from the german by Hakeyerhoff,
Bollingen, Series Lix, 2nd edition, 1969, p. 41.

31 a transicién hacia la belleza la ahondaremos més adelante.

32PIatén,BanqueteZO3 a
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los sofistas®.

Ellos tratan con poderes activos directamente, no con sélo nombres.ENs & concepto,
sino las cualidades de Eros las que lo conllevan a gaouasode busqueda y cambio, de gloria
y armonia, de pérdida y estultida Eros el cazador, el acechante, proveniente de la naturaleza
divina, es participe de las cualidades de sus padres, pero no poseeralepsds padres.
Mientras que lo perecedero quisiera tomar vuelo hacia lo imperecéder ya no necesita de lo
adquirido, porque el Logos ya esté implicito en él. No lo necesita.

Es, pues, en Sdcrates, que lo demoniaco se manifiesta en su masegnaseatante. En este
proceso en el que Alcibiades y Socrates tienden a dirigir su hewa un nivel alto,
encontramos, como se distinguié en un principio, que el amor tiene un objatesee,
necesariament® es amor de una cosa, por la cual se puede estarin&oel amor, es amor de
una cosa, ¢, de qué lo e€?e algo privado

Ciertamente, encontramos que Alcibiades ve en el Socrates dadyaneg ningun otro ve
el agalmataque le fuepermitido ver. Ya que éste, es algo privads demos, no tiene acceso,
sino que es restringido este icono. Sin embargagalma,como hemos visto, no se traduce
como icono literalmente. Nos lleva a un significado especifico‘idea de brillo’; las raicg’
gal proviene deglene-la pupila y degalene-la calma del mar y una de las Nereidgel, de
gelao -brillar, reir e inclusoaglaos-Aglaye, la Brillante, una de las tres Gracias. También
puede entenderse la raiga si la introducimos eagathon

Asi, inclusive, se puede entender que Agaton es amado de Pausanias. Muy
independientemente de que esto haya sido cierto o no, el mismo nombre: lesdé& objeto
buenode Pausanias, su objeto amado, cuya belleza es vista sélo por él.

Es pues, que el demonio, entidad todavia no confinada a esta tierra eatgbéece como
una responsabilidad metafisica, porque es en lo alto donde tiene suResmonsabilidad, en

B\véase FriedlandeOp. Cit, p. 36.

¥Estulticia, debemos entenderla como ‘locura’, la cual elogia Erasmo de Rotterdadogande
la locura, y que simboliza o refiere, al hombre locuaz, o aquel que se abigarra en su propia virtud.

35Platc')n,Banquet(,a199 d.
%platon, Ibid., 218 d.

¥"Raices que Henrion exponelesncausa del deseo
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tanto que hay un debpara- con Porque es tanto un alumno, que esta en constante aprendizaje
-para si mismocomo maestro para los demas. Es un demonio ético, cuya-emeidemos
moral como cierta restriccion entre el dersdo ha de ser propia de algunos.

Es el demonio, pues, que gobierna en el mundo del acto lo que hace qudal daaulina
cualidad interior, mistica, que acompafa a los hombres. Paraplalaedn, tenemos a
Friedlander que dice:

“... El (refiriéndose a Platén) combina por un lado, la creencia populam dégemonio
acompafnando al hombre a través de su vida con su propia vision dentro delimlama y, por
otro lado, con imagenes ‘orficas’ del mas alla. ‘Demonio’ prinsggnifica algo como la forma
humana en su estado innatwmy podria llamarsele ‘existenciaal elemento que permanece
constante a través de todos los accidentes y flujos de vida, los baeén que cualquier accion

sea miami accion™®,

Sin embargo, Socrates ha ido mas alla de lo fisico al introdediosccambios que hacen
realzar el deseo, agalmacomo objeto anhelado. Entonces vemos, que Soécrates pasa del amor
-como amor a algo al desed; entonces hablamos de Enos como Amor, y un eros como
deseo Si la posesion de ese objeto complace al sujeto, entonces logagem@asu beneplacito
en el futuro; ese objeto, ademas de ser un objeto amado, bello pardeskeara por tal motivo.
Nos encontramos asi en la posesion eterna del bien frajedas cosas bellas. Tal regodeo de
la posesion de lo bello, causara asimismo que se le encomie.

¢Por qué, quien ama, ama las cosas buenas? Contestamos que, quicdsuanta bello,
lo hace, porque al hacerlo, goza de tales cadasei No se ama algo improductivo o que en
todo caso, sea un ma un vicio para el alma, sino aquello que aviva el espiritu, aquello que le
hace virtuoso. Entonces, aparece el intercambio del significadoode d®mo amor, y como
deseo, tal como observamos arriba; Lacan pone solucion al decieseo, {de} lo Bello> o
‘Le désir du Beaw. Comprendido como Agaton lo hizo, es el deseo del dios Bellque el
dios Bello desea Socrates manifiesta que al desear lo bello, implica su ¢caréa@ste, como
ya lo dijimos. Lo bello refiere no al tener, el hecho de poseernmeata un objeto, sino que

38Friedlf:inde,rPauI,Op.Cit, p.38.
39Platc')n,Banquete;L99 e 200 a.

“Opjaton,0p. Cit, 204 d, 206 a.
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refiere al ser, el ser del humano, de lo perecedero. Aqui enp@esis creacion, esto es, el
pasaje de la no existencia a la existencia: es lo que datenBj y lo cual, trataremos en el
siguiente capitulo.

Ahora bien, ya que sefialdbamos el encomio, debemos saber entonces deegaéenha
elogiado a Eros hasta ahora en los discursos.

Agatdén hace uankomion pero a su vez, quiere englobar el elogio de la naturaleza del objeto
y la alabanza de sus beneficios, lo que es conocido corapaimos El epainosse refiere a la
virtud -areté, la naturaleza del objeto del que se trata, mientras qrkemionse refiere a las
accionesergon del mismo.

Diétima parece narrar ugpainos,y la intervencion de Alcibiades es estkomion-aunque
Alcibiades narre en realidad epainosde Sécrates Eriximaco, no habla delpainos sino de
logos y deenkomion.

Ahora bien, todos estémkodaimonescomo los llama Aristodentb ademas de elogiar un
principio universal cuya necesidad de existencia hace confrontamtyaros en la naturaleza, y
ademas de alabar el lenguaje con el que cada uno se expresa,if@lpgune han hecho es
elogiar la belleza. Empero, como dijimos al principio del capitol®,invitados abordan el
concepto de Amor desde Eros, y no desde Afrodita. Ahora bien, sitaxigigén una Afrodita
Uranos, ¢ por qué no fue ésta la que fue explayada en los discursos, en vez de Eros?

Como dijimos, Afrodita es la diosa del placer sexual, de la coneupia¢y su soberania es
el deseo. A pesar de que entre amantes haya deseo, no egjéstglmueve, ya que de ser
asi, elerastéssolamente buscare&xémenogara colmar su placer sexual. No obstante, vemos
gue no es esta empresa la que solia llevarse a cabo, sino endeflanza. Claramente Afrodita
es parte de la vida humana, y su poder divino, que es notablemente vishleieturon al que
nadie se resistia, es, sin embargo, inatil facticamente @ fdago, o propiamente, en el campo
de lagimnasia mentalcomo la llama Platon. Podemos ver, que diidda, Afrodita es sdlo un
dios mas en el campo de batalla, al ser herida en la mano poecheade Diomedes. No es de
igual modo en Atenea, quien tiene soberania solpaitkeia Es claramente un estratega, que
incluso puede derrotar al dios de la guerra, Ares.

Atenea es la diosa de la sabiduria, sin embargo, no es ella queenae los discursos del
Banquete Esto también lo veremos en el siguiente capitulo, al abordar la paideia y lagfilosofi

No obstante, debemos reiterar, que no es Afrodita la que deseadealggague es mero

41Platc')n,Banquetel?Z a, 179 a.
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placer euforico. Y es Eros, quien, a pesar de ser asisterd®s menor, considerado por
algunos, el que ciertamente es quien buscara la parte faltante dsblsjrbuscara ehgalma
Pero, ¢ Eros encuentraagalma ¢ Logra completar su simbolo?

En la leyenda de La FontaffiePsique causa la envidia de la hermosa Afrodita, por lo que, al
hacer caso de un oraculo, la colocan en una pefia para ser devorada por wo.ménss se
enamora de ella, y la lleva a un palacio donde le visitd cada nocbesipenostrar su identidad.
Una noche, Psique observo el rostro de su amado, quien dormia; lamentahletizederrama
aceite caliente, por lo que él despierta. El huye, el palacipatesa, y ella queda al servicio de
Afrodita, quien la humilla terriblemente, ya que le impone trabajosllde pero, que a fin de
cuentas, logra desempenfarse en todas las tareas graciasalelUEa0s. Zeus reune a los dos, y
celebra las bodas. Paul Dietonsidera a Psiquis como el simbolo de la seduccién bajo su forma
mas perversa, la de la pérdida de aspiraciones y la cegueraghasa desaparicion del palacio
y la huida de Eros representan la liberacion de las cadenas det fikico. Los trabajos
impuestos por Afrodita, simbolizan las dificultades que es mersgierar para purificarse de la
mancha del libertinaje. Asi, pues, por ultimo, la reaparicion de &rmboliza la visién
sublimada del amor fisico: la vision verdadera del Amor. Y comeltaiismo Amor encuentra
su parte faltante, por lo que el simbolo se muestra en unidad.

Es pues, indispensable reiterar que, para lograr la completituditesnéeesario hallar el
objeto de deseo que nos colme segun nuestras necesidades y ambicianesresmarentes, y
mas que nada, como humanos.

Los discursos que preceden al de Socrates, refieren a la calenamor en el humano, de
encontrar una parej@ un simbole que colme el vacio del hombre. Todos los discursos, y mas
en especifico el de Aristéfanes, aluden directamentaliadantinuidad de los cuerposomo la
llama Bataille. Esta se pone de manifiesto eenatismo sagradoen el que una persona trata
de penetrar la interioridad de otra, ya sea de una manera seru&hl m mistica, o incluso,
hasta llegar al sacrificio humano. Bataille argumenta qeeezstismd’, es consecuencia de

“2Jean de La Fontaine, Les Amours de Psych&abires, precedees d'une notice biographique

Paris, Hachette, 1929.

43

Paul Diel,El simbolismo en la mitologia griega. Mario Satz, Barcelona, Labor, 1976.

“Tales argumentos se encuentran en Georges BaHlilErotismq tr. Antoni Vicens y Marie
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gue cada individuo haya nacido separado de otro, que a su vez, esta sepatadoydasi
sucesivamente. Por tal motivo, crece el deseo de estar en comamiérotto, con la persona
del projimo, para conocer su experiencia del mundo. Ineargoye Batailleel asesinato puede
ser un tipo de erotismo, ya que se busca la interioridad del individuohgestezcaso es la
sangre. Pertenecientes a cuerpos separados, pero siendo igualesw@mdande naturaleza
fisica, el hombre busca colmarse con aquello de lo que esta faltué ¥hejor, que hallar la
parte carente en una persona que se estima.

Existe entre los individuos, waracter separativg una norma de nacimientga expuesta en
el mito del Androging y que impone a la individualidad, a ser distinto ontolégicamente del
préximoser.

Todoenkomionhecho hasta Sécrates, refiere a lo mismo, y es, explicithrseb del que es
participe Eros. Este involucra, o pretende hacerlo, desde que es ayielaitedita, de
abandonar la prision de la soledad al hombre; le hace buscar su dochpteti obstante, el
humano, al saberse existente de si mismo, y después de cavilgrositién al mundo como
entidad separada, debera encontrar su simbadoagalma, en el brillo que encuentre en una
persona especifica, la cual debera mostrar necesariamentdega.befa Ficino anticipd tres
tipos de ell®, y ninguna serd menguada, ya que este triunvirato, ser4 preponderante par
completarse como persona.

Asi que es momento de hablar de la belleza.

Y ya que hemos anticipado su exposicion bastantes ocasiones, qué mejoreguee pasar al
siguiente capitulo, la introduzcamos con una cita de Ficino que diPerc<gué buscan los
amantes, cuando en forma reciproca se aman? Buscan la hermosura; el Amor es deseo de gozar
de la hermosura, o sea, de la belkeZa

Pero, no es, sino hasta cuando comprendamos la belleza de la que t@blguidgodremos
precisar qué fuerza es la que mueve a los amantes, cual epatantia dentro de los
menesteres del Estado, y por qué la belleza interior que se asapeoa lo largo de los afios,
insta a ascender a un plano superior dentro de la evolucion social. Egessdio la persecucion
del deseo en si, sino que es una ayuda para la formacion civicarglaldi educando, y del
futuro ciudadano. Por tal motivo, necesitamos dejar en claro erusrge capitulo por qué la

Paule Sarazin, Barcelona, Tusquets Editores, 3a edicion, 2002.
“SEn Sobre el Amor, comentarios al Banquete de Platon

4®Marsilio Ficino,Op. Cit, p. 48.
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virtud, que ayuda a extraerarastésen eleromenoses tan fundamental para la ciudad.
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Capitulo II.
La Belleza

a) La belleza de los cuerpos

Ya que hemos visto las cualidades de Eros cdaimon propiamente dicho, y ya que
sabemos que no es un dios, ni tampoco un hombre, es preciso saber por quanldobusc
amantes y de qué se regodean al tenerle; ademas, debemos vislasndifarencias entre lo
bello de labelleza idealy de labelleza realgue es manifestada enBdnquete

Para esto, someteremos a analisis los criterios de bd#ezayf espirituato del alma; para
entender la primera es menester disertar sobre las ideasiqdaty analizar su vinculo con el
Eros. A fin de saber qué utilidad tiene la Teoria de las ideds pederastia para procurar a
largo plazo una belleza ideal en el amado, tomaremos algunos phes#gesos platonicos para
profundizar en el tema.

En cuanto a la belleza real, nos remitiremos al modelo de ciuddd@ta Platon, pero sin
descuidar la tesis central, que es, la union de Eros con la paktteiesta parte, observaremos
como lafacultad divinadel amor es sumamente importante para construir un Estado en el que
Eros se encuentra simbdlicamente en cada persona que busca ywabeékza afin. Veremos
por qué lavistaes muy importante para interrelacionarse tanto con las ideas,coonfa belleza
gue proporciona el amado fisicamente. Entonces, haremos ver qué espordante, si la
belleza fisica o la belleza espiritual.

Por tal motivo, para elucidar por qué estos dos tipos de belleza somdwasarios, ademas
de inquirir sobre la comunién de contrarios, recurriremos al uso deoldaTde las ideas y al
modelo del Estado platénico, por lo que, aunque de momento se muestre que nos hemos
desviado en el tema, serd s6lo para ahondar en los fundamentos que pesteEriG@era
necesario conjuntar. De esta manera, visualizaremos el fondogglicse encuentra en el
Banquetey por qué éste es el texto que cohesiona todas las obras platésicpses, veremos
especificamente cudl es la intencion verdaderaBdabhuetey por qué de €l se desprende la
tematica politica.

b) Lo bueno y lo bello.

Hasta ahora se ha visto que lo ‘demoniaco’ es la transicion di@gtrho, hacia lo realizado,
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por lo que este estado no es lo ‘completo’ aun; completo, en el sentidbeatesido colmado el
simboloque es el hombre en individualidad: no es todavia la belleza anheldalaetacion
amadeamante, ya que erastéses aun incompleto al desposeer la belleza fisicardeienosy
éste, principalmente, no posee la belleza interior que alcanza @muélu sabiduria. No
obstante, esta transiciéa estado intermediajue, aunque incompleta y con cierto acercamiento
a lo pedestre y a la pobreza causa de la incompletuds, sin embargo, una condicién de
posibilidad para llegar a lo hermoso deseado,luémo Lo demoniaco, a pesar de ser armonia
hasta cierto grado, ya que incurre efatzultad divinade amar, de buscar o encontrar lo sublime
permisible a lavista y de inquirir sobre el propio bienestar, esta armonia no significaipor
misma belleza, porque la manera en que es adquirida y su solapangmcdel conjunto total
no refieren a una Gptima composicion del producto, que aunque pareciergrdpoesion con
el Todo son, tan solo, o una parte de algo incompleto, o un Todo no bien reafizado e
totalidad, ya que todavia no alcanza pageccion

Podemos citar un ejemplo, tal como la musica emitida por una flégta puede tener
armonia, empero, puede ser musica aleatoria, al azar: meros spmégdasunque articulados
correctamente, no comparten una belleza proporcional distribuida @rpus ya que no son
una pieza musical. No hay una obra o cancion todavia, y no hay partes cu&drmen,
porque el conjunto es una abstraccion, agi@tico-o metafisice que no es fundamentado
todavia. La obra musical, es aima abstracciéon y lo que se toca de ella, son meras
reminiscencias de lo que la ‘pitia’ inspira. Sin embargo, a kagequefias ideas se forma una
mayor que conforma o puede conformar una obra magistral; toda beliezmza con una idea,
gue es algo bueno para el sujeto que la valora. Goza de esa pddesgnporque al hacerlo
sentird bienestar ya que ésta le es afin; por lo tanto, lgueetene de belleza no sera algo malo
para él, sino algo que le produce un bien, benéfica. Como dijimos, Plag®sihé&aimos lo
‘bello’ y lo ‘bueno’. Entonces, ese flautista, que aunque todavia no ha creaolora@mpleta,
se siente bien, por lo menos de haber alcanzado una porciéorpes La belleza total la
encontrara al haber encontrado lo restante de la armonia. Todo biEnaiprocurarse a largo
plazo. El anhelo de completar la obra, le producira placer a laago, flasta que le encuentre.
Como dice Socrates, “No se anhela lo que ya se tiene, sino que lseaapiedio que conduce a
un bien, pero a futuro”. Es, pues, la idea de algo, lo que produce un bien, la quendes@ara
sentirnos placenterogl deseo es el fundamento del placAdhora bien, intercambiemos al
flautista por los amantes. Estos, ciertamente también anhelanumeeroelleza superior a la
producida por una flauta. Esta belleza es el amor. ¢ Y acaso los amantes no aman?
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No obstante, surge una desavenencia. Porque, se puede argumentar que todeselagoie
todo el que busca, esta bajo el poder de Eros, ya que éste es elndgiseBmpero, cabe refutar
esto, ya quetambién desean los que no amaia que el deseo es sblo una parte del conjunto,
una mediacion a lo posible, no lo excelso en si, debemos decir que elaasimprescindible
del deseo, pero éste si lo sera de aquél. Los que desean en deseaal,una simetria, que eso
buscado reuna facultad divinade la belleza.

La belleza es apenas la transicion entre varios peldafios que Isapigyeno un fin en si. Es
s6lo una mediacioén, ya que lo importante no es permanecer en los escsiltmescenderlos
para llegar a la meta deseada. En los cuerpos, la belldaaespuesta inmediata a lo que el
hombre busca, lo que se aprecia perceptiblemente, pero sélo eso, nsierdsgsritu no vuele
mas alto. Al ser un estado contemplativo y no facaltad divina el hombre ciertamente se
detiene momentaneamente en este peldafio, pero no para llegar a attondedlalma, sino solo
para regodearse con la exposicion y la relacion de las patteam®nonioso. De esta manera, la
belleza es una entre otras bellexasscalonesque ayudan a ascender hacia €l fin

Di6tima pregunta al joven Sécrate€l<que ama las cosas bellas desea, ¢qué desea?
Sécrates respondeQue lleguen a ser suysfs Didtima reemplaza el término ‘bello’ por
‘buenco’, por lo que vuelve a cuestionar al joven fildsofdeamos, Socrates, el que ama las
cosas buenas, ¢ qué deseaAquél responde:Que lleguen a ser suyas

Si nosotros preguntamos a todo individuo que busca su concepto de ‘bellezaatndleza,
¢para qué lo hace?, indudablemente respondera que para hacerla ssgatipsggleno, ya que
alcanzar el objeto deseado que colme el placer, traera unacgadisfirrevocable, haciéndole
feliz. Toda persona que posea lo bueno, sera feliz, necesariameniguede ser infeliz con
aguello que es ‘bueno’ o ‘afin’ a si mismo. La belleza ayuda a coraptar al hombre, pero no
es el complemento mismo. La felicidad no esta en la posesion deelabei en su apreciacion,
sino en el estimulo del deseo por la forma en tanto que se encuentra &ituacion de
contrarios Es el proceso de obtener la belleza lo que realmente hagentelel hecho de
guardar una escultura bella en el atico, o de componer una melodia qleidada, sino el
deseo de querer alcanzar la belleza. El hecho de no poseer2a ballactualidad implica que
se busque para posteriormente adicionarla como la parte faltaree gqoeel ahora. Pero al ser

3

! Platon,Banquete211 c.

2 Ibid., 204 d.

31



estimulado por el deseo de no poseerle en el momento, causa la tematraleos Tener y no
tener.

Esta tensién de contrarios estimula la busqueda de la parséndello de lo que fue el
androgino. Cambiemos al flautista por el amado y veremos queedstedminiscencias de lo
gue quiere, pero la abstraccién no llega completamentevistau Mientras, para saber cOmo
restaurar la belleza que perdié el hombre en su estado andrégino, Etuviat@ completa hasta
la separacién que realizara Zeus, debemos regresar a una katgue Aristofanes llama a Eros:
<(...) Restaurador de la antigua naturaleza, que intenta hacer uno solo de dos y sanar la
naturaleza humans.

Ya que cada uno de nosotros es una parte de la origirgiimbolg es por esto mismo que
carecemos de la belleza que es necesaria en el Amor:rmaagede la simetria. En esta simetria,
los contrarios se interrelacionaran acorde con sus cualidades ysctansiones. Tal diseccion
irrumpe en la armonia de una totalidad, por lo que, al manifestarsendre como ser
incompleto, debe encontrar una felicidad donde ya no es posible tendddu&pueda hara que
donde yace lo feo, la belleza genere Tal confrontacion de contrarioes primordialmente el
mundo de Igphysisy de la psique, los cuales podemos ubicar en el estado del Eros yrdeic
Eros pandémico. Tal dualidad ha de concentrarse cuando la bellezarebtre conceda la
excelencia, lareté Por lo que se ha de alumbrar algo tanto fisico como espiritual

La correspondencia entre Eros y Psique la vimos al exponer la é&uk Fontaine, en la
gue la mente se doblega bajo el yugo pasional del amor. Y es éabetsa donde se muestra la
sujecion de un estado metafisico con uno fisRgique bajo Eros. Esto tiene mucha relacion
con el discurso de Eriximaco porque, ademas de que habla acerca delgobea@mdo por
contrarios, acepta la escision entre undsémaonicode uno psiquiceEros y Psiqueque tienden
a manifestarse en Iphysisdel hombre, y donde uno de los dos sometera al otro tarde o
temprano. A pesar de ser contrarios, tienden a unirse por algo que los cohesiona.

El que desea las cosas, las desea antes que nada fisicamestegdeanisufructuarlas
espiritualmente. Desea lo bueno, pero principalmente lo bello en etoextLo bello se
completa cuando la proporcion de sus partes no antecede el deseo xjgsereatado por

3

Platon,Banquete191 ed.

4 Di6tima simboliza esta dualidad fisiespiritual en 206 d: Asi, pues, la Belleza es la Moira y la
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separado. Esto es, que el saBacrates no desea en principio las cualidades del joven
Alcibiades por separado, sino que, primero experimenta al sujeto, ljpovilee sensaciorpor la
apreciacion de los sentidos, no de la voluptuosjdadespués, puede hallar un deslinde de su
physis con supsique Si Sdcrates aprecia la interpretacion fenomenoldgica gsidae de
Alcibiades, manifestada tanto en sus actos como en sus discursog, aj@ieerar su Eros,
porque es aqui donde se manifiestéasultad divina

Donde no existia manifestacion erética, la habra. Eros atogeraritrarios hacia si y ambos
haran una totalidad. Eros se procoea seuna felicidad.

Es, pues, que esta felicidad sera creada donde no existia su seeldegdeijo no existia,
por lo que se puede decir que es un tipo de ‘creacion’. Al referitrmmneepto ‘creacion’,
involucramos la palabraoiesis,la cual puede tener varias connotaciones.

c)La poiesis y la imitacion.

El términopoiesis si a primera vista significa el hecho de componer obras poétiziasat,
remite sobre todo al hecho de crear, a la accién de fabricagreaion ya sea del mundo de
una obra artistica, artesanal, o aun, de un objeto cualquiera. Plat@ntashefctoda posibilidad
de creaciorex nihilg se ve obligado a considerar diferentes modgmassis citemos un objeto,
por ejemplo, la cama expuesta eRipublicala cual, se presenta bajo tres formas:

1- Una natural cuyo creador es Dios, ghytourgos esa Camaidétia cuya esencia es, ser
Cama; es Unica, realiza su idea, su furicide ser cama.

Ese ‘phytourgos’, es nada menos que el hacedoeides ya que como dice Platon
parafraseandoleentre los artesanos no hay un s6lo hombre que se equipare con ahdArtesa
Divino, ya que no pueden crear la Idea. El que obra conforme a la ezduogbhysis, como el

llitia del nacimiento.

3 Platon,Republica X, 597 c: <(...) En lo que toca a Dios, ya sea porque no quiso, ya sea porque

alguna necesidad pendi6 sobre él para que no hiciera mas que una Uniea tamaturaleza, el caso es
gue hizo sélo una, la Cama que es en si misma. Dos o mas camas de tal indolgipen@din sido ni
seran producidas por Dios. (...) Porque si hiciera s6lo dos, nuevamergeedpauna, de la cual
aquellas dos compartirian la Idea; y ésta seria la Camasqu das otras dos>. J. Adam, Eme
Republic of PlatpCambridge, 1963, argumenta que cuando Platén introduce a Dios como crdador de
Idea de Cama, arguye que la idea del Bien es la fuente de esa Idea. Ademas de quel Rigleas rey

del mundo de las ideas.
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artesanoo ‘demiourgos’, obra con vistas al pueblo, @mosen si mismo. No crea la idea de
cama, ya que éstas El Creador Divinoo Artesano Divine Unicamente justifica su posicion
por la interrelacion mantenida con respecto al artesano y/otadoni Elphytourgostrabaja
sobre la verdad.

2- Unaparticular -la cama en especifigajue realiza el carpintero; éste en si mismo, realiza mas
bien un similar del verdadero lecho, pero que no es el verdader® cama creada bajo la
forma, la ideao €ido¢. Como en etlemiourgodel Timeq el carpintero fija la visién en eldos

para llevar a cabo la cama precisme, sin embargo, puede ser creada por alguien mas v,
ademas, ser fabricada en serie. Tal produccion, que es del ordgrotsiase determina por

lo que es una cama, @bos por lo tanto, la idea es una causa en tanto es principigpdeks

3- Unaaparente la pintura que realiza el pintor, el imitador. Esta tercepaaces se lleva a cabo
partiendo de la cama en especifico que no es mas qeikammrde lo que es el lecho, una cepia
icono.

Empero, si nos referimos a la cama en el lienzo, la camardet po es una como la que
realizaria un artesano; aunque, en otras circunstancias pretemegenderia serlo. Eidosno
es, ergo, causa de la cama realizada por el pintor. Aqui seéfatgemplo de unpoiesiscuyo
eidosya no es el principio, sino que es una obra fuera de la obra cuyadesedt ekidolon
esto es, unpoiesisque prescinde delidos Empero, la creacion del pintor es muestra de la
poiesis.

La ilusion que producira el imitador esta a una distancia de al niesogrados de la
naturaleza, de la verdad que corresponde al simulédasgidn; es preciso, que ya no pueda
hacerse la relacion directa de la copia con el modelo para hEbkimulacre fantasma, de
eidolon ya que el resultado difiere del origen y de su verdad. Esigstdet imitacion el que
Platén prescribe de su ciudad y del gobernante. Esto lo veremos adelante.

La cama, no es una imitacion dalos sino un icono de la costumbre delde la cama, de lo
gue nos hemos habituado a saber que es la cama misma. Ahora bien, muedarpesqué tiene
gue hacer la Teoria de las ideas con el Eros platonico y suabbliszada. Vemos antes que
nada, que el elemento sensual es un escalon a un nivel mas alemetite perceptivo dara el

6 Platon,Republica X, 596 b: <¢Y no acostumbramos también a decir que el artesanolalirige

mirada hacia la ldea cuando hace las camas o las mesascdaléssnos servimos , y todas las demas
cosas de la misma manera? Pues ningun artesano podria fabricar la Idea en si>.
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dato, y asi otorgara a la psigieemas especificamente, al entendimientoa formao para los
amantes, una bellezain la percepcion, no hay apetito por lo bello de un cuerpo, o de un alma.
Si prescindiésemos del elemento sensual, nos haria ese nivel inaccesible.

El hombre optard por aquella ‘belleza’ que le es afin, la cual, serike expuesta si ella no
fuese aprehendida por la sensibilidad ‘estética’ del hombre mismale& de la Belleza que se
encuentra en las alturas, donde es inalcanzable para la vista hwmandnaria, puede ser
mimetizadapor unagalmaque es participe del Amor. Eros ayudara a encontrar tal armaonia,
completar esimbolo,ya que es de lo que esta siempre en busca: de la belleza. oEvepens
gue la belleza es solo un icono de la costumbre de lo que se asumsdagbelleza, no lo que la
Idea de Belleza es en si. El valor de un objeto, puede hacerel@cde seagalma y esa
belleza-y solo ella es usada como belleza, pero para el hombre que la considera, quien la
contempla, no quien no la ha visto. No se puede apreciar un tripode, gjwlehace es un
ignorante, y no sabe qué es. Aqui difiere el uso del valor y la mgriarde la sapiencia. La
mimesisamita la Belleza Divina, pero si quien no esti&iado en el término, no le significara en
absoluto. Ese sujeto, no se uniria con el valolmdalmata y prima facieveria sélo metal mal
forjado.

Es, pues, que en la imitacién de la belleza deba iniciarse a lbsdsompero no fisicamente,
como a los herreros, sino religiosamente, ya que es por mediogperitualidad, que la persona
se une con el valor dadoadalmata

Como mencionamos en el anterior capitulo cuando Bataille habla dedi@aontinuidad y
discontinuidad del hombre, éste intentara por cualquier modo unirse con louoote
enlazarse con otro individuga que su esencia es discontinua y no participa de la expedencia
otra persona. Asimismo, como ejemplo, podemos ver que un ignorante ng®agtcia
experiencia de un sabio y un pintor no participa de la experiencia de un filésofo.

Aunque, ya que no se puede disponer de la belleza interna o externapisoina, no se
sabe si alguien puede sernos complemento, es entonces menesterrantamanera de traer
esa belleza a nuestvssta Es en la iniciacion, donde eélastésabrira los ojos dedromenos No
obstante, no hablamos de la religibn doméstica, en la cual se rahdia tos antepasados ya
muertos, y donde los agnados hacian actos votivos, sino a la religion que ien el
misticismo, en lo oculto ante los demas. Es la religion del cortion No una que se
aprehenda en el Eleusis ni en la Palestra, sino mas bien, donde itn lkespfue su identidad;
como hacia Socrates, buscaba el conocimiento en los caminos, en lamaiay las estrellas,
o0, también, disertando.
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¢, Qué se pretende ver al tener una ilusion de al menos tres gréalosigieal? Ciertamente,
algo que los ojos ven, que ya han visto los ojos, o como dice Heratli®,0f0s son testigos
mas exactos que los oidds> Algo que ya se ha visto fisicamente, pero que no ha visto
introspectivamente.

La actividad creadora inicia conVsta EIl artesano y el pintor, mimetizan una idea que solo
les fue permitido ver a ellos, y a nadie mas, de manera que thstiea individualmente. El
voog en ellos, no es mas que la repeticion de algo que aprendieron de atrqp&rg que no

crearon ellos, sino que, reprodujeronvBi¢ es la sintesis de la idea, hipostasiada en un-4cono
copia, que demuestra la existencia de algo existeaitlogicamente hablandga que si una
cama existe, es, que existe, necesariamente.

Y asi, para lograr la unién entre el sujeto y la belleza, puede dhtazo en la actividad
creadora. En cualquier tipo de habilidad creadora, el hacedor se umarmiatite con su
creacion, ya que ésta representa el mundo exterior a €l. Alewanbs esto a la relacion
amante amado: ¢acaso en el amor, el amante no crea al ammanosi fuese una copia dé& si
¢,No busca infundirle la belleza que éste posee interiormente?. Esqgpaese busca wmor
ideal: lafacultad divina cuyas caracteristicas no han sido creadas por ningin hombre ya que son
eidéticas creadas solo por el Artesano Divino.aahor idea)] como poder divino, es por derecho
gue los dioses lo tengan. &or idea) es la percepciéon pura de lo uranico que reside en el
agalma

En la apreciacion de las ideas y su verdad axiomatica, no salers icontemplar la idea de
un cuerpo bello, de una proporcién simétrica, sino que, también se intamaaalanaareté
Pero esto, ya implica un limite, ya que se puede apre@ag@hde unagalma pero suareté la
encontrara unica y exclusivamente el iniciado.

La poiesismuestra sus propios limites y obliga a Platon a reconsiderar |bagaetanto el
phytourgos como eldemiourgosy el mimetes-o copiador a través de una nueva formulacion
cuyo principio no es ya uraprehension en consideracion del eidsisio del saber del usuario,

7 Her&clito, fr. 6 (101 a), ehos filésofos presocraticos, De Tales a Demdgri2d edicion
ampliada, introduccion, traduccion y notas por Alberto Bernabé, Alianza, 20@mero en paréntesis
refiere a la traduccién de Diekganz.

36



del khresimo®& La poiesisciertamente no proporcionara la exactitud de la idea, ni le iguala
pero tan siquiera podra ser una reminiscencia de lo que es.
La belleza se entiende comiospuvnolc y no comopipnaolg -como reminiscencia de la idea

y no como imitacion. Esta valdra Gnicamente si evoluciona haciamarpr Por ejemplo, una
pintura que no puede evocar la belleza ideal del mundo original, serderadai como algo
inferior. Esto es, que si la naturaleza es ya una imitacidéasdddas, por consiguiente una copia
de la copia-en este caso, la pinturgera ya algo que no reproduce fielmente la idea: es la
duplicacién de la duplicacion, no la duplicacion de la idea misma. FEas®lde la pintura de la
cama, en la que se hacia una reproduccién de la reproduccion.

La reminiscencia es lo que queda de la belleza ideal, de lo optilne aéos estratos donde
alcanza a volar el alma. Es en la altura donde se encuentilq, ié es lo bello entonces?
Para responder, ejemplificaremos con una cita de Henrion que dita:regpuesta de qué es lo
bello, no hay mas que una respuesta: {eidos, figura, forma} que peritifisacabjetos tan
diversos como una copa, un lecho, pero igualmensgama>".

Gracias a la idea de lo bello, podemos apreciar desde una ke&taran amante como lo fue
Sécrates, o propiamente dicho, 8écratesagalma pasando por todas las posesiones con un
valor en especial. Pero sélo gracias a la idea de la bellezamo se puede permitir llegar a la
idea del Bien. La idea de lo bello es un peldafio mas que se debpasalascender a la idea
del Bien. La idea y solo la idea de la belleza es la que nosuaya alcanzar gradualmente el
bien que es propio a cada uno.

El valor de la belleza creada estriba Unicamente en la fhadtalespertar en cada uno la
reminiscencia de la idea; de la idea eponima principalmentelag diemas consecutivamente a
partir de la primera. Notese que se ha hecho el intercambio ydescuka a minudscula en el
concepto ‘idea’, y que mientras una es referida a la Forma diln&ea- aquella que se

8 Platén,Republica X, 601 d: <Con respecto a cada cosa hay tres artes: el del que la usguel del

la hace y el del que la imita. (...) Y la excelencia, beNemctitud de cada instrumento, ser viviente o
accion, ¢estan referidas a otra cosa que al uso que les correspondaufadeza o que fue tenido en
cuenta al fabricarlas? (...) Es de toda necesidad, por consiguientd, ques usa una cosa sea el mas
experimentado en ella, y que pueda informar al fabricante los efeetoss o malos que se producen en
Su uso>

JeanLouis HenrionOp. Cit.,p. 69.
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encuentra en los altos estratos creado por BuoZeus, la otra ‘idea’ es aquella copiada o
‘recreada’ por el creador fisico, el artesano. A partir ¢eitaera, reiteramos, se despiertan las
demas.

Dios-o0 Zeus Creador Supremo, posee el poder divino de crear las cosas. Y, ya que es un dios
perfecto, toda cosa creada por él sera perieet@sariamentePoseeran armonia y simetria.
Equidistantes y proporcionadas. Es el creador de la Belleza nmema que la Idea de Belleza
se encontrara en la altura con él.

El hombre, en su reducidasta, sélo alcanzara a ver una reminiscencia de esa belleza, por lo
gue para procurarse un bien mayor, tiene que atraer hacia si nmsamoereccion; cosa
paraddjica, ya que si el Sumo Creador hizo todas las cosas y, pgucantsi, son perfectas,
vemos que, el hombre no es algo perfecto. Observamos que-laocalsee esta incompletg es
fea en tanto que es imperfecta y asimétrica. Seccionada poroetlikano, no hace mas que
tratar de reunirse con su parte faltante; gooiasisdel artesano, no se intenta dar simetria a las
creaciones, sino semejanza. Si, se intenta tener semejariaadeEm pero una idea que no se
ha contemplado con lastadel entendimiento.

Lo importante es saber, que si hay idea de algo, es porque de adoayalglLos amantes,
como seres imperfectos e incontenibi@esontenibles en el sentido en que salen de si mismos,
buscan lo exterierbuscan la reminiscencia de una idea, tratan de encontrar algojuke dtgo
debe haber. Sin embargo, este ‘algo’ al ser una imitacion ‘riatierdh idea original, como
mediacién hacia la perfeccion, puede ayudar a alcanzar el fin dérdtoencontrar su parte
simbolicade belleza. Es por eso, que para completar la perfeccion y peananesimetria con
las demas creacionega que como mencionamos anteriormente, somos seres discontinuos
debemos buscar la reminiscencia de la bellezagalmd®-, que incorpore lo falto, gracias al
deseo del que nos provee la psique. Esta, de cualquier manera, iméemtias@ con su Eros. Y
ciertamente sera maniatada por Eros, pero, sera ella a finede&ag quien obre con deseos a
saberse consiente de si. La psique y Eros buscaran complemenitwaenente, ya que la
psiguebusca complementarse y el amor busca una mente en dénde incubarnioivta el
agalmase vuelve la verdadera belleza delor ideal la imagen rememorada de algo que no se
tiene y que no es exactamente como le concebimos.

10 Agalmano es sinénimo de belleza ni de amante, pero lo utilizaremos de nesamaultivoca,

referido a tales conceptos.
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Es por esto que la verdadera naturaleza de la belleza rdadrerana platonica de la Belleza,
a la creada por el Sumo Hacedor. La belleza antésia suele ser una copia natural de la
Belleza, la cual radica en el mundo delgsis para el demos. La verdadera belleza sélo puede
ser experimentada por aquel que pueelda o que intenta reproducitleSin embargo, se debe
llegar a encontrarla desde los juicios universales a los niesesdde toda idea periférica se
puede alcanzar la ‘idea’ que tanto es perseguida en el Amor.te&;ta@glea de la Belleza hace
gue se busque lo fastuoso, lo eterno, lo inmortal, ya que toda Idea eslrdeede que es
creacion del Sumo Hacedor. Es entonces en la idea de la Bhlleda se encuentra lo éptimo
del amor, lo que buscan los amantes.

d) La belleza y su relacién con los contrarios.

No obstante, ¢como ha de alcanzarse la idea de la Bellez™ho8ibre procura su bien a
largo plazo, debe procurarse asimismo la exégesis.Y, puesto que no poeleenasya que es
inalcanzable para nosotros los ciegoggelma-o amantesera el encargado de traerla a nuestra
vista La belleza de las voces, de la mente y de la vista, sopdssde belleza que argumentaba
Ficino que hay. Sin embargo, estas tres seran bellezas pasifgtie convergen en la Belleza
Universal. Es la idea de la Belleza la quenghetesemulara -o tratara de emular si encuentra
sustrate aqui en el mundo; de esta manera, su valor gogtaxyse incrementa: es @agalma
gue procura templanza y sabiduria y que, ademas, esta dispuestcaminigr su parte de la
belleza por la otra parte de la belleza que le*faltdna reciprocidad de dones.

En el mito del andrdgino, Aristéfanes sefialé que Zeus secciono caménte al tercer sexo,
y que, desde entonces, éste suele buscar su contrario. Asimismo Vigmaogie Eriximaco
asevera que todo el Cosmos esta resuelto por contrarios y que Etogiresilo que une las
partes integrantes en un Todo, cuyo nombreyasesmas Vemos, pues, que la Teoria de los
contrarios se enuncia. Que lo semejante se acerca a loseMgjgue los contrarios tienden a
anularse en la tension. La proporcion de lo Uno tiende a manifestansela resolucion de sus

1 Platén,Banquete 184 de, 218 e. Sdcrates discurre con Alcibiades acerca de intercdanbiar

belleza que posee cada uno: <Ahora bien, si intentas al verldi¢zalpecompartirla conmigo y cambiar
belleza por belleza, nen poco piensas aventajarme, pues pretendes adquirir lo que es vendatiera
bello a cambio de lo que lo es s6lo en apariencia, y de hecho, te propones intercambiar oro por bronce>.

12 Platén, Banquetel 95 b.
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partes, en tanto que son segmentos equidistantes y simétricos formulados comosontrari

La Teoria de los contrarios no pertenece propiamente a un solo filéGswique en
Empédocles y en Heraclito se pueda apreciar mas especifieanyantque explayan su
aprendizaje en sus fragmentos. Ambos se preguntaron al igual qaentds filbsofos
presocraticos acerca del origen sief de su constante movimiento y mutabilidad. Y es, pues, en
ambos filosofos, donde encontramos las conclusiones a las que llegardnngdaraentar una
teoria que habla acerca del continuo ir y devenir de contrarios s&r alismo, y como éste
tiende a separarse y complementarse con la parte faltardestehto del que estd hecho el
Cosmos esta en continuo movimiento de contrarios, aunque esto lo diga ap@snente
Empédocles en su fisica.

Ya que esta no es tesis de Empédocles, no lo ahondaremos, pero rapidersieatemos su
pensamiento. La fisica empeddclea se fundamenta en la teoos elerhentos, o como él los
llama, raices esto esla separacion de una serie de contrarios de cuya interaccion dependen |
demas seres. Para Empédocles, los contrarios de sus anteeemoregolucion de un solo
elemento originario, como en Tales, que pensaba gsgr t#nia su origen en el agua; empero,
para €él, los cuatro elementos son originarios: tierra, aire, fyegua. Estos se combinan y
engendran una proporcidn que gira sobre si misma como naturaleza.

Empédocles recurre para explicar la movilidad de las combina@ootrs ‘par necesario’
como motor de los cambios: Amistad y Odio. Lo que los diferenagaes\mistad propicia la
atraccion entre semejantes, por ejemplo, de aire con agua, attramigue Odio propicia la
atraccion entre semejantesgua con agua, viento con viento, etc. Los dos son necesarios y
permanecen siempre activos, pero su predominio es alternativo; no gbssattéio® el que
hace mover el motor, ya que la Amistad es el estado bien fundadoavibke, por lo que llega
Odio -0 Discordia para moverla de su sitio e iniciar el movimiento de contrarioscafacidad
eficiente se produce por su insercion en los elementos, sobre lodlcare atstandolos a que se
unan o separen. Vemos aqui algo similar, ya que esto lo anuncio d&oxial decir que el

13 El dominio de la Discordia:

460 fr. 26, v 37, Simplicio, Fis. 33, 21 (cf. 418): “Pues solo éstas existen, las cudles, traspasandose
mutuamente, se convierten en hombres y en otras clases dedoemngnjendo unas veces en un solo
ordenpor efecto del Amor y separandose otras bajo el odio de la Discordia, hasta que adaisgeagina

sola, quedan totalmente sometidas”, Lers filésofos presocraticodistoria critica con seleccién de
textos, G.S. Kirk y J.E. Raven, version de Jesus Garcia Fernandez, Madrid, Gredos,1969.
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Cosmos esta gobernado por contrarios. La lucha entre contrarios coafarraado y origina
una belleza.
Empédocles dice:

Ello -la lucha entre Amistad y Odige ha manifestado en el volumen de los mortales miembros;
pues, a veces, por Amistad se atunan todos

los miembros que conforman algun cuerpo, en la cima de la vida floreciente,

otras por el contrario, desgarrados por malévolas Discordias,

vagan errantes, cada uno por su lado, por la rompiente de la vida.

Y de igual modo ocurre con las plantas y los peces de acuaticas moradas,

las fieras que del monte hacen su cama y las aves de alado na¢fmiento

La participacion de los contrarios y su tendencia a anularsepexe$o que ayuda a crear o
moldear la presente apariencia y consistencia del ser enTaitexistencia en acto tiene en su
formacion el conflicto, tanto de Odio como de Amistad, y lo que redaltllo, es el resultado
gue vemos, de lo que somos. Es evidente su existencia, yasqu@s elementos son todo lo
creado, hasta nosotros mismos, y nosotros mismos, giramos sobre misetanaturaleza. Por
eso, el conjunto de fragmentos tanto de Herdclitcomo de Empédocles, lleva por nombre
ITepi @ioeux, porque es un tratado acerca de la naturaleza. Aunque lo absolutsesepees
elementos, las ideas de ellos deberan reiterar el ser del Toshanéea que las partes haber
estado en proporcién y armoniano dejan de ser lo que eran al estar ensambladas. La
interaccion de elementoede llamese agua o fuegoo deja de ser eder mismo. Aunque se
escindan y se conceptualicen por separado, siguen siendo parte del Teddstdreia es lo que
es en acto, ya que de lo contranagdaseria.

Danielle Montet lo reitera

14 Empédoclesfr. 26 (20), enLos fildsofos presocraticodr. Alberto Bernabé, Madrid, Alianza,
2000; el numero en paréntesis refiere a la traducciéon de Krighe.

15 Heré&clito depositd sl]lsp\t @boeux en el templo de Artemis, en Delfos, quiz4 en espera de que su

tratado fuese difundido por las masas, quienes atribuyeron el epitédbscdeo’ al filésofo, al no
comprenderle.
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“Si existir implica la participacion, entonces, la separaciola @sencia y la existencia (o sea de
los eide concebidos en cuanto esencias separadas: proposicion que responde raasiomfir
como paradigmas, modelos) niega la existencia, tanto de lo queepatado como de lo que
participa en ella®

Ahora bien, el elemento que hace posible la dhide todos los elementos, es una parte
importante para la fenomenologia platonicasygldesmogs la fuerza de cohesién entre todos,
capaz de aliviar las tensiones entre disimiles. Entre désirodntamos todo lo contrario, todo
aguello que participa de una identidad y desemejanza de los demas gsei g@meris
Incluimos en ellos a Eros y Psique ya que, como elementos contl@rimsindo, se atraen entre
si, tal como hace una idea con su fenémeno, o un hombre viejo y carentiezie flsica-de
nombre Socratescon uno de gran belleza fisiecde nombre Alcibiades. La tensién entre
contrarios-en este caso <amardaenado> es la perpetua perifrasis de la idea por darse a
entender al querer manifestarse en la pederastia.

La naturaleza tratada por Empédocles o Heraclito, es aprehendaatnpor la vista, mas
gue por otro sentido. El cuerpo gelidikase aprecia con la vista, como dijimos al principio del
capitulo anterior, a lo que Ficino argumentd que, no solo se aprecial@avistal sino por el
oido y por lavista de los amantes

e) La vista.

Comencemos con una cita de Platon que dice:
“Es la vista, en efecto, para nosotros, la mas fina de las Esresmque, por medio del cuerpo,
nos llegan; pero con ella no se ve la mep@rque nos procuraria terribles amores, si en su
imagen hubiese la misma claridad que ella tiene, y llegsisa auestra vistgy lo mismo pasaria

16 Danielle MontetLes Traits de I'etreGenoble, Millan, 1990, p. 28; la traduccién es mia.
w Platén,Timeq 31 b:

Soc-Pero no es posible unir bien dos elementos aislados sin un tercero, ya que e®negcesaiulo en
el medio que los una. El vinculo mas bello es aquél que puede lograr que él mismo y los® [@onéht
vinculados alcancen el mayor grado posible de unidad>
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con todo cuanto hay digno de amat&e”

Esta belleza que busca el sujegbamante se encuentra necesaria y primordialmente en la
apreciacion fisica del admirado; aquel que admira, busca mas quenaddema fisica bella.
No puede encontrar una belleza mayor si no se aproxima en printarims aquella forma
fisica que le sea agradable avista Seria algo completamente absurdo que se dijese que una
persona ama a otra por su interioridad, si Unicamente le conoce porde guieriormente. Es
la exposicion de la belleza corporal donde se encuentra la adquisid@®bealkeza que es afin a
quien le aprecia. Y es en la exterioridad donde el conjunto de las parhera al amante. La
vistaes la primer fase de la belleza.

Vernant nos dice algo similar:

“Vision, contemplacion, revelacion: esto que caracteriza en eteetgleriencia erotica y que es
privilegio de la vista, que reposa toda entera en el intercambid, Vs@amunicacion de o0jo a
ojo. Ella implica, en la creencia de mirar, un ‘cara a ceoa’ el amar, comparable con la
epifania de dios, cuando al término de los misterios, epdpteia manifiesta su presencia por
una visién directa a los ojos del iniciadfd”

Aqui habla también de la iniciacion religiesamejor dicho misticaen la que el iniciado se
ve cara a cara con la divinidad: ve su poder divino y se lo apropia, péisicamente, sino
como interpretacion de su ser. Le hace suyo, es su conocimiento lo geeva&oms esta
entrevista. La continuidad esta en espera de combinarse con elidistgnambos buscan la
introspeccion que es lograda por el ritual: la pederastia. Qiemta, aqui comenzamos a ver un
elitismo -0 egoisme ya que la gente comienza a ser segregada, no jgainebn sino por si
misma. En la Hélade podia verse a primera vista a la gentemjaeactitud déybris ya que
los ciudadanos enfrentaban las cuestiones del Estado con algo que raonmargeira la razon,
sino la ignorancia. Para dejar atras el estado de ignoraniidjveduo debia tener su iniciacion
para intentar alcanzar phrosyngy moderar su conducta politica; no obstante, esa iniciacion
en la cual el amanteo erastés preparabao iniciaba al discipulo, era sélo permitida a un

18 Platon,Fedrg, 250 d.

19 JeanPierre Vernantl'individu, la mort, 'amour Bibliothéque des Histoires, Swiéme et
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reducido grupo de personas 0 joveneseraktésse muestra entonces reservado para encontrar
una belleza en la que desea depositar sus conocimientos y aptituldes, lmescada en algun
paidika Busca la belleza ajena, lo que no le es propio, y la celebrara.

A lo que Ficino dice:

“Celebraremos la corporal belleza y la aprobaremos; y siengwesforzaremos por observar
esta regla: que tanto sea el Amor cuanta sea la belledld;dpnde no el alma, sino tan sélo el
cuerpo fuere bello, a éste, como a sombra y a caduca imagen deZa, lagpenas y ligeramente
amaremos; en tanto que, alli donde solamente el alma fuere aiemente hemos de amar
este perpetuo ornamento del alma; y alli donde no concurran tanto lamiodacotra belleza,
vehementisimamente sentiremos admiracf8n”

Para admirar la desunion del cuerpo y la manifestacion belldnd@] en principio debe
dilucidarse labelleza realy la belleza ideal Ficino sefiala que el cuerpo bello sélo ha de
admirarse cuando se dé la ocasion de que Unicamente éste searoetio,gs el alma; ésta con
fervor se ama cuando es hermosa, aunque no lo sea también el cuelpslledzareales la
belleza que circunda la vista fisica, la que manifiesta el fenomPuede considerarse también
como belleza fisica, comunmente. Erb&leza idealla hermosura proviene del interior, de lo
gue es el amante. La primera es recurrentevigtifisica, y solo por ésta se aprecia.

No obstante, para apreciar en su exterior al amado, es menestarbglieza del cuerpo
humano presente cierta correspondencia entre sus partes, no yasentrenhbros fisicos, sino
en las partes contrarias, como lo son el alma y el cuerpo. Pregutedgue sea aprehendida por
la sensualidad, aunque mas en especifico, pastia

La belleza fisica es hermosa, pero es mejor la espiritisai|asnente se da la belleza fisica,
nada mas ha de admirarse, mientras que, si existe la bedf@dtual en un cuerpo, se celebrara
grandiosamente.

Como ejemplo, podemos hablar de Tersites, el hombre horrendo y patizalatitade. Es
el unico hombre feo, mencionado en tales cantos. Y no es solo feo & ldevies demas, sino

l'autre en Gréce Ancienne, Gallimard, France, 1989, p. 160; la traduccién es mia.

20

Marsilio Ficino,Op.Cit, p. 27.
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interiormente, ya que no poseethemi$®. No es poseedor de una virtud que le es propia a los
daimonestales como Odiseo, Agamenon, o el mismo Aquiles. Es una personbziada/que
no sabe hablar con belléZay que ademas, interrumpe la asamblea. No posee sanos juicios y
habla tontamente, sin razonar. En su interior es horrendo. Empero, gutatsgajue también
es feo el patizambo Hefesto. Lo es, y a la vez, no. Es, y no esu $&m, convergen y divergen
las tensiones, ya que, como argumentamos en el capitulo anterior, Hefesto es Idfosgie
herrero divino. Posee el poder divino de moldear los metales y donhéiiegee Y, a pesar de
gue sea desdeiiado por los dioses, su poder desea ser alcanzado yasker @muafacultad
divina. Los demagiaimones-llamese Odiseo, Platon, Aristofanes o Agatdasean alcanzar
una belleza que le es propia a los dioses, por eso son bellos por dentro,seanquanparados
por fuera con algo feo, como Sdécrates, que es simbolizado a un silerestaDeBanera, vemos
gue Tersites no trata de mimetizar tal belleza, no deseaattan Es feo por dentro y feo por
fuera. No posee lthemisque poseen los deméaimones quienes son lanetaxyentre lo
hermoso y Idea Prescinde de la fisica y, mas aun, de la belleza espittualjerpo sano debe
ser acompafiado por una mente sana: por eso, Socrates practica la gimnasia sgeritaaf'e

La contemplacion, es el estado de aprehensién de la idea y de inéorparéevista del
entendimiento. Emimetesrescata la reminiscencia y la trae anterédimenosante su vista,
oidos o entendimiento; elimeteses elerastés Es él quien por su experiencia puede coronarse

2 Themis en tiempos primitivos, significaba ‘Ley’, la cual la poseian los reyes, héroesooae

civilizadas, y no las salvajes, como Polifemo o los lot6fagos.

2 Homero,lliada, 1I, 225 242.

= Heraclito, fr. 27 (51) <No comprenden cémo lo divergente converge canggwm; ensamblaje

de tensiones opuestas, como el del arco y la lira>.

2 Ledn Robin, asiente que la belleza exterior es participe de unarinydd forma exterior, puede

influir bastante en la interior. Si alguien es feo, y seadi@como tal, reincidira en hacer cosas feas, o
malas. En la p. 56, dice algo concluyente: <En si, el amor dellas fl¥mas pone en evidencia de
oposiciones qué hace pensar a la belleza universal de la forrma, pBe otro lado, cuando a la
deformidad corporal se presenta la union del alma, es infalible gdejaalde amar la belleza de la
forma, se eleve el amor de las bellas almas, que se ¢lenvenzo tiempo en consideracion de la belleza
en las maximas de la conducta, después a la importancia mad deneraducacion espiritual y de la
cultura moral>
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por olivo, ya que ha visto las Formas. El proceso de adquisicion de todio agecbusca Eros,
se da cuando se desea contemplar la Idea. EI proceso iniciavestalaaunque ésta es
privilegiada. No lasistafisica, sino lavista del entendimiento

Dice Socrates a Alcibiades:

“La vista del entendimiento, ten por cierto, empieza a ver cuando lasdgos comienza a
perder fuerza, y ti todavia estas mas lejos dé%eso”

Alcibiades desea ver mas allda de lo que aun no le esta permibdell® necesitara
aprehender a dejar la mera percepcidnvista de los ojospara comenzar a ver la idea
analizar. La idea no puede aprehenderse si no es primero por la idercepsible.  Dijimos
anteriormente que seria absurdo que una persona dijese que ama ra [@gui@ que es
interiormente, si ni siquiera le conoce, tan s6lo por el exterioesté se refiere Socrates con
Alcibiades, ya que éste puede hablar por lo que pueden ver sus o0jos, pero nbablede
inteligentemente ya que todavia no ve con la razén.

Esto ciertamente es lastade la que Sdocrates argumenta en favovidta del entendimientel
unico medio por donde puede conocerse la idea y por donde entra la discréait@a es lo
primero en verse.

Tantoeidog como 18¢a provienen del mismo verbedstv -ver-, y cuyo sentido original es el

de laforma, aspecto o apariencia sensible. Primero se aprecia el fenOmeres gsienismo la
reminiscencia de la idea, pero, para poder ascender al escalda geadéistar su belleza como
Forma, es menester apreciarla primero como belleza corporal.

La belleza de un objeto, de agalma no se aprecia mas que en su conformidad con el uso al
cual se destinan y no en la conformidad con un modelo. Por tal motivoessune conectar el
mundo de las ideas con el deplaysis El uso dehgalmaen el amor real se determina segun su
ergon no segun sareté. En el amor ideal es inverso. kaeté sélo se alcanza cuando se
contempla su idea en el Uranos.

Por tal razon, debe darse una conexidn necesaria entre las dosatiegeriai unidad de la
experiencia ergtica y la visiéon de las ldeas, porque, ambas inqaiertem simbiosis que hace
participes tanto adrastés-simbolizado por Ereascomo alerdmenos-simbolizado por Psigue
gue sera creado, o engendrado pgqoiasis

% Platén,Banquete219 a.

46



El Sumo AutorZeus o Eros primero crea todas las cosas; en segundo lugar las trasihacia
y en tercero, les da perfeccion. Zeus es el principio, mediodgfianiverso. Zeus procurara la
vista del entendimientalel erastés, dehgalma mismo. El amante, en conjuncion con el
erdmenos engendrara algo que emule o mimetice lo que él ya avistd eraebd) Lo bello
reside principalmente en erastés porque el amante posee flcultad divinade amar. El
erastéses mas divino que efémeno®. El amante es lo bello

Lo bello y lo bueno son dos aspectos de una realidad, que en lenguaje coosigrigds
designa la supremareté del hombre como ‘ser bello y buen®&aAokdyabia. La areté del
erastés;la excelencia del amantes haberse llenado de imagenes de Viftadihaber ascendido
donde otros no pudieron. El amante vio las imagenes de la verdad, ¢@nésaue creo el
Sumo Hacedor, el Unico que pudo crizaidea original de la belleza Nadie mas la creo, y es
precisamente la virtud deVastapor la que el amante se procura la belleza.

En la pederastia, la ensefianza era el objeto de persecucibmodetal-o fisico. Este era el
vivido por la alternancia de placer, tanto visual, fisico y espiritilplacer de los cuerpos, el
gue solo se siente entre dos hombres y que al hacerlo y ser condsitiacé regresar a sus
tareas. Esto vieron los pederastas.

Pero Platon vio mas. El vio el poder del gran demonio extendersenaauaadimension: no
s6lo el amante ensefa y el amado aprende; es su amor, del cuds Iprofundo salta.
Entonces, Eros se convierte en la guia hacia la Idea; éstgpestlira platonica. En Platon, esta
postura no es el hecho de perseguir y ser perseguido como un amado anten @ralquiera,
sino perseguir unareté por un perseguido, que en este caso es el amante de la sabiduria. Es
pues, en Platon, que el amante sale de la caverna, alcanza luxgrya no quiere regresar a la
obscuridad donde nadie ve ni conoce. El amante se hace conocedor deolodekiacios por
lo que posee la dianoia, el mundo de las ciencias particulares, yaleguansa en el
conocimiento puro, o el mundo de las ideas.0dé o el mundo de apariencias transitorieas
apenas lo que tiene @6menos

Di6tima habla acerca de que, cuando llega una edad, el hombre sabiprdesss. El
hombre que pudo avistar las Formas, tendera a engendrarlas en su Ah@dobien, el Amor

% Platon Banquete180 b.

2 Platon Ibid., 212 a.
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no puede crecer en la fealdad, como ya lo dijimos, mas si en éaabelEsta fecundidad o
procreacion es una cualidad de Eros, o propiamente, de las divinidadespario a sus hijgs
porque ellas se introducen en un animal mortal con un principio de ingi@dtalEldaimonse
encuentra muy en el interior de Sécrates, le inspira, le hablaroos® pero a fin de cuentas, él
obra conforme a su libre albedrio. Este Bvhsa lo expresa Eriximath cuando refiere los
actos del hombre conforme a virtud o vicio. Los llama Eros biede la Musa Uraniao Eros
vulgar-el de la Musa Polimnia. Este mismo caso, en el que una divinidad infoad#ecision,
se encuentra en Homero, ya que, los héroes tienen de su lado un diosdquenkeslecision, la
misma que ellos habian tomado anteriormente. Es pues, dgienedn deberd tomar una
decision propia, al tener libre arbitrio. ddimonse hace bueno bello per se

La ‘belleza’ del conocimiento, de la idea de eticidad y m@a@diones, leyes y cienctass
asi, pues es la que descubre gradualmente aquel que recorre uno aniveldssle la escala
erodtica, hasta converger en la ‘Belleza’ que supera estas bellezasaragicul

Como Ficino dice:

“Principio, en cuanto que produce todas las cosas; medio, en cuanto que pradueias, las
atrae hacia si; fin, en cuanto las hace perfectas si toglae. Y por esto, al rey del universo
podemos llamarlo bueno y bello y justo, tal y como se dice muchasere€daton. Bueno, en
cuanto crea las cosas; en cuanto les infunde aliento, bello; justeargn que segun los méritos
de cada una, las hace perfectas. La belleza, pues, que por suzattrake hacia si las cosas,
esta entre la bondad y la justicia; y ciertamente de la bondad nace, y tiendejhatizd#".

El daimon-como metaxyy syndesmosjue es deberd cohesionar los contrarios, debera traer
belleza donde antes no habia. Como Eriximaco dice, debera traegrgaduids cosas enfermas,
colocar calor donde habia frio. Por lo quegralstés como portador del Amor, debera generar la
belleza. Pero no ya belleza fisica, sino como dijo Socrates, belleza del alma.

Haciendo un recuento de la vista, harto importante para la bellezas geim hay una gran
relacién entre ésta y el conocimiento, como reitera Adlam

2 Platén,Banquete 187 de.
2 Marsilio Ficino,Op.Cit, p.29.

30 James AdanmQp. Cit.,p. 60.
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Region Visible = Region inteligible

1)sol = idea del bien
2)luz = verdad
3) objetos de la vista = objetos de conocimiento
- colores -ideas
4)sujeto vidente = sujeto cognoscente
5) érgano de la vision = érgano del conocimiento
- ojo- -voLC, mente o espiritu
6) facultad de la vision = facultad de la razén
- od1¢, Opav- -vONolI¢, WOIC, ETIOTHIN_
7)aptitud de ver = aptitud de conocer.

El sol, aunque es mas explayado eRéaulblica se encuentra en toda la obra platonica. La
vista y la contemplacion de las Ideas, es reiterada en los stiscdelBanquete mas por
Alcibiades, quien comienza a saberse un esclavo de las imagdassewmisSocrates. El sujeto
vidente, es el que conoce, el que mimetizavdibk es sistematizado al estructurarse las ideas
abstractaslogos, matematicas, l6gica. A pesar de ser tanto el tactdfatd y el gusto, los
sentidos, es efa vista de la mentelonde se concentra toda la aprehension. Anteriormente
escuchamos de Ficino que la belleza se conoce también por las vesgsoMo que se escucha
de otra persona, que sabemos su manera de razonar, de articularibeller. Para Socrates,
Agaton es bello, por eso esperaba un discurso digno de él; asimisimie soed-edro. No es lo
mismo, en Tersites, quien razona tontamente.

La conclusion de este apartado es que, el Amor no es verdaderamante danbellezao
hacia la bellezasino que, mas bien, Amor de la generacion en la belleza.

f) Belleza del alma
El creador debera generar belleza donde no la habia, traer lo bedolgudea de la belleza a

la vista del entendimiento del joven imberbe. A pesar de ver, enraninsgancia, la belleza del
cuerpo, es mejor optar por la belleza interior, ya que es en ella seneéa las imagenes que se
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han contemplado del Uranos, de la verdad, por lo que el amante insgtaradal a vevirtudes
verdadera¥, las cuales hizo el Sumo Creador.

En el interior de Sdcrates es donde Alcibiades ve las imagenesas que pocos pueden
apreciar, excepto Agatén, quien se encuentra a su lado, y que le recomacquien ha hecho
un mejor encomio a Eros. Alcibiades ve, entoncesgeiny laareté Socrates es excelente para
crear discursos, como para engendrarlos en la boca de personasasietlas)o es un excelente
bebedor y guerrero; puede resistir el cansancio como nadie mas y ni aun el frio lo detiene

Alcibiades hace uenkomion-ya lo dijimos anteriormentede Socrates, porque narra las
acciones del Socratsieno, que es superior a Marsias en la flauta, a los demas en ddde
resistencia y al suefio. No obstante, hace etesiras fondoun epainos ya que el lujurioseo
hybristes, nace en el momento en que derrota al deseo y en el instante etgeuoéera bellos
razonamientos en la mente de otros hombres.

Asi, pues, Eros se mimetiza eredstésgque es Socrates. Esmimetesque emula la idea de
la belleza en el contraridlamese Fedro, Alcibiades, Carmides, hijo de Glaucén, a Eutidemo,
hijo de Diocles, y a muchos otfs Alcibiades arguye que Sécrates, es como uno de esos Ssatiros
gue se hacen en los talleres de escultura, y que al abrirse, tienen a un dios en su interior.

La aseveracion que hace, refiere a su belleza interior, que dosuaicfi alcanzé al ver la
verdad; todas esas imagenes las lleva en el interior. Eld@i8acrates es mas inteligente que la
de muchos estupidd's

Platon se sirve del mito para ejemplificar su doctrina paidéwties en Sdocrates, donde
encuentra a su educador perfecto. Socrates, es el maediwgadehsi como de la manera de
aprender y ensefarlo.

Henrion reitera esto que decimos:

“El pasaje del relato mitico al discurso filosofico, del mythdegos supone una modificacion,
un desplazamiento del centro de gravedad, o sea, la instauracién dpootte tliscurso. La
eficacia magico religiosa de la palabra maestro de la vesgazbnvierte en palabtialogo

a1 Ibid., 212 a.
32 Ibid., 222 b.
33 ‘Platon,Banquete 194 b.
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vivida en comun, compartida, fundamento de la ciudad. La sophia que habitsdiaioal
inspirado queda relegada al mas alla de la existencia, atribvurio thaccesible a los hombres si
no es en ese mas alla de la existencia; el hombre es et @udica a la sophia: philosophos.
Toda la filosofia de Platén estd suspendida de ese duelo de inmdrtalidaimplica el
nacimiento del hombre, en cuanto tal, en una separacion imposible de,stgamno sea en el
més alla de la existencid”

Como se decia anteriormentepldesisengendrara algo donde anteriormente no habia. Pero
ya no sera la creacién cualquiera, sino que, lo que se dara a lazhadeza en el alma del
hombre: la virtud. Todo residira en el alma misma: tanto los c@#rdlamense bien o mal,
templanza o imprudenciacomo la direccion del Estado sophrosyne ya que es el alma la que
intenta ser participe de la continuidad y unirse a un discontinuo. leaésk dara entonces,
primero en los ojos, porque en ella, el pederasta apreciara la ameolai juventud; en segundo
lugar, en las voces, porqueeshstésengendrara en el amado, bellos razonamientos discursivos;
y, en ultimo y definitivo lugar, esta la belleza de la vista dedate, porque sin ésta, no se puede
intentar ascender al nivel divino y lidiar con las pasiones del alma.

Se ve claro que juntesl bien y el mal del cuerp@roceden del alma, porque es en ésta donde
la virtud o el vicio se engendra, ya que es en el interior dondeojsm &hs bellas o malas
imagenes. La subsecuente discusion entre contrarios, permaneaaveh @l alma, tratando
con la sophrosyngla moderacién y disciplina del alma hermosa; los contrarios @ivead)
ambicionar su deseo por separado pero que a fin de cuentas, traerdal amfandonde residen.
Por tal motivo, se restringia los actoshyris en la Hélade, porque la confrontacion entre tales
contrariostemplanza vs. desmesura,-atonfrontaba a las personas con los ideales del Estado.

Hybris es esencialmente el serio asalto en el honor de otro, el coaescausar lastima y
guiar a la ira y pensar en venganzdybris es frecuentementepero eso no significa
necesariamertain acto de violencia; es esencialmente actividad deliberativengtevo tipico
por tal imposicion de deshonor; es el placer de expresar un sentidpat®igdad, antes que
compulsion, necesidad o deseo de sahydbris es frecuentemente vista como caracteristica del
joven o de aquellos ricos y de clases altas. Es frecuentensentada con la embriaguez. La
hybris con frecuencia denota actos especificos o conducta dirigida contra diresle, en
ocasionesespecificamente en textos reflexivos o filoséfiabsnotar la forma en conducirse a si

34 Louis Henrion, @. Cit, p. 51.
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mismo, la manera de desear.

Por eso, los actos tgbris fueron restringidos. Lhaybris era considerada una ofensa contra
los dioses y un concepto central en el pensamiento de autoresomlesPéndaro, Esquilo,
Sofocles, Herddoto y Tucidides. Es el acto, palabra, o aun, el pensapueet cual el mortal
olvida las limitaciones de la mortalidad y busca adquirir lobw@ttys de los dioses, o compite
con los dioses mismos al jactarse de lo que es. También, puedelgerer acto o palabra por
el cual un hombre incurre en la hostilidad hacia los dioses, o, mas aanglpaarse
celosamente, sin mirar si alguien es afectado. Ademas, puedeasguier acto ‘excesivo’ o
palabra contraria al espiritu de pronunciamientos del Oraculo desDd¥uede ser no mas que
la posesion de gran fortuna que puede llegar a ofender a los dioses, dEsde sus posturas,
son llevados a castigar instanciashglbris, antes o después en accion directa, ya sea por truenos,
por desastres naturales como terremotos, o por instigar oposicion hahaaistai Tal
castigo es llamadoémesi¥.

El claro ejemplo dbybris es el que ya expusimos acerca del andrégino. Es pues, para que el
amado no caiga en tales afrentas, queigletescomo maestro de las ideas, ensefiara al alumno.
El erastésprocreara solo la parte indagadora diylaris en el joven y no mas. El primero no
espera recibir monedas, sino belleza y virtud a cambio. Delintetiamante intentara sacar lo
bello del joven amado, para intentar hacerle semejante a un diosoconpemds, para alcanzar su
facultad divina La mimesisya no sera la mera copieono de una idea, sino el estrato divino
gue refiere a lo bello; comaidéticq este ser aparentara una ilusion que, a simple vista, referiria
a unaidea en general y no a una idea particular.

Vernant hace la disyuntiva entremi@mesisilusionista que refiere a la apariencia yrianesis
filosofica que consiste en una asimilacion intima de uno mismo a lesqo&o y radicalmente

% Némesis, la equidad, hija de la Noche y del Erebo segun He3iedgonia223; en su origen,
es propiamente diosa de la venganza, pero a partir del siglo [¢lcmsiderd diosa de la justicia y
equidad, asegurando equidad en los poderes divinos hacia los mortales. Alguscsndiisienaban ser
como algunos hombres, o viceversa, por lo que, Némesis les hacraeentiazon, y regresar a la
humildad.
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ajeno al aparecer, a fin de cambiarse a si mismo desde’*8efisto es, mimetizar el interior del
erastésen eleromenos

Vernant sefiala que esta ultimémesisrefiere al verbchomoiosis que puede traducirse por
‘adecuacion’ y que manifiesta la ‘preocupacion’ del hombre por hasersejante a un dios:
esto, es la imitacion del dios. Los dos tiposmdmesisse inscriben en el campo del ser y la
apariencia, en su punto de separacion.miraesisplatonica se integra en el largo proceso que
arranca al estatuto de la representacion de la esfera witelggiosa para llevarlo hacia la
creacion artistica.

Platon, ciertamente, se vale del mito para hacer una analogialate entre Eros y la Idea,
por lo que nos lleva a un campo de bifurcacion, como de necesidad: vemisscaemarados,
donde, se habla tanto de Formas como de Amor, a la vez que se alesidadede reparar en
lo importante, ya que también, Banquetenos lleva a la religiosidad. No tanto una religién
domeéstica, 0 un acto votivo hacia algun dios, sino a revisar la relagodel cuerpo, puesto
gue, como argumenta Bataille, en el cuerpo, la religidn consistr earsicipe de él, y entrar en
comunién con su discontinuidad. Varias veces Alcibiades reitera las lmagenes del
Sécratessileno en su interior, reclamando, de esta manera, el derecho | temkxlas y ser
participes de la experiencia poétioacreativa del alma.

La religiosidad del cuerpo incurre en la accién de comulgar conskicopipor lo que, la
necesidad de integrarse con la otra persona surge frecuentemntebstante, el hecho de
unirse fisicamente no traera conocimiento, ni parira un alma b@&laconocimiento no se
adquiere por contacto fisitoy la intencién de Alcibiades de reunirse en el lecho con Sécrates,
no traerd ningun resultado. Socrates lo sabe, ya que, como filosofbdebes, elver -en el
sentido analitico, expresado como sinénimo de ‘entender’.

El filésofo es el que mejor ‘ve’ el ‘eidos’, ya que por medio de umaagsia mental, se ha
ejercitado en tales menesteres. Pero toda gimnasia mentduddbmentarse a la vista de la
mente, la vista de la razén, no en la vista fisica, ya lo dijimosdpédes lo dice, al referirse a la
vista®™. Parménides lanzé el postulado en el que la realidad permaneniguieser aprehendida

36 JeanPierre VernantReligions, histories, raison®aris, Maspero, 1979, pp. 1069.
37 Platon,Banquete175 d.
3 ParménidesProemioB 1: (...)Me iban conduciendo luego de haberme guiado y
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por la mente y no por la percepcion sensible, que nos pone en contactog t@orsé que es
mudable y perecedero. Eros es, también, mudable y perecedero;anaeeey muere, donde la
esencia de lo simil engendré lo parecido a si. Asi, el filésofeneingra en el alma la belleza
gue so6lo conduzca a aquellos a obrar con virtud.

La idea comparece aqui, primariamente como causa fesncaimo la razénde lo que cada
cosa es por su esencia. Por esto habia que ver la idea bajo so dspeazén’ y de ‘forma*
Aoyog, €idoc. El filosofo, primero emulard en su alma la facultad divina y, gosteente, tal
idea sera emulada por el amado. Es por eso, que deciamos que haypgroddres grados de
duplicacién, porque edromenosentra en la jerarquia en la queealosse aleja de lo que fue
contemplado.

Segun las investigaciones hechas por Gillespie, ¢ghdgcomoidea-el primero, sobre todp
habrian entrado ya en el vocabulario comun del siglo V. No fue entoncpalahea platonica,
sino consensual. Asi, se comenz0 a llaeidos,no sélo la forma exterior de los cuerpos, sino
su forma interna, es decir, su estructura o naturaleza, por dmudshabria sido sinGnimo de
physis.

La idea, serd sometida a analisis por el experimemadetesya que ha dedicado gran parte
de su vida a la persecucion de la verdad. Tales estudios sobrerdezatTepl @ioewc-, le
llevan a exigir la verdad de las formas y encontrar su bellezbelleza, por consiguiente, solo
ha de encontrarse donde los cuerpos son hermosos, y esto es, donde el ®&umol&tahizo,
en el Uranos, donde la Belleza reside. La presempipoucia- de tales existencias en el
mundo fisico, sera contemplada por el copiador del coptatieromenos Y no sera hasta que
incurra en procurarse una belleza, que podra ver la reminiscencia lo mas fiel posible.

El enlace entre lo factico e ideal egrlanesisy es Eros etlaimonque hace inteligibleo
asequiblelo eidéticq ya que lo factico seria nada sin lo ide#ah elamor ideal Este amor hace
al alma consciente de su elemento divino ‘innato’, el méas alto addévelma, seguidora de Zeus,
consciente de su destino a la filosofia y a la politica. El abliga a mirar hacia Zeus y a
formarse acorde con su imagen. Zeus significa la mas alta fdena existencia divina en su

puesto sobre el camino abundante en palabras

de la divinidad, que por todas las ciudades lleva al
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vision de las formas etéreas. El amor ideal es el que se procura la idea, antes.que nada

Donde no se puede participar de una respuesta analitica sin caguenhada Platon evoca al
mito. Pero este angulo de visiéen el que el mito ayuda al discurso filoséfiam debe
enmascarar otra articulacion. Esto es, que mediante el mitiscelrso filoséfico funda su
propia validez que se integra al mito en una articulacion fundanparial a fin de cuentas,
impugnar su capacidad de explicar lo real. Antes que pensar en cnepahgia entrenythosy
logos debemos asumir que fue una articulagén, y para el logosY es por y para el logos,
gue obra segun sus virtudesehstés porque tiene sabiduria y, porque tiene la reminiscencia de
ideas uranicas para ser filésofo.

g) La Filosofia.

Antes de llegar a lpaideia es menester visualizar por quéesbmenosiebe tender hacia la
filosofia.

Todo el proceso que hemos visto de la pederastia, no es una mascaradanpabiertos por
algo que realmente se desea, detras de toda apariencia. Ehdm®muna mascara para lograr
los propoésitos de aprendizaje. Es un paso hacia la practica destHidi, asi como en el
Céarmides donde la belleza fisica del joven fue un paso hacia la noblezadelea si mismo y
en generaf.

Platon expresa:

“A continuacion, debe considerar mas valiosa la belleza de las ghmeda del cuerpo, de suerte
gue si alguien es virtuoso de alma, aunque tenga un escaso esplendosufséahte para
amarle, cuidarle, engendrar y buscar razonamientos tales que hejgaesm los jévenes, para
gue sea obligado, una vez mas, a contemplar la belleza que resisie@mias de conducta y en
las leyes y a reconocer que todo lo bello est4d emparentado consigo misffio (...)"

hombre videnté...)
3 Platon,Banquete210 b.

40 Platon,lbid., 210 c.
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Esta es la respuesta, por la cual, Platén vio mas que los spegisstas: porque el amante,
no solo emula la reminiscencia de las ideas bellas, sino que, con dgudatas en un
conocimiento fundamentado, puede procurar en el amado, la belleza en las @erronducta y
en las leyes, mas que nada. El Estado y Eros estan unidos ensiidii@icamente. No se
puede prescindir uno del otro, ya que, el joven imberbe, estd aun por enuncemiso
inexperto, y mas aun, en su actuacion en el Estado.

Diétima pregunta al joven SoOcrates, cOmo es que él quiere inieiarkes menesteres del
amor, si es un ignorante. El responde que, para “eso fue con ella, ya desconocia’.
Independientemente del sexo que sea, la pedétastiairre en la ensefianaprendizaje del
simbolq y el contrario aprendera las virtudes siempre y cuando, mirey altm vistas a la
filosofia.

Eros trae dos personas juntas. Si ellas son Alcibiades y Spellis filosofaran. Si son
Diotima y Socrates, habra iniciacion filosofica. Aun no puede habéctica donde uno de los
dos locutores no ha aprendido lo suficiente y es todavia ignorante delda.vePor esto, se
consideraba mas peligroso a Sdcrates por inteligente, que a ddatermauchos estlpidos, que
no dan miedo.

Heréaclito, dice: El caracter es para el hombre destiffo Si Sécrates obra conforme a la
reminiscencia, es porque tal reminiscencia le conduce a seaionon hermoso; Sécrates es
Eros, porque busca, engendra razonamientos; a veces tiene y a veces nmum en
conocimientos y a veces los busca. Empero, de lo que si esta segu®,sabe bastante de los
menesteres del Amor.

Si Sdcrates obra politicamente con belleza, ensefiar4 a obraraenapera a los jovenes
bellos, que estan 4vidos de conocimiento, llamese Agaton, Fedro o Alcibiades.

Entonces, edrastéses codiciado porgue es algo divino, no es una persona cualquiera, sino que
tiene en su interior bellezas infundidas por la Moira del nacimiestonagalma Y como tal,
esta en su virtud dar a luz a otras mentes. Desdefa el cuerpo, paruile la belleza de un
alma carente de su Eros. Surge entonces una inclinacion por buscar y ser buscado.

Al hablar de las pasiones de los amantes, Ficino dice:

41 De aqui en adelante, tomaremos la ‘pederastia’ como sinGnimo de zgpeerid
eromenoserastes
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“El impetu del amador no se apaga por vista o tacto de cuerpo algugoe par desea este
cuerpo o aquél; sino que desea el esplendor de la majestad supreefalgaeen los cuerpos: y
ante él se asombra. Por la cual cosa los amantes no saben leagre ddo que buscan, porque
no conocen a Dios; cuyo oculto sabor puso en sus obras un dulcisimo olaylolepsir el cual
son incitados sin cesar. Y percibimos este olor, pero no percibimsabsu. Por lo que
nosotros, alimentados por el olor manifiesto, apetecemos el sabor decgnad sabemos qué
es lo que deseamda”

El amor de los fildsofos del uno hacia el otro y hacia la Ideajnasfuncion de la
contemplacion de Zeus hacia las Ideas. El encuentro amoroso deeddsuseanos pertenece a
Zeus, que es, dos filosofos, gobernadores, lo cual incluye la nueva dimehsimvireiento
hacia la Idea. Si ambos incurren en la virtud, en el conjunto desdwmalgios del Estado, es
bello evocar la reminiscencia, porque ella es la intencion del Creador.

El deseo de amar es parte del nombrdildesofa EsAmoral-conocimiento Eros hacia la
basqueda. Esta cualidad la vimos al exponesrgbny la areté del daimonal principio del
capitulo pasado. La verdadera naturalexal ser del almacombina, en un acto de unién
creativa, con el verdadero serforma hermanandose a la naturaleza del alma. Cuando algun
hombre se encuentra lleno de virtudesmo el filésofe, al llegar a cierta edad quiere procrear,
busca la belleza en cuerpo y alma de alguien; al tenerle, irddatarle, dando a luz a sus
procreacionesla virtud politica, de modo que hace una comunidad mayor que la tenida con los
hijos*. El amor es, ante todo, amor de inmortalidad. La fuerza profunda que atummabre,
le impele a amar su perpetuacion, ama la inmortalidad, amaléaghdb perfecto, mas no por
ello mismo. Todo hombre preferira tener hijos del alma a hijos del cuerpo.

En la union sexual no so6lo engendra, sino también crea; de esta rehmeraycimiento
mismo, también debe crear ¢pero quiente y verdad El nifio, fisiolégicamente tiene las
contribuciones de las caracteristicas de ambos padres. Pereremdaiif de un nacimiento
natural, en el que sélo hay contribuciéon sanguinea, el producto de esta ungalgo fsico,

42 Heraclito, fr. 94 (119).
s Marsilio Ficino, p.Cit., pp. 3940.

a4 Platén,Banquete209 be, 211 c, 216 e.
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sino metafisico, ya que el amante de la sabiduria, después dgpestke procreacion y
nacimiento, es como alguien que tiene ahora su creacion en el iptguervive y crece unido a
él. Por eso, poco a poco se convierte ennugiaxy porque es lo intermedio entre un ignorante
y un sabio, ya que esta en constante aprendizaje. Por eso, necesitapeieepcion
fenomenoldgica de su periferia, porque ella es, el peldafio a escalar.

La percepcion del dato sensible remite luego a la percepcion ndétloainteligible como
algo que durmiera en el fondo del alma y no necesitara, paraasvado, sino del excitante
ocasional de la sensibilidad. En efecto, lo percibimos con la mamteréonto como por los
sentidos percibimos cosas iguales o desiguales, que esto es diferente.

En otras palabras, un don no designa a un propietario, sino a alguien qbiigedapor ese
don. Sécrates no es designad@mimon por la sabiduria, sino que ekimon porque esta
compelido a ensefar ese conocimiento. Esto lo hace virtuoso y bellop#aatsi, como para
los deméas. EIl don de la filosofia no consta so6lo en saberla, sinoediarasya que es el claro
ejemplo de lo verdadero, de los sanos juicios. El filosofo es emietiko entre la verdad y la
ignorancia.

Como dice Henrion:

“Simbolo de investidura real, su fuerza sera positiva si el posegdiigno de esa posesion, es
decir, si sabe que no podra conservar este objeto mas que si renposéedo, pues la fuerza
gue lo habita esta tomada en préstamo a los dioses y sigue sielglmoutivéno que el hombre
no podria otorgarse sin exponerse al rayo divho”

El filésofo tiene prestado el conocimiento, no es suyo, ya que el SwadoCise lo prestd
mientras ayuda a otros a alcanzarlo, mientras esta con vida.

Socrates manifiesta que el filésofo, por lo menos, debe encarareono &eimo la muerte, y
esto por la simple razén de que su vida entera ha sido una preparatiéntada vez que
‘filosofar es aprehender a mofft’ Esto es, porque el ejercicio del filésofo consiste en la

45

Louis HenrionOp. Cit, p.50.

46 Referencia directa déleddn 67 de: “Entonces, como decia al comienzo, seria ridiculo que un

hombre que hubiera vivido prepardndose durante toda su vida para eséargoorimo a la muerte, al
llegar a ésta se irritara. (...)Es que en realidad, Simiomsjue filosofan de verdad se ejercitan en el
morir, y para no estar muertos es lo menos que deben temer los hdvibaés de esta manera: si en
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contemplacion de objetos en cuya percepcion no interviene ninguno de los senmtuioales,
sino que se da por obra del pensamiento guhokpivel diavoia. La contemplacion de objetos
serd el andlisis sistemético que realiza la mente fuela slembra de los sentidos corporales,
gue pueden errar al momento de introducir un dato en el sujeto. Tal matisa que la
inteleccion del pensamiento puro sea la Unica manera de aprehender la veracidad dedos obje

Es por esto que necesitabamos hablar del&ico La teoria de las ideas nos proporciona un
criterio objetivo para distinguir entre placeres buenos y malosjngangafirmando que los
placeres del fildsofo son los ma&ealesy que los demas placeres no son completamente
verdaderostovaAnBei¢-, ni tampoco ‘puros’. Los placeres no son lo concupiscible aterido a
Afrodita, sino lo mesurado y templado. Por tal motivo, no se realizinaongo a ella, sino a
Eros, porque esté entre lo ideal y lo real.

Un ejemplo de lo reabiAn61¢-, son dos personas que vivan en dos regiones contrarias: una
cdlida y otra fria. Aquella que viva en la regién fria no conoglecalor ‘real’, ya que no le es
posible conocerle.

Los otros de igual manera no conoceran el ‘frio real’. Unos y otrofsircden la simple
cesacion de su estado habitual con el contrario de éste. Cabe gbgetas palabras ‘frio’ y
‘caliente’ son relativas, ya que inquieren en la apreciacién de una idea moderadssgdta oc

No obstante, etidosno debe quedar en el mero pensamiento, sino que facticamente debe
utilizarse. Las ideas son, para Platon, ante todo y sobre todo, \&loossy estéticos, ademas
de entidades matematicas. De ellas depende la armonia giedoeyfipodemos contarnos en
ello, también. De las ideas depende el Estado, sus leyes y condustano hay simetria entre
las ideas y los actos, no habra identidad. No s6lo no hay identidad, sinongdessregiones
onticas perfectamente distintas, ya que la perfecta unidad fdamahsoluta y permanente
identidad de algo consigo mismo, es lo tipico y exclusivo de la Idedladeada mas y no de un
acto bello del filosofo. Por esto mismo, Platon reitera la gimmagntal, para conducir los
razonamientos conforme a razén y que no discrepen con la facticidad. [y simetria e
identidad entre ambas, serian completamente disimiles y la hedni@ fracasado y, por tanto,
no seria esa persona virtuosa ni bella, sino alguien feo, como Tersites.

Si se imitara la idea y por otra parte, la naturaleza, tal&seria conducido en completo
desorden. Diriamos que habriamesisde las Ideas ynimesisde la naturaleza. Empero, esto

todo sentido estan en desacuerdo con el cuerpo, y desean tener eblal®ma si misma, ¢no seria
absurdo que, al sucederles esto, temieran y se irrita@anP&don de Platénedicidn critica de Conrado
Eggers Lan, traduccion de Carlos Casares, EUDEBA, Buenos Aires, 1971.
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reflejaria el trabajo dahimetes-del artesanodonde copia lo original, y al llegar a una cepia
copia, la idea de la belleza, de virtud, seria mal transmitlda gvenes y éstos, lo harian de
manera igualmente deficiente a los demas.

Por esto, Platon dicgparafraseandoleque: “Aquello en cuya composicion no entrare la
verdad, no podria jamas haber nacido verdaderamente, ni, una vez nacidd*’epistgue en
lo Uno, donde solo la verdad es igual a si misma, es exclusivaraeméediad idéntica a si
misma. En el mundo de [zhysis el fildsofo es el que reconoce la cofano de una copia
copia.

El amor es actualmente algo sin sentido en el mundo del fenOmerdesdsl de la union
fisica de los amantes ‘fisicos’ no es mas que una débil copiamita@ion de experiencias
mucho mas grandes y hermosas. El prototipo, empero, el amor sindaranésm del alma con
el mas alto dioso Zeus.

Su habla, la manera de expresarse es en si, prueba suficeenteriaridad de Socrates sobre
su rival, sea quien sea. Es la manifestacion purdalelonque alcanzo a contemplar lo bello
en si, y es el don que le otorgé la divinidad; su facultad divina estarploa de la de Agaton,
de Eriximaco y demas expositores, aunque Alcibiades comiencelarmerpropia ignorancia y
se sepa conocedor de si mismo. Alcibiades comienza a ser nagjas@ su Socratsfieno y
se sabe docto de su ignorancia. El dig€uan extremadamente orgulloso, en efecto, estaba yo
de mi belleza!*®. Comienza a percibir con la vista fisica y posteriormente aafe lla mente.
Cuando comienza a disertar sobreeajon y la areté de Sécrates, lo dice con verdad, y
argumenta que si falsea algo, sea refutado por el filosofo.a@iemte, es por Sécrates por quien
no dijo falsedad alguna, ya que él, codeamon ha servido bien como educador, por lo que el
joven general no evocaba inverosimilitudes, sino argumentos veraces. enZana ser
gradualmente un iniciado y poco a poco, se unira con lo continuo, con el Todo.

El mimeteso erastés, en este cas@s el capaz de engendrpoetizar bellos razonamientos
en elerdbmenogsy éste, en su educacion, debera inculcar asimismo este Amor quecke esdo.
La idea daréa a luz a otra idea y asi sucesivamente, hastbEgiad® se halle avido de belleza y
desee volar alto. Es, pues, que la Filosofia, sera harto importaate@aporar elementos de

47 Platon,Filebo, 34 b.

48

Platon,Banquete217 a.
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suntuosidad y belleza a las mentes de los jévenes. Por tal motivm, &#igumentaba que eran
tres los tipos de bellezamente, vista y voces, porque, por lavista entra el fendmeno
aprehendido y posteriormente, por la mente sera procesado y analiramidadeente, para
emular correctamente y reproducirla fielmente segun fue vista klea; por ultimo, la belleza
de las voces es la salida del razonamiento inteligido, donde sebebelza y superioridad del
daimon sobre la de los demas. Vemos que la idea es transmutada eraddégeez mas
complejo, ya que la reproduccion incurre tanto en la buena o mala péncdptidato empirico
por parte del estado mental que es propio del contemplador de laspdgas-, asi como de la
apreciacion racional que éste tenga, ya que si se encuentra inmisppeshendera la idea mal o
desviada, y hara de la copia de una copia tergiversada. La itleadéstico de si mismo y
distinto a laphysis pero a la vez, es simétrica a ésta, ya que ambas son losigsrdeaun
Todo, de lo Uno, y sus partes son la proporcion ideal de lo que hizo el Creador.

Ahora bien, ya que hemos hablado también del Estado, debemos saber cdéanelafec
aprendizaje de una mala o buen idea por parterdehenosy como es llevada a cabo por su
virtud o vicio. Y es en Ipaideia,donde se encuentran todos estos ideales.

h) La Paideia

Como ya hemos dicho, la intenciéon principal Behquete es enlazar el Eros conpaideia
Para lograrlo, incurrimos primero en la teoria de las Ideas,gaéexr qué alcanza o debiera
alcanzar ekromenospara su formacion mental. Es pues, la belleza.

Primero vimos la belleza de los cuerpos, la simetria, y la caeemgia. ElI mito del
androgino muestra simbdlicamente la Teoria de los contrarios, dositeileiende a buscar al
gue lo es de si mismo, pero distinto en apariencia. Para estoymosuen lavista, para apreciar
la hipdstasis del amor en tanto aquastés

Y, ya que hemos visto que la Filosofia debe ser harto necesaitoendcion de los jévenes,
debemos saber por qué o para qué.

El interés de Platon en la ciudad no es localizable soloRepiablica sino en toda su obra y
mucho més en é8anquete Ya hemos visto que el amante iniciaw&debiera iniciaral amado
en los menesteres del amor y optar por la belleza de los cu&pos, asimismo, conllevaran a
la belleza de las mentes, éstas a la belleza de los raeomasnly €stos, a la belleza de las leyes
y de las buenas costumbres. Platon, tanto ehdgsscomo en laRepublicaargumenta que
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Homero debe ser prohibido para los jovenes, ya que los incita a conaocirpasion, a obrar
contra la razén, ya que los mismos dioses se comportan como si tuas@amos, con
mezquindad e indecision.

Pero, si ha de prohibirse a Homero en la Hélade, ¢ qué ha de ersddsijdgenes? ¢ El arte
de tafier la citara, la flauta? ¢ El arte de ser buen zapatero?

El conjunto de ideales que han de ensefiarse, han de ser los ideateslensnca engendrar
una bella ciudad. La filosofia proporciona el reconocimiento de la prépadeila verdad frente
a la mentira y la disyuntiva entre una ciudad enferma y una sana.

Platon considera desde el primer momento su axiologia éticaayd®ia-segun veiamos en
el Gorgias como la réplica de la teoria médica de la naturaleza dansayuraleza enferma y de
su terapéutica. Esto mismo es expuesto por Eriximaco, al argunmgr el Cosmos esta
compuesto con base en contrarios. Y es por contrarios, por como seadariasg@ducacion: lo
bueno y lo malo en la naturaleza, la virtud y el vicio en los jévenkssbé paciencia y
desesperacion. No obstante, como se argumenta Rrotégoras ¢la virtud politica puede
ensefarse?% Un joven imberbe puede atender los menesteres politicos aun a sadeoi?a
¢,Puede el joven optar por la politica, en vez del deseo?

Evidentemente, no. El deseo sometera al joven, pero no a agseptwosyne Como vimos
en el capitulo anterior, el jovearomenoscuenta con apenas una edad menor a 20 afos, por lo
gue se muestra avido en deseo: deseo por vivir, embriagarse o pgiaticasia en el Liceo.
Un amado puede luchar desnudo con su amante, pero esto no incurre en el entm@urque
COMo ya expusimos, por contacto fisico no se transmite el conocimiento.

El Estado es un hombre en granaekroanthroposcada individuo aporta lo propio para
fundamentar una sociedad que tiene organismos tales como las costortdgaastituciones
gue, a su vez, mueven otros organos menores. Por esto, el Estado epresehbmbre en
grandes proporciones, un ‘Leviatan’ que hace muy dificil la tareatdredl®. Para aprender a
mesurar su avance, es importante aprender individualmente a tefnqdaécter propio y los
actos propios, como por ejemplo, los actohyaris Cada quien por su parte es portador de la
hybris, pero ésta se encuentra aun mas en los jévenes, siendo éste sundistirdto hacia los
demas. Aquiles posefybrisy le condujo a sitiar una ciudad. hgbrises una condicidon para
poder alcanzar la idea de Belleza, ya que le impulsa a desearehte, de tratar de ser Eros;
pero eso no es todo. Debera el amante, engendrar en él, bellos rantmasngue, a la vez, no
mueran, sino que den a luz a otros bellos. El amado, con el tiempo sdigardaimon si es
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gue se procura la belleza, y si asi fue, habra sido inmo@pic es una de las caracteristicas
mas extraordinarias del Socrateétird®, ya que, quien poseeligbrisse la pasa ironizando.

No es el simple hecho de que el pederasta ensefie al mancebo, siambiés, tintentara
hacer la idea, inmortal en él. ¢De qué manera? La idea condenypda el fil6sofo, sera
transmitida al joven y éste, a otro, y asi sucesivamente, hastadgu& ciudad sea prospera,
porque en ella se encuentra la reminiscencia de la ideaodggiféiles inmortal, porque engendro
belleza no en un hombre, sino enniakroanthropos

No obstante, I&oiesiserdtica no se levanta antes de la adolescencia. La ensefiarza de |
sabiduria no comienza a cualquier edad. El nifio de 8 afios no se intésegae en sus juegos
y diversion. Es, en la adolescencia, donde el prospecto de ciudadano canpagperar en
sus propias decisiones. Por eso, el Amor, como deseo de la inmortalidatbrtalidad de la
virtud politica comienza cuando ya ha crecido tanto fisicamente como espiritualmét
prospecto de ciudadano debe tener autonomia. Pero debe darse primero uciémesatual,
para luego, dar paso a una revolucideal. Antes que nada, el cambio de la pubertad a la
adolescencia y de ahi, a la madurez.

Entre los autores que asienten esto, como lo presenta Platén, es Silvermane, quien dice:

“Puedo sonar empiricamente falso, pero creo que es empiricanegttdaae nadie ha escrito un
poema de amor antes de la edad de la pubertad. ¢Qué sucede eampa8taFRdtiimiento de
testosterona y estrogeno que manifiestan caracteres sexaalgslaios-pechos y voces
engrosadas, acompafiadas por espiniltage pasan a través del fendmeno que Sartre llamoé <the
look>; produce la auteeparacion, la auto capacidad de generar pensamiento reflexivo. La
reflexion, a su vez, produce la madre de todas las oposiciones binargigenza y deseo. Y el
Agon entre vergienza y deseo (el dojaacer del deseo sexual) pronostica la historia del Eros
postsocratico®.

El cambiar significa hacerlo primero de manera sexual, antesogelo de manera ideal. Por
tal motivo, el educador debera apreciar en primera instanciddadeke los cuerpos, para saber
si el joven se encuentra en disposicion de ser amado; de lo contrameapgue se intente, la

9 Platon,Banquete216 e, 219 c.

%0 Hugh J. Silvermanep. Cit, p. 20.
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sophrosyneno serda inculcada. Asimismo, el educador debera tener limisas @msefanza, tal
como los tuvo Didtima.
Ortega Esteban lo reitera, al argumentar sobre el limite del educador:

“Cada uno debe reencontrar en si mismo y por si mismo su cidnedyoador no hace mas
que despertar por la interrogacion lo que el alumno tiene dentro. Unieardebe ser

companfero de investigacion, alguien que guie metodolégicamente lagaviEstj que incite a

la busqueda continu®”

Ciertamente, el educad@momometaxyentre los sabios y los ignorast@brira los ojos de la
mente del joven, pero sélo hasta cierto limite: donde la ensefareastésconcluye, inicia la
experiencia detrémenos.Este debera aprender lo que falta por si nimo

El eros educadqres una tendencia que existe entre el hombre maduro de admirar en los
jovenes muchachos aquello que él en gran parte va perdiendo y que afora, quagell
completaria su experiencia y el vigor de su espiritu, aquello cqundaseria completo, total,
fantastico: el vigor fisico, la belleza del cuerpo, la purezald#h, el optimismo, la lozania, la
alegria, la ilusidon y la esperanza. Por eso la necesidad de luscatrario a si mismo: un
joven disimil a si mismo. Hay entonces, una disrupcion.

La disrupcion ocurre por el motivo de una nueva unién: otra posicion binaria |@ootros,
éste se resuelve a través de la circularidad de la repetioido, fue dramatizado en los antiguos
juegos falicos: el falo del joven sobreviene sobre el orden del faldefie la ‘novia’ es tomada
y el ciclo comienza de nuevo. Esto es ritualizacion socializadgerneracion de instituciones
gue minimizan la violencia a través de la codificacion y regetidDe esta manera el amor es

1 Ortega Estebar®p. Cit, p. 209.
52 Platén,Alcibiades 110 d, tr. y prélogo de José Antonio Miguez, Aguilar, 1955:

So6c:-En realidad decias hace poco que las sabias (las cosas) sirnzapeepdio, si ho las has encontrado
ni aprehendido, ¢como las sabes y por dénde?

Alc.-Pues quizé no te haya dado una respuesta verdadera al decir qesteapda haberlo encontrado
por mi mismo
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intrinsecamente ritualizado bajo formas sociales; de por sif@saas ya varian, aun asi hay
constantes y limites dictados ultimamente por impedimentos piagmat por impedimentos
sobre la imaginacion. Este es el dominio dedi@sis Asimismo, el flujo de los contrarios. En
este flujo, la participacion de los contrarios contribuira a fundamehtaros educador; los
contrarios pueden ser ignorancia y aprendizaje, malestar y taderantales contrarios,
participan de una manera que emula la creacién politica.

Empero, participar no significa imitar. Los términos en que seeplasta problematica son
asi: examinar lo que significa gobernar bien, desemboca en la patibkeate la participacion e
imitacion.

En otras palabras, la naturaleza de la participacion en la naturaleza divina, en el fenttam
mitico, implica que el hombre adquiera la competencia politica sin que hayaligasikie
referirla a un modelo divino, ya que si aquél participa en la naturaleza divinas poreel arte
politico.

No obstante, retornemos a la pregunta que se formulé al principicedsgpadiado: ¢la virtud
politica puede ensefarla &lasté® Aunque esto no sea propiamente temaBdelquete es lo
gue intenta a lo largo de éste, preguntarse. Danielle Montet respaalds planteamientos al
aseverar que:

“Ni la virtud ni el arte politico se ensefian, no son del resorte dalidéatica, sino de una
paideia, de una educacién propia. Y esto, en cuanto educacién en la éxcelent ese
principio de toda excelencia que es la dialéctica, otorga como pausealcompetencia
politica™?

Didtima insta al joven Sdécrates a realizar ejercicios nesngera llegar a ser un maestro en
las artes del amor y no un ignorante. Pero, ¢puede ella ensefguke mo pudo, sin conocer
antes de ello, el placer? Si el arte politico no puede enseiardeys otros competiran con el
gobernante por detentar el Estado en un afdn de conducirlo legitimarherdqae dice Montet,
es que ekrgon puede ensefarse, pero nuncarktéa Y ésta, no puede alcanzarse si no es
usufructuado el placer. Erastéspuede educar gaidika en menesteres del Estado, pero no
puede ensefarle la virtud, ya que ésta reside en él, en su intesosuydeber encontrarla, pero
con templanza y mesura en el placer, aunque a veces haya que exaergh dato del vicio

53 Danielle MontetOp. Cit, p. 174.
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para alcanzar la perfeccion.

Sin el placer, sin el deseo, no puede haber aprendizaje. No hay péocdsgcirtudes, ni
revelacion de imagenes, sin el deseo.vistapuede recurrir a muchos fenébmenos apreciados, el
oido a muchos razonamientos, pero si la mente no procesa tales aprelsemsd puede saber
gué desea y qué no; qué atafa directamente a su espiritu y qué ilgamsbr moderacion.
Porque sin el placer, no hay temperancia. El placer es |la Biseor la Teoria de los contrarios,
es el que inicia el movimiento; la temperancia en Amor, es viytats que nada, aprendizaje:
aguello que debe o no volver a realizarse. Si no hubiese placer, no izadma para
implementar reglas para mesurar el placer, como la bebida, por ejemplo.

Como dice Grube:

“Se ha sugerido que ni el placer solo ni la sabiduria sola puederficdesgi con el bien
supremo, que esta mas alla de las dos y es algo completo yqerfaeov-, adecuado, y fin
dltimo de todo des8d El placer no puede identificarse con él, ya que, sin la memtenworia
o la opinion, no seriamos conscientes de sensacion alguna, ni de pkeeunopuesto. Una
vida asf serfa propia de un molusco, pero no, desde luego, de un ser Rimano”

4 Como puede corroborarseFéiebo 20 d:

<S0c:¢ Es necesario que la perfeccion sea lote del bien o que no lo sea?
Pro:La suma perfeccion, Sécrates.
SAOc:¢ Y qué? ¢ Es suficiente el bien?
Pro-¢,Como no?, y en ello difiere de todos los demas seres.

Sac:Pues bien, pienso yo, es absolutamente forzoso decir esto de él: quegueldol conoce lo acecha
y persigue con la intenciéon de capturarlo y poseerlo, y no se preocmgegdea de las demds cosas,
excepto de las que se cumplen con bienes>.

De esta manera actua Eros en el discurso de DiétinBarequete203 d, 204 €05 a.

= G. M.A. Grube,El pensamiento de Platoriraduccion de Tomas Calvo Martinez, Madrid,

Gredos, 1973, p. 123.
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Sin el deseo de embriagarse como sedientos, no hay razon para tejaerdeSi Alcibiades
no probase la resistencia de la mente ante el deseo, no hubieraanenila belleza de las ideas
-de su almay no hubiese alcanzado el nivel militar que tuvo. El deseo, enetrie que tensa
los contrarios. El deseo es, tanto SOcrates como Eros, o cualquier jpegieeagtiiera inquirir en
la virtud, procurandose una mejor alma y una mejor mente. Al referal placer, hacemos
alusion a una cita délilebo:

So6c:Si alguno de nosotros aceptara vivir con prudencia, intelecto, ciepdéy recuerdo de
todo, pero sin participar de placer ni mucho ni poco, ni tampoco de dolor, sneibls a todas
esas cosas.

Pro-Ninguna de estas dos vidas, Sécrates, seria, para mi al menibse,aégampoco creo yo,
le podria parecer nunca a ofto

Entonces, la vida debe ser conducida con templanza, no obstante, debe ddedaTerisde
una monotonia. ¢Qué tratamos de asegurar con esto? Que una vida detidiatedad y falta
de dicha y placer, carece de emocion y gracia. Ciertamente, tsmgp&ue obra siempre con
templanza, jamas incurrira en delitos o en aventuras, siquiera. Siemitiaid a la moderacion y
nunca a los excesos. No obstante, tal rutina de moderacion puede kelamoonotonia que
argumentamos, debe desdefiarse. Esto es aplicado a la rekxddenosrastés
Evidentemente, edrastésfavorece al joven con sus razonamientos, pero si aquél no hace uso del
placer, facticamente la Filosofia serviria de nada.

i) El gobernante ideal.

Ya que hemos avanzado bastante en el Eros platoni8anigliete nos hace falta revisar lo
gue ya se ha argumentado bastante, y es, el buen ciudadano, en el quendetiese el
paidika

El filésofo, si no es gobernante, un rey como lo desease PlatoRepdhlica es el indicado
para iniciar aeromenosn la tarea de la politica. Reiteramos la intenciorBéglqueteenlazar

%6 Platon,Filebo, 21 d, introduccion, traduccion y notas por M2, Angeles Duran Y Fco. Lisi,

Madrid, Gredos, 1992.
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el Eros con Igaideia La sabiduria proferida por el contemplador debe ser transmitidaade
VOz a un pensamiento, de un razonamiento a una ley. Porgagr,ha visto la luz, no puede
regresar a la oscuridad

Un ciudadano correctamente instruido en el mundo de las ideas betlasa t& visualizar con
armonia, una ciudad sin vicios. El amante s6lo ayuda al amado arespectivamente su
estado innato. Friedlander asiente lo mismo, al decir queEl(amor hace al alma consciente
de su elemento divino innato, el mas dlm del alma, seguidora de Zeus, consciente de su
destino por la filosofia y la politica

El uso del conocimiento es el campo fenomenoldgico de Eros. Dowldéreinno puede
colocarse como entidad metafisica, nace como representacion decidma Be nada sirve la
sabiduria degérastéssi no es llevada a lo factico.

Danielle Montet nos ayuda con esta aseveracion: <El uso requisademhacempara obrar
correctamente, untekhnégque es muestra de un saber que no es otro que un saleatodel
interpretada a partir de kareia, del uso3®.

Aunque, esta accion gue debe o debiera llevarse era restringida,sgdoglas hombres eran
guienes podian deliberar, participar en asambleas y hacer la. gu&samujeres siempre se
relegaron a altimo término.

Ladikaloouvvn -la justicia en la Polis es el objetivo a¢Ao¢ de laPaideia La justicia, es
una idea reminiscente que contempldaimon Es pues, por esto, que habia peldafios que
debieran ascenderse para llegar a la Idea. La justiciaRwlisa es una de las varias ideas que
necesariamente el buen gobernante debe alcanzar. El buen gobernasés detuedso como lo
es el Sumo Creador, cuyo modelo debe alcanzarse. Zeus o Dios, o demjoisea llamar, es
el buen gobernante del Cosmos.

Empero, aquel que pretende alcanzar la imagen divina del gobernanmtémadisie
‘pretendiente’, olvida que a laimesisya no le competen estos menesteres; como dice Danielle
Montet: <No hay modelo del politico, 0 mas bien, no hay modelo no politico del politico, modelo
divino del gobernante®.

Si retomamos lo que arguye Montet, es que, el politico no es nagesasg urdaimoncomo

57

Friedlandergd. cit, p. 52.
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Danielle Montetgd. cit, p. 72.

59 Ibid., p. 176.
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el pastor divino, pero ‘puede hacer la dicha de la ciudandibién llamad&udaimonia tejiendo
la accion politica, esa maravillosa tela que podra hacer quergengan unidos los diferentes
componentes de la ciudad. Sélo se rendira culto a los gobernantesosicegito dedaimon
después de su muerte y si la Pitia consiente en ello; si n@sshohrard como ‘seres
bienaventurados y divind§’ Porque, como dijimos, los amantes desean, pero no todos los que
desean son amantes. El buen gobernangepretendiente a ser gobernamteede desear ser un
Licurgo o un Agamenén, ambicionar por un mejor gobierno y “Protegeeyas He la ciudad
como asimismo se protegen sus murallasimo expresa Heraclitopero no obstante, tal
pretensién no implica que el pretendiente sea un amante. Porque ebgtbep imita una idea
bella, sino formula una concepcién con base en las cualidades facticas y no ideales.

El gobernante ama, pero no eréticamente, sino en el término Mikaés ya un filosofo, sino
el encargado de una prosperidad.q@da es lo que mueve al monarca, no el Eros.

d1Aia es amor entre iguales, entre los similes; filia discrep&piguimia -amor entre
contrarios ya que ésta es mas vista como cruel y no reciproca, y es onsdiseente. Filia es
un amor dulce y reciproco, se ama la virtud de otro; su almaiee tieimbién al amor patemo
filial y por similitud con el amor paterAdial se describe, es el amor que Platon desea exista en
la Polis entre los hombres de un mismo sexo, en el sentido de quenenani@icaciones
sexuales de tipo carnal; es también amor de esposos, como en el caso de Alcestisy Adm

Al final de LasLeyes la conclusién es que sélo el dominio de Dios y no de un mortal, puede
proteger los estados humanos del desastre, y que debemos esforzaatuampar el significado
del elemento inmortal en nosotros, para reganar la perfeccioBdathde Oro. Esforzarnos, si
no ya por ser udaimon por lo menos un buen ciudadano, con virtudes. ExRos a lo largo
del Banquete es la persistencia por alcanzar ese elemento inmortal,esl desser mejores, de
hablar con razonamiento y no caer en la podredumbre del alma y mucho menos en su fealdad.

&0 Platon,Republica VI, 540 bc: (...) y, tras ver el Bien en si, sirviéndose de éste como paradigma,

organizar durante el resto de sus vidsla uno a su turp@l Estado, los particulares y a si mismos,
pasando la mayor parte del tiempo con la filosofia pero, cuando el fegacal cada uno, afrontando el
peso de los asuntos politicos y gobernando por el bien del Estado, considstando eomo algo
elegante sino como algo necesario. Y asi, después de haber educgue si@tros semejantes para
dejarlos en su lugar como guardianes del Estado, se marchardsisada los Bienaventurados, para
habitar en ella. El Estado les instituira monumentos y saosfifiblicos como a divinidades, si la Pitia
lo aprueba; si no, como hombres bienaventurados y divinos>.
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El deseo de conservar o alcanzar el amor del amado obliganrateaa un gran esfuerzo
ético y ciudadano. Socrates no seria ya propiamentghiistes sino, alguien cohybris que
la modera y la conduce, para tomar lo mejor de ellay retar a la adversidad, penar dén .

En elPolitico dice Platon:

“(...) Los que restarcuyas naturalezas, gracias a la educacion recibida, son capategatse
a la nobleza y prestarse a una mezcla mutua operada comlertales naturalezas, las que
tienden mas a la valentia y que por su caracter duro pueden consicdermejantes... (...)
Teniendo en cuenta la afinidad, pone en armonia la parte de sus alnessdguerigen eterno
con un lazo divino y, después de la parte divina, su parte de origen, Bstarvéazos
humanos®!

El gobernante debera alcanzabdika), porque elmakroanthropo®s una mezcla de contrarios
y contradictorios. Muy en su interior, laybris se alebresta, pero debera conducirla
templadamente, para ordenar los elementos, que esta vez no seréanvague, sino ideales
politicos individualizados. El motivo fundamental que llevdo a especuleada fildsofo
presocratico, es el que lleva a Platon a preguntarse por ehébemelementosque sirvan para
hacer y organizar la Polis, kpioi¢ politica. En los presocréaticos fue el origen del ser, la
armonia de éste, mientras que en Platdn, es el origen de una buetial@iadaonia de ésta. El
Mepl @ioswx, tanto de los presocraticos como de Platén, tenderd a preocuparse por la
naturaleza, pero a su modo.

Entonces, argumentamos que ya no SerEpIN@GoewX; joénico, sino que Platén lo transforma
en TePL TOAEWS, 0 mejor dicho, ermmepl @ioewg TOAEWS. Esto es, que el tratado de la
naturaleza de la ciudad, girara sobre su eje, sera redondo con bhEea=sn unos necesitan una
belleza que otros poseen y éstos, asimismo, necesitan a aquéHdadp giobre el mismo
fundamento, que es, la virtud politica. La naturaleza regresa de otos @ara que el Estado
compagine sus multiples intereses. El Eros, es el impulso que gjisae este
TEPL POOEWS TOAEWC,

Es harto necesario agregar que el erotisranstruido en el sentido socratiamnstituye un
departamento significativo de conocimiertmmo Socrates modestamente implioa que es

61 Platon,Politico, 309 b.
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practicamente coexistente con una teoria de la educacién y envuélteribr hacia el origen,
naturaleza y destino del alma humana.

La sabiduria es lo mas hermoso para acercarse al Creadarajgaazar ungacultad divina
Gracias a la sabiduria, se puede llegar a sdaimon

Platon profiere:

“La sabiduria, en efecto, es una de las cosas mas bellas gsEao®r de lo bello, de modo que
Eros es necesariamente amante de la sabiduria, y por ser dmémteabiduria esta, por tanto,
en medio del sabio y del ignorarfte”

Por ultimo, la sabiduria y toda especie de virtud, de alguna mamena gdguna belleza,
alguna cualidad, pero mas en especifico, la temperano@ooivn_y la justicia, que son, por
reporte a la administracion de los Estados y de las familiasyodo mas hermoso de la
sabiduria.

62 Platén,Banquete204 b.
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Capitulo L.
El fin del Eros.

a) La areté.

Indudablemente, la excelencia estriba en el detperfeccion y realizacion plena de los
actos. No obstante, para realizar tales actosastalcon la voluntad, sino que existe un
proceso en el cual, el aprendizaje lleva una impoidapreponderante. La razén es que el
aprendizaje contribuye a realizar los actos de unserasestratégica, ya que con ayuda de la
razén y vivencias pasadas, el humano se vuelve miameocimientos. Tal saber, nos lleva a
un campo de mejoramiento y superacion, en el qgeparosynese estructura poco a poco,
para dar lugar a la virtud individual primero, y mosirmente a la virtud colectiva, misma
que fundamentara el Estado.

Responder al llamado interior dedaphrosyne puede tardar variablemente; mientras un
individuo puede acudir a ella hasta los Ultimos diasu existencia, otros responden al ocaso
de su ignorancia en la juventud. Pero, es tantoagaderastésque esto sucede, como a la
iniciativa propia y de la intensidad de la voluntag @rroja a ella. Fedro reitera esto, al decir
gue ues yo, al menos, no sabria decir qué bien para en@m llegado a la juventud hay
mayor que un buen amante y para un amante que un boaedod. Indiscutiblemente, el
conocimiento se incorpora conforme avanza la expesignia asimilacion de tales vivencias.
No obstante, argumentamos quetaténo puede ensefiarla el amante, ya que el amado debe
servirse de los elementos que ha aprehendido, pgnar lalcanzarla. La excelencia, va mas
alla de la sujecion a las vivencias personales.

La palabra ‘areté’ ha evolucionado semanticambeasta ser traducida como ‘virtud’, en
los idiomas modernos mas conocidos. Propiamenttidviproviene de la palabra latina
virtus, la cual refiere a la cualidad que es propia dérvarir-, algo asi como la valentia o el
coraje. Asimismo, el prefijo también refiere al vigor otros seres vivos, como un caballo de
casta, o un arbolirtus equi, virtus arborisademas, este vocablo entra en el campo de la
moral. Como el valor delgalma que es incorporado a éste segun ciertas cualidadegaq
dijimos, lavirtus es la nomenclatura de un varén que obra conformegat politico y a su
buena ejecucion. Ya mencionamos anteriormente qa#drPlintercambia las palabras
“bueno” por “bello” como si fuesen sinbnimos, asé da virtud, es una belleza que se desea
alcanzar, pero por cuenta propia, no ya con ayudaamh@nte, sino por las propuestas
politicas que salgan contingentemente en la vidandCearén bello, el ciudadano no puede
obrar feamente contra el Estado, si es que sabe a@@nducirse con templanza y

1

Platon, Banquete 178 c, traducciones, introducciones y notas poiG@rcia Gual, M. Martinez

Hernandez, E. Lledo Ifiigo, Madrid, Gredos, 12 éicil986.
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ponderacién. No obstante, vemos que la virtud no essol@ ya que de soorpus se
desprenden minuciosamente ramificaciones que laramedos diversos tipos de virtud
interactian en los ciudadanos, por lo que hay constantieigzarion de laareté con la
sophrosyne-o viceversa de un individuo con otro. En una ciudad perfectdo tairtuoso
ayuda a aclarar a otros sus ideas y ensefia susgpagmocimientos, lo que edifica poco a
poco una sociedad objetiva y dispuesta amejorar tantanenesteres individuales como
colectivos. El orden del Estado, es la perfecta urgovirtd fisica y espirituamens sana in
corpore sano Como dijimos ya, einakroanthroposes la unién de cantidades enormes tanto
de cuerpos fisicos, como entidades espiritualespdesesto, que debe comprenderse una
adecuacion para su ordenamiento. vitus, como tal, es l&acultad divinade poder llevar a

la belleza del orderdel kosmoi a tales masas. Y es por consiguiente, que ladvidatemple

las funciones para alcanzar kmlsmos En elProtagoras aparecen las virtudes que Platon
plantea, y que son cinco: la sabiduria, la moderad&walentia, la justicia y la piedad
cogia Kal cuxppoatvn Kai dvdpeia Kai dikaloovvn Kai da10tic?.  En su totalidad, las

cinco persiguen utktosmos un orden que es, el perfecto Estado. La palgiegaareté
refiere, en su raiari, a la idea de ‘perfeccion’, por lo que deeté -o intercambiada por el
sinénimovirtus- anhela alcanzar bajo la guia de Eros, la excelentiiica. Esta excelencia
es la que Platdn busca para su Estado perfecto quesdesginuciosamente en Republica
Pero esta tesis no refiere a tal texto. Entonce$izamms lo que es propio Banquete

La ley de Solén ya hablaba de un orden, deeukasmiade la conducta publica en los
ciudadanos, principalmente en los joverieskosmia donde el prefijoeu significa bien y
kosmos orden. Un bien, que es planteado como orden atigoigntre los numerosos
ciudadanos para si mismos, para alcanzar la facultachdi la que Eros insta. Si retomamos
esto en elBanquete observamos que, los interlocutores asienten quasvarudades no
poseen orden, ni belleza, ni mucho menos, paideia ne évg ciudadanos, ni entre los
gobernantes. Pausanias habla acerca de que enyHdidize los beocios “(...$on ineptos
para hablar, mientras que, en Jonia y en otros lugayes viven sometidos al poder de los
barbaros, se considera vergonzoso conceder favores anantes, ademas, de que también
es <vergonzosa la filosofia y la aficion a la gim@asia que no le conviene, me supongo, a
los gobernantes que se engendren en los gobernadosegrasentimientos ni amistades y
sociedades s6lidad Arist6fanes, alude en el mito del andrégino no sola disgregacion de
la unidad humana fisicamente, sino metafisicameste; &s, que la separacion de ese ser
‘perfecto y arrogante’ fue tanto en el estado neteomo inmaterial, por lo que su intelecto
y su fisico carece de una parte faltante. El andodgi también la simbologia del Estado

2

Platén, Protagoras 349 b, introduccion, version y notas de Ute Schn@s$manczik,
Biblioteca scriptorum graecorum et romanorum mexcaJNAM, 1993.
*Platon,Banquete 182 bc.
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propiamente humano, que se separa por la carencia ddesirtel tercer sexo no tenia
justicia, ni moderacién, aunque si valentia al encalas dioses; esto mismo es la carencia
de la principal virtud que ensefian los pederastas, lesofia. El andrégincomo Estado
es la destruccion del humano hacia si mismo, al reemperante e ignorante. Por esto
mismo, el tercer sexo no es el planteamiento de wmaoger, sino también de la ciudad.
Podemos ver que el andrégino es redondo en su #afalitbmo deber ser el Estado que gira
sobre si mismo; sus problemas son causa y probiEmias ciudadanos y cabe en ellos
resolver, ya que las leyes retro alimentan la pargnica de la ciudad, mientras que las
personasla parte facticay, como si fuese una esfera, se alimenta a si mysgia y gira
para su evolucién. Por esto mismo, el rayo que efsis a tal andrégiisimboliza la ley
entre dos personas: el corte, es la coercibilidad tky sobre la ciudadania. Para acatar con
devocion e intenciones para alcanzar lo bello, lanpstia que se muestra, es la necesidad
tanto extrinseca como intrinseca para tenerla. Yest@ caso, la cabeza que permanece
todavia después de la diseccion, simboliza el goberrgntgermedio entre los dioses y los
héroes, etlaimondivino.

Platén dice:

“Conociendo verdaderamente Crono, que ninguna nerarhumana es apta para administrar
soberanamente todos los asuntos de los hombresnsihiise de insolencia e injusticia, puso
en consecuencia, como reyes y gobernantes de nugstlades, no a hombres, sino a seres
de un linaje mas divino y mejor, los genids”

Observamos que, a pesar de la traduccion delddra ‘genios-daipévac-, sabemos que
refiere a lametaxy aqui, avistamos que, pese a las contingenciasaydastruccion que el
hombre procure al mismo hombre, siempre habra un teoeiyafacultad divinales hara
salir del pantano. Es, pues, que la virtud en eldansaa preponderante, ya que posiblemente
€l sea el pr6ximo gobernante, tanto de masas iracundaspersonas desmesuradas en sus
actos, ademas que podra hacer qumideiamisma se divulgue. Cabe eneebmenosque la
voluntad por la filosofia y lsophrosynelisten del vicio y lo conduzcan por el camino de la
virtud. Empero, la virtud es s6lo una condicion e el Estado se conduzca conforme al
bien, ya que también, el deseo y la falta de corientm propio, desaviene condeeté Si el
erastésinculca alerémenosl fundamento de la virtud para que éste luegodaearire por su
cuenta, pero si no conoce su propia manera de obragsygome nada, de desear, nunca la
hallara.

“VéasePlaton Banquete189 e.
*Vease Platonbid., 190 e.
®Platén, Leyes 713 d; introduccién, traduccién y notas de Josgnél Pabon y Manuel
Fernandezaliano, Madrid, Alianza, 2002.
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Sdcrates invoca el precepto del santuario deoB@bndcete a ti mismdbcrates llama al
conocimiento de si mismaophrosyng en nuestro idioma no hay una manera de
castellanizarlo, aunque en francés se le traduc® sagesse En lasophrosyneva incluida
la mesura de si mismo, por lo que el sujeto no pagc@s, ya que conoce sus limites y sabe
de sus libertades. Al saber los limites propiasjré conocer los limites de los demas
ciudadanos. Alcibiades, se conoce a si mismo yls® carente; sabe lo bello que es por
fuera, pero necesita ademas, el consuelo interirawirtud que sélo Socratsgeno, sabe
procurar. A pesar de haber sido iniciado en elicigso del conocimiento, al sabeisie
mismo y al conocer que es capaz o poseedor de atgdakte de las imagenes que conllevan
a la virtud, no las imagenes solas, sino las imagguesson una y otra vez, imitacion de la
belleza divina.

Al preguntar Socrates a Alcibiades a qué virtydrasy qué lo llevara a ser el hombre
superior -aristois-, Alcibiades contesta que por la virtud que se esbh®m hombre de
valor; no es otra queaideig el conocimiento de los ideales que conllevan sebusm
ciudadano, etorpusde cinco virtudes independientes, pero cohesionanisss.

En Sdcrates, hay, como observa Jaeger, la egidortgprotreptikos y la indagacion
elenchos siendo esta Ultima la pesquisa del concepto de cada, W@ que éstay aqui se
encuentra todo el intelectualismo socréaties, ante todo, conocimiento. Por esto, Alcibiades
anhela lo que es Sdécrates, ya que él, es la encarnkgcigniaimon

A causa de ello, cada hombre cuya alma hayeibmr al dios en el objeto amado,
intentara conformarse a lo divino en la medida en que éhombre le resulta posible
participar en el diostheou anthropo metaskheirFedro reitera estpasi como Alcibiadésal
hablar del Sécrates sileno, y decir lo hermoso yndique hay en el interior de'®l Un
amante es algo mejor, 0 superien cuanto a lareté se refiere porque en su interior, la
virtus florece y se esparce en las mentes de los educavido®s que, de tal manera, un
ciudadano en potencia, podra ser reparado 0 mejomdmpser que esta, quiera o no, arriba
de otros.

Como Jaeger dice:

“Agui, el amor por otro ser humano se enfoca desdpueto de vista del proceso de
perfeccion del propio ‘yo’. Esta perfeccion sélo esqadde en relacion con un ‘t’,

"Platén,Alcibiades124 e.

®Platon,Banquete 180 b: (...) Pues un amante es cosa mas divieaiguamado, ya que esta
poseido por un dios>

°Platén, lbid., 215 b: <Pues en mi opinion es lo mas parecidsoa silenos existentes en los
talleres de escultura, que fabrican los artesannsstingas o flautas en la mano y que, cuaselo
abren en domitades, aparecen con estatuas de dioses en sorinte

1%Platén,Banquete222 a.
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mediante la cual las fuerzas del individuo necesitd& complemento se incorporen al todo
primitivo y puedan asi, ejercer su verdadera efiaci

La sophrosynees, entonces, la coincidencia de la pederastiafijotafia en unpaidika
gue serd, o bien, un futuro gobernante, o simplementéudadano, pero uno modelo, no uno

vicioso e ignorante.

"Werner Jaeget,a Paideia, los ideales de la civilizacion griegeduccion de Joaquin Xirau

y Wenceslao Roces, México, FCE, 12 edicion, 195376.
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V. CONCLUSIONES.

El amor no es necesariamente la relacion entre dos personas, sinasgoien, puede
decirse, es una actitud, la postura que una persona puede adoptar con el eomumdo c
totalidad, y no necesariamente con un objeto ‘amoroso’.

El Eros nace del anhelo metafisico del hombre por una totalidad,debsequible para
siempre a la naturaleza del individuo, y es por esto, que Platnedesialegorias y mitos
para ejemplificar su filosofia. Eros, es la imagen vivida diéokofia, del aprendizaje y del
cambio de un estado ignorante a uno sapiente.

Mediante este simbolismo, el Eros se encuadra plenamente dentpoockdo de
formacion de la personalidad; el perfil de una persona, establedistilacion de su
aprendizaje y de los errores y aciertos que cometieron los @dmescarle. De la manera
que esto haya sido, phidika crecera repitiendo o errores o virtudes una y otra vez. Por
esto, Eros y el Estado son inmanentes, ya que hay reciprocidad de uramrparto,
porque Eros brinda el anhelo de aprendizaje, el cual posteriormentaesaréado
colectivamente en el Estado. Acorde con aquellas acciones que lodaciosighayan
manifestado en el Estado, tas publicasera el resultado mismo de todos esos actos
individuales de cada ciudadano. Es, pues, que la ciudad se fundara en tadagsjle
lograron obtenerse de la educacddémenoserastésy por consiguiente, de Eros también.

Eros y la Polis estdn completamente unidos. En Platon, cada uno leatéadst recto
camino, acerca de que se debe primero amar un cuerpo hermoso y gergraermosas
palabras’, razonamientos bellos que hablen de la persona que los dice. ®B¢iasafEros
en el momento en que se incurre en la filosofia, no antes ni despoé € momento en
que la ignorancia sea transgredida por el sabio sostén de la viddudomo diferenciar
entre pastorear un rebafio de animales y gobernar una sociedad hurpangerto es por
la utilidad del duefio y lo segundo, por el provecho y bien, no del gobernante, $iso de
gobernados. Aunqgue esto lo desarrolla Platén &efiblica apreciamos que se encuentra
esparcido a lo largo de toda su obra, pero es, Bargjuetedonde ejemplifica a Eros con
MAas precision y como es harto necesario para la politica. Zdm naedagdgica de
introducirlo, estriba en el dialogo que sostienen encomiadores de una fatitnlady no
bien fundada. De ellos partira la iniciativa para que Socratdslgaver la verdad, detras
de los velos que usan, y los cuales no les permite aclarar sus mentes.

Dado que siempre se trata de recurrir a una verdad que condiciomxigteral juicio,
se interroga al rey, en este caso, simbolizado por Sécrateslgjusztro y de loshemistes
-los themisteglesignan a la vez las decisiones de justicia y las palala@dares como se
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pregunta a un oraculo. Este rey de justicia es un maestro dedéalvposee atributos
como el cetro u otros objetos preciosos que ‘constituyen la prueba&aarr funcional
con los dioses’. Sécrates puede levantar la voz en la asambatehign acabarla. Tiene el
mando, porque, a pesar de ser feo por fuera, es hermoso para todos lasbgueste
catedra como una misién de las ideas, para entrar en sus espdaitates no es Tersites y
nunca lo serd. El Filésofo es poseedor del Eros, lo encontré y sedsirgste, para
mantener una belleza a su alrededor.

Para encontrar a Eros cada quien por su lado, es menester enoogitespéritu propio
‘la esperanza en’, o la fe que haga mover la voluntad propia. Como FtimetrsEl amor
es un acto de fe, y quien tenga poca fe también tiene poce.amarel momento en que
se comienza a amar algo, no una persona, Sino una intencion, un deseo quéasnueva
energias suficientes para alcanzar la virtud, ahi nace Enaos posleres. Eros ensefia su
valor en mitos y explaya su verdad a través de la ensefianza del fildsofo.

Ortega Esteban argumenta que: (...) Diremos que el eros platonive® aieser
fundamentalmente un eros pedagdgico o, si se quiere, <una fuerza paesiia de la
educacion>. El Eros informa y dinamiza toda la obra platénicaayedsbasicamente una
obra <paidéutica® que hace ver la importancia de la educacién. Esta, es el suibterfug
gue ayuda a cualquiera a salir avante, pero mas especificameata,opducirse con
mesura en el Estado.

Asi, pues, el buen politico sera quien, mas que imitar, repita ligper@ vinculo del
bien -y por eso mismo participard en el fundamento mitidejiendo, mediante el
entrelazamiento reabasilike symploke la tela que sostendra los diferentes elementos de
la ciudad para su mayor felicidad. También, el mito sirve parapdficar en palabras
dinamicas e imperecederas que pueden intercalarse de una bo¢cparatnacer mas facil
la propagacion de la ensefianza.

Louis Henrion asevera algo similar:

“Como en el mito en que cada alma se inscribia en el séquito desysetjuia las huellas
de un dios, aplicandose, a pesar de todas las dificultades, a semgutoloccdmo fuera

1

J. Ortega EstebarRlaton: Eros, politica y educaci¢rSalamanca, Universidad de Salamanca,
Instituto de Ciencias de la Revolucién, 1981, p. 193.
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posible, cada uno busca como amado, un alma que honre al mismo dios pseadeaddia
como un gufd”

No sélo el educadeo pedagogo platbénie@nsefa, sino que la misma tradiciéon lo hace.
Transmisor de una boca a un oido, y de éste a aquélla, y asi sueat@vari&l Eros
pedagogico es la tradicion emancipadora de la virtud ajena y alertadiar propia.
Tomando en cuenta esto, cabe llegar a la conclusion de que el aexctussramente un
acto de voluntad y un compromiso a la vez. Con felicidad, la ciudad tpesieagera al
ciudadano que procure un bien, no sélo para si mismo, sino para el consensgueCosa
argumenta Platon:

“Debemos pensar que dios nos otorgd a cada uno la especie mas imgortansotros
como algo divino, y sostenemos con absoluta correccion que aquello de loiqnesdpe

habita en la cuspide de nuestro cuerpo nos eleva hacia la fartekéecgesde la tierra,
como si fuéramos una planta no terrestre, sino cefeste”

El buen ciudadanel buen gobernantsimbolizado por eflaimon traera una felicidad
eudaimonia que revela las intenciones de un hombre bien educado, que tiene deseos que
los demés sean como él. Para esto, nos servimos del tripode edeidade las ideas; en
Tales, el tripode venido del mas alla, asegura el pasaje del muta® dleses al mundo
humano y del mundo humano al mundo de los dioses. En un primer momento, el objeto
precioso pierde su valor magico religioso para convertirse en objeadatanercantil. Un
agalma pierde su valor cuando la gente deja de prenderlo como una llamarearges.

Un caballo sirve lo mismo que un tripode no fogueado, y es, para iddelicLa felicidad

de tenerle ahi, dser, simplemente. Pero el hombre con vistas a ser mejor, nunca
subestimara su valor, ni para si ni para nadie, ya que tal vatizaad@ mente en mente, de
entendimiento a entendimiento, y de ciudad en ciudad.

Ahora bien, al tener l@udaimonia ¢qué sigue? ¢Qué hay después? Algo similar
pregunta Diotima a Socrates:

Di6-¢ Y qué sera de aquel que haga suya las cosas buenas?
Sée Esto yadije yo- puedo contestarlo més facilmente: que ser&'feliz

% ouis Henrion, Op. Cit., p. 73.
3Platc’)n,Timeq 90 a.
4Plat()n,Banquete204 e.
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El téAo¢, como una secuencia de preguntas de Didtima, son tomadas de lo yaeevident
Es presumido sin significado, el hecho de preguntar ¢por qué deseasd@li Toda
actividad humana esta motivada por el deseo individual de su propidaf@lides al hacer
la felicidad de la ciudad, obreudaimonica que el mejor ciudadano de todos, espera ser
recompensado con la felicidad maxima. No obstante, podemos ver, corroedideque:

“La felicidad no es un valor cultural” La felicidad no es una de las virtudes del ser
humano y es por ella, por la que luchara hasta el final. No estéhamano procurar un
bien como lo es la felicidad de todos y, hasta que no haya tal raza, no existirddabfelic

Eldaimon es lo que buscaba Platon con trasfondo para sus textos. En cualdpger, dia
el daimonse encuentra implicito. Porque, es en ese estadio interrdadimno metaxy
en el que situaba el estrato uranico al que puede llegar el hoiebtpresy cuando se lo
proponga y muestre voluntad para lograrlo. Es en ese nivel jerarquietmade donde
Platon colocaba sus mejores intenciones para un Estado virtuoso y feliz:

“Del mismo modo, el dios, que verdaderamente amaba a los hombres, fresteatie
nosotros un linaje mejor que el nuestro, el de los genios, que con gran dansaya y
nuestra cuidé de nosotros, nos procuré paz, decoro, buenas leyes y abundancia d justicia”

5Plat()n,Leyes 713 e.
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