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La obra recoge, en un gesto dialégico, un conjunto de investigaciones
actuales sobre la Antigiiedad cldsica que ponen el acento en las intersec-
ciones metodoldgicas que contribuyen a un abordaje multidisciplinar de
los textos cldsicos. Los autores y las autoras participan de un juego calei-
doscépico que mueve las piezas del pasado y del presente como ntcleo
problemdtico del pensamiento cldsico. Opera, asi, como una caja de he-
rramientas en sentido foucaultiano, capaz de arrojar luz sobre las relacio-
nes entre los autores y sus preocupaciones tedricas para constituir una
respuesta histéricamente situada a los temas-problemas de la filosofia, la
filologfa y la historia antigua. Cada capitulo plantea una serie de relacio-
nes entre «Nosotros y los Otros-cldsicos», la tensién entre «mortalidad
e inmortalidad» que atraviesa a gran parte de la produccion textual mi-
toldgica, filosdfica y literaria antigua; las “cuestiones de género”, que ya
son parte de nuestra tradicién cldsica, y que nos invitan a volver a ellas
de un modo critico; y, por tltimo, el “arte”, que ha sido, sobre todo para
los filésofos, un dmbito de debate y discusién sobre la politica. Asi, el
lector se encontrard con el mito, la filosofia, la tragedia, el arte y la poli-
tica. Pero también, con los dioses y los humanos, con héroes sufrientes,
con virtudes y tejidos femeninos, con descensos al infierno y con el deseo
inextinguible de inmortalidad, con el arte en tanto campo de batalla de

la politica, con Grecia, Roma y Nosotros.
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Reflexiones sobre el amor y la in/mortalidad-
mortalidad a prop6sito de la tematica éros-agdpe

Maria Angélica Fierro
Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas
Universidad de Buenos Aires*

Eros och Agape' de Anders Nygren inici6, en el siglo pasado, una discu-
sidén respecto al concepto de amor enlazado a dichos términos griegos,
la cual llega hasta nuestros dfas. La misma ha girado principalmente al-
rededor de la generosidad y desinterés como rasgos distintivos del
agdpe neotestamentario, y de los argumentos a favor o en contra para,
también, aplicar estos atributos al éros de raigambre platénica. Algunos
intérpretes se han ocupado de agregar razones a favor de la oposicién
entre ambos tipos de amor;® otros, ya de encontrar gérmenes de la
agdpe cristiana en el éros platénico,’ ya de procurar una complementa-
cién de los dos.*

Proponemos aqui explorar esta cuestion desde un dngulo menos
transitado: el de la relacién de cada tipo de amor con la inmortalidad y
la mortalidad. En este sentido, el é7os de cufio platénico remitirfa a un
deseo de los seres humanos y mortales de llegar a ser inmortales en imi-
tacion al éros “alado” que conduce la vida celestial de los dioses. Diver-
samente, el agdpe del Nuevo Testamento implica un deseo de mortali-
dad por parte de lo divino en tanto el gesto médximo de amor del dios
cristiano comprenderfa el “hacerse hombre” a través de Cristo y some-
terse, con ello, a la experiencia del devenir y la muerte, aunque sea, ex-

traflamente, para darnos con ello también “la vida eterna”.
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Eros e inmortalidad en la filosofia platonica$

E/éros por la inmortalidad divina en Banquete

El Banquete parte de la concepcién habitual de Eros/éro” senten-
dido como la pasién amorosa experimentada por el amante hacia el
amado en el estado de enamoramiento,® particularmente el que se
da en el contexto de la relacién homosexual.” El discurso de Sécra-
tes/Diotima ofrece una caracterizacién transformadora del éros
desde la filosoffa, superadora incluso de lo que los saberes prestigio-
sos del momento, representados en los cinco discursos precedentes,
podrifan decir al respecto.

Alli, en primer término,"’ se describe a €705 como poseedor de una
naturaleza “hibrida” o “intermedia” —metaxy— en tanto al mismo
tiempo que carece de su objeto —lo bello y lo bueno- est4 provisto de
recursos para procurirselo. Por ser metaxy no es solo un “interme-
dio” sino, mds atin, un daimon “intermediario” que vincula el imbito
humano con lo bello, lo bueno, lo divino e inmortal, y que encuentra
su méxima expresién en el anhelo del filésofo por la verdad." Se es-
pecifica luego, en Banquete 204a-206a, que éros es, como en la con-
cepcidn tradicional, un deseo intenso que domina la vida de un indi-
viduo, pero no dirigido a una persona amada particular sino encau-
zado hacia lo bello o, més precisamente, hacia lo bueno,"? y que de-
termina, segin cudl sea su foco de orientacién, distintos tipos de
existencias.'® El éros, entonces, no es privativo de los amantes puesto
que todos estamos enamorados —ezan— de lo bueno.

Se presentan luego las acciones —érga— propias de éros de acuerdo
a su naturaleza. Estas son: la bisqueda de la felicidad en la posesion
de lo bueno y, junto con ello, de la inmortalidad, en tanto lo que se
desea es la tenencia ininterrumpida de lo bueno, tal como se afirma
en este pasaje:

&Oavaciag 0 dvaryxaiov embvuely uetd dyabod éx T@V dUoACYNLEVWY,
elmrep 0D dyaBod vt elvar del Zpwg E0Tiv. dvaryxaiov 1 éx ToUTOV TOD
Ayov xal g dBavaaiog 6V dveryxaiov 89 tx TovTOV ToD Adyov Kal THg
&Bavaaiog Tov Epwrta elvau.
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Y es la inmortalidad junto con lo bueno lo que debe desearse, de
acuerdo a lo ya acordado, si el amor es por la posesién permanente
de lo bueno. Pues bien, a partir de este argumento es necesario que
el amor sea también amor por la inmortalidad.™*

Eyos es entonces, entre otras cosas, tal como se desprende de este pa-
saje, anhelo de inmortalidad.

Ahora bien, la aseveracién de que nuestra alma® es de becho in-
mortal es, como sabemos, una de las tesis mds famosas e influyentes
de la filosoffa platénica en la tradicién cultural. El Fedon se ocupa
precisamente de “probar” que el alma es inmortal en base a cuatro
argumentos: la psyché es inmortal en tanto subsiste a la sucesién de
contrarios como vida-muerte (argumento de la “generacién a partir
de los contrarios”, Fed. 69e-72d); ademds ha preexistido a la unién
con el CUErpo, puesto que posee un conocimiento —si bien imper-
fecto— innato de las Ideas (argumento de la “reminiscencia”, Fed. 72e-
77a); es, en la simplicidad de su naturaleza, afin a las Ideas que son
inmutables e indestructibles (argumento de la afinidad, Fed. 78b-
80c); finalmente, es inmortal porque es lo que otorga vida y, por lo
tanto, siendo la vida un atributo esencial de la misma, no puede morir
(Fed. 105b-107b). A esto debemos agregar el argumento de la inmor-
talidad del alma de Fedro 245¢c-e —basado en que el alma como prin-
cipio de movimiento, es ingénita e indestructible— y de Repriblica
10.608d-611a, segtin el cual el alma no puede ser destruida por la in-
justicia. Independientemente de los méritos 16gicos de estos argu-
mentos, de acuerdo a ellos, dado que nosotros somos un compuesto
de cuerpo y alma y el componente “alma” es inmortal, entonces, en
este sentido ya poseemos la inmortalidad. Asf pues, se plantea el inte-
rrogante de cudl serfa la razén de hablar en el Banguete de un éros, de
un deseo por la inmortalidad.

Para comprender esto debemos tener en cuenta, como he procu-
rado mostrar mds ampliamente en otros trabajos,“ que existen para
Platén distintos tipos de inmortalidad. La inmortalidad deseada no es
el mero subsistir ininterrumpidamente —lo cual ya estarfa garantizado
por ser nuestra alma de suyo inmortal- sino que se trata del ansia de ser
inmortal como los dioses."” Eros hace esto posible puesto que es un dai-
mon “intermedio” e “intermediario” —metaxy- que conecta lo mortal
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con lo inmortal y lo divino. “6 "Epug [...] peta&d Gvyrod xai dBavdtov.
[...] Aaipwy péyog [...] xal yap wav 6 Seuupdviov uetakd dott Beod Te xal
Bvrod” (Banguete 202d-e). “Eros [es] algo intermedio entre lo mortal
y lo inmortal. [...] Una gran divinidad. [...] Pues todo lo demonfaco se
encuentra entre lo divino y lo mortal”.

Sin embargo, por ser retofio de Pdros —el Recurso— y Penia —la
Carencia—, éros no es en realidad ni “inmortal” ni “mortal” y solo
puede sustituir permanente su objeto de deseo:

il oDTe ¢ &Bdvotog TEQUKeY obTe dg OvnTée, AAAL TOTE Uev Tiig el TG

uépag BdAder Te xai {fj, 8oy edmopyon, ToTé 8¢ drrobvijoxet, waAy 8
dvarooxeton e THY ToD ToTpdg PUTLY, T 8¢ TOPI{SIEVOV del DTTEXpEL...

Y el amor no es por naturaleza ni inmortal ni mortal sino que a veces
en el mismo dia florece y vive, cuando se procura abundancia, a veces
muere, y nuevamente renace debido al cardcter del padre. Y lo con-
seguido siempre se le escurre...'®

Por ello, el deseo por la inmortalidad como la de los dioses solo es po-
sible satisfacerlo, al menos en nuestra existencia actual, de forma limi-
tada a través de la produccién en la belleza de un “otro” gracias al cual
nos perpetuamos. La condicién inmortal divina implica, en cambio,
identidad consigo mismo —asf como, en el caso de los dioses, posesion
de la sabiduria y la felicidad."” Leemos en asi en Bangquete 208a-b:

TOVTR Yop TQ) TPSTR Ty T6 BvnTdv oleTan, 00 TG TAVTATATLY TS ADTO
del elvau domep 16 Oelov, dANR TG TO &Tr1dV xal TedouovevoV ETEpOV VEOY
gyxatadeimery olov adtd Av. TadTy TR wnyavi [...] Bvnrov dBavaciag
ueTéyet, kol o@pa kal TéAAo kpateg, Epn, OvnTov dBavaciog metéyet |[...].
&Bavaatiog yap yapty mavti alitn ) omovdn xal 6 Epwg Emetal.

Pues todo lo mortal se preserva del siguiente modo: no por ser siempre
lo mismo de modo absoluto, como es el caso de lo divino, sino por de-
jar tras de sf lo que se aleja y envejece a otro ser nuevo tal como él mismo
era. Por este medio lo mortal participa de la inmortalidad...Pues es por
la inmortalidad que este afin y amor acompana a todos.*
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La inmortalidad “vicaria” que nos es asequible tiene dos formas fun-
damentales: la procreacién “segtn el cuerpo”, por la cual nos prolon-
gamos a través de un individuo de nuestra misma especie; una forma
superior —la procreacién “segiin el alma”—, por la cual, a través de pro-
ducciones culturales y actos sobresalientes, perduramos en la memo-
ria de nuestra comunidad.

Sin embargo, el filésofo que es capaz de recorrer todala scala amo-
ris —esto es, de reconocer la belleza de los cuerpos; luego, la de los be-
llos hibitos y bellas normas de conducta; a continuacidn, la de las
ciencias; por ultimo, la captacién de la Belleza en si— accede a una in-
mortalidad “vicaria” mds perfecta dado que sus creaciones son de una
calidad ontoldgica superior y su produccién posee sustento en un co-
nocimiento fundado y estable. Leemos asi en Banquete 212a2-5:

&vradfo adTe povoyod yevioeTal, p@vTt & dpatdy T6 Xakdy, TiKTEY
obx eldwAa &petig, dte odx eldwAov EpamTopwévey, dAre 4Andi, dre ToD
&Anboic epamtopéve.

alli dnicamente le serd posible, al contemplar con aquello con que es
visible lo bello, engendrar no imdgenes de virtud, ya que no estd en
contacto con una imagen, sino virtudes verdaderas, por estar en con-
tacto con la verdad.

Pero, ademds, debido a esta experiencia, le cabe esperar que, tras la
muerte, pueda acceder a una inmortalidad semi-divina y, con ello, al
cumplimiento de su deseo, tal como se expresa en las lineas siguientes:
“rexdvTL 08 bpety GAnO7 xal OpeVapéve dmapyer Deoprdel yevéaau,
xal elTrép o dAAw dvBpwmwy dbavite xeivew”. “Y al que ha procreado
y alimentado una virtud verdadera le corresponde llegar a ser amigo
de los dioses, y, si realmente es posible a algin otro de entre los hom-
bres, también a aquél llegar a ser inmortal” (Banguete 212a).

Este planteo del Banquete no es en realidad ajeno al Fedon. Alli,
en forma similar al Banquete, solo las almas de los filésofos, quienes
han dedicado su vida a purificarse a través de la filosoffa —es decir,
del desarrollo del ¢7os por la verdad—, al morir parten junto a eig 70
Beiov Te xal dBavotov xal ppévimov (Fed. 81a; ¢f. también Fed. 82b-c
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y 63b). En cambio, las almas que presentan diversos grados de injus-
ticia estin condenadas a subsistir, vagabundeando sin rumbo en su
existencia incorpérea hasta reencarnar nuevamente de acuerdo a sus
méritos (Cf. Fed. 81b-82b).

Nos queda ahora ver en qué consistirfa esta inmortalidad del
alma como la de los dioses que, junto con lo bueno y lo bello, segtin
el Banguete, todos anhelamos (e7dn) pero ala que solo los filésofos
se aproximan.

La inmortalidad como la de los dioses en Repiblica: armonia psiquica estable

y desarrollo del deseo por la verdad

Aunque la Repriblica a primera vista no parece ocuparse de la inmor-
talidad, sin embargo, la tesis central de esta obra —el valor de la justicia
por si misma— culmina, en cierta forma (Repriblica 10.608c-621d) en
una reelaboracién sobre este tema con base a los desarrollos previos
de la Repiiblica y de acuerdo a las lineas ya trazadas en el Banquete y
retomadas mds ampliamente en el Fedro. Lo que intentaré mostrar
aqui es que la inmortalidad de tipo divino anhelada por todos con-
siste en el logro de una condicién estable y armoniosa del alma con-
solidada en el é7os por la verdad.

Como he desarrollado en investigaciones previas,* la teorfa tripar-
tita del alma de Repriblica —esto es, la division del alma en lo apetitivo,
lo irascible y lo racional- puede entenderse, a la luz de la imagen hi-
drdulica de Repriblica 6.485d6-8, como una ampliacién de la teorfa
del éros de Banguete. De acuerdo a esto, la psyché consistirfa en un
monto de energfa erdtica organizada en dos corrientes de deseo fun-
damentales: la de los apetitos, incapaz de discriminar entre lo bueno
y lo malo,? y la de la razén, que se dirige a la verdad y lo realmente
bueno;™ los deseos de la parte irascible por la victoria y el honor pue-
den fortalecer, segtin su tipo de entrenamiento, a uno u otro canal.**
La justicia es la virtud deseable por si debido a que es, primaria-
mente,?> una constitucién armdnica de las corrientes erdticas del
alma en la cual la razdn, gracias a su conocimiento de lo bueno (cf.
Repiiblica 4.442c) y adecuada estructuracion de las otras dos partes,
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garantiza la satisfaccién de los deseos propios de cada aspecto del alma
y hace al individuo justo feliz.*®

Ahora bien, la conduccién del éros por la verdad de la parte racio-
nal en el alma justa debe sustentarse, como minimo, en creencias ver-
daderas adquiridas en la infancia.”” Pero ademds, a través de estudios
matemdtico-dialécticos, el deseo por la sabidurfa puede alcanzar su
desarrollo mdximo, con lo cual la constitucién psiquica justa ad-
quiere una estabilidad mds sélida* que es pricticamente imposible
perder. Este tltimo caso es el de los fildsofos.

En el libro 10 de la Repiiblica, se retoma el andlisis del alma, asf
como de su justicia o injusticia, pero ahora a la luz de la eternidad
(Repriblica 10.608b-c) y considerindola, aunque con argumentos
distintos a los del Feddn y el Fedro, como un hecho inmortal (Repii-
blica 10.608d-611a).

Dado que esta investigacién del alma en tanto inmortal implica
dejar de comprenderla como algo compuesto de partes,” la misma
pareciera en principio dejar de lado las consideraciones sobre el ca-
rdcter tripartito del alma que se hicieran en los libros anteriores. Sin
embargo, esto no es exactamente asi. Lo que se hace, mis bien, es
examinarla a la luz de su amor por la sabidurfa.”® Leemos asi en Re-
priblica 10.6111e-612a:

BANG Ol [...] éxeloe Bhémew. [...] Eig mv priocopioy adtis, kel évvoely
v dmTeTon xod

olowv épietou dMGY, dg ovyyevis odoa T@ Te Belw xal &Bavitw xal 6
del 8y [...] xal 167 &v Tig 1001 adtiig THY 4An0F @dawy, elte ToAveldNg
elTe ovoeldng, elte 8y et xal Tog

Pero es necesario [...] dirigir la vista hacia allf [...], a su amor a la
sabiduria; esto es, hay que observar con qué cosas se pone en con-
tacto y por cudles compafifas se apasiona, en tanto es por su origen
afin alo divino, inmortal y que siempre es. [...] Y entonces alguien
verfa su verdadera naturaleza, si es multiforme o uniforme, en qué
consiste y cémo es.*!

Para este andlisis del alma a la luz de su deseo por la verdad se deja de con-
siderarla en tanto unida al sdma y la irracionalidad que este conlleva:
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olov 0’ éotiv 7] dAnOeia, 00 AedwBnuivoy det adtd fedoacdat vmé Te Tig
ToD TOWATOG

xovwviag xal EAAwy Kax@v, Gotep viv fuels Oewuedo, AN oléy oty
xaBopdy yryvéuevov

Pero para saber cémo es en verdad el alma, es necesario observarla
no ultrajada por la unién con el cuerpo y otros males, como la
vemos ahora, sino mirar cudl es su condicién en estado puro...*>

Es al examinarla dejando de lado al sdma, que las consideraciones res-
pecto a las partes irracionales —que dependen para su manifestacién
del sdma— quedan “suspendidas” y el alma se muestra entonces, sin
partes. Sin embargo, la influencia que los aspectos irracionales han
tenido en vida, en relacién con el desarrollo del deseo de la verdad y
el grado de justicia alcanzado, permanece tras la muerte y es, precisa-
mente esto, lo que se representa en el mito escatolégico con el que se
cierra el telén de la Repriblica.

De acuerdo a las especulaciones post-mortem que se hacen a través
del mito de Er, las almas al separarse del séma son premiadas o castiga-
das de distintos modos segin el grado de justicia de su vida encarnada®
—es decir, del grado y solidez de armonfa psiquica alcanzada— y la ma-
yorfa de ellas, incluso al elegir su nueva vida para reencarnar, siguen
siendo afectadas por los hébitos adquiridos en su existencia anterior:**

Tavtyy yap on &pn v Béav dbiav ebvau 18ev, ag Exaotar ai Yuyol
fpodvTo Todg Biove: Edeviy Te yap 19t elva kol yedoiay kal Oavpaciov.
kot ouvy ety yap oD TpoTépov

Biov té modAa aipeiofeu.

Por cierto decia [Er] que esta era una visién digna de ser vista el cémo
cada alma elegfa su vida. Pues el verlo era al mismo tiempo penoso,
risible y asombroso dado que la mayorfa elegfa de acuerdo a los habi-
tos de su existencia anterior.*

En el caso de los filésofos, quienes han logrado una estructura armé-
nica del alma estable y una vida conducida por el amor a la sabidurfa,
afianzan atn mds esta condicidn al liberarse de las solicitudes del
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cuerpo mortal y acceden a “las regiones celestiales” (Reprblica
10.614c y 10.615a). Incluso, en caso de volver a reencarnar, tampoco
pierden este estado psiquico ya que elegirfan por seguro una vida fi-
loséfica en la que conservarfan esa disposicién del alma, lo cual les
garantiza, a su vez que, cuando mueran, adquieran de nuevo el mejor
tipo de existencia desencarnada (Reprblica 10.618b y ss.; cf. especial-
mente Repriblica 10.619b-c).

Podemos decir entonces que la inmortalidad similar a la de los dio-
ses que todos anhelamos consistirfa, en la Repriblica, en laadquisicién
de esta estructura psiquica armoniosa —justa y feliz— de modo conti-
nuo, tanto si existimos con o sin un séma mortal.

Asi, si bien todas las almas son inmortales, la inmortalidad como
la de los dioses es algo que cada uno se debe ganar.*® Esta es entonces,
la inmortalidad que, segn el Banguete, todos deseamos. Pero solo si
nos dedicamos a la filosofia tendremos pleno acceso a ella.

La inmortalidad como la de los dioses en el Fedro: alma, soma y 6chema

La Repiiblica sugiere que la justicia humana —es decir, el mayor o me-
nor grado de bienestar psiquico alcanzado y, segtin nuestra lectura,
de inmortalidad de tipo divino al que accedemos— se inserta en el
marco mds amplio de la justicia césmica que responde a un ordena-
miento matemdtico.” El Fedro da una idea mds completa sobre este
punto, integrando a su vez, los desarrollos de Banguete y Repiiblica.*®

Las almas divinas y humanas comparten el mismo “material” psi-
quico39 y poseen una organizacién isomorfa, puesto que, tanto lasunas
como las otras, poseen tres partes segun la imagen del carro alado: la
parte racional, simbolizada por el auriga, y dos partes irracionales, re-
presentadas por los caballos (Fedro 246a-d). Ofrecen, sin embargo, di-
ferencias estructurales relacionadas, segin nuestra interpretacion en la
que extrapolamos ciertos conceptos del Timeo,” con que, si en algin
estadio, el vehiculo —dchema— del alma es un cuerpo corruptible (sdma)
o no. Si el material psiquico es siempre trasladado en un dechema que es
un cuerpo incorruptible —un astro—, como es el caso del alma de los
dioses,* entonces existe una estructura armoniosa y totalmente estable
entre sus partes de la que se origina un éros exclusivamente “alado” -
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esto es, el deseo de la razén por la verdad— que produce movimientos
uniformes y completamente racionales —los movimientos inteligentes
de los astros segin proporciones matemdticas.** Esta disposicidn psi-
quica de los dioses-astros que presenta un equilibrio inquebrantable es
en lo que consistirfa la inmortalidad divina.

En cambio, si, como ocurre con las almas humanas, el vehiculo
del alma es un séma o cuerpo mortal, entonces las partes irracionales
del alma, fundamentalmente la apetitiva representada en el caballo
negro, tienden a desarrollarse y provocan desequilibrios. Si esto ocu-
rre, “pierde las plumas” y se genera una corriente erdtica “hacia
abajo”, contraria a la del éros “alado”, por la cual el alma se aferra a
lo somdtico como objeto de deseo. Leemos asi en Fedro 246b-c:

Tekéa pév obv oloo xal émTepwuévy uetewpomopel [..] 7 Ot
TTepoppuoaon PépeTon Ewg &y oTepeod Twog AvTIAABnTon, ob
xatowkiofelon, o@ua yHivov Aapodaoa.

Asi pues [el alma], cuando es perfecta y alada, atraviesa las alturas...;*?
en cambio, el alma que ha perdido las plumas es transportada hasta
que se apodera de algo sélido, donde se establece, tomando posesién
de un cuerpo terrestre...

A diferencia de la mayoria de las almas, las de los filésofos, en tanto lo-
gran compensar la inestabilidad propia de la estructura psiquica hu-
mana, son capaces de fortalecer el éros por la verdad y asociarse a la di-
ndmica del éros de las almas divinas.* De este modo, tras la muerte que
es, en el Fedro como en el Fedon, la separacién del alma del cuerpo co-
rruptible o sdma, adoptarfan como dchema un cuerpo incorruptible
como el del dios y lo seguirfan en sus recorridos celestes (se instalarfan,
por ejemplo, en una estrella como “vehiculo” tal como leemos en 77-
meo 41e).* Efectivamente, la ley sagrada de Adrastea es la siguiente:

g v Yuyy) Oed cuvomadog yevouév xatidy T @V dAn 06v, uéypt Te

Tig €Tépog TepLodov elveu dmpove, XAV del TobTo SUVYTOU TOLEDY, del

aBAaf elvou.
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Cualquier alma que, por volverse acélita del dios, avista algo de las
cosas verdaderas, que esté libre de dafio hasta la préxima revolucién.
Y que, siempre que sea capaz de hacer esto, quede indemne.*

El filésofo adquiere entonces, la inmortalidad semejante a la de los
dioses y deseada por todos en tanto alcanza en vida una estabilidad
psiquica semejante a la de ellos que, cuando muere, se fortalece atin
mds al adquirir un puro dchema y liberarse del séma al punto de que,
después de un tiempo suficiente, puede desprenderse definitiva-
mente del cuerpo mortal.*” La manera en que somos inmortales es
algo que se adquiere, en mayor o menor medida, en vida y que pode-
mos especular, si aceptamos una determinada explicacién del uni-
verso, se prolonga y consolida después de nuestra muerte.** Cabe se-
fialar que esta inmortalidad se logra primero en este mundo® e im-
plica que el alma esté siempre unida a un cuerpo —ya sea corruptible
o incorruptible.*® El éros por una inmortalidad como la de los dioses
representa en la filosofia platdnica el suefio del hombre de asemejarse
a ellos y abandonar asf la contingencia y la mortalidad.

Agdpe: amor, mortalidad e inmortalidad en el Nuevo Testamento

Uno delos argumentos centrales de Nygren en su obra Eros och Agape
es que el cristianismo propone una concepcién radicalmente distinta
del amor respecto a la que se habia forjado en la tradicién griega, al
punto de que en el Nuevo Testamento se expresa esta ruptura a través
de la acufacién y utilizacién de un término especial para referirse a
esta nueva forma de amor —agdpe— junto con la ausencia del uso del
término éros. Asimismo, sostiene que, bajo la influencia del gnosti-
cismo y el neoplatonismo, se inicia en los autores patristicos, particu-
larmente en el Pseudo-Dionisio y san Agustin,”" la tergiversacion de
la novedad del mensaje neotestamentario al intentar conciliar y com-
binar el motivo griego del ¢7os con el del agdpe. El propésito funda-
mental de su libro es justamente denunciar esta distorsién y rescatar
la originalidad absoluta del amor cristiano.

Desde el punto de vista lingiifstico esta apreciacién es ya cuestio-
nable. El verbo agapdo, del que se deriva el sustantivo, agdpe es de uso
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frecuente en la literatura cldsica y aparece documentado desde Ho-
mero.>” En el caso de la Septuaginta, encontramos incluso el sustan-
tivo agdpe asi como el verbo agapdo que es atin més frecuente que el
sustantivo.>® Agregado a esto es necesario tener en cuenta que, COmo
muestran diversas interpretaciones que han defendido coincidencias
respecto a aquello alo que refieren éros y agdpe, una determinada pre-
ferencia léxica no es necesariamente indicadora de un cambio con-
ceptual. Ademis, es bastante improbable, en cualquier caso, que el
concepto de amor del Nuevo Testamento se haya forjado ex nibilo
sin depender para su gestacién de la tradicién cultural no solo griega
sino también judia en la que surge.’*

Hechas estas salvedades es, sin embargo, posible afirmar que en el
Nuevo Testamento, especialmente en ciertos textos de Juan y Pablo,
agdpe y agapdo son utilizados para expresar una concepcién del amor
que resulté central en la teologfa cristiana y que queda sintetizada en la
térmula be agdpe todi theoi.>> La ambigtiedad del genitivo es explotada
por estos autores ya que les permite sugerir simultineamente que se
trata tanto de a) el amor de Dios hacia nosotros (genitivo subjetivo); b)
el hecho de que Dios es fuente de ese amor (genitivo de origen); c) el
hecho de que, a su vez, Dios es amado por nosotros en consecuencia
(genitivo objetivo), lo cual se refleja ademds en nuestro amor al pré-
jimo.56 Enel pasaje de 1 Juan 4,7-8, aunque no aparece esta expresion,
estos tres sentidos estdn asimismo implicados:

Ayamnol, dyaduey dAANAoVG, 8L 1) &yday éx ToD Oeod éoTiy, kol mhg
8 dyamav éx Tob 0ol yeyévwnTar xal ywaoxe ov 0ebv. & i dyamdv
obx Eyvew Tov Debv, 611 6 Oedg dydmy éotiv.

Amados, amémonos los unos a los otros porque el amor proviene de
Dios, y todo el que ama se ha engendrado a partir de Dios y conoce
a Dios. El que no ama no conoce a Dios porque Dios es amor.

Aqui Dios es caracterizado explicitamente por ser la fuente de amor,
pero también quien nos ama —al punto de ser identificado con el
amor mismo- y el que a su vez genera en nosotros el amor a nuestros
semejantes y a El mismo. Ahora bien, la discusién suscitada por
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Nygren se ha concentrado en torno a la generosidad como rasgo dis-
tinto de he agdpe tod theod frente al cardcter supuestamente egocén-
trico y egoista del éros platénico. En este sentido, uno de los textos
mds representativos de la generosidad y desprendimiento de sf
mismo, propios del amor cristiano, ha sido el “Himno al Amor” de
Pablo en 1 Corintios 13. Leemos asi: “H éyamn wmoxpobuuei,
yonotedeTar 1 &yamn, od {niol, od TepTEepPeDeTAL, 00 PualodTal, oDk
doynuovet, od (el ta éavtiic”. “El amor se comporta con paciencia y
honestidad. El amor no tiene envidia, no se vanagloria ni se hace el
importante, no actia con bajeza ni busca el propio interés”.

Diversos autores han disentido con Nygren esgrimiendo distintos
argumentos con respecto a si no le corresponde también al éros platé-
nico la generosidad como una de sus caracteristicas.”” No nos propo-
nemos abordar este lado de la cuestidn, sino mds bien concentrarnos
en la diferente relacién de la mortalidad y lainmortalidad que implica
el éros platénico respecto al agdpe cristiano. Para ello, con base en tex-
tos provenientes de distintos libros del canon neotestamentario,*®
presentamos de modo esquemdtico una afirmacién central y cono-
cida de la doctrina cristiana: la manifestacidn del amor de Dios a tra-
vés dela entrega de su hijo Jesucristo, quien se hace hombre y enfrenta
la experiencia de la muerte para luego resucitar y abrir la esperanza al
ser humano de la vida eterna. El objetivo es poner a la vista cémo en
este punto el éros, tal como aparece caracterizado en los textos de Pla-
tén, exhibe caracteristicas diversas a las de la agdpe cristiana.

La preocupacion por el acceso a la vida eterna —y la elusién de la
condenacién eterna—>’ es una temdtica cristiana que aparece clara-
mente en el Nucvo Testamento, en tanto Jesucristo enfatiza en nu-
merosos pasajes a sus seguidores la promesa de la victoria definitiva
sobre la muerte, puesto que El mismo es Dios y la vida eterna. As{
leemos, por ejemplo:*°

Ay duny Aéyw dutv 8t & oV Adyov pov dxodwy xal TIOTEDWY TG

méploavtl pe Eyet {wny aldviov, xal elg xplow odx Epyetar &AL
uetaéPrey tx Tod Qavdtov el Ty {wiy.
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En verdad asf os digo que el que escucha mi palabra y cree en el que
me envid tiene vida eterna y no va a ser condenado sino que ha pa-
sado de la muerte a la vida.!

Similarmente en 1 Juan 5,20:

y Se e e A g < s c s .
oldapey Ot 811 6 vidg ToD Oeol Hxel, xal dédwrey NV didvolay Tva
YVQOOKOREY TOV 4ANnOéy- xal Eouey év 16 dAndvg, &v @ vig adtod
Tnood Xpiot§. 0dtég totv 6 ddnBivdg Oedg xal {wi) aiwviog.

Y sabemos que el Hijo de Dios ha venido y nos ha dado entendimiento
para que conozcamos que es el verdadero. Y somos en el verdadero, en
su Hijo Jesucristo. Este es el verdadero Dios y la Vida Eterna.

Mds atin, la expresién superlativa del agdpe de Dios en la entrega de
su Hijo anico, tiene por razén justamente que no perezcamos y ten-
gamos la vida eterna:

Oftwg yap fyamnoey 6 Oedg 1oV xbopov, Hote T6v vidY TOV Hovoyev
Buwxev, tva g 6 moTedwv elg adTOV YA drréAnTar dAX Exy {wiy aldviov.

Pues tanto amé Dios al mundo que entregd a su tinico Hijo para que
todo el que crea en El no perezca, sino que tenga vida eterna.®*

La inmortalidad otorgada por el amor de Dios a través de Cristo a los
creyentes consiste en la resurreccion al final de los tiempos de nuestra
misma unidad psico-fisica pero en estado incorruptible.*

codmioer yap, xal ol vexpol ZyepBncovran &pBapror, kel Tuelg
aAAaynodueda. Oel yap 1 @Oaptdv Toito évddoachut dpbapoioy xal o
Bynrov TotTo evddoactou dBavacioy.

Pues sonard la [tltima] trompeta y los muertos se levantardn in-
corruptibles, y nosotros seremos transformados. Pues esto co-
rruptible debe revestirse de incorruptibilidad, y esto mortal reves-
tirse de inmortalidad.®*

La esperanza de esta resurreccion tiene sus fundamentos en la anticipa-
cién que se ha dado ya primero a través de la resurreccién de Jesucristo.®
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Esta concepcién de la inmortalidad es, sin duda, diferente en mu-
chos puntos a la inmortalidad similar a la de los dioses que reconstrui-
mos de los textos platénicos. Aquella, como vimos, consiste en lograr
en nuestra existencia actual, fundamentalmente a través de la conduc-
cién de una vida filoséfica, una organizacién armoniosa y estable de
la energfa erética del alma, para la cual eventualmente podemos ad-
quirir, como soporte, el cuerpo de un astro y asi sumarnos a la ejecu-
cién inteligente de los movimientos eternos del cosmos, bajo la con-
duccién del éros alado y divino.

Podrfa decirse, sin embargo, que el éros platénico y la agdpe cris-
tiana conllevan, mutatis mutandis, un planteo similar en relacién
con la inmortalidad en tanto esta pertenece, en forma eminente, a
dios y, en ambos casos, el ser humano puede acceder a ella a través de
su participacién en el amor divino.

Por otra parte, ala manera del ¢7os platénico, metaxy entre lo mor-
tal y lo inmortal y un daimon intermediario entre el plano humano y
el plano divino que nos da acceso a la inmortalidad, Cristo, quien es
asu vez el Hijo de Dios y el Hijo del Hombre, es también el mediador
entre los hombres y Dios.®

No obstante, existe una diferencia fundamental entre uno y otro.
En el caso del éros platénico, el acceso a la inmortalidad a través de la
participacién en el amor divino implica que el hombre intente ya en
esta vida asemejarse lo mds posible a los dioses,*” que no son aqueja-
dos por las necesidades del séma mortal. En cambio, en el caso del
agdpe, el ser humano accede a la inmortalidad gracias a que Dios, a
través de Jestis, nace como un nifio, se hace hombre y experimenta
como tal lo que su humanidad implica: tiene hambre (Mateo 4,2),
sed (fuan 19,28), cansancio (Juan 4,6); se enoja (Marcos 3,5); tiene
miedo (Marcos 14,33); siente tristeza (Mateo 26,37); estd expuesto a
tentaciones como nosotros (Hebreos 10,5). Pero ademds, crucial-
mente, Dios, al entregar a su Hijo tnico, “se vacfa de si mismo” y “se
rebaja” al adoptar la condicién humana, asumiendo con ella la humi-
llacién, el dolor, el abandono y la muerte:®*
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ToUTO PpovelTe &v DU 8 xal &v Xpiotg Tnood, 8¢ év popgf] Oeod drdpywy

oby dpmorywdv Tynoato 1o evau e Bed, dAAG EavTov Exévmoey nop@iy
dovAov A, év dpotdpatt dvBpwmwy yevdpevos-kal axyuatt edpedelg
wg &vBpwmog étameivaoey Eavtdy yevbuevog dmcoos wéxpt Bavitov,
BovdTov 8¢ oTavpod.

Tengan este pensamiento en ustedes que también estuvo en Cristo
Jesus: el que, existiendo con forma divina, no consideré como un
botin/algo a lo cual aferrarse el ser igual a Dios sino que se vacié a
sf mismo al tomar la forma de un esclavo, al ser generado en seme-
janza con los hombres. Y, al ser hallado en su aspecto como hom-
bre, se degradé a sf mismo al llegar a ser sumiso hasta la muerte, y
muerte en la cruz.®’

Este rasgo central de la zgdpe cristiana es lo que queda expresado pos-
teriormente, al menos segun ciertas interpretaciones que han preva-
lecido, en el dogma de la Encarnacidn, segtin el cual Dios, a través de
Jesucristo, adquiere una doble naturaleza y asume asi,”’ ademds de la
divina, una dimensién humana en la que se somete a la experiencia de
la mortalidad, cargando sobre si la vulnerabilidad, el sufrimiento e in-
cluso la muerte. En la agdpe cristiana se abre la esperanza de la inmor-
talidad para el hombre a través de la resurreccién al final de los tiem-
pos, como vimos, a través del acontecimiento de la resurreccion de
Cristo. Pero, para que ello sea posible, El muestra antes su amor al
hacerse humano y morir crucificado.

¢ yap Xprotog Svtwy Nudv dolevav it ket xeupdy vmep doefiv
méBovey. woAig yap vmep duxadov Tig dmobaveital drep yap Tob dyadod
Tyor Tig el ToAUA drofovel cuvioTnow 8¢ THY e ToD dydmmy elg Hidg
6 Oedg 811 BTt ApapTAGY Svtwy Audy Xplotdg dmep AUy dmeovey.
oMY 0DV uaddov Otkawdévteg viv &v 16 alpatt adtod cwbnodpedo
SUadtob dmd Thig dpyfi. €l Yap éxOpot Evteg xarnAddynmey 6 Oed O
o0 Oavdtov ToD vieD abdrol, WOAAD pAAAOV  xaTeAAayévTeg
owbnodueda év 7 {wfj adTob.

“Pues Cristo, cuando éramos todavia débiles, en el tiempo fijado mu-

1ié por los impios. Porque dificilmente alguien morird por un hom-
bre justo. Por un hombre bueno alguien quizds osaria morir. Pero
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Dios consolida su amor hacia nosotros porque, aun siendo pecado-
res, Cristo murié por nosotros. Mucho mds todavia, entonces, ahora
tras haber sido absueltos en su sangre, seremos salvados de la ira a
través de El. Pues, si estando enemistados, fuimos reconciliados con
Dios por la muerte de su Hijo, mucho mds atn, al haber sido recon-
ciliados, seremos salvados en la vida de EL.7*

Esto implica que, a su vez, aquellos entre los hombres que participan
de he agdpe todi theod y esperan la resurreccién no deben abolir sino
abrazar en el amor a Dios y el amor al préjimo, su condicién mortal y
la de sus semejantes. Asi, por ejemplo, en Lucas 10, 25-37 la cuestién
que el experto en laley le plantea a Jests es justamente “Maestro, ¢qué
debo hacer para conseguir la vida eterna?””? La respuesta a ella es el
mandamiento del amor de Deuterenomio 6, 5'y Levitico 19, 18 inter-
pretado a la luz de la pardbola del samaritano, i.e. amar al semejante,
incluso al enemigo, muy especialmente en la ocasiéon en que se mani-
fiesta su debilidad y abatimiento.

La particularidad de la propuesta cristiana de la agdpe en rela-
cién con la mortalidad humana puede sintetizarse en las palabras
de Moltman:

Quien reconozca a Dios en la bajeza, debilidad y muerte en Cristo,
no lo hace en la supremacia y divinidad sofiada por el hombre que
busca a Dios, sino en la humanidad que El mismo ha abandonado,
rechazado y despreciado. Y esto destruye su soflada semejanza con
Dios, que lo convirtié en monstruo, y lo hace volver a su humanidad,
que hizo suya el verdadero Dios.”

Conclusion

Hemos visto entonces, que el amor, entendido como érvs en el sentido
platénico o como la agdpe cristiana, implica casos un deseo de alcanzar
la inmortalidad a la manera de lo divino. Sin embargo, ambos difieren
no solo en cdmo conciben ese estado inmortal —sumarse al itinerario
inteligente y eterno de los dioses-astros en el caso de Platén; resucitar
como una unidad psicofisica incorruptible en el caso del cristianismo-
sino, fundamentalmente, en lo siguiente: en el caso del ¢7os platdnico,
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el ser humano aspira a abandonar la contingencia del séma para acceder
alainmortalidad divina a la que le es ajena la mortalidad; en el caso de
la agdpe cristiana, inversamente, Dios asume la condicién mortal a tra-
vés de Jests para proporcionar al hombre la vida eterna, e invitarlo a
seguir este modelo en la participacién de su amor.

Sin duda, a los desprovistos de determinadas creencias ambas pro-
puestas pueden parecer igualmente quiméricas. No obstante, el deseo
de inmortalidad no se acalla y sigue llevando al ser humano a especu-
lar con estos u otros modos similares para satisfacerlo. Actualmente,
hay filésofos que, en términos no tan lejanos a los de Platén, postulan
una programacion al modo computacional de nuestros estados cere-
brales que nos garantice su reproduccién en un nuevo “hardware’y,
con ello, la continuidad de nuestra conciencia con independencia del
cuerpo.”* Otros, rescatando a su manera la idea de la resurreccidn,
suefian, con base en la ingenierfa genética, con la creacién de una ré-
plica exacta pero mejorada de nuestro cuerpo —y con ¢l de nuestra
mente— que lo vuelva indestructible.”

Pero, ademds, independientemente de que nos sea dado algun
tipo de existencia por siempre “junto a los dioses”, nos cabe pregun-
tarnos cémo logramos nuestra real trascendencia: si al intentar la su-
peracién de nuestra condicién mortal, o mds bien al abrirnos a una
plena aceptacién de esta.

Notas

*Agradezco por su apoyo para esta investigacion a la Universidad Auténoma de
México, muy especialmente al Programa de Estancias de Investigacion de la Di-
reccién General de Asuntos del Personal Académico.

' Nygren, A. (1966). Eros och agape: den kristna kirlekstanken genom tiderna.
Estocolomo: Aldus/Bonniers. El libro aparece en 1930-1936 en sueco y es tra-
ducido décadas después al inglés, francés, alemdn, italiano y espafiol.

* Asi Vlastos, G. (1973). “The Individual as an Object of Love”. En Plaronic
Studies (pp. 1-34). Princeton: Princeton University Press, prefiere comparar el
éros platdnico no con la agdpe cristiana sino con la philia aristotélica y corrobora
lo que afirma Nygren. En efecto, sostiene que el amor, tal como lo entiende
Platén, es egofsta puesto que solo se ama las caracterfsticas positivas instanciadas
en el individuo que es objeto de amor y no al individuo como tal. También en
Reale, G. (2004). Eros, demonio mediador. El juego de las mdscaras en el Ban-
quete de Platdn. Trad. por R. Rius y P. Barcelona: Salvat, se contrapone ambos

181



Diéfora: intersecciones y didlogos sobre la Antigiiedad cldsica

tipos de amor utilizando respecto del Banguete, de modo simplificado, argu-
mentos similares a los de Vlastos y Nygren.

* En Rist, J. M (1964). Eros and Psyche. Studies in Plato, Plotinus and Origen.
Toronto: University of Toronto Pres, se identifican en Platén dos tipos de éros:
uno, adquisitivo y egoista, otro, creativo y generoso que anticipa la nocién cris-
tiana de agdpe y recibe desarrollo en pensadores posteriores como Plotino, Ori-
genes y Proclo. En Osborne, C. (1994). Eros Unveiled. Plato and the God of
Love. Oxford: Oxford University Press se explora el tema en relacién con distin-
tos pensadores antiguos y la teologl’a cristiana. Su tesis principal consiste en que
el amor, ya se lo llame éros 0 agdpe, es, desde su formulacién en Platén, esencial-
mente inmotivado y causa inaugural de la bondad y belleza que percibimos en
el amado. En Armstrong, A. H. (1961). “Platonic Eros and Christian Agape”.
En The Downside Review, N2 79, pp. 105-121 y Armstrong, A. H. (1964). “Pla-
tonic Love. A Reply to Professor Verdenius”. En The Downside Review, N 82,
pp- 199-208 tamEién se ofrece una interpretacion conciliadora: en su primer
trabajo, defiende que el amor platénico no es egoista mostrando, en forma si-
milar a Rist, que el éros de neoplaténicos como Proclo y Hierocles es muy simi-
lar al agdpe cristiano y que se disarrolla en base a ideas ya presentes en el propio
Platén; en el segundo trabajo, defiende la misma tesis haciendo referencia al in-
terés en el amor platdnico por el mejoramiento del amado, la preocupacion del
demiurgo del Timeo por el mejoramiento del mundo, la busqueda de la felici-
dad que, a su parecer, tanto el amor platénico como el amor cristiano suponen
y la promocién de lo bueno que implican ambos tipos de amor.

*En Dietz, D. (1976). The Meaning of Christian Love. San Antonio: Texas, p.
703, se sostiene que el éros celestial e incluso el sexual, no debe ser abandonado,
sino que se perfecciona en el agdpe. En la enciclica Benedicto XVI (2005). Dexus
Caritas Est. Ciudad del Vaticano, el entonces papa, también interpreta que hay
una complementariedad entre ambos tipos de amor.

5 Las traducciones de los textos griegos son mias de acuerdo a las ediciones de
Pantellia, M. (Dir.) (2000). Thesaurus Lingnae Graecae, California. (= TLG)
que en el caso de Platén sigue la de Burnet, L. (1899-1906). Platonis Opera, S
vols. Oxford: Oxford University Press y para el texto neotestamentario la de
Wescott, B. F. & Horton, F. J. A. (1885). The New Testament in the Original
Greek. New York: Harper & Brothers. Se indica la edicién utilizada en casos
donde no existaen el TLG.

¢ Mi lectura de los textos plato’nicos supone una interpretacién sincrénica delos
mismos en la que, reconociendo sus diferencias, suponemos una complemen-
tariedad de las visiones que presentan, y mayormente una coincidencia en los
conceptos filoséficos nucleares. Un buen resumen sobre las distintas maneras
de leer los didlogos de Platén puede encontrarse en Annas, J. (2003). Plato: A
Very Short Introduction. Oxford: Oxford University Press.

7 Mds precisamente Eros y éros puesto que los griegos se referfan tanto al senti-
miento como al dios. Cf. Dover, K. (1980). Plato. Symposium, edition with in-
troduction and commentary. Cambridge: Cambridge University Press.

8 Ibid. p. 1. Se trata de un deseo caracterizado por su intensidad y la exclusividad
del objeto que puede colmarlo (cf. [liada 3, 441-46) y originado en la belleza -
10 kdllos— que se descubre en el amado (cf. Safo Fr. 16.1-4; Lobel, E. & Page, D.
(Eds.) (1955). Poctarum lesbiorum fragmenta. Oxford: Clarendon Press).
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? Sobre este punto cf. Dover, K. (1978). Greek Homosexuality. London: Duck-
worth; Foucault, M. (1984). Historia de la sexualidad: el uso de los placeres. Mé-
xico: Siglo XXI 'y Davidson, J. (1997). Courtesans and Fishcakes: The Consum-
ing Passions of Ancient Greece. London: HarperCollins.

19 Esto tiene lugar en la conversacidn inicial entre Sécrates y Diotima (Banquete
201a-203a) que, a su vez, retoma lo ya acordado en el didlogo refutatorio entre
Sbcrates y Agatén (Banguete 199a-200e), y en el mito del nacimiento de Eros
(Banquete 203a-205a). En el Lisis, se anticipan algunas de las tesis sobre el objeto
y el sujeto de deseo de Banguete. Cf. Kahn, C. H. (1996). Plato and the Socratic
dialogues: The Philosophical Use of a Literary Form. Cambridge: Cambridge
University Press, pp. 264-267.

1 Cf. Souilhé, J. (1919). La notion platonicienne d'intermédiare dans le philoso-
phie de Platon. Paris: Félix Alcan; y Robin, L. (1908). La théorie platonicienne de
0> amounr. Paris: Félix Alcan. Mds recientemente Hornsby, R. (1956-57). “Signifi-
cant Action in the Symposium”. En Classical Journal, vol. 52, Ne 37-40. Halperin,
D. M. (1992). “Plato and the Erotics of Narrativity”. En Oxford Studies in An-
cient Philosophy, supplementary volume, pp. 113-129; Fierro, M. A. (2001b).
“Narrar el vercgldero amor”. En Victoria Julia (ed.). Los antiguos griegos y su len-
gua (pp. 23-38). Buenos Aires: Biblos y Fierro, M. A. (2007). “El concepto filosé-
fico de metaxy en el Banguete de Platon”. En Jorge Martinez Contreras (Ed.). £/
saber filosdfico: antiguo y moderno. México: Siglo XXI, pp. 249-254.

2 T% kaldn y to agathdn aparecian ya intimamente vinculados en el concepto de
la aristocracia ateniense de kalokagathia o “caballerosidad” (cf. Jaeger, W.W.
[1942]. Paideia: los ideales de la cultura griega. Trad. J. Xirau. México: Fondo
de Cultura Econdémica). De acuerdo con lo que se dice en Repréblica 6.508¢-
5092, el Bien es un género mds amplio que incluye lo Bello; a su vez en Fedr
250b, 250c-d se sugiere que la Belleza serfa el aspecto mds “visible” o “resplan-
deciente” de lo Bueno, es decir su aspecto mds obvio y atractivo.

3 Cf. Banguete 204a-205b. Este argumento lo analizo en Fierro, M. A. (2008).
“La concepcidn platénica del éros en la Repriblica”. En Didnoia, vol. 53, Ne
60, pp. 21-52.

' Banguete 206e-207a.

"> Platén no utiliza la palabra “alma” (psyché) de modo univoco (cf. Annas, J.
(2003). Plato: A Very Short Introduction, op. cit., pp. 65-76). Aqui asumimos
que el sentido fundamental de este término es en el caso del alma humana lo
que en términos de filosofia de la mente se llamaria el “yo interno”, mientras
que el sdma o “cuerpo” serfa nuestro aspecto fisico y externo. El alma es para
Platén responsable de la vida, el movimiento, pero también, de actividades tales
como percepciones, deseos, emociones, creencias y razonamiento. Cf. Bostock,
D. (2001). “The Soul and Immortality in Plato’s Phaedo”. En Ellen Wagner
(Ed.). Essays on Plato’s Psychology (pp. 241-262). New York: Lexington Books.
El Alma del Cosmos (77meo 34b-37c) descrita en el Timeo presenta muchas ca-
racteristicas similares: es responsable de la vida y el movimiento, pero ademis
tiene razonamientos y creencias (7zmeo 36d-37c). Ambos tipos de almas estin
hechas del mismo “material” psiquico (cf. Timeo 41d y n. 37 infra).

16 Cf. Fierro, M. A. (2001). “Symp. 212a2-7: Desire for the truth and desire for
death and a god-like immortality”. En Méthexis, vol. 16, pp. 23-43 y Fierro, M.
A. (2011). “Platén: el anhelo por una felicidad invulnerable”. En Carmen
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Trueba Tieza (Ed.). La felicidad o la vida buena. Perspectivas antignas y moder-
nas (pp. 32-73). México: Siglo XXI.

17 En este sentido, Platén reformula desde la filosoffa la proyeccién del ideal hu-
mano plasmado en la figura de los dioses homéricos que son athdnatoi y age-
rontes (cf. Odisea 5, 218).

'8 Banguete 203d-e.

! Tanto las Ideas como los dioses son inmortales, pero en un sentido distinto.
Lainmortalidad de las Ideas (cf. Feddn 79d) estd relacionada con que son inmu-
tables, uniformes y en si (Feddn 78d-79a). La inmortalidad de los dioses est4 re-
lacionada con ser idénticos a s{ mismos, como las Formas, pero también por te-
ner una existencia sin fin (cf. n. 15 supra). Veremos que en el Fedro queda atn
mis clara la diferencia entre uno y otro 4mbito. Los dioses alli tienen una exis-
tencia uniforme porque ejecutan movimientos inteligentes, ordenados y eter-
nos que podemos identificar con el movimiento de los astros. Cf. n. 34 infra.
2 Banguete 208a-b.

L Cf. Fierro, M. A. (2008). “La concepcidn platdnica del éros en la Repriblica™.
En Didnoia, vol. 53, Ne 60, pp. 21-52.

> Segtin Repriblica 4.439a, los apetitos tienen objetos no cualificados de deseo
y, en consecuencia, los objetos de deseo de los apetitos pueden ser buenos o ma-
los. A su vez, lo apetitivo es caracterizado como alogiston o “irracional” y esto en
dos sentidos: se dirige a sus objetos en forma “bestial” (Repiblica 4.439D),
siendo en general incapaz de cdlculo y reflexién; es en su esencia insaciable (Re-
priblica 4.442a) y sin limites incapaz de establecer el coto apropiado, es decir, de
establecer lo que es bueno para si mismo (Reprblica 4.442a-b).

» Lo logistikdn es el aspecto capaz de reconocer y desear lo bueno —no solo
respecto de sf mismo sino también de las otras dos partes y del alma en su
totalidad (Repriblica 4.442¢)- y en este sentido, se opone a menudo a los de-
seos de lo epithymetikdn (Republica 4.439c-d) de acuerdo a sus cdlculos. En
coherencia con esto, la Idea del Bien, que es lo verdaderamente bueno, es solo
accesible a la inteligencia (z04s), es decir, a la razén en su médxima expresién
(Repitblica 6.508b-509a).

* Lo thymoeidés es un aliado de la razén por naturaleza, cuando, habiendo sido
apropiadamente entrenado y desarrollado (Repriblica 4.441a), dirige su agresi-
vidad contra los apetitos cada vez que la razén indica que lo correcto es oponerse
ala pulsién de los mismos (Repriblica 4.440a-b). Pero lo thymoeidés puede que-
rer procurarse los objetos que le son propios -la victoria y el honor- sin la gufa
de lo racional (Repriblica 4.441a-c). Asi, en Repriblica 9.590a-b se sugiere la po-
sibilidad de que el elemento “leonino” y “viperino” del alma, identificado con
lo irascible, crece y se extiende en detrimento de la armonia anhelada por la ra-
cionalidad, siendo lo irascible debilitado por los apetitos, los cuales convierten
“al le6n en mono” (Repriblica 9.590D).

» La Repiiblica, tal como se sigue claramente del Libro IV, se refiere tanto a
la justicia en el hombre como a la justicia en la ciudad e incluso en el mito de
Er, del libro 10, a la justicia césmica. No podemos desarrollar este punto en el
?resente trabajo.

¢ Cf. Repriblica 9.586e-587a.

7 El periodo de instruccién primaria expuesto en los libros 2 y 3 de la Repii-
blica estd concebido para lograr una correcta configuracién de las fuentes de

184



Reflexiones sobre el amor y la in/mortalidad-mortalidad...

motivacién —esto es, de las partes del alma- de los jévenes guardianes a través
de un adiestramiento en los hdbitos correctos (cf. Repriblica 3.386a-387b;
3.390a-¢; 3.395b-d; 3.390d-391c). Con respecto a la “parte que ama apren-
der” es incentivada desde la mds tierna infancia (cf. Reprblica 3.411c-d5) y los
uardianes adquieren creencias correctas (cf. Reprblica 3.382dS-ell;
2.376e11-377b9; 3.391d-e; 3.412¢ y ss.), aunque todavia de manera irrefle-
xiva, asf como también una cierta afinidad con lo invariable (3.397b-c; 3.399-
400a), que para Platén estd relacionado con lo que es miés real y verdadero,
tales como El inmutabilidad de los ndmeros y, sobre todo, de las Ideas, que
serdn posteriormente objeto reflexivo de estudio para quienes accedan a la
educacién superior. Este estadio podemos identificarlo con los dos primeros
niveles —el de los cuerpos bellos, y los bellos hdbitos y normas de conducta—
de la scala amoris del Banquete.
Bla preeminencia de este estado superior no consiste simplemente en cono-
cer los fundamentos de las creencias irreflexivas de la primera etapa (cf. Irwin,
T. [1995]. Plato’s Ethics. Oxford: Oxford University Press, pp. 458-431, sino
que hay un fortalecimiento de la potencia de la razén. Gill, C. (1996). Person-
ality in Greek Epic, Tragedy, and Philosophy. Oxford: Oxford University
Press, pp. 266-287. Este tltimo estadio de la educacién filoséfica coincide, a
su vez, con los dos ultimos niveles —el de las bellas ciencias y la Belleza en si—
del ascenso amoroso del Banquete.
» A)J»[oc .] pyre TobTo oiwueda [.. ] wATe Ye ad i a)»newmm (PUU&[ TololToY elvau
il/v;mv, doTe TOAMg mouktAlag kel dvopoldTyTég Te Kal dlapopis yey.ew 1o TPdG
avTé. [...] Ob pédiov [ .] &idiov elvar ovvBetdy e éx mOAR@Y Kol wi) TH xeAdioTy
xexpYuevoy cuvbéoel, dg vov Ay Epdvy 7 Yuxy. “Pero ...no supongamos esto [...]
que [el alma] es a su vez de tal indole en su mds verdadera naturaleza que estd
llena de gran diversidad, disimilitud y diferencia en si misma respecto de si
misma. [...] No es ficil que sea siempre existente si compuesta de muchos ele-
mentos y no provista de la mds bella disposicién, tal como se nos mostré el alma
anosotros” (Reprblica 10.611b).
3 Cf. Hackforth, R. (1955). Plato’s Phaedo. Transl. with introd. and comm.
Cambridge: Cambridge University Press, p. 22; Guthrie, W. K. C. (1975). 4
History o; Greck Philosophy IV. Plato. The Man and His Dialogues: Earlier Pe-
riod. London: Cambridge University Press, p. 233; Szlezdk, Th. A. (1976). “Un-
sterblichkeit und Trichotomie der Seele in zehnten Buch der Politeia”. En Phro-
nesis, N° 21, pp. 31-58.
3! Repriblica 10.611e.
3> Repriblica 10.611b-c.
33 Los que han sido en parte injustos son castlgados (cf. Repiblica 10.615a-b),
ero no al extremo que lo son los tiranos que son injustos incurables (cf. Repii-
blica 10.615¢-616a). Los que han sido justos, ya sea solo por hébito, ya por co-
nocimiento como los filésofos, son recompensados con una existencia celestial
(Repriblica 10.614c).
* Por no tener conocimiento, gran parte de las almas eligen formas de vida mu-
chas veces inapropiadas (cf. Repu’blz'm 10.620a-d). En el caso de los que han sido
justos por h4bito y no por conocimiento, tienen incluso tendencia a elegir los
eores tipos de vida (Repriblica 10.619b).
> Repnbzm 619e-620a.
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3¢ Una idea similar es propuesta con base en otros argumentos en O’Brien, M.
J. (1984). “Becoming Immortal in Plato’s Symposium”. En D. E. Gerber (ed.).
Greck Poetry and Philosophy: Studies in Honour of Leonard Woodbury (pp. 185-
205). CA: Chico.

%7 Sobre este punto cf. Guthrie, W. K. C. (1975). A History of Greek Philosophy
1V. Plato. The Man and His Dialogues: Earlier Period, op. cit., p. 558 y Halli-
well, S. (1993). Plato: Republic 10. Transl. with introd. and comm. Warmin-
ster: Aris & Phillips, pp. 17, 20; 176-183.

38 Para comentarios mds extensos sobre los pasajes aqui tratados del Fedro cf. los
comentarios en Fierro, M. A. (2022). Platon. Fedro. Colihue: Buenos Aires.

¥ La linea psyche pdsa athdnatos que inicia el argumento de Fedro 245c y ss. es po-
sible interpretarla como referida a la totalidad del material psiquico —“toda el
alma, gua alma, es inmortal”~, aunque también implique, de modo derivado,
que “toda alma”, es decir, “cada alma”, hecha de este material, es, a su vez, inmor-
tal. Esta idea es defendida por Bett, R. (1971). “The Argument for Immortality
in Plato’s Phaedrus”. En John P. Anton & George L. Kustas (eds.). Essays in An-
cient Greek Philosophy (pp. 345-353). Albany, N.Y.: State University of New York
Press. Cf. también Fierro, M. A. (2022). Platdn. Fedro, op. cit., pp. 120-125.

“l En el Timeo, podemos encontrar la contraposicion séma-dchema, que releva-
mos del Fedro, en las distinciones que se hacen entre el cuerpo —séma- del uni-
verso y el de los humanos. Allf, la palabra sdma se refiere, en primer término, a
los cuatro elementos ( T7meo 53c) y, derivadamente, a los compuestos resultan-
tes fundamentalmente de dos tipos: incorruptibles y corruptibles. El cuerpo del
cosmos —que puede aplicarse en forma derivada al de los astros (7zmeo 37¢-d)-
es incorruptible en tanto los elementos que lo constituyen nunca se disocian
(Timeo 33c)y su composicién responde a proporciones matemdticas constantes
(Timeo 31b-33c). La estabilidad de lo somdtico a nivel césmico estd relacionada,
asimismo, al hecho de que no se generan en el cuerpo del universo carencias y
necesidades que lo desestabilicen (77meo 33c-d). Entonces, en el caso del alma
del mundo, si bien una parte de energfa psiquica debe dedicarse a mantener el
ordenamiento de lo somdtico, lo corporal aqui permite que lo racional del alma
lo conduzca hacia lo mejor. Asi, el alma del universo, con bases en un conoci-
miento verdadero (77meo 37a-b), se mueve en su cuerpo de acuerdo a un com-
portamiento uniforme y matemdticamente cuantificable: en primer lugar, el
movimiento del propio universo en el Circulo de lo Mismo que coincide con el
movimiento estable de las estrellas fijas ( 7imeo 40b); en segundo lugar, los mo-
vimientos regulares de los planetas sobre la ecliptica de acuerdo al Circulo de lo
Otro. En cambio, los humanos poseen un cuerpo perecedero en el que los ele-
mentos que lo componen poseen un orden precario, razén por la cual en algiin
momento se disociardn provocando la muerte (cf. Timeo 42e-43a). Cuando el
alma se une a un cuerpo mortal —situacién correspondiente con nuestra exis-
tencia actual— esta manifiesta aspectos a su vez llamados “mortales”, que son las
partes irracionales del alma humana: lo apetitivo y lo irascible (cf. T7meo 69c y
ss.). Esta aparicion de las partes irracionales del alma en la unién del alma con
un cuerpo corruptible es explicable si pensamos que en tal caso hay una porcién
de energia psiquica que debe ser dedicada a la satisfaccién de las necesidades so-
mdticas —que es con lo que se relaciona lo apetitivo— y a la defensa para la pre-
servacion del organismo —que es la funcién primaria de lo irascible con su amor
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por la victoria. La inestabilidad de lo somdtico afecta principalmente a la parte
apetitiva del alma, ya que los apetitos del alma humana siempre generan caren-
cias y necesidades, pero, ademds, tienden a multiplicarse sin limite. La parte iras-
cible, en cambio, si bien también depende para su emergencia de una base fisica,
parece vincularse a aspectos menos desordenados puesto que es més propensa a
ser guiada por la razén. En el caso de lo racional del alma humana, si bien es en
sf mismo auténomo respecto del cuerpo, resulta, sin embargo, afectado en su
desarrollo y desempefio por las otras dos partes del alma. Sobre este punto cf.
Fierro, M. A. (2013). “Two Conceptions of the Body in the Phaedrus”. En
George Boys-Stones, Christopher Gill & Dimitri El Murr (Eds.). The Platonic
Art of Philosophy (pp. 27-50). Cambridge: Cambridge University Press, y Fi-
erro, M. A. (2010). “La concepcién del éros universa?en Fedro”. En Jaime La-
bastida & Violeta Aréchiga (Coords.). Identidad y diferencia. Tomo 2: el pasado
y el presente; Seccion: Antigiiedad y Medioevo (pp. 11-25). México: Siglo XXI.
1 Sobre la vida de los dioses cf. Fedro 246a-248a.

# Esta idea ya avarece en el comentario al Timeo de Calcidio 207. 4-9. Waszink.
1. H. (1975). Timaeus a Calcidio translatus commentarioque instructus. Lon-
dres & Leiden: Brill. Opuestamente a lo que sostiene Eggers-Lan, C. (1992).
“Zeus e anima del mondo nel Fedro”. En Livio Rossetti. Understanding the
Phaedrus. Sankt Agustin: Academia Verlag, p. 43, creemos que no invalida esta
interpretacién el hecho de que a los doce dioses no se los puede hacer corres-
ponder uno a uno con el primer cielo de las estrellas fijas y los planetas, ni que
sus carros se “salgan” de la revolucién para espiar este lugar fuera del cielo. A
pesar de esto, el itinerario de los dioses puede representar, de modo general, el
movimiento ordenado de los astros —y quiz4 de la propia Alma del Mundo en
el caso de Zeus (como sostiene el mismo Eggers Lan)— mientras que la ojeada en
el lugar fuera del cielo simbolizarfa, en lenguaje mitico, la inteligencia inma-
nente que dirige estos movimientos de acuerdo al paradigma eidético.

® Esto es propio de las almas divinas en tanto dirigen el cosmos de acuerdo con
el conocimiento de las Ideas, pero también de las almas humanas filoséficas que
?ueden sumar su éros a este €ros universal.

* Cf. Fedro 248a. La diferencia es que las almas de los filésofos inicamente ven
las Ideas en el lugar fuera del cielo “con dificultad” (mdgzs) y, en algunos casos,
solo parte del mapa eidético.
® Asi, la afirmacién de Bostock, D. (2001). “The Soul and Immortality in
Plato’s Phaedo”, op. cit., p. 248 respecto del Feddn —“We take bliss everlasting to
be the philosophic afterlife, in which the soul pursues pure reason and nothin
else, and we take the life of purification to be the philosophic life, in which the
body and all its works are Eeld in contempt, and all the energies are concen-
trated in the life of pure reason”- es esencialmente correcta solo que, en el
Fedro, recibe el matiz de que la actividad racional se realiza con el soporte de un
“cuerpo-vehiculo” que no obstruye su conduccién sino que la acompana.

“ Fedro 248c.

# La liberacién definitiva del filésofo de un séma en el cual reencarnar se pro-
duce luego de elegir tres veces consecutivas una vida filoséfica después de la ter-
cera de las revoluciones, las cuales son de mil afios cada una: cf. Fedro 249a.

® sPodria decirse que en este punto desapareceria entonces el é7os por la inmor-
talidad? La respuesta parece ser negativa ya que, ain en una vida lo més parecida
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posible a la de los dioses, lo que se alcanza es la capacidad de una satisfaccién
continua de este deseo —asi como del deseo por la verdad- y no una aniquilacién
del mismo. De lo contrario, cudl serfa el motivo de atribuir un éros “alado” a las
almas divinas.

# Cf. al respecto el pasaje de Leyes 12.959a-b sefialado por Hackforth, R. (1955).
Plato’s Phaedo, op. cit., pp. 23-24, “as Plato’s last word” sobre la inmortalidad.

30 Cabe la pregunta de cudn “personal” es la inmortalidad que se logra, en cual-
quier caso. La “individualidad” de nuestra existencia parece perdurar al menos
en dos sentidos: en tanto nuestro éros, segin cdmo haya sido direccionado,
alienta o desfavorece el desarrollo del éros “alado” del universo y, en ese sentido,
deja su impronta; en tanto determina el tipo de existencia posterior que se nos
podria adjudicar. El mito final de la Reprblica también parece sugerir que las
almas separadas del s¢ma conservan la memoria de sus experiencias anteriores y,
en ese sentido, existe una continuidad de sus estados mentales.

U Cf. Nygren, A. (1969). Eros y Agape: la nocidn cristiana del amor y sus trans-
formaciones (pp. 126, 176, 214), vols. I-II, con la colaboracién de J. A. Bravo.
Barcelona: Sagitario. Nygren se dedica en T. IT a un andlisis pormenorizado de
las doctrinas centrales neoplatdnicas y patristicas relacionadas con el éros, la
a ngpe y la cdritas.

5 Cf. Odlisea 23.214: agdpesa que significa aqui “recibir con afecto”.

33 Cf. Osborne, C. (1994). Eros Unveiled. Plato and the God of Love, op. cit., p.
25. La frecuencia es la siguiente: en la LXX 28 veces agdpe y 271 veces agapdo;
en el NT 115 veces agdpe y 143 veces agapdo.

3* Cf. Spicq, OP. (1955). Avave. Prolésomenes a une étude de théologie néotesta-
mentaire, Louvain: Publications Universitaires. Allf se recapitula lo esencial de
la tradicién cldsica y judia al respecto.

% En este punto seguimos a Osborne, C. (1994). Eros Unveiled. Plato and the
God of Love, op. cit., p. 27.

3¢ Ibid., pp. 30-41 muestra que estas tres interpretaciones estdn, la mayor
parte de Ets veces, presentes y se remiten a textos de los Evangelios, asi como
de Pablo y Juan.

57 Cf. nn. 2-4 supra.

% EI NT estd constituido por los textos que la Iglesia primitiva terminé consa-
grando como expresiones fundamentales de su fe (cf. Grant, R. [1963]. 4 Histor-
ical Introduction to the New Testament. New York: Harper & Road y Heard, R.
(1950). An Introduction to the New Testament. New York: Harper & Brothers).
Dadas las diversas autorias y contextos puede haber diferencias y matices respecto
a los mismos conceptos entre los distintos libros. Aqui los hemos tomado en
forma global sin profundizar, por el momento, en estas posibles divergencias.

% Cf. Juan 5,29.

% Al respecto ver también: Mateo 19,29; Mateo 25,46; Marcos 10,305 Lucas
18,30; 1 Juan 3,15; Juan 3,36; Juan 4,14; Juan 6,27; Juan 6,40; Juan 10,28; Juan
12,505 Juan 17,2-3; Romanos 2,7; Romanos 5,21; Romanos 6,22-23; Gdlatas
6,8; Gdlatas 6,8; Timoteo 1,16; Tito 1,25 Tito 3,75 1 Juan 1,251 Juan 2,25; 1 Juan
5,11-13; Judas 1,21.

¢ Juan 5,24.

2 Juan 3,16.
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¢ Cf. también Juan 6,53-54; ver Salmond, S. D. F. (2006). The Christian Doc-
trine of Immortality. Montana: Whitefish, pp. 463-527.

% 1 Corintios 15,50-53.

& Cf. Hebreos 26, 23; 1 Corintios 15,12-13; Juan 11, 17-25. De ahi la importan-
cia para ciertos estudiosos de establecerlo como hecho histérico: cf. Davis, S.
(1989). Death and Afterlife. New York: McMillian y Davis, S. (1993). Risen
indeed: Making Sense of the Resurrection. Michigan: SPCK.

©Cf. 1 Tim.2,5.

¢ Sobre la homotosis theof referida en Teet. 176a-b cf. Annas, J. (1999). Platonic
Ethics: Old and New. Ithaca and London: Cornell University Press, pp. 52-71,
quien lo sefiala como uno de los temas fundamentales de la ética platénica.
También Sedley, D. (1999). “The Ideal of Godlikeness”. En Gail Fine (ed.). Plato
2: Ethics, Politics, Religion, and the Soul. Oxford: Oxford University Press.

% Moltman, J. (1975). El dios crucificado. Trad. de S. T. Tovar. Salamanca: Si-
gueme, pp. 206 y ss., entiende la kénosis como un vaciamiento de la divinidad
de Jesus al punto de que es “entregado” (paradiddnai, Romanos 8,32) por su
Padre y se convierte en “el abandonado por Dios” cuando exclama en la cruz:
'O Bebg pov 6 Bedg pov, elg i dyxatédumé pe; “Padre, Padre, ¢por qué me has aban-
donado?” (Marcos 5,34).

¢ Filipenses 2,5-8. Cf. también Gdlatas 2,20.

70 El pasaje mds representativo es Juan 1,4: Kod 6 Adyog oipk éyéveto xal éocippwoey
&v Auiv (“Y el Verbo se hizo carne y habit entre nosotros”). La doctrina de la En-
carnacién fue tema de debate desde los comienzos del cristianismo. Las interpre-
taciones, que, de uno u otro modo, negaban que en la persona de Cristo se conju-
gaban las dos naturalezas, fueron condenadas como heréticas ya en los primeros
siglos: a) el arrianismo que sostenfa que Jestis no era Dios mismo sino una criatura
concebida por El; b) el nestorianismo que afirmaba que las dos naturalezas no es-
taban unidas fisicamente en la persona de Cristo sino solo en un sentido moral; c)
el monofisismo que solo reconocfa a Jests como persona divina; d) el monote-
lismo que niega que Cristo tuviera una voluntad humana. Al respecto cf. Kinght,
K, The Catholic Encyclopedia: (www.newadvent.org/cathen/index.html of the
original print publication, New York, Appleton, 1907-1912). u.v. “Incarnation”.
El debate en relacién con esto no se ha interrumpido: cf. Beeson, T. (1977, agosto-
septiembre). “Debating the Incarnation”. En Christian Century, p. 740 y Davis,
S.,Kendall D. & O’Collins (2004). The Incarnation: An Interdisciplinary Sympo-
sium on the Incarnation of the Son of God. Oxford: Oxford University Press. Una
discusién sobre este punto implica también entrar en el debate sobre c6mo inter-
pretar el dogma de la Trinidad. Dejamos esto de lado en la presente exposicion.
Sobre la diferencia con la doctrina de la reencarnacién que aparece en Platén cf.
Osborne, C. (1994). Eros Unveiled. Plato and the God of Love, op. cit., p. 177.

7Y Romanos S,6-10.

72 Cf. también Mateo 19,16; Marcos 10,17; Lucas 18,18.

73 Moltman, J. (1975). El dios crucificado, op. cit., p. 296.

7 Cf. Olen, J. (1983). “Personal Identity and Life after Death”. En Persons and
Their World: An Introduction to Philosophy. New York: Random House.

75 Cf. Harris, J. (1998). Clones, Genes and Immortality. Oxford: Oxford Uni-
versity Press; Harris, J. (2000, 16 de enero). “Demi-gods and Mortals”. En The
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Independent; Harris, J. (2000, abril). “Intimations of Immortality”. En Science,
vol. 288, N2 5463, p- 59.
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