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Resumen

Los antiguos griegos tenian diferentes concepciones respecto al amor. Por
ejemplo, la poetisa Safo de Lebos, en el fragmento 130, describe a Eros como un
dulce-amargo, irresistible y como una criatura rastrera. Por su parte Platén,
utilizando la mascara del personaje de Aristofanes, en 189-c-d del Banguete, dice
que Eros “es el mas filantropo de los dioses, al ser auxiliar de los hombres y
médico de enfermedades tales que, una vez curadas, habria la mayor felicidad
para el género humano.” Sabiendo la disonancia que existia entre las visiones
acerca de la figura de Eros en la Antigua Grecia, en este trabajo simplemente
pretendemos hacer una interpretaciéon que nos permita leer a Eros como un
phdrmakon, es decir, comprenderlo tanto como cura y asi como veneno. Para
lograrlo usaremos como fuente principal el Banguete de Platon (aunque también
acudiremos al Fedro y al mito de Heracles). El supuesto de fondo, desde una
lectura perspectivista, es que los siete discursos del Banguete en su conjunto,
aportan a la construccion de la naturaleza de Eros como un phdrmakon. Mi
hipotesis es que, asi como el didlogo entre Socrates y Diotima representaria un
Eros que cura el alma, que sacia este deseo de conocer la Belleza en si, el discurso
de Alcibiades representaria un Eros que es un veneno para el alma, asi como
también lo fue en el caso de Heracles. Una segunda hipdtesis es que, si

entendemos a Eros como un metaxii, que posibilita el pasaje de un estado a otro,
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es entonces necesario sufrir el veneno de Eros para alcanzar el objeto amado y

curar asi una falta constituyente, como la mortalidad y el olvido.

1) Introduccion

El tema de este trabajo serd el Eros' del Banquete? de Platon. Intentaré
demostrar que puede comprendérselo como un phdrmakon, es decir,
comprenderlo a la vez tanto como cura y asi como veneno. El supuesto de fondo,
desde una lectura perspectivista, es que los siete discursos en su conjunto,
aportan a la construccion de la naturaleza de Eros como un phdrmakon. Con esta
base, el objetivo de esta investigacion serd utilizar el didlogo entre Socrates y
Diotima para analizar el aspecto curativo de Eros, y el discurso de Alcibiades para
analizar su aspecto venenoso.

Antes de continuar, vale la pena hacer una pequefia aclaracion. Al hablar
de Eros como phdrmakon no me voy a referir al conocido Logos como phdrmakon,
si bien el vocabulario permitiria tal andlisis ya que, Diotima, en 203d-8, define al
dios Eros como un ¢pappoakevg, es decir un hechicero o el que administra una
droga. Por su parte, Agaton, en 194a-5 acusa a Socrates de querer hechizarlo
(Pappatrtery BovAet pe). ;Y como es que hechiza Sdcrates? Segun Alcibiades
(215b-d) Sdcrates logra encantar a los hombres con meras palabras (}pAoic
Adyoic). Esta idea también aparece en el Elogio de Helena, donde el sofista Gorgias
revela que “los encantamientos que los dioses inspiran vienen a través de las
palabras del discurso a conducir el placer, a expulsar la pena; pues el poder del

encantamiento, penetrando la opinién del alma, la atrae, la persuade, la

1 Si bien existe una diferenciacidn entre eros (amor) y el dios Eros (el dios del amor) sabiendo que,
como sefiala Hunter (2004, p. 16), los oradores del Banguete se aprovechan de la ambigiiedad de
estos términos, yo procederé a hacer lo mismo. A menos que lo aclare, cuando escribo Eros,
compréndase que me refiero tanto al Dios como al estado emocional.

2 En este trabajo voy a usar como texto fuente la traducciéon de Martinez Hernandez (1986, pp.
143-287). Y para reponer las palabras en griego recurriré a la traduccion de Luduena, E. Platén
(2015).
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transforma por magia” (Cassin, 2013, p. 69). Asi como, por un lado, las palabras
habrian envenenado y hechizado el alma de Helena para que obedeciera a los
troyanos, por otro lado, el discurso de Gorgias “cura a los atenienses que
cometian el error de reprobar a Helena” (Idem). Pero, como veremos a
continuacion, el aspecto de cura y veneno de Eros en el que quiero concentrarme
en este trabajo, es otro.

Allen (1991) en su comentario al Banguete, por un lado, sefiala que Eros,
objeto de los encomios, esta magnificamente adornado. Por otro lado, destaca
que el aspecto mas temible de Eros, su lado oscuro que representa la mania, la
locura, la destruccion y la maldad (que bien conocen los antiguos griegos) es
ignorado en los discursos (p. 7-8). A mi parecer, este aspecto sigue estando
presente, pero de una manera mas disimulada, ya que justamente son discursos
en honor al dios Eros. Y, ademas, el amor, en el didlogo entre Socrates y Diotima,
es condicion de posibilidad para ascender y acceder a la Idea de Belleza, por
tanto, no se le puede hacer una critica explicita.

En su introduccion al Banquete, Ezequiel Luduena (2015, p. xviii) menciona
este aspecto temible de Eros. Por ejemplo: “El célebre coro de Antigona canta:
“...nadie de ti puede escapar, ni entre los inmortales, ni entre los humanos,
criaturas efimeras. Quien te posee, enloquecido queda. El corazon de los justos
tt lo desvias a la injusticia para su propia ruina”. Luduefia también menciona
que “este lado negativo de Eros lo hallamos en la primera parte del Fedro. Alli, los
enamorados son sujetos ‘enfermos” y quien ama es ‘dafiino y desagradable””
(Idem).

Por su parte, Maria Angélica Fierro (2006) sefiala que la naturaleza
paraddjica de Eros ya aparece en obras previas al Banquete. Por un lado, esta su
fijacion obsesiva y enferma en el objeto amoroso, como sucede en “el Hipdlito de
Euripides (vv. 27-28, 38-40, 1304), [donde] se reitera la idea de la pasiéon amorosa
como una ‘mordida’, como una fuerza invasiva que se apodera del que se

enamora e incluso un ‘mal” o una enfermedad” (p. 169). Por otro lado, est4 la

3
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potencialidad constructora y creativa, que aparece en la “Lisistrata de Aristofanes,
donde £pwg [eros] es presentado como una fuerza que puede actuar incluso a
nivel politico y conducir a la paz” (Idem).

En 202-b, la sacerdotisa Diotima dice que Eros no es ni bueno ni malo, sino
algo intermedio. Mas adelante en el texto, en 202-d-e, lo define como un daimon,
como un intermedio entre lo divino y lo mortal. A través de la adivinacion, Eros
va a oficiar de intermediario entre estos dmbitos. Y, por dltimo, en 203 d-e,
después de contar como fue la concepcion de Eros, describe como es su

naturaleza; explica que:

esta al acecho de lo bello y de lo bueno; es (...) habil cazador, siempre
urdiendo alguna trama y —deseoso de sabiduria e ingenioso- se pasa la vida
filosofando; es un mago experto, un hechicero (papuaxevc), un sofista. (...) Mas
lo que consigue siempre se le escapa, de suerte que Eros nunca esta falto de
recursos ni es rico, y estd, ademds en el medio de la sabiduria y la
ignorancia. (Hernandez, 1986, p. 249)3

Eros en tanto que es un daimon, que es algo intermedio, no es entonces ni
bueno ni malo en si mismo. Por el contrario, puede ser causa de las mayores
tragedias, asi como también de la mas excelsa felicidad. Por eso, sostengo que
entenderlo como phdrmakon facilitard la comprension de su naturaleza
aparentemente paraddjica.

Entonces, mi hipdtesis es que, asi como el didlogo entre Sécrates y Diotima
representaria un Eros que cura al alma, que sacia este deseo de conocer la Belleza
en si, el discurso de Alcibiades representaria un Eros que es un veneno para el
alma, asi como también lo fue en el caso de Heracles. Una segunda hipotesis es
que, si entendemos a Eros como un metaxii, que posibilita el pasaje de un estado

a otro, es entonces necesario, sufrir el veneno de Eros para alcanzar el objeto

3 Para la parte en cursiva véase Luduena, 2015, p. 153.
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amado y curar asi una falta constituyente, como la mortalidad y el olvido.* Esta
segunda hipodtesis puede apoyarse tanto en el Banquete, asi como en el Fedro y en

el mito de Heracles.

2) Eros como cura

La palabra phdrmakon (cuyo plural es phirmaka) es una palabra ambigua en

el griego antiguo, con un:

“rango de significados que cubren ‘medicina’ util, ‘veneno’ dafiino, asi
como también ‘droga’ o ‘filtro’ mdgico (...) En contextos de magico-erdticos,
phdrmaka se refiere especificamente a los ‘filtros’, o pociones de amor, por
ejemplo, las que son dadas a los hombres para revivir su afecto por una
amante o concubina. Técnicamente, ‘filtros” traduce el griego philtra, pero
philtra y phdrmaka coinciden en contextos de magia erotica.” (Collins, 2008,
pp- 59 y 134, traduccion propia)

La palabra pharmaketis, con la que Diotima define Eros, también posee
ambigiiedad. Puede traducirse como hechicero, envenenador, farmacéutico o
boticario,® por lo cual Eros seria tanto capaz de envenenar asi como de curar. Pero
con pharmakeiis Diotima se refiere al daimon Eros, a un ser con agencia, no al estado
emocional, no a cdmo las personas experimentan el amor en carne propia.

Si interpretdramos a Eros solo con la connotacion de pharmaketis se corren
dos riesgos. El primero es el de caer en una interpretacion donde la
omnipresencia sea una de las caracteristicas del daimon, que constantemente
estaria acompanando a los jovenes enamorados indicdndoles como actuar. Pero
en los siete discursos del Banquete, si bien se habla de lo poderoso que puede

llegar a ser, la omnipresencia no es un rasgo que se le atribuya. El segundo riesgo

4 Esto no significa que necesariamente toda experiencia de amor cause sufrimiento, es mas, segin
Fierro (2006) “la vivencia plena de mutuo amor conlleva al menos el premio de auténtica
felicidad” (p. 192). Por e€j.: yo creo que el personaje de Pausanias podria ser feliz el resto de su
vida, si pudiera seguir siendo el amante de Agatén y sin importarle ni pesarle si nunca puede
acceder a la Idea de Belleza porque, con Agatdn, Pausanias alcanzaria la felicidad.

5 Segun Liddell & Scott (1940).
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es el de caer en una interpretacion animista restringida de Eros, porque si Eros es
solo un boticario, ;como se explica que los phdrmaka y las pocimas de amor tengan
efecto alguno en los hombres? ;Debemos suponer acaso que Eros se encuentra en
cada concoccion y filtro amoroso, y asi es como hechiza a las personas? ;No seria
mas légico entender a Eros como nos lo presenta Ovidio en el mito de Apolo y
Dafne, como un joven que dispara flechas generando efectos de amor o aversion
en sus objetivos? (Ruiz de Elvira, 1983, p. 15). El daimon no estaria presente
constantemente, sino que con sus flechas genera efectos en las personas
convirtiéndolas en enamoradas, para luego retirarse. Y una vez que se retira lo
que quedaria es el estado emocional del amor. El cual no se lo puede entender
adecuadamente como pharmaketis. Por eso propongo el término phdrmakon para
definir a Eros, porque con este término si se podra abarcar a los filtros de amor, a
los venenos de viboras, y a sus respectivos efectos en los humanos, sin correr con
los riesgos previamente mencionados.

Si Eros es entonces un phdrmakon, en el didlogo entre Socrates y Diotima
cabe preguntar ;qué es lo que Eros cura? El olvido del saber acerca de qué es
realmente el Bien y la Belleza en si (ambos son los erdmenoi® de Eros). Y si
recogemos la refutacion que le hace Sdcrates a Agaton sabemos que Eros ama “lo
que no tiene a su disposicion y no estd presente, lo que no posee, lo que €l no es
y de lo que ésta falto” (Herndndez, 1986, pp. 242-243). En el tinico sentido en que
se puede desear lo que ya se tiene, es el siguiente: conservar en el futuro lo que
ya se tiene en el presente. Por estas razones, Eros ama el Bien y la Belleza en tanto
no las posee. Y si las alcanzara desearia no volver a perderlas.

Volviendo a la cuestion del olvido, de acuerdo con la propuesta de Platon,
en boca de Sdcrates en el Feddn, “el aprender seria reminiscencia” (Gual, 1988, p.
63). Para entender la reminiscencia debemos partir de la tesis de que nuestras

almas, antes de descender y encarnarse en forma humana en el plano sensible,

¢ Es decir, los “objetos” o, mejor dicho, Ideas amadas. El eromenos es el télos al cual el amor apunta.

6
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estuvieron en contacto con las ideas de Belleza, Justicia, Bien y muchas mas, en
el plano inteligible. Al quedar el alma atrapada en el cuerpo, el conocimiento de
la vida anterior es olvidado, por lo cual “el aprender no es realmente otra cosa
sino recordar, y segtin éste es necesario que de algin modo hayamos aprendido
en un tiempo anterior aquello de lo que ahora nos acordamos” (Ibid., p. 57).
Entonces, de lo que se trata la vida humana en plano sensible, al menos la del
filosofo, es de recordar, de recuperar ese conocimiento perdido.”

El camino para lograrlo es a través del amor a la belleza (segin nos
trasmite Diotima desde 210-a hasta 221-d). Primero, se comienza con el amor a
un cuerpo bello y para engendrar en éste bellos razonamientos. Luego “debe
hacerse amante de todos los cuerpos bellos y calmar ese fuerte arrebato por uno
solo” (Hernandez, 1986, p. 262). Mas adelante se trata de ver cémo la belleza del
alma es mas valiosa que la del cuerpo. Después se aprecia la belleza que reside
en las normas de conducta y en las leyes. Y el camino de ascenso contintia hasta
finalmente llegar a la Idea de Belleza (que es eterna, inmutable y todas las cosas
bellas participan de ella). Este es el objetivo “por lo que precisamente se hicieron
todos los esfuerzos anteriores” (Ibid., p. 263). Y el hombre que ve esta Idea podra
“engendrar, no ya imagenes de virtud, sino virtudes verdaderas, ya que estd en
contacto con la verdad” (Ibid., p. 265), lo cual lo hace amigo de los dioses, y lo
vuelve tan inmortal como pueda ser un mortal. Debo reponer que el amor fue
previamente definido por Diotima como “el deseo de poseer siempre el bien”
(Ibid., p. 254) y por tanto el deseo de inmortalidad.® Entonces Eros no solo es cura

del olvido de la Idea de Belleza, sino que también curaria la mortalidad.

7 Seguin Socrates, en 66-b - 67-a del Feddn, “solo obtendremos lo que deseamos y de lo que decimos
que somos amantes, la sabiduria, una vez que hayamos muerto, (...) pero no mientras vivimos”
(Gual, 1988, p. 45). Es decir que, solo una vez llegada la muerte nuestra alma podra observar los
objetos reales en si, por si misma. Conclusidon que difiere de la respuesta que da Diotima en el
Banquete.

8Ya que, al ser los humanos seres mortales, incluso si alcanzamos el bien, lo perderiamos una vez
llegada la muerte. La manera de evitarlo es por medio de la procreacién y la generacion, que solo
pueden darse en lo bello. “La generacion es algo eterno e inmortal en la medida que pueda existir

7
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Pero ;es Eros una cura por si mismo, es decir, el estar simplemente poseido
por Eros cura nuestro olvido de las Ideas? No exactamente. A Eros hay que
entenderlo como metaxii (Leta&V), como un intermedio o intermediario “que
posibilita el pasaje de un estado a otro” (Fierro, 2007. p. 249). El amor, propongo,
es un estado intermediario que nos permite pasar del olvido al saber, de la
mortalidad a la inmortalidad. Bajo esta nueva definicion se vuelven pertinentes

las palabras del personaje Aristofanes:

“Eros es el mas filantropo de los dioses, al ser auxiliar de los hombres y
médico (latpog) de enfermedades tales que, una vez curadas (laOévtwv),
habria la mayor felicidad para el género humano (...) Eros (...) nos hara
dichosos y plenamente felices, tras restablecernos en nuestra antigua
naturaleza y curarnos (iaoapevog).” (Herndndez, 1986, pp. 221 y 229).

Por tanto, Eros no es la cura en si, sino que es aquel que, en tanto estamos

enamorados, nos conduce hacia la cura.

3) Eros como veneno

(Por qué Eros es un veneno para Alcibiades? Porque Socrates, que
supuestamente lo ama, desprecia su belleza (en 216-e), lo hace sentir celos (en
213-d), lo obliga a tomar la posicion de erastés® (amante) y lo fuerza a reconocer
que estd falto de muchas cosas, de muchas virtudes y que se deja vencer por la
admiracion de las multitudes (Ibid., pp. 272-273). El reconocimiento de esta
situacion lo lleva a sentir vergiienza. Ademas, Socrates tampoco le corresponde
el deseo de tener relaciones sexuales (desde 217-a hasta 219-e). En definitiva, estar
enamorado de Socrates lo hace sufrir.

Y esto se ve desde 217-e / 218-a:

en algo mortal. Y es necesario (...) desear la inmortalidad junto con el bien, si realmente el amor
tiene por objeto la perpetua posesion del bien” (Ibid., p. 255).

9 “Le invito, pues, a cenar conmigo, simplemente como un amante que tiende una trampa a su
amado” (Ibid., p. 275).
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“A mime sucede lo que le pasa a quien ha sufrido una mordedura de vibora
(.--) Yo, pues, mordido por algo mas doloroso y en la parte mas dolorosa de
las que uno podria ser mordido — pues es en el corazon, en el alma, (...)
donde he sido herido y mordido por los discursos filosdficos, que se agarran
mas cruelmente que una vibora cuando se apoderan de un alma joven no

mal dotada por naturaleza y la obligan a decir y hacer cualquier cosa.” (Ibid.,
pp- 275-276)

En este punto del trabajo, quisiera hacer un paralelo entre Alcibiades y
Heracles, ya que ambos son envenados por Eros y porque es plausible que la
historia del semidios le haya servido a Platdn de inspiracion a la hora de escribir
el discurso del Alcibiades.

Heracles, hijo del dios Zeus y la mortal Alcmena, estaba casado con
Deyanira. Un dia, la pareja necesitaba cruzar el rio Eveno y el centauro Neso se
ofrecio a llevar a Deyanira al otro lado mientras Heracles cruzaba nadando. Pero
el centauro terminé secuestrando a la esposa de Heracles. Este lo maté con una
flecha envenenada (con la bilis de la Hidra de Lerna). El centauro, para vengarse,
con su ultimo aliento le explicé a Deyanira como hacer una pocion de amor
utilizando su semen y la sangre de la herida causada por la flecha (Graves, 1994,
pp. 243-244): “tendras en ello un hechizo para el corazén de Heracles, de modo
que no amara mas que a ti a ninguna mujer que vea” (Alamillo, 1984, pp. 213-
214).

Anos mas tarde, Heracles secuestrd a Yole y la envid a sus tierras para ser
su amante. “Por causa de esta joven, aquél [Heracles] destruy6 a [la ciudad de]
Eurito y a Ecalia la de altas torres, y que Eros, el tinico de los dioses, le ceg6 para
emprender esta lucha” (Ibid., p. 206, las negritas son mias). Deyanira al enterarse
de esto, desdichada y con miedo de que su esposo ahora solo amara a Yole,
decidi6é enviarle una ttnica nueva a Heracles impregnada con la “pocién de

amor” sin saber que, en realidad, era un veneno mortal. En la obra de Sofocles
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llamada Las Traquineas, en los versos 1135-1140, Hilo le dice a su padre Heracles

que Deyanira se equivoco:

Hilo: - ...creyendo que te aplicaba un filtro amoroso (otégynua) cuando vio
a la desposada dentro de la casa (...)
Heracles. - ;y quién es ese hacedor de farmacos (pagpaxelc) entre los
traquinios?

Hilo. - Neso, el centauro, hace tiempo la convencié que con ese filtro
(pAtow) encenderia tu pasion. (Ibid., p. 233)

Heracles se puso el regalo que le habia enviado su esposa y mientras hacia
sacrificios para los dioses “le llegd un convulsivo dolor desde los huesos,
devorandole luego como un veneno de una hostil y mortifera vibora” (Ibid., p.
221, las negritas son mias). El dolor era tan insoportable que le termino pidiendo
a su hijo que levante una pira para quemarlo vivo y asi sanar los males que
aquejan su cuerpo. En el proceso su parte mortal fue consumida por el fuego y
finalmente se convirtié en un dios, por lo cual Zeus lo recogio en carro y se lo
lleva al Olimpo (Graves, 1994, pp. 255-256).

Si aplicamos la concepcion de Eros como veneno al mito de Heracles,
entonces, Eros es quien causa la muerte del semidios. Si él nunca se hubiera
enamorado de Yole, no habria recibido un supuesto filtro por parte de Deyanira
y no habria tenido que sufrir. Ahora bien, si recordamos el caracter metaxi de
Eros, en el caso de Heracles, el amor posibilitd el pasaje de la mortalidad a la
inmortalidad, es decir que fue un veneno, o, mejor dicho, un phdrmakon que
termin6 siendo beneficioso. Por lo cual, una definicion mdas completa es la
siguiente: Eros es un phdrmakon que puede enloquecernos, enfermarnos y
hacernos sufrir como un veneno,!’ asi como también puede ser una cura, o, mejor

dicho, conducirnos a buscar la cura de los males que nos aquejan. Y en caso de

10 Bl estar poseido por Eros revela una carencia. Eros desea aquello que no posee, lo que le falta y
ser consciente de esa falta nos causa sufrimiento y nos moviliza a buscar la cura.

10
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ser alcanzada, serd causa de la mayor felicidad, asi como también de la
inmortalidad y del fin del olvido de las Ideas de Belleza y Bien en si.
Tal definicion de Eros puede apoyarse en el Fedro, donde los enamorados,

segun el sofista Lysias, estan enfermos y, ademas:

“...su mente desvaria (...) pero resulta que [segun Estesicoro], a través de
esa demencia, que por cierto es un don que los dioses otorgan, nos llegan
grandes bienes (...) o sea que tal ‘mania’ nos es dada por los dioses para
nuestra mayor fortuna.” (fﬁigo, 1988, pp. 318, 340-341, 343).

Una de las consecuencias del didlogo entre Sdcrates y Diotima es que en
realidad no amamos el cuerpo o el alma de otras personas,'! sino que lo que
realmente amamos es la Idea de Belleza. Si aceptamos que todos somos amantes
de esta Idea y que todos estamos enfermos, entonces la tinica cura es alcanzar el
télos al cual tiende Eros. Por ende, Alcibiades sufre por el simple hecho de estar
enamorado y ese veneno no dejara de tener efecto sobre €l ya que no es capaz de
alcanzar lo que desea, no es capaz de completar el ascenso a la Idea de Belleza.
Alcibiades queda atrapado en el nivel donde se ama la belleza de un alma
particular, la de Sdcrates, debido a que Alcibiades ha visto las imadgenes de su
interior y le “parecieron que eran tan divinas y doradas, tan extremadamente
bellas y admirables, que tenia que hacer sin mas lo que Sécrates mandara”
(Hernandez, 1986, p. 274). ;Por qué Alcibiades queda atrapado en un nivel,
incapaz de terminar el ascenso a la Idea de Belleza? Porque carece de las virtudes
necesarias para resistir al veneno de Eros y por eso lo perjudica. A diferencia del

caso de Heracles donde el veneno termina siendo beneficioso para él.12

11 Aquiles no muere en realidad por amor a Patroclo, sino en pos del recuerdo inmortal que dejara
atras el actuar tan bello y virtuoso que tuvo el héroe de la Guerra de Troya; “por inmortal virtud
y por tal ilustre renombre todos hacen todo, y cuanto mejores sean, tanto mas, pues aman lo que
es inmortal” (Hernandez, 1986, p. 259).

12 Otro caso de un veneno que termina siendo beneficioso para quien lo recibe es el de Socrates
en 117-a-118-c del Fedén, donde bebe el vaso de cicuta (el término utilizado para veneno también
es phdrmakon). Su muerte no lo entristece, sino que lo alegra. Incluso le recuerda a Critén que le

11
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4) Conclusion

En definitiva ;es posible interpretar al Eros del Banguete de Platon como
phdrmakon? La respuesta es si y a lo largo de este trabajo, he intentado mostrar
que esta interpretacion y que las dos hipdtesis que me propuse son plausibles:

1) a) Eros, en el didlogo entre Socrates y Diotima, es quien subsana, en las
almas humanas, el olvido de las Ideas de Belleza y, por consecuencia, del Bien.
Como Eros “estéa al acecho de lo bello y de lo bueno”, va a conducir a los humanos
amantes para que alcancen sus erdmenoi, aquellos objetos de amor de los cuales
carecen, objetos que no poseen. El enamorado parte de un camino de ascenso que
comienza con el deseo a un cuerpo bello y culmina con el deseo y contacto con la
Idea de Belleza. Asi Eros cura el olvido de la Idea, a la cual las almas ya habian
conocido, en el plano inteligible, antes de encarnarse en el plano sensible.

1) b) Eros, en el discurso de Alcibiades, es quien ha envenenado el alma
del joven ateniense. El amor que siente por Socrates le ha revelado a Alcibiades
que €l no es bello, que carece de muchas virtudes y que sufre por haber sido
mordido en el alma, como si de una vibora se tratara, por los discursos filosoficos
de Sdcrates. Y como carece de esas virtudes es incapaz de encausar su sufrimiento
para alcanzar la Idea de la Belleza.

2) Tiene sentido entender a Eros como metaxu, es decir, como un
intermedio o intermediario “que posibilita el pasaje de un estado a otro”, ya que:
a) en el caso del ascenso a la Idea de Belleza, el alma humana pasa del olvido al
saber; b) en el caso de Heracles, el ser envenenado por Eros y sufrir como si lo
devorara el veneno de una vibora, le permite abandonar la condiciéon de mortal
alcanzando la inmortalidad; c) en el caso de los mortales humanos es posible

alcanzar algtin grado de inmortalidad a través de la generacion en lo bello.

pague su deuda al dios de la salud Asclepio, “porque “Socrates considera la muerte como la
curacion de todos los males humanos>" como apunta Bluck (Gual, 1988, p. 141, N. 133)”.

12
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Comprendiendo los aspectos venenosos y curativos de Eros, asi como su
caracter de metaxii, es, por ende, posible definir a Eros como un phdrmakon al que
hay que sufrir como un veneno, para que asi nos conduzca a la cura de los males
que nos aquejan. Si alcanzamos la cura, alcanzaremos la mayor felicidad, asi
como también de la inmortalidad y el fin del olvido de las Ideas de Belleza y Bien
en si. Si todos estamos enamorados, todos somos sufrientes y depende de cada
uno encausar ese sufrimiento hacia el verdadero camino erdtico que nos conduce
a La Belleza. Hay quienes se rendiran sumidos en la desesperacion y otros que si
estaran a la altura del desafio.

A fin de cuentas, interpretar a Eros como un phdrmakon es una clave de
lectura enriquecedora para el Banquete de Platon, pero también para muchas

obras mads, entre las cuales se encuentran Fedro y Las Traquinias.
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