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ABSTRACT

El presente trabajo pone en discusion la valoracion social del
dinero, el oro y la riqueza en la sociedad ateniense del siglo V
aC. y su poder manipulador de valores tradicionales, a través
del andlisis de la obra Ddnae de Euripides. Partiendo de la
sospecha de Acrisio, acerca de la seduccién amorosa que el oro
habria producido en su joven hija Danae, el trabajo indaga la
capacidad de la riqueza de legitimar ideas y posiciones socio-
politicas frente a valores tradicionales como la virtud, la
inteligencia y la oportunidad. Finalmente, el articulo analiza el
tema en otras obras tragicas y liricas y propone que, a partir de
mediados del siglo VI aC. el oro rivaliza en poder con Erws,
tradicional fuerza seductora y manipuladora en el késmos.
Palabras clave: Riqueza; Manipulacion; Poder; Seduccion.

This paper raises questions about the social value of money, gold
and wealth in Athenian society of V century BC. and their
manipulative power of traditional values, through the analysis of
Euripides’ Danae. Beginning on the suspicion of Acrisio about
loving seduction that gold have reached on his young daughter
Danae, this paper investigates the ability of wealth to legitimize
socio-political ideas and positions in the field of traditional values
such as virtue, intelligence and the opportunity. Finally, the
article discusses the subject in other tragic and lyric fonts to
suggest that, from the mid-sixth century BC. gold rivals with Erws
in power, seductive and manipulative traditional strength in the
kdsmos.
Keywords: Wealth; Manipulation; Power; Seduction.

La obra fragmentaria de un autor de la antigiiedad griega nos
pone de frente a problemas a resolver antes de intentar sacar
cualquier tipo de conclusién. Por una parte, problemas de
método filoldgico, como es la fijacion de un texto a partir de las
fuentes directas e indirectas de las que dispongamos, por otra
parte la organizacion del material en una secuencia narrativa
que nos permita entender el decurso del analisis de los temas
centrales que se tratan en la obra.

En le caso de una tragedia fragmentaria, debiéramos precisar,
ademas, algunas pautas de trabajo como el tratamiento del
mismo tema por otros autores tragicos, su presencia en el mito y
en la épica a los fines de entender una secuencia narrativa base a
partir de la cual el tragedidgrafo diera forma a su nueva propuesta
en la escena.

Este segundo momento, en particular, es de interés para esta
presentacion pues los medios y formas que posee un
tragedidégrafo para reutilizar una narraciéon mitica estan
condicionados por la expectativa del espectador y por las
condiciones del género dramético. En ambos casos, sabemos
bien, hay condicionantes muy estrictos. Por ejemplo: el
espectador puede sentirse interpelado por la obra representada
pero no puede serlo desde la escena ya que la “ley de
verosimilitud” es un precepto celosamente cuidado, es decir que
el poeta tragico no puede romper la barrera ficcional y hablar al
espectador abiertamente, su mensaje interpela a través de las
tensiones que se crean en la obra y en cuya decodificaciéon
intervienen los “filtros culturales”, las condiciones que determinan
un estado de la sociedad y la cultura atenienses. En esta

operacion se unen ambas aristas pues los filtros culturales se
expresan solo a través de los discursos que los individuos
componentes de la sociedad reconocen como validos e instituyen
en normas sociales que regulan la vida de la pdlis.?

Tomando en cuenta esta breve premisa de anélisis y el tema
que nos convoca, “Poder y manipulacion”, intentaré hacer foco en
una doble “manipulacién” la que hace Euripides del mito de
Déanae para adaptarlo a la escena tragica del siglo V aC., y el factor
manipulador del oro y el dinero que aparece en esta tragedia,
manipulacién que se vincula a diferentes aspectos publicos y
privados. Hablaremos entonces, de la “versién euripidea” del mito
de Dénae y de la Ddnae, obra tragica del poeta, como dos
instancias relacionadas pero no necesariamente superpuestas e
intercambiables.

iHay una version canonica del mito de Déanae? Podriamos
decir que la saga que abarca la vida de Acrisio, rey de Argos, su
hija Danae y el hijo de esta, Perseo, se condensan en la figura
central de este (ltimo. En efecto, Perseo, como héroe civilizador,
matador de Medusa y Ceto y liberador de Andréomanca, es la

'Profesor Doutor Titular de Historia de la Literatura Griega y Profesor
Adjunto de Lenguay Cultura Latinas, Universidad Nacional de Cordoba,
Investigador Adjunto de Conicet, Argentina. Intereses principales: Tragedia
Griega, Drama Satirico, Poesfa Latina de época augustal, Didactica de las
Lenguas Clasicas.

Sobre las convenciones del género y los filtros culturales véase Winkler-
Zeitlin (1990), Easterling (1997), Pelling (1997), Silk (1996), Goldhill (1986),
Arnott (1962).
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figura principal de la narracién. En la version candnica del mito de
Perseo los atenienses no tenian presencia y, sin embrago, desde
temprano estaban fascinados con la figura de este héroe.
Conocemos ceramica de atica del 675-650 aC. (LIMC “Perseus” n°
151) y Pausanias nos habla de la estatua realizada por Mirén de
Perseo “después de haber cortado la cabeza de Medusa” (1. 23.7),
con la que, quiza, se celebraria la alianza de Atenas y Argos en 461
aC., hecho remarcado por Esquilo en Euménides en el 458 y que
habria pesado en el interés de Ferécides (mitdgrafo ateniense) de
ocuparse de Perseo en el 456 aC. Seguramente, el episodio de la
mutilacién de la Gorgona Medusa era un punto central para los
atenienses pues Perseo se la entregd a Atenea para que esta la
tuviera como arma en su égida.

Las fuentes principales a partir de las que conocemos la saga
mitica de Perseo son, fundamentalmente, la mencién de
Ferécides (FGH 3 fr. 26 = fr. 10, Fowler, ca. 456), citado por un
escolio antiguo a Apolonio Rodio (vv. 1091y 1515 a) y al mitografo
Apolodoro en el libro segundo de su Biblioteca (ll, 4.3, ca. 100
aC).3

Sin embargo, es la figura de Danae la que tiene un rol
distinguido en la escena tragica griega (y también en la romana®)
por reunir caracteristicas importantes en el mito que la hacen
susceptible de tratamiento tragico: una joven que despierta el
deseo de Zeus, pesa sobre ella un oraculo que genera el temor de
su padre, un hijo ilegitimo que atenta contra el oikos reinante,
entre otras, son caracteristicas que observamos en las danaides,
Antigona o Creusa, por ejemplo.

A estas caracteristicas se suma la fuerte presencia del oro y de
las riquezas como una realidad descontrolada, que establece
nuevas formas de relaciones privadas y publicas. Una realidad
que hace de esta saga un espacio distinto para la tragedia y sobre
el que quisiera que pudiéramos dialogar en este encuentro.

Seria extenso citar los testimonios completos. Podemos
enumerar los elementos principales que influyen en las versiones
tragicas de la saga. Acrisio se casa con Euridice y de este
matrimonio nace Déanae. El oraculo de Delfos anuncia a Acrisio
que él no tendrad un hijo varén pero si un nieto que lo matara.
Entonces hace construir una habitacién de bronce en la que
encierra a su hija con una nodriza y coloca guardias que la vigilen
celosamente.

Zeus, transformado en lluvia de oro, se une con la joven y
engendra a Perseo. Danae vy la Nodriza ocultan al recién nacido
por un tiempo, pero Acrisio se entera. El rey hace venir a las dos
mujeres: mata a la nodriza pero Dénae se refugia en un altar e
intenta convencer a Acrisio que el nifio es hijo de Zeus. Acrisio no
da crédito a las palabras de su hija y, al ver restos de oro, en al
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recamara, sostiene que Dénae se ha unido a un hombre a cambio
de o incentivada por el oro y decide arrojarlos al mar en un arca-
cofre.

Danae y Perseo llegan a las costas de Sérifos donde son
rescatados por Dictis. Comienza la llamada etapa asiatica de la
saga. Polidectes rey de Sérifos intenta poseer a Dénae y Perseo
marcha a buscar la cabeza de Medusa. Con ella, vuelve a Sérifos y
convierte en piedra a Polidectes y sus seguidores. Mientras
regresaba a Sérifos, después de haber obtenido la cabeza de
Medusa, algunas fuentes ubican el rescate de Andrémeda, en
Etiopia. Luego se casara con ella.

La tercera etapa de la saga es el retorno a suelo griego. Perseo
regresa a Argos con Dénae y Andrémeda y quiere conocer a
Acrisio, quien ha escapado a Larisa en Tesalia, al enterarse que su
nieto esta regresando. Perseo va a Larisa y, segiin Apolodoro no
logra convencer a Acrisio de volver con él a Argos, pero segln
Ferécides si lo convence. De cualquier manera, Perseo participa
del juego atlético de lanzamiento del disco y mata
accidentalmente a Acrisio.

Como en otros casos, la Tragedia populariza este mito. En el
caso del teatro, la saga ha sido objeto de tratamiento desde
Perseo de Préatinas (467 a.C.) hasta Andromeda de Euripides (412
aC.). Precisamente, este poeta compuso otras dos tragedias cuyas
tramas pertenecian a la misma saga: Dictys (431 a.C.) y Danae,
cuya datacién es incierta, pero los estudiosos la ubican entre el
455y el 425 aC.® Es decir, que en el mejor de los casos, el tema
sirvi6 a la Tragedia por un perfodo de 50 afios aproximadamente.”

3Sobre el mito de Danae en la literatura griega, véase la introduccién de
Karamnou (2006:1-15): Homero /l 14. 319, 19. 116 y 123; Hesfodo Catdlogo
fr. 129.14 M-W, Teog. w. 216y ss.; Simonides PMG fr 543 y Pindaro Olimpica
13y Pitica 13.

“Principalmente Nevio frs. 2-12 Traglia.

5Los sucesos posteriores de la saga (como la disputa de Perseo con
Dioniso), no parecen haber tenido tratamiento tragico, por ello no los
reseflamos. Para una resefia integral del mito, véase Ogden, 2008.

®Zielinski, 1925, 238, propuso el 431 aC. y Webster 1967, 4; (seguido por
Cropp-Fick, 1985, 78) la ubica entre el 455y el 425 aC. (citados por
Karamanou, 2006, 17). El criterio usado para estas dataciones es el
meétrico-estilistico.

7Sobre la presencia de la saga mitica Acrisio, Danae y Perseo en el teatro
delsigloV aC., véase Lucas de Dios 1993, 35-48. Sobre el mito de Danae en
la literatura griega vy latina, véase Karamanou, 2006, 1-17.
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La escasa presencia de este mito en las fuentes mitograficas
coloca la narracion de Ferécides como el sustrato fundamental
para los poetas tragicos. Sabemos bien que el tragedidgrafo tiene
sus restricciones y libertades respecto de la tradicion:
basicamente el poeta no cambiaba secuencias ni acciones que
provocaran variaciones en otras sagas y en secuencias
fundamentales del mito. Por ejemplo, se podia decir que Orestes
habfa matado a Clitemestra con tal o cual estratagema, pero no se
podia decir que era castigado con la muerte como matricida pues
esto impedirfa el desarrollo ulterior de los sucesos en Argos.®

De la misma manera, Danae podia ser forzada a navegar en el
arca-cofre o acompafiar a su hijo por propia voluntad, sin
embargo no es posible que Danae y Perseo murieran en su
travesia pues se anularia la posibilidad de proyectar la saga hacia
el futuro heroico de quien en ese momento era solo un nifio.

La libertad radica fundamentalmente en la forma de articular
las secuencias, en las relaciones entre los personajes, en la
introduccion de nuevos personajes y en el tratamiento de temas
que la narracion mitica original no preveia o no focalizaba como
nucleo narrativo. Si atendemos a la narracién de Ferécides, Zeus
se metamorfosea en oro para ingresar a la recamara de bronce en
la que Acrisio encerrdé a Danae. Alli se revela como Zeus y
consumé la unién sexual con Danae. Es una metamorfosis
maravillosa.

Pero nada se dice acerca de alguna promesa o pago de parte
de Zeus para gozar del amor de Danae o de que el oro fuera una
forma “seductora”. Tampoco se menciona si Danae fue forzada o
consintio con esta unién sexual:

(Pherecyd. FGrHist 26= F10).

£paobeic ¢ Ze0¢ M Tatdog, £k T 0pdHOU XPUOGH
TapamANolog Pel, 1 && UTodEXETAl TG KOATIW® Kal EKPrVaC
aOToOV O Ze0¢ Tfj Ttatdl piyvutal. Thv 8¢ yivetal MNepoelg,
KOl EKTPEDEL ALTOV ] Aavan Kal 1 TPodO¢ KpUTITovaal
Akplolov.

Zeus enamorado de la nifla, corre a su lado desde el techo
bajo la forma de oro. Ella (Danae) lo recibe en su seno;
Zeus, reveldndose, se une a la nifia. De ellos nace Perseo, y
Danae y la nodriza lo crian escondiéndolo de Acrisio.

El verbo Omodéxopal, “recibir”, se usa en prosa con el sentido
de “recibir bien, con agrado, admitir”, pero se usa, ademas, con el
sentido de “recibir por sorpresa” de manera que no podemos
inferir que Ferécides tome partido por una u otra actitud de
Dénae frente al avance sexual de Zeus.
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Esta ambigliedad o, al menos, falta de precisién es un espacio
en blanco que Euripides aprovecha para “manipular” el mito sin
producir alteraciones que lo vuelvan inconsistente con la
tradiciony con las relaciones laterales de la saga en cuestion.

En la obra de Euripides, Acrisio ve restos de oro en la recAmara
en la que encerrd a su hija para evitar el nacimiento un nieto
varén. Conjetura entonces que alguien ha tenido un encuentro
sexual con Dénae o bien pagando o bien seduciéndola con oro.

Si leemos atentamente el relato de Ferécides, observamos que
no es el oro de la metamorfosis el elemento central, sino la
“revelacion” de Zeus (ékorvag abtov) lo que lleva a Danae a no
poder evitar (o consentir) la union sexual. Si hay un elemento
manipulador, es la condicion divina ge se impone ante la
inferioridad de la doncella mortal, aunque Dénae pudiera haber
reconocido ya antes que ella recibfa una divinidad en su regazo.

Llevada al altar de Zeus, Dénae confiesa que fue este dios
quien penetré en la habitacién pero Acrisio no le cree y reafirma
que su hija ha consentido una union sexual, seducida por el oro, a
partir del cual él puede imponer un castigo en forma del llamado
“juicio de ordalia”?

Danae sufre entonces dos “encierros” bien asentados en el
mito: primero en la recamara y luego en el arca-cofre en la que
sera arrojada al mar. Los fragmentos que nos han llegado de
Dénae de Euripides no hacen mencion especial de las premisas
juridicas que Acrisio invoca para llevar a cabo estas acciones, pero
es de suponer que en el curso de la obra se haria referencia a la
facultad paterna de preservar la virginidad de Danae y el castigo
por haber sido seducida. Seguramente, estos fundamentos serfan
anacronicos respecto del mito, en tanto se basarian en el derecho
ateniense del siglo V aC. y, al mismo tiempo, perfectamente
ajustados a la trama mitica de manera que Euripides manipula el
mito para crear una tension entre las intenciones de Acrisio,
salvaguardar su vida, la base legal de la que se vale para el
encierro v, finalmente al verse evadido por Zeus, la acusacién a
Dénae de joven seducida por oro, hecho que le asiste una nueva
posibilidad como jefe del oikos, la ordalia de arrojar a Perseo (y
quizé a la joven madre también) al mar para que los dioses
decidan su suerte.??

8Presentaciones claras y exactas acerca del tragedidgrafo como
“sefior del mito” y sobre las restricciones v libertades al momento
de operar sobre un mito tradicional, véase Sommerstein, 2005,
163-180y Buxton, 2007, 166-189.

9Sobre el arrojo al mar en busca de la decision divina sobre la vida o
muerte de la joven seducida, véase McHardie, 2008, 1-20.

10Al respecto, véase Seaford, 1990, 76-90.
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En Danae de Euripides, el tema de la “joven seducida” esté
asociado directamente a la oferta de oro que, segln Acrisio,
recibiera Danae para unirse a alglin hombre rico, unién de la que
naciera su nieto (y futuro asesino) Perseo. Por otra parte, los varios
fragmentos de la obra tienen como tema central el poder de la
riqueza, la posicion social que le garantiza al hombre rico, la
riqueza como generadora de virtud y piedad y desconsideracion
los valores sociales del pobre. Esta discusién profundamente
radicada en el momento tragico, no es tema del relato de
Ferécides y es una ulterior manipulacion del mito por parte de
Euripides. Podemos ya adelantarnos a sefialar que la insistencia
en el oro-riqueza-dinero que Euripides muestra en su trama, es
parte de la anacronia que, inserta con maestria, ofrece al autor la
posibilidad analizar su realidad a través del mito base.

Después de encontrar restos de oro en la recdmara donde ha
encerrado a su hija, Acrisio comienza una serie de elucubraciones
que daradn paso a un agon, esto es una disputa argumentativa en
la escena, entre el rey y su hija, cuyos tépicos centrales son: lo
complejo que es custodiar a jovenes doncellas, el oro-dinero y
lujo como atractivo irresistible y el dinero como el motor de
nuevas escalas y valores sociales.

oUK 0TIV 00TE TETXOG 00TE XpruaTa
00T GMO SUGPUAKTOV OVBEV ()G YUVN

Nada hay ni muro ni riquezas
niotra cosa dificil de custodiar como la mujer
(Fr. 320 Kannicht.)

Este fragmento parece responder a la idea de que las mujeres
son seres dolosos, que pueden engafiar a cualquiera y traspasar
cualquier limite.

Es una priamel que plantea de manera directa que lo publico
(teixoq) vy lo privado (xprpata) es mas facil de ser protegido que
evitar el dolo de una mujer. Acrisio presenta su posicion: como rey
de Argos tiene que cuidar un rol publico y es un hombre rico en su
faz privada. Para mantener esa posicion doblemente favorable y
positiva, es preciso controlar una mujer, su hija Danae, lo que
equivale a decir que la pdlis debe controlar a las mujeres para
sostenerse, tarea que es un permanente intento fallido.™* La pdlis
no es indiferente a lo que sucede en el interior de una casa pues
es la comunidad la que concede derechos a los miembros de casa
familia, de modo que la defensa de la castidad de las jovenes
disponibles para matrimonio es una responsabilidad de toda la
ciudad.??
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Euripides trata intensamente la confrontacion padre-hija en
muchas de sus obras. En general el kyrios, el sefior de la casa,
aprisiona a su hija después de descubrir su falta de conducta,
usando un confinamiento espacial como forma de reasegurar su
control.

Pero en Dénae el encierro es preventivo, no punitivo, lo que
juega un rol mucho méas punzante en la trama: solo un poder de
manipulacion extremo podria hacer que la joven tuviera un
encuentro amoroso. Ese poder irresistible es Zeus. Para Acrisio,
sin embargo, es el oro-dinero ofrecido por un hombre rico v el
caracter de Dénae que sucumbe voluntariamente ante el
ofrecimiento.

Sabemos que Dénae no ha caido en esa tentacion, pero el
tema que nos ocupa no es la psicologia de Danae sino el
contraste de valores que enfrenta Acrisio y que, por medio de la
anacronia, refleja un problema de Atenas. El tema no es exclusivo
de la tragedia. Ya Teognis, casi un siglo antes, habfa compuesto
estos disticos elegiacos (w. 183-192):

Kploug pév kal Ovoug dilnueda, Kipve, kai mmoug
eoveveac, kail Tic BovAeTal €€ Gyabiv

Bnoeobar yiual ¢ kaknyv kakol oL peAedalvel 185
20BMOC Avrp, AV ol xprjuata TToMa S16M)L,

00SE YUV KakoU Avdpog GvalveTal eival GKoLTIC
Thouaiou, M ddveov BovAeTal avt' dyaboD.
XONHATA HEV TILGOOL Kal €K kakoD éoBA\O¢ Eynue

Kal kakog €€ ayaBol- mholTtog Euelfe yévoc. 190
oUTw un Bavpadle yévog, MoAutaidn, AoThv
pavpolaoBar obv yap pioyetal €66Aa Kakoic.

Y| kyrios del ofkos tiene la obligacion de cuidad la castidad de sus hijas
mujeres hasta el momento del matrimonio pues de esto depende el buen
nombre de la casay la posibilidad de establecer relaciones y contactos con
otras casas. El hecho de la “seduccion” es particularmente grave pues
implica el asentimiento de la joven, que, de esa manera, demuestra no
estar “controlada” por el jefe de la casa. En cuanto al nacimiento de un hijo
bastardo, después de la ley de ciudadania de Pericles (451/450 aC.), queda
excluido de los derechos ciudadanos, lo que lo convierte en una carga
social y econdmica pesada para el oikos. Legalmente, era mas censurable
la seduccién que la violacion de una joven. Al respecto, véase Carey, 1990,
407 - 417y su comentario a Lisias iii en Carey, 1989.

Este tema es presentado por Euripides en Herakles 43y ss. Véase, Cohen,
1995; especialmente 143y ss. Plutarco Sol. 23. 2 confirma que el legislador
ateniense propicié una ley que permitia al padre vender como esclava una
hija que habia perdido la virginidad. Aunque no tenemos noticias de su
aplicacion en el curso del siglo V aC., esto muestra la importancia que tenfa
para la pdlis el control de la actividad sexual de las jévenes doncellas.
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Carneros, asnos, caballos, oh Cirno, los queremos

de buena raza, y se quiere que alguna (hembra) de las
buenas

monten. Pero de desposar una mala (mujer) hija de un mal
(padre) no se avergiienza

un varén noble, sile fueran dadas muchas riquezas,

ni una mujer rechaza ser esposa de un hombre malo,
muy rico, se prefiere el lujo’3 a la nobleza.

Veneran las riquezas: el bueno se cruza con el malo
yelmalo con el bueno. La riqueza mezcla el linaje.

No te admires, Polipaide, si el linaje de las ciudades

se vuelve bastardo. En efecto, las cosas buenas estdn
mezcladas con las malas.

En estos versos vemos condensados algunos de los temas
centrales de la Ddnae de Euripides: el poder del dinero como
tergiversador de las posiciones y vinculos sociales, pues el dinero
anula las diferencias entre el bueno y el malo. Aln maés, como
anula diferencias, permite y favorece su mezcla. Afecta lo publico
y lo privado.

Pero, sobre todo, el dinero se convierte en un objetivo en si
mismo: todos aceptan los cambios cuando se avizora la ganancia
de khrémata y ploutos.

Es notable la vehemencia de los verbos que indican la
voluntad de aceptar estas situaciones: o0 pehedaivel,
oL&E...avaivetal gival, BovAsTal, hasta la veneracién misma de la
riqueza: xpnuata.

Es esencial, a mi modo de ver, que notemos el crescendo que
va desde “no avergonzarse” hasta “venerar”. Alli vemos no solo la
manipulacion que la riqueza realiza y el proceso que sigue al
anular, primeramente, las normas mas generales de relacion entre
los hombres y un objeto, para ganarse un espacio de “divinidad”
superior a los hombres. Por ello, la manipulacién del oro no es
solo la capacidad de convencer a alguien de hacer algo sino la
capacidad de cambiar completamente la mentalidad de la
sociedad y de construirse como un dios, un horizonte de vida
social y privada, ser rico es un fin tan loable como llegar a ser
bueno o justo.

Acrisio no descalifica por completo las riquezas, su
preocupacion se centra en la verglienza de su hija y en el
nacimiento de un nieto que lo matard. Comienza entonces un
duro enfrentamiento, un agon del que poseemos fragmentos
sustanciosos:
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O XpUoE, Seflwua kdMioTov BpoToic,

¢ 00TE UATNPE NOOVAC TOIACS EXEL,

o0 TIaidec avBpwrolaty, oL GIAog TIathp,
olag oU X0l & SWLACIV KEKTIHEVOL.

€l &' N Kompig toloUtov ddpBaiuois 6pd,
o0 Babip' EpwTag puploug alTAV TPEDELY.

Oro, el mas bello regalo para los mortales,

ni una madre procura tales placeres

a los hombres, ni los hijos, ni un padre querido,
cuantos td y los que te poseen en las mansiones.

Si Cipris mira tal cosa con los ofos,

no hay que admirarse de que ella alimente miles de
amores. (Fr. 324 Kannicht.)

Estos versos son el inicio de una serie de fragmentos que
enfrentan el tema de la riqueza y sus connotaciones personales y
sociales. Con seguridad la persona loquens es Acrisio quien
descubre que Dénae dio a luz a un hijo, vy, al ver oro en la
habitacion de encierro (vv. 1-4), afirma que ha sido seducida por
un hombre rico (vv. 5-6).

La mencién de los ojos de Cipris hace que el oro sea visto
como motor de la pasién erética. Recordemos que en el relato de
Ferécides Zeus estaba dominado por un érws vy la presencia del
oro en este relato da lugar a Euripides a hecr coincidir érws y
dinero, en estos versos en los que Acrisio habla de manera
sentenciosa y general. No podemos descarta, sin embargo que ya
el mito jugara con la relacién amor-oro como dos potencias
seductoras.

Es interesante notar que la asociacion tradicional de Afrodita
con el oro, es subvertida aqui para hablar del peligro de la pasion
erética de las jovenes y, por ello, de la necesidad de un kyrios, un
sefior de la casa, que controle las jévenes cuya virginidad es un
patrimonio de la casa, para que el oro no provoque una pérdida,
en lugar de una futura ganancia.

Este es otro tema recurrente en Euripides: la mujer joven y
virgen como mercancia del casa paterna. Esto es muy interesante
pues la mujer joven estd destinada a conseguir una riqueza
material y simbdlica para la casa, pues al casarse genera
relaciones exdgenas que se traducen en contactos comerciales y
politicos entre las familias. Para lograrlo, el jefe de la casa debe
impedir que la joven casadera sea seducida por el oro fuera del
marco de las regulaciones exbgenas.*

13 dpevog kal mhobtov aduEerv 11.1.171, cf. 23.299, acerca de dioses, véase
HesTh.112.

4/éase,Wohl,1998.
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Aunque Acrisio piense que su hija fue seducida con oro, no
significa, sin embargo, que se censure la valia del oro. Por el
contrario, el oro es visto como “el regalo mas bello” (de&iwpa
KaMoTov); es la mujer seducida la que carga con la culpabilidad
de la situacion pero no va en desmedro del metal corruptor. En
efecto, para Acrisio, el oro es bueno vy, si su hija no tuviera una
deficiencia ética, el oro no hubiera puesto en acto su poder
manipulador.

Hay aqui una distancia evidente entre la narracion mitica y la
posicién de Euripides. El tragedidgrafo coloca en el foco de
atencion la integridad ética de la joven y el lugar que la riqueza y
la pobreza juegan en la consideracion social. Una derivacion
anacrénica de gran relevancia para los estandares sociales de la
Atenas de Euripides.!> Y decimos anacrénica pues el mito no se
contempla esta situacion. En efecto, en el mito los héroes poseen
su linaje y sus capacidades pero la riqueza o la pobreza no es un
tema central.

Una idea muy similar a la de Euripides la vemos en fr. trag.
Adesp. 129,

® XpUoE, PAdoTnua XBovadg,

olov épwta BpoTolol GAEYELC,

TIAVTWY KPATIOTELWY TUPAVVE

TIOAELOIG &' "APEWG

KPEIOOOV' EXWV SUVALLLY, 1295

<Td> avTa BeAvels €l yap Opdelalg pev (oaic

elmeto dévdpea Kkal

Bnpiv dvonTta yévn,

ool &¢& kal XBwv mdoa Kal TTOVTOS Kal O TTappNoTwe Apngc.

iOh, oro, brote de la tierra,

qué pasion enciendes en los mortales,

el tirano mds poderoso de todas las cosas (lo mads
poderoso de todas las cosas, tirano).

Para los guerreros

tienes una fuerza mds poderosa que Ares,

<con la que> encantas todas las cosas: pues a los cantos
orficos

los sequian los drboles y

las razas sin mente de las fieras,

a ti, en cambio, también (te siguen) toda la tierra, el mary
el ingenioso Ares

Es clara la relacién conceptual entre este pasaje y el de Ddnae
de Euripides, que citamos arriba, Sin embargo, asoma aqui un
elemento muy interesante: si en ambos pasajes el oro es objeto
de deseo y, a su vez, genera la pasiéon amorosa, en el fragmento
anonimo hay una clara indicacién naturalista y cosmologica,
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mientras que en el texto de Euripides hay una anélisis focalizado
en el comportamiento social.

En el fr. adesp.129 el oro es un “brote de la tierra”, es un
elemento natural que, siendo un derivado de uno de los
elementos basicos del cosmos, logra imponerse y convertirse en
un motor del cosmos por si mismo. En una bella confluencia de
notas erdticas y césmicas: el oro enciende el deseo de tenerlo
todo, pero es el oro mismo el que se convierte en tyrannos
dominando no solo a los hombres que lo poseen, sino también a
los elementos como el fuego, el agua y la tierra. Seduce y domina
y por ello mismo produce los efectos que el Prof. Richard Seaford
ha estudiado prolijamente?®:

El dinero es algo distinto a todas las realidades conocidas
tanto por su ser abstracto y concreto al mismo tiempo, por el
deseo de posesion ilimitado que genera, por su capacidad de unir
opuestos, por ser un medio universal para conseguir
determinados objetivos, por ser impersonal y homogéneo y por
producir cambios en las formas de relacionarse de las personasy
las ciudades en la antigliedad griega. Todos estos aspectos son un
desglose cuidadoso de una realidad bien compacta: el dinero
metalico, circulante y acumulable. Pero lo que mas nos interesa a
nosotros es la capacidad del dinero de manipular las opiniones,
los deseos y de imponerse incluso a las fuerzas mas elementales
del cosmos.

En el Fr. 322 se presenta a Erws:

£0WC Yap APYOV KATI TOIOUTOIC EdU

GINET KATOTITPA KAl KOWNG EavBiouata,
devyel 6e poxbouc. &v &€ Lol TEKUN LoV
o0del¢ TpooalTv Biotov Apdchn BpoThy,
€V T0I¢ &' Exovaly NBNTAS TTEpLY' OBE.

Elamor, en efecto, (es) perezoso y nacid para estas cosas:
ama los espejos y el rubio de la caballera,

huye, en cambio, de los esfuerzos. Me basta una sola
prueba:

ninguno que mendiga (transpira) la vida fue amado por los
mortales,

entre los ricos este florece juvenil. (fr. 322 Kn.)

15Sobre la posicion critica de Euripides frente a la sociedad ateniense,
véase la juiciosa postura de Gregrory (2002).

16(2004)
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Como parte de la argumentacion acerca de la seducciéon que
habria ejercido un hombre rico sobre su hija Danae, Acrisio, como
en el fr. Adesp. 129, trae a colacién a érws, pero la idea retoma uno
de los aspectos sefialados por Teognis: la relacion intrinseca entre
érws y la riqueza. Frws es una divinidad que no se encarga del
cosmos sino una dinividad de lo vano y superfluo, del lujo en
palabras de Teognis (adveov, v. 189): érws no es materia de
pobres ni actla sobre ellos, solo estd entre los ricos pues es
seducido por el dinero de estos y quiere estar alli.

Erws que en mucha literatura aparece como el dios més
poderoso por su efecto dominador de las mentes y las almas,
sucumbe en estos textos ante el poder del oro. Entonces Acrisio
saca una conclusion inesperada: el confinamiento de Dénae al
encierro en la recdmara de bronce le negd el beneficio de las
riquezas de su padre por lo que el oro ofrecido por el supuesto
seductor podria haber logrado su cometido.

Entonces, el foco recae en el poder que el dinero tiene sobre
érws. Ya en Séfocles (fr. 88) el dinero era presentado como un
poder capaz de lograr todos sus cometidos: crea amigos, honores,
tirania, belleza, sabiduria de palabra placer:

T xpNuat avBpwrolatv edplokel iloug,

ad01¢ O€ TIAC, €iTa TAC UePTATNG

Tupawidog Bakololv ayxioTny ESpav.

Emelta &' o0oEIS £xBpOG¢ olTe PLETAL

TIPOC Xpriuad' of Te dpUVTEC dpvolvTal OTUYEY. 5
SevOC yap Eptely MholTog £¢ Te TaRata

Kal TTtpog ta Batat, xamnobev évng avinp

008" EVTUXWV duvalt av v €pd TUXELV.

Kal yap SUCEISEC (LA KAl SUCWVULOV

yAwoon codov TiBnaty eluopdoy T 18EV. 10
LoV O Xalpelv KAV vOowv Euvouaiq

TapeoTv alTH KATIIKPLUTITEGHAI KAKA.

Las riquezas procuran a los hombres amigos,

luego honores, y finalmente ocupan el asiento mas
elevado junto a la sede de la tirania.

Entonces, nadie se vuelve enemigo de la riqueza y los que
los son reniegan de su antipatia. 5

En efecto la riqueza es capaz de serpear hacia lugares
inaccesibles

f 1, donde el hombre pobre

no podria llegar a realizar las cosas que desea.
También, pues, a un cuerpo no agraciado y despreciado
lo hace sabio en la lengua y agradable de verse. 10
Aélsolo (al rico) es posible estar bien en compania de
enfermedades

yocultarsele las cosas malas.
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Sofocles concentra su discurso en las khrémata, en la riqueza
misma, como un medio que consigue aquello que antes solo se
conseguia con el génos, como decia Toegnis: incluso la
consideracion de la belleza y hasta la salud, dos aspectos ligados
a la concepcion aristocratica del cuerpo.

La tragedia traspasa el mito desde las acciones de Acrisio,
hacia la subversiéon de los valores sociales que el oro acarred y
que, anacrénicamente, los personajes de la tragedia se ven
obligados a enfrentar sin saber como hacerlo: el noble, por su
génos no precisa del dinero para tener renombre y ser oido en la
sociedad; aquel que no es noble, el kakds, es el que hace de su
dinero una oportunidad social y lo usa para conseguir una esposa
nobley un lugar en la pdlis que de otra manera estaria vedado.

Pero las relaciones son no simétricas y directas: la presencia
del oro en la sociedad ya no permite decir que el agathds es noble
y bueno vy rico y que el kakds es innoble, malo y pobre. Ahora
aparece otra categoria los dlbioi, pléusioi y hoi ékhontes, los ricos,
que por su riqueza son escuchados y honrados, vistos como
bellos y saludables. La misma idea se observa en nuestra obra:

SoUval &€ 1A TIC LAMOoV OABIw Kaky)
POBUHOC €TV 1) TTEVNTL KAYaDE).
KOKOG &' O N Exwy, ol &' ExovTec OABIOL.

Toda persona es mds propensa a dar (una hija) a un rico
innoble

que a un pobre noble.

Innoble el que no tiene, afortunados los que tienen

(Fr. 326 Kannicht)

La posibilidad de acumular dinero ha cambiado las categorias
sociales en la préctica. Al proyectar la importancia que el dinero
tiene en su mundo actual sobre un mito de la edad heroica,
Euripides crea una serie de incongruencias que son explotadas
por partida doble: por un lado, el desarrollo de una trama tragica
que pone a los personajes frente una situacion que no controlan
por si solos y, por otro lado, logra superponer dos momentos de
la historia cultural para poner en evidencia cémo el dinero, un
objeto creado por el hombre, se ha impuesto a la sociedad vy al
cosmos. !

Por ello en el Fr. 320 Kn. dice Acrisio que no hay khrémata que
sirva para custodiar a una mujer pues, si por un lado las riquezas
pueden conseguirlo todo, son permeables a la acumulacién de
mayor nimero de riquezas. Las riquezas sirven aqui para lograr

Sobre la posicion de Euripides como critico de su sociedad, véase la
juiciosa propuesta de Gregory (2002).
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propésitos opuestos pues debieran proteger pero el deseo de
tener mas les impediréd evitar que Danae fuera seducida. En esta
l6gica que la Atenas del siglo V aC. ve imponerse, nada hay mas
acumulable que las riquezas en moneda metalica.

Notese que la oposicion entre “ser innoble” (kakog) y “ser rico”
(ol &'¢xovteg) deja abierta una posibilidad: no todo el que es
“afortunado” (6ABiol), llega a ser “noble” (ayabog).*® Una
consideracién anacrénica pues en el mundo del mito es
impensable separar “nobleza” de “riqueza”. Al mismo tiempo,
vemos que es una idea ya presente en Teognis, una lirica de
exaltacién de la aristocracia frente al démos que pone en
evidencia la nueva situacion social que el dinero ha creado: se
puede ser rico siendo un kakods y en consecuencia, siendo kakos
se puede ser un hombre honrado por la comunidad pues el
dinero se vuelve un parédmetro de valoracion.

Esta situacion, que Teognis ve gestarse y expandirse, es
mostrada por la Tragedia como ya establecida y es la tension
entre mundo mitico y actualidad la que permite reflexionar sobre
este tema, violentado la trama mitografica hasta abrir los blancos
en los que un “moderno” Euripides logra insertar un tema
coyuntural como el de la acumulacién de riquezas y la nueva
escala de consideracién social que genera.

En siglo V aC., en cambio, es claramente factible proponer una
valoracion social de “rico sin nobleza”. Si Acrisio pudiera, daria en
matrimonio su hija a un hombre rico innoble antes que a un noble
pobre.’ Esta postura lo lleva a afirmar un prestigio social que
Euripides quiere poner en discusion:

KOEIOOWV YA OVSEIC XPNUATWY TTEGUK' AV,
ANV €1 TIg 6oTIC &' 00TOC 0TIV 00X OPR.

Ningtn hombre llegd a ser (por naturaleza) superior a las
riquezas,

excepto, quizd, alguno; pero quién sea este, no lo veo.

(Fr. 325 Kannicht)

Ningin hombre tiene una ¢uUolg superior a la riqueza
(xpnuatwv) de manera que es la posesion de bienes la que
impone una escala social: el dinero no solo puede manipular a
una joven y lograr que se entregue a un hombre rico, sino que
manipula los valores sociales e impone un cambio que se
cristaliza en el anacronismo antes sefialado: si en el mundo del
mito, la riqueza esta directamente asociada a la nobleza de los
héroes, en la Tragedia (esto es en el siglo V aC.) es la riqueza la que
redistribuye y tensiona los valores y jerarquias sociales.

Esta capacidad del dinero de manipular a individuos vy
sociedades es criticada por Danae en el siguiente fragmento:
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dholol vap Tol AV pev OABlwv BpoTol
copol¢ TiBeoBal Touc Adyouc, GTav &€ TI¢
AETITGV ATt olkwv €0 Aéyn Tévng avnp,
VEAGV" Ey®) O& TIOMAKIC CODWTEPOUC
TévnTag Avopag eloop® TRV Mhovaiwv
Kkal Beolol tikpd Buovtac TEAN

TGV BovbuTtolvtwy dvtag eDoEBECTEPOUC.

En efecto, ciertamente, los mortales aman

honrar como sabias las palabras de los ricos, pero cuando
algun

hombre pobre, de condicion humilde, habla bien,

(aman) reir. Yo veo, en cambio, que muchas veces los
hombres pobres

son mds sabios que los ricos

v los que realizan sacrificios pequefios a los dioses

(son) mas piadosos que los que sacrifican bueyes.

(Fr. 327 Kannicht)

En estas palabras se oponen a las consideraciones de los
fragmentos en los que Acrisio habria expuesto su pensamiento.
Concordamos en atribuir estos versos al personaje Danae que
niega enfaticamente que la riqueza genere superioridad social por
sisola.

La joven fisura la l6gica monolitica de su padre Acrisio y afirma
que es posible que un pobre sea sabio. Con esta afirmacion
rompe, al mismo tiempo, la légica aristocratica que igualaba al
aristécrata con el rico y el sabio. Danae propone una solucion
intermedia: no es necesario ser aristocrata ni rico para ser sabio.
Para ello, en cambio, es necesaria la sophrosyne, y no hay
necesidad alguna de mostrar la capacidad econémica a través de
grandes hecatombes: los dioses se honran con eusebia, con
“piedad”, no con dinero. Es un retorno a Solén y sus leyes de
moderacion privaday pUblica.

En el siglo V aC. la elite social poseedora de riquezas
demostraba esa capacidad mediante beneficios a la pdlis a través
de sacrificios y de participacion publica. Danae sostiene que estos
beneficios no dependen de la riqueza sino de la eusebeia y de la

8Seguimos aquf la interpretacion de Cattaneo, 2011/2012. Agradezco al
autor la gentileza de haberme permitido utilizar y citar su tesis antes de su
publicacién.

19Se entreabre aquf otro aspecto interesante: Zeus es el mas noble, rico'y
poderoso de los seres, sin embargo, su unién no significa un matrimonio y
la maternidad de Danae resulta un demérito social que Acrisio pretende
castigar. Un caso similar es el de la bella Creusa en 16n de Euripides donde
la joven forzada por Apolo lejos de hacer pUblico 16n es hijo de un dios,
decide exponerlo.
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sophrosyne, es decir del verdadero respeto a la religion vy la
participacion prudente en los asuntos de la pdlis.?°
Paradéjicamente, la joven Dénae, que ademas de ser mujer y
doncella, que ha permanecido gran parte de su vida encerrada,
avizora (éyw &¢ ... gloop®) un “deber ser” del polites, que su
padre, con la experiencia politica de rey, no ubica en el primer
lugar de sus consideraciones.?! Estas ideas de Danae se ven
reforzadas en el Gltimo fragmento perteneciente a este agén:

OOTIC BOUOIC eV (OETAl TANPOUHEVOILS,
YaOTPOG &' Adalp@V olua SUGTNVOG KAKOT,
ToUTtov voullw kav Bedv cLAGY BPeTn

TOIC GIATATOLG TE TIOAEUIOV TIEGUKEVAL.

Quien se complace con mansiones llenas,

privando, en cambio, el estomago (del alimento), infeliz
dafia su propio cuerpo,

considero que este podria robar las estatuas de los dioses
y convertirse en enemigo de los mds queridos.

(Fr. 328 Kannicht)

El dinero manipula definitivamente al hombre, al punto de
hacerle descuidar su condicion fisica y sus relaciones
interpersonales. Es la negacién completa de la areté heroica, en la
que el noble posee destreza y fuerza fisica y se vanagloria menos
de sus tesoros que de sus antepasados y relaciones de
reciprocidad. Basta pensar en Odiseo en el pais de los Feacios
para traer a la memoria el ideal heroico en este sentido.

La riqueza que, segln Acrisio, es el gran manipulador de las
mujeres jovenes que no tendrian la capacidad de discernir los
peligros de ser seducidas ni tomarian en cuenta las
consecuencias privadas y publicas, resulta ser, segin Danae, el
gran manipulador de los asuntos civicos en su faz privada y
publica: el cuerpo de ciudadanos sucumbe ante el poder del oro y
no ven que el rico carente de nobleza y virtud, no tiene en su
horizonte el bien de la pdlis sino su deseo de riqueza que se
materializa en la acumulacién de riquezas, o en sus formas
“alternativas”, metaféricas quiza, la glotoneria que lo enferma y el
robo de las estatuas que genera el descontento de los dioses.

De esta manera, espero haber ofrecido a los aqui presente, dos
planos de la manipulacién: una, la efectuada sobre el mito, a
través del anacronismo cultural como medio excepcional para
hacer que una narracién antigua, pueda hacer oir su vez en el
presente y cuestionar la realidad de la Atenas del siglo V aC. La
capacidad de detectar nuevos espacios de sentido, es decir la
capacidad semidtica de Euripides se muestra en estos fragmentos
de manera completa: el cruce de un mito, el de Dénae, con u
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proceso cultural, el del dinero, que la cultura griega registra desde
el siglo VI aC., seglin vimos en Teognis y Solén, producen un
nuevo efecto de sentido: el mito como narraciéon pasada que
interpela el presente. Por otra parte, el tema mismo de la poder
manipulador de la riqueza: su nueva esencia acumulable, hace de
la rigueza no solo un bien material, sino un medio y un fin en si
mismo, y escapa del control del hombre para constituirse, de
algiin modo, en una fuerza del cosmos capaz de dominar los
elementos y las fuerzas regentes tradicionales como Afrodita vy
Erws, Ares y Orfeo. El dinero redefine categorias sociales, las
disuelve, mezcla y reconfigura para ser el mismo un valor social,
politico, cultural, ademas de econémico.

La joven Dénae, en la obra de Euripides, acusada de haber
cedido al poder seductor del oro, es la Unica capaz de reaccionary
advertir que sophia, swphrosyne y eusebia ceden su paso a la
nocién de “rico”. Pero no critica la riqueza, sino la manipulacién
que ejerce en la sociedad. Platdn ser hara eco de esta discusién y,
afirmaré la necesidad de enfrentar este problema, como afirma el
Ateniense estas palabras en Leyes 918. b-c:

TG yap 00K eDEPYETNS TIAS O¢ Gv oLGlav XPNUATWY
OVTIVWVOUV, AOUULIETPOV 000aV Kal GVWHAAOV, OUAAV TE
Kal oUpETpoV amepyadnTat; TolTo UiV Xpn ddaval kal Tnv
100 voulopatog dmepyaleadar Svvapity, Kal TOV EPTIOPOV
€Tl ToUTW TeTaxBal ST Aéyelv. kal pioBwTog Kal
TIAVOOKEDC Kal AMa, TA LEV D0XNHOVECTEPQ, TA O
ACXNUOVESTEPA YIYWOUEVQ, TOUTO Ve TTAvTa duvaTal, Aoty
Emikouplav TalS Xpelalg éEeuTopelv kal OpPAAOTNTA TAIC
ovaolalg. Tl TToTe & TO LN KaAdvV avTo pNd' eboxn oV
Sokely glval, kal T 10 SlaBeBANKOC TuyXAvel, 1dwiey, tva el
ur Kal TO OAov, AW 00V pépn ve Elaownueba vouw.
Tipdyu' €08’ O¢ £oikey, 00 daliov, 00EE GUIKPAS
Seduevov ApeTric.

“Es notable que tres virtudes civicas €0 Aévely, codla, eD0EBelq, segin
Danae, sean aparentes en los ricos y verdaderas en los pobres del démos.
Sobre el comportamiento moral frente a la riqueza y la pobreza, véase
Erechtheus Fr. 362 Kn-16 Sonnino. Precisamente, en su comentario,
Sonnino, 2010, 297-300 sefiala con razén y cautela que Erecto propone
seguir el modelo soloniano de no conseguir riquezas mediante injusticias
(Solon frr. 13. 7-5; 71-73; 4b W.). Dado que no poseemos el discurso
completo de Dénae, no podemos afirmar que la heroina plantee un
balance entre rigueza y pobreza, pero la idea de que la rigueza no asegura
valores civicos y religiosos superiores, responde a la ideologia periclea
anterior a la guerra del Peloponeso. Un anacronismo de ideologia
democratica proyectado en la mitica Argos.

2Un ejemplo similar de la prudencia'y piedad del pobre puede verse en
Orestes de Euripides vv. 884-945.
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Pues, jcomo no ha de ser un benefactor todo el que hace
una riqueza de cualquier tipo de bienes, que es
desproporcionada y desequilibrada, equilibrada y
proporcionada? Es necesario que digamos que el poder de
la moneda produce eso y también debe decirse que la
actividad del comerciante debe estar ordenada a ese fin.
Asimismo, el asalariado, el hostelero y todo el resto de las
profesiones, unas mds decorosas, menos las otras, tienen
todas esa capacidad de proveer abundantemente a todos
de servicios para sus necesidades y equilibrio en sus
riquezas. Veamos qué es pues lo que no parece ser bello ni
decoroso y qué resulta ser lo criticable, para que, sino
completamente, lo remediemos al menos en parte con
ayuda de la ley. Es un asunto, asi parece, de no poca
importancia y necesitado de no poca virtud.
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