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El arte de la interpretacion en la

India sanscrita: origenes y desarrollo
The Art of Interpretation in Sanskritic India:
Origins and Development

Oscar FIGUEROA CASTRO
Universidad Nacional Auténoma de México
figueroa@correo.crim.unam.mx

RESUMEN: Basado en una amplia seleccién de fuentes primarias y secunda-
rias, el presente ensayo revisa la funcién capital que la actividad exegética
y la literatura de comentarios desempefi6 para el desarrollo y la identidad de
la cultura sdnscrita a lo largo de mds de dos milenios. A fin de explicar la
riqueza y, sobre todo, la continuidad del ars interpretandi sanscrito, el ensayo
propone como tesis la necesidad de acudir al pasado védico y revisar un
doble legado: por un lado, la relacién entre interpretacion y revelacion; por el
otro, entre interpretacion y liturgia.

ABSTRACT: Based on a rich selection of primary and secondary sources, this
paper discusses the fundamental role that exegesis and commentarial litera-
ture played in the development and identity of Sanskrit culture throughout
more than two millennia. In order to understand the richness and, above all,
the continuity of Sanskrit ars interpretandi, the article argues for the neces-
sity of going back to the Vedic period and retrieve a double legacy: on the
one hand, the relationship between interpretation and revelation; on the other,
between interpretation and liturgy.

PALABRAS CLAVE: cultura sanscrita, Palabra, ars interpretandi, Vedas.
KEYWORDS: Sanskrit culture, Word, ars interpretandi, Vedas.
RECIBIDO: 16 de noviembre de 2012 ¢ ACEPTADO: 20 de junio de 2013.

Le commentaire cherche, en énoncant ce qui a été dit,
a redire ce qui n’a jamais été prononcé.

M. FoucAuLr, Naissance de la clinique, p. Xiii

Predmbulo: cultura sdnscrita y tradicion exegética

Comin es la idea que se tiene de la antigua cultura de la India, la In-
dia sanscrita, como depositaria de sacratisimas revelaciones, proezas
literarias sin paralelo, relatos sobre estados sublimes y visiones de
planos sobrenaturales. Menos conocido es, sin embargo, el hecho de que
el grueso de su literatura especulativa se compone de obras exegéticas.
Tratese, entre los hinduistas, de Samkara (siglos vi-vin), Kumarila

9 NOVA TELLVS, 31-1, 2013
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10 FIGUEROA CASTRO /EL ARTE DE LA INTERPRETACION EN LA INDIA SANSCRITA

Bhatta (siglo vii) o Abhinavagupta (siglo x); de Candrakirti (siglo
vii) y Dharmakirti (siglo vi), entre los budistas, o de Hemacandra
(siglo x1), entre los jainas, la obra de la mayoria de las mentes més
licidas de la especulacion sdnscrita en realidad estd conformada por
trabajos exegéticos y comentarios. Mds atn, la centralidad de la inter-
pretacion como forma de pensar y como género literario estd presente
en practicamente todos los campos del saber, no sélo en el dmbito
filoséfico-religioso (como es de esperarse), sino en general en la lite-
ratura cientifica (sastra) e incluso en la poesia (kavya). Asi, desde una
época temprana la teoria literaria, la tradicion legalista, la medicina o
la teoria sobre el ritual, por poner algunos ejemplos notables, confiaron
sus descubrimientos al arte de la interpretacion y presentaron buena
parte de sus resultados bajo ese formato. Comentarios en todas sus va-
riantes: los hay, desde luego, a textos revelados, pero existen asimismo
comentarios a otros comentarios en una secuencia que puede extender-
se por varios siglos; hay ademds auto-comentarios; unos estdn escritos
en prosa, otros en verso, y algunos mas combinan ambos registros. Si
bien “en mayor o menor medida la tarea principal de todo comentario
es explicar expresiones individuales en un texto, buscando con ello
esclarecer su sintaxis y ofrecer parafrasis de sus componentes léxicos,
frases u oraciones”,! los objetivos especificos en cada caso pueden
variar enormemente. Mientras algunos tienen como propdsito hacer ex-
plicito o ampliar (prapariicaka) el mensaje de textos caracterizados por
la concision y aun la secrecia —notablemente siitra-s y karika-s, esto
es, secuencias de féormulas aforisticas que condensan toda una doctri-
na—; otros, en cambio, analizan desde una perspectiva critica ciertos
pasajes dificiles o controversiales. Algunos exhiben un tono polémico
e incluso, a partir del desarrollo de la l6gica durante los primeros
siglos de la era comun, estin redactados a manera de debates;? otros
son, por el contrario, muy didicticos, escritos casi como manuales de
escuela® limitdndose a ofrecer sinénimos palabra por palabra y cubrir
lagunas de orden gramatical o semdntico s6lo ahi donde sea necesario

! Ganeri 2008, p. 108.
2 Volveré a este aspecto al final del ensayo.

3 De un modo no muy distinto a los hypomnemata o commentarii del periodo hele-
nistico y la Antigiiedad tardia. Al respecto véase Hadot 2002, p. 184.
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NOVA TELLVS, 31+1, 2013, pp. 9-34 11

con base en las expectativas (akanksa) del lector.* Algunos aspiran a
revelar el mensaje oculto de una obra y con ese fin optan por la alego-
ria como recurso explicativo; a otros en cambio les interesa recoger y
reconciliar las opiniones de distintas autoridades dentro de una escuela
o tradicién, proyectando asi una imagen de continuidad y estabilidad, y
con ese objetivo abrazan la dialéctica como la mejor estrategia discursiva.

Por otra parte, la enmienda e incluso reconstruccién de diversos tex-
tos fundacionales (miila) ha sido posible gracias a las observaciones
de generaciones de exegetas. Por ejemplo, sin el comentario de Arcata
(siglo vin) seria muy deficiente nuestro conocimiento del Hetubindu,
importante tratado del gran fil6sofo budista Dharmakirti (siglo vir). En-
cima, la dificil tarea de reconstruir el desarrollo historico de doctrinas o
corrientes de pensamiento ha dependido en buena medida del testimonio
de diversos comentaristas. Entonces, por poner un par de ejemplos bien
conocidos, para comprender la evolucién del sistema Samkhya, resulta
indispensable acudir al Yuktidipika,’ extenso comentario, rico en refe-
rencias histéricas, a la Samkhyakarika de ISvarakrsna; y lo mismo vale,
en el caso de la escuela Mimamsa, para el comentario de Sabara (el
Sdbarabhd_sya) al Mimamsasitra. Por ultimo, es también gracias a la fi-
gura del comentarista que el especialista contempordaneo puede trazar la
historia de la recepcion de autores cldsicos, por ejemplo Kalidasa, dentro
de la propia literatura sdnscrita.

Paradgjicamente, al mismo tiempo es mucho lo que ignoramos sobre
tan profuso y complejo género, de entrada porque existe un sinfin de vo-
ces para decir “comentario” en sanscrito. Destacan por ejemplo bhasya,
varttika, vrtti, vivrti, ttka, vyakhyana, vivarana, o también, en un sentido
mads poético, prakasa, darpana, locana, candrika y muchos otros, y aun-

4 En este sentido no debe pasarse por alto la posibilidad de que el género haya tenido
tanto su origen como su posterior impacto en la forma misma de ensefiar y aprender
sanscrito. Como se sabe, en los niveles avanzados, luego de que el estudiante ha memo-
rizado un nimero formidable de paradigmas y listas de palabras, el sistema tradicional
de enseflanza de la lengua se basa en “parafrasear” textos, la forma mds elemental de
interpretacién, y es parafraseando que ese estudiante demuestra haber comprendido la
gramitica, la sintaxis y el sentido de cada oracién en un texto. Al respecto véase Gerow
2002; también Tubb 2007, pp. 1-12.

3 Tal como lo demuestran las dos grandes y hoy legendarias monografias sobre la
materia: por un lado, Chakravarti 1951; por el otro, la extensa seccion que Frauwallner
1953, vol. 1, dedica al Samkhya.
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12 FIGUEROA CASTRO /EL ARTE DE LA INTERPRETACION EN LA INDIA SANSCRITA

que la mayoria de los especialistas coincide en que esta riqueza apunta
a algo mds que un mero fendmeno de sinonimia, son muchas las dudas
que aun prevalecen sobre el sentido especifico que posee cada uno de
estos términos, asi como sobre su genealogia y evolucion semdntica.®

Ahora bien, la consolidacién del ars interpretandi en la India obedecid
en buena medida al propio desarrollo de la cultura clésica sénscrita,” a
partir de los primeros siglos de nuestra era y hasta antes de la penetracion
definitiva del islam hacia el siglo xi1, esto es, aproximadamente el periodo
que el Occidente europeo conoce como Edad Media. Durante este extenso
lapso de tiempo tuvo lugar en la India un intenso proceso de refinamiento
intelectual en todos los &mbitos del saber, lo que supuso, entre otras cosas,
la formalizacién de las estrategias discursivas empleadas por las distintas
escuelas con el fin de diseminar y defender sus ideas, buscando asi validez
universal, es decir, credibilidad més alld del circulo de adeptos. A partir
de entonces escépticos y brahmanes ortodoxos, budistas y jainas, tefstas
y ateos, dualistas y monistas expondrian sus planteamientos en respuesta
a sus oponentes y conforme a las normas establecidas para esta peculiar
forma de escoldstica. Y para una tarea asi, por ejemplo defender la eficacia
del ritual o la verdad de la fe, era necesario no s6lo un uso persuasivo de
la raz6n, sino ademds herramientas concretas. Asi, en lo que constituye
algo asi como el trivium de la cultura medieval sdnscrita, los intelectuales
indios abrazaron la gramética (vyakarana), la l6gica (nyaya) y el arte de la
interpretacion como disciplinas fundamentales.

Desde luego, los origenes de este dltimo se remontan a las antiguas
técnicas encaminadas a comprender correctamente el significado de las
invocaciones y las prescripciones védicas. Fue sélo mads tarde, en los
ultimos siglos antes de la era comun, que ese conjunto de técnicas fue
organizado alrededor de toda una disciplina. Suele darse a ésta el nom-
bre genérico de mimamsa, literalmente “andlisis”. Si bien este tipo de
andlisis siguié siendo concebido como una prolongacion de la exégesis
védica, y como tal su principal preocupacion fue comprender y proteger

% Debemos a Ganeri 2008 y Preisendanz 2008, los esfuerzos mds logrados para
tratar de comprender la funcién y el alcance detrds de tan variada nomenclatura. Sus
observaciones, sin embargo, se centran exclusivamente en el comentario filoséfico.
Los esfuerzos previos de J. Bronkhorst son también iluminadores en algunos respectos.
Véase Bronkhorst 1990 y 1991.

" Lo que algunos llaman de hecho la “sanscritizacién” de la India. Al respecto véase
Pollock 2006, caps. 1-5.
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la verdad de las escrituras, con el tiempo las implicaciones de dicha
reflexion permitieron el desarrollo de una serie de doctrinas en torno a
la naturaleza del habla, la accién, el destino del hombre y muchas otras,
rebasando asi su limitado entorno ortodoxo e influyendo al resto de las
escuelas, por entonces también en formacion.

Asf las cosas, para apreciar con elementos suficientes el desarrollo de
la interpretacidn sdnscrita en general, asi como el auge sin precedentes
que alcanz6 la literatura de comentarios, es necesario remitirnos a su pa-
sado védico, en cuyo seno fueron prefiguradas sus principales premisas
y aspiraciones. Al respecto sobresalen dos aspectos. En primer lugar,
que debamos a la tradicion védica los primeros intentos encaminados a
formalizar el ars interpretandi en la India nos lleva a la profunda rela-
cién que existe en esta cultura entre revelacion e interpretacion, entre la
Palabra trascendente y la palabra humana, relacién, como veremos, con
un fuerte componente critico contra los alcances de la razén. En segun-
do lugar destaca la naturaleza idiosincrasicamente ritual de la Palabra
revelada, hecho que, como mostraré, acaba ddndole también un carécter
ritual a la interpretacion.

Cumplido este primer propoésito, el que concierne a los origenes, esta-
remos en condiciones de revisar la fase madura de la tradicion exegética
sanscrita. Como veremos, entre uno y otro momento existen importantes
elementos de continuidad, incluso en medio de las diferencias en los de-
talles. Entonces, por un lado, el valor superlativo otorgado a la Palabra
revelada reaparecerd en el valor y la autoridad otorgados a ciertas figuras,
cuya palabra es asi elevada a canon. Por el otro, el componente litdrgico
de la exégesis védica reaparecerd en la cultura del debate que da identidad
al periodo clésico.

En el principio fue la Palabra: revelacion e interpretacion

Como P--S. Filliozat ha observado, el hecho de que en la India la activi-
dad intelectual surgié y florecié no sélo a partir de una profunda toma
de conciencia sobre la naturaleza del lenguaje (la tradicién gramatical),
sino asimismo alrededor de disciplinas cuyo propdsito fue comprender
e interpretar lo enunciado, “explica el extraordinario desarrollo, tanto
en nimero como en sofisticacion, de la literatura de comentarios”.® Si a
este hecho agregamos el elemento de sacralidad, esto es, la percepcion

8 Filliozat 1992, p. 45.
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14 FIGUEROA CASTRO /EL ARTE DE LA INTERPRETACION EN LA INDIA SANSCRITA

que en ciertas esferas se tiene de los textos como manifestaciones de una
Palabra primordial o trascendente (vac), la imagen del intelectual indio
como exegeta resulta todavia mds definitiva.

Los rudimentos de esta actitud hacia el texto sagrado se asoman con
insistencia en los Brahmana-s, vasto corpus en prosa redactado a fin
de instruir a los sacerdotes y recitadores védicos en el significado de
la liturgia. Fue dentro de este marco general que el hombre védico fue
configurando una serie de estructuras bdsicas y reglas lo suficientemente
consistentes para transformar la reflexion sobre la Palabra en un evento
interpretativo. Las especulaciones de las Upanisad-s simplemente crista-
lizan, en algunos casos con profundas implicaciones de orden filoséfico
y soteriolégico, la apuesta interpretativa de los Brahmana-s. Este sentido
de consumacién puede apreciarse, por ejemplo, a partir del valor que se
otorga al ars interpretandi en tanto herencia transmitida.’

La exégesis es ahora toda una tradicién y como tal goza de reconoci-
miento y autoridad. Estd al servicio de la ortodoxia y es ella misma un
arte ortodoxo. ;Cudl es el nicleo de esta ortodoxia, sobre qué fundamen-
to descansa? Ya lo dijimos. Descansa sobre la autoridad absoluta —por
encima incluso de los dioses— atribuida a la Palabra increada, los Vedas,
concebidos como epifania primordial y eje del orden social y césmico.

Asfi pues, que entre las diversas escuelas y corrientes del hinduismo ser
ortodoxo (astika) dependa de una obediencia a la Palabra de los Vedas, sea
esto por convencimiento propio o legado directo (las escuelas MTmamsa
y Vedanta, por ejemplo), o, en retrospectiva y apologéticamente con el
fin de ganar credibilidad (las escuelas Nyaya y VaiSesika, por ejemplo),
significa entonces, por extension, un gesto compartido de confianza en la
interpretacion como la via mds apta para desentrafiar los misterios de
la Palabra, asi como para legitimar las propias ideas al respecto.

En cualquiera de estos casos el punto de partida, se haga éste explicito
0 no, es que la verdad no se construye a partir de recursos propios, pues
estd dada de antemano en los himnos y admoniciones védicas, si bien
de manera codificada o de un modo que rebasa la capacidad de la razén
para aprehenderla de una vez por todas. Frente a la innegable presencia
de la Palabra sagrada a nosotros sélo nos queda interpretar —éste es, de
hecho, el sentido mds profundo de la nocién de apauruseya, es decir, la

% Véase, por ejemplo, la genealogia o linea de transmision (vamsa) que en sus dlti-
mas lineas ofrece la Brhadaranyaka Upanisad para sus ensefianzas.
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“ausencia de autor” para la revelacién védica.

Lo crucial aqui es, no obstante, que la presencia (la primacia de la
revelacion sobre el hombre) es al mismo tiempo una ausencia (la impo-
sibilidad de constituir conceptualmente esa presencia). Y es aqui donde
lo ortodoxo, la confianza absoluta en la preeminencia de la revelacion,
atrae para si casi de manera natural la nocién de secreto. Este misterio
significa, para la labor interpretativa, un ejercicio sin fin, plural, y aun
negativo; de ahi que interpretar se parezca mds a un buscar que a un
explicar; que sea mds perseguir cierto fin que de-finir.

No extrafia entonces que Yaska, autor del Nirukta y uno de los mds
antiguos exegetas védicos de que tenemos noticia, tal vez contempora-
neo del gramdtico Panini (aprox. siglo v a. C.), reconozca como rasgo
distintivo la polivalencia semdntica (anekarthata) de los Vedas, admi-
tiendo con ello una interpretacion también plural, abierta a registros
variados e incluso contradictorios.!”

Entonces, en este caso no es la primacia del saber sobre el objeto por
conocer lo que establece las condiciones necesarias para la constitucion e
inteligibilidad de dicho objeto.!! Las condiciones no las establece aqui el
sujeto, sino la Palabra increada que se presenta sin mds, de manera incon-
dicional y antes de cualquier determinacion subjetiva, resistiéndose en-
tonces ella misma a ser objeto. El oficio de intérprete se vuelve necesario
justamente cuando el fendmeno que se busca entender se resiste a ser ob-
jeto y, no obstante, aparece, se muestra o revela. Esta anticipacion viene
ademds a poner en entredicho mi identidad como sujeto. Lo que en esen-
cia pueda ser se cifra ahora en el misterio de la revelacién. Aceptar hasta
sus ultimas consecuencias esta disposicion, que es ya un descentramiento,
tal es el principio que guia al arte de la interpretacion, transformando la
bisqueda de lo infinito al interior del texto en una busqueda infinita, y
como tal mds préxima a la recreacion ritual que a la explicacion logica.

Si la Palabra sagrada fuese un evento constituido conceptualmente no

10°Véase Nirukta 2.27: “Los [objetos] han de interpretarse conforme al significado
[de las palabras que los designan]. Si su sentido es uniforme, la interpretacién serd
[también] uniforme; [empero,] si caben varios sentidos, la interpretacion serd multiple”
(tani cet samanakarmani samananirvacanani | nanakarmani cen nananirvacanani |
yathartham nirvaktavyani). Véase asimismo 1.14, entre muchos otros pasajes donde
este principio es aplicado.

' Dicho con Kant, donde las condiciones a priori de posibilidad de toda experiencia
son también las condiciones de posibilidad de los objetos de esa experiencia.
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16 FIGUEROA CASTRO /EL ARTE DE LA INTERPRETACION EN LA INDIA SANSCRITA

habria necesidad de interpretar. Sin embargo, su precedencia respecto a
toda conceptualizacion demanda una respuesta que es también una acti-
tud: la del creyente y su firme adhesion a una particular visién orgdnica
del mundo. No sorprende entonces que entre las diferentes clases de ig-
norancia que al inicio del ZTantrasara enumera Abhinavagupta, el gran
exegeta del siglo X, se encuentre una paraddjica “ignorancia intelectual”
(buddhigatam ajiianam), definida precisamente ya sea como “increduli-
dad” (aniscaya) o como “falsa creencia” (viparttaniscaya).'> El lenguaje
religioso no le habla, en primera instancia, a quien es presa de dudas y por
lo tanto carece de conviccion (prasiddhi).'*> Como veremos, tal conviccién
conlleva en ultima instancia un profundo escepticismo respecto a los al-
cances de una razén emancipada.

Empero, la Palabra es acto: ritual e interpretacion

En la India antigua, la Palabra es concebida sobre todo como un evento
oral, esto es, para ser escuchado. De ahi el famoso nombre dado a los
Vedas, sruti, literalmente “audicion”. Hay, pues, revelacion, mas no Li-
bro. Esto fue asi incluso después de que paulatinamente se extendiera el
uso de la escritura (en los primeros siglos de nuestra era), e incluso des-
pués de la produccion masiva de manuscritos (a partir de los siglos XI1I-
XIII). Antes que signo grabado en la piedra o trazo en el papel, la reve-
lacion es un evento fonético. No s6lo eso. Como apenas sugeri, de igual
relevancia es el caracter ritual de ese evento. La revelacion reverbera, se
deja escuchar e impone su verdad a través de una serie de movimientos
corporales y gesticulaciones, mediante la manipulaciéon de una amplia
variedad de sustancias, en medio del bisbiseo del fuego y el crujir de
las oblaciones. En la India, la revelacion es un acto, una representacion
ritual del sacrificio original, y en esa medida se manifiesta a través de
usos performativos del habla: invocaciones para alabar a los diferentes
dioses y prescripciones que conminan a actuar.'*

12 Tantrasara 1: “Existen dos tipos de ignorancia: intelectual y ordinaria. De és-
tas, la ignorancia intelectual consiste en incredulidad o falsas creencias” (dvividham
ca ajiianam buddhigatam paurusam ca. tatra buddhigatam anisScayasvabhavam
viparitaniscayatmakam ca).

13 Cf. Abhinavagupta 1986, vol. III, p. 96.

4 En cuanto a este dltimo aspecto, no es de extrafiar entonces que en una medida
importante la filosoffa del lenguaje desarrollada por la escuela Mimamsa gire alrededor

NOvatellus31-1.indb 16 @ 24/02114 13:33



NOVA TELLVS, 31+1, 2013, pp. 9-34 17

La interpretaciéon tiene entonces una funciéon doble: no s6lo como
herramienta para comprender la Palabra sacra sino ahi mismo para com-
prender la intima conexion entre ésta y los actos que la ponen en escena.
Si bien es a través de un acto hermenéutico que la dimension teista del
ritual puede transformarse en argumento teoldgico, el idolo en discurso,
hay que afiadir que es también a través de un acto hermenéutico que el
argumento teoldgico se reviste de la naturaleza dindmica, performativa,
del ritual. La celebracion puntual de ritos (y ahi mismo la obediencia a
un canon tenido como revelado) y la apropiacion interpretativa de tales
actos (y ahi mismo la innovacion especulativa) no son tareas incompati-
bles; antes bien, acontecen necesariamente unidas. En suma, la posibili-
dad de una interpretacion que deriva sus estrategias del continuum de la
actividad litdrgica, esto es, donde el paradigma no es la sustancia sino
la actividad, no parece ser asunto nimio. Al respecto quisiera detenerme
en el componente critico que esta exégesis ritualizada proyecta contra el
esencialismo metafisico.

En efecto, que la tarea interpretativa se inspire en la naturaleza perfor-
mativa de la revelacion crea las condiciones para desarrollar un discurso
también centrado en la accidn y las relaciones. Asi, las sospechas que
sobre el lenguaje predicativo proyecta la exégesis sdnscrita tienen una
razén mds profunda: predicar es determinar la realidad con base a cri-
terios metafisicos. Veamos el ejemplo concreto de la tradicién ortodoxa
Mimamsa.

De acuerdo con Jaimini (aprox. siglo 11 a. C.), el legendario autor
del Mimamsasitra, existe una distincion fundamental entre existencia
ordinaria, la esfera del conocimiento convencional, y existencia litdr-
gica. Como explica F. Clooney,!*> cuando un objeto entra al espacio del
sacrificio o cuando se ejecuta una accion conforme a las prescripciones
védicas, ese objeto experimenta bhava, esto es, pasa de la existencia
ordinaria (sat, vidyamana) a una existencia de orden superior, donde
queda al amparo de una red de analogias (upanisad) entre los actos y
las palabras, asociaciones que no tienen paralelo y de hecho resultan
absurdas en la existencia ordinaria.'® Jaimini no estd, pues, interesado

15 Véase en especial Clooney 1990, pp. 195-202.

ELIN13

16 “Analogfa”, “relacién” o “conexién”, tal es, en efecto, el significado de la insigne
palabra upanisad. La recepcion popular (y romdntica) del término como “ensefianza mis-

NOvatellus31-1.indo 17 @ 24/02114 13:33



18 FIGUEROA CASTRO /EL ARTE DE LA INTERPRETACION EN LA INDIA SANSCRITA

en la existencia estdtica (sat), ni en alcanzar, al fondo de la realidad
cambiante, la sustancia inmutable y eterna, la estabilidad de una su-
puesta esencia interior (atman). Lo que le interesa es, en cambio, el
acontecer de lo nuevo, aquello que incesantemente viene a ser, donde
movimiento y actividad son nociones modeladas ni mds ni menos que
por la primacia del ritual. Fuera del contexto ritual, las palabras sélo
nos informan sobre esencias, y por lo tanto no nos dicen nada sobre su
ser verdadero, su dharma, el cual se define precisamente por su finali-
dad (artha). Y la finalidad o el propdsito de una palabra se manifiesta
por la fuerza imperativa del lenguaje en el contexto del ritual, esto es,
en la forma de prescripciones que empujan a realizar una accion. El
lenguaje cobra sentido no al afirmar la existencia de algo sino al expre-
sar la finalidad de una accién, de modo que son las relaciones, y no las
esencias, las que nos dicen lo que necesitamos saber sobre tal o cual
objeto. La verdad de ese objeto no es satya (“esencia”, “sustancia”),
sino kriya (“actividad”), y por lo tanto sélo puede percibirse una vez
que ese objeto queda subordinado a la compleja red de analogias ritua-
les. Esto, dicho del sacrificio, es también cierto acerca del universo en
su conjunto. “El sacrificio”, explica Clooney, “es un microcosmos |[...]
Organizado alrededor del sacrificio, el sistema de Jaimini también or-
ganiza el universo alrededor de la verdad sacrificial”.!” De este modo,
para la escuela MTmamsa el sacrificio acaba siendo toda una forma de
conocimiento, y en ese sentido el estudio de las escrituras y su mensaje
sobre el cosmos y el ser humano, sobre la naturaleza de la verdad y el
absoluto, no puede darse al margen de una reflexion sobre la accion ritual,
pues es justo en el cardcter performativo del ritual que la verdad y el
absoluto se ocultan.

El ya citado Abhinavagupta es otro caso ilustrativo. Asi, a veces abier-
tamente, otras de modo muy sutil, éste contrasta la deidad que el arte de
la interpretacion recrea sobre el escenario de la préctica ritual con la
deidad definida como “esencia” (sat, satta). Esta precision de caricter
filosdfico, que es también una critica a ciertas escuelas de la tradicién
india (los jada- o santa-brahmavadin-s, es decir, los “proponentes de un

tica-o-secreta” tiene su-origen en la ingeniosa, pero forzada, interpretacion de Samkara,
la cabeza de la corriente monista del Vedanta. Al respecto véase Renou 1946, pp. 55-
60; Gonda 1965, pp. 1-29; Falk 1986, pp. 80-97, y Olivelle (trad.) 1998, pp. lii-lvi.

17 Clooney 1990, p. 125.
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brahman inerte, inactivo™),'® y que por lo demds parece acercar peligro-
samente la heterodoxia tdntrica de Abhinavagupta a la heterodoxia por
antonomasia del budismo, establece claramente la necesidad de pensar al
absoluto més alld de su supuesta sub-sistencia, en pos de una vision maés
dindmica y expansiva. Y si en ultima instancia el absoluto no sub-siste
entonces debe ser supra-esencial, eminente, entendiendo por esto, segin
la l6gica misma del discurso abhinavaguptiano, no esencia hiperbdlica,
sino apenas ausencia de esencia, ausencia sin esencia. Para sustentar su
interpretacion Abhinavagupta echa mano de dos aspectos rituales inhe-
rentes a la revelacidn tdntrica, a saber, la repeticion de mantra-s (breves
férmulas, a veces simples monosilabos, imbuidas de poder) y la visua-
lizacién de mandala-s (patrones geométricos disefiados para inducir la
presencia de lo divino).!° Estos actos no son concebidos como meros
ejemplos, sino como auténticos modelos para la reflexion, como sofis-
ticados diagramas de un pensamiento ritualizado. En ambos casos, el
resultado es el mismo: la interpretacion se dinamiza hasta alcanzar la
analogia final, también la més radical y desconcertante, a saber, aquella
que confunde lo alto y lo bajo, lo sagrado y lo profano, lo divino y lo
humano.

Y cuando el exegeta se vuelve consciente de esta paradoja y, yendo
mds lejos todavia, se atreve a abrazarla como la estrategia mejor prepa-
rada para hablar de lo supremo, su discurso comienza, de nuevo, a con-
fundirse con la préctica ritual, de modo que la interpretacion comienza

18 Por ejemplo en su Paratrisikalaghuvrtti, p. 16: “[El ser supremo o sat] es el re-
poso final de todas las cosas a lo largo del sendero impuro, es decir, el reposo al final
del espectro completo de objetos inteligibles, desde el elemento agua hasta la ilusién.
Al momento de este reposo final, todo [aparece como] una masa uniforme, inmortal,
brahman que es atman. [Yacer] sobre esto, tal es [la forma mds elevada de] reposo
entre los seguidores del Vedanta” (fatha jalatattvader api mayatattvaparyantasya vedy
arupasyasuddhadhvamadhyapdatinah sarvasya saivantyavisrantir ity antyavisrantikale
sarvam ekaghanam amrtam atmabhiitam brahma. tavati brahmavadinam visrantih).
En su comentario al Paramarthasara (10-11), uno de los textos de juventud de
Abhinavagupta, el exegeta Yogaraja (siglo x1) define explicitamente a los segui-
dores del Vedanta como proponentes de la doctrina del santa-brahman: “A di-
ferencia de los proponentes del brahman inactivo, el cual es practicamente iner-
te, sin poder [nosotros defendemos una deidad], caracterizada por los poderes de
voluntad, conocimiento y accién” (icchajiianakriyasaktisvabhavam eva na punah
Santabrahmavadinam iva Saktivirahitam jadakalpam).

19 En sus dos comentarios al Paratrisika Tantra, el extenso Vivarana y el conciso
Laghuvrtti.
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a parecerse mds a una puesta en escena, donde el pensar y el hacer se
impregnan y confunden, y donde lo verdaderamente crucial es actualizar
ciclicamente el misterio original.

De la Palabra revelada a la palabra canonica

Hasta aqui mi exposicion se ha detenido sobre todo en la intima relacién
que en la India antigua guardan el ars interpretandi y la Palabra de los
Vedas, paradigma de la idea de revelacion. Sin embargo, como se infiere
a partir de la alusién a Abhinavagupta, la exégesis tiene una presencia
igualmente decisiva entre las heterodoxias. Se puede no creer en el Veda,
pero incluso entonces y con la misma importancia se cree en la inter-
pretacion como el recurso al alcance del hombre que mejor corresponde
a la sacralidad de la Palabra. Esto es lo que hicieron, por ejemplo, los
diversos cultos tantricos —el horizonte en el que se inscribe la obra de
Abhinavagupta— al trasladar la autoridad de los Vedas a sus propias
escrituras y deidades. El principio, empero, sigue siendo el mismo: la
precedencia de la Palabra es al mismo tiempo el signo de una carencia:
da testimonio de la inutilidad del concepto (vikalpa) frente a aquello que
trasciende todo concepto (nirvikalpa).*

Como es bien sabido hubo en la India heterodoxias mas radicales,
aquellas que desconocieron por completo la autoridad de la revelacion
védica y, todavia mads, sobre este repudio erigieron sus propias doctrinas.
Me refiero desde luego al budismo y al jainismo, ambos movimientos
ascéticos surgidos entre los siglos Vi y v antes de nuestra era. La pregunta
es obligada. ;Rechazaron budistas y jainas la revelacion védica abrazando
en cambio una nueva revelacién? En sentido estricto no fue asi. Lo cier-
to, sin embargo, es que la critica a la Palabra de los Vedas no supuso
una critica a la sacralidad de la Palabra en cuanto tal y al margen de un
horizonte religioso especifico. En realidad, el poder y la autoridad de los
himnos védicos, con todo su halo de trascendencia y eternidad, fueron
trasladados a la Palabra —al mismo tiempo humana y sobrehumana, his-
torica y atemporal— de caudillos espirituales como Buda y Mahavira.

20 Abhinavagupta, Tantrasara 1: “[...] y renunciar a lo que precede todo concep-
to es conformarse con una conciencia conceptual. Ahora bien, es el Absoluto mismo
quien, siendo idéntico a la divinidad suprema, decide reducir a concepto (vikalpa)
la luz de la conciencia” ([...] vikalpasamvidabhyasasya avikalpantataparyavasanat.
vikalpasamku-citasamvitprakasaripo hi atma sivasvabhava).
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Desde esta perspectiva, la ruptura con el pasado védico significé el triunfo
de una continuidad, puso de manifiesto un consenso en torno al valor
supremo de la Palabra. Este consenso alcanza directamente al arte de la
interpretacion como el medio mas apto para prestar oidos a la verdad,
por encima incluso de la dicotomia ortodoxia-heterodoxia.

Por ejemplo, en el caso del budismo, las diversas corrientes dentro
de la tradicién del Pequeno Vehiculo (hinayana) fundamentaron sus va-
riables doctrinales en una interpretacion del canon pali, el cual se cree
contiene los discursos pronunciados en vida por Buda. En particular, los
seguidores de la escuela Sarvastivada a menudo recibieron el titulo de
vaibhasika-s, en alusiéon precisamente al término que da nombre a los
diversos comentarios (vibhasa) sénscritos que redactaron a fin de expli-
car las ensefianzas contenidas en el Abhidharma. Asimismo, la literatura
del Gran Vehiculo (mahayana) comprende un sinfin de comentarios, en
particular interpretaciones al Prajiaparamitasiitra, por no hablar de la
sofisticada tradicion exegética de corrientes como el Madhyamaka, el
Yogacara y el Vijianavada.

Ahora bien, como apenas sugeri, al citar los casos del budismo y el
jainismo en realidad damos cuenta de un fenémeno mucho mds amplio.
La reverencia por la palabra revelada se entrecruza —y en algunos casos
de hecho competird— con la reverencia por la palabra candnica, esto es,
lo dicho por figuras u obras a las que se atribuyen virtudes especiales,
sean éstas de indole espiritual, sapiencial o moral, justificando asi la
labor interpretativa.

Canoénico y, por lo tanto, digno de un tratamiento exegético fue por
ejemplo el género conocido como siitra, mencionado al principio de este
ensayo. Asi, a lo largo del periodo que va de los dltimos siglos antes de
la era comun a los primeros de nuestra era fue gestdndose una version
mds sistemadtica, definitiva, de las diversas corrientes de pensamiento
entonces en boga. El formato elegido para ello fueron formularios o
manuales basicos, concebidos como una secuencia de “hilos” conduc-
tores (aqui la acepcion mds elemental de la palabra sitra), donde la
economia del lenguaje cumple una funcion capital no s6lo en miras a la
memorizacion sino asimismo, como bien apunta F. Chenet, por razones
inicidticas.?! En efecto, tal como los maestros brahmdnicos buscaron
siempre que sus ensefianzas mantuvieran su pureza y con ese fin estaban

2! Chenet 1998, p. 1657.
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reservadas a un grupo selecto de adeptos, en un principio estos conci-
sos formularios fueron ensefiados a grupos reducidos de estudiantes, de
modo que transmitidos por alguien lego resultaban incomprensibles. Dos
cosas se desprenden de ello. Por un lado, tenemos aqui un testimonio de
la expansién del modelo védico: la palabra candnica es investida con la
autoridad de la Palabra revelada. Por el otro, en virtud de su naturaleza
hermética o alusiva, el entendimiento correcto de los sitra-s demanda
un trabajo de apropiacion en el que se espera estén entrenados los inicia-
dos, de quienes depende por lo tanto que la estrategia protectora no sea
contraproducente, esto es, que el mensaje original no caiga en el olvido
o se vuelva ininteligible.

El origen de las grandes tradiciones filoséficas de la India descansa en
este arduo trabajo de ampliacion y decodificacion de la palabra candnica
a la luz del modelo derivado de la Palabra revelada. Estamos pues
en el umbral del periodo escolastico de la filosofia india, cuya vitalidad
se prolongaria hasta el siglo xi1, en algunos casos, por ejemplo el de la
escuela Nyaya, hasta el xvi.>2 Empero, insisto, la exégesis propiamente,
la del texto sagrado, se desdobld no sélo en la actividad interpretativa de
comentaristas al interior de tradiciones filos6ficas o religiosas. Lo mismo
ocurrid, si bien quizd de manera un poco tardia, en el resto de las ciencias
(Sastra). Ejemplos notables son la medicina y la teoria literaria.?®

Como mencioné al principio del ensayo, en cualquiera de estos casos,
la practica que se impuso fue el estudio de textos revelados o candnicos
por medio de glosas de orden puramente lingiiistico y sélo a partir de
este andlisis elemental se desarroll6 el comentario interpretativo, esto es,
aquel que aspiraba a restaurar el sentido de un texto no sélo con el fin
de hacer explicito su contenido sino asimismo ampliando o problemati-
zando ciertos aspectos, casi siempre a la luz de posturas rivales. Como
también apunté, el nimero de ramificaciones y variantes que el ars
interpretandi sanscrito produjo a lo largo del periodo clésico es simple-
mente ad nauseam. Desde luego, los tiempos cambiaban y nuevas voces

22 Cabe agregar que, en su fase final, el desarrollo de las diversas tradiciones filo-
soficas con base en el modelo exegético daria pie a todo un subgénero, el doxografico,
consagrado a resumir (samgraha) el propio discurso filoséfico conforme a un patrén
estable, ortodoxo, que norma y jerarquiza las diferentes perspectivas (darsana). El
texto cldsico es el Sarvadarsanasamgraha de Sayana-Madhava (s. x1v). Al respecto
puede consultarse Halfbass 1988.

23 Para un recuento del desarrollo histérico de esta dltima, véase Gerow 1974.

NOvatellus31-1.indb 22 @ 24/02114 13:33



NOVA TELLVS, 311, 2013, pp. 9-34 23

canodnicas se levantaban aqui y alld para proclamar verdades mds acor-
des a los tiempos modernos. Asi, la produccién vertiginosa de comenta-
rios y sub-comentarios a lo largo del periodo medieval se convirti6 en un
instrumento capital para vincular pasado y presente. Como muchas otras
culturas tradicionales, fue interpretando y reinterpretando la Palabra que
la India antigua intentd responder a las exigencias de la historia y a las
demandas de nuevas audiencias.

Volviendo al caso de la filosofia, como bien ha subrayado K. Preisen-
danz, “sistematizar, evitar contradicciones, poner al dia el 1éxico y la ne-
cesidad imperiosa de probar y justificar [...] los principios elementales de
cada tradicion a la luz del pensamiento filos6fico contemporaneo, se vol-
vieron tareas que impulsaron de manera decisiva el desarrollo de nuevas
ideas a través de comentarios creativos”.?* Al respecto destaca, por ejem-
plo, el impacto que tuvo sobre el arte de la interpretacion el surgimiento de
la epistemologia y la l6gica, disciplinas tardias respecto a la afieja metafi-
sica india. Esta demora determiné profundamente la labor de intérpretes y
comentaristas, sobre quienes ahora pesaba la responsabilidad de actualizar
los contenidos de las viejas doctrinas sobre el ser, el alma y la salvacion a
la luz de recursos argumentativos y persuasivos mds actuales.

La importancia de este giro puede apreciarse a partir del modo como
éste alcanzé incluso a una corriente por definicién marginal y subterra-
nea como la tdntrica. Asi, a partir del siglo 1X, un grupo de iniciados en
diversos cultos tantricos, todos oriundos de Cachemira, quienes ademaés
estaban versados en la tradicidn escoldstica, emprendieron la ardua tarea
de llevar el universo magico de los tantras —con todo y sus deidades te-
rribles, con sus jaculatorias (mantra) y diagramas misticos (mandala)—
a la arena politica. Para ello era necesario, en primer lugar, recoger la
esencia del discurso teista, esotérico y litirgico de un sinfin de textos
revelados y articularlo alrededor de premisas doctrinales mas homogé-
neas y definidas. Asi fueron redactados compendios como el Sivasitra
(al que siguid atribuyéndose un origen divino) o la Spandakarika. A esta
primera fase en la construccion de un discurso candnico y sincrético
acorde con los nuevos tiempos sigui6 el trabajo propiamente exegético,
al que fueron incorporados los avances de disciplinas como la légica y
la epistemologia, asi como el legado de tradiciones insignes como la
gramadtica (vyakarana) y el andlisis seméantico (nirukta).

24 Preisendanz 2008, p. 607.
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Desde luego hubo resistencia y la ortodoxia védica insistié en funda-
mentar el ars interpretandi en la Palabra de las verdaderas escrituras,
los Vedas, relegando a un segundo plano lo dicho por “nuevos” autores,
por més candnicos que fueran, y bajo esa premisa intenté descalificar los
esfuerzos de otras tradiciones exegéticas, de modo que la aplicacion de
ingredientes modernos no secularizara los origenes brahménicos, ritua-
les, de la exégesis sdnscrita. Esta resistencia pone de manifiesto lo que
en realidad fue un conflicto.

El mismo puede apreciarse, indirectamente, a partir del hecho de que
el testimonio de las escrituras (S§abda) fue incluido entre los criterios que
sirven para dar validez a un conocimiento (pramana).®® De entrada, la
inclusion confirma la actualidad que el arte de la interpretacion tuvo al
interior del debate filoséfico riguroso durante el periodo clasico, es decir,
en un entorno en el que esperariamos la emancipacién de la razén. Otor-
garle a la revelacion el estatus de pramana fue una forma de corresponder
a la necesidad de legitimar la idea de que los textos sagrados son fuentes
irreducibles y autosuficientes de conocimiento. Sin embargo, detrds de ello
hay un fuerte componente critico dirigido a cualquier otra forma de
conocimiento y lenguaje, en particular, de nuevo, el discurso 16gico. En
efecto, detrds del uso exegético de la razon medra siempre una fuerte
dosis de escepticismo respecto a la razén en cuanto tal.

Un caso particularmente ilustrativo es el del gramdtico Bhartrhari
(¢ siglo v1?), quien reformuld la nocién de S§abda, y ahi mismo la de exé-
gesis, a partir de premisas no dualistas (advaita) y en el contexto de una
sofisticada reflexion sobre la naturaleza del lenguaje. Inspirado en un
modelo inmanentista y recuperando algunas premisas bdsicas de la tra-
dicién védica, Bhartrhari concibi6 el arte exegético como manifestacion
misma del poder (Sakti) de la Palabra, identificada ésta con el Absoluto
mismo (brahman) y, por consiguiente, criterio ultimo de verdad. La
Palabra mantiene su unidad y trascendencia aun en medio de su gradual
proceso de diversificacion en los cuatro Vedas, las subsecuentes tradicio-
nes no reveladas pero candnicas (smrti) y, finalmente, en la labor de toda

2 El locus classicus es Nyayasitra 1.1.3: “La percepcion, la comparacion, la in-
ferencia y el testimonio: éstos son los medios que dan validez a un conocimiento”
(pratyaksanumanopamanasabdah pramanani). Dos aforismos mds adelante el mismo
Nyayasiitra define Sabda del siguiente modo: “Por testimonio se entiende la ensefanza
[de una fuente] confiable” (aptopadesah sabdah), y no hay fuente mds confiable que
la Palabra revelada.
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clase de exegetas (darsana), quienes contindan y de hecho expanden el
poder infinito de este Sabda-brahman,* de tal modo que lo que parece
agente es en realidad instrumento: la palabra sobre la Palabra es siempre
una forma de reflejo o recreacién (anukara).?’ Al tratar de penetrar en
el sentido de la revelacion védica, y en general del lenguaje, se va a la
Palabra desde la Palabra. Entonces, una vez mds, dada la preeminencia y
precedencia de los Vedas, en sentido estricto no hay nada que no sea in-
terpretacion. Puesto que a un nivel esencial la razon (tarka) esta subordi-
nada a la revelacion,”® hacer uso de la primera es interpretar la segunda.
Ahora bien, aunque hay inclusién, hay asimismo una estricta gradacion
y una jerarquia rigurosa, aspectos determinados por la distancia que tal
o cual interpretacién mantenga respecto al mensaje védico. Este esque-
ma le permite a Bhartrhari detectar aquellos casos en los que la razén
se aleja de su fundamento mds intimo, es decir, cuando deja de servir a
la revelacién, ddndole de hecho la espalda,” para pretender por si sola
ser fuente de conocimiento, haciendo obsoleta la tarea interpretativa y
elevando al mdximo rango el pensamiento puramente 16gico.*

Ante expresiones de un tradicionalismo tan arraigado como éste, con
su enorme capacidad para reinventarse e imponer su verdad aun en

26 Cf. Vakyapadiya 1.6-9. Al respecto ademés véase Halbfass 1991, pp. 37-40, 63-65.

27 Vakyapadiya 1.5: “Los grandes sabios retoman y recrean la revelacion védica,
y asi, aunque ésta es una e indivisible por naturaleza, se transmite de muchas ma-
neras” (praptyupayo ‘nukarasca tasya vedo maharsibhih | eko ‘py anekavartmeva
samamnatah prthak prthak).

2 Vakyapadiya, 1.129a: “La razén, fundamento del ser humano, no es sino el poder
de las Escrituras” (Sabdanam eva sa Saktis tarko yah purusasrayah).

2 Vakyapadiya 1.127a: “Cuando la razén no se opone a la ciencia revelada dota [al
hombre] de vision” (vedasastravirodhi ca tarkas caksur apasyatam).

3 Otro caso en la misma linea, donde la centralidad de la interpretacion estd en re-
lacion directa con una desestimacion de la razdn, es el que nos ofrece el gran pensador
vedantino Samkara (siglos vi-vii), cuya ortodoxia presupone una fe inquebrantable en
lo dicho por los Vedas. De acuerdo con §amkara, no hay esfera que no esté comprendida
en la Palabra de los Vedas; ésta contiene la verdad tanto en lo convencional como en lo
absoluto, y por lo tanto es un error confinarle a uno u otro dmbito. Esta postura universa-
liza también el recurso de la interpretacion, condicién necesaria para pensar la naturaleza
absoluta de brahman y desde brahman todo lo demés. Aun cuando Samkara piensa que
el conocimiento (jiidna) estd por encima de cualquier otro recurso o medio, al mismo
tiempo su confianza plena en la revelacion lo lleva a experimentar un profundo rechazo
contra los alcances de la razén (tarka). Conocer no es, por lo tanto, lo mismo que razo-
nar. Conocer es interpretar. Al respecto véase, en especial, Halbfass 1991, caps. 2,3y 5.
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medio de una sociedad en franca transformacion, cabe preguntarse, con
toda razoén, si la exégesis sanscrita no fue después de todo un arte estéril,
sometido a los designios de un grupo dominante, y por lo tanto imposi-
bilitado para innovar y pensar con libertad. En suma, ;estaba el exegeta
indio condenado a repetir las verdades del pasado o, de lo contrario, ser
acusado de heterodoxo? Definitivamente seria injusto afirmar que tan
radical disyuntiva fue cierta en todos los casos, sin excepcion. Més co-
rrecto es pensar en un horizonte general cuya aparente rigidez normativa
nunca fue, en los hechos, impermeable al cambio, la innovacién y aun
la critica. Incluso formando parte de la tradicion, un amplio ndmero de
comentarios y obras exegéticas se las ingeniaron para ofrecer respuestas
distintas a viejos problemas e incluso para descubrir nuevos problemas
y consagrarse a su estudio y andlisis. En un buen nimero de casos, esto
se produjo a costa de la propia ortodoxia, a través de un discurso nove-
doso pero disfrazado de inofensiva elucidacion en torno al significado
de textos candnicos.>! No pocas veces tal disfraz se confunde con toda
una defensa de la tradicién. Esto es, por ejemplo, lo que Samkara hace al
comentar las Upanisad-s o el Brahmasiitra: usar la autoridad de ciertos
textos como vehiculo para afirmar ideas propias, en este caso una forma
extrema de monismo. Para reconocer que la novedad es, en muchos ca-
sos, un elemento constitutivo (y no una rareza) de un arte supuestamente
ortodoxo como la interpretacion, basta recordar que exactamente las
mismas obras fueron usadas con fines doctrinales muy distintos.*? La
justificacion, de nuevo, hay que hallarla en la idea misma de Palabra
sacra, por definicién inescrutable y por lo mismo seménticamente ina-
barcable por la palabra humana.

Entonces, en el terreno de la literatura puede traerse a colacidn el caso
de Nilakantha, el célebre comentarista de la gran epopeya sanscrita, el
Mahabharata. Siendo un producto de la segunda mitad del siglo xvi1, es
de esperar que la interpretacion de Nilakantha responda, en una medida
importante, a necesidades ajenas a su fuente.’® ;Como justifica nuestro

31 Para el caso de la exégesis filos6fica véase Preisendanz 2008, p. 606 y siguientes.

32 Ademds de gamkara, autores como Ramanuja, Nimbarka y Vallabha, por citar
los casos mejor conocidos, acudieron a estos mismos textos bdsicos a fin de defender
sus doctrinas y de hecho inaugurar nuevas corrientes de pensamiento.

3 No s6lo eso. Como bien apunta C. Minkowski, Nilakantha estaba bien “conscien-

te de que se habfa embarcado en algo que no tenia precedentes tanto en contenido como
en método” (“What Makes a Work ‘Traditional’?”, p. 237).
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exegeta una lectura en varios sentidos alegdrica y en la que no son in-
usuales los anacronismos?** La necesidad de un comentario asi, se excu-
sard Nilakantha apelando, paraddjicamente, a un valor tradicional, des-
cansa en que el Mahabharata posee un “mensaje secreto” (gidhartha),
nunca antes revelado.®

Asi las cosas viene bien, para concluir esta seccion, recordar las pa-
labras de Filliozat sobre el riesgo de confundir al exegeta indio con el
profesor universitario o el historiador de las ideas, en el deseo de que el
primero responda a los criterios de objetividad que guian la actividad del
segundo. En realidad, la diferencia entre ambos quehaceres es abismal,
pues mientras que el segundo

busca comprender, bajo el espiritu cientifico, el sentido que un texto antiguo
pudo haber tenido tanto en la conciencia de su autor como en el ambiente
intelectual de su época, cuidando ademas no forzar demasiado su interpre-
tacion, por su parte el erudito ortodoxo no tiene ningtin interés en restituir
un estado antiguo [...]. Mds bien, lo que le parece importante es presentar
como un todo organizado su conocimiento completo, el cual contiene tanto
la herencia antigua como su interpretacion °

Interpretacion y debate

Dijimos antes que en la India antigua la Palabra es acto y que en un
sentido extremo este lazo profundo entre el decir y el quehacer ritual
desemboca en una escenificacion de la Verdad sagrada. Siendo una tarea
inherente a la recepcidn de la Palabra revelada, el ars interpretandi sans-
crito no puede ser ajeno a esta representacion liturgica de la Verdad. Me
parece que es posible ahondar en ello recuperando uno de los principales
aspectos estilisticos —de hecho, el que mas suele llamar la atencién—
de la literatura de comentarios, sobre todo durante el periodo clésico,
cuando la concepcidn védica de la Palabra fue extrapolada, como apenas
vimos, a las mds diversas doctrinas, incluyendo las heterodoxas. Me
refiero desde luego a la textura polifénica, casi siempre bajo un espiritu

3 Siendo ésta la principal critica que algunos indélogos modernos —conforme a
sus propias premisas “académicas” y cientificas— han lanzado contra el trabajo de
Nilakantha, descartdndolo como fuente confiable para el estudio de la gran epopeya.

35 Véase por ejemplo lo que dije antes citando a Yaska, el autor del Nirukza.
3 Filliozat 1992, p. 92 (énfasis mio).
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controversial o polémico, de la exégesis sdnscrita. Asi, con esta dltima
reflexion, intentaré mostrar no sélo la importancia que la practica ritual
tuvo para la exégesis sdnscrita en sus origenes, sino mas importante
aln su continuidad a través de la prictica del debate, evento concebido
CcOomo una puesta en escena, como una reconstruccion dramatizada de la
verdad.

De entrada conviene recordar que, de acuerdo con L. Renou, toda
especulacion en la India se remonta al brahmodya,” literalmente “discu-
sién en torno al brahman”, es decir, las disputas o certimenes orales, en
prosa o verso, que se celebraban en el marco del sacrificio védico con el
fin de resolver diversos enigmas, por definicion de cardcter ritual y casi
siempre con implicaciones cosmogoénicas. Tan singular evento por lo
general cobraba la forma de un didlogo entre sacerdotes que alternaban
preguntas y respuestas sobre el origen, estructura y destino del cosmos.
Mais atn, la continuidad misma del universo dependia de esta dramatiza-
cién que reproducia, al nivel del lenguaje, la lucha de los contrarios en
el principio de los tiempos. Como es de esperar, para participar los dialo-
gantes debian poseer un profundo conocimiento (e inspiracion) en el arte
de descubrir y establecer conexiones secretas (upanisad, bandhu)®® entre
los diferentes planos de la creacion, asi como entre las fuerzas que rigen
la vida de todos los seres. Si bien los himnos del Rgveda, la porcién mas
antigua del corpus védico, contienen unos cuantos testimonios de estas
disputas,® éstos se multiplican notablemente en el siguiente estrato del
corpus, compuesto por las reflexiones de Brahmana-s y Upanisad-s, no
casualmente los textos donde, como vimos, emergié el ars interpretandi
sanscrito. Al respecto baste recordar las famosas escenas dialogadas y
debates en la Brhadaranyaka y la Chandogya Upanisad-s, las dos mas
antiguas.*

37 En su extenso ensayo “Le brahmodya védique”. Mds sobre el tema en Heesterman
1985 y Thompson 1997.

38 Al respecto véase antes nota 16.

3 El mejor ejemplo, quizd el mds antiguo que se ha preservado, es Rgveda 1.164,
himno asociado con el legendario sacerdote Dirghatamas.

40 Por ejemplo, la discusién entre tres virtuosos recitadores védicos (Chandogya Upa-
nisad 1.8-11), o entre el rey Janaka y el sabio Yajiiavalkya (Brhadaranyaka Upanisad
4.1-6), o entre este dltimo y Maitreyl, su esposa (Brhadaranyaka Upanisad 2.4). Tam-
bién en la Brhadaranyaka Upanisad (3.1-9), es célebre el interrogatorio al que es some-
tido este mismo Yajfiavalkya por varios interlocutores, entre ellos una mujer (Gargi), en
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Como bien nota F. Chenet, esta disposicién a debatir se intensificd
con el surgimiento de los movimientos ascéticos, varios de ellos criticos
del sistema védico, lo que vino a exacerbar la dimension competitiva del
antiguo brahmodya: ahora no sélo se discute para determinar quién es el
mejor dentro de un sistema compartido de creencias; lo que se pone en
escena es la rivalidad entre cosmovisiones antagdnicas, a veces degene-
rando en insultos y calumnias.*! Algo sin embargo prevalece: se podra
poner en entredicho el valor del sacrificio, el axis mundi del hombre
védico, mas esta afrenta a la tradicién acaba siempre repitiendo el for-
mato heredado del brahmodya, de modo que, al igual que la actividad
exegética, la antigua prictica del debate logrd trascender la dicotomia
ortodoxia-heterodoxia. Encontramos un ejemplo muy tangible en el
Carakasamhita, gran compendio médico del los dltimos siglos antes de
la era comiin, donde un escéptico (ndastika) confronta y compite con un
creyente (dastika), su rival 16gico, a la vieja usanza védica.*?

Ahora bien, contamos con un sinfin de testimonios que indican que,
incluso desde la época de las Upanisad-s, estos despliegues de erudicion
habian dejado de celebrarse tinicamente en la arena ritual y, auspiciados
por principes y gobernantes, se habian ganado un sitio en la corte, tras-
laddndose asi a la arena politica. El Mahabharata, por poner un ejemplo,
da cuenta de innumerables casos.

A pesar de que este nuevo escenario puede tomarse como indicio de
que el brahmodya no era mas él mismo un componente del sacrificio vé-
dico, lo que aqui me interesa resaltar es que no por ello el arte de debatir
—y por lo tanto de interpretar— perdid su antiguo ingrediente dramaético.

En efecto, sabemos que los debates celebrados en las cortes presupo-
nian un alto nivel de teatralidad.** Fueron un espectéculo, si bien uno

torno al significado de una serie de correspondencias que culmina en brahman mismo.
En cuanto a los Brahmana-s, los ejemplos clasicos de la celebracion de brahmodya-s
proceden de los libros 10 y 11 en el Satapatha Brahmana.

41 Chenet 1998, pp. 1660-1662. Esta es la razén, cabe afadir, por la que en cierto
momento el Buda prohibe a sus simpatizantes involucrarse en tales eventos, a sus 0jos
no sélo nocivos sino en ultima instancia estériles (véase, por ejemplo, Dighanikaya
1.33).

4 Carakasamhita 3.8.28: “Uno de los contendientes sostiene que hay renacimiento,
mientras que el otro lo niega...” (ekasya paksah punarbhavo ‘stiti nastity aparasya...).

43 Como bien sospecha Arnau 2008, pp. 16-17 (aun cuando no concuerdo con su idea
de que el debate 16gico “proviene del teatro”). No sorprende entonces que de la raiz
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muy sofisticado. Mudado a la corte, el antiguo brahmodya experimen-
t6 un gradual proceso de formalizacion a lo largo del periodo clasico.
Algunas fases de este desarrollo pueden apreciarse en extensos pasajes
del ya citado Carakasamhita y, finalmente, en el texto fundacional de
la escuela lé6gica, el Nyayasiitra, fechado hacia los primeros siglos de
nuestra era.** Y es justo en el seno de la escuela Nyaya que las raices
rituales de la cultura del debate se transformaron en una ritualizacién del
propio acto de construir conocimiento por medio de una exégesis polifo-
nica. Elocuentemente rebautizado como vada, “disputa”, “controversia”,
el brahmodya védico fue asi elevado al rango de ciencia, y como tal se
establecieron reglas y principios que le dieran legitimidad, y normaran
la intervencién ahora no sélo de los contendientes (vadin) sino asimismo
de jueces (partksaka), moderadores (madhyastha) y la propia audiencia.

De este modo, tal como los simpatizantes de las distintas corrientes
de pensamiento, motivados por la posibilidad de obtener patronazgo,
viajaban por toda la India y participaban en estas controversias con el
fin no sélo de presentar sus teorias sino demostrar su legitimidad frente a
las posturas de otros, la exégesis sanscrita adopté como modelo no sélo
la exposicién de una doctrina propia, sino asimismo este intercambio
polémico de ideas, escoldstico resabio del ritualismo védico.

Esto significa que la interpretacion sanscrita se desarrollé no sélo al
amparo del valor superlativo otorgado a la Palabra; lo hizo ademds bajo
este modelo de intercambio y competencia, el cual, insisto, tiene sus ori-
genes en la propia dimension sacrificial de la revelacion. En este sentido
podria decirse que el ars interpretandi sanscrito reproduce la imperiosa
necesidad de descubrir y afirmar un orden estable, si bien enigmatico, en
medio del cambio, la multiplicidad y la dicotomia; aspira, pues, a fijar
una condicion de equilibrio, en este caso intelectual y ya no césmico,
por medio del intercambio dialéctico de sistemas y posturas rivales.

Sea de manera sobreentendida o explicita, la intima correspondencia
entre interpretatio y disputatio se cristalizd, por asi decirlo, a flor de texto,
esto es, en la trama dialégica que subyace a la literatura de comentarios.

comun del ritualismo védico, en especial de sus porciones dialogadas, brotara no sélo la
préctica social del debate sino la tradicion teatral india. Al respecto véase Lévi 1890, pp.
297-342; Keith 1916, pp. 146-151, y Gonda 1943, pp. 329 y siguientes.

4 En pali, el didlogo entre el rey Menandro y el monje budista Nagasena que da
forma al Milindapaiiha (aprox. siglo 11 a. C.), representa también un ejemplo digno de
notar.
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A fin de exponer tal o cual doctrina no basta, pues, apelar a la autoridad
de la tradicion, sea €sta revelada o canonica, sino que es ademads necesario
presuponer o presentar —a veces en buena lid y con un espiritu objetivo—
todas aquellas posturas que sean susceptibles de entrar en contradiccidn
con la propia. A éstas se da el nombre genérico de pirvapaksa, “tesis
preliminar”, la cual puede entenderse también como “objecién” en virtud
de su cardcter controversial. Tras refutar la tesis preliminar, el exegeta pro-
cede a exponer la “tesis ulterior” (uttarapaksa) con la que espera alcanzar
una posicion doctrinal estable o tesis definitiva (siddhanta, nirnaya).

Aunque el modelo opera en todas las disciplinas (§astra-s) como re-
sultado de la propia universalidad del ars interpretandi, y en algunos
casos influy6 incluso en poetas y narradores, por razones obvias fue en
el terreno filoséfico donde alcanz6 un mayor grado de desarrollo. Esto
explica, por ejemplo, que la filosofia india, teatro vivo de toda clase de
disputas, algunas intestinas otras perennes, sea impensable fuera del for-
mato dialégico, el mismo en el que nunca dejé de agitarse la dimensién
ritual de la Palabra.®

A manera de conclusion

A manera de conclusién digamos entonces que en la India sdnscrita el
arte de la interpretacion no fue una actividad secundaria ni carente de
profundidad ni ajena al devenir de la historia. Antes bien fue a través
suyo que floreci6 el espiritu inquisitivo que caracteriza al periodo clasi-
co en todos los dmbitos del saber, y en ese sentido puede considerdrsele
como un importante factor de innovaciéon y cambio. Para comprender
esta centralidad fue necesario, sin embargo, remitirnos al pasado védico
y revisar, por un lado, la relacién entre interpretacion y revelacion, vy,
por el otro, entre interpretacion y liturgia. S6lo recuperando este doble
legado estuvimos en condiciones de apreciar en su verdadero alcance

4 A manera de ejemplo puede mencionarse la tensa y al mismo tiempo estimulante
relacién que en torno a la realidad o no del Absoluto mantuvieron los pensadores de la
escuela Pratyabhijfia (Somananda, Utpaladeva y Abhinavagupta) y la tradicién légica
del budismo (representada por Dignaga y Dharmakirti), o también el debate en torno
a la existencia o no de un Dios creador entre las escuelas Mimamsa y Nyaya. Famosas
son también las polémicas que sostuvieron el Vedanta de Samkara y el Mimamsa de
Kumarila Bhatta, o la tradicién Samkhya y el budismo Sarvastivada, o dentro del bu-
dismo la escuela Madhyamaka y el Yogacara, y asi ad infinitum.
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el elemento de continuidad que le es inherente a la tradicion exegética
sanscrita. Desde luego, en el aire quedaron varios asuntos. Por ejemplo
evité trazar posibles (en varios casos, evidentes) paralelos con otras
culturas, pues semejante tarea rebasaba con mucho el propdsito de mi
reflexion aqui. Como sea, me parece que incluso al guardar silencio al
respecto, el articulo pone de manifiesto lo mucho que tienen en comdn,
por un lado, la actividad interpretativa y el escolasticismo de la cultura
sdnscrita, y, por el otro, las tradiciones exegéticas grecolatinas, y mas
tarde, a lo largo del periodo medieval, cristianas, judias e isldmicas. Mdas
aln, potencialmente, este trabajo comparativo es extensible a algunas
de las preocupaciones de la hermenéutica contempordnea. Desde esta
perspectiva, la presente reflexién no puede sino concluir con la esperan-
za de que lo dicho contribuya a que otros se internen por estos y otros
caminos, sean puramente indios o transculturales.
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La invencion de un género: Her6doto, Tucidides

y los retos de escribir prosa historica a gran escala!
Inventing a New Genre: Herodotus, Thucydides
and the Challenge of Writing Large-Scale Prose History

Kurt A. RAAFLAUB
Brown University, Providence, R. I. Estados Unidos
kurt_raaflaub@brown.edu

RESUMEN: El interés por el pasado (ya sea historico o mitico) es tan antiguo como
la literatura griega. La poesia (épica, elegia y tragedia) dramatizaba los aconte-
cimientos del pasado. Entre los escritores en prosa, Hecateo establecié un primer
estandar, pero sus obras con contenido histérico fueron mas breves y simples que
las de sus sucesores. Herddoto escribid la primera historia extensa y compleja de un
acontecimiento histdrico importante como “un relato multiple, orientado de manera
contingente” (Christian Meier), y fue pronto seguido por Tucidides. Aunque este
ultimo conocié en su momento la obra de Herédoto, pudo haberla tenido sélo
después de haber comenzado a escribir su propio texto.

Los desafios que enfrentaron estos autores al crear, establecer y legitimar un
nuevo género eran formidables. Aunque tenian un lejano predecesor en la épica,
en lo esencial, entraron en un territorio desconocido y tuvieron que encontrar la
manera de organizar su material, presentar su relato y atraer la atencién de su
publico. En un mundo profundamente fragmentado, con tradiciones y recuerdos
contradictorios, eligieron escribir desde una perspectiva panhelénica (o ain mads
amplia), por lo que tuvieron que crear su propio ptblico. Aunque eran diferentes
en edad y antecedentes, eran contemporaneos y participaban en el ambiente com-
petitivo y en la vibrante cultura intelectual de su tiempo. Cabria esperar, en con-

! Agradezco ante todo a la profesora Martha Elena Montemayor y a sus compafieros
del comité organizador por invitarme a presentar una conferencia magistral en el Tercer
Congreso Internacional de Estudios Cldsicos en México, y por su generosa hospitalidad.
Agradezco en especial a los estudiantes (particularmente a Ruth y a Cecilia) que contri-
buyeron de forma imprescindible a la organizacién intachable del congreso y ayudaron
infatigablemente a los participantes. También agradezco a Deborah Boedeker y Jonas
Grethlein sus valiosos comentarios sobre las versiones anteriores de este trabajo, a
Carolyn Dewald por las discusiones estimulantes sobre la materia de la que trata, a los
participantes de este congreso, al igual que a aquellos de congresos anteriores en Atenas
y Moscd, por sus ttiles preguntas y sugerencias, y a Felipe Valencia por la traduccién
de este articulo al espafiol. Presenté una version anterior de este capitulo en las Lecturas
Gasparov en la Universidad Estatal de Humanidades de Moscd. Se publicard en las
actas de aquel congreso. Les agradezco a los editores de ambos volimenes el haberse
puesto de acuerdo para realizar la publicacion simultdnea en espafiol y en ruso. Dedico
este capitulo a la memoria de Paola Vianello, que murié mucho antes de su tiempo el 25
de enero de 2007. La conoci en el Primer Congreso en México hace seis afios y encon-
tré inspiradora su pasion por las cuestiones e intereses que compartimos.
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secuencia, que, a pesar de sus diferencias de enfoque, metodologia, estilo y vision
del mundo, podian también compartir algunas de las soluciones a los desafios que
ambos enfrentaban.

Este articulo discutird algunas técnicas semejantes que los dos autores desarro-
llaron para hacer sus historias importantes, interesantes y significativas para sus
lectores. Algunas de estas técnicas (por ejemplo, la combinacion de narracioén y
discursos) las tomaron de la épica. Otras eran mecanismos nuevos y altamente
originales para estructurar la narracion, insertar indicaciones para llamar la aten-
cion de los lectores sobre aspectos importantes, involucrarlos en la accion narrada
u ofrecer patrones que comprometen a los lectores a una interacciéon dindmica
entre el pasado y el presente.

ABSTRACT: Interest in the past (whether historical or mythical) is as old as Greek
literature. Poetry (epic, elegy, and tragedy) dramatized past events. Among prose
authors, Hecataeus set an early standard, but his works with historical content
were shorter and simpler than those of his successors. Thus, it was Herodotus
who wrote the first large-scale and complex history of an important historical
event as “a multi-subjective, contingency-oriented account” (Christian Meier).
Such work was soon to be followed by Thucydides. Although the latter eventu-
ally knew Herodotus’ work, he may have encountered it only after he had started
to write his own.

The challenges these authors faced in creating, establishing, and legitimizing a
new genre were formidable. Although they found a distant predecessor in the Epics,
they essentially entered uncharted territory. Therefore, they had to figure out how
to organize their material, present their narrative, and create their own audiences.
In a deeply fragmented world with conflicting traditions and memories, they chose
to write from a panhellenic (or even larger) perspective. Although differing in age
and background, they were contemporaries, participating in the competitive envi-
ronment and vibrant intellectual culture of their time. One might expect, therefore,
that despite their differences in approach, methodology, style, and world view, they
might also share some of the solutions to the challenges they both faced.

Thus, this paper will discuss some of the similar techniques the two authors
developed to make their histories relevant, interesting, and meaningful to their
readers. Some of these techniques (for instance, the combination of narrative and
speeches) they borrowed from the Epics. Others were new and highly original
devices to structure the narrative, insert pointers alerting the readers to important
aspects, involve them in the narrated action, or draw out patterns that engaged the
readers in a dynamic interaction between past and present.

PALABRAS CLAVE: historiograffa cldsica, Herédoto, Tucidides, estrategias narrativas.

KEYWORDS: classical historiography, Herodotus, Thucydides, narrative strategies.
REcCIBIDO: 30 de enero de 2013 ¢« ACEPTADO: 22 de agosto de 2013.
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En memoria
de Paola Vianello

En su conocida discusion sobre poesia que es perjudicial al no ser ve-
raz, Platéon comienza con la cuestion de la falsedad de las palabras.
Esta falsedad es no menos evidente en los relatos sobre el pasado (my-
thologiai). Como no sabemos cudl es la verdad en los relatos sobre los
hechos antiguos (fa palaia), “los hacemos tan ttiles como sea posible
al asemejar la falsedad a la verdad”. Sin lugar a dudas, Platén piensa
principalmente en el mito (mythologiai), pero en el pensamiento griego
no se hace una distincion tajante entre el mito y la historia, y Herédoto y
Tucidides también observan que es dificil o imposible saber con certeza
cualquier dato de la historia mds alld de un pasado mds bien reciente.?
Mas atin, sostiene Platdon, en los relatos sobre el pasado, que la verdad se
asemeja a la falsedad ;para que sea itil! Aqui tomaré el paso —aunque
es justo reconocer su riesgo— de aplicar esta afirmacion a la reconstruc-
cién de la historia. Sea cual sea la interpretacion de las afirmaciones
polémicas de Platén acerca de la poesia y la historia —y éste definitiva-
mente no es el tema de este ensayo—, las utilizo como punto de partida
para mi indagacion.

Mi pregunta principal es ;por qué el pasado —o la historia— necesita
la falsedad —o, forzando la traduccion, la ficcion—? ;Y por qué la his-
toria ha de ser ttil para empezar? Esto me conduce a una serie atin ma-
yor de preguntas. Sin importar lo que escribieron sus predecesores, sobre
los cuales lamentablemente se sabe poco,’ podemos afirmar que Herédo-
to y Tucidides produjeron las primeras historias complejas a gran escala
sobre acontecimientos histdricos importantes (fueran recientes o remo-
tos), las cuales Christian Meier define como “versiones multi-subjetivas,
orientadas a lo contingente”.* Los retos a los que se enfrentaron estos
autores para crear, establecer y legitimar un género nuevo fueron formi-
dables. Aunque se inspiraron de varias maneras en un modelo distante,

2 Th. 1.1.3; Hdt. 1.5.3; PI. R. 2.382¢c-d. Agradezco a Kathryn Morgan el haberme
sefialado este pasaje. Para una discusion esclarecedora sobre la afirmacion de Platén,
véase Gill 1993, sobre todo, pp. 52-56. Sobre mito e historia, véanse Marincola 1997,
pp. 117-127 y Said 2007.

3 Véanse por ejemplo Fowler 1996 y Corcella 2006.
* Meier, 1987, pp. 44.
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el de la épica homérica,’ para todos los efectos fueron pioneros y tuvie-
ron que descubrir modos de organizar su materia, presentar su narracion
y captar la atencioén de su publico. De hecho, como veremos, tuvieron
que crearlos también a éstos. Aunque distintos en edad y procedencia,
ambos participaron en la floreciente y competitiva cultura intelectual de
su época. Es de esperar, por lo tanto, que a pesar de las diferencias en
sus acercamientos, metodologias, estilos y cosmovisiones, ambos com-
partieran algunas de la soluciones a los retos a los cuales se enfrentaron.
Discutiré algunas correspondencias importantes entre los dos autores:
una (el uso de patrones) con algiin detalle; el resto, con mds brevedad.

Recordemos primero sus respectivas épocas y relaciones. Sabemos
que Herdédoto pasé tiempo en Atenas, pero no sabemos cudndo, ni por
cuanto tiempo, ni con qué frecuencia. Consta que presentd algunos de
sus logoi en conferencias publicas y que se le honrd y premi6 por ello.
Charles Fornara ha sugerido, de forma plausible, que las alusiones a
acontecimientos contempordneos en su obra llegan no sélo hasta el afio
430, como se piensa generalmente, sino hasta finales de la década si-
guiente. Por los tanto, sigui6 en activo hasta alrededor del 420, si es que
no mds tarde, y fue testigo de la Guerra Arquiddmica en su totalidad.®
Tucidides participé activamente al principio de la guerra del Pelopo-
neso, pero sali¢ al exilio en 424. Después de la guerra, es posible que
volviera a Atenas; se supone que murid a principios del siglo 1v. Segin
sus propias afirmaciones, empez0 a recoger materiales y posiblemente a
esbozar su narracion desde el principio mismo de la guerra, continué su
trabajo durante ella y, como atestiguan observaciones posteriores, reviso
las primeras partes después del final de la guerra.” Por lo tanto, aunque

3 Sobre los historiadores y Homero, véanse Strasburger 1972; Hartog 2000; Boede-
ker 2002; Marincola 2006, y Pelling 2006a. Sobre los origines de la historiografia
griega, véanse Meier 1973, 1987; Boedeker 1998, y Darbo-Peschanski 2007. Sobre la
historiografia en general, véase Assmann y Miiller 2005. Para la historiografia como un
género nuevo, véanse Dewald 1985, p. 47; Lateiner 1989, capitulo 1, y Corcella 2006,
todos con referencias.

% Fornara 1971a, 1981. Para un resumen de la discusién acerca de la datacién de la
obra de Herddoto, véase Raaflaub 2002a, pp. 36-37. Sobre Herddoto y Atenas, véanse
Fornara 1971b, pp. 37-58; Ostwald 1991; Moles 1996, 2002; Fowler 2003, y Evans 2006.

7 Sobre las fechas de la vida de Tucidides, véanse Hornblower 1987, pp. 1-4; Canfo-
ra 2006. Sobre la fecha de su nacimiento, Fornara 1993. Flory 1993 mantiene que la fe-
cha de su muerte fue mds tardia. Las afirmaciones del propio Tucidides se hallan en 1.1
y 5.26; y para observaciones posteriores, €. g. 2.65.11-13. Revision de Romilly 1963.
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los dos autores pertenecian a dos generaciones distintas, sus vidas coin-
cidieron de manera considerable y, lo que es mds importante, coincidie-
ron sus actividades como historiadores, cronoldgica y geograficamente.
Con el tiempo Tucidides llegd a conocer la obra de Herddoto y entabl6
con ella un didlogo en un discurso intertextual critico y competitivo;® es
bien probable que lo conociera y oyera en persona. ;Qué habria ocurri-
do si hablaran y discutieran los problemas de escribir un nuevo tipo de
historia? La idea es intrigante y tal vez menos inverosimil de lo que se
podria pensar.

Paso ahora a abordar la ficcion. El término implica unas connotaciones
modernas especificas, y su aplicacion a la historiografia antigua es espe-
cialmente problemadtica; pero en algunos casos, no menos en Herddoto y
Plutarco, es perfectamente apropiado su uso.” Sin ir mds lejos podemos
pensar, por ejemplo, en el episodio final de la Historia de Herddoto: la
anécdota que relata el consejo de Ciro a los persas de que no abandonaran
las hostiles montafias de su patria persa a favor de las fértiles llanuras de
las tierras conquistadas, a no ser que quisieran correr el riesgo de volverse
blandos y a la larga perder su imperio. Esta anécdota, claramente ficticia,
nos recuerda con apremio un esquema en la interpretacién de la historia de
Herddoto que se ha estudiado mucho: el contraste entre paises pobres que
crian a gente fuerte y paises ricos que crian a gente blanda. La interpreta-
cién histdrica se sirve asi de la ficcién.!”

En Tucidides, la ficcion es mds dificil de detectar, pero ;qué se puede
decir acerca de su afirmacion, en relacidon con los debates sicilianos de
415, de que “las masas (hoi polloi) desconocian la extension de la isla”
y la magnitud de la guerra que emprendian?!! Estd claro que esto no
pudo ser: los atenienses no s6lo habian tenido extensas relaciones diplo-
maticas con los sicilianos, sino que hacia poco (de 427 a 424) habian

8 Sobre la familiaridad de Tucidides con la obra de Herédoto, véase nota 52.

° Véase en especial Gill y Wiseman 1993; sobre la ficcién en la historiografia, Moles
1993 (con bibliografia); en Herédoto, Fornara 1971b, pp. 35-36; y en Plutarco, Pelling
1990.

10 Sobre la ficcion, véase Hdt. 9.122 con Flower y Marincola 2002, ad loc.; Dewald
1997, y Welser 2009. Sobre el esquema de los paises ricos y pobres, véanse e. g. La-
teiner 1989, cap. 7; y Thomas 2000, cap. 4. Otro ejemplo, también muy discutido, es
el “debate constitucional” (3.80-82): véanse Asheri et al. 2007, ad loc.; y mds abajo la
nota 65 del texto.

"'Th.6.1.1.
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intervenido en Sicilia, al final con una flotilla considerable de sesenta
naves. Por lo tanto, miles de ciudadanos atenienses habian pasado me-
ses y aun afios en Sicilia. Segtin Plutarco, “los jévenes en las escuelas de
lucha y los ancianos en las tiendas o lugares puiblicos de concurrencia se
sentaban a trazar mapas de Sicilia o cartas de navegacién del mar y de
los puertos y de la costa enfrente de Africa”.!> De nuevo, en este caso,
una gran exageracion, si no ficcion, sirve a un propdsito interpretativo:
sitia este episodio en el contexto de la critica que hace Tucidides del
conocimiento en la democracia, y lo conecta a una idea ya elaborada
cuidadosamente por Herddoto: los imperialistas desaforados fracasan,
en parte, porque no conocen (y no piensan que tienen que conocer) a sus
enemigos, sus caracteristicas y su pais; recordemos al rey persa Jerjes
desdefiando risuefio al rey espartano Demarato cuando éste le explica
por qué los espartanos en especial resistirian al vastamente superior ejér-
cito persa, por improbable que pareciera.'?

.Y qué hay de la utilidad de la historia, o més generalmente, del cono-
cimiento del pasado? Esta es, por cierto, una inquietud en la que ponen
énfasis frecuente los pensadores chinos tempranos, inclusive Confucio,
realizdndose asi uno de aquellos paralelos asombrosos entre los pensa-
mientos chino y griego mds o menos coeténeos.'* Como ya demuestra de
muchas formas la épica de Homero, hacia largo tiempo que los griegos
miraban hacia el pasado para estimular su pensamiento y extraer leccio-
nes para el presente.!® Las tragedias existentes indican las inquietudes de
los poetas acerca de los problemas que conmocionaban su sociedad y su
habilidad de adaptar y elaborar los mitos antiguos para poner énfasis en

12 Plu. Nic. 20; véase Smith 2004. Para las relaciones diplomadticas, véanse Horn-
blower 1991-2008, III, pp. 5-6; para la primera expedicion a Sicilia, véanse Lewis 1992,
pp. 408-409, 413, 422; y Raaflaub 2002a, pp. 29-33.

13 Sobre la critica del conocimiento democrético, véase Ober 1993. Para Jerjes y
Demarato, Hdt. 7.104.

14 Sobre el pensamiento chino temprano acerca de la historia (en especial el de
Confucio, por ejemplo Analectas 2.11 y 7.1 y 20) que considera “el pasado central a
la comprension del presente y otorga poderes a aquellos que conservan y saben leer
correctamente el pasado”, véanse Durrant 2014, Leung 1982 y Schwartz 1985, pp.
85-99.

15 Sobre los usos del pasado en la épica, véanse Kullmann 1999 y Grethlein 2006a.
Para el pensamiento politico en la poesia épica, enlazando el pasado con el presente,
véanse Raaflaub 2000 y Hammer 2002. Sobre la “conciencia histérica” durante el pe-
riodo en que los poemas épicos “cristalizaron”, véase Patzek 1992.
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aspectos que inducirian a su publico a pensar en estos problemas. De tal
manera, el pasado trdgico y el presente se conectaban en una dialéctica:
las historias sobre el pasado servian para iluminar e instruir el presente,
pero s6lo podian cumplir este fin al ser reformados y reinterpretados a
base de las experiencias e inquietudes del presente.'®

Los historiadores tempranos adoptaron el mismo método; mds abajo
nos preguntaremos por qué. Tucidides, de una forma explicita, define el
proposito de su Historia no como el de diversidn placentera, sino como
una “posesién permanente” (ktema es aiei).'” La historia es util, sostiene,
porque les permite a aquellos que “quieren percibir con precision” (es
decir, comprender acontecimientos del pasado) sobrellevar mejor “los
acontecimientos similares que, es de esperar, ocurrirdn en el futuro”. De
esta manera nuestra habilidad de afrontar el futuro aumenta con base en
el conocimiento del pasado. Como se cuida de enfatizar el historiador, la
historia no se repite con exactitud (en acontecimientos idénticos), sino en
patrones (acontecimientos similares). Si estamos familiarizados con tales
patrones, los reconoceremos cuando se repitan y estaremos mejor prepara-
dos para enfrentarnos a ellos. Tucidides expresa esta idea de forma explici-
ta en un contexto (la plaga de Atenas) que se presta especialmente bien
para ilustrarla; pero su descripcion de la plaga se enfoca no sélo en los
sintomas fisicos de la enfermedad, sino también en los de la crisis social,
y su andlisis de la guerra civil (stasis) en Corcira se concentra en los sin-
tomas de la degeneracion politica y social.'® En este sentido, por lo tanto,
la historia (el conocimiento del pasado) es titil, y es de notar que esta uti-
lidad no se limita a un tiempo, sitio 0 contexto; es permanente, universal.

La historia comprende una variedad infinita de actores, acciones y
acontecimientos. Por lo tanto no es obvio a primera vista como y por qué
puede la historia cumplir la funcién que Tucidides le asigna. ;Y por
qué es importante tal cometido? Mas atn, ;cémo puede cumplirlo el
historiador? ;Como educa a sus lectores y cémo quiere que aprendan?
Finalmente, ;qué impacto tiene todo esto en la escritura de la historia y

16 Sobre pasado y presente en la tragedia, véanse por ejemplo Meier 1993; Said
1998; Boedeker y Raaflaub 2005, y Flaig 2013.

17 Th. 1.22.4. Véase, recientemente, Grethlein 2010, pp. 268-279. Sobre el método
de Tucidides, véase Rood 2006.

18 La identificacién de los sintomas estd en Th. 2.48; la peste, en 2.47-54; véase
Thomas 2006b. Para la stasis en Corcira, 3.82-84; véase Price 2001.
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como afecta nuestro entendimiento y uso de semejante historia? Estas
preguntas son bdsicas pero importantes, y esbozan un tema vasto y com-
plejo. He de limitarme aqui a presentar el esquema de un argumento con
algunos ejemplos, los cuales pueden ser ampliados més tarde."”

Hay dos condiciones para que el historiador sea capaz de cumplir
con el cometido de Tucidides. Como un médico o un etndgrafo, tiene
que reconocer en el caleidoscopio de los fendmenos que observa ciertos
patrones que lo ayuden a discernir y categorizar estos fendmenos. Y en
efecto, tanto Her6doto como Tucidides eran miembros de una élite inte-
lectual panhelénica que incluia, entre muchos otros, a médicos, gedgra-
fos y sofistas, con los cuales interactuaban competitivamente y compar-
tfan un fondo de ideas intensamente debatidas.”® M4s aun, el historiador
debe apoyarse en algo que garantice no sélo la existencia sino también la
repeticion de dichos patrones. La variedad infinita de la historia, incluso
agrupada en patrones, ha de contener factores constantes y ha de obligar
a estos patrones a repetirse. Como diria Herddoto, tiene que haber algo
que haga que los eventos no se sucedan en linea recta, evolucionando,
sino mds bien en olas, circulos y ciclos. Para Tucidides, como sugiere
Pierre Vidal-Naquet, los fendmenos no se repiten en el tiempo histdrico,
sino en el 16gico.?! Los factores necesarios pueden estar contenidos en
los actores de la historia y en los marcos sociales y politicos dentro de los
cuales aquéllos actdian.

El factor que para Tucidides es decisivo en este contexto es la condi-
cién humana (to anthropinon). Dado que “la humanidad” es un elemento
que permanece idéntico o estable, ya que “la gente es la gente”, se com-
portard de manera similar en circunstancias similares.?> Como un antro-
pdlogo, el historiador recoge, categoriza y analiza el comportamiento
humano, y asi es capaz de pronosticarlo. Esto es lo que dota a la historia
de un potencial predictivo y didéctico; el historiador le ofrece a sus

19 Sobre el estudio, la reflexion tedrica y los varios acercamientos a este tema, véase
Dewald 2005, pp. 1-22, 193-203.

20 Thomas 2000, 2006a, 2006b; véanse también Finley 1942, cap. 2; Raaflaub 2002b,
y Ober 2006.

2l Para las olas y los circulos, Hdt. 1.5; 1.32, y 1.207. Para el tiempo 16gico, véanse
Vidal-Naquet 1986, p. 46 y Hornblower 1991-2008, I, p. 61.

22 Sobre to anthropinon, e.g. 1.22.4;1.84.4;3.82.2. Véase de Ste. Croix 1972, p. 29
para mds pasajes y un comentario; también Hornblower 1991-2008, I, p. 61 y Reinhold
1985. Sobre que “la gente es la gente”, Derow 2009, p. 5.
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lectores las lecciones de la historia, que pueden ayudarlos a superar los
retos futuros. Polibio lo expresa de manera explicita: la humanidad “no
posee mejor guia de conducta que el conocimiento del pasado”. Todos
los historiadores sostienen que “el estudio de la historia es a la vez una
educacion, en el sentido mds exacto de la palabra, y un entrenamiento
para la carrera politica”. Tales lecciones pueden servir para propdsitos
bien puramente intelectuales, bien précticos.?

En consecuencia, la tarea del historiador es destacar, en su presen-
tacion de la historia, los patrones que considere cruciales. Su pericia y
su interpretaciéon moldean asi su presentacion. En un nivel general, esto
es una obviedad: por supuesto que todos los historiadores consciente e
inconscientemente interpretan la historia desde cierta perspectiva con los
valores, las experiencias y las expectativas de su época en mente. Pero
los historiadores antiguos llevan tal interpretacion tan lejos y con un em-
pefio tan deliberado que hallamos —por decirlo suavemente— inusual.
Tucidides enfatiza los patrones a través de importantes escenas (‘“‘set
pieces”) retdricas y analiticas (de manera mds conspicua en el discurso
finebre y en la peste de Atenas, la stasis de Cércira, los debates en torno
a Mitilene y Sicilia, y el didlogo de los melios), pero también a lo largo
del andlisis que recorre en una serie de episodios y que revela las co-
rrientes y los desarrollos subyacentes.?* También podriamos mencionar
el capitulo con el obituario de Pericles, a veces considerado un pasaje de
“andlisis politico fundamentado” comparable al de la stasis de Cdrcira o
a la brillante descripcion del “cardcter colectivo” ateniense comparado
con el espartano, atribuida a los corintios, archienemigos de aquéllos.
Estos retratos antitéticos, del mismo modo que los rasgos empleados en
el discurso fiinebre para caracterizar a la democratica Atenas como una
comunidad ideal, sirven como importantes herramientas interpretativas
que reverberan por toda la obra.”® Hunter Rawlings sugiere que para es-

23 Sobre el propésito didactico de la historia, véase Plb. 1.1.1-2; cf. e. g. 3.12; 3.31-
32 y 12.25a. Para los propdsitos puramente intelectuales, véanse Gomme 1945, 149-
150; Hornblower 1991-2008, I, p. 61; para los pricticos, de Ste. Croix 1972, pp. 29-33
(con bibliografia).

24 Th. 2.35-46 (discurso flnebre); 2.47-54 (peste); 3.82-84 (stasis); 3.36-50; 6.8-26
(debates en torno a Mitilene y Sicilia); 5.84-116 (didlogo meliano). Sobre el analisis
continuo, véanse infra nota 38.

25 El obituario de Pericles estd en 2, 65; véase Hornblower 1991-2008, 1, pp. 340 y
ss. (cita en p. 340). La caracterizacion antitética estd en Th. 1.70-71. Para el discurso
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tablecer patrones recurrentes, Tucidides incluso deja que los eventos de
la segunda mitad de la Historia repitan hasta cierto punto los de la pri-
mera mitad.?® Las escenas importantes han atraido la atencion de la cri-
tica; que yo sepa, los patrones no han sido analizados sistemdticamente.

El mismo énfasis en los patrones, y por las mismas razones, aparece
ya en Herddoto, aunque €l aplica el principio sin discutirlo de manera
explicita. También recurre a escenas importantes y se fija en tendencias
recurrentes.”” Por ejemplo, Herédoto impone sobre las conquistas mds re-
motas de todos los reyes persas (de Ciro a Jerjes), e incluso a las de Creso,
rey de los lidios, un patrén comun que sin duda hallaria eco en las mentes
de sus lectores. Todos estos reyes estdn dominados por una ambicidn sin
limites y un hambre de conquista que los hace inmunes a la cautela, la
razon o las advertencias, y que les permite sobrevalorar por mucho sus
propias capacidades. Emprenden por tanto campafias que los obligan a
atravesar grandes fronteras naturales u obstdculos (como rios, océanos y
desiertos), y a invadir paises que no conocen, y que a su Vez no encajan
en sus esquemas sobre naturaleza y cultura. El resultado es que sufren
severas derrotas y pérdidas, si no la propia vida. Echando mano de la
elaboracién —cuando no de la invencién—, de los efectos draméticos y
de la retdrica, y guiado por su interpretacion politica, Her6doto moldea
el pasado (en este caso, los fracasos del imperialismo desaforado en la
historia persa) de tal manera que pueda aportar un significado para el
presente (en este caso, el problema del desaforado imperialismo de las
poleis griegas; en especial, por supuesto, Atenas).

Tanto los individuos como las comunidades, aunque siempre dife-
rentes respecto al cardcter, se entregan a un comportamiento tipico que
echa raices en la condicién humana. Por ejemplo, los espartanos y los
atenienses tienen ‘“‘caracteres colectivos” diametralmente opuestos que
determinan sus politicas y acciones, pero ambos reaccionan de modos

flinebre como herramienta interpretativa, véase Grethlein 2005. Véase infra en el texto
en nota 65.

26 Rawlings 1981, pp. 38-57 y Moles 1993, p. 108.

%7 Las escenas tipificadas en Herédoto son, por ejemplo, 1.96-100 (para el “modelo del
tirano”, Dewald 2003); 3.80-82 (el “debate constitucional™); 7.5-18 (el debate en la corte
de Jerjes; véase Raaflaub 2002a). Para patrones que se repiten, véanse e. g. la autocracia
oriental (Lateiner 1989, cap. 8); el imperialismo persa (Raaflaub 1987 y 2002a, con fuen-
tes y bibliograffa). En general, véanse Strasburger 1955, Fornara 1971b, Hunter 1982, pp.
176-225 y, sobre disposicion en patrones en Herddoto, Lateiner 1989, pp. 165-167.
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semejantes cuando se enfrentan a retos parecidos.”® A nivel individual,
el historiador pone cuidadoso énfasis en las distintas personalidades de
cada politico, pero también los incorpora a categorias tipificadas (tanto
Diodoto en el debate en torno a Mitilene, como Nicias en el siciliano pre-
sentan rasgos destacados en el retrato de Pericles). En sus funciones como
lideres atenienses o espartanos, estos politicos persiguen fines similares
(como la seguridad y la grandeza ateniense o la proteccion de los intereses
de Esparta), aun si defienden prioridades distintas y estrategias divergen-
tes para alcanzar sus objetivos. Tal semejanza en las reacciones se debe
al susodicho marco sociopolitico; por ejemplo, las comunidades y sus
constituciones politicas; rivalidad, guerra e imperio; condiciones y recur-
sos materiales, e ideas e ideologias. Estos factores, sumados al elemento
comun que es la condiciéon humana (fo anthropinon), fijan los pardme-
tros dentro de los cuales se desarrollan los patrones que el historiador
discierne en la historia y desarrolla en su narracion.

En nuestro examen de los patrones de la Historia de Tucidides nos
enfrentamos a un gran obstdculo: la obra estd incompleta, y no sabemos
c6mo interpreto el autor las etapas finales de la guerra.?® Pero si vio el fi-
nal de la guerra, y usé este conocimiento del resultado para enfocar con
una luz particular pasajes anteriores. La perspectiva posterior también se
presta a la tarea de disposicion en patrones. Por ejemplo, sabemos gra-
cias al propio Tucidides y a Jenofonte que en las politicas espartanas el
predominio del interés propio a costa de los aliados quedé de manifiesto
en la Paz de Nicias y mas todavia en la Guerra J6nica.* Pero incluso an-
tes de la guerra, Tucidides deja que los aliados expresen dudas acerca de
la sinceridad de la preocupacién de Esparta por los intereses comunes,
y que la acusen de tolerar su “esclavizaciéon” por parte de Atenas. Mdas
aln, seglin su exposicion, los atenienses sostienen no sélo en 416 en
Melos, sino incluso antes, en 432 en Esparta, que los espartanos habrian

28 Para los caracteres colectivos, véase supra nota 25; para la reaccién similar de
ambas poleis, Hdt. 1.76 y 5.105.

2 Véase Canfora 2006, pp. 20-26 sobre la posibilidad de que los apuntes de Tuci-
dides fuesen preservados, y que en base a ellos elaborase Jenofonte algunos segmentos
de los dos primeros libros de sus Helénicas. Flory 1993 sugiere que Tucidides no quiso
terminar su obra.

30 Sobre las politicas de interés propio de Esparta, Th. 5.17 y ss. (Paz de Nicias;
véase Lendon 2010, pp. 323-367) y X. HG. 1.1.2-3 (Guerra J6nica; sobre la formacién
del imperio espartano, Cartledge 1987).
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tratado a sus aliados de la misma manera que habian hecho los atenien-
ses si se hubiesen enfrentado a los mismos desafios.’! ;Es esto plausible?
(Pudieron los atenienses haber manifestado esto desde tan temprano con
la suficiente credibilidad? Al fin y al cabo, antes de la guerra la reputacion
de Esparta tuvo que ser mucho mds positiva que la de Atenas; de otra
manera, a pesar del resentimiento generalizado contra ésta, seria dificil
entender por qué los aliados de Esparta y la mayoria del mundo griego
habrian aceptado y apoyado la intencion declarada de Esparta de luchar
por “la libertad de los helenos” con tanto entusiasmo y aparentemente
sin sospecha alguna.??

Dado que el historiador procura, desde el comienzo, revelar que las
declaraciones de Esparta constituyen propaganda, es probable que echara
mano de su conocimiento posterior. Habia presenciado como “la liber-
tadora” (Esparta) se habia transformado en un poder imperial que regia
tan opresivamente como la libertadora de antafio (Atenas); por tanto, era
natural que interpretara (o reinterpretara) los eventos anteriores, incluso
aquellos anteriores a la guerra, desde la perspectiva posterior, la del tiem-
po en el que estaba escribiendo y revisando su obra. Incluso si empezé a
trabajar en la Historia al principio de la guerra, el énfasis que pone en el
interés propio de Esparta y su potencial imperial, aun antes de que estu-
viese justificado hablar de tal, probablemente es el resultado de una
reescritura deliberada al servicio de su intencion interpretativa. Su propd-
sito, segun sugiero, es hacer que sus lectores sepan que Esparta, movida
por un “impulso imperial”, ha de moverse en una direccién similar a la de
Atenas antafio, y que la transformacion que padeci6 Atenas, de hegemo-
nia a tirania, no era ni mucho menos unica, sino que correspondia a un
patrén histérico.*® En apoyo a mi propuesta podriamos fijarnos en una
referencia previa a una alianza moldeada segtin la politica de poder de
su lider. En la “Arqueologia”, Tucidides explica que no fue el juramento
de los pretendientes de Helena (como afirmaba el relato tradicional),
sino el gran poder de Agamenon y el miedo que éste producia lo que le

31 Para las criticas de los aliados, especialmente 1.69.1-2 y 1.120.1. Para los embaja-
dores atenienses, 1.75-76; cf. 1.144.2 y 5.105.

32 Para la declaracién de libertad, Th. 2.8; cf. 1.122.2-3 y 124.3. Sobre el uso y
abuso de la libertad en la propaganda por parte de Esparta, véase Raaflaub 2004, pp.
193-202.

3 Para una discusién mas detallada de este patron en concreto, véase Raaflaub 2011.
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permitieron forjar la alianza contra Troya. Al poner aqui el énfasis en
conceptos como el poder y el miedo, el historiador alerta a sus lectores,
ya desde el comienzo de la obra, de los factores que resultardn cruciales
a lo largo de ésta.*

Encontramos una anticipacién similar, y con un propdsito semejante,
en las Historias de Herédoto, quien también echa mano de la perspectiva
posterior para interpretar la historia y moldear su narracion. Describe a
Esparta y Atenas como los poderes principales de Grecia ya a mediados
del siglo vi, cuando el rey lidio Creso buscaba aliados en contra del rey
persa Ciro. Sin embargo, en lo que sigue del relato, Her6doto no deja
lugar a dudas en cuanto a que el poder de Esparta entonces era mayor
que el de Atenas, la cual estaba mds bien oprimida, y que ésta habria de
alzarse con el poder s6lo décadas después como resultado de una serie es-
pecifica de eventos, que comenz6 con su liberacion de la tirania, culmind
con su transformacion gracias a las reformas de Clistenes y que le pro-
porcioné notables logros en el exterior.>> Como dejan claro las alusiones
en las Historias a las luchas de poder en la Grecia de tiempos de Her6-
doto, el historiador se daba perfecta cuenta de los desarrollos posteriores
cuando describia los de antafio. Sugiero, por tanto, que la anticipacion
que es visible en este caso en concreto estd motivada por el deseo de He-
rédoto de alertar a sus lectores de que estos eventos corresponden a pa-
trones (de andlogos ascensos y comportamientos interesados), los cuales
eventualmente causarén la rivalidad entre las dos superpotencias griegas,
cuya lucha por la supremacia habria de acarrear tanta miseria a Grecia.>

No faltan mds ejemplos para demostrar hasta qué punto los historia-
dores se apoyan en andlisis a posteriori para interpretar y dar forma a
la historia que ha producido este resultado, y trazar asi patrones histdri-

3% Para Agamendn, el poder y el miedo, Th. 1.9; véase Kallet 2001, pp. 112-114, y
también Vidal-Naquet 1986, pp. 46.

33 Para incongruencias en el retrato de Atenas como potencia lider, Hdt. 1.56.2 y 1.59
y ss.; 5.78,y 8.3. Para paralelos en Herddoto entre el ascenso de Esparta y el de Atenas,
véase Raaflaub 1988, p. 213, nota 73.

3 Véase e. g. 6.98; 8.3; 0 7.162.1 con una cita del mucho mds tardio discurso fu-
nebre de Pericles (quizd en la guerra contra Samos en 440-39); véanse Munson 2001,
pp- 218-219; Wees 2002, pp. 341-342, y Grethlein 2006b, pp. 498-501. Para alusiones
a eventos posteriores al limite cronoldgico de la Historia, véase Fornara 1971a, 1981.
Para otro caso de interpretacion a partir de la observacion posterior, véase la cita en el
texto en nota 54 infra.
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cos.’” Asi, Tucidides explica desde pronto la derrota de Atenas en la gue-
rra del Peloponeso por medio de la porfia interesada de lideres ambicio-
sos que no estuvieron a la altura del elevado ejemplo fijado por Pericles,
el lider democratico perfecto. Desde la perspectiva de la democracia que
pierde la guerra, halla su significado completo la secuencia, dramadtica y
cuidadosamente dispuesta por el historiador, de decisiones cada vez mas
malas por parte de la asamblea. Las decisiones ordenadas y racionales de
Pericles son sucedidas por una decision realmente mala respecto a Miti-
lene, que es revocada justo a tiempo; por una decision alocada y emotiva
respecto al mando en Pilos, que deberia haber conducido al desastre pero
que, para sorpresa de todos, deviene en un éxito; y, finalmente, por la de-
cisiéon mds importante y determinante, aquella respecto a la expedicion a
Sicilia, decision espoleada por la pasion (erds), la avaricia (pleonexia) y
la ambicién, cuyo resultado es el desastre.®®

Esta secuencia refleja el patron segin el cual el cardcter colectivo ate-
niense se impone, cada vez de manera mds perniciosa. El retrato ejecu-
tado en el discurso flinebre de la comunidad-ciudadano se ve inmediata-
mente en entredicho por el impacto de la peste y es deteriorado atin mads
cuando los atenienses, guiados por demagogos interesados y sin escripu-
los, sucumben cada vez mads al “activismo agresivo” (polypragmosyné)
y a la avaricia (pleonexia).® Las decisiones irracionales y la histeria
colectiva se imponen a la razén y la moderaciéon. Sin duda, la pintura
de Tucidides carga las tintas por ambos lados: Pericles y la democracia
reciben un tratamiento demasiado positivo, y los lideres tardios y los
fracasos de la democracia, demasiado negativo. Los retratos descarnados
son llevados al extremo por la disminucién del andlisis detallado, por
parte del historiador, a unos pocos episodios cruciales y el enfoque en
unos pocos aspectos esenciales.** Pero es que se trata precisamente de

3 Incluso si Tucidides se empefa por describir la historia como no finalizada (Grethlein
2009, pp. 164-171).

38 Para los lideres, véase 2.65. Sobre la secuencia de decisions en deterioro, véan-
se 3.36-49 (Mitilene); 4.27-28 (cf. 4.15-22 y 27.41: Pilos); y 6.8-26 (en especial
15.19.24: Sicilia).

3 Para polypragmosyne (1.70), véase Raaflaub 1994; 2006, pp. 198-209.

40 Fueron muchisimas las criticas a Pericles, especialmente en sus afios finales, por
su decision de declararle la guerra a Esparta, hasta el punto de que se lo comparé a un
tirano (Podlecki 1998, pp. 169-76; y Jordovi¢ 2005, pp. 135-139). Sobre los errores en
la valoracion de Pericles por parte de Tucidides, véase e. g. Hornblower 1991-2008:
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eso: la disposicion en patrones requiere pinceladas gruesas, lineas expre-
sivas y contrastes, y simplificacion; la disposicién en patrones contiene
y a la vez requiere elementos de ficciéon.*!

Asi que volvemos a la pregunta de por qué la disposicidén en patro-
nes era Util, aun necesaria. Jonas Grethlein observa que “el presupuesto
subyacente de patrones regulares era un modo de sobreponerse a la ar-
bitrariedad del azar, que era percibido como una fuerza amenazante”.*?
Como comprobamos antes, concentrarse en aspectos especificos de la
disposicién en patrones le permitia al historiador organizar el material
seglin lineas especificas, y asi agilizar su esfuerzo por extraer un signifi-
cado. O sea, apuntalaba su propésito didéctico.* La relacién entre pasa-
do y presente, en la historia lo mismo que en la tragedia, es interactiva:
la preocupacién del historiador por los problemas de su propio tiempo lo
lleva a percibir y comprender los eventos histdricos de determinada ma-
nera; su interpretacion de tales eventos, a su vez, influye, incluso mol-
dea, la manera en que los describe. Su objetivo es poner énfasis sobre
las cuestiones cruciales, inducir a los lectores a reconocerlas como tales
y a conectarlas con el presente, a estimular sus mentes y a que adquieran
una conciencia critica. Pero, igual que el tragedidgrafo, el historiador no
le regala al lector las lecciones ya procesadas, sino que tiene que deri-
varlas por su propia cuenta.

La pregunta, por consiguiente, es: ;por qué tanto Her6doto como Tu-
cidides atribuyen tanta importancia al propdsito diddctico de la historia?

1.342-343 respecto a Th. 2.65.5; sobre los errores en la valoracion de los sucesores de
Pericles, ibid. 340-341, 346-347. Para Tucidides y la democracia, véanse Farrar 1988,
cap. 5; Pope 1988; Ober 1998, cap. 2; Leppin 1999, y Raaflaub 2006.

41 Patrones semejantes se encuentran en los aspectos centrales de la interpretacién de
la historia por parte de Tucidides, sobre todo en su andlisis de la guerra frente a la paz, o
el imperialismo frente a la libertad. Para un breve tratamiento de la guerra y la paz, véanse
Raaflaub 2007 y —de manera mds general— 2009. Para el imperialismo y la libertad,
de Romilly 1963 y Tamiolaki 2010.

42 Grethlein 2006b, p. 502.

43 Las lecciones derivadas de estos patrones, segiin sugiero, no son lo mismo que los
“modelos” que ofrece Tito Livio en su “historia ejemplar” (pref. 9-10; véanse Chaplin
2000 y Mehl de proxima aparicion). Los exempla invitan o bien a la imitacion directa o
bien a ser evitados, por lo que tienen que ver primordialmente con actitudes morales y
principios de comportamiento, mientras que los patrones suscitan el pensamiento critico
y tienen que ver sobre todo con cuestiones politicas. Para una discusion general, véase
Grethlein 2006a, pp. 32-40, en especial 34.
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(Por qué no les basta con narrar la historia? ;Por qué necesitan dotarla
de sentido para el publico? Una respuesta es que ciertamente el pasado
estaba ya “funcionalizado” de tal manera por modelos poéticos como el
de Homero, la poesia lirica y elegiaca, llegando hasta la tragedia. Otra
respuesta mds importante que quisiera sugerir es que en la época de es-
tos historiadores el pasado no era tenido por interesante en si mismo. los
griegos ni tenfan museos ni ensefiaban historia en sus escuelas como ma-
teria auténoma; su cultura no promovia, como si lo hace la nuestra, un
interés integral y casi automadtico por la historia en si misma, aun cuan-
do, de distintas maneras, casi todos los géneros de la literatura griega in-
cluyeran reflexiones sobre el pasado.* Bien fuera histérico, bien mitico,
el pasado despertaba interés por lo etiolégico o sensacional, porque re-
sultaba relevante para determinadas personas, grupos o comunidades a la
hora de conformar o confirmar sus identidades, o porque proporcionaba
un conjunto de relatos familiares que podian ser adaptados y empleados
para fines varios.*

Ahora bien, resulta sensato asentar que en general el pasado era recor-
dado en tanto fuese relevante, normalmente para audiencias especificas.
Si los recuerdos perdian su relevancia, se desvanecian o se transmutaban
radicalmente. Al final, incluso eventos importantes corrian el riesgo de

4 Para modelos poéticos, supra nota 15; también véanse los capitulos de Jonas
Grethlein y Ewen Bowie en Konstan y Raaflaub 2010. Para la ubicuidad de las referen-
cias histdricas, véase Grethlein 2010, pp. 2-3 con bibliografia (incluyendo sobre todo a
van Groningen 1953). Para la informacidn histdrica recogida (no menos por Herddoto
o Pausanias) de ofrendas votivas en santuarios griegos, véanse e. g. Habicht 1985: cap.
3-4; y Flower 1991; cf. etiam Higbie 2003 (sobre la Cronica Lindiana, inscrita en 99
a. C., que preserva un registro de las ofrendas votivas a la Atenea Lindia en Rodas); y
Kreutz 2004 (sobre Olimpia). Pero las colecciones de tales ofrendas no eran el resultado
de un esfuerzo consciente por conmemorar el pasado de manera coherente, sino que
eran el resultado accidental de la generosidad de los fieles de una deidad o premeditado
por parte de intereses politicos en juego (véase Yates 2009 para los monumentos de las
guerras médicas en Delfos). El interés por su sentido histdrico siguié al desarrollo de la
historia como objeto de estudio y género literario.

4 Un raro testimonio del “interés histdérico” es iluminador: los espartanos, dice el
sofista Hipias en el Hipias mayor (285d), “disfrutan con las genealogias de sus héroes
y hombres, y con las historias sobre la fundacion de ciudades de tiempos remotos y, por
decirlo brevemente, con todo tipo de antigiiedades” (pasés tes archaiologias): esencial-
mente, pues, de aquello de lo que cantaba la poesia épica y parte de la elegiaca (sobre
ésta, véanse Bowie 2010 y Boedeker 2011). Le agradezco a David Sider la referencia
a Hipias.
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ser sustituidos por otros posteriores mds importantes. Es cierto que los
objetos de las obras de nuestros dos historiadores, las guerras médicas y
la del Peloponeso, no estaban en peligro de ser olvidadas dado que am-
bas habian tenido un impacto decisivo en acontecimientos posteriores y
habian afectado la historia y la identidad de las partes involucradas. Pero
no sélo se tendia a recordar acontecimientos distintos, sino que incluso
los acontecimientos principales eran recordados de manera diferente por
parte de quienes los habian presenciado. El conjunto de elementos co-
munes entre los diversos recuerdos era mds bien reducido, limitado de
hecho a un esquema bdsico. David Yates ha demostrado esto con lucidez
respecto a las guerras médicas.*® Lo mismo vale para la guerra del Pe-
loponeso.

Esforzdndose por dejar atrds estos recuerdos locales, Herdédoto retoma
la altura de miras de la Iliada e interpreta las guerras médicas no desde el
partidismo de cada polis, sino desde la perspectiva general, la panhelénica,
por no decir la humana. De tal manera, Her6doto insiste en que su objetivo
es prevenir que los “logros humanos™ caigan en el olvido con el paso de
los afios, y que “los hechos grandes y asombrosos™ de griegos y no grie-
gos pierdan su gloria (kleos), sobre todo el hecho mds grande y asombroso
de todos, la guerra entre griegos y persas. La alusion a la “gloria inmarce-
sible” (kleos aphthiton) prometida al cantor épico, y el esmero del au-
tor por justificar su cometido por medio de la grandeza y la relevancia de
lo narrado, resultan obvios. Sin embargo, Her6doto tuvo que escoger entre
tradiciones orales diferentes y a veces tuvo que ir contra la corriente de la
opinién popular.*’ Para entonces, Grecia estaba gravemente fragmentada:
se insistia, en ocasiones de manera destructiva, en las diferencias €tnicas,
culturales y politicas. El ptblico panhelénico que Herédoto buscaba exis-
tia s6lo de formas muy limitadas: para ciertos tipos de poesia y oratoria,
y en los certdmenes en las fiestas panhelénicas. Tuvo que crear el publico

46 Sobre la memoria fragmentada, Yates 2009; véanse también Jung 2006 y Bridges
et al. 2007. Para la discusién sobre la “memoria cultural”, véanse e. g. Assmann 1997;
Assmann y Holscher 1988; y de manera mds general, e. g. Vansina 1985; Ungern-
Sternberg y Reinau 1988, y Thomas 1989.

47 Sobre la perspectiva panhelénica de la épica y la poesia griega temprana, véanse
Nagy 1990 y 1999. Sobre la “perspectiva humana” (griegos y bdrbaros): Herddoto,
“Prefacio”. Sobre la gloria y la grandeza, Hdt., “Prefacio”; y 7.20. Para la eleccion
entre tradiciones distintas, Lateiner 1989, pp. 84-90; para la contradiccién de opiniones
populares, Hdt. 7.139.
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de la historia. El interés por sus logoi no fue automadtico, sino que hubo de
ser estimulado mediante el énfasis en aspectos que resultasen importantes
no sélo para cada polis por separado sino para todas en conjunto. Por estas
razones, la disposicién en patrones devino crucial para Herédoto: se cen-
traba precisamente en los aspectos de importancia universal.

Tucidides también escribe desde una posiciéon independiente, insis-
tiendo en que su exilio le permitié ver “lo que hacian ambos bandos”,
y que €l también anhela que su obra sea de interés “a quienes quieran
saber con certeza” qué pasé. Empero va mds alld de sus antecesores
y demuestra de manera bien elaborada que la guerra que describe fue
de hecho la mayor guerra de todas. Suma a esta afirmacion otra: que
redacta una obra que serd (til para siempre, e incluso deja que Pericles
exalte el valor de los logros que resultardn de esta gloria de recuerdo
perpetuo.*® Més atin, si bien la nocién de krema es aiei se asemeja a
aquella otra homérica de kleos aphthiton, Tucidides reclama la eternidad
no por su tema sino por los lectores que tendrd, reemplazando la fama
con la utilidad. La historia combina de este modo la preservacion de la
memoria de los grandes hechos, sobre todo de los mas grandes hechos
en absoluto (las grandes guerras), con la prueba de su relevancia y de su
uso por parte de audiencias presentes y futuras.*’

Como he apuntado en otro lugar, todo esto se diferencia bastante de
las premisas modernas al abordar la historia, y nos parece complica-
do derivar todas las consecuencias a partir de nuestro entendimiento y
nuestro uso de la historiografia y la historia antiguas. En dltimas, en el
caso de Herédoto no nos queda més que perder una parte nada desdefia-
ble de lo que pensamos que fue la historia griega arcaica, por lo menos
antes del umbral que representa la mitad del siglo vi, y parece que esto
no es mas que una pequeila compensacion por lo mucho que ganamos
en cuanto a entendimiento profundo de las condiciones, corrientes in-
telectuales y mentalidades de tiempos de Herédoto.® En apariencia, el
caso de Tucidides se presenta como —hasta cierto punto— distinto: el

48 Para la posicién independiente, Th. 5.26.5; véase 1.1.1; y Boedeker 1998. Para el
conocimiento preciso, 1.22.4. Para la demostracion de la grandeza de la guerra, 1.1-19;
para la gloria de perpetuo recuerdo (doxa aieimnéstos), 2.64.5. Cf. etiam Hdt. 6.109.3
conTh.2414y 64.3.

49 Sobre el “rescate de lo notable del olvido”, véase Dewald 2007, pp. 91-94. Sobre
el reemplazo de la fama por la utilidad, Crane 1996, p. 215, y Grethlein 2010, p. 214.

30 Raaflaub 2010b, p. 203.
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tema de su Historia es contempordneo, y su esfuerzo por explicar los
principios inspira mds confianza en su “profesionalismo” como histo-
riador. Y sin embargo es Tucidides quien declara de manera explicita su
empeio por hacer ttil a la historia en todo momento, y precisamente en
este punto hubo de enfrentarse a los mismos retos que afronté Herddo-
to. Propongo que su necesidad por elaborar, enfatizar la interpretacion
y por tanto “manipular” la historia no fue menos urgente. Al minar el
“potencial provechoso” de la historia, Tucidides se zambulle en la tarea
de aislar los patrones de los que hemos hablado. Lo hace ciertamente en
sus discursos, y quizd también en su narracion, pero esto es mds dificil
de demostrar.>' Pues tras formular su metodologia en los capitulos mas
famosos, nos ofrece una narracion densa y compleja, y sin embargo
fluida, la cual revela los resultados de su andlisis y reconstruccion sin
revelar el proceso por el que llegd a ellos. Mas no faltan la exageracion,
la manipulacién y hasta la invencién; he mencionado algunas instancias.
Uno de los retos al trabajo futuro sobre este historiador serd precisamen-
te la deteccion y elucidacion de estos esfuerzos por disponer en patrones.

Como dije anteriormente, a pesar de sus diferencias en edad, Her6-
doto y Tucidides fueron contempordneos. Echaron mano de la misma
fuente comun de ideas y teorias que empapaban las discusiones intelec-
tuales de su tiempo, y reaccionaron a los mismos eventos y a las mis-
mas corrientes. Tucidides también respondié a la obra de Herddoto.>?
Los trabajos de ambos se diferencian enormemente en muchos aspec-
tos, pero también comparten varias correspondencias sorprendentes en
sus respuestas a los grandes desafios que presentaba la nueva tarea que
emprendieron. La disposicién en patrones es una de ellas. Paso ahora a
describir, siquiera con brevedad, otras correspondencias.

Ambos autores estaban motivados por un potente deseo por desen-
mascarar la propaganda politica y desideologizar la historia. Este es-
fuerzo, centrado sobre todo en los usos y abusos de la libertad, resulta
obvio en Tucidides, y con razén, ya que escribia sobre una guerra en la

31 Sobre la forma que Tucidides le da a la historia, Rood 1998; Greenwood 2006;
también Hunter 1973 (Tucidides como informador artificioso); Badian 1993 (informa-
dor engaioso).

32 Sobre el ambiente intelectual compartido, supra nota 20. Sobre la respuesta de
Tucidides a Herddoto, e. g. Hornblower 1987, pp. 13-33; 1991-2008, 11, pp. 19-38, 122-
145; Moles 1993; Rood 1999; Rogkotis 2006, y Rengakos 2006.
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que luchd bajo el signo de la libertad desde ambos bandos.>* Herddoto,
escribiendo sobre la guerra que sin duda preservo la libertad de los he-
lenos, tenfa pocos motivos para criticar la empresa en si. Sin embargo,
de manera inequivoca, si bien indirecta, confuta particularmente las con-
signas que los atenienses acufiaron posteriormente. Lo hace al defender
resueltamente los méritos atenienses en las guerras médicas y ddndoles
espacio para presentar sus ideales en palabras que de manera implicita
mas luminosa dejan en evidencia la contradiccion entre politicas y com-
portamiento de antafio y de hogafio.>*

El caso de la “autosuficiencia” (autarkeia) es igualmente interesan-
te. En el discurso funebre, Tucidides permite a Pericles insistir en que
Atenas en esa época era “completamente autosuficiente tanto en la paz
como en la guerra”, y que cada ciudadano, “en todos los variados as-
pectos de la vida, era capaz de mostrarse como una persona autosufi-
ciente (soma autarkes)”. Esta afirmacion era parte de la “ideologia de la
libertad” ateniense, y probablemente es auténtica.® Es una afirmacion
digna de nota. ;Coémo es que puede ser verdadera? Al fin y al cabo, la
mayor parte de autores antiguos coinciden en que la autosuficiencia es
un ideal inalcanzable para los seres humanos comunes y corrientes. In-
cluso una comunidad depende de otras para satisfacer sus necesidades.
Aun asi, segtin Pericles, los atenienses han trascendido tales limitaciones
de dos maneras. Una es que la comunidad provee al ciudadano con las
condiciones necesarias para el desarrollo de la virtud versatil e indepen-
diente, para convertirse en una persona autosuficiente (soma autarkes).>®

33 Sobre la libertad como propaganda en ambos bandos: Raaflaub 2004, cap. 5.

3 Hdt. 7.139; 8.140-44. Sobre la insistencia de Herédoto sobre las guerras médicas
como esfuerzo por preservar la libertad griega, véase von Fritz 1965; 1967, esp. 266
y SS.

3 Th. 2.36 (polis autarkestate). Para la autosuficiencia (autarkeia) como concepto
politico, Raaflaub 2004, pp. 184-187 (con fuentes). Para la ideologia ateniense de la li-
bertad, ibid. pp. 181-93. Para la autosuficiencia individual, Th. 2.41 (Pericles): “Declaro
que en mi opinién cada uno de nuestros ciudadanos, en los varios aspectos de la vida,
es capaz de mostrarse como una persona autosuficiente (soma autarkes) y hacer esto, de
hecho, con excepcional gracia y versatilidad”.

% La idea de la polis como condicién indispensable para el logro individual y la virtud
permean todo el discurso. Esto también tiene un paralelo en la insistencia de Herédoto en
que la capacidad del ciudadano individual de alcanzar la maxima valentia en el campo de
batalla se debe exclusivamente a que las leyes superiores de Esparta estrechan los lazos co-
munitarios dentro de la polis; véanse Dihle 1981, pp. 59-63 y Lateiner 1989, pp. 160-161.
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Como comunidad, por su parte, Atenas depende de un ente mds grande:
el mundo exterior, incluso allende su imperio. Pero aun asi es autosu-
ficiente porque tiene el poder necesario para garantizar que todas sus
necesidades serdn satisfechas permanentemente. De este modo, Pericles
emplea el concepto de autosuficiencia total como manera triunfal de ca-
racterizar la capacidad extraordinaria que su ciudad ha alcanzado.

Ambos historiadores, empero, se negaron a aceptar esta afirmacion.
Tucidides, en su propia voz, observa en su relato de la gran peste que
ninguna persona autosuficiente (soma autarkes) asomé por ahi. La pes-
te, yuxtapuesta al discurso funebre con el elogio de Pericles a la Atenas
democratica como comunidad ideal, pone en solfa la vacuidad del ideal.
Ante la terrible crisis, la pitina de buena ciudadania se desmorona y el
animal humano luce en toda su crudeza.>’ En la respuesta que el sabio
Solén le da al hombre més rico del mundo —el rey lidio Creso—, He-
rédoto sefiala que “Nadie puede acumular todas las ventajas, asi como
un pais no puede producir todo lo que necesita [...]. El mejor pais es el
que tiene mds. Asi es con la gente: ninguna persona es autosuficiente;
siempre hay algo que le falta. Pero quien tenga el mayor nimero de co-
sas buenas [...] y las conserve hasta el final, y muera una muerte en paz,
ese hombre [...] merece ser llamado dichoso”.>® Ambos historiadores,
por consiguiente, confutan categéricamente la ideologia, sea en politica
o en historia.

Otro caso de pensamiento paralelo entre ambos historiadores tiene
que ver con el problema de cémo abordar una serie de eventos parecidos
y de importancia parecida: ;acaso deben recibir la misma atencién y
detalle? Si no, ;qué criterios han de emplearse para escoger entre ellos?
Con frecuencia, Tucidides opta por un tratamiento a fondo del primer
acontecimiento de una clase en toda la guerra (como en el caso de Cor-
cira para conflictos intestinos destructivos, o stasis, o el de Mitilene para
la revuelta de un aliado de Atenas y de su sofocacion), seguido si acaso
de una breve mencién de subsiguientes acontecimientos de su clase.>

57 Para la confutacién de Tucidides de la afirmacién de Pericles, 2.51 (en la descrip-
cién de la peste): “En verdad ninguna constitucion fisica era suficiente para resistir la
enfermedad” (literalmente: “no habia ninguna persona o cuerpo autosuficiente, ninguna
soma autarkes”).

8 Hdt. 1.32.

3 Para Cércira, 3.69-85; para Mitilene, 3.2-50.
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Pero en un caso, Tucidides optd por otra solucion. Aunque la primera
expedicion a Sicilia de 427-424 no fue mucho menos insignificante y
puso al descubierto las intenciones manilargas de Atenas, procurd dividir
su relacion de este hecho en una serie de segmentos a lo largo de varios
afios, e incluyé sélo un discurso importante. La razén parece obvia: el
historiador no querfa socavar su propio terreno. La segunda, la “gran”
expedicion a Sicilia recibe un tratamiento muy especial y forma practi-
camente su propio libro dentro de la obra, el cual se abre con su propia
introduccién y serie elaborada de discursos, empezando con la gloriosa
partida de la armada ateniense y acabando con la tragica destruccioén de
la fuerza expedicionaria.®

No podemos mds que acordarnos de la descripcion de Herddoto del
grandioso comienzo y el patético final de la expedicion de Jerjes. Mds
aun, la opcion de Tucidides de centrarse en la gran expedicion halla una
correspondencia cercana en Herddoto. El relato de éste sobre la campafia
de Maratén resulta insuficiente, una decepcionante reconstrucciéon de la
batalla.®! Apenas podemos entender la estrategia de Milciades, pero las
actuaciones griegas quedan aisladas de los planes y actuaciones persas,
sobre las cuales no oimos practicamente nada. Tales opiniones son mas
patentes si comparamos esta relacion con la descripcion detallada de
Herdédoto de otra batalla en tierra, la de Platea. Ahi si presta atencién a
las consideraciones complejas y a las maniobras de ambos bandos, por
separado y mutuamente. Claramente, ahi si emplea informacion aportada
por los dos bandos. La explicacién tradicional —que por una distorsion
politica e ideoldgica tanto a nivel familiar como a nivel de polis, He-
rodoto no fue capaz de hallar informacién detallada respecto a batallas
posteriores— parece convincente hasta cierto punto. Mds bien, consi-
dero que Herddoto decidio no escribir un relato mas completo porque
Maraton no ofrecia el tipo de iluminaciones histdricas que esperaba
proporcionar. En su obra, esta batalla culmina una linea de desarrollo
que atrae la atencion de los persas hacia Atenas, despierta su ira y hace de
Atenas el blanco de una expedicion punitiva. Maratén es esencialmente

60 Para la gran expedicién a Sicilia, Th. 6.1-8.1. Para la primera, 3.86, 88, 90, 99, 103,
115; 4.1-2, 24-25, 48, y 6.58-65; véase también 5.4. Para el discurso de Hermdcrates,
4.58-65. Para la discusion, véase Raaflaub 2002a, pp. 29-32 (con bibliografia).

61 Hdt. 6.102-17. Para un tratamiento més completo del argumento que aqui hago,
véase Raaflaub 2010a.
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una victoria ateniense que salva a Atenas de la venganza persa y que,
por consiguiente, es una condicion crucial para el eventual ascenso de
Atenas al poder. Desde el punto de vista de Herédoto, panhelénico y
no ateniense, lo més importante de la guerra contra Jerjes es que es una
guerra por la libertad griega.®

Esta opcion narrativa estd reflejada en la estructura de la obra. El re-
lato sobre Dario en la triada intermedia (libros IV-VI), que acaba con el
Maratén, conforma el preludio a la guerra greco-persa de la ultima triada
(VII-IX), la de el ascenso y caida de la gran expedicion de Jerjes, la cual
representa el enfrentamiento de dos mundos distintos, de sistemas socio-
politicos en claro contraste, de ideologias y sistemas de valores incompa-
tibles, de dos maneras irreconciliables de hacer la guerra. El libro VII
se abre, pues, con un nuevo comienzo que esclarece, en un detalle sin
precedentes y con varios discursos, el proceso de decision en la corte de
Jerjes y que introduce una nueva narracién. El entendimiento por parte
de Herddoto de la formidable importancia de la campana de Jerjes, tanto
por si misma como por la manera en que establecio la relevancia de la
historia del pasado en su propio tiempo y mucho después, marc6 la ma-
nera en que dispuso las Historias. Una vez decidié que esta campaia iba
a ser el plato fuerte de la obra, no tuvo sentido anticiparse demasiado y
narrar con mucho detalle la campafia anterior, mas pequefia y modesta,
de Datis y Artafernes contra Atenas. A pesar de Maraton.

Las correspondencias entre las decisiones de los dos historiadores a la
hora de organizar sus narraciones son obvias. De hecho, las correspon-
dencias entre el debate en la corte de Jerjes en Herddoto y el debate sici-
liano en Tucidides son lo suficientemente numerosas y especificas como
para sugerir una compleja relacion entre los propios debates, las obras
maestras narrativas que preceden y los autores que las concibieron.5
Esto trae a colacién las correspondencias mds generales en el uso de los
discursos. Por supuesto que la incorporacién de discursos es parte de la
emulacién de Homero por parte de los historiadores. Pero van mas alld
del aprovechamiento homérico de los discursos: aumentan la inmediatez

2 Para Atenas y Persia en los libros de Darfo, en especial 5.73, 96-97, 99-102, 105;
6.43-44,48-49, 94; véase también 8.142.2. Para la importancia de Maratén en el ascen-
so de Atenas al poder, 6.109. Para la relevancia panhelénica de la expedicién de Jerjes,
en especial 7.139; cf. 8.140-44.

63 Para una exploracion detallada de esta relacién, véase Raaflaub 2002a.
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narrativa y los efectos narrativos, y tanto en Herédoto como en Tucidides,
muchos discursos cumplen una funcién interpretativa crucial en cuanto a
elucidar las causas, los motivos y los principios. Esta cuestion ha recibido
un tratamiento intenso y controversial en cuanto a Tucidides; merece una
atencion mds comprensiva y cuidadosa en cuanto a Herédoto. %

También valdria la pena discutir en detalle las correspondencias entre
los dos autores respecto al empleo deliberado y abundante de la mira-
da retrospectiva para reinterpretar la historia (discutida arriba), y en la
naturaleza programadtica de sus libros inaugurales: en ambos casos, una
seccion en concreto al comienzo (el logos de Creso en Herddoto y la
“Arqueologia” en Tucidides) subraya una seleccion de temas especial-
mente importantes que hallardn ecos por toda la obra.®> Un propdsito
programatico similar es detectable en los mds tempranos discursos tipi-
ficados, cuyos temas reaparecen en pasajes importantes. La recurrencia
en si ayuda a elucidar cudl es la interpretacion que se espera de ellos y
la relevancia que se les atribuye. Jonas Grethlein ha demostrado esto
respecto al discurso funebre de Tucidides,®® y en trabajos que todavia no
han sido publicados, Julia Sissa y James McGlew han propuesto cada
uno por su cuenta maneras interesantes en que el debate constitucional
en Herddoto insiste en aspectos cruciales que demuestran ser utiles para
entender otros acontecimientos y desarrollos en las Historias.

He abordado la disposicion en patrones, la desideologizacidn, las op-
ciones narrativas, los arreglos draméticos en la secuencia de eventos, la
funcidn interpretativa de los discursos, el uso de la anticipacion y la mi-
rada retrospectiva, y la naturaleza programatica de los libros inaugurales
y los discursos tipificados. Estos aspectos iluminan las soluciones que
los primeros dos historiadores dieron con el objetivo de dominar la tarea
de redactar historias complejas y a gran escala. En todos estos aspectos,
las correspondencias entre ambos autores resultan llamativas. Sin duda
hay mds. A veces todo esto me lleva a pensar que durante alguna de

% Sobre la emulacién de Homero, supra nota 5. Sobre los discursos en la historiogra-
fia antigua en general, véanse Fornara 1983: cap. 4; y Marincola 2007¢c. En Her6doto,
recientemente Pelling 2006a; en Tucidides, e. g. Stadter 1973; Hornblower 1987: cap.
3; y Morrison 2006.

%5 Para el uso de la mirada retrospectiva, véase supra notas 30 y ss. Sobre el logos
de Creso, véase Raaflaub 2002b: 167-74; sobre la “Arqueologia” de Tucidides, Horn-
blower 1991-2008: I, 8 con referencia a Hunter 1982: cap. 1.

% Grethlein 2005.
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las visitas de Herddoto a Atenas, ambos se sentaron en una taberna del
Agora con sendos vasos de vino y compartieron las dificultades a las que
se estaban enfrentando.

Algo mds sobre la verdad historica. Nuestros dos autores aluden a
ella, los historiadores posteriores insisten en ella y Cicerén dice explici-
tamente que el cometido del historiador es decir la verdad y nada mds
que la verdad.%” ;Cémo es esto compatible con la exageracion, la inven-
cion y la manipulacién que practicaron estos mismos historiadores con
el objetivo de hacer utiles sus Historias? Como indica la formulacion de
Tucidides de “la causa mas verdadera” (aléthestaté prophasis), hay una
verdad y luego hay una verdad més alta (o profunda).®® Considero que
para los antiguos la verdad —u objetividad, que dirfamos— no era una
meta en si misma. Por lo menos los mds juiciosos entre ellos no esta-
ban interesados en una verdad impersonal o desapegada, la objetividad
austera. Lo que querian ofrecerle a sus lectores era, como lo formulé en
otro lado, una “realidad verdadera” més profunda y una “verdad —pro-
fundamente — real”; una verdad que, por ejemplo, se hallaba oculta tras
las fachadas ideoldgicas erigidas y por las bellas palabras pronunciadas
por aquellos que detentaban el poder.® Dejar al descubierto tal verdad
sOlo era posible si se sometia la historia a juicio; y los historiadores
esperaban que haciéndolo, contribuirian a que sus lectores fueran mads
criticamente conscientes, y asi los ayudasen a sobrellevar los retos de la
politica y la vida de su propio tiempo.

De ahi, por ejemplo, que crea desacertados los intentos de sustituir
la imagen tradicional de Tucidides como informador veraz por otra de
informador artificioso y aun engafioso.” Por supuesto que es artificioso,
pues la mayor parte de los historiadores antiguos se veifan a si mismos
como artistas dramadticos y literarios en la misma medida (si no més) que
estudiosos. Tendriamos que ser cautos de llamarlo engafioso porque al

67 Cic. De Orat. 2.62. Para la afirmacién de los historiadores de establecer la verdad,
véase Marincola 2007a. Para un tratamiento, véase e. g. Fornara 1983, pp. 99-120, 137-
41; Wheeldon 1989; Grant 1995: en especial cap. 5; Marincola 1997, pp. 158-174, en
especial pp. 160-161, y los capitulos pertinentes en Gill y Wiseman 1993.

% Th. 1.23.6; véase Hornblower 1991-2008: 1, pp. 64-66 con bibliografia.

% En el empefio por descubrir una verdad mds profunda, T4cito es el sucesor mds
cercano a Tucidides; véase Raaflaub 2010b, pp. 190-94. Sobre Técito en mayor detalle,
véase Raaflaub 2008.

70 Sobre lo artificioso y lo engafioso, véase supra nota 51.
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redactar su obra se atuvo a principios muy distintos a los nuestros, y los
criterios con los que algunos historiadores modernos lo juzgan y pasan
sentencia en su contra no eran de su conocimiento. Y claro que si, es
veraz —aun Si a nuestro juicio no cuenta siempre la verdad cumplida—
porque aspiraba a una verdad que viene definida por la exactitud y una
comprension completa, y 1o hizo con pasioén y decision, a pesar de mu-
chas dificultades. Sin embargo, en tltimas quiso alcanzar mds: transmitir
una verdad mds profunda que revelase en el pasado los sentidos y las
lecciones que lo hacen util al presente y al futuro, y que por si solos
son capaces de convertir la historia en “una posesion para siempre”. De
varias maneras, creo que también éste era el propdsito de Herddoto. 7!
Pero nuestra comprension de este cometido, en sus muchas dimensiones
y consecuencias, dista todavia bastante de ser completo.
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Poverta e vita. Mendicita e filosofia nel mondo greco
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RiassuNTO: Nel v-1v secolo a. C., la lingua e la cultura greca collocano, come
si evince dal Pluto di Aristofane, la poverta in una posizione mediana fra
ricchezza e mendicita. Essa si distingue dai due estremi della scala soltanto
da un punto di vista quantitativo e costituisce un utile incentivo alla vita as-
sociata e al progresso delle fechnai. Nei discorsi tucididei di Pericle, I’idea ¢
espressa con chiarezza: le fechnai, da esercitare con moderazione e in vista
del bene comune, concorrono a fare uscire il cittadino ateniese dalla poverta
e dall’oscurita sociale, promuovendone la partecipazione politica, in un’ottica
di reciprocita orizzontale. L’eccezione pill vistosa a questo paradigma che
mette in relazione poverta ed esercizio delle technai ¢ costituito da Socrate:
egli —nella rappresentazione di Platone— svincola 1’esercizio delle fechnai
da qualsiasi prospettiva di arricchimento, e revoca in dubbio il valore para-
digmatico della reciprocita orizzontale delle transazioni finanziarie, in favore
di uno sbilanciamento oblativo, della presa in carico totale dell’altro e della
sua salvezza da parte del filosofo. Le radici dell’idea socratica di poverta, che
sara ripresa dai Cinici, rimandano all’idea arcaica di pfocheia, “mendicita”:
nei poemi omerici, quella del mendico pare una un’esperienza permanente,
codificata da canoni di comportamento e segni identitari. In modo analogo, So-
crate presenta la sua personale poverta come parte della propria identita e testi-
monianza di una vita interamente trascorsa nel servizio al dio di Delfi e dedita
alla philosophia. Da Socrate in poi, il tema della vita filosofica ¢ strettamente
congiunto a quello della poverta, come mostra la singolare coincidenza fra
la raffigurazione artistica dell’atto del pensare e I’iconografia del “povero”.

ABSTRACT: In the 5th and 4th centuries B. C., in Greek language and culture,
poverty —like it appears in Aristophanes’ Pluto— occupies a middle position
between wealth and beggary. It was distinguishable from the two extremes
of the scale only from a quantitative point of view, and it was considered
as a useful stimulus for social life and advancement of fechnai. In Periclean
speeches by Thucydides, this idea is clearly expressed: tfechnai, which must
be exercised with restraint and only in view of the common good, helps to
bring out the Athenian citizen from poverty and social darkness, promoting
political participation in a perspective of horizontal reciprocity. The most
obvious exception to this paradigm —linking poverty with the pursuit of
technai— 1is that of Socrates: in the Platonic representation, this philosopher
unbinds the exercise of fechnai from the pursue of wealth and questions the
paradigmatic value of horizontal reciprocity, peculiar in financial transac-
tions, in favour of an unbalanced self-giving attitude, a total care for others
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and their salvation on the part of the philosopher. The roots of the Socratic
idea of poverty, to be taken Cynics, are found on the archaic idea of procheia,
“begging”. In Homer, the beggar experience seems to be permanent and encod-
ed by canons of behavior and signs of identity. Similarly, Socrates presents
his own personal poverty as part of his identity and as the testimony of a life
entirely spent in the service of the god of Delphi and devoted to philosophia.
From Socrates onwards, the topic of philosophical life is closely linked to
poverty, as shown by the singular coincidence between the artistic represen-
tation of the act of thinking and the iconography of the “poor”.

PAROLE CHIAVE: mendicita, poverta, debito, technai, filosofia, vita quotidiana, lavoro.

KEYWORDS: begging, poverty, debt, fechnai, philosophy, daily life, work.
RECIBIDO: 18 de junio de 2013 ¢ ACEPTADO: 18 de septiembre de 2013.

Lo spettro della poverta (e le sue virtit)

Dovremo adattarci ad avere meno risorse. Meno soldi in tasca. Essere pill poveri.
Ecco la parola maledetta: poverta. Ma dovremo farci 1’abitudine. Se il mondo
occidentale andra piu piano, anche noi tutti dovremo rallentare. Proviamoci
con un po’ di storia alle spalle, con un po’ di intelligenza, di umanita davanti.
[...] La scelta ¢ tra essere poveri nella consapevolezza della propria condizio-
ne storica e antropologica, da un lato, e dall’altro essere poveri nell’assoluta
inconsapevolezza di cid che & avvenuto, nella sorpresa dell’indicibile, e quindi
soggetti a tutte le frustrazioni possibili. Occorre accingerci a costruire una cul-
tura, forse non della poverta, bensi della minore ricchezza.!

Con queste parole, qualche tempo fa, Edmondo Berselli concludeva
un denso saggio sull’economia giusta.

“Poverta” ¢ parola maledetta, fantasma che aleggia. Nella “seconda
Eta dell’ Argento”,? la nostra, la poverta & relitto che sgomenta.

Effetto non dissimile doveva provocare il suo ingresso in scena, a
meta spettacolo, sugli spettatori ateniesi del Pluto di Aristofane, nel 388
a. C.? Livida, lo sguardo tragico e folle, Penia, la poverta personificata,

¢ “I’essere piu spaventoso che c’¢ al mondo”. I suoi doni, dice il prota-
gonista della commedia, sono:

! Berselli 2010, pp. 98-99. Il tema dell’impoverimento catalizza molte delle attuali
riflessioni in tema di economia: vd. Latouche 2010.

2 La definizione e il concetto sono di Sloterdijk 2010, pp. 518-522.

3 “Una favola sulla ricchezza”: cosi Canfora 2001, p. 247 definisce I’ultima comme-
dia presentata da Aristofane col proprio nome, nel 338.
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[...] bambini affamati, vecchie vocianti. Eserciti di pidocchi, zanzare, pulci,
che ci ronzano attorno alla testa e ci svegliano dicendo: “Alzati, vai a far la
fame!”. E invece di un mantello, uno straccio; invece di un letto, un giaciglio
di giunchi pieno di cimici che ti tengono sveglio; invece di un tappeto, una
stuoia marcita; invece di un cuscino un sasso sotto la testa. Mangiare non
pane, ma gambi di malva; non focacce, ma foglie di ravanello. Per sedile, un
otre sfondato, per madia la doga di una botte scassata.*

Un quadro di privazioni e di miseria che acquisisce maggiore preg-
nanza se si pensa che una prima redazione, perduta, della commedia ri-
saliva al 408 a. C.: un momento di grande rischio per I'impero di Atene,
minacciato dall’alleanza fra Ciro il giovane e lo spartano Lisandro, ma
che toccava comunque, nel suo realismo comico, una corda sempre do-
lente, in un territorio cronicamente esposto al rischio della sussistenza.’

Molto interessante la battuta successiva, in cui Penia si dissocia da
quel quadro terrificante:

Non hai descritto la mia vita, ma quella dei mendicanti [...]. Non ¢ questo
il mio modo di vivere, grazie a Dio, e neanche lo sara mai. La mendicita ¢
vivere senza niente; il povero vive risparmiando e lavorando, senza il super-
fluo, ma non gli manca il necessario.®

Non ¢ affatto sofistica la distinzione fra wtwyod flog, la vita del men-
dico, e mévnrog Civ, la vita del povero: moyelo ¢ la mendicita (1’etimo-
logia si collega a mtfjoow, ‘spavento’ o intransitivamente ‘mi spavento’,
mtoa, ‘terrore’, dalla radice ind. e. “per); mevia & invece la poverta, il
bisogno (da mévopou, ‘mi affatico’, ‘mi affaccendo’, dalla radice ind.e.
*pen, che comporta ‘tensione’): anche nella lingua latina, come risulta
da uno spoglio del Thesaurus e degli altri lessici, paupertas comporta
uno stile di vita austero e parco, al limite della sussistenza, mentre ege-

stas & deprivazione totale.’

4 Ar. Pl. 536-546, la traduzione & di Paduano 1988.

5 Sul mutamento della struttura economica dell’Attica alla fine della guerra del Pe-
loponneso e sul conseguente pauperismo nel v secolo vd. Musti 1992, pp. 584-585 e
1981, 131.

6 Ar. Pl. 548-554.

7 1LG, s. v. e TLL, s. v. In generale sul tema, vd. Desmond 2006; Atkins & Osborne
2006; Allen, Neil & Mayer 2009.

NOvatellus31-1.indb 71 @ 24/02114 13:33



72 CASERTA /POVERTA E VITA. MENDICITA E FILOSOFIA NEL MONDO GRECO

La poverta (non la mendicita) ¢ incredibilmente difesa da Penia in un
agone comico abbastanza anomalo da cui essa esce vincitrice a spese
del protagonista Cremilo.® Costui era un contadino onesto e povero, che
si era proposto —all’inizio della commedia— di ridare la vista al dio
cieco della ricchezza, Pluto, ‘ridistribuendolo’ secondo criteri morali.’?
Allo scopo, il vecchio dio ¢ condotto nel santuario di Asclepio, dove,
fra ciarlatanerie varie, i malati vengono curati nel sonno e dove egli in
effetti prodigiosamente guarisce. Tutti adesso sono felici e benestanti,
ma anche (tema caro ad Aristofane) dimentichi degli dei. Una frettolosa
pacificazione mette rimedio alla situazione e, a sancirla, il dio viene in-
fine portato in corteo al tempio di Atena. Prima della guarigione del dio,
adirata per essere stata ingiustamente messa da parte, irrompe tuttavia in
scena Penia a sostenere le sue ragioni in un confronto dialettico. Nell’a-
gone, dunque, essa presenta la condizione del povero come il principio
generativo delle attivita umane, un formidabile motore della divisione
del lavoro e la base di ogni economia: se mancasse la poverta, nessuno
farebbe piu nessun lavoro, eserciterebbe alcun mestiere.

L’idea ¢ drammaturgicamente perdente: infatti, la realizzazione del
progetto di ridare la vista a Pluto non ne tiene alcun conto e I’agone si
conclude con una generica promessa di Penia di ritornare fra gli uma-
ni; ma essa ¢ argomentativamente, cio¢ razionalmente, vincente. Cio ¢
confermato da molti indizi testuali, gia sottolineati dagli studiosi: la ‘posi-
zione’ vantaggiosa di Penia nell’agone, che parla per seconda; la fonda-
tezza delle sue obiezioni, che regolarmente non vengono ‘saturate’ dalle
risposte dell’avversario e quindi sono sviluppate in ulteriori repliche;
I’esplicito riconoscimento di inconfutabilita da parte dell’avversario; la
formula ‘concessiva’ delle domande che le sono rivolte (“ammesso e
non concesso che”), I'insulto e la mera aggressione verbale di cui ¢ in-
fine oggetto, significanti la resa logica dell’avversario e culminanti nella

8 Paduano 1988, pp. 17-20. Sulla struttura dell’agone aristofaneo, Gelzer 1960.

% Pluto, il dio della ricchezza, in Hes. Th. 969-974 ¢ il figlio di Demetra e di lasio:
“Benevolo [...] con chiunque incontri per caso o con chi si imbatta in lui: lo rende ricco
e lo adorna di abbondante opulenza”. L’ immagine del dio, che si reca tra i mortali, di
casa in casa, per dispensare beni e prosperita ¢ riproposta nell’lnno a Demetra, 486-
489. La cecita di Pluto, che ha probabilmente le sue radici nella religiosita popolare, ¢
presente in Hippon., fr. 44 Degani, con scopi parodistici: la divinita cieca ¢ incapace di
raggiungere la casa del poeta per portargli il sospirato benessere, e nella Silloge teogni-
dea, Thgn. 523-526.
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battuta finale: OV ydp meloeig, ovd’ fjv melong, “non mi persuadi neanche
se mi persuadi”.'”

Tale vittoria, in realta, non fa che riconoscere i pregi argomentativi di
un’idea molto comune, per non dire pervasiva, in molta parte del dibat-
tito culturale ateniese del v secolo a. C. L’idea, cioe, del ‘giusto mezzo’,
in base alla quale il criterio comune di giudizio consiste nello scartare gli
estremi di un comportamento o un valore, per attestarsi al centro di es-
so.!! In questa prospettiva, la mossa semplice e vincente di Penia consi-
ste nel riconfigurare il campo argomentativo, guadagnando la posizione
centrale e scalzando verso 1’estremo negativo, al proprio posto, stoyeia,
la mendicita. Penia e Pluto, raffigurati poeticamente come altrettante
divinita, o ipostasi, che presiedono ai destini degli uomini, fronteggian-
dosi drammaturgicamente si spartiscono in modo logicamente perfetto
il campo dell’azione umana; in realta descrivono fenomeni non discreti,
che pur potendo assumere una intera gamma di valori, restano un con-
tinuum, che ¢ possibile percorrere da un estremo di massima negativita
ad uno di massima positivita. In tale bi-polarizzazione, I’azione umana
puo esperire entrambi i versanti, sperando di aver parte del secondo —la
ricchezza— pur sapendo che potra incappare anche nel primo.'? Ecco
dunque che ¢ sufficiente spostare I’asticella della negativita piu in basso,
verso la mendicita, per far apparire accettabile e in fondo desiderabile la
poverta, in quanto sintesi ‘mediana’ fra i due nuovi estremi: ricchezza
e poverta-mendicita. Punto di equilibrio sul quale attestarsi e dal quale
tendere all’una, temendo 1’altra.'?

Si tratta di un’idea molto ‘politica’, integrata, della poverta (e della
ricchezza), che riproduce, ma al contempo espone al dubbio comico, un
modello comune e ‘naturale’ che mette in sequenza il bisogno/mendicita

10°Ar. PI. 600:Vd. Paduano 1988, pp. 18-19. Sugli insulti finali, Saetta Cottone 2005.
' La bibliografia su questo tema & molto ampia: mi limito a segnalare, perché piu

vicino alla prospettiva qui adottata, Gilli 1988. Mi permetto di rimandare anche a Ca-
serta 2009.

12 Gilli 1988, pp. 203-209.

13 E possibile che vi sia un’eco della teoria democritea della necessita, quale stimolo
per indurre gli uomini al miglioramento: vd. fr. 284: “Se non avrai desiderio del molto,
il poco ti sembrera molto: il desiderio moderato, infatti, da alla poverta la medesima for-
za della ricchezza” e fr. 283 D.-K.: “Poverta e ricchezza sono nomi che indicano il biso-
gno e la sazieta: ricco non ¢ chi ha bisogno, né povero ¢ chi non ha bisogno di nulla”.
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e la povertd/technai.'* La poverta & quel rimedio, veicolatore di stimoli e
di incentivi all’esercizio di una techne, che consente di superare ed esor-
cizzare tanto la mendicita quanto 1’eccesso di ricchezza.

Vediamo in dettaglio. Nel suo primo intervento, Penia si esprime cosi:

Vecchi creduloni, che vi fate cosi facilmente allontanare dalla salute, com-
pagni di chiacchiere e di sciocchezze, non sarebbe affatto utile per voi, se
avvenisse cio che desiderate. Se Pluto riacquistasse la vista e si distribuisse
ugualmente fra tutti, gli uomini non eserciterebbero pit né arti né mestieri
(oVte eV [...] 00T’ Gv codiav). Nessuno farebbe pit il fabbro, il carpen-
tiere, il sarto, il tornitore, il calzolaio, il muratore, il lavandaio, il conciato-
re. Nessuno lavorerebbe piu la terra con I’aratro, né raccoglierebbe i frutti
di Demetra, quando fosse possibile vivere oziosamente, infischiandosene di
tutto.'?

I lavori —dice Penia— esistono per soddisfare i bisogni personali e
comunitari, come risposta alla mendicita.

Nel progetto di Cremilo, la strada verso la ricchezza non passava né
dalla poverta né dalle technai.'® Nel mondo alla rovescia della comme-
dia non ce n’¢ alcun bisogno. L’opzione espressa da Penia ¢ invece che
sia distribuita ugualmente non la ricchezza ma la poverta. Sugli uomini
‘ugualmente ricchi’ incombe infatti la minaccia della dis-integrazione:

411 campo semantico coperto da téyvn & molto piti ampio rispetto a quello coperto
dal moderno ‘lavoro’, sia manuale che non: vd. Gilli 1988, pp. 5-9 e n. 6; 14 e n. 9 Non
¢ il caso di addentrarsi nella problematica lessicale e definitoria sul ‘lavoro’, antico e
moderno: si segnala Meiskins Wood 1996.

15 Ar. P1. 507-516.

16 ’idea comica da cui il progetto comico di Cremilo prende avvio & un errore
nella distribuzione della ricchezza, viziata dal difetto di vista del dio. L’auspicata (re)
distribuzione ¢ dunque affine alle tante ‘distribuzioni delle origini’ che appaiono in
Esiodo, nelle scritture e riscritture del mito di Prometeo, nella favola. Si tratta, in tutti
questi casi, di mostrare il contrasto fra i principi egualitari che dovrebbero ispirare ogni
vicenda distributiva e la disuguaglianza reale, frutto dell’errata erogazione originaria
di un qualche bene. A fronte di una spartizione sbagliata, una nuova distribuzione
deve ristabilire ’'uguaglianza, assegnando a ciascun partecipante una ‘porzione uguale’.
Molte favole esopiche segnalano I’emergenza dello stesso problema: ¢ di solito Ermes
a occuparsi di queste redistribuzioni, ma talora lo stesso Zeus interviene personalmente a
colmare precedenti errori distributivi e dimenticanze: Aesop. 112 (Ermes e i technitai);
119 (Zeus e il pudore); 121 (Zeus e gli uomini). Sul problema dell’uguaglianza e della
spartizione, vd. Grimaudo 1998.
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ognuno sara costretto a fare interamente da sé il lavoro che di norma &
diviso fra i membri della societa in una sorta di autarchia originaria.

E invece attraverso la distribuzione egualitaria di Penia che pud cos-
tituirsi la societa: essa porta con sé un bagaglio di relazionalita e dina-
micita che Pluto non possiede.!” Ma neppure mrwygica. Penia e le technai
occupano il centro, il desiderato giusto mezzo, in virtu del loro grado di
relazionalita e di comprimibilita: sono valori medi, perché suscettibili di
essere compressi fino alla misura richiesta, né troppo né troppo poco.
Penia governa infatti la sfera del vendere e del comprare, attivita che
comportano la compartecipazione di un produttore e di un destinatario in
grado di misurarsi reciprocamente: 1’artigiano aristofanesco, terrorizzato
dalla mendicita, non ha nulla in comune con il suo predecessore solo-
niano, il solitario “esperto delle arti di Atena e di Efesto” incapace di
orientare al successo la sua arte o di prevederne 1’insuccesso; egli invece
fatica e mette a rischio la sua vita quel tanto che ¢ necessario a riceve-
re un compenso in denaro. Penia ¢ davvero adatta ad essere materia di
distribuzione ugualitaria in quanto intrinsecamente orientata alla misura:
I’eccesso di soldi produce, come accade a chi si arricchisce a spese pub-
bliche, immediatamente disonesta e riprovazione societaria —lo stesso
Cremilo deve ammetterlo—'® la poverta & invece stimolo alla virth: “con
me sta la moderazione, con Pluto ’eccesso”."’

Questo paradigma, agli inizi del 1v secolo, sembra largamente conso-
lidato. Ma, e I’ombra della sua in-salienza drammaturgica lo dimostra,
la sequenza che assume a fondamento ¢ tutt’altro che ‘naturale’ ed anzi
ha proprio il carattere artificiale di paradigma. Il legame mendicita-
bisogno — technai non sempre ¢ stato concepito come saldo e indiscu-
tibile ed anzi tale legame ¢ per molti versi una risposta ad un problema:
perché esistono le fechnai? Alcune delle quali appaiono anzi inutili o
comunque non producono ricchezza materiale. Tutt’altro che naturale

17 Si potrebbe anche pensare ad una parodia della distribuzione di ‘giustizia’ e ‘ri-
spetto’ nel Protagora di Platone, se la cronologia di questo dialogo fosse meno incerta.
Esso ¢ collocato in genere fra i dialoghi del I gruppo stilistico e la sua stesura ¢ rite-
nuta da Kahn 2008, pp. 55-65, coeva alla fondazione e all’organizzazione della ricerca
nell’Accademia, fra la meta e gli ultimi anni Ottanta, nel qual caso, evidentemente, si
dovrebbe ipotizzare un influsso opposto. Reciproci influssi fra i dialoghi platonici co-
siddetti ‘giovanili’ e la produzione tarda di Aristofane sono comunque plausibili.

18 Ar. Pl. 567-574.

19 Ar. Pl. 563-564.
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¢ anche la collocazione di mendicita e poverta su una medesima linea di
cui esse individuerebbero gradi di intensita differente. Le attitudini, lo stile
di vita, I’autopresentazione del mendico e del povero sono tutt’altro che
analoghi. In altri termini, ¢ ben possibile che prima di far parte di un unico
quadro, insieme con Pluto, poverta e mendicita fossero entita assolutamen-
te separate e diversamente connotate.

Aristofane/Penia propone la sequenza bisogni — technai, mostrando
I’implausibilita del suo opposto: senza bisogni, cioe¢ quando tutti i bisog-
ni siano stati soddisfatti, non ci sono technai. Una quantita “giusta” di
bisogno ¢ indispensabile alla societa (ma superflua nel mondo comico-
onirico, in cui ¢ meglio essere tutti ricchi). Ma ¢ significativo che la
mancanza di bisogno sia pertinente non soltanto al mondo in cui si ¢ tutti
ricchi, ma anche a quello dominato dalla mendicita.

Pericle e la vita quotidiana

L’idea che la poverta sia un motore di attivita, in senso lato ‘trasforma-
tive’, finalizzate alla soddisfazione di bisogni non ¢ tuttavia invenzione
di Aristofane. Essa € anzi ben attestata nella seconda meta del V secolo,
a partire da Pericle.

Fra le peculiarita della way of life ateniese, secondo il Pericle tucidi-
deo dell’ Epitafio, ¢’¢ la natura composita e processuale della valutazione
della persona. Come nel rating che le moderne agenzie infliggono ai
soggetti economici di tutto il mondo, nella valutazione di un cittadino
ateniese cio che conta non ¢ la condizione di partenza, quanto la pros-
pettiva di miglioramento, di riconoscimento, di affermazione sociale. Il
cittadino,

[...] in base alla valutazione (xotat TV dEiwowv), a seconda che consegua
credito in qualche attivita, non viene preferito in base alla ricchezza piu
che in base alla sua qualita, né, d’altro canto, viene impedito dall’oscurita
del suo ruolo sociale (dEdpaTog), se & in grado di rendere qualche buon
servizio alla cittd.?°

E, poco oltre, di sentore esiodeo:

20 Sull’interpretazione di questo aspetto del discorso di Pericle, vd. Musti 1999, pp.
99-102.
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Non ¢ vergogna ammettere di essere poveri, ¢ vergogna non fare nulla per
uscire dallo stato di poverta.!

Pericle accetta e assolve la poverta dotata di un sostanziale requisito:
la provvisorieta. Se temporanea, la condizione di povero pud essere un
oscuro inciampo privato, da cui preferibilmente uscire e da trarre alla
luce della ribalta pubblica. Nello spazio aperto della polis, si ¢ apprezzati
per cio in cui ci si distingue, in un processo valutativo continuo. Per la
poverta-mendicitd come condizione permanente, stabile, accettata —va
da sé— non c’¢ alcun posto possibile. E tuttavia significativo che nel
superamento della possibile poverta personale 1’accento non cada —come
per Esiodo— sulla fatica, sulla sofferenza: il povero che cerca di supe-
rare la propria poverta ¢ chiamato tanto al lavoro quanto alla sua sos-
pensione. Il riposo festivo ¢ per lui un diritto personale, ma anche in un
certo senso un dovere civico, un’occasione per attivarsi in qualcosa, per
valutare ed essere valutato per le proprie qualita.

Anche con I'intelligenza abbiamo trovato moltissime occasioni di riposo alle
fatiche, usando farlo con gli agoni e con i sacrifici religiosi che si tengono
durante tutto 1’anno.?

E un’etica del lavoro in cui non & la fatica in sé a produrre la virti,
ma anche la sua sospensione e la dedizione ad un fare e un produrre
culturali. Virtu ¢ sia la ricchezza materiale dei liberi artigiani, sia la
ricchezza immateriale di un clima festoso e piacevole, di un’abitazione
gradevole, di una presenza attiva e consapevole.?? Occorre non sottova-
lutare I’enfasi sulla capacita di condurre una vita spensierata, rilassata
e distesa, nella misura in cui essa testimonia I’imbrigliamento di un ec-
cesso —quello esiodeo della fatica e del ponos— che in quanto eccesso
¢ nemico di un sistema che vive di pesi e contrappesi, smussamenti e
incentivi.

I1 linguaggio dell’epitafio, come ¢ stato notato, ¢ percorso dall’esalta-
zione della gioia, del godimento, del successo sociale, della realizzazione

21 Th. 2.40.1. Traduzione di Canfora 1996 (da testo greco di Jones-Powell con
modifiche).

22 Th. 2.38.1.

23 Vd. Musti 1999, cap. Il La democrazia nel privato.
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fisica e psicologica che in qualche modo anticipa aspirazioni diffuse nel
mondo moderno (“un modo ‘moderno’ —secondo Musti— all’interno del
mondo antico di vedere le cose”)** e dal rifiuto del modo di vita spar-
tano, incentrato su esercizi e allenamenti.? Si tratta di una presa di posi-
zione esplicita, antiascetica e, per cosi dire, antisecessionista. Antiascetica,
perché rifiuta la strada in salita, 1’etica della pazienza; antisecessionista,
perché cosi facendo esclude le scelte elitarie, le vie percorribili da po-
chi perché eccessivamente faticose, non alla portata dell’'uomo comune,
e con esse anche “quell’intima soddisfazione della virtu che fa sentire ai
virtuosi di essere diversi dagli altri”.?6 Un ideale antieroico, di valorizza-
zione del quotidiano durevole.

Il tempo del cittadino ateniese si misura sulla “giornata”, in cui, tolti
gli obblighi civili e militari —i quali vengono significativamente com-
pressi e attenuati— e compiuto il lavoro necessario ad aver corrisposta
una buona paga, resta una grande quantita di spazio personale in cui
vivere a modo proprio, senza che cid0 comporti cattiva fama o sanzione
collettiva.?’

Gli Ateniesi —sembra voler dire Pericle— non vivono evidentemente
nell’Eta dell’Oro, ma non possono pill nemmeno considerarsi citta-
dini dell’Eta del Ferro: nuovi standard di produzione e afflusso di merci,
di divisione del lavoro, di deregolamentazione e liberazione (dal sospetto,
dalle esigenze della difesa, dalla minaccia continua della guerra, dal di-
vieto) si sono sufficientemente stabilizzati da consentire il superamen-
to delle forme tradizionali di pessimismo. L’immaginario emancipatore
sovrasta e copre la realta penosa della vita dell’homo laborans. Risulta
ridimensionato, in tale quadro, il momento “duro” della produzione e
il punto di vista del produttore: le technai —volte al soddisfacimento
di bisogni sociali di alto contenuto intellettuale— sono considerate dal
punto di vista dei fruitori. Fruitori di beni provenienti da altri paesi e dal
proprio, di gare e riti, di arredi e spettacoli, di bellezza e di sapienza vi-

24 Musti 1999, p. 112.
2 Th. 2.39.1.

26 Musti 1999, p. 114. Sul concetto di ‘secessione’ come distinzione etica, vd. Sloter-
dijk, Devi cambiare... cit., p. 265 e ss.

7 La categoria del “giornaliero” & richiamata in Th. 2.37.2 e 38.1. Sulla differenza
fra il “quotidiano” e I’“effimero” in relazione all’edonismo pericleo, vd. Musti 1999,
pp. 118-128.
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sibili e accessibili a tutti. Non vi ¢ spazio né per la techne praticata indi-
vidualmente in obbedienza ad un’esigenza interiore (che ancora Sofocle
conosceva), né per I’affaticarsi in vista del soddisfacimento di bisogni
puramente materiali. Al limite, il problema della pura e semplice sus-
sistenza ¢ subordinato al bisogno di istruirsi, dibattere, essere ricordati.

Penia non fa dunque che riprendere ’idea periclea delle technai
come risposta al bisogno e alla poverta: esercitarle, con moderazione
e in un contesto di relazioni, serve a uscire dalla poverta e al contem-
po dall’oscurita sociale, riscattandosi. Diversamente, il mondo comico
di Cremilo privilegia la fruizione di beni piu “bassi” e con tendenza
all’eccesso e al paradosso; ma 1’orizzonte ¢ comune: chi produce il
benessere della polis ha diritto legittimo al godimento nelle sue forme
socializzate —feste, spettacoli, benessere privato— e al potere nella sua
forma “democratica”. Ovvio corollario ¢ I’'inemendabilita di tutte le for-
me di ozio, parassitismo, fannulloneria, improduttivita. Cido pud apparire
ovvio e naturale, e tuttavia lo ¢ meno di quanto appaia. Eccezioni al
paradigma o resistenze ad esso, come la contestata vittoria di Penia nel
Pluto, lasciano intravedere la sua problematicita.

Eccezioni al paradigma: i dubbi di Socrate nella Repubblica

Riflessioni importanti per il nostro tema contiene il primo libro della Re-
pubblica di Platone.?® 11 libro si apre con Socrate che, su insistito invito
di Glaucone, si reca con costui a casa di Polemarco dove trova il padre di
lui, il ricco Cefalo, intento a compiere un sacrificio. Fra Socrate e Cefa-
lo si svolge dunque un breve e significativo dialogo, dai toni garbati e
affettuosi: i due parlano della vecchiaia, se essa sia 0 meno un momento
difficile dell’esistenza. Socrate chiede ad un certo punto se la serenita
con cui il suo interlocutore la sopporta cosi facilmente non sia, come
molti ritengono, frutto delle molte consolazioni che solo la ricchezza
puo offrire. Il discorso si sposta cosi sulla ricchezza di Cefalo e sulla
ricchezza in generale, o meglio sulla ricchezza come fine ultimo delle
technai. Dopo aver ricevuto da Cefalo I’ammissione che ciascuno ama

28 Non mi occupo, in questa sede, del pensiero platonico sulle technai, esposto nel
libro III della Repubblica e nelle Leggi, sia perché esso esula in gran parte dal problema
della poverta, sia perché concerne raffigurazioni di citta ideali, schemi normativi conno-
tati ideologicamente. Vd. su questi argomenti Cambiano 1971 e Gilli 1988, pp. 58-71.
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solo il denaro che ha prodotto, come il poeta ama i propri componimenti
e il padre i propri figli (e cioe dopo aver escluso dal dibattito 1’idea di
ricchezza come condizione fissa, immutabile e slegata dall’azione di un
soggetto), Socrate chiede quale sia il vantaggio di possedere la ricchezza
e Cefalo risponde che, fra i vantaggi, il maggiore ¢ il poter dire sempre
la verita, I’essere in grado di restituire i debiti, il morire senza la paura di
aver commesso ingiustizia. La ricchezza agevola e facilita la giustizia.?®
Su questi temi la discussione prende avvio e continua anche in assenza
di Cefalo, che lascia il posto a Polemarco. Si tratta ora di definire questa
‘giustizia’: le azioni menzionate da Cefalo —specialmente quella di res-
tituire il debito— avverte Socrate, possono essere compiute giustamente
o ingiustamente. A questa asserzione Socrate fa seguire un esempio, la
cui artificiosita ¢ tuttavia tale da gettare qualche ombra sul fatto che
la posta in gioco sia semplicemente quella di definire i vantaggi della
ricchezza. L’esempio ¢ questo: se un tale prende in consegna delle armi
da un amico sano di mente, nel caso in cui questi —perso il senno— ne
richieda la restituzione, restituirle sarebbe giusto o sbagliato? La risposta
corretta ovviamente &: sbagliato. Se ne pud concludere che restituire cid
che si & ricevuto in pegno non sia possibile definirlo ‘giustizia’?*
L’idea del debito da restituire, del deposito da rendere ¢ interessante
per due motivi. Anzitutto essa, evocando la paura e I’ansia del debito
non reso, riconferma 1’idea aristofanea dell’arricchimento come proces-
so di superamento della poverta terrificante, della priorita del non essere
debitori; in secondo luogo, essa chiama in causa una tipologia di relazio-
ni —quelle finanziarie, in cui i contraenti si pongono in modo simmetri-
co— come modello delle relazioni umane improntate a giustizia.
Occorre ricollegare questo passo, ma forse tutto il primo libro della
Repubblica, al mito di Prometeo esposto da Protagora nel dialogo omo-
nimo e gia richiamato a proposito del Pluto. In quella discussione, il
sofista aveva dimostrato come la polis potesse sopravvivere a se stessa
soltanto improntando le relazioni fra i suoi membri ad aidwmg e dixn dis-
tribuite egualitariamente. Per volere di Zeus, questa distribuzione —che
succedeva nel tempo ad una iniziale distribuzione diseguale operata da
Epimeteo e da Prometeo— fornendo gli uomini di una dotazione ugua-
le per tutti, li metteva finalmente in grado di stabilire quelle relazioni

2 PL. R. 328¢-331d.
0PI R. 331e-332a.
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orizzontali, di reciprocita e responsionalita che costituivano infine la
molTxi) Téyvn, la “virtd politica” 3!

La possibilita di restituire il debito o di rendere un deposito, relazione
orizzontale per eccellenza, puo avere allora valore paradigmatico di una
pil vasta gamma di relazioni di reciprocita; relazioni pienamente politi-
che e orientate alla salvezza della citta. Chi restituisce un debito ¢ come
colui a cui sono stati dati rispetto e giustizia in misura uguale. Le quali
erano appunto virtu tese alla relazionalita, e garantivano rapporti oriz-
zontali fra individui rispettosi e reciprocanti 1’un ’altro. La ricchezza di
Cefalo ¢ allora non dissimile da quella dotazione uguale fornita da Zeus
agli uomini lasciati sprovvisti da Prometeo: ¢ una ricchezza mobile e di-
namica (come la poverta di Penia), il segno del corretto inserimento nel
tessuto politico-economico della comunita. I1 ricco ¢ uguale all’amico,
anch’esso ricco, a cui occorre restituire ciod che ha prestato.

Ma, se le cose stanno cosi, e se dunque Cefalo e Protagora si trovano
dalla stessa parte di Zeus spartitore egualitario, cio implica che, nel caso
del sofista, risulta anche pienamente giustificata la sua pretesa di offrire
le proprie prestazioni professionali —ma Socrate dice: le proprie mer-
ci— ricevendo in cambio, in modo del tutto simmetrico, il compenso
dovuto. Come Cefalo, Protagora ¢ colui che vuole (ed ¢ in grado di) non
essere in debito né in credito, di andare sempre in pari con i suoi interlo-
cutori, cui rende né pilt né meno di ciod essi hanno dato.*

Ed ecco dunque assumere pieno rilievo I’obiezione, apparentemente
incongrua, di Socrate: e se il creditore o colui che ha dato in deposito
fosse nel frattempo mutato? In relazione, per esempio, al suo stato di sa-
lute mentale? E cio di cui avesse bisogno ora fosse diverso rispetto a ciod
che ha in precedenza lasciato/depositato? Non sara inutile ricordare che,
a conclusione di quel dialogo, Socrate aveva detto di aver molto apprez-
zato Prometeo e di voler regolarsi come lui: cio significa attraverso dis-

31 P1. Prot. 320c-322d. Anche sulla composizione della Repubblica non vi & alcuna
certezza: I’appartenenza al gruppo stilistico II ne segnalerebbe la posteriorita rispetto al
Protagora. Kahn 2009, pp. 49-55. Da tempo ¢ stata formulata I’ipotesi che il libro I fos-
se in origine un dialogo a se stante, dall’ipotetico nome Trasimaco. L’idea, suggestiva,
pare oggi in declino: vd. infra, n. 41.

32 A confortare I'ipotesi che il dialogo fra Cefalo e Socrate conservi memoria di
quello fra Protagora e Socrate ¢ anche la presenza — virtuale, in citazione— in entrambi
di Simonide cui, in R. 331e, ¢ fatta risalire la massima di “restituire a ciascuno il suo”.
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tribuzioni diseguali.>* Diseguali vuol dire anche, a mio avviso: sensibili
alla diacronia. Infatti, colui il quale reputa giusto rendere esattamente ci0
che ha ricevuto non tiene conto delle nuove evidenze che ogni parteci-
pante immette nel processo relazionale e che la relazione stessa produce
nel tempo; evidenze che rendono ogni interlocuzione nuova rispetto a
cio che la precede.

La relazione fra parlanti mostra con chiarezza questa peculiarita. A
differenza di quanto accade fra il debitore e il prestatore, nella comuni-
cazione orale ogni parlante immette nella relazione una ‘merce’ il cui va-
lore non puo essere stabilito in anticipo. Nessuno degli interlocutori puo
sapere, prima che la comunicazione abbia luogo, se € come comprendera
I’altro, se e come riconoscera il significato che I’altro attribuisce alle pa-
role di cui si serve e anche che significato egli stesso attribuira alle pro-
prie parole, che potrebbero apparirgli in una luce del tutto nuova proprio
in virtd del suo relazionarsi all’altro (soprattutto se 1’altro & Socrate).>*
Un parlante potrebbe, dice forse Socrate, cambiare il suo modo di pen-
sare (il suo modo di collegare azioni e parole) durante un’interazione
dialogica o per esito di essa, e cid0 svuota di senso I’idea di “restituire
cio ¢ stato dato in deposito”. Egli potrebbe aver chiesto qualcosa di cui
ha poi scoperto, nel corso della relazione, di non aver bisogno, o che
addirittura sarebbe nocivo per lui ricevere. L’immagine di sé proiettata
da un parlante all’inizio di una relazione comunicativa puo divergere
sensibilmente da quella finale e I’interlocutore, per interpretare davvero
il suo ruolo, dovrebbe sincronizzarsi ai possibili cambiamenti o meglio
contribuire a provocarli e a orientarli.

La reciprocita orizzontale delle transazioni finanziarie non puo essere
un modello per il problema della giustizia, la quale necessita di altri
riferimenti. Nelle relazioni comunicative, la contrattazione di significati
tende con tutta evidenza ad un fine che non ¢ quello del mero ‘pareggio
di bilancio’ fra interlocutori, ma che chiama in causa, invece, la ‘salute’
dei parlanti.

Dietro alla situazione —poco realistica— di colui che si trovasse a
dover restituire delle armi ad un legittimo proprietario momentaneamen-
te non piu in possesso delle proprie facolta mentali, ci0 che vediamo
¢ molto di piu. Anzitutto, vediamo, 1’educatore/sofista (Protagora) che

33 Pl. Prot. 361d.
34 La Matina 2004.
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dispensa a pagamento le sue cognizioni, ignaro e insensibile allo stato
di salute del suo interlocutore/cliente e dunque senza sapere se le sue
‘merci’ effettivamente siano utili e o dannose per lui; egli ¢ —secondo
Socrate, ma non secondo la morale corrente— ingiusto.

Ma la posta in gioco ¢ probabilmente piu alta. Seguiamo 1’argomen-
tazione del primo libro della Repubblica. Socrate e Polemarco discutono
se la giustizia sia “dare a ciascuno ci0 che gli spetta”, quando, appro-
fittando di una interruzione, Trasimaco irrompe violentemente nel dia-
logo, contestando a Socrate di limitarsi a fare domande e dire pAvagia,
sciocchezze, senza esporre con chiarezza e precisione il suo pensiero.
Socrate, come gia era accaduto nel Protagora, ha una forte reazione
emotiva all’ingresso di Trasimaco: 1a si era trattato di un senso di smarri-
mento di sé provocato dal discorso lungo del sofista; qui ¢ una reazione
di paura e di sbigottimento: ¢Eemhdynv xai [...] épofoiunv.® 11 filosofo
comincia col contestare a Trasimaco proprio il carattere crono-insensi-
bile del suo (pseudo) dialogare. Sbarrando a Socrate la strada, con una
definizione preventiva di “sciocchezze” per le sue obiezioni future, e
quindi stabilendo in anticipo quali evidenze saranno accolte e quali no,
Trasimaco ostacola in realta il dialogo che dice di volere. Trasimaco alza
allora ulteriormente la posta e chiede a Socrate:

“E se io ti indicassi, oltre a tutte queste, un’altra risposta migliore riguardo
alla giustizia? Quale pena riterresti di meritare?”

“Soltanto quella che spetta a chi non sa, ossia di imparare da chi sa; e questa
¢ appunto la pena che io ritengo di meritare.”

“Sei carino!” disse. “Ma non basta che tu impari: devi anche pagare!”

“Si, quando avro soldi”

33 PL. R. 336d: “a sentire quelle sue parole io sbigottii, e provavo paura a guardarlo, e
forse avrei anche perso la voce se io non avessi guardato lui prima che lui potesse guar-
dare me”. Che guardare il lupo prima di essere guardato salvasse il malcapitato dalla
perdita della parola era credenza popolare. Guardare per primi significa evidentemente
guardare senza essere visti, dunque sottrarsi al faccia a faccia, prevenendone 1’instau-
rarsi. Cio che Socrate vuole affermare non ¢ tanto un primato dell’obliquita, quanto il
vantaggio di un effetto-sorpresa derivante dal dominare la posizione dell’avversario
senza avere preso una disposizione particolare (cioe¢ senza dare presa all’altro, farsi ve-
dere). Su questo tipo di relazione, che mira a produrre differenza e dinamismo anziché
immobilismo e sterilita, vd. Jullien 2011, pp. 33-50 (che tuttavia non la rintraccia nel
comunicare socratico).
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Imponendo all’interlocutore di “pagare pegno” (cioe¢ in definitiva com-
prare) per una eventuale risposta migliore che potrebbe formulare du-
rante il dialogo, Trasimaco si dimostra un abile venditore, alla stregua
di Protagora®.

Terminato questo scambio di battute, all’insegna dell’aggressione e
dell’irrisione, Trasimaco comincia poi ad esporre la teoria secondo la
quale la giustizia ¢ I’interesse del pill forte. L’interesse, T0 ovupEQov ¢
il punto nodale della discussione.’” ’argomentazione viene smontata da
Socrate nel seguente modo: esiste I’interesse del singolo in quanto tale
ed esiste un interesse che ¢ definito come I’interesse di colui che esercita
un’arte, una professione (téyvn): il medico, il matematico, il maestro di
grammatica, il demiurgo. Il governante ¢ appunto un demiurgo. Go-
vernanti, medici, timonieri non possono avere un interesse che non sia
I’interesse dell’arte (téyvn) che esercitano. E questo interesse ¢ dettato
a ciascuna techne dal proprio oggetto: il corpo per la medicina; i cavalli
per I’ippica:

Ogni arte controlla e domina 1’oggetto a cui si applica [...]. Allora nessuna
scienza ricerca e prescrive I’interesse del piu forte, bensi quello del piu de-
bole e di chi ¢ in posizione subordinata rispetto ad essa.*®

Nonostante in un primo tempo Trasimaco sembri ammettere con rilut-
tanza la posizione di Socrate, egli finisce col ribadire poi il suo originario
convincimento: i governanti fanno soltanto il proprio interesse e i gover-

36 P1. R. 337d. Trasimaco, interlocutore pesante e arrogante, desidera in realta 1’urto
frontale, il faccia a faccia distruttivo in cui, con lo sconfitto, vanno perse pure le sua
risorse (di cui invece il vincitore potrebbe avvantaggiarsi). Socrate si mostra stratega
migliore reagendo ‘di traverso’ al suo attacco frontale e anticipando 1’evoluzione del
corso delle cose, a monte della loro formulazione: infatti, a conclusione del libro dira
di essersi comportato come i ghiottoni che afferrano e assaggiano ogni piatto appena
servito, prima di aver gustato il piatto precedente. Dietro questa autocritica si legge tutta
la sfiducia di Platone, (ma non di Socrate!) verso una costruzione del discorso che non
produca una sintesi; mentre invece per Socrate i due approcci, ‘di fronte’ e ‘di traver-
so’ sono entrambi necessari ed entrambi si convertono 1’uno nell’altro a seconda delle
situazioni: approcci frontali sono per esempio preferiti per contrapporsi al proteiforme
ITone, o allo sfuggente Protagora nei dialoghi omonimi. Sul tema mi permetto di rinviare
a Caserta 2012.

3T PL. R. 338c.

3 Pl R. 342c.
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nati non ne ricavano alcun vantaggio. Anche stavolta, sono le transazioni
finanziarie a costituire il modello, ma in modo diverso rispetto a quanto
si ricavava dal discorso di Cefalo: I’ingiusto —dice Trasimaco— gua-
dagna pil del giusto (come pensava Cremilo). Non si tratta pitt di volere
essere in pari rispetto al prestatore, ma di sopravanzare gli altri, di volere
di piu per sé.

La replica di Socrate affronta dunque stavolta il versante economico
della fechne. Cosa fa in realta il pastore che porta al pascolo il suo gre-
gge senza tenere conto dell’interesse delle pecore, ma in vista di un gua-
dagno personale, Gomeg yonuatiotiv, come un “affarista”? Non sta in
realta esercitando la sua arte, bensi quella —altra, con diverso oggetto e
diversa funzione— del mercenario. Questa fechne, trasversale alle altre,
puo essere associata alle altre technai, ma non va confusa con esse. Cosi
chi riceve una paga, ricava un utile dal fatto di associare alla propria arte
la techne del mercenario, ma cosi facendo non arreca nessun vantaggio
alla propria arte, che potrebbe anche realizzare operando gratuitamente.
Lo stipendio non ¢ tratto dalla fechne esercitata, ma dalla fechne merce-
naria che ciascun fechnites associa alla propria:

[...] la medicina da la salute e 1’arte del mercenario da lo stipendio, I’arte
edilizia costruisce una casa e 1’arte del mercenario da lo stipendio; e cio vale
per le altre arti.**

Si produce cosi una dissociazione fra le fechnai e il loro esercizio, da un
lato, e la possibilita di arricchimento, dall’altro. Questa ¢ defalcata da cio
che ¢ proprio di ciascuna techne e conglobata in un’unica fechne a se stan-
te, definita come fechne del mercenario, oBwTxy Téxvn 0 OB VITLXT
meramente aggiuntiva e inessenziale.

Esercitare un’arte o una techne e guadagnare uno stipendio sono per
Socrate cose irrelate fra loro: il paradigma pericleo-aristofanesco ne esce
disarticolato. Di piu, le technai di per sé potrebbero essere esercitate sen-
za alcun guadagno: il dnwoveyds ¢ utile anche dtav mpoixa ¢oyalnton
“quando lavora gratuitamente”.

Priva di contenuto morale, I’arte di guadagnare uno stipendio resta
sostanzialmente impensata e impensabile per Socrate (almeno per il So-
crate di Platone; in Senofonte le cose vanno diversamente). Quando

3 PL. R. 346d.
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Glaucone riprendera il discorso, ipotizzando una terza specie di beni, di
cui farebbero parte le professioni redditizie, utili per il guadagno e gli altri
vantaggi che se ne ricavano e non per se stesse, il Socrate che rispondera
proponendo I’esame della giustizia nella citta ideale*’ sara palesemente di-
Verso, per interessi e per stile argomentativo, dal Socrate del primo libro;
sia che ci0 rispecchi una differenza fra ’epoca di stesura del primo
libro e quella del resto dell’opera, sia che cid derivi da una evoluzione
del personaggio interna all’opera.

Un Socrate diverso —a fortiori— dal Socrate dell’Apologia, la cui
poverta non puo certo essere estranea al proposito di condurre una vita
‘vera’.*! Senza varcare la soglia del II libro, rinunciando a seguire Pla-

40 Nel II libro della Repubblica, 369b-371e, 1'origine della cittd viene individuata
nell’impossibilita dell’autarchia e nella conseguente necessita per 'uomo di associarsi
stabilmente in comunita. Presupposto necessario ¢ la divisione e la specializzazione del
lavoro (ciascun individuo deve svolgere esclusivamente il compito per il quale & piu adat-
to), lo scambio dei beni nella forma della compra-vendita tra i loro produttori, e quindi il
mercato e la moneta. Nell’ottica comunitaria lo scambio viene concepito come “dare una
parte di cid che ¢ proprio”, “darsi reciprocamente una parte”. Anche la moneta, symbo-
lon, & “in funzione dello scambio”, non ha cio¢ valore intrinseco, ¢ mero “gettone” che
dava un titolo, convenzionalmente riconosciuto, a ricevere un prodotto in contropartita,
ponendo inoltre chi la riceveva nella condizione di poter a sua volta entrare in una nuova
relazione di scambio. Lo scambio, fattore e anzi causa prima di coesione &, nello stesso
tempo, anche elemento di potenziale disgregazione, nel caso in cui lo spirito egoistico, e
non quello cooperativo, dovesse prevalere. Cio portera poi Platone alla proibizione del
possesso di oro e argento per i phylakes (416d-417b) e a prevedere severe regolamenta-
zioni per ’esercizio del commercio. Cosi Faraguna 2008, pp. 109-135.

41 Secondo una delle tesi pitt note di Vlastos 1998, oggi piuttosto in discredito, in
Platone esisterebbero due Socrate (“in segmenti diversi del corpus platonico due filosofi
portano quel nome”): Socrate earlier e Socrate middle. Secondo i criteri di Vlastos, spe-
cificati in dieci tesi, il primo libro della Repubblica appartiene al gruppo in cui agisce
Socrate,, mentre gli altri libri sarebbero pertinenti al Socrate,,. La diversa attitudine re-
lativamente alla tesi secondo la quale un governo governa non nel proprio interesse ma
nell’interesse dei governati: a) confutata con ragionamento avversativo nel I libro, e b)
utilizzata a fini teorici e costruttivi dello stato ideale nel libro II, si riverbera nella diversa
attenzione prestata al problema dello scambio e della moneta: a) assente nel primo libro
e b) presente negli altri. Nonostante la prova stilometrica non dia in proposito indicazioni
univoche, Vlastos ritiene, in modo a mio avviso convincente, che le discrepanze fra le
due parti dell’opera siano tali da poter essere spiegate soltanto con 1’ipotesi che 1’'unione
del primo libro —composto in epoca precedente— alla restante parte abbia la funzione di
inserire, all’interno del nuovo progetto, I’ammissione che i risultati conseguiti attraverso il
metodo elenctico (adottato contro Trasimaco) sono insicuri. Socrate, che nei ragionamenti
contro Trasimaco ha ancora fiducia nella possibilita di scoprire la verita morale con la
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tone (e il suo Socrate notturno) desideroso di “assistere alla nascita della
giustizia e della ingiustizia”, conviene percorrere la via all’inverso e
cercare la poverta inemendabile altrove.

Sulla soglia

Prima di essere il polo negativo di un continuum percorribile da un capo
all’altro, e prima di essere il fondo oscuro da cui emerge necessariamen-
te il ventaglio della fechnai chiamate a scongiurarla, twyeia estata altro.
Se la poverta-penia (parzialmente) difesa da Aristofane comporta un cer-
to dinamismo, una tensione; alla mendicita inerisce invece una sorta di
insormontabilita, di ineluttabilita, per cui il mendico ¢ —per condizioni
soggettive o oggettive di varia natura— impossibilitato a colmare il suo
stato di deprivazione.

L’ Odissea ci fa conoscere alcune figure di mendici, uno dei quali altri
non ¢ se non lo stesso Odisseo, travestito. L’episodio si svolge ad Itaca,
al ritorno in patria dell’eroe dopo i vent’anni di avventure e disavventure.
Consigliato da Atena, sua protettrice, Odisseo, intende mettere alla prova
i pretendenti e penetrare all’interno del suo palazzo da essi occupato, per
meglio valutare il modo di attaccare e sconfiggere i suoi nemici. L’aspetto
di Odisseo-mendico ¢ I’esito di una trasformazione propiziata dalla dea
stessa:

Atena, dicendo cosi, lo toccd con una sua verga,
Gli fece vizza la bella pelle sulle agili membra,
gli tolse dalla testa i biondi capelli, gli avvolse
tutte le membra con la pelle di un vecchio antico,
fece spenti i suoi occhi prima bellissimi;

gli gettd addosso un povero cencio e una tunica,
laceri sporchi, bruttati di sudicio fumo;

lo vesti con la grossa pelle, logora, d’una cerva
veloce, gli diede un bastone e una vile bisaccia,
tutta lacera: ne era tracolla una corda.*?

procedura investigativa elenctica, nelle righe conclusive del I libro & mostrato dubbioso
e, a partire dal II libro abbandona il metodo. Vd. Vlastos 1998, pp. 59-105 e 331-334.

42 Hom. Od. 13.429-438. Su questo episodio dell’Odissea, véase Giammellaro 2009,
pp. 75-85; Gilli 1988, pp. 15-26; Bloch 1985, pp. 1-11; Gigante 1981, pp. 15-28; Segal
1994.
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Cosi abbigliato, il falso mendico attraversa 1’isola e, senza essere
riconosciuto, viene condotto al palazzo. Qui i pretendenti di Penelope
banchettano e “accattoni, straccioni, schifosi, divoratori di avanzi”, stra-
nieri che nessuno si premurerebbe di invitare come commensale, sono
presenza fissa, lamentata da Antino. L’aspetto di Odisseo ¢ documenta-
to dai ceramografi: 1’eroe appare invecchiato, calvo, sporco, vestito di
cenci stracciati e pelli spelacchiate, una tracolla di corda e una brutta
bisaccia, I’immancabile bastone. Anche in altre occasioni Odisseo ha
vestito i panni del mendicante. Nel Reso, 710-719, troviamo la seguente
descrizione:

una volta Odisseo entro in citta: lo sguardo sfuggente, coperto da un mantello
da straccione, ma sotto il mantello teneva una spada. Chiedeva I’elemosina e
strisciava come un servo accattone, con il capo grinzoso e sordido.

Si tratta della spedizione di Odisseo a Troia come spia sotto le spoglie
di mendico, assente nell’Iliade ma documentata da altre fonti.** Degno di
rilievo ¢ il diverso trattamento che le fonti letterarie e I’iconografia vas-
colare fanno del precedente omerico relativo ai capelli di Odisseo: nel
Reso, il capo “grinzoso e sordido” di Odisseo, sembra un ricordo della
trasformazione operata da Atena nell’Odissea nel senso di un invecchia-
mento della cute; i ceramografi traducono invece il dato come squallore
attinente al colore, un ingrigimento della pelle del cranio o dei capelli.*
I capelli, come si vedra, sono un indice figurativo importante per la
questione della poverta.

Per essere un mendico —ci dice 1’episodio omerico— occorre far mos-
tra di precise caratteristiche fisiche, ma anche comportamentali.*® Carat-

411 ricordo dell’incursione-strage a Troia & presente anche nell’Odissea, in 4.244-
258, con funzione prefigurativa e anticipatrice rispetto alla strage dei pretendenti. In
Hom. Od. 4 la trasformazione in mendicante ¢ interamente autoprodotta, attraverso
ferite che Odisseo si sarebbe procurato, mentre secondo altre fonti riferibili alla Piccola
Iliade si sarebbe fatto ferire da Toante. L’auto-deturpazione sarebbe stata la strategia di
un’altra celebre spia-traditore, Sinone. Su questi argomenti, Fantuzzi 1996, pp. 175-185.

# LIMC V1, 2 626 n. 59 un frammento a figure rosse che raffigura Odisseo-vecchio
piegato in avanti, con i capelli ingrigiti, la barba riccia, I’abito che lascia intravedere le
braccia deturpate, il bastone.

4 Vd. su questi aspetti della techne del mendico, Gilli 1988, pp. 15-19. Secondo
il quale anche la mendicita pud essere intesa come fechne, cio¢ “[...] esperienza per-
manente, connessa a un’autopresentazione caratterizzante, che ¢ a sua volta il risultato
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teristiche che Odisseo/mendico puntualmente esibisce, “come se fosse
stato sempre un pitocco” e che Omero descrive con cura. A partire dalla
‘postura’ del mendico, che entra appoggiandosi al bastone e si mette a
sedere “sulla soglia di frassino, di qua dalla porta appoggiandosi allo sti-
pite di cipresso”: egli conosce con precisione il punto esatto in cui deve
fermarsi, il modo in cui la propria presenza puo manifestar si legittima-
mente dentro il palazzo, restandone al contempo al margine. 11 vescovo
Eustazio nel suo commento a questi versi sottolinea come Odisseo sia a
tal punto versatile da essere un fechnites anche come mendicante .6

Questa consumata abilita gestuale ci dice, forse, che mtwyeia ¢ in
origine non un momento circoscritto o casuale della vita un uomo, dal
quale sia possibile entrare e uscire (e che quindi risulti nuova per colui
che vi incappi) bensi un’esperienza permanente, accettata e rigidamen-
te codificata da canoni di comportamento ed autopresentazione che si
apprendono per tutta la vita.#’ Questa rigidita & appena temperata, in
fonti successive, dalla speranza vana di un cambiamento: in Solone “se
qualcuno ¢ senza mezzi, e lo opprime la poverta, crede che acquistera
certamente grandi ricchezze” *® Come il malato e il brutto e come altri
lavoratori, anche il povero soloniano ¢ permanentemente “fissato” nella
propria condizione: ¢ solo illusione che possa fuoruscire da essa e non
c’¢ abilita o impegno che valga in tal senso.

Fra vir e vi secolo (prima dello sdoppiamento aristofanesco), il mendico
condivide col contadino, il tessitore, il metallurgo, il cantore, I’indovino,
il medico —1i lavori come quelli elencati da Penia— una fragilissima
tensione verso il guadagno/ricchezza; a tal punto che il guadagno stesso
non sembra affatto I’approdo delle fatiche e dei pericoli di cui ¢ coste-
llata la vita del lavoratore, ma nulla piti che un desiderio vago. Lo scopo
dell’affanno di tali arcaici portatori di techne, mai raggiunto, ¢ invece
interno alle stesse fechnai praticate: e cosi al contadino “stanno a cuore

complesso di pit elementi: un dato fisico fortemente polarizzato, un’acconciatura ade-
guata; atteggiamenti e comportamenti [...] corrispondenti”, ma anche un “insieme di
configurazioni profonde, di qualita originarie, di pulsioni (non necessariamente eguali
nei diversi casi), che spingono innumerevoli ‘Mendichi’, quando si presentano sulla
scena sociale, verso il ruolo sociale di mendico”; Giammellaro 2009.

4 Hom. Od. 17.366 e 339-340.

47 Nell’ Odissea, 18.1-109, I’altro mendico, Iro, si vede quasi costretto a combattere
contro Odisseo per conservare e difendere il suo status di accattone nel palazzo.

4 Sol., fr. 1 Diehl 41-42. Vid. Gilli 1988, pp. 421-429.
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(uéher) i curvi aratri” e al medico “I’opera di Peone dai molti farmaci”;*

senza alcun riferimento al fatto che tali fechnai siano mezzi per raggiun-
gere uno scopo, un successo possibile, una utilita collettiva, fosse anche
—almeno per quelle che lo consentirebbero— il solo auto-sostentamento
sobrio e dignitoso rivendicato da Penia come condizione auspicabile
per I'uomo.”® Occorrera, per questo, la poverta dinamica e ‘media’. La
mrwyeta condivide dunque, forse paradossalmente, con il lavoro social-
mente accettato, una condizione di necessita e ineluttabilita: € necessario
e ineluttabile che il mendico sia e resti tale, spinto da una sorta di pul-
sione profonda non dissimile da quella che spinge altri ad errare sui mari
pescosi sfidando i venti; in un affannarsi continuo e privo di pause, di
ristori, di riscatti sociali.

“lo ho un testimone, bastevole —credo—, della verita
di quel che dico: la poverta”

L’iconografica omerica del mendico, ripresa dai ceramografi, ¢ forse
fonte di ispirazione per la rappresentazione caricaturale di una figura
che, nella polis di V secolo, mette in crisi proprio la connessione fra la-
voro e (dignitoso) sostentamento: il filosofo. Non tutti i filosofi, tuttavia;
ma (quasi esclusivamente) la cerchia degli allievi di Socrate e Socrate
stesso. La poverta di Socrate ¢ un tema che ha avuto sviluppo quasi es-
clusivamente comico e caricaturale. E noto come Aristofane abbia dato
per primo —nelle Nuvole— un ritratto di Socrate in cui il filosofo appa-
riva miserabile, cencioso, intento a rubare per procurare da mangiare ai
discepoli del “Pensatoio”, nonostante quest’ultimo nella stessa comme-
dia sia presentato come luogo di istruzione a pagamento.’!
Nell’Apologia di Platone, Socrate si difende dalle accuse di Aristofane
e affronta il tema della propria poverta con estrema chiarezza e semplici-
ta: I’indagine che egli ha compiuto, per scoprire se il responso del dio di
Delfi —non esservi alcuno piu sapiente di Socrate— fosse vero, non gli

4 Sol., fr. 1 Diehl 48.

30 Ar. Pl. 548-554: [...] il povero vive risparmiando e lavorando, senza il superfluo,
ma non gli manca il necessario.

SUAr. Av. 175-179. Tutta la commedia & percorsa dal tema dei soldi, dell’indebi-
tamento e del compenso e viene presa di mira, senza una chiara distinzione, tanto la
‘nuova’ istruzione a pagamento —vincere con le chiacchiere cause giuste e ingiuste —
quanto I’insegnamento di Socrate.
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ha consentito di dedicarsi a faccende pubbliche o private e dunque, egli
afferma, “rendere questo servizio (hatoeia) al dio mi ha gettato nella piu
grande miseria”.>? Poco oltre, Socrate definisce questo servizio come “il
bene massimo” che ¢ toccato agli Ateniesi: esso consiste nella persuasio-
ne a curarsi dell’anima piuttosto che del corpo o delle ricchezze, perché
“Non dalle ricchezze viene la virti ma dalla virtu le ricchezze”. Ancora
piu chiaramente, Socrate afferma di essere un dono del dio alla citta e
cio si puo dedurre dal fatto, quasi inumano,

Che ho trascurato tutti i miei interessi e ormai da tanti anni lascio che ven-

gano trascurati gli affari di casa mia, mentre da anni mi occupo dei vostri

[...] se ci guadagnassi qualcosa, elargendo i miei consigli dietro ricompensa,

sarebbe comprensibile: ma potete constatare voi stessi che 1 miei accusatori,

in generale cosl spudorati nelle loro accuse, non hanno potuto permettersi

I’impudenza di produrre un solo testimone del fatto che abbia mai ricevuto

o preteso compensi. Bastevole testimone della verita delle mie asserzioni, io

credo di poter portare la mia poverta.”?

La poverta ¢ qui —a ben guardare— non soltanto un effetto, una
conseguenza fra le altre dell’aver tralasciato i propri affari per occuparsi
della virtt dei concittadini, ma propriamente la forma del comando di-
vino il cui contenuto ¢ la cura degli altri: ¢ il risvolto “non umano” di
un’ingiunzione demonica. Vi ¢ un preciso parallelismo fra due impor-
tanti aspetti della vita di Socrate: da un lato, I’indagine sul responso ha
occupato “tutto il tempo” che altrimenti sarebbe stato dedicato agli affari
pubblici e privati; dall’altro il daimonion —la cui presenza in Socrate
viene esposta proprio di seguito al passo ora citato— si ¢ fatto sentire
sempre per distogliere Socrate da cid che stava per fare, cio¢ consiglia-

32 Pl. Ap. 23b. Questo passo chiama in causa la ‘religiosita’ di Socrate ed & stato letto
spesso con I’idea di scorgervi germi di una concezione ‘precristiana’. Connesso a que-
ste tematiche ¢ anche il problema della storicita del responso delfico, vid. Giannantoni
1997, pp. 97-120, che ha ridimensionato 1’aspetto religioso della ‘missione’ socratica,
evidenziando come il dovere di Cnrelv e éléyyewv si ponga come principio assoluto,
applicato anche al comando divino: “Socrate ubbidisce al dio non perché ¢ dio e come
tale gli sia dovuta obbedienza, ma perché ha valutato il suo comando come conforme a
cio che egli ritiene 6 Béhtiotov”. Vid. anche Vlastos 1998, pp. 209-238. Anche Caserta
2012.

53 Pl. Ap. 31b.
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re la cittd in pubblico, al cospetto dell’assemblea.’* La vita pubblica e
la ricchezza frutto della cura dei propri affari sono, con un medesimo
movimento, negati dall’alto (o da dentro), perché esse ostacolerebbero
quella che nell’Apologia pare la caratteristica saliente di Socrate: il cos-
tante sbilanciamento verso 1’azione oblativa, un’ininterrotta propensione
a fare interventi a favore (senza mai andare a pareggio).

E il caso di rilevare il lessico lavoristico-agonale usato da Socrate,
a cominciare dai termini scelti per designare la sua indagine: movocg,
“fatica”; hateto, “servizio”; vmeonoia, “servizio” (detto di rematori).

N

Ci0 che Socrate svolge ¢ “lavoro”, “fatica servile”, “servizio a prezzo”
imposto da dio di Delfi; & anche doyoAio “occupazione”, “esercizio”.>

Una simile definizione, da una parte, esibisce la stretta connessione
fra I’attivita socratica e 1’idea di un “dovere”, di un “comando”: Socrate
non smettera di dedicarsi alla sua occupazione (¢mtndevua, 28b), non
abbandonera il suo posto, “dal momento che il dio stabilisce che egli
debba vivere (deiv Cijv, 28e) filosofando e interrogando™.>® Filosofare
e interrogare sono configurati come una prestazione civica —assimilata
a quella dell’oplita nello schieramento— che ha in Socrate un titolare
ratificato (“non troverete facilmente un altro come me”),’” ma che ri-
sale al dio stesso, il quale opera attraverso di lui come attraverso uno
strumento (“il dio [...] usa il mio nome™).”® La Aatoela & cosi, al tempo
stesso, sia una funzione divina che mira a certi effetti —mettere in pia-
zza I’insipienza umana—, sia una modalita soggettiva con cui Socrate
pone in essere il comando. La vita di Socrate, strumento animato della
volonta di Apollo, scompare nella Aatgeia, il suo vivere ¢ un dovere e il
suo dovere ¢ un vivere.

Tuttavia, d’altro canto, questo lavoro-esercizio si caratterizza per il
suo essere cio che il lavoro normalmente non €: cio¢ ininterrotto, che
non da luogo ad alcuna possibile oo, “sospensione”, “pausa’: “il dio
mi ha attaccato alla citta con la funzione di svegliarvi, persuadervi e

3 Pl. Ap. 31d. Sul daimonion come ‘segno’ che deve essere interpretato, Vlastos
1998, pp. 372-80. Sulla riserva politica di Socrate, Foucault 2011, pp. 44-64 e 79-98.

3 Pl. Ap. 22a; 23c¢, 30a; 23d. In Aatoeia potrebbe esserci un ricordo dei contadini di
Sol., fr. 1 Diehl 48, che disboscano la terra a servizio.

56 P1. Ap. 28b.
57 PL. Ap. 31a.

38 Pl. Ap. 23a-b. 1l bios di Socrate & costituito in tal modo come ‘esempio’: vid.
Caserta 2012.
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rimbrottarvi uno per uno, intrufolandomi dovunque incessantemente per
tutto il giorno” >

Per inciso, questa idea di un tempo non scandito da eventi esterni, di
natura meteorologica o civica o rituale, ma avvertito come un continuum
mi sembra analoga (oltre che al lavoro arcaico di cui si ¢ detto) anche
alla “scansione oraria integrale dell’esistenza” di cui parla, in un saggio
recente, Giorgio Agamben a proposito del cenobio medievale: se infatti
“la novita del cenobio ¢ che, prendendo alla lettera la prescrizione pao-
lina della preghiera incessante [...] esso, attraverso la scansione tempo-
rale, trasforma I’intera vita in ufficio”, ci0 implica che la possibilita di
una scansione oraria riposa sull’idea di un’attivita ininterrotta che fa da
trama all’ordito delle ore.®® Nel cenobio, nota Agamben, ogni attivita,
anche quella manuale, ¢ esercitata dal monaco mentre compie la volonta
di Dio: il continuum dell’orazione scardina I’alternarsi di “tempi” etero-
genei e di passaggi su cui ¢ fondato il tempo ecclesiastico, del rito che
interrompe il tempo profano e concentra il sacro in un punto distinto. Il
cenobio, conclude Agamben, inventa [’orologium vitae: la scansione di
un tempo non ciclico ma continuo in segmenti discreti. Questo conti-
nuum della vita cenobitica ha invece, a mio avviso, una storia precedente
e risalente appunto a Socrate (ma anche, forse, alla vita dell’ Accademia;
o alla vita raminga dei Cinici). Da questo punto di vista, il contrasto che
si pone fra l’attivita di Socrate —Ila filosofia possiamo ormai dire— e
le attivita lavorative dei cittadini, non implica soltanto una discontinuita
in termini di pubblico/privato, ricchezza/poverta; quanto una differenza
fra il lavoro come evento, che inizia e finisce con I’ottenimento del ri-
sultato (paga, compenso, salario) e che si contrappone ad una ‘vita’ che
si svolge (anche o prevalentemente) altrove, e il lavoro come servizio
ininterrotto, come ‘vita’ esso stesso. Solo cosi ¢ comprensibile che esso
non lasci spazio ad altro e che anzi tutto cid che ¢ altro rispetto ad esso sia
interdetto dal daimonion 5!

9 Pl. Ap. 30e.
%0 Agamben 2011, p. 34 ¢ ss.

61 Lazione del daimonion nel senso di un impiego del tempo, di una regolazione
interna della durata di ciascun impegno di Socrate, andrebbe forse indagata con piu
attenzione. In Pl. Eythd. 272e e Phdr. 2422b-c il daimonion impone a Socrate di prolun-
gare la durata di un’azione (stare seduto in palestra, sostare in riva al ruscello) finché
non si sia prodotto un certo risultato; in Tht. 151c il daimonion proibisce I’erogazione
di tempo verso antichi compagni che chiedono di essere riammessi alla compagnia di
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Mentre dunque per i cittadini ateniesi si tratta di persuadersi dell’in-
salienza delle ricchezze (che pure devono o possono moderatamente
possedere) ai fini della virtu; per Socrate si tratta invece di una interdi-
zione radicale che configura un modo di vivere, di trascorrere “l’intera
giornata” in un servizio che non consente pausa e che distoglie con forza
in-umana da ogni altra preoccupazione.

Dopo Socrate, il filosofo dovra inevitabilmente porsi il problema del-
la poverta, convivere con essa, ricercarla attivamente, esibirla, ovvero
giustificarne 1’assenza.

Vita filosofica e poverta: qualche conclusione

Il tema della vera vita come vita di poverta ha un’estensione molto am-
pia e si ritrova in molte culture, filosofie e soprattutto religioni: le piu
antiche pratiche ascetiche —ci ricorda il filosofo contemporaneo Peter
Sloterdijk— si sviluppano sul fronte della poverta.®?

Nel mondo antico, contro il principio che la vita vera non puo essere
una vita di ricchezza, gioca —secondo Foucault— 1’idea per certi versi
contraria che la vera vita ¢ la vita dei migliori, dei primi. Da questo
conflitto nasce una certa ambiguita nei confronti della poverta: ad es-
sere discriminante ¢, per molta parte della filosofia antica, non tanto
il possesso di ricchezza da parte dell’aspirante alla vera vita, quanto
I’atteggiamento da tenere nei confronti di tali ricchezze. Un atteggia-
mento che deve essere di tranquilla indifferenza: il saggio deve guarda-
re al denaro e alle fortune in modo tale da non soffrire nel caso in cui le
perdesse. Il distacco virtuale dalla ricchezza sembra piu universalmente
accettabile e accettato del rifiuto della ricchezza tout court: quando
Seneca consiglia a Lucilio di praticare la poverta, temporaneamente e
come esercizio, per educare se stesso al corretto modo di rapportarsi ai
piaceri e prepararsi a perderli, non fa che seguire un precetto abbastanza
comune e diffuso.%

Socrate; infine, oltre a opporsi all’attivita politica (cosa che consente di sopravvivere
OAiyov yobvov, per poco tempo), il daimonion tace quando Socrate agisce nel senso di
un impiego del tempo finalizzato al “servizio” di cui si ¢ detto.

62 In special modo del digiuno. Molto interessanti le osservazioni di Sloterdijk 2010,
pp- 84-89, sul digiuno ascetico a partire dal racconto di Katka, Un digiunatore.

% Foucault 2011, pp. 246-47.
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In questo quadro spicca la vistosa anomalia costituita dalla poverta
cinica.®* Anomalia tanto rispetto alla poverta intesa come sobrieta e non
attaccamento ai beni, quanto rispetto alla poverta socratica come rinun-
cia ad occuparsi della ricchezza. Il filosofo cinico, infatti, mette in atto
un distacco reale, concreto, fisico dai beni materiali: Diogene Laerzio a
proposito di Cratete racconta che egli, convertitosi alla filosofia cinica
dopo aver visto il Telefo euripideo, vendette tutti suoi beni ricavandone
una somma consistente, che dono ai concittadini di Tebe.® L’effetto &
quello di una spoliazione dell’esistenza: beni, abiti, alimenti, oggetti
sono ridotti al minimo. Il bastone, la bisaccia, il mantello, i sandali, una
ciotola sono le sole cose indispensabili per il Cinico.%

La poverta cinica va molto oltre il precedente socratico: i Cinici non
soltanto rinunciano ad ogni preoccupazione relativa ai beni materiali, alla
loro acquisizione e gestione, ma non si accontentano neppure della pau-
pertas socratica, di uno stile di vita sobrio e austero, ma comunque non
privo di legami familiari e di pochissimi beni necessari alla sussistenza.
Non si tratta di accettare la povertd come forma di un comando divino,
ma di “agirla” effettivamente, sperimentarla, praticarla al fine di rendere
se stessi migliori, pill coraggiosi, resistenti, solidi. La poverta cinica ¢
ricerca continua di poverta sempre maggiore. Spoliazione continua di
sé alla ricerca di un sempre maggiore distacco effettivo dai beni, fino
all’estremo della dipendenza dagli altri, dell’umiliazione e della prostra-
zione fisica. Da ogni cosa, anche la piti misera, si puo cercare —secondo
i Cinici— I’affrancamento: anche una ciotola per bere —1’unica stoviglia
di cui Diogene si serviva— & inutile e pud essere sostituita dalle mani.®’
Il disfavore verso la salute fisica e la bellezza corporea acquista lo spes-
sore di una valorizzazione della miseria, dello squallore, della trasanda-
tezza fisica in sé.

4 Sul tema vd. Foucault 2011, pp. 246-253. In generale, sui Cinici, Goulet-Cazé 1986
e 1996, pp. 413-29. Inoltre Goulet-Cazé & Goulet 1993; Branham & Goulet-Cazé 1996.

% D.L.6.37.

% Questa ‘iconografia’ risale a Diogene, su cui vd. D. L. 7.22-23: “Secondo alcuni
fu il primo a raddoppiare il mantello per la necessita anche di dormirci dentro, e por-
tava una bisaccia in cui raccoglieva le cibarie [...] in un primo tempo si appoggiava al
bastone solo quando era ammalato, ma successivamente lo portava sempre, non tuttavia
in citta, ma quando camminava lungo la strada insieme con la bisaccia”. Traduzione di
Gigante 1983.

“D. L., 637.
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Paul Zanker ha mostrato come, nel 11 secolo a.C., i filosofi siano rap-
presentati, nelle statue onorarie o nei rilievi funebri, con capelli spettinati
e barba irregolare e trascurata (come Odisseo-mendico).® L’esperienza
del pensare, ¢ resa figurativamente con tratti assai simili a quelli che
contraddistinguono i mendici o in generale i lavoratori arcaici.” O, me-
glio, quando vengono ritratti singoli pensatori, i quali vogliono rendere
visibile agli altri la propria identita (di pensatori, appunto), lo scultore
non deve far altro che mostrare i segni che tale attivita - incontrollabile e
complessiva - imprime nel loro corpo. La deformita dei pensatori, o an-
che soltanto la loro testa ‘odissiaca’, dice I’indifferenza della techne che
esercitano rispetto a problemi di divisione del lavoro, raggiungimento di
scopi, integrazione di competenze, modulazione di tempi feriali e festivi.

Lo stoico Crisippo ¢ raffigurato, in una statua seduta tramandata inte-
ra in buona replica e in numerose repliche della sola testa, con la fronte
rugosa e calva, i capelli corti e la barba con zone senza peli e ciuffi iso-
lati dall’aspetto sgradevole.”” Ateneo ci informa del fatto che

Poiché presso i peripatetici, gli accademici e gli epicurei un taglio accurato
di capelli e una barba bene ordinata giocavano un ruolo importante, gli stoici
potevano segnalare la loro opposizione mediante i capelli corti e spettinati
e la barba trascurata, esplicitando cosi il loro disprezzo per qualsiasi tipo di
cura estetica in quanto non virile.”!

68 Zanker 1997, pp. 227-302.

% Vid. Zanker 1997, pp. 106-168. Questo processo inizia nel 1 sec. a. C. quando
¢li intellettuali cominciano ad essere ritratti e differenziati in base alla loro auto-perce-
zione: si tratta di statue-ritratto onorarie poste in luoghi pubblici che potevano riferirsi
a personaggi coevi oppure essere retrospettive, cio¢ ritratti di invenzione di grandi
intellettuali del passato. Quando invece cid non accade, e 1’iconografia si avvicina alle
forme della rappresentativita civica coeva, occorre pensare ad una maggiore integrazio-
ne del pensatore, ad un approccio lavoristico e integrato al pensare.

70 La statua di Crisippo (Miinchen, Museum fiir Abgiisse Klassischer Bildwerke)
probabilmente eretta dopo la morte del filosofo nel 204 a. C., ¢ stata ricostruita utiliz-
zando calchi della replica priva di testa al Louvre e del busto del British Museum 1846.
Vd. Zanker 1997, pp. 113-118 e n. 8.

" Zanker 1997, p. 127. Ath. 13.565a-d. Una copia di eta antonina ci tramanda la
statua di un vecchio, malvestito, a piedi nudi. Il viso appare rugoso, i capelli arruffati e
spettinati, la barba trasandata. Si tratta verosimilmente, come da tempo ¢ stato ipotizzato,
di un cinico: vid. Statua del Cinico, Roma Museo Capitolino 137, da originale di meta 11
secolo a. C. Vid. Zanker 1997, pp. 145-149. 1l corpo richiama I’iconografia dei pescatori
e dei contadini: temprato e vigoroso ma non ‘atletico’, come denuncia il ventre gonfio
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La poverta, in conclusione, ¢ stata, in eta arcaica e almeno fino a Solone,
non un accidente o una sfortunata parentesi nella vita di un uomo, né qual-
cosa di facilmente oscurabile nell’immagine pubblica di sé. Al contrario,
il mendicante sembra, fin dai poemi omerici, qualcuno che esercita una
sorta di fechne, che conosce alla perfezione —per averli esercitati tutta la
vita— 1 modi, i tempi, i comportamenti, necessari non a fuoriuscire dalla
sua condizione ma ad esercitarla nel miglior modo possibile. Diversamente,
in Aristofane —in linea con I’ideologia periclea— si puo scorgere un’idea
nuova di poverta come stimolo, spettro terrificante che alimenta il desiderio
di arricchirsi, di lavorare, di emanciparsi dal bisogno. La poverta non ¢ pil
per i cittadini ateniesi un’esperienza attuale, ineluttabile e generatrice di
identita, ma una transizione, il segno di una caduta o di una risalita, qualco-
sa che ¢ comunque possibile minimizzare, subordinare ad altro. Il povero
pud concretamente prender parte a nuove esperienze: le feste cittadine, la
partecipazione alla vita politica, la fruizione di momenti collettivi di risto-
ro, in cui puo far valere la sua identita di cittadino che sovrasta e ingloba
I’eventuale bisogno eventualmente generato da accadimenti contingenti.
Benché povero, egli viene allora a differenziarsi dal mendico —con uno
sdoppiamento che pare ignoto in eta arcaica —a cui si rimprovera in non
far niente per emendare la sua situazione, il suo disinteresse per la citta.

Quando emerge la figura del filosofo, con Socrate, 1’attivita del filo-
sofare ¢ pensata in analogia a quella di un portatore arcaico di techne, in
parziale continuita col mendico omerico. Cio per tre fattori, principalmen-
te: diversamente dal povero di eta periclea tendente all’emancipazione,
il filosofo non pud che essere povero, finché pensa; inoltre, ancora a
differenza del lavoratore ateniese, ritratto sempre in forme e pose stan-
dardizzate, il filosofo porta impressi nel corpo i segni della sua attivita di
pensatore e viene ritratto/si fa ritrarre —da Socrate in poi— con tali segni,
che acquisiscono rilievo distintivo: capelli aggrovigliati,”> corpo lontano

e cadente. Iconografia che si complica nel ritratto ellenistico di Antistene, che ha barba
curata ma capelli spettinati, e nella statuetta di Diogene il cinico, il cui corpo deforme e
vecchio contrasta con la testa solenne, seppur barbata e parzialmente calva. Il ritratto di
Antistene, identificato con certezza grazie ad un’iscrizione su un’erma da ritratto ellenisti-
co (Roma, Musei Vaticani) presenta problemi di datazione e di interpretazione; un calco
della statuetta di Diogene, copia di eta imperiale da originale ellenistico, si trova a Roma,
Villa Albani. Commento e bibliografia in Zanker 1997, pp. 198-203.

72 Capelli lunghi, dal taglio irregolare, aggrovigliati, e barba altrettanto incolta tor-
nano ad identificare la professione di vita filosofica anche in filosofi ‘dilettanti’. Sia ad
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dall’ideale atletico, abbigliamento trascurato, pose sbilenche. Infine, anche
qui diversamente dal cittadino comune, egli si dedica alla propria attivita
di pensatore in modo totalizzante, esclusivo e continuativo, dimentico e
indifferente (quando non apertamente contrario) ad orari, compensi, riposi.
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RESUMEN: La retérica fue el modelo fundamental de la educacién superior en
la antigiiedad griega y romana, y sigui6 siéndolo durante la época medieval y
renacentista. Isécrates es reconocido como el maestro de retérica por excelen-
cia en la Grecia antigua y como el fundador de la educacién liberal en Occi-
dente. Para €1, las “ciencias” tienen una funcién propedéutica y se encuentran
subordinadas a la philosophia de los logoi, expresién con que se designa la
formacion politica. Entre los elementos de su sistema educativo humanistico
y retdrico destaca el concepto de éthos, que es una precondicioén del discurso
eficaz en la contienda politica. Su sentido primario es el de comportamiento
esperado del orador que debe ser congruente con la educacion recibida, con
la tradicién familiar y con la orientacion politica. La funcién del éthos puede
ampliarse a otros campos de la cultura humanistica.

ABSTRACT: Rhetoric was the main model of higher education in Greek and
Roman antiquity, and remained so during the Medieval and Renaissance pe-
riods. Isocrates is recognized as the quintessential teacher of rhetoric in ancient
Greece and as the founder of liberal education in the West. To him, learning of
the “sciences” had only a preparatory function and should be subordinated to
the philosophia of logoi (e. g. political training). Among the elements of his hu-
manistic and rhetorical education system, he emphasized the concept of éthos,
which he considered as a precondition for effective speech in the political
struggle. Its main meaning is the speaker’s expected behavior, which should be
consistent with his education, his family tradition and his political orientation.
The function of éthos can be extended to other fields of humanistic culture.
PALABRAS CLAVE: éthos, educacion, retdrica, Isdcrates.

KEYWORDS: ethos, education, rhetoric, Isocrates.
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La retérica es el modelo por excelencia de la educacion cldsica en la
antigiiedad griega y romana, y fue el legado que perduré otros mil afos,
durante el Medioevo y el Humanismo, integrado en el famoso Trivium
de las artes liberales, que comprendia gramatica, dialéctica y retdrica.!

! Marrou 1983, p. 196, se expresa en general del sistema educativo de la siguiente
manera: “el sistema educativo que va tomando forma paulatina entre los griegos desde
el periodo arcaico hasta el comienzo del dominio romano seria adoptado por los roma-
nos con leves modificaciones e incorporado en consecuencia al legado de Roma; me-
diante este dltimo influirfa profundamente en las instituciones y practicas educativas de
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Tal parece que ha habido un olvido incomprensible del importante
papel que desempeii6 esa doctrina en la educacién superior en el mundo
antiguo de Grecia y Roma.? Los antecedentes de ese tipo de formacién
ya los encontramos en Homero. De un pasaje de la Illiada (9.434) se
puede conjeturar que la educacién de los jévenes nobles tenia como
propdsito saber “hablar bien” y llevar a cabo las acciones guerreras. Los
dristoi ejercian sus funciones de gobierno en buena medida mediante la
palabra y la elocuencia, rasgos muy estimados entre los héroes homéri-
cos, como después lo serdn entre los dirigentes politicos. La formacién
retorica se encuentra muy difundida desde comienzos del siglo v, como
se muestra a su plenitud en el Himno a Hermes, donde el nifo dios recu-
rre a triquifivelas de abogado para defenderse de la acusacién de robo.?
Los destinatarios de ese himno deberian estar familiarizados con ese tipo
de procedimientos. También en la filosofia de la época, se empleaba el
lenguaje con una funcién persuasiva y educativa. Por ejemplo, los lla-
mados “discursos pitagéricos” muestran la utilizacion de recursos como
la polytropia en la difusién de la ensefianza.*

A los grandes politicos del siglo v, llamados “oradores”, se debe en
gran medida la gran hazafia de la democracia, y a los maestros de politi-
ca, conocidos como “sofistas”, les cabe el honor de haber establecido las

Europa, influencia reforzada por el retorno a lo antiguo que caracteriz6 a los sucesivos
renacimientos, el carolingio del siglo 1X y el humanista de los siglos Xv y XvI”.

2 Nietzsche (2000, p. 180) es tajante al respecto: “una de las principales diferencias
entre los antiguos y los modernos es el extraordinario desarrollo de la retdrica; en
nuestra época este arte es objeto de un general desprecio”. En las historias generales y
tradicionales de la educacion se presta atencién a la filosofia como proyecto educativo,
pero no a la retdrica que fue el modelo por excelencia de formacién superior. Por si fue-
ra poco, a Sdcrates, Platén y Aristételes se les despoja de cualquier vinculacién con la
retdrica, como si nada tuvieran que ver con ella (cf. Frankena 1965). En descripciones
mads recientes, aparece ya la retérica como paradigma frente a la filosofia. Un ejemplo
singular es Rojas Osorio 2010, quien presenta un interesante resumen de la educacién
retérica en las pdginas 52 y 53, ademds de abordar a los sofistas (pp. 5-10), a Is6crates
(pp- 19-20), para quien la cultura es el bien superior, y a la educacién retdrica en la
Edad Media y durante el Humanismo.

3 Desde el punto de vista retérico, la obra parece reflejar la situacién de la primera
mitad del siglo v, lo que permitiria pensar en una datacién baja de este himno. Sobre
este asunto, cf. Vergados, 203, pp. 138-141, quien defiende una datacién media (segun-
da mitad del siglo vi, p. 147).

4 Sobre la polytropia en los “discursos pitagéricos” transmitidos por Jamblico, cf.
Plebe 1996, p. 18.
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bases de la educacion superior en Occidente. También los tres grandes
filésofos de los siglos v y 1v (Sdcrates, Platon y Aristoteles) se ven muy
involucrados en la enseflanza de la politica y la oratoria. En las Nubes
Aristéfanes presenta a Socrates como maestro reconocido del discurso
judicial (cf. vv. 478 ss.); en la segunda parte del didlogo Fedro, Platon
se muestra como el inventor de una retdrica general, con una orientacion
filoséfica; por tltimo, Aristételes escribio la gran obra de retdérica de
todos los tiempos, ademds de los Topicos y las Refutaciones sofisticas.
En general, se prefiere no ahondar en la ensefianza retdrica de los tres
filésofos mencionados,” pero si hacer referencia a la polémica entre
Is6crates y Platon, donde el dltimo de ambos resulta generalmente vic-
torioso, minimizando asi la gran contribucidén y el éxito obtenido por el
primer maestro en el dmbito de la politica.

Los ejemplos anteriores son una ligera muestra de lo extendidas que
estaban en la Grecia arcaica y cldsica las nociones del poder persuasivo
y educativo de la palabra. Pero se piensa que la retérica se establecid
como el sistema de educacion superior en la primera mitad del siglo v
a. C., en la escuela de Isdcrates, en Atenas, con tal éxito que después se
adopto y difundié por toda Grecia. Como observa Clark (1963, p. 58):

en Isécrates encontramos el ejemplo mds antiguo y mds noble de maestro de
retorica, el maestro que es experto del arte que ensefia, quien se dedica al
verdadero provecho de sus discipulos, quien concibe la educacién en retérica
como la capacitacién de la juventud para tomar el lugar que le corresponde
en una sociedad humana donde las transacciones se conducen mediante el
lenguaje.

En el periodo helenistico, junto a los gimnasios y las bibliotecas, se
establecieron también las escuelas de retdrica en las ciudades de cierta
importancia. Segin Henri-Irénée Marrou (1965, p. 239), “la retérica
quedd como el objeto especifico de la ensefianza superior griega, de la
alta cultura”. Algunas de ellas llegaron a ser célebres, como las escue-
las de Atenas y Rodas. “Para la gran mayoria de los estudiantes, cursar
estudios superiores significaba oir las lecciones del rétor, inicidndose
con él en el arte de la elocuencia” (Marrou 1965, p. 239). Ya desde el
siglo  a. C., los romanos, guiados por su sentido practico, adoptaron,

5 Cf., sin embargo, en relacién con la retérica en Platén, Yunis 1996.
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al principio con recelos, la teoria discursiva de los griegos, adecudndola
a los fines propios, a las estructuras politicas y a las practicas sociales.
Los grandes tedricos, como el anénimo autor de la Retdrica a Herenio,
Cicer6n, Quintiliano y muchos otros, dan testimonio de la trascendencia
de esa disciplina, pues sus obras fueron el basamento de la educacién
clasica.

Como hemos dicho, el ateniense Isécrates (436-338) es considerado como
el mas antiguo y el mds destacado representante de esta disciplina en la
antigiiedad clésica,® y maestro de toda una generacién de expertos en
el empleo eficaz del lenguaje. Discipulo de Gorgias, Isicrates era diez
afios mayor que Platon, a quien sobrevivié diez més. En la antigiiedad su
escuela llegd a ser la mas famosa de la Hélade y mds reconocida que la
Academia y el Liceo,” aunque en nuestro tiempo se acostumbra atribuir
de manera erronea ese mérito a estas dos escuelas filoséficas, confir-
mando asi el usual desprecio por la retérica.®

6 Cf. Jaeger, 1962, p. 830: “Dentro del pugilato general del espiritu en torno a la
esencia de la verdadera paideia que nos brinda la literatura griega del siglo 1v a. C.,
personifica Isécrates, como el representante mds destacado de la retdrica, la antitesis
clasica de lo que representaban Platén y su escuela”. Desde mi punto de vista, la oposi-
cién entre Isocrates y Platén no se dio entre retdrica y filosofia, sino entre dos tipos de
retdrica, una caracterizada por su funcion practica en el ambito educativo y politico, y
la otra por su naturaleza tedrica y descriptiva.

7 Sobre la oposicién contra Isécrates por parte de Platén, cf. Pl. Phdr: 279a, y de
Aristételes, cf. Quint. /nst. 3.14, y sobre los criticos de ese maestro, cf. también a Isocr.
Antid. (14). Sobre la fama de la escuela en los autores antiguos, cf. los consabidos pa-
sajes de Cic. De or. 2.22,y Quint. Inst. 3.14 y 12.22. Afirma Clark 1963, p. 10: “Asi, la
escuela de Aristételes [...] no produjo ningtin orador de nota, excepto Demetrio Falereo;
la escuela de Isdcrates produjo una multitud. ;Como se explica lo anterior? Claramente,
porque Isdcrates, aunque era inferior en su comprension de los principios, era amplia-
mente superior en el dmbito préctico de la ensefianza”.

8 Sobre este punto es necesario consultar el articulo de Muir 2005, cuyos puntos han
sido resumidos por Smith 2008, quien afirma (2005, p. 168): “Despite ample historical
evidence of Isocrates’ unequalled influence in the history of educational thought and
practice [...] the impression given by educationist histories of education is that Isocrates
never existed”. Abbagnano y Visalberghi afirman: “Isécrates es el verdadero fundador
de la educacién de tipo predominantemente literario que caracterizarfa la tradicion cla-
sica y humanistica hasta nuestros dias” (1975, p. 70), pero sélo lo abordan en media pa-
gina, mientras que dedican un capitulo a Platon y otro a Aristdteles. Nietzsche tiene una
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A Isdcrates se le ha considerado como el padre de la educacion liberal
y del humanismo en la tradicién occidental.” De esta manera, se ha identi-
ficado la retdrica con el humanismo, aunque ambas palabras no tienen co-
rrespondencia con la terminologia empleada por Isécrates, quien estable-
ci6 lo que hoy podriamos considerar educacion superior en la antigiiedad
griega y romana. Sin embargo, esto tltimo requiere de una explicacion.

Se ha acostumbrado a considerar a Is6crates como maestro de retorica,
pero €l no se definia a si mismo como tal, y esa palabra nunca aparece
en los escritos que de él nos quedan. Fueron los maestros de época pos-
terior quienes lo identificaron de tal forma, y en ese sentido lo seguimos
considerando. Pero €l se llamaba a si mismo “filésofo de los logoi” y a
su disciplina “filosoffa de los logoi”.!° Sin embargo, se debe aclarar que
el maestro no emplea el término philosophos en el sentido hoy tradicio-
nal, que es el sentido platénico, sino en el de “experto”!! en el logos, que

vision diferente y justa, pues Isdcrates, “el maestro mas grande de la elocuencia” (2000,
p. 168), considera el discurso como la causa de toda suprema formacion, incluyendo la
moral” (2000, p. 191) (cf. también Rojas Osorio 2010, p. 19).

9 Cf. Jaeger 1962, p. 830: “IsGcrates [...] desde el Renacimiento ha dominado in-
cuestionablemente, mds que ningin otro maestro de la Antigiiedad, la practica pedagé-
gica del humanismo”. A pesar de ello, Jaeger dedica 320 paginas a Platon, mientras que
a Isdcrates s6lo 120. Para Marrou (1965, p. 239): “En el plano histdrico, Platén resultd
vencido: no logré imponer a la posteridad su ideal pedagdgico. Isdcrates, en lineas
generales, lo aventajd, convirtiéndose en el educador de Grecia primero y, después, de
todo el mundo antiguo”.

10 Cf. Isocr. Panegyr: (4) 10: "Hyodpou 8’ olrtwg Gv peyiotny émidoowv happdvery
%Ol TAG AAAOG TEXVOS %Al TNV TTEQL TOVG AOYovg drhocodiav el Tig [...], “considero
que tendrian el mdximo progreso las demds artes y la philosophia de los logoi, si [...]”,
cuya tltima expresion se ha traducido de maneras diversas como “retérica” (Ghirga-
Romussi 2001) o “estudio del discurso” (Papillon 2004 y Guzman Hermida, 2002).

L Cf. Isocr. Panegyr. (4) 6: g oV %01 OXOTMEW ral PLAOCOPELV TODTOV TOV
AOYOV, O¢ 1]V ®ato00wbf), ®al ToD mOAéHOV TOD TEOG AAAAOVS ®OL THS TOQayYTC
TG TALQOVONG AL TOV UEYIOTOV RARDV TUAS dmaildEer; Isderates se estd refirien-
do al conflicto entre las ciudades griegas y el imperio persa que considera es preciso
entender, porque el peligro estd presente. Chiara Ghirga y Roberta Romussi, traducen
la frase de la siguiente manera: “Come posso non applicare tutto il mio acume e la
mia cultura a questo discorso che, se ben riuscito, ci liberara della guerra che ci stiamo
facendo e di questo disordine attuale e dai mali peggiori?”. En su nota al texto a Isocr.
Panegyr. (4) 6, observan que “con prhocodia Isdcrates entiende la preparacion global,
intelectual y moral del rétor educado en su escuela: la moudeto fundada en el Aoyog”, y
reenvia a Antid. (15) 181, 266, 274 ss., Busiris (11) 49 y Areopag. (7) 45. En cambio,
Guzmén Hermida traduce “;C6émo no va a ser necesario el examinar y el estudiar este
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implica también la formacion de los jovenes en el dominio de la eficacia
argumentativo-discursiva, puesto que logos significa tanto “argumento”
como “discurso”. Es en este amplio sentido que podemos considerar a
Isécrates como “maestro de retérica”, aunque la retdrica era s6lo una par-
te de la formacion integral del ciudadano que €l impartia en su escuela.
Los veintitin discursos y nueve cartas que se conservan de Isdcrates
estaban orientados a la formacion politica de los jovenes. El maestro no
publicé ninglin manual tedrico de retdrica, y el que se conserva bajo su
nombre, en estado fragmentario, es apdcrifo. De tal manera, sus con-
cepciones y elementos retéricos y educativos debemos buscarlos, por
una parte, en las alusiones que hace en sus discursos a su actividad pe-
dagdgica, en particular aquellos que tratan de modo expreso sobre ello;
por otra, en los testimonios antiguos referidos a su escuela, ademas de
los indicios de su sistema que se encuentran en la propia composicién
discursiva. Su ensefanza abarcaba diversas materias, entre las que se en-
contraban el derecho, la poesia, la historia, la composicion escrita y otras
disciplinas humanisticas. Pero debemos siempre tomar en cuenta que el
estudio del lenguaje eficaz y de la comunicacién de calidad eran una
parte de su ensefianza.'”> En cambio, las artes matemadticas (astronomia,
célculo, y geometria) eran puramente instrumentales y se encontraban
subordinadas a lo que el maestro llamaba “philosophia de los logoi” a la
cual podemos denominar, “formacién discursiva” (pues se referia a las

materias que antes se han indicado) y, en sentido amplio, “retérica”,?

discurso que, si tuviera éxito, nos libraria de la guerra entre nosotros, del desorden ac-
tual y de los mayores males?”.

12 Podemos suponer que la sistematizacién de las siete artes liberales, elaborada por
Marciano Capella en el siglo v de nuestra era, tenfa sus origenes en Isdcrates, segin el
juicio de Muir 2005, p. 13: “Isocrates appears to have originated an educational pro-
gramme based on seven liberal arts”. Tres eran artes del lenguaje y cuatro matematicas,
aunque el nimero de estas ultimas era variable. Todas ellas formaban parte de una
disciplina mayor: la filologfa.

13 La “philosophia de los logoi” es una doctrina de la formacién del hombre, que
inclufa conocimientos propiamente humanisticos, como la historia, la poesia, la argu-
mentacion, el estilo y la composicién discursiva. Los conocimientos cientificos eran
importantes sdlo para los jévenes, antes de dedicarse al estudio en la escuela de Is6-
crates. En la Academia y el Liceo los estudios cientificos podian seguirse también en
el nivel superior, como conocimientos filoséficos. En este sentido, Isdcrates tenia una
orientacion humanistica, mientras que las escuelas de Platon y Aristételes, una orienta-
cion técnica y cientifica.
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pero tomando en cuenta que logos significa también razonamiento e
implica una formacion intelectiva que permita discernir y decidir o acon-
sejar lo mejor en relaciéon con un determinado problema.

Ademas de la gravitacion de las artes y ciencias en torno a la retdrica,
ésta se basaba en tres series de capacidades: dotes naturales, técnica y
ejercicio,'* intimamente imbricadas entre si. Dichas capacidades se refe-
rian a determinados elementos, como la memoria, la voz, la invencion,
la comprensidn, y una serie de virtudes politicas, cuya posesion o domi-
nio eran necesarios para llegar a ser 6ptimo orador y pensador.'

Sin embargo, debe tomarse en consideracion que la intencion de Is6-
crates no era establecer teorias sobre el discurso, sino aconsejar estra-
tegias a sus discipulos con base en discursos escritos que servian como
material didactico en los cuales se fundamentaba la educacion.

Luego de esta sumaria presentacion sobre el ductil “sistema” isocrateo,
podemos reflexionar sobre la importancia que tenia dentro de la forma-
cién isocratea la presencia del orador: sus actitudes y costumbres, su
familia, la edad o la orientacion ideoldgica. Parte muy importante de la
educacion estaba dirigida a formar éticamente a los discipulos, es decir,
a modelar el éthos (ﬁ@og) del orador politico o del escritor. Asi, ese con-
cepto adquiere una importancia capital en ese modelo educativo.

Antes de proseguir, es necesario recordar que el término en cuestion
es ambiguo y polisémico en los autores griegos,'® incluso dentro de la

14 Cf. Isocr. Antid. (15) 165,y en particular 189-190 (las cualidades naturales cons-
tituyen un elemento indispensable para la educacion), 191 (la practica y el ejercicio
permiten superar las deficiencias originales) y 192 (el poder de la educacion no es igual
ni andlogo al de los factores mencionados). En la concepcidn educativa de Isocrates, la
idea de que las dotes naturales tienen mayor importancia frente a la ensefianza resulta
paradéjica si se trata de un elemento aristocrdtico, pues Isdcrates (quien no poseia esas
dotes) no pertenecia a ese sector, sino al de los conocidos como “nuevos ricos”. En
cambio, si por naturaleza se entiende una capacidad puramente fisioldgica, entonces
cualquier sujeto es susceptible de poseer dotes y de ser educado.

15 Cf. Isocr. Antid. (15) 189-190.

16 Hoy este elemento retdrico-educativo es muy estudiado. Entre la extensa cantidad
de trabajos al respecto, los estudios reunidos por Ruth Amossy presentan un cuadro
general sobre los sentidos fundamentales del j0og que enriquecen la teorfa antigua,
aunque siempre es necesario volver a las fuentes primarias para entender mejor los
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obra de un mismo autor. En términos generales, la critica moderna se ha
basado sobre todo en Aristételes, y ha tenido importantes contribuciones
al respecto que enriquecen la teoria antigua, sin embargo, en este caso
nos apartamos del concepto tradicional de cardcter que se da a esa pala-
bra. Preferimos considerar el 10og como el comportamiento o la actitud
esperada de una persona o grupo de personas, que estd en sintonia con o
es el resultado de un conjunto de costumbres (ethé, £€0n), disposiciones
(hexeis, €Eelg) y condiciones fisicas (edad, sexo, etc.) o de la fortuna,
conjunto que conduce a una eleccion previa (proairésis, TEOWIEMNOLS)
frente a una disyuntiva. No existe una dnica traduccién que pueda dar
cuenta de su sentido en general: el éthos del juez en la Grecia clasica es
ser justo; el del politico, democrético, equitativo o igualitario; el del fi-
16sofo, honesto frente a la verdad; el del padre, responsable...!” Por ello,
lo que Isdcrates pretendia en su escuela no era ensefiar retdrica en sen-
tido tedrico, sino hacer de sus discipulos hombres honestos y justos que
pudieran ofrecer los mejores consejos. Esta nocién corresponde en latin
a bonus en la expresion vir bonus dicendi peritus,' de modo que esa
palabra debe entenderse no como “bueno” en sentido abstracto, absoluto
o moral, sino mds bien como agathds, epieikés o kalos, en referencia al
hombre que se comporta bien con su régimen politico, con los ciuda-
danos, con sus amigos, mds su comportamiento no es necesariamente
igual con todos los hombres, en todas partes y siempre. De ahi proviene
el sentido de “ética” como una disciplina que aborda el comportamiento
(éthos) del ciudadano acomodado a los intereses y a las expectativas de
su comunidad. Por otro lado, el éthos no sélo lo posee el emisor, sino
que se encuentra en diverso grado en las diversas personas: primera,
segunda y tercera, e incluso en las comunidades retdricas.

Asi el orador —conocedor de todo ello— debe utilizar los diversos
éthé o comportamientos esperados para persuadir a los jueces, los ciuda-
danos o los simples espectadores. Ahora, el éthos puede ser preexistente
o bien inducido. El primero corresponde a la doxa o auctoritas que una

limites y la funcion de ese concepto, asunto que ha abordado con gran detalle y tacto
Woerther 2007.

17 Cf. Vianello 2004, pp. 43-44, donde se puede observar el empleo de diferentes
expresiones que sustituyen el término éthos. khrestos, dikaios vy, sobre todo, agathos.
Véase también el estudio del éthos en un caso especifico en Vianello 2007.

18 Expresion que Quintiliano atribuye a Catén el Censor (Inst. 12.1.1).
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persona posee de por si; es un medio no técnico: el hablante enuncia los
datos de manera mas o menos intencional acerca de si mismo, o un terce-
ro da referencias del hablante; el érhos inducido es el técnico, creado por
el orador mediante la lengua, de modo que el hablante dé la apariencia de
ser de una determinada manera.!” Para ello se emplean diversas estrate-
gias, como el uso de sentencias, el ordenamiento de las partes, la elabora-
cion de un estilo ajustado al destinatario, la actuacién que dé la impresion
de ser una persona justa, equitativa, honesta.?’ También los destinatarios,
los grupos sociales o los regimenes politicos presentan un determinado
éthos al que el orador se debe amoldar si no lo comparte, para obtener su
confianza y, en dltima instancia, modificarlo o reforzarlo.

En Isécrates no encontramos una teoria definida al respecto, aunque
probablemente no desconocia los usos instrumentales del 0ogc? para
atraerse la adhesién del auditorio,” e incluso tal vez Aristételes partio
de él para innovar su célebre teoria del éthos del orador mediante el len-
guaje.? En Is6crates encontramos una nocién de un 1100¢ que podriamos
llamar primario, a partir del cual Aristételes inventd el nuevo concepto

19 Aristételes se referfa, en especial, al £00g inducido, concepcién que ha parecido
muy reducida a los estudiosos modernos que han observado las otras dos formas de
construir la imagen de si mismo.

2 Podria pensarse que existe también un 100¢ en la lengua o pragma-semdntico:
la informacién se vehicula en la propia lengua de manera involuntaria, no intencional,
pero su estudio pertenece a la lingiifstica, no a la retdrica.

21 Cf. Aquino Lépez 2004a, donde se muestra que el éthos del orador X tiene tres
elementos fundamentales: la amistad, las buenas acciones realizadas con el fallecido y,
finalmente, la posesién de un testamento. Todo ello, en efecto, otorga confianza en la
honestidad del orador.

22 Véase Isocr. Antid. (15) 122: ®v évOupodpevog T pév duvdpel T Tig molewg
TOVG TOAEUOVG ®aTeoTEEPETO, T & fiBeL Td alTod TV ghvolay TV TdV EMwv
TOOTYETO VOTwv TodTo oTEaTHYNUO UelCoV eivan xol ®dAMOV 1) TOAROC TOAELC
éhelv nal moAaxIs virfjoar poyopevog, “consciente [el pueblo] de la [dificil] situa-
cién, con el poderio [bélico] de la ciudad sometia a las fuerzas enemigas y con sus
propios modales se atraia la simpatia de los demads, considerando que esta estratagema
era mejor y mds hermosa que tomar y vencer con frecuencia a muchas ciudades con
las armas”. Hemos traducido Tt 9 #j0gL ©® aitod con la expresién “con sus propios
modales”, entendiendo que se refiere a la actitud que se esperaba de Atenas frente a
ciudades no enemigas, ya fueran neutrales o mas débiles militarmente.

23 Este es el punto tratado de manera estupenda por Woerther 2007, pp. 205-254, al
que agrega el “tratado de los caracteres” (2007, pp. 255-297), expuesto por el filésofo
en el segundo libro de su Retdrica (caps. 12-17).

NOvatellus31-1.indb 111 @ 24/02114 13:33



112 RAMIREZ VIDAL /EL ETHOS Y LA FORMACION HUMANISTICA EN ISOCRATES

del “éthos del orador”. La revision de algunos pasajes nos permitird
extraer algunas connotaciones interesantes de ese término mediante su
comparacién con otros sinénimos: ethos (£00¢) y hexis (§€15),2* emplea-
dos con un sentido peculiar muy significativo, pues permite entender de
manera precisa el sentido de la ética como parte de la filosofia.

A los estudiosos les ha interesado distinguir sobre todo entre éthos
(MO0og) y ethos (£00¢), pues estdn etimolégicamente emparentados.?> En
Isdcrates, el uso de ambas palabras es claro. El £€8og, que aparece cinco
veces en este orador, se refiere sobre todo a una costumbre establecida,
como aquella que prohibe dejar insepultos a los muertos,” o la de in-
terrumpir las hostilidades durante las grandes celebraciones nacionales
(Panegyr. (4) 43. Se trata, pues, de un nomos, de una ley consuetudina-
ria.”’ En el Acerca de la paz (8) 91, se habla del £€00c¢ del tirano, que

24 Se acostumbra traducir 10og por “cardcter”, pero este término tiene un sentido
demasiado amplio. En griego se tienen tres sinénimos: £Eig, #00g y M00o¢, ademds de
TOOmMOG, YoaxrtiQ y dudbeots. El idltimo aparece en Isécrates una sola vez, en rela-
cién con la “distribucién” de los productos del campo (Busiris (11) 14), al igual que
xapanti, que indica la marca o marcas distintivas de una persona, en el siguiente
pasaje (Dem. (1) 8): 1) TO®V TQOTMV GQETY THAKRODTOV EVAOEINC Y AUQAKTAQO TOIG
ggvyolg eméPadev Mote [...], “la excelencia de sus modos otorgd a sus hechos una
marca tal de gloria que [...]”. Aunque este discurso no es auténtico, muestra la dife-
rencia que hay entre tropos 'y kharaktér. Por su parte, T00m0g es muy frecuente, con
el sentido comtn de “modo de ser”, “de este modo”, etc., como vimos en el pasaje
anterior. En Antid. (15) 45, la palabra se refiere a los géneros de discurso (todmot
TV AMOywv). En Dem. 1.4 se encuentra la interesante expresion Tt TV TQOTWV
7On: “las actitudes de sus modos”. Se trata de un término laxo, muy cercano se-
ménticamente a 10og. En cuanto a #Eic, de manera general, podemos decir que es el
“hébito” o “disposicion” (“aquello que se tiene” como propio, del verbo €yw); el €0og
es la costumbre o conducta (de €0, “acostumbro”). En IsGcrates existe un empleo
particular, como veremos.

25 Ambos provienen de la misma raiz que con alternancia vocdlica se expresa
*swedh-, *swéd-, *swodh- (cf. lat. suesco). Segin parece, en su origen la raiz tenia
el sentido de “costumbre”, pero en plural, en Homero y Hesiodo, significa “morada” o
“lugar” donde se recogen hombres o animales, como en Il. 6.511 y Od. 14.411; Hes.
Op. 167 y 525 (el verso 222 es problemético). En Hes. Op. 61 se encuentra, en singular,
ya con el significado de “hébito”, “disposiciéon”.

2 Isocr. Panegyr. (4) 55, Panath. (12) 169.

%7 Para entender mejor este sentido, cf. S. E., P. T 146: vopog 6¢ éotwv éyyoadog
ovvONun mod Tolg moltevopévols, v O mapafaivov xoldletor, £€0og O
7} ovvifela (00 dtopégel YaQ) TOMMDY AVOQOTWV ROV TQAYHOTOS TIVOG
nopadoyl, v 6 TaEAPAC 01 TEAVIWS #OMALETOL, OLOV VOUOC £0TL TO 1| oL EVELY,
€00g 8¢ Muiv TO un dnpooia yvvauxt piyvuobal, “ley es una convencién escrita por
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puede entenderse como un nomos o ley no escrita: “se ha establecido
como ley (£¢00¢) para los tiranos el procurarse sus placeres con los es-
fuerzos y los sufrimientos” del pueblo.?

En cambio, puede observarse que N0og se refiere a la conducta o
disposicién animica que, por una parte, es apropiada a y congruente con
una persona, grupo o comunidad y, por otra, que esta conducta ha sido
construida o enseflada, es decir, no se trata de una costumbre heredada y
persistente, sino de una actitud que se ha formado previamente® en una
persona y que, en consecuencia, puede mantenerse en ella o abandonar-
la. A ello se debe que en los textos aparezca con frecuencia la expresion
“permanecer en esa actitud”, pues, en efecto, podria no proceder de
acuerdo con lo esperado.’® No se trata, en suma, de una concepcion esta-
tica acerca de alguien, sino de una conducta mudable, aunque podemos
suponer que el 10o¢ se basa en el #00¢; que es lo mismo que decir que
la conducta se basa en la costumbre.’!

La semejanza es mayor entre 100¢ y £Eic. En términos generales po-
dremos decir que £€Eic, sustantivo verbal de €yw (“tener”, “poseer”), se

los ciudadanos cuya violacién es penada, y €00g o costumbre (pues no difieren) es una
costumbre hereditaria comtin de muchos hombres sobre algtin asunto cuya violacién no
es penada en absoluto. Por ejemplo, una ley es no cometer adulterio, y un £€0og nuestro
es el no tener relaciones con una prostituta”.

B Tsocr. De pace (8)91: toig 6¢ tupdvvolg £€0og nabéotnre toig TOV GV
OVOLS ®al ®axoig aUTolg Mdovag mogaoxevdlewv. Es claro que no se trata de
una ley establecida, de una ley positiva, sino de una costumbre muy arraigada. En
cambio, es problemitico el pasaje del Antidosis (15) 206, donde el autor se refiere al
legado educativo comtn que los discipulos conservan de sus grandes maestros y que
los distingue, y prosigue diciendo que cuando no tienen un €80o¢ comtin ni una activi-
dad técnica (undevog €0ovg aTolg €yyevouévou xovod unde dtatoPig Teyvirig
VaEEAGONG), no tienen esa semejanza comiin que caracteriza a los miembros de una
escuela. Aqui €00¢ podria referirse a una norma consuetudinaria que los condiscipulos
heredan del maestro.

2 Son elementos que el orador tiene a su disposicién y no debe inventar, sino
acentuar.

30 Cf. Isocr. Panegyr. (4) 152: év T0ig f0eot T0ig avtoig dwapévovot, De pace
(8)102: 0018 &v TOIlg f0eowy Euevov oig medTeQoY elyov, Panath. (12) 199: sve;,tswow
toic |0eowv oig elyov, Panath. (12) 212: Panath. (12) 250: éupueivool toic §0eotv oig
woideg Ovteg.

' Por ejemplo, la conocida expresién de Pl. Leg. 792e2: 10 mav n0og dué tod
€0ovc. Cf. Arist. E. N. 1103a15-20 (Woerther 2007, p. 154) y Aquilius (Rashed 2012):
"HOo¢ £0Ti ®aTdoTaols Yuyhg £ #é0ove.
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refiere al conjunto de habitos espirituales®? que posee una persona, en
analogia y oposicion a las disposiciones fisicas, como aparece claramente
delineado en el discurso Antidosis (15) 185, escrito hacia el 354-353 a. C.
En el Panatenaico (12) 30-32, que es la dltima de sus obras (342-339 a.
C.), Isécrates considera como hombres prudentes, perfectos y provistos
de todas las virtudes a aquellos que tienen un hdbito espiritual ajustado
a un conjunto de capacidades intelectivas y comportamientos adquiridos
mediante la educacién (semmodevpévous) que consisten en:*? a) saber
afrontar los problemas cotidianos, tener opiniones apropiadas sobre los
momentos oportunos y ser capaces de conjeturar lo que es util; b) ser
personas corteses y condescendientes; c) tener la capacidad de dominar
sus pasiones y las desventuras, y d) sobre todo, ser personas modestas,
que no se vanaglorien de sus éxitos.>*

Como podrd observarse, en términos generales, el sentido de ﬁ@og es
semejante al de €Eug, pues se refiere también al comportamiento adquirido
por una persona durante su juventud, heredado de sus antepasados, o uno
mismo lo manifiesta. Un par de ejemplos ilustrard lo anterior. Un caso se
encuentra en el discurso judicial de principios del siglo 1v (397-396), intitu-
lado Acerca del tiro de caballos (16). Ahi (§ 28), el joven Alcibiades, hijo
del gran dirigente ateniense homénimo, encomia a su padre sefialando que
éste habia tenido por tutor, educador y maestro a Pericles, al que califica
como el mds prudente, el mds justo y el mds capaz de todos los ciudadanos,
cualidades (o hexeis, podria agregarse) reconocidas por todos y que en su
conjunto constituyen el 0oc del maestro que debieron quedar impresas
en el discipulo. Otro caso se encuentra en el Areopagitico (7), obra escrita
hacia el 357 a. C. Ahi Isocrates se refiere a la concepcion que los jueces
del tribunal del Are6pago tenian de las leyes: éstas no son garantia de buen
gobierno, para lograrlo es suficiente el 1100¢ o la actitud o comportamiento
que los ciudadanos han adquirido durante su crecimiento (§ 40), pues quien
gobierna bien no necesita llenar los porticos de leyes escritas; las ciudades
son bien gobernadas gracias no a decretos sino a los éthé, a los comporta-
mientos que los ciudadanos esperan de sus gobernantes (§ 41).

32 Isocr. Panath. (12) 197: ém ) s Yuyis €Eet, y 32: v €Ewv Tiig Yuyng, 250:
€upevely tolg 10eouy, etc.

33 Estas virtudes espirituales se adquieren mediante el estudio y pueden heredarse de
padres a hijos (Pax (8) 90) o perderse (Panath. (12) 58).

34 Isocr., Panath. (12) 30-32.
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Por tanto, las dos series de ejemplos, tanto de ﬁ@og como £ELg, mues-
tran que en Isécrates ambos términos tienen un sentido semejante. Pero
hay particularidades que los distinguen.

Por una parte, tanto 10og como £Eig se refieren a virtudes politicas,
como la fortaleza y la prudencia,® o la justicia y la capacidad, antes vis-
tas. Sin embargo, al 1)0og lo conforman un conjunto de rasgos, entre los
que se encuentran las hexeis. Aunque a veces hay confusion, el primer
término engloba al segundo, junto con otras cualidades como la edad o
la fortuna, por ejemplo.

En segundo lugar, mientras la €Eig designa un conjunto de cualidades
habituales, el ﬁeog se refiere, de manera dedntica, al modo de actuar que se
espera del orador, cuya actitud debe ser consecuente con el régimen o gru-
po politico, con los fundadores, con su condicion o rango, con la familia
o con la ensefianza que ha recibido desde joven. Asi, el /00o¢ constituye
un elemento imprescindible en la lucha politica, pues se espera que los
politicos tengan un comportamiento adecuado ya sea con la democracia, la
aristocracia o la tirania, etcétera. En el caso del hijo de Alcibiades, el com-
portamiento que se espera de él es que sea prudente, justo y capaz, pues
fue educado con esos principios. Pericles posee esas cualidades en cuanto
maestro; de no ser asi, Iscrates podria haberlas designado como hexeis.
También en el caso de los jueces del Aredpago se espera que actden de
acuerdo con lo que son: hombres experimentados, serios y prudentes. El
n0ocg es, pues, un valor o cualidad politica que se espera de alguien.

Por ultimo, se ha observado que €€ se traduce con la palabra latina
habitus. Ambos términos pueden referirse al conjunto de valores interio-
rizados y fijos. En cambio, )00c tiene un principio activo, préctico, poli-
tico, referido a comportamientos o actitudes que encontraremos desarro-
lladas ampliamente en el De la invencion de Cicerén,*® y que, en otros

35 Isocr., Panath. (12) 197: peilov gpoovodvreg ém T} Thg Ypuyfis €EeL nal taig
dravoloug Talg avT®V [...] did TV rnaQTegiav TalTnVY ®al omwdEoovVNY, “conside-
randose mejores por su hédbito espiritual y por sus propios pensamientos [y eran objeto
de la admiracién de todos] gracias a esta fortaleza y prudencia”.

36 Cic. De inv. 2.159-176, donde se dividen en dos las cosas deseables: lo honesto
y lo util. Lo honesto, a su vez, se divide en prudencia, justicia, fortaleza y templanza.
Cicerén distingue entre virtudes y deberes. Entre las primeras incluye la sabiduria; en-
tre las segundas, la prudentia, que es rerum expetandarum fugiendarum scientia, o
“conocimiento de las cosas deseables y de las cosas evitables” (De offic. 1.43.153). Es
digno de destacarse que Cicerdn llama a esas actitudes “cosas deseables” .
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13

contextos, serdn denominados como ‘“virtudes cardinales”. Podriamos
decir que una actitud o comportamiento “ético” es aquel que se adecua a
la idea que se tiene del grupo, familia, etcétera.

Un ejemplo podrd auxiliarnos a entender el sentido activo de fj0og. El
pasaje clave se encuentra en el discurso titulado Filipo (5), escrito hacia
el 346, poco después de la muerte de Platon. En ese discurso Isécrates
menciona las diferencias que pueden observarse entre un discurso oral y
otro escrito, siendo este dltimo el que se encuentra en desventaja frente
al primero. El autor dice (§ 26):

En efecto, cuando un discurso esta falto de la fama del orador, de la [bue-
na] voz y de los efectos que se dan en la actividad oratoria, y aun mds de
[la percepcion de] los momentos oportunos y del esfuerzo que se da en la
practica y no hay ningin apoyo para el debate y la persuasion, sino que estd
vacio y desnudo de todos los elementos antes dichos, y [cuando] se lee sin
conviccién y no se imprime una actitud [adecuada], como si fuera un simple
inventario, 16gicamente, creo, parecera a los oyentes algo trivial ¥’

En el pasaje anterior Is6crates explica en qué se manifiesta la inferio-
ridad de los discursos escritos frente a los orales que eran pronunciados
ante los ciudadanos. Ello se debe a que los discursos escritos estdn des-
provistos de diversos elementos creadores de persuasion. Es claro que
no se refiere al orden ni al contenido ni al estilo, elementos comunes
en ambos discursos, sino a componentes propios de la actuacién, de la
adecuacién y del brio y personalidad del orador. Entre las pérdidas en
los textos leidos se encuentra el 1)00¢, que es un elemento presente en la
palabra oral cuando se busca persuadir a los destinatarios. En este caso,
el M0og se refiere al modo en que el orador se presenta fisicamente,
mediante la voz, los gestos y los ademanes, que le permiten expresar
su conformidad con los oyentes. Esta conformidad se puede mostrar de
muy diversas maneras: en las sentencias, en el orden del discurso elegi-

37 Isocr. Ph. (5) 26-27: émedav yaQ O Adyog dumooteen0f) tiis te 00Eng g
oD }»éyovrog zxal TS dwvilg »al TOV petafordv TOV €v Ttalg Onrogeiolg
ytyvowsvuw €L 8¢ TV 1AV ®al TG 0moVONg THS TEQL TV TEAELY, ®al pundev
1r] T0 ovvayww‘gopzvov xal ovumelfov, GAAG TOV }LEV ngoet@nusvoov amdvtwv
Eonpog vévntar kol yupvog, avoyryvioxry 9 tig attov dmbaveg xal pmdev
nbog &vonuouvouevog GAA (u(msg AmoQOPAOV, €irdTwg, oluo, Gpadrog eival
donel Toig anovovoly, dmeg ®xal TOV VOV Emdexvipevov pdiot av PrAdapele ol
davidTegov.
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do, en el estilo adecuado y, como se sefiala en este pasaje, en la puesta
en escena, que implica la presencia del orador, con su prestigio y sus
dotes escenograficas. Todos estos elementos muestran la adecuacion del
emisor al receptor, la sintonia que debe haber entre ambos para que pue-
da haber pistis, que es confianza o crédito, lo cual es precondicion del
éxito en la lucha politica. Los ciudadanos o un grupo social votan a fa-
vor del orador no tanto por su programa politico, sino por la adecuacion
de su m)0oc. No apegarse a este principio puede acarrear consecuencias
funestas: los atenienses perdieron su imperio, precisamente por no haber
cumplido con las precondiciones éticas para conservarlo.*®

En cuanto principio activo, el j0oc se emplea en el sentido de com-
portamiento o actitud propia, sobre todo, del hablante y, en segundo lu-
gar, del publico o de terceras personas.’® El maestro se refiere a que ese
elemento de la persuasion falta en la lectura en voz alta (Gvaylyvaoxn),
es decir, en quien pronuncia un discurso politico. Ademds, el éthos es un
fenémeno que no se limita al orador politico, sino que puede extenderse
a cualquier hablante.

En todos los casos, el 100¢ es precondicién de la eficacia discursiva.
Un orador debe adecuarse a las expectativas de los destinatarios. En el
Panatenaico (12) 139, Isdcrates menciona que los reyes de Atenas ha-
bian educado a los ciudadanos en la virtud, la justicia y la prudencia,”® y
los ciudadanos, educados en la democracia, elegian como sus dirigentes

38 Cf. Isocr. De pace (8) 69: idg & o0d v duvnbeinuev v doynv tadtnv
#0Ta.0TNo0o00L, Taxéwg olpal dAdoswy. Hv Yo petd puolmv Takdvtmv oly
olol T fuev SapvrdEal, mig av TabTny &% The maobong dmopiag ®THoooO0L
duvnOsiuev, dMmg Te #ol xoduevol toig f0eowv oly oig éAdPopev AL oig
ammwAiéoopev avTnv: “Y que no seriamos capaces de conquistar tal imperio, rapida-
mente —creo— os lo mostraré; si no fuimos capaces de conservarlo con diez mil ta-
lentos, ;cémo entonces podriamos ser capaces de obtenerlo si nos encontramos hoy sin
recursos, y si, sobre todo, tenemos los comportamientos no con los que lo obtuvimos,
sino con los que lo perdimos?”.

39 En IsGcrates existe una teorfa aplicable de manera general, pero aqui nos referimos
s6lo al orador. Un ejemplo de la importancia que se le da al )0og en la actividad militar
lo encontramos en el A Nicocles (2) 31, donde se observa que para que un pueblo pueda
obtener una victoria ante sus enemigos es necesario tener una actitud mental adecuada
para ello. Observemos también que Isécrates se refiere no al fj0og individual, sino al
colectivo: “el N0o¢ de toda la ciudad” (10 i mOAewe dAng 100C).

0 Tsocr. Panath. (12) 138: éxelvol yao moav oi moudeboavieg 1o mhijfog év
AQETH #nal Ooocv VY ®ol TOAAT CwPEooLVY.
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a quienes eran partidarios de la democracia y tenfan la misma actitud
moral (§00¢) que la de sus antepasados. Rechazaban a quienes no tenian
esa disposicion favorable: personas malas y moralmente reprobables,
que habian dilapidado la herencia paterna o hablaban para elogiar o se
apropiaban de los fondos publicos, aunque aparentaran todo lo contrario
(140-142). En otras palabras, los atenienses no se fiaban de las palabras;
ademds tomaban en consideracion la conducta y la forma de vida de
los politicos, quienes debian hacer gala de su predisposicion al régimen
politico mediante un discurso ético, adaptado a la democracia o a la
oligarquia.*' Se trata de una idealizacion acerca de la forma en que los
atenienses escogian a sus dirigentes y tomaban sus decisiones, pero de
cualquier modo la actividad préctica en la tribuna requeria de ese ideal
de comportamiento.

Esta vision propia en el dmbito politico, puede ampliarse a otros cam-
pos de accion, como el de la medicina, la arquitectura y la educacion,
en particular la superior. En la Grecia antigua, el propio Isécrates se
presentaba como el ejemplo mds idéneo de lo que debe ser un maestro,
dedicado a formar politicos con un comportamiento ético. Pero €l no
intentaba inducir el éthos del filésofo (en el sentido actual, que es el
platonico-aristotélico), sino el del ciudadano preocupado por el futuro de
su ciudad. Para Isécrates (a diferencia de Platon y Aristoteles), dado que
no estd en la naturaleza del hombre alcanzar conocimientos verdaderos,
las ciencias (y la filosofia) deben tener s6lo un papel propedéutico e ins-
trumental; en cambio, como el ser humano sélo puede aspirar a las opi-
niones —segun el orador—, el ciudadano debe esforzarse por alcanzar
los mejores juicios y tomar las decisiones justas. Y ello se logra sélo con
el estudio y la prictica del derecho, la historia, la literatura, la politica y
la composicién discursiva o retéria. Este es el verdadero humanismo.

41 Si vive en un régimen oligdrquico, el orador se debe adaptar al éthos de ese régi-
men, para poder persuadir, pero si vive en uno democrdtico debe hacer lo mismo. En
el caso del régimen democratico en Atenas, no estd clara la posicion de Isdcrates frente
a él, pues él también se adapta a los vaivenes de la politica, ademds del desarrollo que
tuvo su propia posicion al respecto a lo largo de su vida.
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RESUMEN: En este articulo proponemos una interpretacion de las Somni
portae como umbral entre dos niveles de conocimiento diferentes: la posi-
bilidad de conocer el futuro en el submundo y la incapacidad humana de
comprender este saber. A tal fin, se resefa la bibliografia critica sobre este
pasaje y se estudian los diferentes significados de umbra, insomnium, verus
y falsus. Se analiza asimismo la vinculacién entre conocimiento, suefio,
muerte y catdbasis.

ABSTRACT: In this article we propose an interpretation of the Somni portae
as a threshold between two different levels of knowledge: the possibility of
learning about the future in the underworld and the human inability to un-
derstand such knowledge. With this aim, the critical bibliography about this
passage is reviewed and the different meanings of umbra, insomnium, verus
and falsus are examined. The relationship between knowledge, sleep, death and
katabasis is also analyzed.
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[...] all which it inherit, shall dissolve,
and, like this insubstantial pageant faded,
leave not a rack behind: we are such stuff
as dreams are made of, and our little life
is rounded with a sleep.
The Tempest IV.i

To die, to sleep, no more [...].
To die, to sleep; to sleep! Perchance to dream:
ay, there’s the rub.

Hamlet 111.i

El pasaje de las puertas del suefio con que culmina el libro 6 de Eneida
es, indudablemente, uno de los mas controvertidos del poema.! Desde

! Dice West 1990, p. 231: “In this problem the nations furiously rage together and
the people imagine vain things”.

121 NOVA TELLVS, 311, 2013
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el comentario de Servio hasta los andlisis criticos contemporaneos, el
cardcter enigmdtico del modo como Eneas asciende del submundo ha
suscitado las mds diversas lecturas.?

En el primer apartado del trabajo serdn resefiadas las definiciones
de verae umbrae y falsa insomnia que se encuentran en la bibliografia
critica. Ello permitird evaluar qué relaciones de intertextualidad se es-
tablecen con la descripcion de las puertas en el canto 19 de Odisea y
definir cudles son los rasgos novedosos aportados por Virgilio, entre los
que sobresale la estrecha vinculacion entre suefio, muerte y profecia. En
las conclusiones de esta primera seccién propondremos nuestra lectura
acerca de la funcién de las puertas.

En el segundo apartado se tratard la cuestion de la salida de Eneas por
la puerta de marfil, problema que la critica ha intentado responder una y
otra vez. Resumiremos las posturas de los distintos estudios y nos incli-
naremos por una perspectiva que evalde las repercusiones de esta salida
sobre la continuacién de la trama.

LAS PUERTAS DEL SUENO
Somni portae

La descripcion de las Somni portae se ubica en Eneida 6.893-896:

Sunt geminae Somni portae, quarum altera fertur
cornea, qua veris facilis datur exitus umbris,
altera candenti perfecta nitens elephanto,

sed falsa ad caelum mittunt insomnia Manes.

Existen dos puertas del suefio. Se dice que es de cuerno una de ellas, por la
que se les da una f4cil salida a las sombras verdaderas, y que la otra, bri-
llante, estd hecha de marfil resplandeciente, pero los Manes envian al cielo
falsos suefios.?

2 En este trabajo consideraremos los aportes de Everett 1900, Norden 1903, Getty
1933, Fletcher 1941, Brooks 1953, Rolland 1957, Otis 1959, Otis 1964, Clausen 1964,
West 1964, Quinn 1968, Camps 1969, Hunt 1973, Reed 1973, Austin 1977, Michels
1981, Tarrant 1982, Williams 1983, Gotoff 1985, Boyle 1986, West 1987 (reimpreso en
Harrison 1990), Henry 1989, Goold 1992, Horsfall 1995, Molyviati-Toptsis 1995, La
Fico Guzzo 2003, Ross 2007 y Fratantuono 2007.

3 Las traducciones son propias
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En primer lugar, se ha de indagar en qué consisten las geminae somni
portae del submundo,* es decir, cudles son las diferencias entre ambas y
qué son las verae umbrae y los falsa insomnia que salen por ellas.

Antes de establecer los rasgos distintivos de una y otra puerta, es
oportuno subrayar que se trata de las puertas “del suefio” o incluso “de
Suefio” (i. e., “del dios Suefio™), puesto que estamos en presencia del
sustantivo somnus. Esta precision es fundamental cuando se establecen
comparaciones entre la descripcion de Virgilio y su precedente homé-
rico, el pasaje sobre el suefio de Penélope en Odisea 19. El héroe, ya
de regreso en ftaca y transfigurado en mendigo con el fin de organizar
la matanza de los pretendientes, dialoga con su esposa. Penélope no
conoce atn su identidad y habla con €l tratindolo como un huésped del
palacio, aunque con un interés particular debido a que el viajero dice
traer novedades del marido ausente. En un momento de la conversacion,
Penélope describe un suefio que ha tenido: un dguila mataba a veinte
gansos que comian en su casa y luego, tomando voz humana, le decia
que era Odiseo y que estaba por regresar al palacio para acabar con los
pretendientes. Cuando el mendigo afirma que se trata de una prediccién
clara, Penélope le responde (19.559-69):

1OV & alte mpooteute megipowv TInveldmera:
“Eelv’, 1] ToL pgv dvelgol apmyovol dxortdpvdol
ylyvovt', 00d¢ TL hivta tedeietol dvOQ®OIOLOL.
ootal ydo te molow duevnvav eiotv dvelpmv:

ol pév yap »epdeoot tetetyatol, ai 8 EAépavt.
TV ol pév %" ENBwoL dud eLotod Ehédpavtog,
ol 0 éhepaigovran, e’ AnQaavta GpEQovTes:

4 El adjetivo geminae permite deducir facilmente que se trata de dos umbrales colo-
cados uno junto al otro. En este punto el acuerdo es casi generalizado, aun cuando se
ha propuesto (Highbarger 1940 citado en Otis 1959, p. 174 y Reed 1973, p. 313) que
los falsa insomnia de la segunda puerta se asimilan a los somnia vana que residen en el
olmo del vestibulo infernal (6.282-4). Como han sefialado Getty 1933, p. 14, Otis 1959,
p. 174, Rolland 1957, p. 185 y Austin 1977, p. 276, aceptar semejante separacion es-
pacial entre las dos puertas implicaria imaginar que Eneas realiza un largo recorrido de
regreso por el infierno no referido en el texto. Asimismo, supondria una interpretacion
de geminae limitada a la cantidad de las puertas, sin considerar que el adjetivo también
indica la proximidad entre ambas.

5 Cf. oLp, p. 1791. Para una descripcién de la genealogia del dios Somnus y de sus
representaciones literarias y plasticas, véase Daremberg et Saglio, somnus.
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ot 0¢ da Eeotdv nepdwv EMOmol Opale,

ol 0" £Tvpa npaivovot, feotd®v dte #év Tig (dNTOL.
GAL” €pol obx éviedOev dlopal aivov dvelpov
EMOEueV: 1 %' AOTAOTOV £uol xol Toudl yévolto.

A ¢l le respondi6 la prudente Penélope: “Oh, extranjero, los suefios surgen
inescrutables y confusos y no todo se les cumple a los hombres. Pues son
dos las puertas de los ligeros suefios: una ha sido hecha de cuerno, la otra de
marfil. De entre ellos, los que vienen a través de la de marfil brillante nos
engafian trayendo palabras que no se cumplen; en cambio, los que llegan por
medio de la puerta de pulido cuerno cumplen cosas verdaderas para aquel
de los mortales que lo vea. Pero no creo que desde alli me haya llegado este
suefio terrible: ciertamente ha sido bienvenido para mi y para mi hijo”.

Penélope habla de mwhlow oveipwv, las puertas “de los suefios”, i. e.,
de las visiones oniricas. Como se ha sefialado, no estamos aqui en pre-
sencia del sustantivo neutro somnium, considerado el equivalente del
griego 6veipog,S sino del masculino somnus, asociado normalmente a
brvog,” cuyo significado es suefio en tanto acto, ganas o necesidad de
dormir?® Asi lo sefala, por ejemplo, Rolland (1957, p. 185), quien no
estd de acuerdo con la apreciacion de Servio de que somni aparece “pro

somniorum’:°

Contrairement a ce qu’affirmait Servius, suivi par Conington et Norden,
‘Somni portae’ n’est pas mis pour ‘Somniorum portae’. Ce sont les portes
du Sommeil, c’est-a-dire, par métonymie, les portes du domaine ol regne le
Sommeil, frére de la Mort, les portes du royaume d’en-bas.

6 Cf. Mcr. 1.3 (citado en Getty 1933, p. 2): hinc et insomnio nomen est non quia per
somnum uidetur —hoc enim est huic generi commune cum ceteris— sed quia in ipso
somnio tantum modo esse creditur dum uidetur, post somnium nullam sui utilitatem uel
significationem relinquit.

7 El diccionario de Autenrieth lo asocia con los vocablos latinos sopor y somnus. El de
Lidell and Scott lo define como “sleep, slumber // Sleep as a god, twin brother of Death”.

8 Cf. las definiciones de somnus en Lewis and Short (“Sleep // sleep, sloth, drowsi-
ness, inactivity, slumber, idleness™) y oLD (“Sleep // sleepiness, drowsiness, somnolence
/I addiction to sleep, lethargy, sloth™).

9 Cf. Serv. A. 6.893. Lo mismo considera Norden 1903, p. 339: “Die beschreibung

der ‘Tore der Trdume’ (Somni portae, da oblique Casus von somnium unbrauchbar
waren)”.
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En la misma linea interpretativa se ubica Reed (1973, p. 313):

Virgil calls them not, as in Homer, gates of Dreams, but gates of Sleep (‘Som-
ni’). Servius suggested that this is simply because ‘somniorum’ is unmetrical
—a ridiculous reason, because Virgil could easily avoid the genitive.

El sustantivo somnus aparece en Eneida en veintitrés ocasiones'? para
expresar la necesidad de dormir o el momento en que se duerme. En seis
de esas ocurrencias, integra el circunstancial in somnis para dar cuenta
del contexto en que se produce una vision onirica: Dido ve en suefos
al fantasma de Siqueo (1.353) y a Eneas (4.466); Eneas contempla a la
sombra de Héctor (2.270), a los penates (3.151) y a la sombra de Anqui-
ses (4.353); transfigurada como la matrona Béroe, Iris dice haber visto
mientras dormia a Casandra (5.636). La frase in somnis, “en suefios”,
“mientras dormia”, da cuenta del momento en que aparece una vision
onirica, un somnium.

Como sustantivo propio, designando el nombre del dios Somnus, apa-
rece no s6lo en la descripcion de las puertas sino también en el episodio
de la muerte de Palinuro (5.838). Como se recordard, esta divinidad apa-
rece ante el timonel trayéndole “tristes visiones” (somnia tristia, 5.840)
y causando asi su caida de la nave.

Esta vinculacion entre suefio y muerte, que no aparecia en Homero, se
manifiesta no sélo en el pasaje de las puertas sino también en una serie
de ocasiones en que ambos fendmenos se presentan como relacionados.
Eneas, tanto cuando se encuentra con la sombra de Credsa en Troya,
como cuando ve al fantasma de Anquises en los infiernos, intenta abra-
zar a sus seres queridos. En ambos casos, los espiritus se desintegran
“muy similares a un suefio alado” (2.794 = 6.702: volucri... simillima
somno). Asimismo, el descanso nocturno se describe como una muerte
breve: el espiritu de Deifobo recuerda que la dltima noche de Troya
durmié tranquilamente y define quies (reposo, descanso) como “muy
similar a una placida muerte” (6.522: placidae... simillima morti). Final-
mente, se puede sefialar que el barquero Caronte designa al submundo
como ‘“el lugar de las sombras, del suefio (o: ‘de Suefio’) y de la no-

10°Cf. Verg. A. 1.353, 1.470, 1.680, 2.9, 2.265, 2.270, 2.302, 3.147, 3.151, 3.633,
4.81,4.185,4.244,4.353,4.466,4.527,4.530, 4.555,4.572, 5.636, 6.390, 6.520 y 7.88.
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che soporifera”.!! Reposo, descanso, suefio, muerte aparecen en Virgilio
como realidades cognadas.

La descripcion de las puertas

Las puertas se describen por medio de los materiales con los que estan
hechas'? y de la funcién que cumplen. La primera es de cuerno (cornea,
6.894) y a través de ella salen facilmente (facilis datur exitus, 6.894) las
sombras verdaderas (veris... umbris, 6.894). La segunda es de marfil
resplandeciente (candenti... elephanto, 6.895), lo cual la hace brillante
(nitens, 6.895), y sirve para que los Manes envien hacia el cielo falsos
insomnios (falsa ad caelum mittunt insomnia Manes, 6.896).

La critica del siglo XX, en su gran mayoria, ha dejado de lado la cues-
tion de la materia que constituye las puertas'? y se ha concentrado en
dilucidar la diferencia entre verae umbrae y falsa insomnia. A continua-
cion reseflaremos las diversas posturas criticas al respecto.

Verae umbrae
Por la primera puerta “se da fécil salida a las sombras verdaderas” (veris

facilis datur exitus umbris, 6.894). Parece claro que el término umbra se
refiere aqui a los fantasmas o espiritus de los muertos,'* como en otras

1 Verg. A. 6.390: umbrarum hic locus est, somni noctisque soporae.

12 Virgilio en este aspecto conserva la descripcion de las puertas homéricas, en las que
se advierte un juego de palabras entre el material de que estdn hechas y los suefios
que salen por una y otra. En efecto, los suefios que pasan a través de la puerta de mar-
fil (dwa moLotod €Mépavtog) nos “engafian” (éhepaipovran, del verbo éhedpaipopar, “to
cheat with empty hopes” seglin Autenrieth), mientras que los que salen por la de cuerno
(dw Egotdv nepdwv... Obpale) cumplen (xpaivouvot, del verbo xpaivw, “accomplish,
fulfil”) cosas verdaderas. Penélope introduce la descripcidn para incluir el suefio del
dguila entre los de la primera puerta, sin saber que estd equivocada y que este anuncio

sf hallard cumplimiento a la brevedad.

13 Servio ha considerado los materiales de las puertas para establecer su interpre-

tacion alegdrica (per portam corneam oculi significantur, qui et cornei sunt coloris et
duriores ceteris membris [...]. per eburneam vero portam os significatur a dentibus. et
scimus quia quae loquimur falsa esse possunt, ea vero quae videmus sine dubio vera
sunt), la cual es recogida por Getty 1933, p. 12 y Fletcher 1962, p. 266.

4 Véase la séptima acepcion de umbra en el oLp: “the disembodied form of a dead
person, ghost, shade; (pl. collect.) the world of the dead, the underworld”.
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instancias del poema.!> Lo que no se explicita es hacia donde lleva la sa-
lida que la puerta de cuerno proporciona a las almas. Consideramos dos
alternativas. La primera es que se trate de la puerta por donde las almas
regresan al mundo de los vivos para reencarnarse, segin habia explicado
Anquises anteriormente (6.748-751):

has omnis, ubi mille rotam volvere per annos,
Lethaecum ad fluvium deus evocat agmine magno,
scilicet immemores supera ut convexa revisant
rursus, et incipiant in corpora velle reverti.

a todas estas, una vez que hicieron girar la rueda del tiempo a lo largo de
mil afos, el dios las llama en gran rebafio junto al rio Leteo, indudablemente
para que, sin memoria, vuelvan a visitar las bovedas superiores y comiencen
a querer regresar a los cuerpos.

La segunda posibilidad es que sea la puerta por donde salen los espiri-
tus para aparecerse en el mundo de los vivos, lo cual sucede en episodios
como los de Siqueo (1.353-359), Héctor (2.268-297), Cretsa (2.771-
794) o Anquises (5.719-778).'6

Las umbrae reciben el calificativo de verae, rasgo que marca la opo-
sicion mads clara con respecto a la segunda puerta. El oD ofrece diez
acepciones de verus'” y coloca el verso 6.896 como ejemplo de la sexta
de ellas, en su empleo referido a personas: alguien calificado como verus
es “quien emite o expresa la verdad, veridico”. Si bien existen trabajos
que retoman este significado de umbrae verae en tanto comunicadoras

IS Cf. Verg. A. 2.772,4.386,5.81,5.734, 6.289, 6.294, 6.390 y 6.401.

16 Rolland 1957, p. 185 y Reed 1973, p. 315 contemplan ambas alternativas; Otis
1959, p. 176, Camps 1969, p. 93 y Austin 1977, p. 276 aluden solamente a la segunda
posibilidad.

171) Real (as opposed to counterfeit), genuine; (of attributes) true, proper; (of things)
genuine, authentic; 2) real (as opposed to an illusion, imitation, representation, etc.),
actual; (of abst. things) not simulated, real; 3) seen, experienced, etc., in its actual
form, as it really is; 4) that is thoroughly and actually what is implied by its name,
real; 5) properly so-called, true; 6) consistent with fact, true; (of persons, etc.) uttering
or expressing the truth, truthful; 7) (neut. as sb.) the truth, fact; 8) grounded in truth,
well-founded, sound; 9) morally right or true, just, honest; (of persons, etc.) having
integrity, upright, honest; 10) consistent with a rule, standard, calculation, etc., true,
correct, proper.
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de verdad,'® la mayor parte de los estudios del pasaje atienden funda-
mentalmente a las acepciones 1 y 2, que definen verus como aquello
real, genuino, concreto, por oposicioén a ‘falso’, ‘falsificado’ o ‘simula-
do’. Esta tendencia se comprueba al observar el modo como los distintos
estudiosos traducen el sintagma veris umbris: Getty (1933, p. 13) habla
de “realities in Hell”, Rolland (1957, pp. 185, 186) de “ombres réelles”,
Camps (1969, p. 87) de “real ghosts”, Kirsopp Michels (1981, p. 143)
de “genuine ghosts”, Tarrant (1982, p. 52) de “the ‘real shades’ of the
dead who occasionally appear to the living”, Williams (1983, p. 48) de
“real ghosts”, por citar algunos ejemplos.”” Desde esta perspectiva, se
considera que las verae umbrae a las que se da salida por la puerta de
cuerno son umbrae genuinas y auténticas, i. e., existen realmente, no
son fruto de una falsificacién. Ascienden al mundo de los vivos pero,
hay que destacar, no siempre se aparecen en sus suefos: la aparicion de
la imagen de Cretdsa a Eneas en Troya (2.771-794) ocurre en la vigilia,
ya que no encontramos en el inicio del pasaje ninguna indicacion de
que el héroe estuviera durmiendo (no aparece la frase in somnis ni nada
similar), como tampoco, en el final, se indica que Eneas se despierte
(como si ocurre, por ejemplo, en el pasaje de Héctor: en 2.302 Eneas
dice excutior somno).

Falsa insomnia

La segunda puerta, por otra parte, es aquella por donde falsa ad caelum
mittunt insomnia Manes (6.896). Se debe examinar, pues, si los términos
umbrae e insomnia designan a entidades absolutamente diferentes o si
tienen que entenderse como sinénimos.

Acerca del vocablo insomnia la discusion es mds compleja que en
torno al significado de umbrae. El oLD registra dos acepciones que se
distinguen entre si por el diferente significado atribuido al prefijo in-.
En la primera de ellas in- se entiende en sentido privativo y entonces
insomnia, usado generalmente en plural, es “insomnios, desvelos”. En
la segunda, el prefijo se interpreta en su empleo preposicional y en con-

18 Por ejemplo Everett 1900, p. 154 (“truth-telling shades™).

19 En algunos andlisis se combinan ambas acepciones y entonces se dice que verae
umbrae son las sombras reales que dicen la verdad. Cf. Otis 1959, p. 176 y Reed 1973,
p. 313.
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secuencia la definicidn es “aparicién vista en suefios, suefio, ensuefo”,
asimilando el término al vocablo griego évimviov.?

Getty, en su articulo de 1933, formula una lectura del pasaje basada
en la primera acepcion de insomnium, es decir, aquella en donde in-
funciona como prefijo privativo (en espafiol, “insomnio”). Estudia las
ocurrencias del término en distintos autores de la literatura latina®' y se
detiene en la dnica otra aparicion de insomnia en Eneida: el verso 4.9 en
el que Dido exclama Anna soror, quae me suspensam insomnia terrent.
Getty entiende que, a la luz del comienzo del libro 4,>? tenemos que en-
tender que la reina no es capaz de dormir (4.4-5):

haerent infixi pectore vultus
verbaque nec placidam membris dat cura quietem.

Permanecen clavados en su pecho el rostro y las palabras [= de Eneas] y no
otorga a su cuerpo un descanso placido.

20 Michels 1981, p. 144, explica el significado técnico de insomnia resumiendo las
apreciaciones de Macrobio en el principio de su comentario al Somnium Scipionis:
“Macrobius, at the beginning of his Commentary on the Somnium Scipionis (1.3.2-6),
lists five types of dreams under their Greek names and gives the Latin equivalents. The
Greek enhypnion is the Latin insomnium. It is a type of dream which is unworthy of
the trouble of interpretation, as it provides nothing of divination (quia nihil divinationis
adportant). It comes to a man in sleep when he has been worried by cura animi corpo-
risve sivefortunae. Such dreams disturb the sleeper and vanish with sleep —una cum
somno avolant et pariter evanescunt. An insomnium leaves behind it no helpfulness or
meaning— nullam sui utilitatem vel significationem relinquit. Macrobius adds falsa
esse insomnia nec Maro tacuit, and quotes A. 6.896 and 4.4 f. and 9 to make his point”.

21 En la conclusion del articulo resume (Getty 1933, pp. 26-27): “insomnia first de-
clension and feminine occurs only in the nominative and ablative singular in the early
dramatic poets and in the prose of late archaizers. Insomnia in the Classical period,
except in the Elder Pliny, means always ‘sleeplessness’, but sometimes almost is the
equivalent of ‘waking visions’ or even in Statius of ‘waking up’: it occurs then only in
the nom., acc., and abl. plural of the second declension neuter. In later Latin we may
have the genitive plural. The singular occurs first in Suetonius in the abl. case, and in
later Latin also in the genitive. Insomnia the neuter word of the second declension has
the meaning of ‘dreams’, ‘visions seen in sleep’ first in the Elder Pliny, and then in later
Latin of the fourth century. In Pliny the word is always plural and accusative case, but
later we have the nominative, and even the accusative singular”.

22 Getty 1933, p. 6: “When Aeneas has ceased his story and Dido is left alone and to
her own thoughts, does she fall asleep to be able to talk about her insomnia or “dreams”
to Anna in the morning? I presume that no commentator thinks that Dido could have
had dreams, visions in sleep, enypnia, and not merely ‘waking visions’ (since they will
admit no compromise on this word), without being asleep”.
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Segtin Getty esta descripcion deja en claro que Dido no ha sido capaz
de conciliar el suefio, desvelada por el recuerdo constante del troyano
y que entonces, cuando se dirige a Ana, no puede estar hablando de los
sueflos que tuvo mientras dormia, sino de visiones y pensamientos que
la atormentan durante su desvelo.?® Si, como es dable esperar, ambas
ocurrencias de insomnia en Eneida comparten el mismo significado,?*
entonces —concluye Getty— los falsa insomnia que salen por la puerta
de marfil son visiones de la vigilia

Si bien la observacion de Getty acerca del contexto narrativo en que
se ubican estas palabras de Dido es acertada, la frase “la preocupacion
no da a sus miembros un descanso placido” (4.5, nec placidam membris
dat cura quietem) no necesariamente implica que la reina no haya podi-
do dormir; puede indicar también que ha tenido un suefio entrecortado.?
Asfi lo sefiala Servio: quod non ex aperto vigilasse se dixit, sed habuisse
quietem inplacidam, id est somniis interruptam. Desde esta perspectiva,
insomnia es interpretado como visiones vistas “en suefios” (con la acep-
cion locativa del prefijo in); lo que hace Dido es relatar los suefios que
la han intranquilizado mientras dormia.

A favor de esta segunda alternativa se presenta un pasaje posterior del
libro 4: luego de determinar su suicidio (4.450-451: tum vero infelix fatis
exterrita Dido / mortem orat), Dido es aterrorizada no sélo por omina
que ocurren durante su vigilia (el vino transformado en sangre en 4.455,
las voces que salen del altar de Siqueo en 4.457-461, los cantos de los
btihos en 4.462-463) sino también por pesadillas (4.465-468):

agit ipse furentem

in somnis ferus Aeneas, semperque relinqui
sola sibi, semper longam incomitata videtur
ire viam et Tyrios deserta quaerere terra...

El mismo Eneas se aparece, cruel, en suefios, y siempre parece ser abando-
nada sola, siempre parece recorrer sin compaiifa un largo camino y buscar a
los tirios por una tierra desierta...

23 Véase también Fratantuono 2007, p. 633.

2 Getty 1933, p. 12: “Vergil surely has not used the word twice, each time in a
contrary meaning”.

25 Cf. la acepcién 4 de placidus en el oLD.
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Si seguimos el razonamiento de Getty, Dido nunca podria haber con-
ciliado el suefio después de haber resuelto morir y en medio de semejan-
tes signos monstruosos. Al principio del libro 4, pues, Dido habla de los
suefios que la han aterrado, es decir, las pesadillas; en el final del libro 6
aprendemos que esas visiones son forjadas por los Manes.

Si bien la mayoria de los estudios®® sostiene que insomnia debe inter-
pretarse como “visiones en suefios”,”’ tomando la segunda acepcion del
prefijo in y estableciendo, entonces, casi una sinonimia entre insomnia
y somnia,”® se observan diferencias en la postura a adoptar con respecto
a si existe o no una diferencia clara entre los insomnia de la segunda
puerta y las umbris de la primera.

Algunos criticos? entienden que con insomnia se designa especi-
ficamente a los suefios en los cuales los fantasmas de los muertos se
aparecen ante los vivos. De adoptarse este punto de vista, los seres que
egresan por la puerta de marfil también serdn considerados umbrae,
pero con la caracteristica especifica de ser umbrae que se aparecen en
suenos:

The horn gate deals with true umbrae, and thus with true insomnia, in which
the umbrae appear. The ivory gate sends out false dreams, which are in
themselves false umbrae (Reed 1973, p. 314; el subrayado es nuestro)

Si se interpretan las umbrae de la primera puerta como los espiritus
que se presentan en suefios y a los insomnia de la segunda como los
suefios en que dichos espiritus aparecen, la Unica diferencia entre las
puertas radicaria en la oposicion verus / falsus, sin que exista una distin-
cion entre las entidades que salen por una y otra. Esta propuesta ignora,
a nuestro entender, aquellas visiones en suefios en las que no aparecen

26 Everett 1900, p. 154; Rolland 1957, pp. 185-186; Otis 1959, p. 176; Camps 1969,
p- 93, y Michels 1981, p. 144.

27 Cf. Michels 1981, p. 144: “Elsewhere in Latin literature it occurs as a synonym
for somnium”.

28 Servio, en su comentario a 6.896, explica el término insomnia diciendo “id est
somnia”. Asimismo, en el comentario a 5.849 dice que insomnia es quod videmus
in somnis. En el comentario al verso 4.9 diferencia insomnia de insomnium y afirma
insomnia uero generis neutri numeri pluralis ea, quae per somnium uidemus, ut “sed
falsa ad caelum mittunt insomnia manes” .

29 West 1964, p. 63, Hunt 1973, Reed 1973.
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umbrae: por ejemplo, el suefio de Eneas en donde lo visitan los penates
(3.147-171) o el de Dido en que se le aparece Eneas (4.465-473).

Con el adjetivo falsus la cuestion es mds compleja que con verus
puesto que son mds diversas las acepciones del término que emplean los
distintos trabajos:*

* El orp incluye el verso 6.896 en calidad de ejemplo de la novena
acepcion, es decir, falsus como “misleading, deceptive, delusive”.
Segln esta interpretacion, los insomnia que salen por la puerta de
marfil son engafiosos, llevan a confusién, hacen creer algo que
no es verdad. Esta Optica puede encontrarse en gran parte de los
trabajos: Everett 1900,*! Hunt 1973,*? Tarrant 1982,% Williams
1983.** Boyle 1986,% Horsfall 19953¢ y Fratantuono 2007.%

* Otros andlisis prefieren considerar falsus como ‘“not genuine,
sham, spurious, false” (tercera acepcién) y entonces entienden
que los insomnia que salen por la segunda puerta en realidad no

30 El oLp presenta las siguientes acepciones: 1) (of opinions, reports) erroneous,
untrue, false; (of decisions, policy) incorrect, wrong; 2) (of persons) deceived, in error,
wrong, mistaken; 3) not genuine, sham, spurious, false; (of hopes, fears, suspicions,
etc.) ungrounded, unjustified; (of documents) forged; (of notes) not natural; 4) impro-
perly so called, pretended; 5) assumed in order to deceive, counterfeited, imitation;
also, disguised; (of names) used so as to deceive, assumed; 6) (of events) that never
happened, unhistorical, fictitious; (of things) non-existent, unreal, imaginary, illusory;
7) (of statements, etc.) purposely untrue, mendacious, lying; 8) (of persons) deceitful,
treacherous, faithless; (of actions) deceitful, insincere; 9) (of things) misleading, decep-
tive, delusive.

31 Everett 1900, p. 154: “the ivory gate, through which deceitful dreams pass”.
32 Hunt 1973, p. 40: “through the ivory gate come dreams that are deceptive”.

33 Tarrant 1982, pp. 52-53: “falsa insomnia, deceiving visions. [...] The associations
of deception, illusion, and unreality are disturbing, even ominous”.

3 Williams 1983, p. 48: “For falsus need not mean ‘false’, that is, objectively untrue;

599

it can also mean ‘deceptive’ or ‘illusory’”.

35 Boyle 1986, pp. 143-144: “There can be no doubt that [...] the dream-figures, the
falsa insomnia [...] sent through the ivory gate are, as the word falsa itself indicates,
delusive, non veridical”.

% Horsfall 1995, p. 147: “the adjective need not signify ‘lying’, though it can, and 1
hope to have offered reason enough to make the reader pause before accepting without
question that sense here. Falsus can also mean ‘unreal’ (of a deceiving appearance)”.

37 Fratantuono 2007, p. 633: “Virgil’s point is not the reality of ghostliness, but rather
the truth or falsehood of what the ghost says in dreams”.
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son tales, sino invenciones forjadas por los Manes. Tal es la pers-
pectiva adoptada por Rolland 1957 38

* Existen estudios que, por su parte, fundamentan su interpretacion
en la primera acepcion del término (falsus en tanto “erroneous,
untrue, false; incorrect, wrong”) y afirman que se califica asf a los
insomnia porque no son verdaderos, no pertenecen al ambito de la
realidad. Hallamos esta postura en Otis 1959 y Otis 1964 .%°

* Finalmente, algunos criticos entienden que se emplea aqui falsus
en su cuarta acepcion, i. e., “improperly so called, pretended”.
Desde este punto de vista, lo que los Manes envian por la puerta
de marfil en realidad no son insomnia, aunque sean llamados y
considerados de esa manera. Asf lo interpretan Getty 1933% y Reed
1973 este tltimo basa su lectura en el empleo del adjetivo falsus
referido al Simois de Butroto (3.302) para expresar que, a pesar
de que ése no es el rio troyano, los habitantes del lugar han deci-
dido llamarlo de esa forma.

Consideramos que la primera tendencia es la mds adecuada para en-
tender el sintagma falsa insomnia. Las posturas de Rolland y Otis llevan
a considerar los insomnia como algo inventado e irreal, lo cual queda
desmentido por la abundancia de visiones que ocurren in somnis a lo
largo del poema. A pesar de ser una creacion de los Manes, tienen exis-
tencia en el plano onirico de los hombres. La interpretacion de Getty y
Reed lleva a concluir que lo que envian los Manes es “algo” cuyo nom-
bre se desconoce y que, incorrectamente, es denominado insomnium.

38 Rolland 1957, p. 185-186: “Les falsa insomnia du vers 896 [...] sont les fantdmes
illusoires créés par 1’imagination des Méanes”. En ocasiones, se afiade que se trata de
creaciones disefladas por los Manes especialmente para engafar (quinta acepcion). Asi
lo cree, por ejemplo, Molyviati-Topsis 1995, p. 642: “the manes use the ivory gates to
send visions which are illusory, unrealistic”.

3 Otis 1959, p. 176: “this, as I see it, clearly signifies that his Hades vision is a
dream and a “false dream” in the sense that it is not to be taken as literal reality”; Otis
1964, p. 304: “Perhaps the best explanation that can be given is that falsa insomnia is
a phrase here used to suggest that his experience is not walking reality or literal truth”.

40 Getty 1933, p. 13: “they are not true denizens of the world of shades”.

4 Reed 1973, pp. 314-315: “When Virgil depicts the two as departing through the
ivory gate, he does so in the thought that they are not ‘true’ shades but ‘false’ ones,
that is, not really ‘shades’ at all. [...] ‘False’ not in the sense of ‘deceptive’, but of ‘not
really’” umbrae”.
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Resulta, pues, mas productivo entender que los Manes envian ensuefios,
visiones oniricas, que resultan falsas en tanto engafian a su receptor.

Esto lleva a concluir que en los suefios (in somnis) pueden contem-
plarse tanto cosas verdaderas como cosas falsas, los Manes son los en-
cargados de enviar a estas ultimas. En el ya citado pasaje de la muerte
de Palinuro, el dios Somnus, justamente el duefio de estas puertas, lleva
sueflos que engafian al piloto puesto que le presentan la imagen falsa de
Forbas. Se trata de una vision falsa, forjada en los infiernos. Por el con-
trario, las visiones oniricas verdaderas (por ejemplo las de Héctor o los
penates en los suefios de Eneas) no son invencién de los muertos, sino
que son enviadas por los dioses (3.154-155):

Quod tibi delato Ortygiam dicturus Apollo est,
hic canit et tua nos en ultro ad limina mittit.

Aquello que Apolo ha de decirte, cuando hayas regresado a Ortigia, lo canta
aqui y nos envia a nosotros a tus umbrales espontdneamente.

Conclusiones

Se han resenado la pluralidad de acepciones que poseen los términos
umbra, insomnium, verus y falsus para identificar en cudl o cudles de
ellas se asentaban las distintas posturas criticas sobre las puertas del
suefo.

Adherimos a aquellos estudios que consideran que las entidades que
egresan por una y otra puerta son totalmente diferentes: por la de cuerno
salen los auténticos espiritus de los muertos que comunican a los vivos
(ya en suefios como Héctor o Anquises, ya en la vigilia como Cretsa)
cosas verdaderas; por la de marfil suben desde el infierno visiones oni-
ricas falsas y engafiosas construidas por los Manes. No se trata, pues,
como en Homero, de una dicotomia entre suefios que se cumplen y
suefios que no.

Proponemos una lectura de la diferencia entre las puertas en términos
del conocimiento que las entidades que salen por cada una de ellas pue-
den proporcionar a los vivos. Las sombras de los muertos tienen permiso
(entendemos, otorgado por los dioses) de salir para revelar una verdad
a los vivos: se permite, pues, la comunicacién del saber sobrenatural de
los muertos a los personajes humanos. La segunda puerta, en cambio,
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estd manejada por los propios muertos, que en ocasiones envian a los
mortales suefios engafiosos, es decir, voluntariamente proporcionan una
version distorsionada de su saber. El suefio, como hemos visto, se pre-
senta habitualmente como vehiculo de los anuncios proféticos; en estos
casos, por el contrario, aportan un conocimiento falso que confunde a
quien lo recibe.

ENEAS Y LA PUERTA DE MARFIL

Gran parte de la critica resefiada se ha ocupado de buscar una explica-
cion para la salida de Eneas por la puerta de marfil. Hemos agrupado las
distintas clases de respuesta a esta cuestion de la siguiente manera:

a) Algunos criticos afirman que Eneas sale por la puerta de marfil
porque, sea lo que sea un falsum insomnium, claramente no es una
vera umbra.** Esta perspectiva se fundamenta en una operacion
de descarte: si bien resulta problemético definir univocamente el
concepto de falsum insomnium, verae umbrae claramente se re-
fiere a los espiritus de los muertos. Puesto que Eneas estd vivo,
forzosamente le queda como Unica opcion salir por la segunda
puerta.

b) En otros trabajos se halla la opinién de que Eneas sale por la puer-
ta de marfil porque, en alguna medida, es un falsum insomnium.
Otis (1959, p. 176), por ejemplo, opina que toda la catdbasis es un
suefio que no puede tomarse literalmente* y por ello Eneas queda
asimilado a los falsa insomnia.

¢) Finalmente, algunos consideran que Eneas no es una vera umbra
pero tampoco es un falsum insomnium** y que, por lo tanto, hay
que buscar otro tipo de explicaciéon. Un motivo posible para la
salida por la segunda puerta se encuentra en el papel del fantasma
de Anquises. Mientras que por la puerta de cuerno salen las som-
bras porque “se les otorga una fécil salida” (facilis datur exitus,

42 Asi lo sefialan Duebner 1866 (citado en Reed 1973), Rolland 1957, Ooteghem
1948 (citado en Otis 1959), Otis 1959, Clausen 1964, Reed 1973, Austin 1977, Tarrant
1982, Henry 1989, Horsfall 1995.

43 Véase nota 38.
4 Cf. Henry 1989, p. 138.
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en voz pasiva), por la segunda puerta ascienden los falsa insomnia
que los Manes envian (falsa... mittunt insomnia Manes). Los Ma-
nes son los agentes de la accién y Anquises, que pertenece a este
grupo, solo es capaz de abrir la puerta de marfil para dejar salir a
su hijo.

Ahora bien, en los tres tipos de respuesta arriba enunciados se busca
explicar el motivo por el cual Eneas sale por la puerta de marfil, es decir,
se trata de detectar en el personaje de Eneas alguna caracteristica que
justifique su salida por alli (ya su exclusién del grupo de las verae um-
brae, ya su pertenencia al conjunto de los falsa insomnia, ya su relaciéon
con Anquises). Se asume a priori que tiene que haber un motivo para que
Eneas salga por alli y entonces se indaga cudl es ese motivo (operacion
que, llamativamente, no se realiza para explicar por qué Eneas puede
retirar la rama dorada o ver a los dioses mientras destruyen Troya o in-
grese a Cartago envuelto en una nube).*

Por otra parte, cabe sefalar que si Eneas cumpliera con algtn requi-
sito que lo asociara con las puertas infernales, es decir, si su naturaleza
estuviera de algin modo ligada a una de las dos puertas, no seria tan sor-
prendente su presencia en el submundo, que es sefialada repetidamente
como excepcional. En efecto, cuando desea ingresar, la Sibila, ademads
de advertirle la dificultad del retorno, le anuncia que contemplard reg-
na invia vivis (6.154), es decir, “reinos inaccesibles para los vivos”. El
barquero Caronte también sefiala el cardcter inapropiado de la visita de
Eneas (6.388-391):

quisquis es, armatus qui nostra ad flumina tendis,
fare age, quid uenias, iam istinc et comprime gressum.

4 Se dird que puede hacer estas cosas por la virtud de la piefas o por los favores que
le concede su madre divina. ;No se puede responder que la salida por la puerta de mar-
fil obedece a las mismas razones, y que es una especie de privilegio otorgado a Eneas
—por los dioses o por el mismo fantasma de Anquises, ya que son los Manes los que
tienen acceso a esa puerta—, que no se ve obligado a recorrer nuevamente el mundo
infernal para poder salir? Otra cuestién sorprendente en los andlisis de este pasaje es la
ausencia de explicaciones acerca de la salida de la Sibila. Los estudios se concentran en
dilucidar por qué sale Eneas por la puerta de los falsa insomnia y parecen olvidar que
el héroe no sale solo sino en compaiiia de la sacerdotisa. ;Acaso puede decirse que la
Sibila de Cumas es un “suefio falso?
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umbrarum hic locus est, somni noctisque soporae:*°
corpora uiua nefas Stygia uectare carina.

Quienquiera que seas, ti que te acercas armado a nuestros rios, vamos, desde
ahi di ya a qué vienes y refrena tu paso. Este es el lugar de las sombras, del
suefio y de la noche soporifera: no es licito transportar cuerpos vivos en la
nave estigia.

De las palabras del barquero podemos extraer una interesante con-
clusion: la definicién umbrarum hic locus est, somni noctisque soporae
implica necesariamente la no pertenencia de Eneas a ninguna de las
categorias que habitan ese espacio, es decir, Caronte explica de quiénes
es el infierno para subrayar la idea de que Eneas es un visitante extrafio.
Por consiguiente, Eneas no es una umbra ni un somnus.

También Anquises, al recibir a su hijo en los campos felices, se sor-
prende de que haya podido vencer los obstdculos para llegar a ese lugar
(6.687-689):

Venisti tandem, tuaque exspectata parenti
vicit iter durum pietas? datur ora tueri,
nate, tua et notas audire et reddere voces?

(Finalmente has llegado y la piedad, esperada por tu padre, ha vencido el
duro camino? ;Se permite contemplar tu rostro, hijo, y escuchar y responder
voces conocidas?

El padre ha convocado al hijo a realizar este viaje, como lo recuerda
Eneas mds abajo (6.695-698), e indudablemente estaba esperando su
llegada, pero de todos modos sefiala como excepcion que esté permitido
(datur) encontrarse nuevamente a pesar de las dificultades que el héroe
ha vencido (6.692-693).

Si, como vemos, la presencia de Eneas es vista por los habitantes del
infierno como sorprendente, extrafia e incluso inadecuada, ;por qué ha
de existir un motivo 16gico para su salida por la puerta de marfil? Eneas
no pertenece a ninguno de los tipos de seres o criaturas para los que las

46 En estas palabras de Caronte se reitera, una vez mds, la asociacion entre el suefio
y la muerte.
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puertas estdn disefiadas, su salida es absolutamente excepcional.*’” Si se
lo compara con otros héroes protagonistas de catdbasis (Orfeo, Polux,
Teseo, Hércules, a los que el propio Eneas recuerda al pedir permiso
para ingresar*®), se comprueba que comparte con ellos las caracteristicas
que la Sibila presenta como requisitos para descender y luego regresar
al mundo de los vivos*® pero, a diferencia de sus precedentes, Eneas no
retorna regresando a la entrada sino que sale por las puertas. La propia
Sibila afirma que la mayor dificultad de la impresa es revocare gradum,
“volver sobre los pasos” (i. e., hacia el lugar por donde se ingresd) sin
mencionar las puertas del suefio. Esta omision no se debe, a nuestro
entender, a que no las conozca, sino a que ninguno de los héroes que
fueron al infierno y regresaron al mundo de los vivos las ha utilizado
como via de retorno. En efecto, al revisar algunas versiones del episodio
de catdbasis de dichos héroes, podemos comprobar que el camino de re-
greso a la vida o bien no es mencionado (como en el caso del mito de
Cistor y P6lux®®) o bien se describe como un movimiento en direccion
contraria al del ingreso al submundo (Orfeo, Hércules, Teseo’!), pero no
aparece nunca vinculado con las puertas. Eneas se distingue, pues, por
este privilegio.

Resulta interesante indagar no por qué el héroe sale por esa puerta
—hemos visto que se trata de algo excepcional — sino qué implica esto
para la continuacién del relato.’?> En esta linea, se han sugerido diversas
propuestas. Fletcher, por ejemplo, sefiala en su Commentary (1962, p.
101) que se trata de una simple cuestion de maquinaria narrativa: Virgi-

47 Asf lo cree Horsfall 1995, p. 147: “We need to distinguish the Gate’s normal traffic
(whether or not we claim to understand exactly what that is) from Aeneas, who in no
way corresponds with it”.

4 Verg. A. 6.116-123.

4 Verg. A. 6.125-131. Los tres rasgos son la ascendencia divina (dis geniti), la virtud
heroica (ardens virtus) y el amor de Jupiter (quos aequus amavit luppiter).

30 Cf. Apollod. Bibl. 3.11.2 y Hom. Od. 11.298-304, donde se sefiala que cambian
cada aflo su ubicacién en el cielo y en los infiernos, pero no qué espacios recorren para
hacerlo.

SUCf. Verg. G. 4.485-486 acerca de Orfeo (pedem referens) y la descripcion del
ascenso de Hércules por Juno en Séneca, Hercules furens 47-56 (ad superos refert;
reverti; retro via).

32 En este sentido, adherimos a la propuesta de Gotoff 1985, p. 36: “I believe that the
device of sending Aeneas through the gate of false dreams has to do with what Aeneas
will make, or fail to make, of what he has just witnessed”.
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lio necesita expresar de qué forma retorna Eneas al mundo de los vivos
antes de continuar con los sucesos en Italia.® Otros criticos consideran
que la salida por la puerta de los falsa insomnia es un comentario autorial
sobre el caricter falso, o al menos engafioso, del discurso de Anquises en
los infiernos (Otis 1959, p. 176 y 1964, p. 305, Hunt 1973, p. 53% o
Kirsopp Michels 1981, p. 143%%), y de alli deducen una lectura pesimista
del pasaje segtn la cual la futura gloria de Roma es una mera ilusion.

Desde otra perspectiva, algunos estudiosos han sefialado que la aso-
ciacién de la catdbasis con la experiencia onirica deriva en la imposibi-
lidad de que Eneas recuerde lo que ha aprendido en el submundo. En
efecto, Anquises le ha revelado no sélo el futuro de su estirpe a través
del desfile de los futuros préceres romanos, sino también la dindmica de
las almas (su ingreso al infierno en la muerte, su juzgamiento, su reen-
carnacion), pero Eneas no recuerda lo que ha aprendido, o por lo menos
no lo refiere a otros personajes. Gotoff (1985, pp. 38-39), por ejemplo,
entiende que la salida por la segunda puerta es un recurso narrativo para
negarle a Eneas el privilegio de este conocimiento sobrenatural, y es fal-
sus para su percepcion, pero de ninguna manera para la de la audiencia,
descartando asi la interpretacion pesimista:

It is precisely in the pattern of this irony-Aeneas’ being in touch with the
reassuring fact of the success of his mission, but unable to appreciate and
be comforted by it-that Virgil created his device of the ascent from the
Underworld through the gate of false dreams. [...] The audience must un-
derstand that Aeneas emerges from the Underworld with no knowledge of
historical validity of that mission. His pietas consists of blind faith. [...] The
ascent from the Underworld, then, is a dramatic contrivance created to deny
Aeneas —but not the audience— retention of what he has just witnessed,
knowledge of the future of Rome. The device is impressionistic, dealing
with Aeneas’ perception, rather than with the “truth” of the vision.

33 Algo similar propone West 1964, p. 63: “At the simplest we may say that Virgil
uses the traditional imagery solely to construct a closing scene, to provide a method of
exit as the cave at Avernus was the method of entry”.

3 Véase nota 19.

3 Afirma que el descenso a los infiernos “is essentially a fifth dream vision”.

3 “That they leave Hades by one of the Gates of Sleep may be explained if we ac-
cept the hypothesis that Vergil intended the whole journey through the underworld to be
interpreted as a dream from which Aeneas now wakes”.
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En términos similares se refiere Goold (1992, p. 123):

But why must Aeneas not retain beyond his sojourn in the underworld the
knowledge he has learned there? Because Virgil is determined to keep him
strictly limited to the condition of a mortal: he is not to enjoy superhuman
knowledge of the future.

Este tipo de estudios realiza un aporte fructifero porque analiza el
significado de falsa insomnia y sus connotaciones de irrealidad, engafio,
vision, falsedad, etc. solamente con respecto a la perspectiva del perso-
naje de Eneas, y no a la del lector de Eneida. Se entiende que el &mbito
del suefio y de la muerte es especialmente adecuado para la transmi-
sion de verdades cdsmicas e histdricas, cuya importancia pertenece a
un nivel de conocimiento que trasciende lo humano,’’ pero no por ello
se adjudica el cardcter ilusorio al episodio del descenso en su totalidad.

RESUMEN Y CONCLUSIONES

La resefia de buena parte de la bibliografia sobre el pasaje final del libro
6 contribuye a organizar las distintas posturas criticas al distinguir sobre
qué concepciones y supuestos se asientan. Hemos visto que la amplitud
de significados que ofrecen los lexemas verus, falsus, umbra e insom-
nium admite una diversidad de opiniones acerca del sentido de la opo-
sicién entre ambas puertas y que los pareceres vertidos en los distintos
estudios obedecen a diferentes concepciones del texto en general. Asi,
se ha advertido, por ejemplo, que los criticos que entienden verus como
aquello que se cumple y falsus como aquello que no parten del supuesto
de que Virgilio mantiene exactamente la misma oposicién que Homero
(¢ledaigopon / npaivovotr), desestimando o no considerando algunas di-
ferencias claras entre ambos textos. Por su parte, los trabajos que optan
por dar el nombre de falsum insomnium a lo que Eneas ha visto en el
submundo, o incluso al propio personaje de Eneas, lo hacen desde aque-
Ila perspectiva que se ha dado en llamar “pesimista” o “antiaugustea”,
despojando de todo carécter celebratorio al desfile de los futuros héroes

ST Cf. Fletcher 1941, p. 102: “When he sends Aeneas out by the ‘gates of sleep’ there
is a suggestion that truths about the after-life can only be expressed in terms of dream
and vision”.
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romanos al considerarlo una mera invencién engafiosa del fantasma de
Anquises que oculta la “verdadera” historia de Roma.

En el marco de nuestra investigacion, que se propone estudiar el dis-
curso profético en Eneida como vehiculo de transmision del fatum y
como medio de comunicacién entre dioses y hombres, proponemos una
lectura de este pasaje en la que se privilegie la interpretacion de las
puertas del suefio como un umbral, como un limite, entre dos mundos o
realidades con niveles de conocimiento diferentes acerca del destino y
de los mecanismos del universo.”® El infierno es conceptualizado como
un espacio en donde se adquiere un conocimiento privilegiado:>° prueba
de ello es que Hécate ha designado a la Sibila, sacerdotisa inspirada y
conocedora del futuro (praescia venturi, 6.66), al frente del lugar.’ En el
submundo las almas de los muertos se vuelven capaces de aprender nue-
vos detalles acerca del pasado, del presente y del futuro,’! aun cuando
durante su vida terrenal hayan sido seres humanos comunes y corrientes,
sin ningun tipo de poder profético.

Las puertas del suefio ofician de limite entre estas dos realidades
con distintos niveles de conocimiento. Por la puerta de cuerno tienen
permiso de salir®> las sombras verdaderas, los espiritus que habitan el
submundo. Pueden ascender y presentarse a los vivos para advertirlos
o revelarles algtn aspecto de su porvenir, pero siempre manteniendo su

3 Cf. Brooks 1953, p. 262: “The movement, words, and action of Aeneas not only
bring him from the doors of Daedalus to the jaws of hell, but convey him from one level
of existence to another. Objectively he passes from life to death, subjectively from the
impotent and chaotic perceptions of mortality to a power over himself and the world
which barely falls short of being ultimate knowledge as well”.

% De alli la existencia de la necromancia como préctica adivinatoria mediante la cual

los vivos accedian a un determinado saber por medio del contacto con los muertos. Cf.
Bouché-Leclercq 2003, pp. 247-255.

% Cf. la invocacién de Eneas en Verg. A. 6.117-118: nec te / nequiquam lucis Hecate
praefecit Avernis.

! Palinuro (Verg. A. 6.347-371) y Deifobo (Verg. A. 6.509-530) se enteran en los
inferis de los detalles y circunstancias de su muerte; Anquises dice haber temido por su
hijo mientras €l se demoraba en Cartago (Verg. A. 6.694), con lo cual demuestra que los
muertos estan al tanto de las peripecias de los vivos; en los campos Eliseos se pueden
contemplar las almas de los que estdn prontos a encarnarse. Ademds de este saber sobre
pasado, presente y futuro de los vivos, las almas aprenden los mecanismos que rigen el
submundo, como podemos ver en el primer discurso de Anquises.

62 Nétese el empleo de do en voz pasiva, con el sentido de “otorgar, permitir, conce-
der”. Cf. las definiciones de do en oLD (acepciones 15 y 16) Gaffiot (acepcion 6).
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cardcter sobrenatural y etéreo; cuando las almas parten de la puerta cor-
nea con el fin de encarnarse y tomar forma humana, forzosamente deben
olvidar todo lo aprendido en el submundo. Esta puerta no es manejada
por las propias almas que la transitan, sino que la salida es otorgada por
un poder superior; a la segunda puerta, en cambio, la emplean los Ma-
nes —lo cual explica que Anquises pueda utilizarla— para enviar falsa
insomnia hacia el mundo superior.

Como ya ha sido observado, la salida de Eneas por esta puerta no se
debe a que él mismo sea un falsum insomnium. Su paso por la puerta es
absolutamente excepcional y novedoso, ya que por alli siempre han sali-
do sélo los desvelos creados por los Manes; los héroes que descendieron
al infierno regresaron al mundo de los vivos volviendo sobre sus pasos.
La unién de las puertas del suefio con el mecanismo de la muerte y del
regreso a la vida constituye una innovacion virgiliana que trae aparejadas
dos consecuencias primordiales para el relato: por un lado, resuelve la
cuestion del regreso de Eneas sin acudir a la descripcion de un camino
inverso; por otro lado, continda el contraste entre el submundo como lu-
gar de conocimiento divino y la vida terrenal como espacio de ignorancia
haciendo que, para Eneas, la catdbasis tenga los mismos efectos que un
falsum insomnium. En este sentido nos parecen sensatas las propuestas
de Gotoff y Goold resefiadas anteriormente: el adjetivo falsus se refiere
a como Eneas recibe —o no— las ensefianzas de Anquises; que se trans-
formen para el personaje en una especie de ensofacién asegura que se
mantenga en el nivel pobre de conocimiento de los mortales. Con falsum
insomnium no se califica al discurso de Anquises, que de ninguna manera
lo es, como el propio Anquises, la Sibila y el lector pueden corroborar
(aquéllos como personajes con un nivel de conocimiento superior dentro
del relato; éste, por su conocimiento historico). Se ha sefialado que la
profecia podria recibir dicha adjetivacion en tanto oculta o recorta infor-
macion, pero entendemos que la parcialidad y la ambigiiedad son carac-
teristicas inherentes al discurso profético en general.

Como Penélope en Odisea, Eneas es destinatario de un anuncio que
no es capaz de comprender acabadamente. Con sus palabras Anquises ha
logrado el cometido de inspirar a su hijo el deseo del renombre futuro
(incendit... animum famae venientis amore, 6.889), aun cuando al salir
Eneas olvide los detalles precisos de la revelacion. Al enviarlo por la
puerta de marfil, Anquises mantiene a Eneas en el nivel humano del no
saber acerca del futuro, pero al mismo tiempo lo hace duefio de una dis-

NOvatellus31-1.indb 142 @ 24/02114 13:33



NOVA TELLVS, 31+1, 2013, pp. 121-144 143

tincion que ningun otro héroe ha merecido. Asi como la pietas del hijo lo
ha llevado a visitar los regna invia vivis, la pietas del padre ha premiado
el esfuerzo venciendo la principal dificultad de la empresa: superas eva-
dere ad auras, / hoc opus, hic labor est (6.128-9).
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RESUMEN: Mediante la comparacién de dos discursos de Jasén (Val. Fl. 1.194-
203, 241-251) con los discursos de Eneas en los que estdn respectivamente
basados (Verg. A. 4.333-361; 1.198-207), el presente articulo muestra el modo
en que Valerio Flaco utiliza la retdrica para distanciarse de Virgilio.

ABSTRACT: By comparing two speeches of Jason (Val. Fl. 1.194-203, 241-
251) with the speeches of Aeneas on which they are based (Verg. A. 4.333-
361; 1.198-207), this paper shows the way in which Valerius Flaccus exploits
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La comprension de la épica flavia se vio lastrada hasta finales del si-
glo pasado por un par de prejuicios que los estudios recientes han ido
superando. Al complejo de inferioridad supuestamente sentido por los
autores del siglo 1 d. C. frente a los logros de los augusteos —que en el
caso de Valerio Flaco se habria manifestado, segin Wilamowitz (1924,
p. 165 n. 2), como una “sklavische Abhéngigkeit von Vergil”— vendria
a unirse la penetracion de la retdrica en la poesia que, para bien o para
mal (Narducci 2007, pp. 394-395), ya Quintiliano (/nst. 10.1.90) habia
seflalado en Lucano, magis oratoribus quam poetis imitandus, y que
Gordon Williams (1978, pp. 266-271) incluyé entre los rasgos que de-
finirian la “decadencia” de la literatura imperial. Veremos, sin embargo,
a continuacién que, en un poeta como Valerio Flaco —en cuyas Argo-

! El presente articulo es una version aumentada de la ponencia de igual titulo presen-
tada en las 11l Jornadas Mexicanas de Retorica (Ciudad de México, 17-19 de abril de
2013), y se enmarca en el proyecto de investigacion “Muchachos, caudillos y tiranos.
La redefinicion de tres personajes tipo en la épica flavia” (IA400313-2), financiado con
cargo al Programa de Apoyo a Proyectos de Investigacién e Innovacién Tecnoldgica
(papiT) de la Universidad Nacional Auténoma de México.
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nduticas la influencia de la declamacion no es demasiado acusada>—, la
enfatizacion de la naturaleza retdrica de ciertos pasajes no constituye un
tributo rendido de manera acritica al gusto de su tiempo, sino un modo
de distanciarse conscientemente de Virgilio.

Antes de embarcarse en la Argo con rumbo a la Célquide, el Jasén
de Apolonio de Rodas eleva una plegaria a Febo, dios que, a través de
un ordculo délfico, le promete socorrerlo en su travesia, de la que se
reconocia causante (1.411-424). Valerio, tras haber desdibujado la res-
ponsabilidad de Apolo en el desencadenamiento de la aventura de los
argonautas,’ hace que el EsOnida, al celebrar un sacrificio en honor de
las divinidades marinas, se dirija a Neptuno en los siguientes términos
(1.194-203):*

O qui spumantia nutu

regna quatis terrasque salo complecteris omnes,

da ueniam. Scio me cunctis e gentibus unum
inlicitas temptare uias hiememque mereri:

sed non sponte feror nec nunc mihi iungere montes
mens tamen aut summo deposcere fulmen Olympo.
Ne Peliae te uota trahant: ille aspera iussa

repperit et Colchos in me luctumque meorum:
illum ego... tu tantum non indignantibus undis

hoc caput accipias et pressam regibus alnum.

Mientras que la invocacion del héroe apoloniano a Febo era mera-
mente propiciatoria, el ruego del Esonida valeriano a Neptuno tiene,
ademds, una funcién apotropaica. Jasoén pretende alejar de si y de sus
compaiieros el castigo que pueda abatirse sobre ellos por penetrar en el

2 Cf. Barich 1982, pp. 16-31 y Zissos 2008, pp. LI-LIIL.

3 Mientras que tanto Apolonio (1.5-7) como Pindaro (P. 4.71-78) sefialaban como
causa primera de los recelos de Pelias contra Jason el ordculo délfico que lo habia
exhortado a guardarse del hombre con una sola sandalia, Flaco ha preferido hablar de
vagas diuum minae (1.27) que, como hemos sostenido en Rio Torres-Murciano 2011,
pp- 31-33, y a pesar de Gross 2003, p. 8, nota 9, no se dejan identificar facilmente con
la profecia apolinea.

4 El texto de las Argonduticas de Valerio Flaco se cita por la edicién de Liberman
(1997-2002).
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mar, medio vedado al hombre hasta el momento,’ y lo hace mediante
una remotio criminis analoga a aquellas que, con referencia a un hecho
pasado, pueden darse en el status qualitatis del genus iudiciale:® si bien
concede la ilicitud intrinseca de la accion que se propone llevar a cabo
(inlicitas temptare uias hiemenque mereri, 197),” se defiende ex causis
facti afirmando que no es llevado de propio impulso (non sponte, 198)%
y retrotrayéndose al mandato de su tio Pelias, quien lo obliga a hacerse
a la mar en busca del vellocino de oro con la esperanza de que perezca
en el intento (ille aspera iussa / reperit et Colchos in me luctumque
meorum, 200-201). La argumentacién es ciertamente capciosa, en la
medida en que el Esonida le hace ver a Neptuno que, si actia contra su

3 La idea de que la Argo habia sido la primera nave en hacerse a la mar, enfatizada
por Valerio desde el incipit de su poema (prima deum magnis canimus freta peruia na-
tis, 1.1), es, como han hecho ver Jackson 1997 y Driger 1999, mds romana que griega,
al igual que romana es la concepcion de la navegacion como quiebra sacrilega del orden
natural, que, segtn el certero andlisis de Biondi 1984, se remonta a la reformulacion
horaciana (Carm. 1.3.21-40) del t6pico que relacionaba el comercio maritimo con el fin
de la edad de oro (Hes. Op. 45.236-237; Arat. 110-111; Verg. Ecl. 4.38-39; Tib. 1.3.37-
40; Prop. 1.17.13-14; 3.7.29-32; Ov. Met. 1.94-96, 132-134) y halla su plasmacién mds
acabada en los coros segundo y tercero de la Medea de Séneca (301-379, 595-669).
Véase Rio Torres-Murciano 2011, pp. 149-156.

% Posibilidad definida por Cicerén Inv. 1.15, como sigue: Remotio criminis est, cum
id crimen, quod infertur, ab se et ab sua culpa et potestate in alium reus remouere co-
natur. Id dupliciter fieri poterit, si aut causa aut factum in alium transferetur. Ya Liithje
1971, p. 20, nota 4, observo que la plegaria de Jason a Neptuno tenfa visos de discurso
judicial.

7 La tormenta marina, escena tipicamente épica en cuyo presentimiento por parte del
Jason valeriano ha encontrado Zissos 1997, p. 10 “a wonderful piece of metageneric
irony”, se hard realidad mds adelante, cuando, a instancias de Boreas, sea desencadena-
da por Eolo para hacer frente al nefas de los argonautas, en cuyo lamento colectivo se
introducird un eco de la sdplica de Jasén a Neptuno (hoc erat inlicitas temerare ruden-
tibus undas / quod nostri timuere patres, 1.627-628).

8 Al negar que su intento sea andlogo al sacrilegio de los Aléadas —que habian api-
lado varios montes con el propdsito de adueniarse del cielo (Hom. Od. 11.315-316)— y
merecedor, por tanto, del rayo justiciero con el que Jupiter suele castigar a aquellos que
desaffan a los dioses (nec nunc mihi iungere montes / mens tamen aut summo deposcere
SJulmen Olympo (198-199), Jasén se adentra por un momento en el status quantitatis,
como si fuera un reo que, siguiendo las indicaciones de Quintiliano (uidendum an
inminui culpa possit, 7.4.5), intentara aminorar la culpa que se le achaca refutando la
equivalencia entre trafico maritimo y asalto al cielo establecida por Horacio (Carm.
1.3.37-40). Véase Feeney 1991, p. 333; Zissos 1997, pp. 85-87; Rio Torres-Murciano
2011, p. 150.
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persona, estara favoreciendo objetivamente los deseos de Pelias (Peliae

. uota, 200), verdadero responsable de la inminente profanacion del
reino marino. No se les ha escapado, por lo demas a los comentaristas
que la excusa de Jason, en la que Stroux (1935, p. 312) quiso ver “die
alte Entschuldigung dessen, der oUx €0élwv, der dxwv frevelt”, tiene
un precedente cercano en las palabras con las que Eneas se justifica ante
Dido a la hora de abandonarla (Verg. 4. 4.356-361):

Nunc etiam interpres diuum Ioue missus ab ipso
(testor utrumque caput) celeris mandata per auras
detulit: ipse deum manifesto in lumine uidi
intrantem muros uocemque his auribus hausi.
desine meque tuis incendere teque querelis;
Italiam non sponte sequor.

El conocimiento del designio divino que posee Eneas —quien ha
visto con su propios ojos a Mercurio (ipse ... uidi, 358), enviado “por el
mismisimo Japiter” (loue ab ipso, 356) para exhortarlo a que deje sin di-
lacién Cartago y ponga proa hacia Italia—° sitha, empero, el non sponte
del héroe virgiliano en un contexto bien diferente al non sponte de Jason.
Mientras que Eneas intenta calmar la célera de una mortal apelando a la
mision que le impone el dios supremo, el Esonida pretende aplacar al
dios de los mares reconociéndose victima de una coaccidon humana, con
lo cual se vale de una vulgar remotio in hominem alli donde el protago-
nista de la Eneida habia esgrimido una remotio in deum.'® A diferencia
de éste, el héroe de las Argonduticas no ha recibido comunicacion algu-

° La aparicién de Mercurio no es sino el mas reciente de los mensajes sobrenaturales
que, con una concrecién cada vez mayor, han ido dirigiendo la peregrinacién de los
troyanos hacia su meta. El propio Eneas se ha referido pocos versos antes a los ordculos
de Apolo (345-346), consultado efectivamente en Delos (3.84-101), y a los suefios en
que le habla su difunto padre (351-353), a los que podria haber afiadido las apariciones
de Héctor (2.268-297) y de Venus (2.589-620), el prodigio del sidus posado sobre
la cabeza de Ascanio (2.679-686) —sancionado por la sefial pedida a Jipiter por
Anquises (2.687-704)—, las aparicion de Cretsa (2.771-795), el suefio en que ve a
los penates (3.147-171), el vaticinio de la harpia Celeno (3.245-257) y la profecia de
Héleno (3.358-462).

10°El trasfondo forense de la argumentacién de Eneas, sefialado por Highet 1972, p.
80, es en este punto perfectamente perceptible, aun cuando Dominik 1994, p. 70, nota 2
haya incidido en que se trata de un discurso privado y no juridico.
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na acerca de la voluntad de los dioses con respecto a su empresa, de la
que se ha hecho cargo sin hallarle més causa que el mendaz encargo de
su tio (mox taciti patuere doli nec uellera curae / esse uiro sed sese odiis
inmania cogi / in freta, (1.64-66). La confrontacion de estos dos discursos
pone, pues, de manifiesto el modo en que Valerio distorsiona el modelo
virgiliano, enfrentando al non sponte sed iussu louis de Eneas el non
sponte sed iussu Peliae de Jasén. !' Dificilmente se podria confrontar
de manera mas chocante el supremo designio divino que rige la accion
de la Eneida con la desnuda motivacion humana que encontramos al
comienzo de las Argonduticas, cuando a las malas intenciones de Pelias
con respecto a su sobrino se opone el afan de gloria de éste sin que los
deseos de uno y de otro queden subsumidos en un plan divino que los
trascienda.!? Tanto Eneas como Jason se reconocen, si, como héroes for-
zados, pero la fuerza que obliga al primero es la de un Jupiter que actua
como garante del cumplimiento del fatum, mientras el segundo debe
obedecer las o6rdenes de un tirano.'3 En consecuencia, el héroe de Flaco
ha exteriorizado en su plegaria a Neptuno un pesimismo que resulta mas

'No podemos, pues, estar de acuerdo con aquellos que, como Ferenczi 1995, p. 148
y Zissos 1997, p. 87, han puesto mds atencidn en las semejanzas entre Jasoén y Eneas
supuestamente evocadas por el paralelismo verbal que en las ineludibles diferencias que
alejan la situacion del uno de la del otro, acertadamente notadas por Lefévre 1991, p.
179; Wacht 1991, p. 113, nota 40 y Gross 2003, p. 41, nota 168.

12 Jasén imagina la gloria que pueda ganar merced a su gesta como un utile alternati-
vo de la accién con la que su tio busca perderlo (1.75-78), lo cual ha hecho que, contra
Schonberger 1965, p. 128, quien habia definido al protagonista de la obra de Flaco
como “ein gezwungen Heros”, numerosos estudiosos hayan enfatizado la autonomia
del personaje, ya sea para apuntalar su heroismo —Hull 1979, p. 381; Ripoll 1998, pp.
206-212; Gross 2003, p. 25, nota 97—, ya para cuestionar su anhelo egoista de fama
—Liithje 1971, p. 8; Eigler 1988, p. 12, nota 12; Lefevre 1991, pp. 178-180; Wacht
1991, pp. 108-110—. Sin embargo, la orden de Pelias —ante la cual Jasén se limita a
hacer de la necesidad virtud— no deja de ser la motivacion principal de la accién épi-
ca en los primeros momentos de la narracion, cuando, como hemos hecho ver en Rio
Torres-Murciano 2011, p. 95, no hay todavia un solo dato objetivo que permita hablar
de motivacién divina.

13 De hecho, Valerio ha retratado a Pelias con los rasgos tipicos atribuidos a los tira-
nos en la literatura imperial, y particularmente en Séneca. Véase Summers 1894, p. 55;
Preiswerck 1934, pp. 439-440; Liithje 1971, pp. 4-5; Adamietz 1976, pp. 5-8; Cecchin
1984, pp. 273-274; Scaffai 1986, p. 246; Eigler 1988, pp. 9-10; Taylor 1994, pp. 228-231;
McGuire 1997, pp. 147-161; Hershkowitz 1998, pp. 105-106; Galli 2005a, pp. 135-136;
Galli 2005b, p. 366; Perutelli 2007, pp. 320-321.
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tragico que épico,'* si consideramos que es ingrediente fundamental del
epos la teleologia de signo positivo que informa la Eneida. Y no otra
parece ser la percepcion del Esonida cuando, una vez realizados los ritos
sagrados que siguen a su invocacion a Neptuno, se dirige a los Minias
para infundirles 4nimo.

La arenga tiene lugar después de que las llamas del fuego sacrificial
hayan sido leidas por los profetas Mopso e Idmon. El primero ha podido
columbrar algunas de las penalidades por las que habran de pasar los
argonautas —como son el rapto de Hilas, el pugilato entre Polux y Ami-
co, las pruebas que impondra Eetes a Jason en la Colquide y el filicidio
que cometera Medea en Corinto (1.217-226)—, y lo ha hecho durante
el transcurso de una vision pavorosa a la que el segundo se ha limitado
a poner, de un modo mas bien vago, el contrapunto optimista (praedu-
ri plena laboris / cerno equidem, patiens sed quae ratis omnia vincet,
235-236)."5 Inmediatamente, Jason apostrofa a sus hombres en un tono
que poco tiene que ver con el que ha empleado para suplicar a Neptuno
(1.240-251):

Vix ea fatus erat iungit cum talia ductor

Aesonius: «Superum quando consulta uidetis,

0 socii, quantisque datur spes maxima coeptis,

uos quoque nunc uires animosque adferte paternos.
Non mihi Thessalici pietas culpanda tyranni

14 En efecto, ya el coro de la Medea de Séneca habia recurrido a la remotio in Pelian
a la hora de implorar a los dioses marinos clemencia para Jason, aduciendo el castigo
del mandante para exonerar al mandatario: Ipse qui praedam spoliumque iussit / aureum
prima reuehi carina / [ustus accenso Pelias aeno] / arsit angustas uagus inter undas. /
lam satis, diui, mare uindicastis: / parcite iusso (664-669).

15 Mucho se ha escrito acerca de la oposicion entre ambas profecias, planteada por
Stroux 1935, p. 313 en términos nietzscheanos como confrontacion del vaticinio “di-
onisfaco” de Mopso con el vaticinio “apolineo” de Idmén. Mds acertadamente, Feeney
1991, p. 317 ha sabido hacer ver cémo Valerio anticipa aqui hasta cierto punto la
disparidad de las lecturas actuales de la épica romana, optimistas o pesimistas segin
pongan el énfasis en la gloria de la gestas heroicas o en el sufrimiento de los personajes
implicados: “Nowhere in ancient epic do we have such a clear figuring of the competi-
tion between the form’s distant and near perspectives. Valerius has captured here the
two poles around which, for example, discussions of the Aeneid continue to revolve;
and he has deftly (too deftly, perhaps) warned his readers that he is already ahead of the
difficulties they will experience later in the poem, when they try to balance the grand
achieved action against the characters’ failures and disappointments”.
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suspective doli: deus haec, deus omine dextro
imperat; ipse suo uoluit commercia mundo
Tuppiter et tantos hominum miscere labores.

Ite, uiri, mecum dubiisque euincite rebus

quae meminisse iuuet nostrisque nepotibus instent.
Hanc uero, socii, uenientem litore laeti

dulcibus adloquiis ludoque educite noctem».

Poniendo otra vez de manifiesto sus dotes oratorias, tan alejadas de
las exclamaciones inconexas de Mopso como del laconismo de Idmén, el
Esénida pronuncia ahora una cohortatio imperatoria (Zissos 2004b: 33)
que constituye un curioso ejemplo de discurso del genus deliberatiuum.
Respecto de la plegaria elevada poco antes por el héroe a Neptuno, infor-
mada por la retdrica de la remotio propia del genus iudiciale, esta nueva
oracion se propone expresamente como palinodia (non mihi Thessalici
pietas culpanda / tyranni suspectiue doli, 244-245), de modo que Pelias se
ve sustituido como motor principal de la accion épica por el dios al cual la
Eneida —y el propio Eneas al excusarse ante Dido— asignaba este papel:
deus haec, deus omine dextro / imperat (245-246). El tirano ha impuesto
a su sobrino la busca del vellocino de oro con la intencion de librarse de
él, pero este utile malvado es subsumido por un utile superior que es la
apertura del trafico maritimo, querida por el sumo Jupiter (ipse suo uoluit
commercia mundo / luppiter, 246-247).' Podria, pues, pensarse que, en
este punto del relato valeriano, el viejo mito de los argonautas ha quedado
adaptado al modelo de motivacion épica virgiliano,!” si no fuera porque,
una vez mas, la confrontacion de la oratio del Esonida con la oratio de
Eneas que le sirve de modelo viene a poner de manifiesto las diferencias.
Se trata, en este caso, de la arenga que dirige el protagonista de la Eneida
a sus compaieros una vez que, pasada la tempestad desencadenada por
Juno, han arribado a las costas de Libia (4. 1.198-207):

16 El lector sabrd después que Jupiter quiere, en efecto, que traben relacién entre si
pueblos que hasta entonces han permanecido alejados los unos de los otros, pero el pro-
pio Saturnio establece en su profecia (1.545-554) que lo haran a través de la guerra y no
del comercio pacifico previsto por el Esénida (Burck 1979, p. 233, nota 72; Manuwald
2009, p. 591).

17 Asf han entendido el presente pasaje autores como Stroux 1935, p. 314; Adamietz
1976, pp. 14-15; Estefania 1977, p. 10; Cecchin 1984, pp. 280-281 y Pollini 1984, pp.
58-59. Contra Wacht 1991, pp. 106-107.
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O socii —neque enim ignari sumus ante malorum—,
0 passi grauiora, dabit deus his quoque finem.

Vos et Scyllacam rabiem penitusque sonantis
accestis scopulos, uos et Cyclopea saxa

experti. Reuocate animos, maestumque timorem
mittite: forsan et haec olim meminisse iuuabit.

Per uarios casus, per tot discrimina rerum

tendimus in Latium, sedes ubi fata quietas
ostendunt; illic fas regna resurgere Troiae.

Durate, et uosmet rebus seruate secundis.

Eneas puede confortar a los suyos apelando a la providencia divina
(deus, 199) porque, aun en medio de los peligros (per tot discrimina
rerum, 204) conoce la meta prescrita por el hado a sus peregrinacio-
nes (tendimus in Latium, 205), que le ha sido revelada gradualmente
mediante apariciones y profecias.!® En cambio Jason, en cuya boca la
timida anticipacion del recuerdo placentero de los sufrimientos pasados
hecha por Eneas (forsan et haec olim meminisse iuuabit, 203) ha de-
venido resuelta invitacion a realizar hazafas que susciten la emulacion
de las generaciones futuras (quae meminisse iuuet nostrisque nepotibus
instent, 249), no ha recibido un solo mensaje sobrenatural que le permita
postular la implicacion de Jupiter en una gesta que, a ojos de Mopso, se
muestra llena de riesgos (per quot discrimina rerum / expedior!, 217-
218). La argumentatio del héroe valeriano, planteada ex abrupto en una
alocucion que carece de exordio propiamente dicho,'” estriba en la idea
de que los argonautas han tenido acceso a los designios de los dioses
(superum quando consulta uidetis, 241), pero nada ha revelado acerca
de éstos el vaticinio optimista de Idmon, mientras que el vaticinio pe-
simista de Mopso ha aludido a una causalidad divina negativa, como
es la oposicion de las deidades del mar a la penetracion del hombre en
su elemento (fremere et legem defendere cuncti / hortantur, 213-214),
que, lejos de dar pie a una interpretacion de la voluntad celeste como

18 No se pierda de vista que, en el momento en que dirige a sus hombres la arenga
que ahora nos ocupa, Eneas ha recibido ya los mensajes sobrenaturales que €l mismo
recordard ante Dido en los libros II y III (cf. supra nota 9). Véase Manuwald 2009, pp.
605-606.

% No son, por lo demds, habituales en Valerio —ni tampoco en Virgilio (Narducci
2007, p. 383)— los discursos estructurados en exordium, narratio, argumentatio y pe-
roratio, particion que Barich 1982, p. 30, nota 48 encuentra sélo en Val. Fl. 5.471-518.
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la que ahora ofrece Jason, viene mas bien a corroborar los temores
por ¢l mismo expresados en su ruego a Neptuno. La identificacion del
presagio favorable al que apela el Esonida (omine dextro, 245) resulta,
ademas, francamente dificil para el lector de las Argonduticas,® al que,
a diferencia de lo que ocurria en la Eneida, el narrador no le confirma
por el momento el beneplacito de Jupiter. ?! A falta de dicha confirma-
cion, se puede decir que Jason estd actuando como si fuera —o quisiera
ser— Eneas, pero no que sea efectivamente un nuevo Eneas, puesto que,
como ha sefalado Manfred Wacht (1991, pp. 103-108) su discurso no ha
servido para introducir de manera convincente en las Argonduticas una
adecuacion de la motivacién humana a la motivacién divina como la que
se daba en la Eneida.

A la arenga virgiliana sigue una apostilla del narrador mediante la cual
éste nos hace saber que Eneas disimula su congoja a fin de infundir es-
peranza (talia uoce refert curisque ingentibus aeger / spem uultu simulat,
premit altum corde dolorem, 208-209), sin que por ello comprometa la
veracidad de un discurso en el que, al afirmar la legitimacién divina de su
aventura, no hace otra cosa que compartir con sus asendereados comparfie-

20 Este intrigante omen ha sido identificado por varios estudiosos —Liithje 1971, p.
20; Schubert 1984, p. 182; Lefevre 1991, p. 178; Girtner 1994, p. 260; Fuhrer 1998,
p- 19, nota 24— con el auspicio del dguila recibido por Jasén al planear el rapto de
Acasto, hijo de Pelias (1.156-160), mas no tiene sentido que el Esénida se remita aqui
a un prodigio desconocido por los argonautas y estrechamente ligado a su plan secreto
para embarcar a su primo en la Argo. Tampoco es plausible la lectura de Driger 1993,
p. 346, 371; 1998, p. 208; 2003, p. 567, segtin la cual Jason estaria evocando ordculos
recibidos por él en Delfos y en Dodona que, aunque recogidos en otras fuentes, no han
sido mencionados abiertamente por Flaco. Mds razonable parece seguir a Gross 2003, p.
59 en la idea de que el Esonida entiende como omen dextrum la llama del fuego sacrifi-
cial, leida de modo optimista por Idmén (1.235), a condicién de que se tenga en cuenta
que tal interpretaciéon no irfa més alld de la mera intuicién del protagonista, como bien
han sefialado Schubert 1984, p. 184 y Manuwald 1999, p. 170. En Rio Torres-Murciano
2011, pp. 181-183 hemos estudiado la filiacion intertextual de este omen, presagio que
no es fécil de hallar en las Argonduticas pero que tiene notables precedentes en Pindaro
(P. 4.197-200) y en Virgilio (A. 1.692-694).

2l Mientras que en la Eneida el relato de la entrevista de Venus con Jupiter (1.223-
226), mediante el cual confirma el narrador que el dios supremo favorece la empresa
de los Enéadas, se introduce poco después de la arenga que estamos estudiando, Valerio
Flaco retarda hasta la segunda mitad del libro I (498-573) el concilio divino durante el
cual el Saturnio hace saber que ha sancionado la apertura de los mares por obra de los
argonautas, sancion de la que nunca tendrd el Esénida conocimiento efectivo a través
de mensajes sobrenaturales.
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ros el conocimiento que por vias sobrenaturales se le ha transmitido.?? El
narrador de las Argonduticas se limita, en cambio, a mencionar escueta-
mente la reaccion favorable de los Minias a la suasoria de Jason (paretur,
252), sin preocuparse de justificar ante el lector el acentuado cambio que,
entre la plegaria a Neptuno y la cohortatio, se ha producido en la actitud
del héroe. Se descarga asi sobre este la responsabilidad de una interpreta-
cion de la voluntad celeste que carece de fundamento objetivo, con lo que
la dissimulatio atribuida por Virgilio a Eneas se inclina hacia la simulatio.
Mientras que el Anquisiada, a pesar de las penalidades soportadas, se
ponia en manos del designio divino que se le habia ido comunicando, el
Esonida postula para su expedicion a la Coélquide —provocada, como €l
mismo ha reconocido, por el odio de Pelias— un designio divino que no
ha tenido manera alguna de conocer, y que bien podria estar inventando
suadendi causa. Las sospecha no es descabellada, puesto que la simulatio
o fingimiento constituiria tan s6lo un paso mas en la carrera de un héroe
que ha dado ya muestras de su aptitud para la dissimulatio u ocultacion
a la hora de convencer a Acasto, el hijo de Pelias, para que se una a los
Minias.?

No han faltado estudiosos que, esgrimiendo los pasajes que acaba-
mos de examinar, hayan puesto en tela de juicio el estatuto heroico de
un Jason que, como un orador poco respetuoso con la verdad, se mues-
tra dispuesto a convencer a cualquier precio, >* ya sea el destinatario de
sus habilidades oratorias un dios como Neptuno o un grupo de morta-
les como los argonautas.”® Mas nuestro proposito no ha consistido en
fundamentar una lectura moral de las Argonduticas poco benévola con
el protagonista, sino en exponer la manera en que se exacerba en los

22 Es este un pasaje en el que, siguiendo la famosa teoria de las “dos voces™ de Eneas
propuesta por Parry 1963, podria decirse que la voz publica del ductor se impone ani-
mosamente a la voz privada, doliente, del individuo.

23 Después de haberse entregado a una reflexion privada pesimista acerca de las po-
sibilidades de éxito de la nave Argo (1.150-155), Jasén le ha pintado a Acasto el viaje
con tintes resueltamente optimistas (1.164-173).

24 Esta critica del oportunismo y de la mendacidad del Es6nida valeriano, que se re-
monta a Liithje 1971, pp. 21-22, ha hallado su mds acabada expresion en Lefevre 1991,
pp- 177-178. Contra Manuwald 2009, p. 591.

2 Huelga decir que, al adaptar tanto la argumentacion como el tono general de sus
discursos a los destinatarios de éstos —ora un numen airado, ora unos héroes animo-
sos—, Jasén no hace otra cosa que observar cuidadosamente los preceptos de un arte, la
retdrica, cuyo norte es la audiencia.
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discursos de éste la dimension suasoria presente en los discursos de
Eneas que le sirven de modelo. Esperamos, en fin, haber demostrado
que Valerio Flaco, lejos de estrechar los paralelismos que pudieran
aproximar entre si a ambos personajes, ha fomentado este exacerba-
miento con el propdsito de poner de manifiesto la radical inadecuacion
de la retorica empleada por el Anquisiada a la situacion en que se halla
el Esonida.?® A nuestro juicio, no se trata de que el segundo sea peor
que el primero bajo una perspectiva ¢€tica, sino de que debe ser nece-
sariamente distinto bajo la perspectiva estética, literaria, de un poeta
que se sabe epigono, si, de Virgilio, pero también de Lucano, y que, en
calidad de tal, es perfectamente consciente de la dificultad que entrafia
postular de modo no problematico la implicacion divina en los asuntos
humanos cuando se esta intentando recomponer un universo épico que,
con la enmienda a la totalidad hecha a la Eneida por la Farsalia, se
habia quedado sin dioses.
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RESUMEN: En este trabajo se pretende analizar fundamentalmente el papel que
desarrolla la “satira gramatical”, como subgénero literario y su aplicacién en
la figura del “profesor de latin” dentro de las novelas picarescas del escritor
mexicano José Joaquin Ferndndez de Lizardi. Estas novelas son: El Periquillo
Sarniento (1816 y 1830) y su continuadora Vida y hechos del famoso caballero
D. Catrin de la Fachenda (publicada péstumamente en 1832). En la elabora-
cion de este articulo hemos partido, primero, de la definicién del concepto de
“satira gramatical”, que conlleva la “carnavalizacién” irénica del preceptor
al aplicar la ensefanza de la gramadtica latina. Seguidamente, hemos ilustrado
estos conceptos con los “domines” que aparecen en relevantes autores litera-
rios y que sirvieron de modelo para la configuracion del “profesor de latin”
en la obra de Lizardi. Segtin eso, hemos situado las novelas del mexicano en
su contexto sociocultural y hemos analizado la funcién que el subgénero de
la satira gramatical, asi como la figura y método educativo del profesor de lati-
nidad desempefia en sus novelas, con el objetivo fundamental de impulsar el
espiritu emancipador de México respecto a la Corona espafiola.

ABSTRACT: This paper aims to analyze the role played by grammatical satire
and the figure of the “Latin teacher” within the Mexican picaresque novels
by José Joaquin Ferndndez de Lizardi (The Periquillo Sarniento —1816 and
1830— and its successor Life and Deeds of the Famous Knight Don Catrin de
la Fachenda, published posthumously in 1832). In preparing this article, we
start from the definition of “gramatical satire”, which involves an ironic “carni-
valization” of he who teaches Latin grammar. Next, we illustrate these concepts
with the “schoolmasters” appearing in relevant literary authors that served as a
model for the character of the Latin teacher in Lizardian works. According to
this, we locate Lizardi’s novels in their socio-cultural context and we analyze
the role that both gramatical satire and the figure of the Latin teacher and his
teaching method played in promoting a Mexican emancipatory attitude in re-
gards to the Spanish Crown.

PALABRAS CLAVE: sdtira gramatical, ddmine, emancipacion, novela picaresca mexicana.
KEYWORDS: grammatical satire, domine, emancipation, Mexican picaresque novel.
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Definicion de la “sdtira gramatical” y su recorrido literario

La “satira gramatical” se trata de una modalidad de la sétira convencio-
nal, cuyos rasgos especificos se desarrollan en el propio género satirico,
o bien en otros géneros literarios mayores como la novela (en especial,
picaresca o autobiogréfica), el teatro, o la lirica. La sdtira gramatical no
tiene rasgos especificos, ni caracteristicas fijas ni tedricas, aunque se
identifica principalmente por exponer una critica literaria contra la mala
ensefianza de las lenguas, especialmente la latina, a través de la figura
del pedante, o del que ensefia mal, el comtiinmente llamado domine.
Seglin esto, este subgénero satirico se suele estructurar mediante dos
directrices bdsicas: retrato irdnico y caricaturesco del maestro de latini-
dad, y exposicion de una pedagogia que se caracteriza por su ridiculez
y extravagancia, lo que perjudica gravemente la s6lida formacion en la
materia. El método educativo de los domines se suele desglosar, a su vez,
en dos grandes partes: por un lado, la ensefianza de la gramdtica, el Arte
de Nebrija, que se ve complementado con “manualillos” que lo saturan
de reglas y excepciones y que hacen que el aprendizaje se base en la
memorizacion de reglas, innecesarias y absurdas que acaban deformando
la propia lengua de partida. Por otro lado, esta el aprendizaje de autores
que ilustran la latinidad: para ello, normalmente, evitan a todo autor puro
y elegante de la talla de Horacio, Cicerén, César, Salustio, etcétera, y
prefieren a escritores farragosos, con un latin oscuro y abigarrado, como
Valerio Maximo, Estacio, o bien el latin eclesiastico de los Padres de la
Iglesia, de los catecismos, o del concilio de la Iglesia contrarreformista.

Si uno de los elementos basicos de la sétira gramatical es el método
educativo, el otro, como ya hemos apuntado, es la figura “carnavalesca”
del propio maestro de latinidad. Expliquemos en qué consiste. Segin
preconizaba el critico ruso Mijail Bajtin,! la risa carnavalesca se dio en
los géneros literarios y en manifestaciones lidico-festivas de la Edad

! Bajtin ha estudiado la risa carnavalesca especialmente en la obra de Rabelais, y lle-
ga a las siguientes conclusiones: “Esta es una de las diferencias esenciales que separan
la risa festiva popular de la risa puramente satirica de la época moderna. El autor satiri-
co que solo emplea el humor negativo, se coloca fuera del objeto aludido y se le opone,
lo cual destruye la integridad del aspecto cémico del mundo; por lo que la risa negativa
se convierte en un fenémeno particular. Por el contrario, la risa popular ambivalente
expresa una opinion sobre un mundo en plena evolucién en el que estdn incluidos los
que rien” (Bajtin 1998, p. 17).
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Media y Renacimiento; se basa en un tipo de critica “jocosa, burlesca y
festiva” que buscaba tinicamente producir la franca hilaridad del lector.?
Su objetivo era divertir y regenerar la vida a través de la risa. Este tipo
de risa se encuentra en la obra de Rabelais, en la que se emplean toda
una serie de elementos carnavalescos (la escatologia, la caricatura, la
lujuria, la gula,’ etcétera), cuyo propdsito se centra en producir una risa
“catdrquica”, de regeneracion vital. Uno de los rasgos principales de este
tipo de sdtira es la importancia que se le da al exceso. Por este motivo,
la satira gramatical en el Gargantia (1534), por ejemplo, aparece en
forma de exceso de palabreria y de latinajos farragosos, retorcidos y
macarrénicos que los maestros escoldsticos de latinidad, como Thubal
Holofernes, pretenden llenar en la cabeza del pobre gigante.*

Otra de las mds importantes contribuciones de la risa carnavalesca a
la satira es la caracterizacion fisica del domine. Los rasgos del profe-
sor de latinidad suelen verse deformados para conseguir una imagen
caricaturizada despreciable. Asi, uno de los autores mds destacados que
emplea este recurso es Quevedo en el Licenciado Cabra de su Buscon
(1626). Este personaje aparece descrito fisicamente como una especie de
fantoche grotesco que contribuye a la sordidez del lugar de estudio y de lo
que alli se aprende.” También Vicente Espinel emplea ciertos rasgos car-
navalescos cuando describe a uno de los domines que se muestran en su
obra La vida del escudero Marcos Obregon (1618), puesto que aparece

2 Cf. Lechte 1996, p. 25: “El aspecto mds importante del carnaval es la risa. Pero
la risa de carnaval no puede equipararse a las formas especificas que adopta en la con-
ciencia moderna. No es meramente parddica, irénica o satirica. La risa de carnaval no
tiene objeto. Es ambivalente. La ambivalencia es la clave de la estructura carnavalesca”.

3 Cf. Lechte 1996, p. 26: “La degradacion, el envilecimiento, el cuerpo y todas sus
funciones —especialmente la defecacion, la orina y la cépula— forman parte integrante
de la experiencia ambivalente del carnaval”.

4 La actividad educativa de Holofernes se ve en el capitulo 14, en la edicién del
Gargantia de Alicia Yllera, pp. 133-136.

5 La descripcién del Licenciado Cabra de Quevedo (1996, pp. 115-117) comienza
asi: “Entramos el primer domingo después de Cuaresma en poder de la hambre viva,
porque tal laceria no admite encarecimiento. El era un clérigo cervatana, largo sélo en
el talle, una cabeza pequeiia, pelo bermejo (no hay mds que decir para quien sabe el
refrdn), los ojos avecindados en el cogote, que parecia que miraba por cuévanos, tan
hundidos y oscuros, que era buen sitio el suyo para tiendas de mercaderes; la nariz,
entre Roma y Francia, porque se le habia comido de unas buas de resfriado, que aun no
fueron de vicio porque cuestan dinero; [...].”
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como una figura absurda y ridicula mds por sus actos que por su fisico,
al ponerse a perseguir un gallo mientras grita latinajos absurdos.®

A partir del siglo xvii, la caricaturizacién de la figura del démine
se modera y, aunque sigue manteniendo ciertos rasgos grotescos, éstos se
subordinan mds al “decoro” que predominaba en la estética de la época.
Precisamente, los autores del siglo xvii serdn los que mds van a emplear
en la satira gramatical un tipo de critica irénica y mordaz, bastante ale-
jada de la risa carnavalesca. Este modo de satira pasa de la risa festiva a
una critica de comportamientos y de actitudes con un objetivo moralizante
de conseguir una mejor formacion tanto educativa como cultural. Se
trata de una “denuncia” de maneras y de vicios que se desvian del recato,
la moral y las buenas costumbres. La sétira de esta época es esencialmente
burguesa y las formas de pensar que se defienden en ella se centran en la
moralidad burguesa. También suele aparecer en su version de diatriba, al
centrarse en criticar de forma muy individualizada a un personaje determi-
nado cuyos actos se desvian de la ensefianza racional.” La “diosa razén”
serd la principal guia de esta sitira. Los irracionales comportamientos de
los démines, sus deformados fisicos y sus absurdas ensefianzas se apartan
profundamente de los principios razonables de lo que tendria que ser un
educador y de la manera en la que tendria que ejercer su aprendizaje.

La sdtira gramatical del siglo xvir se plasma en el preceptor Don
Juan de Dios de La Vida (1743, con ampliaciones posteriores), de Diego
de Torres Villarroel; en los domines Taranilla y Zancas-Largas del Fray
Gerundio de Campazas (1758), del padre José Francisco de Isla, o en
La Gramdtica del domine Don Supino (1790), de Manuel de Vegas y
Quintano.? En todos ellos (aunque en Torres Villarroel bastante menos)

% Ese latinajo es el siguiente: Non te peto, piscem peto, cur me fugis, galle? (Espinel
2000, p. 154), basado en el texto de Festo (Fest. p. 285 M): “non te peto, piscem peto.
Quid me fugis, Galle” quia murmillonicum genus armaturae Gallicum est, ipsique
murmillones ante Galli appellabatur.

7 Un ejemplo de ello es la obra de Forner Los Gramdticos. Historia chinesca (1782),
que es una invectiva personal para criticar los malos enseflantes de latinidad a través
de la familia Iriarte, en especial contra Juan y Tomds de Iriarte.

8 Un andlisis exhaustivo de la figura del démine en estas obras lo desarrollé en el
libro que hice en colaboracion con Garcia Jurado (2011), donde hacemos un recorri-
do evolutivo de la presencia de la figura del maestro de latinidad desde el siglo xv
hasta nuestros dias. Un estudio mas concreto y exclusivo del profesor de latinidad
en Vives, Quevedo, Isla y Vegas y Quintano lo tenemos en Espino Martin 2002, pp.
2457-2468.
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se da la descripcion de un maestro de latinidad cuyas ensefianzas s6lo
pueden acarrear que los nifios salgan idiotas, ociosos e ignorantes. Si
en la caracterizacion fisica suelen seguir, aunque mds suavizado y me-
nos caricaturesco, el modelo que reflejara Quevedo para su Licenciado
Cabra, no obstante el principal objetivo de la sdtira gramatical del xvi
es el método educativo de los domines. Por este motivo, en la mayoria
de estas satiras se suele contraponer el método pernicioso del domine al
aprendizaje que tendria que ser el mas adecuado segtin los principios del
pensamiento ilustrado. La burguesia y baja nobleza buscaban una impor-
tante renovacion y reforma de la ensefianza tradicional y eclesidstica. La
educacion del Antiguo Régimen era considerada decadente y poco ade-
cuada a los nuevos tiempos, donde ya no se buscaba tanto la formacion
religiosa y espiritual, sino el progreso material y econémico. Por ello,
sus miras criticas se centran fundamentalmente en desacreditar a los
“démines” cuyo sistema de ensefianza inadecuado y obsoleto constituye
los cimientos de un Estado ineficaz y estéril.

Seguidamente, analizaremos como se manifiesta la satira gramatical
en la obra de Lizardi, qué objetivos tiene segtin el tipo de picaresca que
éste desarrolla y cémo aparece expuesta de acuerdo con las lineas direc-
trices que la definen en relacion con los autores que anteriormente a él
la han empleado y han influido en la elaboracién de su obra.

El empleo del “género picaresco” en Lizardi
seguin su contexto historico-cultural

Cuando José Joaquin Ferndndez de Lizardi escribe su Periquillo Sar-
niento en 1813, la sociedad virreinal de la Nueva Espafia se encontra-
ba en un profundo proceso de descomposicion. Los deseos separatistas
mexicanos empezaron a hacerse cada vez mads relevantes durante el rei-
nado de Carlos Il y se agudizaron especialmente con la expulsién de los
jesuitas a partir de 1767. Los principales difusores de un cambio politico
y de la secesion con Espaia fue la clase media criolla. Tradicionalmente,
los criollos fueron apartados de los 6rganos de poder por la aristocracia
espafiola liderada por el virrey y las instituciones eclesidsticas. Esto
produjo un fuerte resentimiento que se vio acrecentado por una serie de
condicionantes: los ecos de la independencia de los Estados Unidos, el
triunfo de la burguesia en la Revolucion francesa, la entrada en Méxi-
co de toda una serie de libros que propugnaban las ideas ilustradas de
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Montesquieu, Voltaire o Rousseau; las criticas extranjeras al proceso
colonizador espafiol; los viajes cientificos de personajes como Humboldt
que mostraban un interés europeo por la geografia, la flora y la fauna de
Sudamérica; el liberalismo politico generado por la burguesia europea y su
“anti-aristocratismo”, asi como los graves problemas econémicos y poli-
ticos. Todos ellos fueron, en mayor o menor medida, los detonantes para
que la clase media criolla mexicana fuera desarrollando un sentimiento
nacionalista cada vez mds intenso.

El principal instrumento de critica y sdtira contra el régimen esta-
blecido fueron los panfletos y la prensa periodistica. La guerra de la
Independencia espafiola contra Napoledn, asi como la promulgacion de
la Constituciéon de Cadiz de 1812 produjo un debilitamiento’ de las
instituciones coloniales del Antiguo Régimen y permitié una mayor pro-
liferacion de la prensa escrita, que ayudé a alimentar la causa indepen-
dentista. Precisamente, fue José Joaquin Ferndndez de Lizardi uno de
los principales articulistas satiricos y criticos que escribié durante este
periodo en diversos periddicos de relevancia como fueron el Diario de
Meéxico o El Pensador Mexicano. Lizardi pertenecia a la clase media-
baja criolla, en una vertiente que se puede calificar de “letrada” e “inte-
lectual”. El poderoso bagaje cultural que el autor mexicano disponia le
daba consistentes y profundos argumentos como para atacar el sistema
colonial y represivo del virreinato espafiol. Muchas veces sus lecturas
de los clésicos, asi como de los principales autores ilustrados le sirvieron
como apoyo decisivo para defender sus ideas sobre la independencia de
Meéxico respecto a Espaiia.

En 1814 se produce un acontecimiento decisivo que cambiaria el
rumbo satirico-periodistico de Lizardi. Se trata del regreso de Fernando
VII a Espafia. Inmediatamente, el rey espafiol inicia toda una serie de
acciones represivas contra los focos liberales tanto politicos como so-
ciales. Estas medidas también se van a extender a las colonias, de forma
que el virrey Félix Calleja (1753-1828) prohibe la libertad de prensa y
produce un endurecimiento del papel de la Inquisiciéon que extenderd
con mayor contundencia a la censura de todo papel escrito. Por estos
motivos, Lizardi se ve con cada vez mayores dificultades para escribir

 Una consecuencia clara de este debilitamiento fue el levantamiento de Miguel
Hidalgo en 1810.
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sus panfletos'® y para publicar su nuevo periddico Alacena de frioleras.
El autor de El Periquillo Sarniento se da cuenta de que para poder difun-
dir sus “peligrosas” ideas separatistas y liberales tiene que emplear otro
medio literario. Por ello, Lizardi decide escribir sus criticas a la sociedad
colonial en clave picaresca. En 1815 publica El Prospecto de la vida e
aventuras de Periquillo Sarniento, que era un primer anuncio de lo que
iba a ser la primera novela hispanoamericana moderna E!l Periquillo
Sarniento, la cual acabd de escribir entre 1816 y 1817. La idiosincrasia
que motivé la escritura de esta obra motiva que su fondo picaresco no
sea el mismo que el resto de las novelas que han empleado este género
literario. En primer lugar, el objetivo del escritor no es tanto literario
como politico-filoséfico. Cuando el autor del Lazarillo, por poner un
ejemplo, escribe su obra, aparte de la critica social que trasluce en ella,
se nota como se van desarrollando literariamente unos personajes, una
ambientacién, una estructura, un estilo, etcétera, que hace que acabe
convirtiéndose en una auténtica obra literaria, donde el elemento satirico
esta subordinado a su molde artistico. No obstante, en el caso de El Peri-
quillo el proceso es practicamente opuesto. La picaresca sirve al escritor
para defender sus propias ideas politicas y sociales. Asi pues, se narra la
historia de un criollo, perteneciente a la clase media baja que, por culpa
de la presion familiar, inicia un lamentable proceso educativo y forma-
tivo que lo llevard irremediablemente a una degradacion continua de su
situacion profesional y de su moral. Al final de su vida se da cuenta de
todos sus errores, asi como de los “perniciosos” engranajes sociales que
lo empujaron a su perdicion vital. Por este motivo, logra redimirse y ob-
tiene una profesion mas o menos digna, y escribe la historia de su vida
para que no les pase lo mismo a sus descendientes y se les prevengan de
la sociedad que los rodea.

En medio de los sucesos que van acaeciendo al protagonista se inclu-
yen unos farragosos y densos excursos morales que pretenden criticar sus
propios actos, asi como ofrecer la alternativa de lo que tendria que haber
sido correcto, o bien se critican los organismos e instituciones sociales y
se proponen soluciones a sus fallos y errores. El hecho de que Periqui-
llo haya ejercido varias profesiones, permite a Lizardi reflejar un cuadro
completo y complejo de la sociedad mexicana, para que toda ella se vea

10T os panfletos que escribi6 en este tiempo se recopilan bajo el titulo de Caxoncito
de la alacena.
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comprometida en el deseo de cambio contra la clase espafiola dominante
que es la causante de todos los males que el propio escritor refleja a tra-
vés de las desventuras del protagonista. De hecho, éste viaja a la isla de
Utopia, donde descubre una sociedad correctamente organizada segin los
ideales rousseaunianos e ilustrados. Esto permite a Lizardi sintetizar en
un capitulo lo que seria la sociedad ideal de burguesia ilustrada mexicana
frente a la decadente sociedad colonialista del Antiguo Régimen espafiol.

Por otra lado, en Don Catrin de la Fachenda (publicado péstumamente
en 1832) que se podria considerar la segunda parte de El Periquillo, su
protagonista es un criollo ocioso y malcriado que no reconoce los errores
de sus actos y que lleva su “hidalguia” perezosa e indolente hasta el final.
En esta obra Lizardi arremete contra los llamados “catrines”, que aunque,
ya de natural han nacido asi, son reforzados por una clase criolla de orige-
nes aristocraticos, indolente y permisiva que a su vez estd inmersa en una
educacion hipdcrita y engafiosa. Los “catrines”, por un lado, no desean
trabajar porque han sido criados en la holgazaneria tanto familiar como
educativa (por ejemplo: la negativa de Don Catrin a desempefiar activida-
des que requieren mucho esfuerzo y que denotan “gananeria”, como ciga-
rrero, escribiente, portero, labrador...); por otro lado, a los “empleos” que
por su considerable esfuerzo son rechazados por los “catrines”, se afiaden
los que son complicados para acceder a causa del bloqueo de ciertos gru-
pos profesionales o del propio gobierno (por ejemplo: el comercio exterior
controlado por los “espafioles de la otra orilla” o “practicas artesanales”
tuteladas por gremios al estilo medieval, dirigidos por el “proteccionismo
gubernamental”)."" De este modo, los “catrines” se dedican a vivir en la
trampa y en el engafio, y a falsear una realidad que es constantemente rela-
tivizada a su voluntad. Los catrines son perniciosos e impiden el progreso
del pats.

Si el objetivo de El Periquillo era denunciar las trabas educativas y
sociales que, por incompetencia e ineficacia, deben desaparecer, ya que
impiden la mejora de los propios “periquillos”, en el Don Catrin, en
cambio, se propugna la desaparicion de los propios “catrines”, “como
una necesidad, dado que es la tnica solucion para evitar el mal ejemplo
y promover el sentido productivo de la sociedad, presente en el resto
de las clases”.!> A diferencia de los “periquillos” que desean trabajar y

' Cf. Oviedo & Mejias 2001, p. 33.
12 Cf. Oviedo & Mejias 2001, p. 29.
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progresar en el sistema social y se percatan de los errores que pretenden
enmendar, los catrines se aprovechan del sistema y se regodean en él.
La dnica manera de que la sociedad mexicana progrese es fomentando
la buena educacién y el progreso laboral y social de los “periquillos”,
y a la vez obligar a los “catrines” a que se transformen en “periquillos” y
no dejarles opcion a que se deleiten y reproduzcan la ineficacia social
que genera el no hacer nada. Tal y como era el tipo de educacién y el
estado social de la época de Lizardi sucedia el fendmeno contrario a lo
que el escritor mexicano considera que es el progreso: los “catrines”
son recompensados y los “periquillos” son reprimidos y practicamente,
obligados a convertirse en “catrines”. Por eso, Lizardi defiende la nece-
sidad tanto fisica como moral de un trabajo digno para el ser humano, y
arremete contra las clases improductivas, ya sea de adinerados ociosos
o de mendigos y prostitutas menesterosas, que se sitian en los extre-
mos de las capas sociales: “todos ellos mancomunados por ese rasgo
comun que es el desprecio al trabajo”."* Por otra parte, también censura
los monopolios corporativistas que impiden a los “periquillos” subir
en la escala social. Su ideal es ilustrado y liberal, basado en tres prin-
cipios bdsicos: calidad educativa, libertad laboral y estimulo al trabajo
bien realizado y productivo. Apuesta por una clase media de pequenos-
burgueses debidamente educados e ilustrados que impulsen la mejora y
crecimiento del pais.

En definitiva, el autor de El Periquillo se muestra como un burgués
liberal que se enfrenta contra un poder establecido que impide a la bur-
guesia desarrollarse como clase politica y poder implantar sus ideales
que consideran que son los necesarios para que la sociedad en conjunto
viva mejor. A estos ideales, que se comparten con toda la burguesia eu-
ropea, se aflade el factor extranjerizante que supone ser dominado por
una aristocracia que no es autdctona, sino conquistadora y que proviene
de un lugar alejado. Este hecho da a la causa burguesa un mayor resenti-
miento y virulencia en contra del poder establecido que considera perni-
ciosa para el desarrollo social, lo cual no dejaba de ser cierto ya que éste
se reflejaba en una profunda crisis econdmica y financiera. En todo este
panorama, El Periquillo y Don Catrin son obras que segiin el modelo
literario picaresco y la mentalidad ilustrada de “ensefiar deleitando” su-
pone una critica de toda la tensién de una sociedad en descomposicion.

13 Cf. Oviedo & Mejias 2001, pp. 32-33.
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Por ello, Lizardi propone una novela donde la picaresca estd al servicio
de la defensa del ideal social y politico-burgués, y en la que todos los
elementos picarescos y satiricos son instrumentalizados al médximo para
que difundan la chispa de la insurreccion y el descontento de las capas
bajas y medias de la sociedad mexicana contra la élite “invasora”.

La “sdtira gramatical” en la obra picaresca de Lizardi

Si Periquillo y Don Catrin estdn condicionados por un objetivo politico-
social utépico que busca desplazar a la aristocracia espafiola dominante
e instaurar una sociedad liberal segun las ideas ilustradas y segin el
modelo burgués, la educacion desempeiia un papel sustancial para ello.
El autor mexicano considera que las instituciones educativas, asi como
sus métodos pedagdgicos y sus enseflanzas constituyen el centro de la
decadencia social y el motivo de la degradacién de los individuos, repre-
sentados por los protagonistas de sus novelas.

La madre de Periquillo defiende la importancia de los estudios supe-
riores para mantener el prestigio de su linaje familiar'* frente al padre
que prefiere que el hijo estudie un oficio, ya que, si sigue una carre-
ra universitaria, acabard volviéndose un holgazéan, jugador, vicioso y
pervertido,' tal como sucedia con muchos nobles procedentes de fa-
milias de abolengo. Finalmente, triunfa el punto de vista de la madre y
Periquillo inevitablemente cae en las consecuencias perjudiciales de los
estudios superiores que desaconsejaba el padre, lo que le lleva a la vida
de penurias que proféticamente habia anticipado su progenitor. Lizardi
demuestra asi que la educacién es fundamental para que los individuos
salgan viciosos o bondadosos, productivos o improductivos, en definiti-
va, buenos o malos ciudadanos, ya que, como afirma el padre de Peri-

14 Ferndndez de Lizardi 1962, p. 27: “No, sefior —replicaba mi madre toda electriza-
da—, si usted quiere dar a Pedro algtin oficio mecénico, atropellando con su nacimiento,
yo no, pues aunque pobre, me acuerdo que por mis venas y por las de mi hijo corre la
ilustre sangre de los Ponces, Tagles, Pintos, Velascos, Zumalacarreguis y Bundiburis™.

15 De hecho, seguidamente a la afrimacién de la madre del Periquillo, Lizardi presenta
el ejemplo de uno de ellos que iba a ser ajusticiado a muerte por haber matado a un ma-
romero y que finalmente por influencia del Virrey se le conmut6 la pena por el encarcela-
miento. Este joven noble se anticipa al personaje de Don Catrin que es precisamente otro
ejemplo claro de este tipo de jovenes de ascendencia noble que, por una educacién desvia-
da, se ven envueltos en un tipo de vida ociosa y viciosa, y que, ademds, son inconscientes
de sus propios defectos y de los errores de su vida, de forma que no se arrepienten de nada.
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quillo, “lo que envilece son las malas acciones, mala conducta y la mala
educacion” ' Conforme se desarrolla la novela, se apreciard que esa
“buena o mala educacién” depende en parte de ciertos profesores que la
imparten y, también, de un sistema educativo pernicioso.

La figura satirico-carnavalesca del domine

El panorama general del sistema educativo tiene su plasmacion concreta
en las figuras del profesor de primeras letras y de latinidad. Antes de ac-
ceder a la educacion secundaria, Periquillo nos describe a tres profesores:
el primero se muestra bastante indulgente, indolente e incompetente; el
segundo, muy severo, adusto y riguroso, y el tercero se presentaba como
un profesor de ideas modernas, defensor de la naturaleza y seguidor de
los principios ilustrados. De estos tres ensefiantes, el segundo es el que
nos interesa, pues si bien era un maestro de primeras letras, donde no se
incluia el aprendizaje de la latinidad, no obstante, Lizardi se basé en los
profesores de latinidad de Torres Villarroel y del padre Isla para recrear el
fisico, la personalidad y los “modos” educativos de este personaje.

En primer lugar, veamos en una descripcion inicial de su fisico y su
personalidad la gran semejanza con el domine Zancas-Largas de Isla. El
jesuita nos muestra una vision caricaturizada, heredera de la fisonomia
del quevedesco licenciado Cabra y que responde a la “risa carnavalesca”
de la que habla Bajtin:

Era éste un hombre alto, derecho, seco cejijunto y populoso; de ojos hundidos,
nariz adunca y prolongada, barba negra, voz sonora, grave, pausada y ponde-
rativa furioso tabaquista, y perpetuamente aforrado en un tabardo talar de pafio
pardo, con uno entre becoquin y casquete de cuero rayado, que en su primitiva
fundacién, habia sido negro, pero ya era del mismo color que el tabardo."”

Por otra parte, el maestro de Periquillo se caracterizaba porque

era alto, seco, entrecano, bastante bilioso e hipocondriaco, hombre de bien a
toda prueba, arrogante lector, famoso pendolista, aritmético diestro y muy re-
gular estudiante; pero todas estas prendas las deslucia su genio tétrico y duro.'®

16 Ferndndez de Lizardi 1962, p. 29.
17 Isla 1995, p. 283.
18 Fernandez de Lizardi 1962, p. 22.
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A la semejanza sintéctica en la descripcion se afiade el mismo uso de
los adjetivos “alto” y “seco”. Por otra parte, “la barba negra” de Isla se
asemeja al “entrecano” de Lizardi, asi como se puede apreciar que, aunque
semdnticamente no tienen nada que ver, existe una gran identificacion fo-
nética entre “furioso tabaquista” y “famoso pendolista”.!* Después de esta
breve descripcion fisica, Lizardi se centra en el modo de ensefiar a través
del castigo fisico y de la violencia. Un aspecto que inquietaba mucho en el
siglo xv1, ya que era considerado como una de las lacras de la ensefianza
tradicional que provocaba una formacién desviada del nifio. En este punto,
Lizardi tendrd como modelo a Don Juan de Dios, preceptor que aparece
como personaje en la Vida de Diego de Torres Villarroel. Si bien comparte
rasgos en su fisico y su actitud con el maestro de Periquillo y con el pro-
pio Zancas-Largas, no obstante su mayor punto de coincidencia estd en la
complacencia del uso del castigo fisico y la violencia como tinico método
para que los alumnos aprendan. Torres Villarroel describe el uso de la vio-
lencia en los siguientes términos:

Murié pocos afios ha el maestro de mis primeras letras, y lo temi hasta la
muerte; hoy vive el que me instruyd en la gramdtica, y alin lo temo mads
que a las brujas, hechizos, las apariciones de los difuntos, los ladrones y los
pedigiiefios, porque imagino que ain me puede azotar; estremecido estoy
en su presencia, y a su vista no me atreveré a subir la voz a mds tono que
el regular y moderado. Ello parece disparate, proferir que se hayan de criar
los viejos con azotes, como los nifios; pero es disparate apoyado en la in-
constancia, soberbia, rebeldia y amor propio nuestro, que no nos deja hasta
la muerte. Ahora me estoy acordando de muchos sujetos que, si los hubieran
azotado bien de mozos y los azotaran de viejos, no serian tan voluntariosos
y malvados como son [...]. El palo y el azote tiene mds buena gente que los
consejos y los agasajos. Finalmente, en todas edades somos locos, y el loco
por la pena es cuerdo.”

Podemos comprobar que el talante bastante conservador de Torres
Villarroel le lleva a considerar la violencia como necesaria y beneficiosa
para no formar a hombres ni “voluntariosos”, ni “malvados”. Al con-

19°Si bien, en lineas generales, Lizardi se deja llevar por el modelo del démine de
Isla, evita la descripcion de su forma de vestir, asi como su forma de hablar que el je-
suita lo centra en sus latinajos.

20 Torres Villarroel 1995, p. 96.
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trario de esta opinion, Lizardi sigue un punto de vista de respeto hacia
la infancia y los derechos minimos del nifio, tal y como preconizaba la
pedagogia ilustrada y rousseauniana. Por este motivo, describe los actos
violentos del démine con tono de censura y repudio. Al final, debido a
su desprecio de la “violencia educativa”, le lleva a hiperbolizarla en su
relato, por lo que ésta se hace tan feroz que Periquillo ruega a sus padres
que le sacaran de las garras del “temible” maestro:

Tal era mi nuevo preceptor, de cuya boca se habia desterrado la risa para
siempre, y en cuyo cetrino semblante se lefa toda la gravedad de un Aredpa-
gita. Era de aquellos que llevan como infalible el cruel y vulgar axioma de
que la letra con sangre entra, y bajo este sistema era muy raro el dia que no
nos atormentaba. La disciplina, la palmeta, las orejas de burro y todos los
instrumentos punitorios estaban en continuo movimiento sobre nosotros; y
yo, que iba lleno de vicios, sufria mas que ninguno de mis condiscipulos los
rigores del castigo [...].

Asi me sucedia, que cuando iba o me llevaban a la escuela, ya entraba
ocupado de un temor imponderable; con esto mi mano trémula y mi lengua
balbuciente ni podian formar un renglén bueno ni articular una palabra en su
lugar. Todo lo erraba, no por falta de aplicacion, sino por sobra de miedo. A
mis yerros seguian los azotes, a los azotes mds miedo, y a mds miedo mds
torpeza en mi mano y en mi lengua, la que me granjeaba més castigo.?!

La influencia de Torres Villarroel se puede apreciar no tanto de forma
positiva, sino negativa en cuanto a que Lizardi entra en un didlogo con
el autor de la Vida para contrastar su punto de vista que resulta bastante
opuesto a su fuente literaria.

Después de su segundo maestro, Periquillo acaba en manos de un
profesor que se caracterizaba por ser joven, elegante, limpio, con una
cara que “manifestaba la dulzura de su corazén”, con una “prudente”
sonrisa y con unos 0jos que “inspiraban confianza y respeto”. Su método
de ensefianza, totalmente contrario al anterior preceptor, se basaba en
el andlisis y contemplacién de la naturaleza: “;ves, hijo, qué primores
encierra la Naturaleza, aun en cuatro hierbecitas y unos animalitos que
aqui tenemos? Pues esta Naturaleza es la ministra de Dios que creemos
y adoramos”.??> Junto a la admiracién por el aprendizaje basado en la

2! Fernandez de Lizardi 1962, p. 22.
22 Fernandez de Lizardi 1962, p. 24.
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naturaleza, el tercer maestro de Periquillo se caracteriza por su morali-
dad y por ensefar los principios inherentes del ser humano, basado en
un método de aprendizaje en el que la enseianza se debia hacer a través
del “amor” y de la “dulzura” hacia el nifio, de forma que “debe amar,
respetar y obedecer lo mismo que a su “padre”. Por ello mismo, le debia
considerar como “padre” y “amigo”. Como consecuencia de este modo
de educar, el nuevo maestro despreciaba inevitablemente el castigo fisi-
co, porque consideraba que

El azote [...] se inventd para castigar afrentando al racional, y para avivar
la pereza del bruto que carece de razén; pero no para el nifio decente y de
vergilienza que sabe lo que le importa hacer y lo que nunca debe ejecutar, no
amedrentado por el rigor del castigo, sino obligado por la persuasion de la
doctrina y el convencimiento de su propio interés.?

Con todo ello, este maestro seguia la pedagogia ilustrada, de autores
como Rousseau, Fleuri o Pinton. Precisamente de estos dos ultimos el
maestro recomendaba a Periquillo que leyera sus obras como Los niiios
célebres, Las recreaciones del hombre sensible “‘y otras obritas seme-
jantes”. Periquillo guardé hacia su dltimo maestro de primeras letras
un profundo carifio, veneracién y obediencia. La semblanza del tercer
maestro sirve precisamente a Lizardi para oponer la mala ensefianza del
segundo profesor que era la que se solia dar en la sociedad mexicana,
frente a la buena instruccién que tendria que darse en el nuevo siglo
guiada por el pensamiento y la pedagogia ilustrada que salvaguardaba
los derechos morales y humanos bésicos para una formacion provechosa
y alejada del vicio.

Aparte de mostrar un objetivo ideoldgico en el contraste entre el
segundo y tercer maestro de Periquillo, se puede observar que Lizardi
traslada a los ensefiantes de primeras letras ascendientes literarios de los
démines de latinidad que €1 habia podido leer en las obras que ha tenido
como referencia para la creacion de su Periquillo. Precisamente, este
contraste entre un maestro “bueno” y uno “malo” lo podemos ver en la
oposicion que muestra Vicente Espinel en su Vida entre un domine ané-
nimo y Don Juan Cansino (oposicion que tiene a su vez su ascendiente
en los Didlogos de Vives entre un magister diligentissimus y probissi-

23 Fernandez de Lizardi 1962, p. 25.
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mus 'y el magister al que los nifios califican por su mal caricter de “Phi-
lopono tétrico).?* Espinel muestra la oposicién entre un profesor cuyos
rasgos mds identificables son su jactancia, brutalidad y un bochornoso
modo de ensefar el latin, frente a Don Juan Cansino caracterizado por su
silencio, modestia, moralidad y empleo de un método humanista de ins-
truir a los alumnos en los autores cldsicos mds puros. De hecho, antes de
introducir la figura de Juan Cansino, Espinel afirma que el buen profesor
“ha de ser el maestro lleno de mansedumbre con gravedad, para que jun-
tamente le amen y estimen, y haga el mismo efecto en el discipulo, no
perdiéndole un punto de su vista si no fuere los ratos disputados para el
gusto de sus padres o cuando el nifio le tuviere con sus iguales; [...]”.%
Segun esto ultimo, ademds del contraste de dos maestros caracterizados
por una perniciosa pedagogia existen otros puntos coincidentes entre el
ideal pedagdgico de Espinel y el de Lizardi, como el respeto, carifio, y
amor practicamente paternal que han de tener los nifios hacia los profe-
sores que éstos se han ganado, previamente, con paciencia, modestia y
humildad. Para ello, el maestro ha de comportarse acorde a la mentali-
dad rousseauniana que pone en practica un tipo de educacion naturalista
y “paido-céntrica” basada en que el profesor logre sacar del nifio todas
sus cualidades innatas a través de un trato carifoso y familiar y de estar
en contacto con el medio natural que le rodea. No se trata tanto de que
el alumno sea un mero recepticulo de reglas y ejemplos, sino de que par-
ticipe activamente en la educacion a través de la figura del maestro que
le ayudard a potenciar todas sus cualidades naturales.

En definitiva, para la caracterizacion de los maestros iniciales de Pe-
riquillo, Lizardi se ha fundamentado en la semblanza de los maestros
de latinidad de tres autores picarescos espaioles como fueron Espinel,
Torres Villarroel e Isla (e indirectamente Quevedo). No obstante, cuando
Periquillo pasa a la ensefianza secundaria, una vez que su madre haga
valer su voluntad y desoiga los consejos del padre, Lizardi se empieza
a centrar ya no tanto en el caricter de los ensefiantes, que consideraba
trascendentales en la primera formacion del nifio, sino en el método de
enseflanza. Serd ahi precisamente cuando nos encontramos con el primer
acercamiento al aprendizaje institucional.

24 Ademds ambos se diferencian por métodos distintos que se corresponden a su
fisico y cardcter (cf. Vives 1987, pp. 40-47).

25 Espinel 2000, pp. 181-182.
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La ensenianza de la latinidad

El primer peldaio de ese “aprendizaje institucional” serd precisamente
la instruccién de la lengua latina, basada en el memorismo de gran can-
tidad de reglas, preceptos y ejemplos, y en la ausencia de los autores
cldsicos mds puros:

Finalmente llegd el dia en que me pusieron al estudio, y éste fue el de don
Manuel Enriquez, sujeto bien conocido en México, asi por su buena conducta,
como por su genial disposicion y asentada habilidad para la ensefianza de la
gramdtica latina, pues en su tiempo nadie le disputé la primacia entre cuantos
preceptores particulares habia en esta ciudad; mas por una tenaz y general
preocupacion que hasta ahora domina, nos ensefiaba mucha gramdtica y poca
latinidad. Ordinariamente se contentan los maestros con ensefar a sus discipu-
los una multitud de reglas que llaman palitos, con que hagan unas cuantas ora-
cioncillas, y con que traduzcan el Breviario, el Concilio de Trento, el catecismo
de San Pio V, y por fortuna algunos pedacillos de la Eneida y Cicerén.?
Con semejante método salen los muchachos habladores y no latinos, como
dice el padre Calasanz en su Discernimiento de ingenios.*" Tal sali yo, y no
podia salir mejor. Saqué la cabeza llena de reglitas, adivinanzas, frases y
equivoquillos latinos; pero en esto de inteligencia en la pureza y propiedad del
idioma, ni palabra. Traducia, y no muy mal y con alguna facilidad las homilias
del Breviario, y los parrafos del catecismo de los curas; pero Virgilio, Horacio,
Juvenal, Persio, Lucano, Tdcito y otros semejantes hubieran salido virgenes
de mi inteligencia si hubiera tenido la fortuna de conocerlos, a excepcién del
primer poeta que he nombrado, pues de éste sabia alguna cosita que le habia
oido traducir a mi sabio maestro. También supe medir mis versos, y lo que era
hexdmetro, pentdmetros, etcétera; pero jamds supe hacer un distico.

A pesar de esto, y al cabo de tres afios, acabé mis primeros estudios a sa-
tisfaccidn, pues me aseguraban que era yo un buen gramético, y yo lo crefa
mas que si lo viese. jVdlgate Dios, por amor propio, y cémo nos engaian

% La Eneida de Virgilio y las cartas y discursos de Cicerén se habfan establecido
como los textos y autores candnicos para aprender latin. Eran los autores y obras que
mds se utilizaban en las escuelas jesuiticas que dominaban el panorama educativo del
momento.

%7 Los escolapios seguian el método filologico y port-royalista opuesto al jesuitico.
Cuando la Compaiiia fue expulsada en 1767, los seguidores de San José de Calasanz
tomaron, en buena medida, las riendas de la ensefianza y siguieron los presupuestos
educativos del racionalismo ilustrado, de modo que se volvieron difusores indirectos del
despotismo ilustrado (cf. Espino Martin 2003, pp. 423-435).
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a ojos vistas! Ello es que yo hice mi oposicién a toda gramdtica, y quedé
sobre las espumas, mi maestro y convidados muy contentos, y mis amados
padres mds huecos que si me hubiera opuesto a la magistral de México, y la
hubiera obtenido.?

De alguna manera, el profesor de latinidad que ya tiene nombre y ape-
llidos representa el puente entre la primeras letras (se sigue individuali-
zando el aprendizaje en una persona) y la ensefianza superior. Por este
motivo, ahora Lizardi se centra mds en el método educativo y académico
de Don Manuel Enriquez,” y no tanto en su modo de ser y en su caracter
como en los maestros anteriores. Si el segundo maestro de Periquillo
deformaba la conducta del nifio con su naturaleza agresiva, Don Manuel
Enriquez le “viciard” en la aplicacion del aprendizaje de una materia
tan esencial para la formacion posterior, como era la lengua latina. Esta
desviacion pedagdgica se ird acrecentando segiin vaya ascendiendo el pro-
tagonista en el sistema educativo. Por este motivo, més adelante, el peor
latin es el que precisamente aprenda ya en la universidad.

El modo de ensefiar la latinidad del “démine” de Periquillo ya par-
tia de lo que se ha llamado un método barroquizante e hispanizante
del aprendizaje gramatical.*® Durante el siglo xvII los jesuitas toman el
control de practicamente toda la ensefianza “pre-universitaria” que tenia
como centro la ensefianza de la lengua latina. En afdn de que los alum-
nos crearan composiciones retéricas que alabaran piadosamente las vir-
tudes de la Iglesia, les lleva progresivamente a “barroquizar” la ensefian-
za del latin al fundar su aprendizaje en la memorizacién de gran cantidad
de reglas gramaticales, de excepciones y de ejemplos; ejemplos que, por
otro lado, no se solian basar en autores clasicos, sino en frases creadas
artificialmente por los propios preceptores, por lo que adolecian de con-
taminacién de la lengua espafola (la llamada “hispanizacién”). Por otra

28 Ferndndez de Lizardi 1962, pp. 33-34.

2 Este nombre pudo ser inspirado por el gramético jesuita del Colegio Imperial de
Madrid, Baltasar Enriquez, autor de una gramadtica latina de enfoque sustancialmente
barroquizante e hispanizante y que llevaba el titulo de Advertencias de modos y tiempos
(1683) (cf. Espino Martin 2007, pp. 365-367). Bien pudo ser usada por el propio Lizardi
en sus afios de aprendizaje de la lengua latina o bien pudo ser el preceptor particular que
tuvo el propio Lizardi para mejorar sus estudios de latinidad.

3 Nuestro estudio de tesis doctoral gira en torno a este método y a las gramadticas
que lo empleaban: Espino Martin 2007. Una visién mds panordmica la mostramos en
nuestra comunicacion: cf. Espino Martin 2008a, pp. 807-819.
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parte, esta hispanizacidn se acrecentaba por el hecho de que en muchas
gramaticas jesuiticas se incluian estructuras espafiolas que eran interpre-
tadas desde el latin, sin que nunca hubieran llegado a existir en la lengua
de Virgilio, con lo que se convierten en una mala interpretacion latina de
combinaciones lingiiisticas de la lengua espafiola (era la llamada figura
de la suppletio).’' A la ensefianza barroquizante e hispanizante jesuitica,
que ya de por si mal-formaba el aprendizaje del buen latin, tenemos que
afiadir la mayor degradacion a la que le sometian los llamados domines.
Estos solfan ser alumnos rebotados de las escuelas religiosas que, por su
incapacidad, no habian pasado a estudios superiores, y que tenian como
bagaje cultural su ignorancia en la latinidad.*> El método barroquizante
e hispanizante jesuitico® servia de perfecto transmisor de la ignorancia
del latin macarrénico que exhibian estos domines a sus alumnos. Por
este motivo, tantos autores literarios criticaron el pervertido modo de
enseflar de los domines particulares. Seguidamente, vemos en el propio
Periquillo coémo su démine le ensefiaba lo que él mismo Ilama con ironia
los “equivoquillos impertinentes” latinos que aprendié en su escuela de
gramdtica y que son una muestra deformada del método hispanizante de
la gramatica jesuitica:

31 La suppletio es una figura gramatical que se da en las gramdticas latinas desde
la Edad Media. Nosotros hemos dedicado, aparte de continuas alusiones, un apartado
exclusivo de nuestra tesis doctoral, para analizar este fendmeno en los manuales grama-
ticales jesuiticos desde el siglo xvr al xvii: Espino Martin 2007, pp. 201-208. Por otro
lado, Vicente Calvo ha estudiado este fenomeno gramatical en los manuales gramati-
cales medievales, denominados Grammaticae Proverbiandi, a los que dedicé su tesis
doctoral: cf. Calvo, 1995.

32 Acerca de la condicién laboral y educativa de estos démines es muy interesante el
articulo de Gil 1980, pp. 20-30.

3 Precisamente, la propia Compafiia se da cuenta de como los excesos barrocos
estaban perjudicando peligrosamente el nivel educativo y formativo de sus integrantes.
Esta situacion lleva a que el propio padre General Visconti en 1752 mande una carta
(el titulo era De studiis humaniorum litterarum promovendis) a todos los Provinciales
espafioles, para que velen por la mejora de la enseflanza de las Humanidades en los
colegios de la Compaiifa. Esta carta va a ser el impulso del movimiento reformista y
renovador que se va a dar en varios enclaves como Villagarcia de Campos, conducido
por el Padre Francisco Javier de Ididquez; la universidad de Cervera, encabezado por el
padre Bartolomé Pou, y en figuras concretas como el padre Andrés Marcos Burriel y
el propio padre Francisco José Isla, que serd el que, a través de la literatura, mds va a
arremeter contra la mala formacion educativa y aquellos alumnos rebotados que acaban
siendo “vergonzosos” domines o predicadores. Para mds datos cf. Espino Martin 2012.
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Asf como en el estudio de la gramdtica aprendi varios equivoquillos imper-
tinentes, seglin os dije, como Caracoles comes; pastorcito come adobes;
non est peccatum mortale occidere patrem suum, y otras simplezas®* de
éstas, asi también en el estudio de las simulas aprendi luego mil sofismas
ridiculos, de los que hacia mucho alarde con los condiscipulos mds candidos,
como, por ejemplo: besar la tierra es acto de humildad: la mujer es tierra,
luego, etc. [...]H

El pasaje anterior, bien pudiera estar inspirado en el siguiente de la
Gramadtica del Domine Don Supino, de Vegas y Quintano, en el que uno
de los modos de ensefar del domine, cuando se queria “desenfadar” y
“serenar algo su cara de vinagre, y no molestar [...] tanto con el Ovidio
y Virgilio”, era:

Echando oraciones equivocas, cuyas personas estaban como agazapadas en
las que tropezdbamos como sapos, pues como eran: Yo que coso la bragas
de mi marido; Tu has de parir en este mes: deciamos: Ego qui suo brachas
mariti mei: Tu pariturus es isto mense, siendo asi que las dos eran mujeres
y muy mujeres, y nosotros con dos dedos de barbas. {O! Y lo que titubedba-
mos, quando nos decia: Yo cdmo como ti: Aunque rio, no rio: con la con-
dicién de que no se habia de echar verbo, que en esto estaba nuestra cavila-
cién, y ddndonos por vencidos, decia: Ego ut, ut tu: Etsi flumen, non flumen.
Pero mas gustoso, quando nos ponia una oracién, al parecer en romance, y
era un latin hermoso, como Cara coles comes, que se entiende asi: id est tu
td, comes 6 compaiieros, coles reverenciards cara las cosas amadas.?

La obra de este catedratico alcalaino es considerada piedra angular
en el subgénero literario de la “sdtira gramatical” y sin duda fue una de
las obras que mds pudo influir en El Periquillo y en Don Catrin.*” En la

3 Cuando Periquillo reconoce que la parte de latin que aprendid eran “simplezas™ se
mueve entre la novela picaresca y una Bildungsroman o novela de formacién ético-mo-
ral, y va siendo consciente de los errores educativos que acabardn por ir configurando
personalidades viciadas, mismas que integrardn una sociedad corrompida.

35 Fernandez de Lizardi 1962, p. 36.

3 Vegas y Quintano 1790, p. 127.

37 Vegas y Quintano, en su obra Don Supino, no sélo desarrollé un exhaustivo e
irénico andlisis del sistema educativo y de la ensefianza de la lengua y literatura latina,
sino que también redactd sus propios métodos de aprendizaje (Coleccion de las oracio-
nes tomadas de las Epistolas de Ciceron [1789] y Arreglado método de la traduccion
latina [1800]), basados en una forma inductiva de ensefiar el latin, la cual parte del texto
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obra del espafiol se presenta la semblanza de un domine que defiende, a
través de un latin y unos autores barbaros y macarrénicos, una ensefianza
barroquizante e hispanizante que entra en controversia con un ‘“critico
preguntador” que se podria considerar un alter-ego del propio autor y que
ataca la ensefianza rocambolesca de Don Supino. En contraste, presenta
un tipo de educacion sensata, racional, basada en los principios port-roya-
listas e ilustrados.’® La preocupacién del “critico preguntador” de Vegas y
Quintano es la que se encuentra en el propio Periquillo que ha recibido esa
educacion y que gracias a la reflexion se vuelve “critico” al cuestionar la
validez de unos presupuestos educativos obsoletos y absurdos.

Si Periquillo razona sus faltas y se arrepiente de ellas, Don Catrin se
queda dnicamente con la éptica del mal aprendizaje y de su alabanza, con
lo que consigue con mayor efectividad el objetivo irénico y literario de de-
nuncia de lo que estd criticando. A continuacion, para que quede a la vista
la diferencia del tono satirico respecto al Periquillo, se presenta el tnico
pasaje en el que Don Catrin nos detalla su aprendizaje de la lengua latina:

Los maestros impertinentes me refifan y me obligaban a estudiar algunos
ratos, y en éstos [...] jlo que es un talento agigantado!, en estos cortos ratos
que estudié a fuerza, aprendi la gramadtica de Lebrija y toda la latinidad de
Cicerén en dos por tres; pero con tal felicidad, que era la alegria de mis
condiscipulos y la emulaciéon de mis cansados preceptores. Aquéllos reian
siempre que yo construia un verso de Virgilio o de Horacio, y éstos se reba-
naban las tripas de envidia al ofrme hacer régimen de una oracién, porque yo
les hacia ver a cada paso lo limitado de sus talentos y lo excesivo del mio.

Me decian, por ejemplo, que ego, mei no tenia vocativo, y yo les decia
que era fécil ponérselo y necesario el que lo tuviera, pues no teniendo voca-
tivo, no se podrd poner en latin esta oracién: ;Oh, yo, el mds infeliz de los
nacidos!, y poniéndole el vocativo ego, diremos: O ego infelicior natorum!,
y ya estd vencida esta dificultad, y se podrdan vencer asi iguales injusticias y
mezquindades de los gramdticos antiguos.

y se va complementando con la reglas gramaticales. Cf. Espino Martin 2010b, en vias
de publicacion.

¥ El método educativo port-royalista (Espino Martin, 2010a, pp. 261-284) que se
ensefio a lo largo del siglo XviI en las escuelas jansenistas de Port-Royal fue el paso para
la ensefianza burguesa e ilustrada del xviI. Sus principales idedlogos y maestros fueron
Pascal, Lancelot, Arnauld y Nicole. Abogaban por una instruccién dulce, sin castigos seve-
ros, reflexiva, basada en el racionalismo cartesiano y del Brocense, y filoldgica, centrada
especialmente en los autores cldsicos de mas pura latinidad (Cicerén, Virgilio, César, etc.).
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La oposicién que hice a toda gramdtica fue de lo mds lucido; ni uno hubo
que no se tendiera de risa al ofrme construir aquel trilladisimo verso de Virgilio:

Tityre tu patulae recubans sub tegmine fagi, que volvi al castellano de
este modo: Tu recubans, ti amarrards; Tytire, a los titeres; patulae, de las pa-
tas; fagi, con una faja; sub tegmine, bajo de ciertos términos. Todos se refan,
celebrando, ya se ve, mi habilidad; pero los maestros se ponian colorados,
y aun me querian comer con los ojos desde sus sillas; jtanta era la envidia
que los agitaba! Pero en fin, yo recogi mis galas, mis padres quedaron muy
contentos, y me pusieron a estudiar filosoffa.

En esta facultad sali tan aprovechado como en gramdtica. A los dos meses
ya argiifa yo en bdrbara que era un pasmo, y tenia un ergo tan retumbante
que hacia estremecer las robustas columnas del colegio, siempre con asombro
de mis condiscipulos y bastante envidia de mis maestros. Una ocasion, argu-
yendo con un rancio peripatético que defendia la existencia de cierto animal
llamado entre sus antiguos patronos ente de razon, después de varias cosas
que le dije, afiad{ este silogismo concluyente: Si per alicujus actus eficeretur
entis ratio, maxime per huic: per huic non; ergo per nullius.

Las mesas y bancas de la clase resonaron con el palmoteo de los colegiales,
que ya con su desentonada risa no dejaron proseguir el argumento; el susten-
tante me dio un apretado abrazo, y medio real de carita, diciéndome: —Tenga
usted el gusto de que es mds facil concebir un ente de razén, que poner otro
silogismo en un latin tan crespo y elegante. Todos me aplaudieron, todos me
celebraron ese dia, y no falté quien escribiera el silogismo con letras de oro y
lo pusiera sobre las puertas del aula con este mote: Ad perpetuam rei memo-
riam, et ad nostri Catrinis gloriam que resuelto a romance queria decir: Para
gloria de la memoria de la historia latinoria del ilustrisimo, Catrin que es de
los nuestros catrines. ;Qué os parece, amigos y compaiieros? ;No os admira
mi habilidad en tan pocos afios? ;No os espanta mi fama tan temprana? ;No
os ejemplariza mi conducta? Pues imitadme y lograréis los aplausos.

Asf pasaron los dos afios y medio del curso de artes, en los que tuve el
alto honor de haber cursado la Universidad y el colegio con enteras aproba-
ciones de mis catedrdticos y colegas.®

Junto con la obra de Vegas y Quintano, Lizardi también tuvo como
principal referente el Fray Gerundio de Campazas, alias Zotes, del pa-
dre jesuita Isla. De hecho, el personaje de Don Catrin es muy similar
a Gerundio, ya que aparte de parecerse en la forma de aprender latin
ambos son unos perezosos € ineptos niflos malcriados llenos de ocu-

3 Fernandez de Lizardi 2001, pp. 66-68.
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rrencias e insensateces que reciben el aplauso de la masa ignorante y la
reprobacion de un escaso nimero de personas instruidas y sensatas. El
pasaje anterior sobre las ocurrencias disparatadas y sofisticas de Don
Catrin muestra una especial similitud con el siguiente fragmento del
Fray Gerundio, donde se menciona el método de aprendizaje del domine
Taranilla “aquel famoso démine que atolondr6 a toda la Tierra de Cam-
pos con su latin crespo y enrevesado” y que fue uno de los referentes
basicos de Zancas-Largas, futuro preceptor de Gerundio:

Como verbigracia aquella famosa carta con que examinaba a sus discipulos
que comenzaba asi: Palentiam mea si quis, que unos construian, si alguno
mea a Palencia y, por cuanto esto no sonaba bien y parecia mala crianza
con peligro de que se alborotasen los de La Puebla y no era verisimil que el
démine Taranilla —hombre, por otra parte, modesto, circunspecto y grande
azotador— hablase con poco decoro de una ciudad, por tantos titulos tan
respetable, otros discipulos suyos lo construian de este modo, si guis mea...
—“Chico mio”, suple fuge, “huye”, Palentiam “de Palencia”. A todos estos
los azotaba irremisiblemente el impitoyable Taranilla; porque los primeros
perdian el respeto a la ciudad y los segundos le empullaban a él sobre que,
unos y otros, le suponian capaz de hacer un latin que, segiin su construc-
cion, estaria atestado de solecismos. Hasta que, finalmente, después de haber
enviado al rincon a todo el general porque ninguno daba con el recondito
sentido de la enfética cldusula, el domine, sacando la caja, dando encima de
ella dos golpecillos, tomando un polvo a pausas sorbido con mucha fuerza,
arqueando las cejas, ahuecando la voz y hablando gangoso reposadamente,
la construia de esta manera: “Mea, ‘ve’, si quis, ‘si puedes’, Palentiam, ‘a
Palencia’.” Los muchachos se quedaban aténitos, mirdndose los unos a los
otros, pasmados de la profunda sabiduria de su domine; porque, aunque es
verdad que, echada bien la cuenta, habfa en su construccién, mitad por mitad,
tantos disparates como palabras —puesto que ni meo, meas significa como
quiera ir, sino ir por rodeos, por giros y serpenteando, ni queo, quis significa
poder como quiera, sino poder con dificultad—, pero los pobres nifios, no en-
tendian estos primores; ni el penetrar la propiedad de los varios significados
que corresponden a los verbos y a los nombres, que parecen sinénimos y no
lo son, es para graméticos de prima tonsura ni para preceptores de la legua.*’

Tanto con el ingenio exuberante de la barroquizacién, como con la
contaminacion hispanizante, el objetivo pedagdgico y educativo que se

40 Isla 1995, pp. 240-241.
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buscaba era que el nifio controlara con total profundidad la lengua latina,
de forma que no hubiera ninguin rasgo oscuro de ésta que se le escapara,
asi como estuviera preparado para realizar las redacciones y las compo-
siciones mds complejas que fueran posibles segtin la estética barroca a la
que se subordinaban. Por eso, era importante recargar las reglas gramati-
cales y conocer nuevas estructuras sintdcticas que desde el castellano en-
riquecieran la lengua latina con mayores posibilidades expresivas. A los
“equivoquillos” citados a los que nos aludia Periquillo, se deben afiadir
la gran cantidad de modos compositivos oscuros, abigarrados, farragosos
y cripticos que aprendié ya en la Escuela de Artes, recién entrado en los
estudios superiores, y que son un claro reflejo del tipo de latin que se
ensefiaba. Precisamente, Lizardi, al igual que los “démines” particulares,
conocia muy bien la ensefianza superior de filosofia y el abstruso latin
que los jesuitas empleaban, ya que las cursé en el jesuitico Colegio de
San Ildefonso. Por lo tanto, practicamente Lizardi habla en boca de Pe-
riquillo en el siguiente pasaje:

jPues qué tal serfa yo de tenaz y tonto después que aprendi las reducciones,
reduplicaciones, equipolencias y otras baratijas, especialmente ciertos desati-
nados versos, que os he de escribir solamente porque vedis a los que llegan
los hombres por las letras! Leed, y admirad:

Barbara, Celarent, Darii, Ferio, Baralipton,
Celantes, Dabitis, Fapesmo, Frisesomorum,
Cesare, Camestres, Festino, Baroco, Darapti,
Felapton, Disamis, Datisi, Bocardo, Ferison.

iQué tal! ;No son estos versos estupendos? ;No estdn mas propios para adornar
redomas de botica que para ensefiar reglas solidas y provechosas? Pues, hijos
mios, yo percibi inmediatamente el fruto de su invencidn; porque desatinaba
con igual libertad por Bdrbara que por Ferison, pues no producia mas que bar-
baridades a cada palabra. Primero aprendi a hacer sofismas que a conocerlos y
desvanecerlos; antes supe oscurecer la verdad que indagarla; efecto natural de
las preocupaciones de las escuelas y de la pedanteria de los muchachos.

En medio de tanta barahinda de voces y terminajos exdticos, supe qué
cosa eran silogismo, entimema, sorites y dilema.*' Este dltimo es argumento

41 Siguiendo este tipo de manuales, el ddmine Don Supino también expone una bue-
na lista de figuras de este estilo como son “catacresis, metalepsis, paroemias, enigmas,
antifrasis, polysindetones, eufonias, antitetones”. Cf. Vegas y Quintano 1790, p. 130.
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terrible para muchos sefiores casados, porque lastima con dos cuernos, y por
eso se llama bicornuto.*?

Precisamente esos “sofismas”, “barahinda de voces y terminajos exo-
ticos” son los medios de los que se valdran los predicadores del Fray
Gerundio para impartir discursos que (en boca de Fray Blas, uno de los
personajes del libro) deben ‘“agradar al auditorio, dar gusto a todos y
caerles en gracia”; por eso tendrdn “abundancia de doctrina”, “multitud
de citas” y “erudicidn”, para satisfacer a los doctos; serdn de “estilo pom-
poso, elevado, altisonante”, para alegrar a los cultos; y la “popularidad”
de los “refranes” y “cuentecillos encajados con oportunidad y dichos con
gracia” dardn gusto a los vulgares; y a todos alegrard “la presencia”, el
“despejo”, la “voz” y las “acciones”.* Precisamente por este motivo, es
importante abordar el problema que supone que un mal latin también
corrompa a los ministros de la Iglesia que se encargan de educar en la fe
y la moral al pueblo llano. Este serd el otro tema que Lizardi abordara
inmediatamente en El Periquillo, y dirigird esta vez su dedo acusador al
estudio del Arte de Nebrija y los manuales de gramadtica que “mal apren-
didos” desarrollaban el aprendizaje desviado de curas y seglares.

Es sabido que en 1599 se oficializa el Arte de Nebrija, segtin la version
del jesuita Juan Luis de la Cerda, como manual gramatical dnico para
préacticamente toda Espaiia (de ahi que se le llame Arte Regio). A partir de
ese momento, los jesuitas comienzan a publicar toda una serie de peque-
flos manuales (Ilamados cominmente “platiquillas”) que desarrollan y ex-
plican la obra de De la Cerda, segin la dptica barroquizante e hispanizante
que he detallado. De hecho habia manuales que ensefiaban la lengua latina
a través de gran cantidad de figuras retdricas extravagantes que Lizardi
calificaba de “terminajos exdticos”.* Por este motivo, tanto el Arte de
Nebrija como sus “platiquillas” absorbian practicamente toda la ensefianza

42 Fernandez de Lizardi 1962, pp. 36-37.
4 Cf. Isla 1995, p. 362.

4 Manuales jesuiticos como el Gramdtico curioso (1678), de Pedro Miguel de Quin-
tana, o la Elucidata Grammatica (1711), de Juan Garcia de Vargas, dedicaban buena
parte de sus manuales a explicar y ejemplificar estas figuras que entraban de lleno en el
terreno de la emblematica (cf. Espino Martin 2008b, pp. 869-882), y las consideraban
como instrumento indiscutible para el andlisis y desarrollo de redacciones que se estruc-
turaban en torno a una retdrica ingeniosa y barroca (cf. Espino Martin 2011, en vias de
publicacién) que luego se presentaban publicamente en los Certdmenes que, a su vez,
publicitaban la calidad educativa de las escuelas de la Compaiiia.
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de la latinidad, y dejaban fuera del estudio a los autores clédsicos que eran
la fuente principal desde donde manaba el buen latin, ademds de que esta
manera de enseflar daba preferencia a la lectura de breviarios, concilios y
catecismos escritos en un latin ya degradado; de este modo muchos jove-
nes eclesidsticos salian “tranquilos y satisfechos” en su latinidad por haber
dado “cuatro manotadas” a “Lebrija” y, en materia de religion, “otras
tantas al P. Larraga”. En definitiva, uno se podréd encontrar en un futuro a
esos jovenes “por esos pueblos de Dios”, afirmando “lances de ignorancia
escandalosos y aun increibles”, y desde los pulpitos diciendo: “sandeces
y majaderias que no estdn escritas”.* Por ello, la mala ensefianza de la
latinidad empieza por los profesores ignorantes, sigue con el uso de fi-
guras retoricas exdticas y disparatadas, y termina con el uso de manuales
gramaticales recargados de reglas que apartan el estudio de los autores
clasicos y que fomentan el aprendizaje de textos complejos y farragosos
en los que las reglas se aplican. Todo ello estd enmarcado por un contexto
tanto familiar como social, que por su propia ignorancia fomenta el atraso
educativo y que a su vez aumenta el social, es decir, se vuelve un circulo
vicioso sin fin.

En suma, a la corrupcion social que la mala ensefianza de la latinidad
acaba por abocar a los catrines y a los periquillos, se une la espiritual y
moral de todos aquellos hombres de la Iglesia que se encargan de la “ad-
ministracion y custodia espiritual”’, lo que refuerza todavia mas la necesi-
dad de la regeneracion de la ensefianza que denuncia el autor mexicano.

Conclusiones

Hemos podido ver a lo largo del presente estudio como la satira gramatical
es una importante modalidad de la sdtira para la critica de una ensefanza
deformada en una asignatura tan importante en siglos pasados como fue
la lengua latina. Dicha modalidad tiene como ejes dos principios rectores:
por un lado, la semblanza caricaturizada y deformada de la apariencia fisi-
cay del comportamiento y modo del ser del profesor de latinidad (comtin-
mente llamado domine) y, por otro lado, la critica a su método educativo
que se basaba en la ensefianza de un latin ignorante muy alejado de los
presupuestos del latin canénico establecido por el estilo y la elegancia de
los autores clasicos.

4 Fernandez de Lizardi, 1962, pp. 66-67.
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Al igual que la sétira en general, la sdtira gramatical como modalidad
de ésta, se podia emplear subordinada a otros géneros mayores como la
narrativa, la lirica, o el teatro. En especial, la sdtira se desarrolla por su
naturaleza en la novela picaresca y es lo que sucede con las obras que
aqui analizamos. La sdtira gramatical ha sido empleada por motivos
diversos, mds o menos coincidentes, en autores como Quevedo (la pre-
sentacion de una figura grotesca que muestre la degradacion moral del
ser humano), Espinel (la contraposicion de un sistema educativo negati-
vo frente a otro positivo) o Isla (la critica a los ensefantes de los malos
predicadores que perjudican el buen nombre de la Iglesia).

En el caso de las novelas de Lizardi tenian el objetivo de mostrarnos
los peligros sociales que podia conllevar una mala educacién. El au-
tor mexicano tenia como Unico propdsito mostrarnos que dentro de un
sistema educativo degradado todo peldafio mal apuntalado contribuia a
que se cayera todo el edificio social. Tanto Periquillo como Don Catrin
muestran una vida perjudicada por una mala educacion. Lizardi como
burgués criollo participaba de una mentalidad ilustrada que pretendia
reformar y modernizar su pais. La aristocracia espafiola a través de un
tipo de educacion perniciosa lograba que México se mantuviera encade-
nado a la decadencia econdémica, social y cultural que, a su vez, permitia
una mayor facilidad para su dominio. Por este motivo, era necesario
desligarse de las ataduras del Antiguo Régimen espaiiol a través de una
nueva forma de ensefiar y de nuevos métodos educativos. En todo ese
engranaje de la educacion, la sitira gramatical forma una parte esencial
y relevante para que se mejore el panorama educativo, puesto que si se
cambian los comportamientos y los métodos de los maestros y démines
que basan su enseflanza en el miedo y el castigo, asi como en el apren-
dizaje de un latin absurdo y degradado, y se anteponen los derechos de
los nifios, asi como se enseflan adecuadamente a los autores cldsicos mas
puros y elegantes, se pondrd la primera piedra para el perfeccionamiento
del sistema que a su vez podrd llevar a la sociedad a un mayor progreso
y emanciparse definitivamente de las ataduras colonizadoras que la so-
metian a una oscuridad ignorante y subyugadora.
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Ramirez Vidal, Gerardo e Hilda Julieta Valdés Garcia (eds.), Entre
Roma y Nueva Espaiia. Homenaje a Roberto Heredia Correa. 50
afnios de docencia, México, unam-1IFL, 2011 (Ediciones Especiales
del Centro de Estudios Clasicos, 2), 436 pp.

Gracias al homenaje que el Colegio de Letras Clasicas de la Facultad de Filo-
soffa y Letras y el Centro de Estudios Clasicos del Instituto de Investigacio-
nes Filolégicas de la Universidad Nacional Auténoma de México tributaron
el 1°. de diciembre de 2008 al doctor Roberto Heredia, por sus 50 afios de
labor docente, se reunieron reflexiones enriquecedoras de sus amigos, colegas
y discipulos en torno a las multiples y variadas facetas de la obra del ilustre
universitario, las cuales se exponen en el presente volumen, cuya edicion es-
tuvo a cargo de Hilda Julieta Valdés Garcia y Gerardo Ramirez Vidal.

Este libro reldne 36 ensayos de especialistas que se refieren a aspectos
diversos de la literatura latina y su trascendencia en el dmbito cultural no-
vohispano.

La obra se divide en dos grandes secciones: la primera contiene testimo-
nios sobre la vida y obra del doctor Heredia; la segunda presenta articulos
sobre tres temadticas de estudio a las que ha dedicado su interés profesional
el distinguido académico:

e Cultura cldsica grecolatina
e Tradicion cldsica
e Cultura novohispana

La presentacion de Mauricio Beuchot Puente nos introduce en la valiosa
y ejemplar trayectoria de Heredia, quien ha sido profesor de etimologias

PaLaBras cLave: Heredia Correa, homenaje, tradicion cldsica.
Keyworbps: Heredia Correa, tribute, Classical Tradition.
REeciBIDO: 6 de mayo de 2013 ¢ Aceprapo: 9 de mayo de 2013
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griegas y latinas en la Escuela Nacional Preparatoria, docente en la Fa-
cultad de Filosofia y Letras y académico fundador del Centro de Estudios
Clasicos del Instituto de Investigaciones Filoldgicas en 1973, asi como
miembro fundador del Centro de Estudio de las Tradiciones en El Cole-
gio de Michoacan una década mds tarde. Heredia y Beuchot se han hecho
cargo de la organizacién del Encuentro Nacional de Investigadores del
Pensamiento Novohispano en diferentes universidades de los estados de la
Republica Mexicana, desde 1987.

La primera parte inicia con una semblanza biobliogrdfica de Roberto
Heredia por parte de Hilda Julieta Valdés Garcia. Heredia es un estudioso
de la tradicion clédsica en México a través de la traduccion de los textos
neolatinos de la Nueva Espafia, primero, en el dmbito bibliografico, cuan-
do fue secretario académico del Instituto de Investigaciones Bibliograficas,
bajo la direccién de Ignacio Osorio, y mds tarde, en el Seminario de Textos
Latino-Mexicanos y Bibliografia Novohispana que dirige desde 1993 en el
Centro de Estudios Clasicos, con el propdsito de promover el interés por
nuestros textos latinos y los acervos coloniales de nuestras bibliotecas, en
donde ha estudiado a fray Alonso de la Vera Cruz, Juan José de Eguiara y
Eguren, Mariano Rivas, Diego José Abad, Andrés Cavo y Lorenzo Boturini,
entre otros.

Elizabeth Luna Traill y Jorge Adame Goddard consideran que ha des-
empefiado con admirable constancia y eficacia el quehacer universitario. Al
realizar su trabajo académico, ha brindado una contribucién a la sociedad,
ha adquirido una adecuada capacitacion para ejercer su oficio y ha efectua-
do su trabajo con responsabilidad y entrega absolutas. Asi, ha cumplido, con
creces, los deberes propios del oficio universitario: investigar y difundir la
verdad y formar generaciones de jovenes estudiantes.

El canadiense William Osler, padre de la medicina moderna, defini6 el
término aequanimitas como un don especial, una bendicién para quien lo
posee y un consuelo para cuantos con €l se ponen en contacto. Eduardo
Quintana Salazar no duda en afirmar que esa cualidad la posee Heredia, al
mostrarse como una persona tolerante con sus alumnos, a quienes alienta a
participar en congresos y coloquios, como el que organiza afio tras afio con
el doctor Beuchot, donde transmite confianza a los jovenes, antes y después
de sus exposiciones, y los encamina por el sendero de la investigacion. Es
un buen humanista, en las dos acepciones del término: estudioso del mundo
clédsico y persona con una gran calidad humana. Como lector de fray Alonso
de la Vera Cruz y Francisco Xavier Clavijero, ha buscado la verdad sobre
las cosas. Quintana Salazar parafrasea al jesuita, al sostener que Heredia es
un conductor que guia y un maestro que ilumina.
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Para Sergio Lopez Mena, en el pensamiento de Heredia se funden el hu-
manismo y el nacionalismo, debido a que México siempre ha sido un tema
de reflexion, un venero de inquietudes y una motivacién en sus trabajos
filologicos y en su practica docente. Ha estudiado a pedagogos del siglo
xix, como José Maria Luis Mora, Clemente de Jesis Munguia, fray Martin
Ochoa y Mariano Rivas, ilustre rector del Seminario de Morelia, a quien
califica de educador y humanista, dos palabras con las que podriamos refe-
rirnos a él mismo.

Ambrosio Velasco Gomez senala que el Colegio de Letras Clésicas de la
Facultad de Filosoffa y Letras de la Universidad Nacional Auténoma de
Meéxico se distingue por la preocupacion de vincular el proceso de forma-
cion histérica de nuestro pais con los estudios clésicos y, en ese sentido,
mucho ha contribuido el trabajo académico de Heredia, pues ha dedicado
la mayor parte de su fructifera vida de investigacion y docencia al rescate,
transcripcion, edicidn, interpretacion, ensefianza y difusion de los clasicos.
En la misma facultad, ha desarrollado un amplio programa de servicio social
y de titulacién orientado al rescate de textos y documentos novohispanos.

Estas importantes tareas también las ha realizado Roberto en otros am-
bitos académicos, como la Biblioteca Nacional de Antropologia e Historia.
Julio Alfonso Pérez Luna relata la conformacion del grupo de estudiantes de
la carrera de Letras Cldasicas de la Facultad de Filosofia y Letras que realiz6
su servicio social en los acervos coloniales de esa biblioteca por iniciativa
de él mismo y de Heredia. Esos estudiantes llevaron a cabo las siguien-
tes actividades: limpieza, proteccion, inventario, catalogacién y estudio del
patrimonio bibliogréfico colonial custodiado por el Instituto Nacional de
Antropologia e Historia. El proyecto crecid y se extendio a las bibliotecas
de dicho Instituto en provincia.

Esa misma labor de rescate realizada por Heredia es exaltada por Miguel
Angel Castro en la magnifica resefia que hace sobre la obra Albores de nues-
tra identidad nacional del investigador universitario, donde recupero a quin-
ce escritores novohispanos de la primera mitad del siglo xvui, que sintieron,
captaron y defendieron con orgullo la peculiaridad de su situacién y de su
tierra, contribuyendo asi a la formacién de un proyecto de nacién mexicana.

Otra actividad muy importante que ha desempefiado Heredia, con rigor
y erudicion, ha sido la traduccién. Marco Antonio Campos Alvarez destaca
las virtudes que el homenajeado posee como traductor de poesia: un rigor
sin concesiones, un oido educado y un arduo conocimiento de la métrica y
la versificacion.

De acuerdo con Manuel Salas Torres, Heredia Correa, como traductor
de textos clasicos latinos y neolatinos, consigue unir la fidelidad y el amor
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por la lengua castellana a la fidelidad del texto original. Realiza versiones
elegantes y rigurosamente fieles debido al conocimiento absoluto de ambas
lenguas, largo oficio en el empleo de las herramientas filologicas probadas
en textos con una vasta tradicién en su estudio y, en otros, donde se ha dis-
tinguido como pionero. Sus traducciones se leen con gran placer, gracias a
su erudicion y comprension del contexto cultural donde se crearon los tex-
tos; su honestidad intelectual y la entrega a un trabajo paciente, cuidadoso
e ininterrumpido; su cultura universal; su gusto exquisito y justo para elegir
el vocablo mds adecuado en cada oracidn; su sentido comun y el sentido de
encontrar belleza en la sencillez y en la claridad.

Virginia Aspe Armella y Marfa del Carmen Rovira Gaspar opinan que la
traduccion de la obra De dominio infidelium et iusto bello de fray Alonso de
la Vera Cruz realizada por el doctor Heredia ha sido de sumo interés. Aspe
Armella valora que el célebre traductor analice los textos novohispanos des-
de sus significados y desde el sentido en que fueron armados y concebidos,
asi como que realice la traduccién completa de la obra del autor, en lugar
de, como hacen muchos, traducir selecciones de textos y antologifas filoso-
ficas. Rovira Gaspar juzga que la traduccion es magistral por su elegancia
y claridad, por el andlisis y el estudio critico, y sostiene que ha llenado el
vacio que existia en nuestra tradicién filoséfico-politica.

La participacion de Ignacio Gonzdlez-Polo y Acosta resalta el esfuerzo que
Heredia y él mismo han hecho para rescatar y enriquecer los valores de las
comunidades de sus respectivos pueblos natales: Polotitlan, Estado de Méxi-
co, y Ucareo, Michoacan.

Hilda Julieta y Maria Alejandra Valdés Garcia examinan dos propues-
tas de Heredia relacionadas con los planes de estudio de las carreras de la
Facultad de Filosofia y Letras. La primera fue el ofrecimiento de cursos
béasicos de latin y griego como materias optativas en todas las carreras;
como todo proyecto atinado, los cursos han cobrado importancia y se han
enriquecido con la asistencia de alumnos de otras disciplinas (Ciencias de
la Comunicacién, Ingenieria, Biologia, Quimica, Medicina, etcétera). La
segunda consisti6 en la creacion del Seminario de Textos Latino-Mexicanos
y Bibliografia Novohispana en el Instituto de Investigaciones Filol6gicas
en 1993, con la finalidad de dar continuidad a los cursos basicos de traduc-
cidn, afianzar los conocimientos en lengua latina de los alumnos y brindar
una vision panordmica de los textos novohispanos escritos en latin y de los
fondos bibliogréficos antiguos. Con los afios se ha convertido en asignatura
optativa de la licenciatura en Letras Clasicas y en curso libre para alumnos
y profesores de la Facultad de Filosofia y Letras y de otras facultades e
instituciones. Las autoras proponen que el Seminario debe ser asignatura
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obligatoria en la licenciatura en Letras Clasicas, ya que proporciona los co-
nocimientos y la experiencia necesaria para desarrollar a los alumnos en un
area que, como mexicanos, estamos obligados a conocer y difundir.

La segunda parte del presente volumen, titulada “Estudios”, se subdi-
vidi6 en tres apartados, de acuerdo con las materias tratadas en los textos.
El primer subtema versa sobre la Cultura Clasica Grecolatina. Ana Bertha
Nova Covarrubias ofrece una revision histdrica sobre el texto aristotélico
Primeros Analiticos en su lengua original, para aproximarse al pensamiento
del autor y demostrar que la obra tiene mucho que ofrecer a los estudiosos
de la l6gica formal. Destaca la importancia de la ensefianza del latin y del
griego a los estudiantes de ciencias y humanidades para leer a los autores
en su idioma original.

Omar Alvarez Salas tradujo al castellano una seleccién de epigramas
escritos por dos poetas de lengua griega que vivieron la mayor parte de su
vida en Roma: Filodemo de Gadara y Marco Argentario.

Yazmin Victoria Huerta Cabrera, alumna y asistente de Heredia, a quien
considera como un padre espiritual y un modelo de profesor, presenta un
breve andlisis del elogio que Séneca el Viejo escribid a Porcio Latrén en su
obra conocida cominmente como Controversias y Suasorias, donde logrd
retratar la personalidad y el cardcter de su amigo de la infancia.

Carmen Codofier Merino analiza algunos epigramas atribuidos al filésofo
hispanolatino Séneca, en los cuales se percibe el mundo poético en el que se
movio el autor, su capacidad de transformarlo y apropidrselo. Sin embargo,
Codofier sugiere paralelismos con otros autores, como Marcial, Calpurnio
Siculo, Catulo y Lucilio, por lo que cualquiera de ellos pudiera ser el verda-
dero escritor de los epigramas.

Rosario Cortés Tovar sefala que la satira VII de Juvenal marca un cam-
bio en el estilo humoristico del poeta latino; continda sus ataques a los
que escriben poesia mitoldgica, pero transforma la agresividad en ironia.
Presenta a Palemén como el prototipo del gramatico pobre, sometido al
custos 'y al dispensator. Emplea el sarcasmo para criticar a los padres de las
familias romanas, a quienes culpa de la degradacién de la educacion, por no
estar dispuestos a retribuir un pago justo a los maestros por su importante
labor educativa.

Lourdes Rojas Alvarez analiza la paradoxografia latina, donde explica que
este género literario trata sobre fendmenos fantasticos y criaturas extrafas
y, por tanto, son motivo de admiracién. Su creador fue Calimaco de Cirene,
poeta y bibliotecario de Alejandria, pero alcanzé renombre con Plinio el Vie-
jo. La autora afirma que hubo paradoxografia en los primeros autores cristia-
nos, quienes reemplazaron las historias maravillosas de héroes por historias
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milagrosas de santos, como san Agustin, en La ciudad de Dios, e Isidoro de
Sevilla, en Etimologias u Origenes. Por la importancia que tuvo en la antigiie-
dad, Rojas Alvarez propone un estudio mas amplio de este género literario.

La segunda division se refiere a la Tradicion Clésica.

Fernando Nieto Mesa pregunta las razones por las que se siguen estudian-
do a los clasicos en la actualidad, si para muchos no representan interés
alguno por su antigiiedad, su inutilidad y su imposibilidad. La respuesta es
que los clasicos tienen algo especial para educar que no tienen los demas
sistemas: responden a la existencia de una ley natural, forman al hombre de
la manera mas apropiada a lo que pide su naturaleza, es decir, lo capacitan
para conocerse a s{ mismo y al mundo que le rodea. Se puede afirmar que
los clasicos son los educadores por antonomasia, los pedagogos de la huma-
nidad. El entrenamiento mental que la juventud recibe en la escuela es esen-
cial para su aptitud o ineptitud para el resto de su vida. Dicho entrenamiento
se basa en dos procedimientos: el aprendizaje de las lenguas y el contenido
de los libros. El primero, comprende la gramdtica, la composicion y la tra-
duccidn. La gramatica es parte esencial de la educacion por ser la ciencia
del lenguaje, el descubrimiento mas maravilloso del hombre; el griego es
el instrumento de expresion mds flexible y sutil que la mente humana ha
ideado, mientras que el latin es un admirable entrenamiento para aprender a
pensar con precision y logica. La composicion tiene como finalidad fijar la
atencion del alumno y la concentracion de la mente; mientras la traduccion
despierta el sentimiento, la penetracion y la delicadeza de la percepcion.
El estudio de los clasicos nos remite al estudio de la literatura, filosofia e
historia clasicas, es decir, el estudio de las humanidades, porque su finalidad
es el hombre. Las humanidades ensefian a juzgar y a gustar. Cabe recordar
que los cldsicos son dos pueblos: los griegos y los romanos; Grecia fue la
creadora y Roma la organizadora, Grecia fue la idealista y Roma la practica.
Grecia represento el fermento de la inteligencia, el triunfo de la inteligencia
creadora, mientras que Roma enalteci6 el cardcter y la vida nacional de la
familia, el sistema de leyes e instituciones para el régimen del estado y el
arte de la guerra, tanto en heroismo individual como en disciplina colecti-
va. Grecia expuso teorias politicas pero fracasé en su intento de formar un
estado grande y estable; Roma logré convertirse en duefia del mundo con la
organizacion mas sélida y el arte de gobierno més equilibrado que se haya
conocido. Desde sus origenes, Roma luché por su supremacia, fortaleciendo
su temple, cardcter que se encuentra en la lengua latina y que los pueblos
posteriores han querido imprimir en sus jovenes. Después de aprender a pen-
sar, a discurrir, a trabajar con seriedad, a expresarse con precision, a sentir
con delicadeza, a conocer al hombre, sélo falta a la juventud echar la vista
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atrds y contemplar el paisaje desde la cumbre con claridad. La claridad es
indispensable en la pedagogia; es claro lo que es completo, lo que forma un
todo orgénico y perfecto. Los clasicos son civilizaciones tan completas para
introducir a los jovenes en las actividades y aventuras del espiritu humano
como aptas para descubrirles amplios horizontes en todas las manifesta-
ciones de la vida a través de modelos pequefios, simplificados, donde se
aprenden los principios fundamentales, a diferencia de la complejidad de la
historia y del pensamiento modernos. La falta de claridad es la fuente prin-
cipal de los errores y produce el tipo de hombre que no sabe discurrir por
su cuenta, sino que estd a merced de la tltima idea que se ha posado en su
cabeza. La pedagogia pretende que con base en los escritores antiguos, que
proponen los principios de las cuestiones de una manera mas sencilla, los
estudiantes tomen los problemas modernos y los juzguen con mas acierto,
si primero han dejado bien establecidos los principios fundamentales. El
estudio de los cldsicos no es mas que una consecuencia logica de la apli-
cacion de esta teorfa. El autor propone que amemos a los clasicos porque
ellos nos hacen mas humanos; nos ensenan el divino arte de ser hombres en
toda la plenitud de la expresion; no somos una carne espiritualizada, sino
un espiritu encarnado.

Laurette Godinas explica que tanto la intencion del autor, como las ne-
cesidades del publico receptor, marcan pautas que pueden cambiar, por lo
menos de manera funcional, la adscripcion genoldgica de las obras que han
llegado a nosotros. Fue el caso de Juan de Villafuerte, quien se propuso
“vulgarizar” y traducir del latin al castellano la Genealogia Regum His-
paniae de Alonso de Cartagena, obispo de Burgos, sumando adiciones e
informaciones, asi como algunas ilustraciones, con lo que la fuente sufrid
modificaciones genoldgicas.

Rolando Neri Vela, Cinthya Barragdn Ocafia y Diana Emma Becerril
Parra abordan los conocimientos sobre la sifilis vertidos en la literatura, en
especial en La lozana andaluza de Francisco Delicado, sacerdote de origen
sefardi, aquejado por la enfermedad durante 23 afios. Los autores declaran
que ese texto es un engendro o mamotreto, que sigue un orden cronoldgico
y que contiene muchas citas ttiles e interesantes para las que, en la actuali-
dad, se denominan “humanidades médicas”, esto es, la historia de la medi-
cina, la antropologia médica y la ética médica.

David Garcia Pérez relata que Le Prométhée mal enchainé de André
Gide contiene ecos literarios de la tradicion grecolatina, a manera de sotie,
imitando las farsas o comedias de género bufo del siglo xv, en las que los
actores se vestian de forma ridicula y representaban papeles satiricos. El es-
critor francés toma los referentes simbdlicos de la literatura grecolatina para
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elaborar su Prometeo vy, al interponer la palabra mal en el titulo, propone
una pieza irénica.

Raul Torres Martinez analiza La muerte en Venecia de Thomas Mann, a
la que califica como la mas grecizante de sus novelas. El escritor aleman la
definié como una “tragedia en prosa”, a la que siguid, de acuerdo con el uso
griego, un “drama de sdtiros”: La montaiia mdgica, obra “cédmico-terrible”
y “de humor nihilista”. La investigacién moderna considera al drama de
satiros griego una parodia de las debilidades humanas, lo que concuerda con
la idea que tuvo Mann sobre ambas novelas. El escritor no hablaba griego y
declar6 que sabia de la cultura griega sélo lo que daba la cultura general; su
latin era deficiente, sin embargo, leyé a Homero, Virgilio y, quizd, a Ovidio.
La antinomia “belleza-muerte” nos remite a un movimiento dialéctico entre
“espiritu” y “sensualidad”, entre “eros” y “belleza”, lo que constituye la
estructura “griega” de la novela. Como cualquier escritor, Mann tomo tex-
tos de autores griegos (como Homero) y latinos (como Cicerdn), a los que
cita. Raul Torres define al capitulo IV como el mds grecizante de la novela,
donde el autor utiliz6 el ritmo dactilico propio del hexdmetro, cultivado
por varios escritores alemanes de los siglos xvin y xix, como Heinrich Vob,
Christoph Martin Wieland, Johann Wolfgang Goethe y el conde de Stolberg.
La muerte en Venecia 'y Ardinghello de Wilhelm Heinse presentan el [homo]
erotismo y la sensualidad como proyecciones al presente de una Grecia
ideal, lo que constituye el contenido “griego” de ambas novelas. Torres
Martinez presenta una parafrasis de los didlogos Sobre el amor de Plutarco
y Fedro de Platén con la novela de Mann, para evidenciar su influencia
grecizante. En el tratado Sobre los deberes Cicerén distingue dos tipos de
motus animi (actividad que desarrolla la mente al pensar): los propios del
pensamiento (cogitatio) y los propios de la apetencia (appetitus). El pen-
samiento se mueve en la biisqueda de la verdad; la apetencia impele a la
accion; por ello, debemos tener cuidado de servirnos del pensamiento en re-
lacion con los mejores objetos y lograr que la apetencia obedezca a la razon.
La concupiscencia es también un motus animi, por lo que el protagonista
de la novela, agotado por la febrilidad del motus cogitationis, se ve impelido
a la apetencia, es decir, al deseo, al otro modo en que el alma puede moverse
sin obedecer a la razén, con lo que negada la inteligencia a favor del apetito,
no puede esperarse sino la animalidad: la muerte, en términos de la novela.

El tercero y ultimo apartado de “Estudios”, trata sobre la Cultura Novo-
hispana. Enriqueta M. Olguin reivindica a Nufio Beltrdn de Guzman, con-
quistador del reino de Nueva Galicia, ya que considera que ha sido criticado
de manera injusta por la historiografia, desde fray Bartolomé de Las Casas
hasta Miguel Ledn-Portilla. Por error, se le ha responsabilizado del levan-
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tamiento indigena conocido como la Guerra del Mixton, cuando ese hecho
ocurrié once afios después de su llegada a Nueva Galicia, sin considerar
que después de €l llegaron otros conquistadores a la regiéon, como Miguel
de Ibarra y Cristébal y Juan de Ofiate; Las Casas, uno de sus acusadores,
no advirtié dicho desfasamiento cronolégico. La autora opina que para en-
tender las causas econémicas y sociales de la Guerra del Mixton debe es-
tudiarse la encomienda en Nueva Galicia en la primera mitad del siglo xvr.
Sostiene que Beltrdn no practicé la esclavitud como se le critica, sino que
atenud las condiciones en que se realizaba la venta de esclavos, actividad
necesaria para la economia como mano de obra cautiva para los conquista-
dores, encomenderos y mineros, y propone que se califique la actuacion de
Beltran en su contexto, como hombre y conquistador de su tiempo.

Juan Alcina Rovira pretende demostrar su interesante hipétesis sobre
que el Cddice Borbodnico, resguardado en la Bibliotheque de I’ Assemblée
Nationale de Paris, corresponde al manuscrito 529 de la biblioteca del hu-
manista Antonio Agustin (1517-1586), arzobispo de Tarragona, cuyo titulo
era Indorum Kalendarium hieroglyphicis conscriptum cum coloribus. Dicha
biblioteca fue comprada por Felipe II y llegé a El Escorial en 1591, don-
de el cddice aparecié descrito en un catdlogo escurialense manuscrito del
bibliotecario Lucas de Alaejos (11631); también fue descrito en 1788 por
William Robertson. Entre 1810 y 1814, José Bonaparte mandé trasladar la
biblioteca de El Escorial a Madrid, para después transportarla a Paris y res-
guardarla en la Bibliotheque Nationale, lo que ocasiond pérdidas de manus-
critos. En 1814, Fernando VII ordend su devolucion al monasterio de San
Lorenzo. Francisco del Paso y Troncoso y Henry Bigger Nicholson suponen
que su sustraccion ocurrié en 1823, cuando los franceses ocuparon Espafia.
El bibliotecario M. Laurent, encargado de la Bibliotheque de 1’Assemblée,
lo compré en 1300 francos, y se localiza en este recinto desde 1826, bajo
el titulo de Codex Borbonicus. Alcina Rovira ofrece datos probables de su
elaboracion, descripcion fisica y contenido, asi como las razones por las que
Agustin posey6 un cddice azteca en su biblioteca.

Mauricio Beuchot Puente lleva a cabo un diagndstico sobre la filosofia
novohispana de los siglos xvi y xvi. Uno de los logros que se han alcanza-
do son las bibliografias, ediciones, traducciones, antologias, monografias y
articulos, donde se han dado a conocer los principales autores, movimientos
e instituciones de esa época. Cita a los grandes biblidgrafos dedicados al es-
tudio de esos siglos, a los traductores, las antologias célebres ya publicadas,
y alienta a elaborarlas sobre otros autores importantes y las ediciones va-
liosas. Beuchot sugiere la realizacion de la historiografia y la hermenéutica
historiografica de la filosofia colonial. Mientras que para algunos estudiosos
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la filosoffa novohispana de los siglos xvi y xvi fue una justificacion de la
conquista, colonizacién y evangelizacion, consideradas como genocidio, et-
nocidio y devastacion cultural, para otros fue una manifestaciéon luminosa
y gloriosa que acabé con las tinieblas indigenas y preparé la identidad del
mexicano; Beuchot propone un equilibrio para sefialar lo que fue bueno y
malo con honestidad. Sugiere realizar un estudio profundo de las corrientes
filosoficas presentes en el México de los siglos xvi y xvi, para rehacer la
historia de esa época y aumentar la conciencia de la cultura de nuestro pafs,
como lo ha hecho Roberto Heredia.

Jorg Alejandro Tellkamp nos introduce en el lenguaje legal de Francisco
de Vitoria, quien utiliza argumentos a los que llama fituli o titulos, para
legitimar o, en su caso, desligitimar la conquista de América. La intencién
de Tellkamp es esbozar la nocién de dominio que tenia el jurista y tedlogo
espafiol, y analizar el vacio que hay en su interpretacion, ya que para Vitoria
el término titulus es la razén que alguien tiene para expresar un reclamo o
un derecho como duefio de una cosa. Después de examinar la relacion entre
derecho y dominio, y los titulos que justifican la adquisiciéon de un dominio
permanente, concluye que los criterios que permiten ocupar los territorios
americanos se basan en el unico titulo legitimo de dicha ocupacioén: la “na-
tural sociedad y comunicacion”.

El historiador aleman Horst Pietschmann relata su primera estancia en
nuestro pais hace casi medio siglo, para investigar el reformismo borbénico
y la introduccién de las intendencias en la Nueva Espafa en el Archivo Ge-
neral de la Nacidn, repositorio donde conocié a Roberto Heredia, asistente
del director Jorge Ignacio Rubio Mafié, y a quien considera su “conductor
en un proceso de mexicanizacion paulatina”. Resalta la labor de su amigo
como editor critico de fray Alonso de la Vera Cruz, y parte de este trabajo
para llevar a cabo una comparacion sobre las ideas imperiales entre el fraile
agustino y el tedlogo secular Juan Ginés de Sepulveda. Pietschmann sefiala
que a los dos personajes los une el interés y la postura en torno a los de-
rechos de Espafia en América, de los naturales del nuevo continente y de
los peninsulares asentados en la Nueva Espafia. Los temas comunes entre
ambos fueron la cuestion de los infieles del Nuevo Mundo y el dominio
sobre ellos, dominio que se centraba en el problema del imperium, del que
se deducia directamente el asunto de hasta déonde y de qué forma debian tri-
butar. Frente al imperio, observan posturas diferentes: fray Alonso rechaza
la idea de que un “imperio universal” pueda ser un titulo vdlido de domi-
nium infidelium, en cambio, Septilveda es el protagonista por excelencia del
imperialismo espafiol; sin embargo, ambos aprueban ese dominium. El ale-
man recuerda que en la Nueva Espaia las ideas imperiales no se limitaron
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a autores criollos, sino que en la élite indigena se desarroll6 la idea de un
“imperio mexicano” que, al final de la Colonia, se tifié de cristiano.

Dietrich Briesemeister destaca la figura y magna hazafia de Hernan Cor-
tés como tema de poemas heroicos en la literatura europea y, sobre todo, en
la castellana; cita a los diversos autores que fueron inspirados por esa tema-
tica, algunos de ellos, novohispanos. El conquistador fue exaltado al grado
de compararlo con Aquiles, César y El Cid. El descubrimiento de nuevos
territorios repercutié en la poesia épica neolatina; ya desde la segunda mitad
del siglo xv, se encuentran epopeyas sobre temas y figuras contemporaneas,
como la conquista de Granada. A diferencia del papel que Cortés desempe-
fi6 en la épica vernécula, en la épica neolatina fue opacado por Cristébal
Coldn, a quien se le concedid mayor importancia. Hasta hace poco se co-
nocia un solo poema dedicado a las hazafias de Hernan Cortés: Cortesius
nondum absolutus de Giovanni Battista Marieni (Venecia, 1729). Markus
Scheerre descubrié la Cortesias en un manuscrito misceldneo de la British
Library. Una nota adicional, de otra mano, en el margen de la portada, sefia-
la como autor al jesuita Pedro Paradinas, del que se desconocen datos bio-
gréaficos. Parece ser que se trata de un poema inacabado, donde se describe
la ciudad de Tenochtitlan. Evoca el mito fundacional de los mexicas en su
peregrinaje al valle de México, resefia las ceremonias religiosas en un gran
templo piramidal y escenas de sacrificios bajo el reinado de Moctezuma.
El relato sigue el modelo virgiliano de la Eneida: el conquistador aparece
como salvador del pueblo mexica, para liberarlo de sus dioses y ritos sal-
vajes mediante los designios de la Providencia divina y en cumplimiento
del lema imperial Plus ultra. La conquista se legitima como un servicio a
Dios y al rey. El te6logo Paradinas expresa los discursos hegemoénicos de su
tiempo, al anteponer el providencialismo a la politica imperial y la finalidad
teleoldgica de la historia, que integra la lucha entre el bien y el mal en un
plan salvifico divino y universal.

Arturo Ramirez Trejo discurre sobre la busqueda del tratado De iusti-
tia distributiva et acceptione personarum ei opposita disceptatio de Juan
Zapata y Sandoval (;15707-1630) que el doctor Heredia realiz6 en varias
bibliotecas nacionales y extranjeras, logrando obtener solamente una copia
del texto en microfilm de un ejemplar conservado en el Fondo “Medina” de la
Universidad de Chile. Ramirez Trejo proporciona datos biograficos del fraile
agustino, oriundo de la ciudad de México y obispo de Chiapas y Guatemala;
es posible que haya escrito tres obras, de las cuales sélo se conservan algu-
nos ejemplares y microfilmes en Espafia y América de la ya mencionada,
en la cual expone su doctrina sobre la justicia, al denunciar a los espafioles
y defender a los indigenas, basandose en Francisco de Vitoria. Asimismo,
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valora la importancia del rescate de este tratado, raiz de la identidad del
pueblo mexicano y paladin del nacionalismo.

José Quifiones Melgoza, Carlos Belmonte Trujano y Octavio Ruiz Cama-
cho, miembros del Proyecto Literatura Neolatina Mexicana del Centro de
Estudios Cléasicos del Instituto de Investigaciones Filoldgicas, han estudiado
al jesuita novohispano Luis Pefia, quien vivié entre los siglos xvi y xv; escri-
bi6 dos églogas que se conservan en la Biblioteca Nacional de México y que
tratan del “progreso de las letras de la juventud mexicana”, una de las cuales
se titula Proteus ecloga, inscrita en un ambiente educativo religioso y, sobre
todo, literario renacentista. Las reminiscencias clasicas de la égloga remiten
a Virgilio, Ovidio y Estacio; sin embargo, tienen mayor inspiraciéon en las
Piscatoriae del poeta italiano Jacobo Sannazaro, publicadas en 1526. Pefia
limita las nacientes letras mexicanas a unas cuantas composiciones latinas y
castellanas para un reducido auditorio aristocratico y jesuita. Los autores pre-
sentan la traduccion y edicion del texto latino de la égloga, acompafiadas de
los similia mas evidentes de Sannazaro, a los que recurre Pefa.

José Luis Gonzalez Rojo analiza y compara la vocacion docente de Be-
nito Diaz de Gamarra, pensador novohispano del siglo xvui, y de Heredia;
la ensefianza no es s6lo un quehacer agregado a su actividad intelectual,
sino una vocacion que realizan con pasion y con la plena conciencia de su
importancia y significado para la juventud. Ambos demuestran que la edu-
cacion es el eje central sobre el que se construye la identidad del educando
y de la nacion entera. Diaz de Gamarra es considerado uno de los principa-
les reformadores de la filosofia novohispana y un fildsofo ecléctico; expresa
que para llegar a la verdad se debe poseer un cardcter critico para configurar
un pensamiento unificado, una filosofia perenne, ya que es imposible en-
contrar lo absoluto en una sola tradicion o corriente. En opinion de Victoria
Junco de Meyer, los pensadores como Gamarra se llamaron a si mismos
eclécticos, para conciliar su fe religiosa con la ciencia moderna.

Margarita Pefia Mufioz analiza las consecuencias de las reformas bor-
bonicas en el teatro de la Nueva Espafia durante el siglo xvm, cuando se
introdujeron variantes relativas a la censura, la cual se volvié mas rigurosa.
El teatro novohispano fue el medio mas factible para difundir los nuevos
conocimientos e instruir al pueblo. “Ensefiar y corregir deleitando” fue una
premisa que circulé ampliamente en Espafia y sus colonias americanas en
el siglo xvi. Los principales dramaturgos novohispanos o “poetas”, como
se les llamaba genéricamente, fueron: Francisco de Soria, Cayetano Cabrera
Quintero y el peninsular Eusebio Vela; Pefia Mufioz también menciona a
autores menores. Se escenificaban obras de dramaturgos espafioles popu-
lares, como Pedro Calderén de la Barca y Guillén de Castro. El teatro no-
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vohispano en el siglo xvin intent6 acceder a una finalidad trascendental que
atafifa a la sociedad entera, enunciada por el virrey de Galvez: “poner los
espectdculos en términos que, interrumpiendo los afanes de los concurren-
tes, los entretenga algun tiempo en un ocio inculpable y los haga después
mads prontos y diligentes para las fatigas de sus destinos”.

Marfa Isabel Terdn Elizondo expresa que el franciscano fray Manuel
Argiiello 1leg6 a la ciudad de Puebla de los Angeles el 8 de diciembre de
1702, invitado por el Cabildo de la catedral, para predicar un sermén en la
festividad de la Inmaculada Concepcidn. Su intervencion resulté muy polé-
mica, por lo que el orador decidié someter su prédica a la censura del Santo
Oficio; el dictamen fue benigno, ya que consideré minimos los defectos del
texto, sugiriendo tres enmiendas concretas para corregir la confusa disposi-
cion de palabras o frases, la oscuridad del texto y los recursos expresivos. El
Sermon de la Purisima Concepcion fue publicado en abril de 1703, celeridad
inusitada para los procesos editoriales de la época. Para Terdn Elizondo, el
analisis del texto no deja duda de que mas que un sermén de la Concepcion,
fue un discurso apologético sobre san Francisco, su orden y sus proceres, lo
que constituyd un exceso y una provocacion para sus detractores, quienes
denunciaron que la figura del santo se equiparaba a Cristo, amén de que los
te6logos y autores franciscanos recibfan una preeminencia en la defensa de la
Inmaculada Concepcidn con respecto a las otras 6rdenes religiosas.

De la lectura de los ensayos reunidos en el presente volumen, podemos
afirmar que para los autores, el doctor Roberto Heredia Correa fue un verda-
dero universitario, pilar de los estudios cldsicos y admirado traductor, maestro
que impulsé el estudio de las letras mexicanas en el aula, donde ley6 e inter-
pretd a escritores neolatinos novohispanos a partir de textos inéditos, desde
sus traducciones y ediciones, y que ademds formé a muchas generaciones de
jovenes investigadores que asistieron a sus Encuentros. Sin proponérselo, la
labor docente que desempeiié Heredia desde hace mucho tiempo, la llevé mas
alla del salén de clase, siendo apreciado como una persona afable y generosa,
tanto en su trato personal como en la vida académica, ademas de haber sido
un amigo afectuoso y justo merecedor del Premio Universidad Nacional de
Investigacion en Humanidades, que le fue otorgado en el afio 2005.

Roberto Heredia murié el 4 de noviembre de 2012, serd recordado, sin
duda, como verdadero universitario, ya que destacé en las tres tareas fun-
damentales de nuestra maxima casa de estudios: docencia, investigacion y
difusion de la cultura.

Alejandra ViGIL BATisTA
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CASERTA, Cristiana, Per esempio. Achille e Socrate figure della comu-
nicazione, Bologna, I libri di Emil-Libera la ricerca, 2012, 211 pp.

Il corpo in azione

Questo ¢ ai miei occhi il leitmotiv della interessante e innovativa interpre-
tazione dell’agire comunicativo di Achille e Socrate offertaci da Cristiana
Caserta.

Il libro ¢ strutturato in sette capitoli, oltre alla introduzione, conclusione
e bibliografia.

L’introduzione inquadra nel contesto socio-politico la questione della
comunicazione come quella particolare forma di relazione che costituisce
I’identita del singolo e della comunita.

I primi tre capitoli sono dedicati ad Achille, i successivi a Socrate. Nei
capitoli dedicati ad Achille troviamo una interessante analisi delle posture
dell’eroe, condotta sui testi omerici ma anche sulle opere statuarie, tendente
a cogliere in esse il significato del suo agire. Il corpo di Achille ¢ statico
in quanto destinato alla morte e impotente nella privazione di Briseide.
L’impotenza legata al ratto della schiava ¢ tanto di natura fisica e sessuale
quanto di natura sociale e provoca una ferita che intacca il suo onore. La
sua vitalita si manifesta invece nella battaglia dove il corpo scopre un mo-
vimento liberato grazie allo scudo e alle lance. L’abito fatto di armi non ¢
pil abito che cela e nasconde (su questo 1’autrice si confronta efficacemente
con la tesi della Nussbaum in merito all’invisibilita) ma abito che manifesta

PaLaBras cLAVE: Achille, Socrate, Protagora, elenchos, linguagio corporeo.
KEeyworps: Achilles, Socrates, Protagoras, elenchos, body language.
REeciBDO: 23 de marzo de 2013 ¢ Aceprapo: 3 de abril de 2013.
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la possibilita della lotta e del riscatto. Secondo ’autrice I’eroe da silenzioso
diventa “sonoro”: il suo corpo in movimento diventa cioe¢ la sua voce.

Anche nell’analisi della figura di Socrate I’autrice utilizza uno stile erme-
neutico teso ad analizzare gli aspetti relativi alle diverse posture corporee
della comunicazione socratica. In particolare nel caso di Socrate si evidenzia
chiaramente come la sua fosse una modalita relazionale dove parole, corpo
ed emozioni assumevano un ruolo preciso nella postura comunicativa.

Nel capitolo V dedicato al Protagora di Platone la Caserta ci mostra
magistralmente come un’analisi capace di tenere conto anche degli aspetti
corporei ed emotivi sia capace di fornire interessanti indicazioni filosofiche,
considerando appunto filosoficamente i prologhi e le cornici narrative soli-
tamente ritenuti meri accessori.

Il piano letterario della scrittura platonica non ¢ scisso da quello filosofi-
co ma ¢ I’incarnazione di una filosofia volta alla trasformazione degli in-
terlocutori e dei lettori. Nello specifico, secondo la Caserta, Socrate ¢ stato
capace di trasformare Protagora. Socrate, fornendo a Protagora un modello
di dialogo vuole far nascere in lui il desiderio di prendervi parte attraverso
il motore della contraddizione. Conducendo Protagora alla confutazione
della tesi che aveva esposto nel suo discorso lungo autopresentativo, So-
crate induce Protagora ad accettare un dialogo per difendere la sua tesi (e,
aggiungerei, la sua immagine sociale). Socrate mette alla prova la tesi di
Protagora attraverso 1’analisi dell’attitudine comunicativa del personaggio
e delle sue tesi. La tesi di Protagora afferma infatti che la virtu puo essere
insegnata e che 1’insegnamento ¢ possibile. Bisogna perd chiedersi: “Prota-
gora & disposto ad imparare? E capace di imparare le regole del dialogo?”.
La risposta ¢ negativa. Si assiste quindi alla contraddizione - confutazione
della stessa persona, non solo della sua tesi.

Rispetto a questo aspetto fondamentale, a mio parere sarebbe stato oppor-
tuno far notare che in questo modo Platone evidenzia la differenza tra lo stile
d’insegnamento di Protagora e quello di Socrate. Oltre a un confronto vantag-
gioso per Socrate nei confronti del rapporto tra teoria e prassi, Platone qui
sottolinea I’eccentricita della metodologia d’insegnamento socratico rispetto
a quello strumentale dei sofisti, dal momento che il dialogo non ¢ una tecnica
che Socrate puo insegnare ai suoi interlocutori. Analizzando nello specifico il
personaggio Protagora, appare chiara I’impossibilita non solo di un’educazione
dialogica nei suoi confronti, ma anche di una sua possibile trasformazione; su
questo aspetto mi discosto dall’interpretazione della Caserta.

Nel mio studio dedicato ai dialoghi socratici (Le vie della confutazione.
I dialoghi socratici di Platone, Milano-Udine, 2012) indico come il metodo
socratico utilizzi particolari strategie e persegua differenti finalita a seconda
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degli interlocutori. E necessario quindi, sempre dal mio punto di vista, tene-
re in forte considerazione la biografia degli interlocutori per valutare come
la comunicazione socratica volesse incidere su di loro. Con i sofisti come
Protagora, Socrate perseguiva quello che ho chiamato elenchos retroattivo e
cioe la critica della forma di vita del sofista di fronte al pubblico di uditori.

Come ¢ possibile che Protagora accetti 1’opera purificatrice di Socrate?

Secondo la Caserta egli si dimostra disponibile al cambiamento e compie
grandi progressi, tanto da intitolare un paragrafo del capitolo V, “la salute
di Protagora”. La Caserta fonda questa tesi attraverso 1’analisi del cambia-
mento della postura comunicativa di Protagora. A mio parere, invece, il suo
comportamento rappresenterebbe un’ennesima conferma della dissimula-
zione tipica del personaggio e agirebbe a suo svantaggio perché si manifes-
terebbe chiaramente la sua incapacita a imparare.

La Caserta evidenzia tre esercizi grazie ai quali il personaggio ha potuto
compiere una trasformazione. Il primo consiste in un’analisi letteraria dei
versi dei poeti, il secondo in una meditazione attorno al concetto di virtu e
il terzo nello svelamento.

Mi soffermerei sul terzo perché mi sembra essere quello di maggior ri-
lievo non solo nel dialogo discusso dall’autrice ma nella maggior parte dei
dialoghi socratici.

La Caserta, assumendo le definizioni di La Matina, differenzia le “comu-
nita fusionali” dalle “comunita elenctiche”. Nelle “comunita fusionali” il
contagio empatico condiziona I’ascolto e non permette la presa di coscienza
critica necessaria per la cura di sé. Nelle “comunita fusionali” I'individuo &
impotente e sottomesso, nelle “comunita elenctiche” I’individuo ¢ soggetto
capace di vagliare e rendere conto del proprio stile di vita. La Caserta in-
dividua nella specie delle “comunita fusionali” [’entourage di Protagora e
nell’azione socratica la finalita di condurre ad uno slittamento dal fusionale
all’elenctico. In questo aspetto mi sembra di cogliere una fondamentale des-
crizione a sfondo politico dell’operare comunicativo di Socrate e della stes-
sa scrittura platonica. La Caserta si domanda infatti: “perché Platone scrisse
dialoghi socratici?”. La sua risposta &: “per non dimenticare”. La testimo-
nianza apologetica platonica ¢, ai miei occhi, una presa di posizione politica
di fronte a quella societa democratica che voleva dimenticare 1’operato
socratico. Socrate viene ad essere cosi il modello, il paradigma o, usando la
parola scelta dalla Caserta per lo stesso titolo del suo testo, “I’esempio” di
uno stile comunicativo capace di mettere a nudo I’interlocutore e la societa.

Perché ¢ necessario lo svelamento?

La Caserta, confrontandosi elegantemente con ’iconografia dei perso-
naggi, dimostra come la liberazione dal fusionale avvenga attraverso il
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mettersi a nudo. Socrate vuole vedere il volto del proprio interlocutore,
non la sua maschera, vuole avere un contatto diretto con lui, non mediato
dall’arredamento. Interessantissima al riguardo 1’analisi dell’autrice in me-
rito al ruolo del mobilio nel Protagora di Platone.

La descrizione dell’elenchos presente nel Sofista (230b-e5) a mio parere ¢
chiarissima su questo punto: la purificazione sara efficace per I’interlocutore
e utile per I’uditorio solo se I’interlocutore sara disposto a vergognarsi, a
mettere in discussione la propria vita e il proprio ruolo sociale. Assumendo
il lessico della Caserta, essere disposti a vergognarsi in pubblico ¢ accettare
di togliersi la maschera mostrando il proprio volto. Questa & secondo lei la
prova messa in atto da Socrate. Si pud quindi sostenere che la salute di Pro-
tagora consista anche nel mostrare la sua malattia. Ma siamo sicuri che egli
la porti alla luce consapevolmente, avendo compiuto un atto di vergogna di
sé? Non ¢ invece un apparire in maniera riflessa e retroattiva agli occhi e
alle orecchie di Socrate e degli uditori?

Secondo la Caserta la cura ¢ la manifestazione del sano e del malato pre-
sente nell’interlocutore. Il fine perseguito ¢ la metretica e cioe quel sottile
esercizio di misura capace di forgiare lo stile di vita. La metretica & una
fase successiva alla procedura elenctica, nonostante abbia bisogno di essa
per ’avvio. Essa ¢ lo strumento adatto per tutti gli edonisti che non sono
capaci di calcolare esattamente quale sia il piacere maggiore. La metretica
¢ anche I’esercizio compiuto dallo stesso Socrate alla ricerca del bene, nel
discriminare i beni apparenti da quelli veri.

Per concludere, oltre ad elogiare la direzione perseguita e i risultati ot-
tenuti dalla Caserta in questo studio, sottolineo come in questi ultimi anni
le interpretazioni letterarie dei dialoghi platonici abbiano trovato un degno
spazio all’interno della bibliografia secondaria. Lo studio della Caserta si
inserisce degnamente in questo contesto interpretativo ed & al contempo
portatore di innovazione proprio grazie allo studio da lei condotto sulla
corporeita dei personaggi e sul contesto dialogico.

La bibliografia di riferimento evidenzia essenzialmente due grandi aree:
la prima tendente ad una interpretazione politica della filosofia nel mondo
antico, ’altra afferente alla filosofia del linguaggio, alla semiotica, alla lin-
guistica, alla prossemica e alle teorie del linguaggio ordinario e della scrit-
tura. Nella prima incontriamo ad esempio Foucault, Agamben, Nussbaum;
nella seconda La Matina e Havelock.

Laura CaNpIOTTO
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V1vEs, JuaN Luis, L’insegnamento delle discipline, introduzione, tra-
duzione e commento di Valerio Del Nero, Florencia, Leo S. Olschki
Editore, 2011, XLV, 257 pp.

Un factor decisivo para promover la difusiéon de un autor que originalmente
escribid y fue publicado en otro idioma es la traduccién. Homero, Virgilio
y Cicerdn, para limitarme a tres cldsicos, son ampliamente conocidos en el
ambito de la lengua castellana gracias a las versiones “romanzadas” de su
obra, que circularon desde muy temprano. De Quintiliano en cambio, tan
valorado en el Renacimiento, apenas se contd, muy tardiamente, con una
version parcial aparecida en 1887.

Una traduccién —algo que no siempre se tiene en cuenta— no se limita
al hecho de verter el agua de un vaso en un recipiente vacio. Toda version
actia como fermento cultural en el dmbito de la lengua de adopcion. Para
seflalar un caso ignorado hasta hace muy poco, el Primero sueiio de Sor
Juana guarda estrecha relacion con los Fenomenos de Arato. Pero como la
jerénima ignoraba el griego, se valié de la traduccion latina del poema, por
Germanico, y de dicha versién incorporé en su Suerio algunas lineas, una
vez que las pasé al espaiol. En el Renacimiento, las traducciones al latin de
los Didlogos de Luciano inspiraron obras maestras en varias lenguas, baste
con mencionar el Elogio de la locura, de Erasmo, que circul6 tanto en latin
como en multiples idiomas; y en lengua castellana, el de Samosata inspird
los punzantes Didlogos de Alonso y Juan de Valdés. Por lo mismo, si es
verdad que el conocimiento directo de un autor en su propia lengua resulta
irreemplazable, con certeza andloga puede decirse que nada sustituye a la
labor fecundante de la circulacién de autores extranjeros en el dmbito de
cada lengua, gracias a las a traducciones.

PAaLABRAS cLAVE: Traduccion, ediciones, Vives, De Disciplinis.
Keyworps: Translation, editions, Vives, De disciplinis.
RecBDO: 9 de octubre de 2013  Aceprapo: 10 de noviembre de 2013.
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En lo tocante al valenciano Juan Luis Vives (1492/93-1540), sus escritos,
a fuer de humanista, salieron todos en latin. Esta circunstancia les permitié
circular por toda Europa, de las ciudades hanseaticas del béltico a Sevilla,
y de ahi, a las Indias. Consta que sus obras llegaron incluso a las colonias
portuguesas de Goa. Sin embargo, conforme el latin perdié su estatuto de
lingua franca académica, los autores que debieron a la lengua del Lacio su
enorme difusién pasaron a un mayor o menor olvido, a menos que, durante
sus afios de auge, hubiesen merecido traducciones a una o mas lenguas
vulgares.

En el caso del humanista de Valencia, s6lo aquella parte de sus tratados
cuyo destinatario era el amplio publico circulé extensamente en inglés,
francés, aleman, italiano, neerlandés y espafiol, entre otras lenguas. En Es-
pafia, por ejemplo, durante el siglo xv1 se tradujeron al castellano tres popu-
lares escritos: la “Introduccion a la sabiduria”, el “Tratado del socorro de
los pobres” y la “Instruccion de la mujer cristiana”; algo semejante ocurrid
en el dambito de las restantes lenguas mencionadas. Pero eran obras que,
con el tiempo, perdieron interés o quedaron un tanto desfasadas, en calidad
de testimonios histdricos o lingiiisticos. Por el contrario, ninguno de sus
tratados cientificos, como De anima et vita, De ratione dicendi, o los veinte
libros De disciplinis pasaron a lenguas vulgares, por la simple razén de que
se trataba de escritos destinados al dmbito restringido de los estudiosos, y
todos ellos podian leerlos en el original.

En el siglo xix, cuando cada nacién adopté una lengua como propia, las
nuevas disciplinas escolares y cientificas se cultivaron en vulgar y, des-
de entonces, s6lo las obras que circulaban en lenguas nativas merecieron
la debida atencién. En los estados alemanes, donde a mediados del siglo
surgieron la psicologia experimental y la pedagogia como disciplina, los
tratados cientificos de Vives merecieron pasar al alemén y, a comienzos del
siglo xx, a otras lenguas. Como era de esperar, se tendid a traducirlos tan
solo en clave pedagdgica. En consecuencia, la multifacética figura del hu-
manista quedo estereotipada y reducida al rango de uno de los mds sefieros
pedagogos del Renacimiento.

Para efectuar aquellas traducciones, los intérpretes tomaron como punto
de partida la edicién mds a la mano de Vives en latin; por lo comtin, en
dreas protestantes se recurria ante todo a la edicién de Opera, Basilea, 1555,
mientras que en las catdlicas se preferia la edicion de Gregorio Mayans,
aparecida en Valencia en ocho tomos, entre 1782 y 1790. En ningtin caso se
trataba de ediciones criticas, y el traductor nunca se pregunté por la fiabili-
dad del texto adoptado para su versién. En consecuencia, a mds de ese vicio
de origen, dichas traducciones se desentendian por completo de dotar de un
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aparato critico a los textos vertidos en lo tocante a las fuentes utilizadas o
citadas por el valenciano.

En el caso de la lengua castellana, la traduccién del destacado latinista,
Lorenzo Riber (Obras completas, Madrid, Aguilar, 1947-1948, 2 tomos),
ilustra ampliamente ese estilo de interpretacion. Tomé como referente casi
unico la edicion de Mayans, y omiti6 incluir a pie de pdgina otras referen-
cias textuales que las introducidas por el editor dieciochesco. El traductor,
por su parte, no perdid la ocasion de “embellecer” su trabajo con unas cuan-
tas florituras retdricas. Peor atn, en la medida que no estaba al tanto de los
debates renacentistas sobre el sentido de la dialéctica y demds disciplinas
como instrumentos para la renovacion del saber, Riber castellanizé toda esa
terminologia técnica y cientifica a su leal entender, y si llegaba a cruzarse
con un pasaje demasiado abstruso, se saltaba unas cuantas lineas...

Sélo en las tdltimas décadas del siglo xx, se abri6 paso a las ediciones criticas
de unos cuantos de los numerosos escritos de Vives. Desde entonces fue posi-
ble recuperar el texto original asi como dar cuenta de sus fuentes. Tales textos
se acompafiaban de nuevas traducciones que buscaran aunar el rigor critico del
intérprete con el aporte de noticias puntuales sobre el apparatus fontium subya-
cente en dichos textos. Ademads, se aportaron indices de nombres y de lugares
citados. El punto de partida fueron los Selected Works of J. L Vives, publicados
en Leiden por Brill a partir de 1987, coleccion que sigue vigente y se acerca
a la decena de volimenes. De modo paralelo, empezaron a aparecer ediciones
criticas de otros escritos del valenciano, pero con traduccion espafiola, como los
Didlogos y De ratione discendi. En este momento, en Francia, acaba de apa-
recer la edicion critica de la obra maestra de Vives, De disciplinis con version
y notas al francés a cargo de Tristdn Vigliana (Parfs, Les Belles Lettres, 2013).

Las ediciones criticas bilinglies permiten renovar el estudio de autores
como Erasmo, Tomas Moro o Vives, en la medida que ofrecen un texto fiable,
pero, ante todo, por el aparato critico que las acompafia. Ahora bien, en la
medida que semejantes publicaciones reclaman a un lector especializado, es
importante ensanchar el circulo de posibles lectores al poner a su alcance edi-
ciones asequibles, exclusivamente en romance, pero realizadas con todo rigor
y enriquecidas con notas capaces de esclarecer y contextualizar los pasajes
oscuros del texto y que den informacion cuidadosa sobre los autores emplea-
dos y citados. Editoriales de lengua inglesa, como Penguin, o casas andlogas
francesas suelen ofrecer al gran publico versiones accesibles y cuidadosas de
autores extranjeros. Es asi como los autores salen del gabinete a la calle.

Fuera de las ediciones de cldsicos castellanos, en espafiol, sélo editoriales
como Critica se ocupan expresamente de este estilo de ediciones anotadas,
de incuestionable utilidad, en especial para los estudiantes. En cambio, ape-
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nas empiezan a recibir atencién los autores hispanicos del Renacimiento que
escribieron en latin, y Vives no ha corrido con gran suerte. Estd en curso
el proyecto de nueva traduccién de sus obras completas emprendido por el
Ayuntamiento de Valencia, desde fines del siglo pasado. La nueva version del
De disciplinis, aparecié en 1997. Sin duda, se trata de un avance respecto de
la realizada por Riber, en la medida que ya no privan los criterios decimono-
nicos y de principios del siglo xx tendientes a “embellecer” el texto a traducir.
En la actualidad se busca ante todo el rigor, y mds cuando los intérpretes
proceden del medio académico. No obstante, la versién valenciana volvié a
basarse, como ya hiciera Riber, en el texto mayansiano del siglo XVIII, con
sus virtudes y defectos. Por otra parte, en la medida que es resultado de una
version emprendida por varios intérpretes, y a cada uno correspondi6 la tra-
duccién de un nimero de libros de la obra, el resultado es irregular en la me-
dida de que cada intérprete siguié su camino y sus criterios para castellanizar
el texto latino, asi como para anotar las referencias de Vives a los incontables
autores que cita. Sin duda alguna, el coordinador general de la obra recurri6 a
jovenes estudiosos de filologia clasica, pero nada garantiza que fuesen exper-
tos en el neolatin ni en los autores ni en temas del Renacimiento.

Por lo que hace al presente trabajo de Valerio del Nero, el intérprete realiz6
una traduccion rigurosa al italiano, profusamente anotada, de la segunda parte
del De disciplinis, llamada De tradendis disciplinis. En dicha obra Vives, por
asf decir, hizo un balance enciclopédico del estado de los saberes (las “disci-
plinas”) en su €poca. En una primera parte se ocup6 de las causas de lo que,
en su opinion, habia llevado a la decadencia de los saberes en las universida-
des. Para ello, pasé revista a cada disciplina: gramatica, dialéctica, retérica, fi-
losofia, derecho, medicina, matematicas, historia... Explic6 cudndo y por qué
motivos habian decaido. En la segunda parte —objeto de la versién de Del
Nero— Vives hizo una serie de propuestas para elevar el nivel de cada una de
las disciplinas y para ensefiarlas mejor a los estudiantes. La version italiana
prescinde del texto latino, pero su procedimiento se puede considerar modéli-
coy, por ello, digno de imitacién. En la medida que la monumental obra de
Vives carece hasta hoy de edicion critica (la francesa esta tan s6lo anunciada),
Del Nero estudi6 con cuidado el texto latino de la edicién principe, aparecida
en Amberes en 1531, y la utilizé como base para su traduccion, sin desatender
por ello el capitulado introducido por Mayans. El intérprete, por lo demas,
es especialista en De disciplinis, obra a la que ha dedicado un libro y varios
estudios' y, en general, es un atento estudioso de la filosofia y la literatura

' Es de consultar ante todo, su Linguaggio e filosofia in Vives. L’organizzazione del sa-
pere nel “De Disciplinis (1531), Bolonia, cLUEB, 1991 (Quaderni di Schede Umanistiche, 2).
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humanistica, formado en la escuela de Eugenio Garin. Esto significa que estd
Optimamente capacitado para su empresa, en la medida que posee un sélido
conocimiento de las lenguas latina y griega, que ha ensefiado durante afios, y
le son familiares el marco cultural y las polémicas intelectuales que se reflejan
en la obra de Vives. El resultado es una obra en formato accesible (la edicién
de Olschki es espléndida), con un atento y documentado estudio introductorio
(pp. V-XLV) y amplio aparato critico. Traduce a Vives con todo cuidado, y las
anotaciones resultan de gran utilidad, en especial cuando se refieren a autores
hoy casi por completo olvidados, como Girolamo Aleandro (al que no identi-
fico, por ejemplo, el intérprete de la edicion valenciana). Dada la profusion de
autores que Vives cita y que el intérprete anota, un indice onomadstico habria
enriquecido tan meritorio trabajo.

Ojala contdaramos en nuestra lengua con nuevas traducciones realizadas
segin estos métodos. Cudnto se enriqueceria nuestro conocimiento de no
pocos autores de importancia capital, pero que, por ser accesibles s6lo en
latin o en traducciones de dudosa calidad, siguen sin entregarnos su riqueza.

Enrique GONZALEZ GONZALEZ
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ConNSEJo EDITORIAL

OMAR ALVAREZ SALAs, doctor en Filologia griega, latina y bizantina por la Univer-
sita degli Studi di Torino, es profesor de filosofia antigua e historia de la lengua
griega en la UNaMm, asi como estudioso de las relaciones entre la literatura griega
arcaica y el pensamiento presocratico, con especial atencion a Pitdgoras, Parmé-
nides, Epicarmo, Zenén, Empédocles y Heraclito.

omaralvar@ hotmail .com

Sivia AQuiNno LoPEzZ, maestra en Letras Clasicas por la uNam, es profesora de li-
teratura griega helenistica, y estudiosa de Isdcrates y de Hero(n)das. Actualmente
es secretaria de redaccion de la revista Noua Tellus.

slaquino@unam.mx

Mauricio BEucHoT, doctor en Filosofia por la Universidad Iberoamericana, es
profesor de filosofia novohispana en la uNaMm, y estudioso y traductor de autores
neolatinos, como Alonso de la Vera Cruz y Tomds de Mercado. Es miembro de
la Academia Mexicana de la Lengua y de la Academia Mexicana de Historia,
asi como fundador del Seminario de Hermenéutica del Instituto de Investiga-
ciones Filolégicas de la uNnaM.

mbeuchot50@ gmail .com

MARIATERESA GALAZ JUAREZ, maestra en Letras Cldsicas por la unam, es profesora
de lengua y literatura griegas, y estudiosa de la comedia aristofanica y de la orato-
ria judicial ateniense, en especial de Iseo.

marytere@ unant.mx

Davib Garcia PErez, doctor en Letras Cldsicas por la unam, es profesor de lite-
ratura griega, estudioso de la tragedia griega clésica, en particular de Esquilo, y
especialista en literatura comparada.

prometeo9@att.net.mx
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RogerTO HEREDIA CORREA (1), doctor en Letras Cldsicas por la uNaM, es profesor de
lengua y literatura latinas, y estudioso y traductor de Técito, Séneca, Plinio el Jo-
ven, Juvenal, Petronio y autores neolatinos, como Juan José de Eguiara y Eguren.
rhc37@hotmail .com

MARTHA PaTrICIA IRIGOYEN TROCONIS, doctora en Letras Cldsicas por la unam, es
profesora de Instituciones juridico-politicas en Grecia y en Roma, de Latin Juri-
dico, asi como de Etimologias Médicas; estudiosa de la tradicion cldsica en México
y traductora de fuentes juridicas latinas y de textos médicos griegos y latinos.
mariri@prodigy.net.mx

Victor Huco MENDEZ AGUIRRE, doctor en Filosoffa por la unawm, es profesor de
historia de la filosoffa y ética, y estudioso de Platén y de Aristételes.
mendezaguirre @unam.mx

MaRrTHA ELENA MONTEMAYOR ACEVES, doctora en Letras Cldsicas por la unam, es
profesora de latin, estudiosa y traductora de textos juridicos y literarios latinos.
Actualmente es la coordinadora del Centro de Estudios Clasicos del Instituto de
Investigaciones Filolégicas de la uNaM.

montemayor.martha@gmail .com

WENDY J. PHiLLIPS RODRIGUEZ, doctora en Sédnscrito por la Universidad de Cam-
bridge, imparte los cursos de “Cuentistica hindd y su influencia en la literatura
espafiola medieval” y de “Poesfa mistica en Espafa y la India” en la unam. Sus
principales lineas de investigacion son la critica textual, la codicologia y la epo-
peya sdnscrita.

w.j.phillips-rodriguez.03@cantab .net

JuLio PIMENTEL ALvarez, doctor en Letras Cldsicas por la unam e investigador
Emérito del Instituto de Investigaciones Filolégicas de la misma universidad, es
profesor de latin y estudioso y traductor de las obras filoséficas ciceronianas y
autor de un diccionario de latin-espafiol, espaiol-latin.
Jpimentel_alvarez@hotmail.com

FrANCOIs DE PoLigNac, doctor en Historia Antigua por la Ecole des Hautes
Etudes en Sciences Sociales, es profesor de religiones e instituciones en
el mundo griego en la Ecole Pratique des Hautes Etudes, y estudioso de la histo-
ria griega y romana. En la actualidad es director del Centre Louis Gernet.
polignac@cehess fr

Jost QUINONES MELGOzA, doctor en Letras Cldsicas por la uNaMm, es profesor de
Teoria de la traduccion aplicada al texto latino, y estudioso de Ovidio, asi como
de lengua y literatura latinas y neolatinas.

Jjgmelgoza@yahoo.com.mx
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GERARDO RAMIREZ VIDAL, doctor en Letras Cldsicas por la UNaMm, es profesor de re-
tdrica, traductor de Antifonte y estudioso de la soffstica y la tradicion retdrica en
México. Director de Noua Tellus.

grvidal18@gmail.com

Livio RosserTi, doctor en Filosofia por la Universidad de Roma, es profesor de
filosofia antigua en la Universita di Perugia, y estudioso de los presocriticos,
los sofistas, Sdcrates, Platon y del derecho tico.

livio .rossetti@gmail .com

Maria DE FATIMA Sousa E SiLva, doctora en Letras Cldsicas por la Universidade
de Coimbra, es profesora de lengua y literatura griegas, estudiosa y traductora de
teatro comico y tragico, asi como de historiografia y temas de recepcion.

Janp@fil.uc pt

MARCELA ALEJANDRA SUAREZ, doctora en Letras Cldsicas por la Universidad de
Buenos Aires, Argentina, es profesora de lengua y cultura latinas en el Depar-
tamento de Lenguas y Literaturas Clasicas de la Facultad de Filosofia y Letras,
y estudiosa de la comedia plautina y de la tradicién cldsica en América, parti-
cularmente, Rafael Landivar y Vicente Lopez. Actualmente es directora de la
maestria en Estudios Cldsicos en la UBA.

marcela.suarez@ conicet.gov.ar malesu@arnet.com.ar

AURELIA VARGAS VALENCIA, doctora en Letras Cldsicas por la unam, es profeso-
ra de Latin Juridico y de cultura novohispana, estudiosa y traductora de fuen-
tes juridicas latinas, asi como de la recepcion del derecho romano en México.
Actualmente es la directora del Instituto de Investigaciones Filoldgicas de la
UNAM.

aurelia.vargas@ gmail.com

GERMAN VIVEROS MALDONADO, doctor en Letras Cldsicas por la uNaMm, investiga-
dor Emérito del Instituto de Investigaciones Filoldgicas de la uNam, es profesor
de griego, traductor de Plauto, Terencio, Persio y Séneca, y estudioso de la tra-
dicién cldsica en México. Ha publicado varios libros bajo diferentes modalida-
des y perspectivas del teatro novohisopano. Director fundador de Noua Tellus.

gerviveros@yahoo.com.mx

CoMisiON DICTAMINADORA

JorGE ADAME GODDARD, doctor en Historia por El Colegio de México, es estu-
dioso tanto del derecho romano como de la filosofia y la teoria del derecho.

adame@unam.mx
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Huco F. BauzA, doctor en Filologia Clasica por la Université de Paris IV-Sor-
bonne, es profesor titular en la Facultad de Filosofia y Letras de la Universidad
de Buenos Aires. En los tltimos afios ha orientado sus investigaciones al campo
del imaginario. Actualmente dirige el Centro de Estudios del Imaginario en la
Academia Nacional de Ciencias de Buenos Aires de la cual es Presidente.

hfbauza@yahoo.com.ar

EmiLio Crespo GUEMES, doctor en Filologia Clésica por la Universidad Complu-
tense de Madrid, es profesor de filologia griega en la Universidad Auténoma
de Madrid, estudioso de la lengua griega y traductor de Homero, de Plutarco y de
novelas griegas. Actualmente es el presidente de la Fundacién Pastor de Estudios
Clasicos.

emilio.crespo@uam.es

EpwarD V. GEORGE, doctor en Letras Cldsicas por la Universidad de Wiscon-
sin, es profesor emérito de latin y griego de Texas Tech University. Es edi-
tor y traductor de Luis Vives y Luisa Sigea; ha publicado documentos sobre
Pedro Martir de Angleria y sobre el Colegio de Santa Cruz de Tlatelolco.
Fue presidente de la American Association for Neo-Latin Studies.
ed.george@suddenlink .net

TErRESA GIMENEZ-CANDELA, doctora en Derecho por la Facultad de Derecho de la
Universidad de Navarra, Pamplona, con estudios de filologia latina en la Univer-
sidad Literaria de Valencia, y de historia antigua y epigrafia latina en la Uni-
versidad de Heidelberg, es docente en la Facultad de Derecho de la Universidad
de Barcelona. Entre sus 4reas de trabajo destacan: derecho romano, epigrafia juri-
dica, derecho animal, entre otros.

teresa.gimenez.candela@uab.cat

Luis ArTuro GuicHARD RomMERO, doctor en Filologia Clasica por la Universidad
de Salamanca, Espafia, es profesor de filologia griega y estudioso de la poesia
griega de la época helenistica e imperial, de la historia de la traduccion, asi
como de la transmision y recepcion de los clésicos.

lguich@usal .es

GreGorio Hinoso ANDRES, doctor en Filologia Cldsica por la Universidad de
Salamanca, Espaiia, es profesor de filologia latina y estudioso de historiografia
latina, de 1éxico politico y erético, de géneros literarios, de latin renacentista y
de la obra de Elio de Nebrija.

grehian@usal .es

Davip Konstan, doctor en Filologia Clésica por la Universidad de Columbia, es
profesor de letras cldsicas en New York University, y profesor emérito de letras
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clésicas y literatura comparada en Brown University; es estudioso de Aristételes,
de Catulo, del teatro griego antiguo y de la psicologia de la antigiiedad.

dkonstan@brown.edu

ANDREW LAIRD, doctor en Litterae Humaniores por la Universidad de Oxford,
es profesor de filologia clésica en la Universidad de Warwick, y estudioso de la
poesia latina (antigua y humanistica).

clsal@warwick.ac.uk

Juan Lorenzo Lorenzo, doctor en Filologia Latina por la Universidad de Salaman-
ca, es profesor Catedratico de Filologia Latina en la Universidad Complutense de
Madrid. Se interesa por el estudio de la retdrica y la oratoria asi como la lexico-
grafia, tanto de la época cldsica como del Renacimiento.

Jjulorenz@filol.ucm.es

RicarDO SaLLES, doctor en Filosoffa por la Universidad de Londres, es profesor
de filosoffa antigua en la Universidad Nacional Auténoma de México, y estu-
dioso de la filosofia aristotélica y estoica.

rsalles@unam.mx

CarLo SanTini, doctor en Literatura Griega por la Universita di Perugia, es
profesor de lengua y literatura latinas y estudioso de la literatura cientifica y
técnica de la antigiiedad cldsica, asi como de la poesia latina. Actualmente es el
director del Dipartimento di Lingue e Letterature antiche, moderne e comparate
de la Universita di Perugia.

carloalb@unipg it

CarrLo VENTURINI, doctor en Letras Clésicas y doctor en Derecho por la Univer-
sita di Pisa, es profesor de Instituciones de Derecho Romano en la Facultad de
Jurisprudencia de la misma universidad y estudioso del derecho romano ptbli-
co y privado. Es Académico Honorario de la Real Academia de Jurisprudencia
y Legislaciéon de Espaiia.

cventurini@interfree.it

CarLos ZESATI ESTRADA (1), doctor en Letras Cldsicas por la uNam y doctor en
Ciencias Biblicas por el Pontificio Instituto Biblico de Roma, es profesor de
griego biblico y estudioso y traductor de Deméstenes y del Nuevo Testamento,
en especial Hebreos y Cartas Catdlicas.

pcarloszesati@hotmail.com
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Maria EmiLia Calro, licenciada en Letras por la Universidad Nacional de La
Plata, Argentina, se desempefia como ayudante diplomada del drea Latin de
la Facultad de Humanidades y Ciencias de la Educacién (unLp) desde el afio
2005. Sus temas de investigacion tratan sobre la literatura latina y, en particu-
lar, la Eneida de Virgilio.

emiliacairo@conicet.gov.ar

Laura CanbioTTo, doctora en Filosofia por la Universita Ca Foscari di Venezia
con un posdoctorado en investigacion en Filosofia en la misma universidad,
participa como promotora cultural en diversas asociaciones. Sus lineas de
investigacion son la filosofia para nifios, Sécrates y epistemologia, mitos y
valores en los didlogos de Platén, temas sobre los cuales ha participado en
numerosos congresos, impartido cursos y publicado libros y articulos.

candiottolaura@gmail .com

CrisTiANA CASERTA, licenciada por la Universita degli Studi di Palermo y doc-
tora en investigacidon en Historia de la Sicilia Antigua, ha sido profesora en
la Scuola Interuniversitaria Siciliana di Specializzazione per I’'Insegnamento
Secondario di Palermo y en la Facolta di Lettere de la misma universidad pa-
lermitana, en la que ademds ha sido investigadora. Sus lineas de estudio son la
literatura griega antigua, la filosofia y, en particular, la historia siciliana, temas
sobre los que ha publicado muchos trabajos y ha dictado conferencias.

cristiana.caserta@tin.it

Oscar Figueroa Castro, doctor en Filosofia por la Universidad de Chicago,
es especialista en lengua sdnscrita y en religiones de la India. Actualmente es
investigador de tiempo completo en el Programa Estudios de lo Imaginario
del Centro de Investigaciones Multidisciplinarias de la uNnam. Sus principales
lineas de investigacion son la lengua y literatura sdnscrita, religiones y filoso-
fia de la India, tradiciones misticas, filosoffa de las religiones, historia de la
recepcion de la India en Occidente y teorias de la traduccion.

figueroa@correo.crim.unam.mx

ENrRIQUE GoNzALEZ GONZALEZ, doctor en Historia por la Universidad de Valen-
cia (Espafia) y becario de la Guggenheim Memorial Foundation, es investiga-
dor en el Instituto de Investigaciones sobre la Universidad y la Educacién y
profesor de la Facultad de Filosoffa y Letras de la unam, miembro del Sis-
tema Nacional de Investigadores (Nivel III). Sus lineas de investigacion son
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la universidad colonial en México, el humanismo renacentista y la actividad
editorial en Nueva Espafa, temas sobre los cuales ha publicado numerosos
libros y articulos.

enriquegg2005@yahoo.com

Kurt A. RaAarFLAUB es profesor emérito de letras cldsicas e historia en la Uni-
versidad de Brown. Sus temas de investigacion son la sociedad y politica de
la épica homérica, los origenes y funcionamiento de la democracia ateniense, la
guerra y la paz en el mundo antiguo, el propdsito de escribir historia en Grecia
y Roma, y el origen y funcién del pensamiento politico griego. Ha publicado
innumerables articulos, libros y colaboraciones sobre la sociedad y politica en
Roma y la historia social, politica e intelectual de la Grecia arcaica y cldsica.

Kurt_Raaflaub@brown.edu

ANTONIO Rio TORRES-MURCIANO, doctor en Filologia cldsica por la Universidad
de Santiago de Compostela (Espafia) en 2006 y becario posdoctoral de la Fun-
dacién Pedro Barrié de la Maza en la Universidad de Roma-La Sapienza (Ita-
lia), es profesor de latin y literatura cldsica en la Escuela Nacional de Estudios
Superiores Unidad Morelia (UNaM) y miembro del Sistema Nacional de Inves-
tigadores (Nivel I). Es autor de varios libros, asi como de mdas de una veintena
de articulos y capitulos sobre épica romana, critica textual y tradicién cldsica.

antonio_rio@enesmorelia.unam.mx

ALEJANDRA VIGIL BATISTA, licenciada y maestra en Historia por la Universidad
Iberoamericana, estd adscrita al Instituto de Investigaciones Bibliograficas
(uNaM) y colabora en el Seminario Bibliografia Mexicana del Siglo XIX desde
1992. Sus principales lineas de investigacién son la imprenta, el periodismo y
el estudio de los fondos reservados del siglo xix, temas en torno a los cuales
ha publicado numerosos articulos.

alejandravigil@yahoo.com.mx
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NOVA TELLVS

ANUARIO DEL CENTRO DE ESTUDIOS CLASICOS

I
OBJETIVO

Noua Tellus publica articulos y notas de investigacion de carécter filoldgico referentes
alas lenguas y literaturas griega, latina y sdnscrita cldsicas, ademads de a su tradicion,
asi como documentos, resefias y noticias relativas a dichos campos de estudio.

II
COLABORACIONES

Articulos y notas. Son trabajos de
investigacion filolégica que contie-
nen una tesis original o examinan a
profundidad algtin problema rele-
vante. Las notas se caracterizan por
ser breves y enfocarse en un asunto
especifico.

Documentos. En esta seccion se in-
cluyen obras o fragmentos de ellas
que revisten una importancia par-
ticular para los estudios clasicos, ya
sea por su singularidad intrinseca o
por el comentario exegético anexo.
Pueden consistir en:

a) paleografia de manuscritos pre-
sentados conforme a los princi-
pios de la ecdética;

b) transcripcion y traduccién de im-
presos de lectura o acceso dificiles;

I

c¢) traducciones inéditas con estudio
introductorio, comentario y/o apa-
rato critico filolégico.

Reserias. Esta seccién recoge andli-
sis descriptivos, con cardcter orien-
tativo y critico, de libros publicados
recientemente. En ellos se puede ex-
poner una tesis propia a partir de la
critica a la publicacion resefnada.

Noticias. Son reportes sobre suce-
sos académicos en el ambito de los
estudios cldsicos (congresos, colo-
quios, conferencias, concursos, etcé-
tera) o bien sobre novedades que, por
su importancia, se considere oportu-
no dar a conocer (descubrimiento de
papiros, manuscritos, inscripciones
y otros rescates de tesoros del patri-
monio cultural antiguo).

OBSERVACIONES PARA LOS COLABORADORES

Noua Tellus acepta sélo trabajos
inéditos redactados en alguna de las
siguientes lenguas: espafiol, alemén,
francés, inglés, italiano o portugués.

221

NOvatellus31-1.indo 221 @

El contenido de los trabajos que pu-
blica Noua Tellus es responsabilidad
exclusiva de los autores.
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10.

11.

Para la reimpresién por cuenta de
terceros de todo trabajo publicado en
Noua Tellus, serd necesario obtener
el permiso expreso del Instituto de
Investigaciones Filoldgicas de la
Universidad Nacional Auténoma de
México.

Las contribuciones propuestas pue-
den ser enviadas a la direccién elec-
tronica de Noua Tellus o a la de
cualquier miembro del Consejo Edi-
torial.

El archivo electrénico correspondiente
al texto puede ser enviado en cualquier
momento por correo electronico a
novatellus@yahoo.com, acompanado
por una version del mismo en PDF.

El autor debe enviar, junto con su
colaboracidn, los siguientes datos:

a) Direccioén postal, teléfono, correo
electronico.

b) Sintesis curricular que no exceda
de 10 renglones y que indique el
mdximo grado académico y lugar
de obtencién, experiencia docente
y de investigacion, institucion de
adscripcidn y principales publica-
ciones.

Los originales enviados deben cum-
plir con las siguientes formalidades:

a) Estar terminados desde el punto de
vista lingiifstico y estilistico.

b) Estar completos en cuanto a con-
tenido (con todos los datos, ma-
pas, cuadros, esquemas, apéndi-
ces, referencias bibliograficas,
etc.) y sin marcas interrogativas

NOvatellus31-1.indb 222
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o que impliquen problemas de
redaccién pendientes.

c) Estar capturados en un procesador
de texto y guardados en un for-
mato compatible con los sistemas
Windows y MacOS.

Nota: Para capturar con caracteres
UNICODE no latinos hay que seleccionar
en “idioma de texto” la opcién corres-
pondiente (p. ej. Griego politonico, De-
vanagari, etc.).

d) Toda cita de obras antiguas in-
cluida dentro de un articulo debe
corresponder a la edicion efecti-
vamente utilizada por el autor.

e) La transcripcion paleografica de
un manuscrito debe venir acom-
panada de una copia del original,
a fin de que el Consejo Editorial
y los drbitros puedan juzgar sobre
la calidad del trabajo.

f) Si se incluyen imagenes, éstas
deben mandarse en archivo inde-
pendiente, en formato .TIFF y con
resolucién minima de 300 puntos
por pulgada. El material debe
venir acompafiado de un pie de
ilustracion breve y preciso.

g) Los articulos deben llevar un ti-
tulo, cuatro o cinco palabras clave
y un resumen de no mas de 500
caracteres, todo ello en la lengua
de redaccién del texto y en inglés,
a menos de que el articulo esté ya
en inglés, en cuyo caso todos los
elementos indicados irdn sélo en
esa lengua. Los trabajos deben
indicar la fecha de envio.
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12.

13.

14.

15.

16.

19.
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IV
PROCESO EDITORIAL

La Direccién de Noua Tellus recibe
los trabajos y convoca a reunién al
Consejo Editorial, cuando lo consi-
dere oportuno, para poner a su con-
sideracion el material disponible.

El Consejo Editorial revisa y valida,
en primera instancia, las colabora-
ciones que se someteran a proceso
de arbitraje.

Con estricto apego al sistema de
arbitraje doblemente ciego, el Con-
sejo Editorial o la Direccién del
Anuario designan dos darbitros, es-
pecialistas en el tema, para cada uno
de los trabajos recibidos.

Los darbitros designados emitirdn,
sobre cada caso, uno de los siguien-
tes juicios:

Publicable.

Publicacion condicionada a efectuar
los cambios indicados.

No publicable.

En caso de un texto juzgado No
publicable, Noua Tellus hara llegar
al autor la notificacién de rechazo

17.

223

apoyada en los dictdmenes emitidos;
si se tratara de una Publicacion con-
dicionada, el trabajo se devolvera
para su correccion junto con los res-
pectivos dictdmenes; finalmente, si
el trabajo es Publicable, se enviard
al autor la constancia de aceptacion.

Una vez formados y corregidos or-
totipograficamente los trabajos, se
enviardn las planas a los autores
para su revision final y validacién,
para lo cual dispondrdn de 8 dias
naturales. Transcurrido ese plazo
sin respuesta, se considerard el ar-
ticulo como tdcitamente aprobado.
Mientras subsistan problemas no re-
sueltos por el autor, se suspenderd la
publicacién de su texto.

Nota: Las correcciones pueden enviarse
via correo electrénico o ser entregadas
personalmente a la direccion de Noua
Tellus.

18. Noua Tellus no acepta modificacio-

nes de contenido o correcciones ma-
yores sobre pruebas de imprenta.

CRITERIOS DE EDICION

Abreviaturas de autores y obras.
Para referirse a los autores antiguos
y sus obras se usardn las abreviaturas
establecidas en A Greek-English Le-
xicon (Liddell & Scott), para el grie-
go, y en A Latin Dictionary (Lewis
& Short), para el latin. En los demads
casos el autor deberd especificar las
abreviaturas empleadas.

20. Abreviaturas latinas. Las abreviatu-

21.

ras y los tecnicismos bibliograficos,
incluso de origen latino, como cf.,
id.,ib., op. cit., s. v., vid., supra, infra
y loc. cit., no se imprimen en letra
cursiva.

Fichas bibliogrdficas. Noua Tellus
usa comas para separar los elementos
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de las fichas bibliograficas y no tra-
duce al espafiol los datos consig-
nados en la lengua original. En la
bibliografia las fichas se compilan de
la siguiente manera:

Autores antiguos:

APICIUS, L’art culinaire, 2° éd., texte éta-
bli, traduit et annoté par J. André,
Paris, Les Belles Lettres, 1987
[1974"] (Collection des Universités
de France, Guillaume Budé).

Autores modernos:

BeucHoT, M., Ensayos marginales so-
bre Aristoteles, México, Univer-
sidad Nacional Auténoma de Mé-
xico, 1985 (Cuadernos del Centro
de Estudios Clasicos, 22).

Capitulo de libro:

MoLINA VALERO, C., “Las glosas licias
en fuentes griegas”, en F. Cortés
Gabaudén y J. V. Méndez Dosuna
(eds.), Dic mihi, musa, virum. Ho-
menaje al profesor Antonio Lopez
FEire, Salamanca, Ediciones Uni-
versidad de Salamanca, 2010, pp.
459-464.
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GUIA PARA COLABORADORES
Articulo de revista:

GILL, C., “The Genre of the Atlantis
Story”, Classical Philology, 72/4,
1977, pp. 287-304.

22. Notas a pie de pdgina.

En las notas, Noua Tellus abrevia la in-
formacién bibliografica (apellido, afio y
pagina), de modo que sélo en la biblio-
graffa se presenta la ficha completa;
imprime en redondas las abreviaturas
latinas y los tecnicismos bibliogréficos
(véase inciso 20); imprime en altas y
bajas los nombres de los autores; escribe
las abreviaturas con espacios: op. cit.,
S. V.

Autores antiguos:

' Cic. Inv. 2.42.122.
O bien

! Cic., Inv., 11, XLII, 122.
Autores modernos:

3 Beuchot 1985, p. 25.
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Guidelines for Contributors

NOVA TELLVS

ANUARIO DEL CENTRO DE ESTUDIOS CLASICOS

I
PURPOSE

Noua Tellus publishes articles and research notes with a philological approach
to Classical Greek, Latin and Sanskrit languages and literatures, including their
respective traditions; documents, reviews, and announcements relating to the
scholarship in these areas are also welcome.

II
SUBMISSIONS

1. Articles and notes. Articles and

NOvatellus31-1.indb 225

notes are philological studies con-
taining an original argument by
the author or examining in depth a
significant problem. The notes are
characterized by their brevity and
focus on a specific issue.

Documents. This section includes
complete o fragmentary works which
are of particular importance for
Classical Studies, either for its
inherent uniqueness or the attached
exegetical commentary. They can
include:

a) Paleography of manuscripts worked
out according to the principles of
textual criticism;

b) Transcription and translation of
printed works difficult to read or
retrieve;
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¢) Unpublished translations with
an introductory study, commen-
tary and / or philological critical
apparatus.

Book reviews. This section contains
descriptive analyses, of orienting
and critical nature, about recently
published books; the author of a
review may develop a thesis of his
own based on the criticism of the
reviewed publication.

Announcements. These are notices
on academic events in the field of
Classical Studies (conferences, sym-
posia, lectures, prizes and positions
offered, etc.) or on important news
that are considered worth being
made public (discovery of papyri,
manuscripts, inscriptions, and rescue
of other treasures of ancient cultural
heritage, etc.).
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10.

III

GUIDELINES FOR CONTRIBUTORS

NOTES FOR CONTRIBUTORS

Noua Tellus accepts only unpublished
submissions in one of the following
languages: Spanish, German, French,
English, Italian or Portuguese.

The content of the contribution
published in Noua Tellus is the sole
responsibility of the authors.

For reprint by other editors of any
contribution previously published
in Noua Tellus, the written consent
of the Instituto de Investigaciones
Filolégicas of the Universidad Na-
cional Auténoma de México will be
needed.

Contributions may be submitted to
the email address of Noua Tellus, or
to that of any member of the Edito-
rial Board.

The electronic file of the correspon-
ding text can be emailed at any time
to novatellus@yahoo.com, accompa-
nied by a PDF version.

The author must submit, together
with his contribution, the following
information:

a) Postal address, telephone number,
and e-mail address.

b) A bio not exceeding ten lines
with indication of the highest
academic degree and institution
where it was obtained, teaching
and research experience, insti-
tution affiliation and major pu-
blications.
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11. Manuscripts submitted must comply

with the following formalities:

a) Being linguistically and stylisti-
cally finished.

b) Being complete in content (with
all data, maps, tables, charts,
appendices, references, etc.) and
without question marks indica-
ting still pending issues.

c) Being written in a word processor
and saved in a format compatible
with both Windows and MacOS
systems.

Note: In order to write with non-Roman
UNICODE characters, the applicable
option in “text language” must be se-
lected (Ex. gr. Polytonic Greek, Deva-
nagari, etc.).

d) All references to ancient works
included within an article must
match the edition used by the
author.

e) Manuscripts that have been trans-
cribed must be accompanied by a
copy of the original, so that the
Editorial Board and referees may
judge the quality of the work.

f) If any images are included,
they must be sent in a separate
attachment, in TIFF format and
with a minimum resolution of 300
pixels per inch. The image should
be accompanied by a brief and
accurate description.
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12.

13.

14.

15.

16.
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g) Articles must be provided with
a title, four or five keywords and
an abstract of no more than 500
characters. These three items
should be both in the language
of the article and in English.

v
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If the article is already written
in English, there is no need for
further translation into other lan-
guage. Submissions must indi-
cate the date of delivery.

EDITORIAL PROCESS

The Director of Noua Tellus re-
ceives all the proposals and calls
on the Editorial Board, in order to
submit to its members the available
material.

On a meeting, the Editorial Board
reviewsand validates onapreliminary
basis the contributions to be sent for
peer review.

Following a strict double-blind
process, the Editorial Board or the
Director of the journal designate
two referees, with expertise in the
relevant topic, in order to peer-
review the proposed contributions.

Referee reports can make, on
each case, one of the following
judgments:
Publishable.

Conditioned (publication subject to
corrections).
Not publishable.

If any text should be Not publishable,
Noua Tellus will issue a rejection no-

17.

18.

tice to the author based on the judg-
ments of the referees. If the con-
tribution is to be Conditioned, it
will be returned to the author for re-
vision along with the corresponding
reports of the referees. Finally, if a
contribution is deemed Publishable,
a letter of acceptance will be sent to
the author.

Once the texts are set in type and
proofread, they will be sent to their
respective authors for final review
and approval; for doing so they will be
given eight days. If this time elapses
while Noua Tellus gets no response
from the author, the article will be
considered as tacitly approved. The
publication of a contribution will
be suspended as long as any problems
are left unsolved by its author.

Note: Corrections can be sent via email
or handed to the Director of Noua Tellus.

Noua Tellus will not accept substantive
changes or major corrections on the
final proofs.
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GUIDELINES FOR CONTRIBUTORS

PUBLISHING CRITERIA

19. Abbreviations for authors and works.
References to ancient authors and
their works will use the abbreviations
set out in A Greek-English Lexicon
(Liddell & Scott), for Greek, and in
A Latin Dictionary (Lewis &
Short), for Latin. In other cases the
contributor must specify the set of
abbreviations adopted.

20. Latin abbreviations. The abbrevia-
tions and technical bibliographic
words, even from Latin origin, such
as cf., id., ib., op. cit., s. v., vid.,
supra, infra, loc. cit., must not appear
in italics.

21. Bibliographic references. Noua Tellus
employs comma to separate items
in bibliographical references, and
does not translate into Spanish the
information provided in the original
language of publication. Items in
the bibliography are recorded as
follows:

Ancient Authors:

APICIUS, L’art culinaire, 2° éd., texte éta-
bli, traduit et annoté par J. André,
Paris, Les Belles Lettres, 1987
[1974'] (Collection des Universités
de France, Guillaume Budé).

Modern Authors:

BEUCHOT, M., Ensayos marginales sobre
Aristoteles, México, Universidad Na-
cional Auténoma de México, 1985
(Cuadernos del Centro de Estudios
Clasicos, 22).
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Chapter:

MoOLINA VALERO, C., “Las glosas licias
en fuentes griegas”, en F. Cortés
Gabaudan y J. V. Méndez Dosuna
(eds.), Dic mihi, musa, virum. Ho-
menaje al profesor Antonio Lopez
Eire, Salamanca, Ediciones Uni-
versidad de Salamanca, 2010, pp.
459-464.

Article:

GILL, C., “The Genre of the Atlantis
Story”, Classical Philology, 72/4,
1977, pp. 287-304.

22. Footnote references:

In the footnotes, Noua Tellus abbreviates
bibliographic information (name, year,
page), so that full details are given in the
bibliography only. Latin abbreviations
and technical bibliographic words are
printed in normal type (see paragraph
20); in author’s names only the initial
letter is capitalized; the abbreviations are
written leaving a space between any two
of them: op. cit., s. v.

Ancient Authors:

' Cic. Inv. 2.42.122.
Or,

' Cic., Inv., 11, XLII, 122.
Modern Authors:

3 Beuchot 1985, p. 25.
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Agora. Estudos Cldssicos em Debate. De-
partamento de Linguas e Culturas,
Universidade de Aveiro, Portugal.

Aletria. Revista de Estudos de Literatu-
ra. Faculdade de Letras, Universida-
de Federal de Minas Gerais, Brasil.

Analecta Malacitana. Revista de la Sec-
cién de Filologia de la Facultad de
Filosoffa y Letras de la Universidad
de Mdlaga, Espafa.

Anuario de Lingiiistica Hispdnica. De-
partamento de Lengua Espafiola de
la Universidad de Valladolid, Es-
pafa.

Arion. A Journal of Humanities and the
Classics. Boston University, Esta-
dos Unidos.

Cadmo. Revista de Histéria Antiga. Cen-
tro de Historia da Universidade de
Lisboa, Portugal.

Cambridge Classical Journal. Proceed-
ings of the Cambridge Philological
Society. University of Cambridge,
Inglaterra.

Clio.Revista do Centro de Histoéria. Uni-
versidade de Lisboa, Portugal.
Cognitio. Revista de Filosofia. Cen-
tro de Estudos do Pragmatismo-
Programa de Estudos Pé6s-Gradua-
dos em Filosofia, Pontificia Uni-
versidade Catdlica de Sao Paulo,

Brasil.

Cuadernos de investigacion Filologica.

Universidad de la Rioja, Espana.
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Emerita. Revista de Lingiiistica y Filo-
logia Clésica. Consejo Superior de
Investigaciones Cientificas, Instituto
de Filologia, Madrid, Espaia.

Euphrosyne. Revista de Filologia Cl4s-
sica. Centro de Estudos Classicos,
Universidade de Lisboa, Portugal.

Exemplaria Classica. Journal of Classi-
cal Philology. Universidad de Huel-
va, Espafia.

Faventia. Revista de Filologia Classica.
Departamento de Filologia Classi-
ca, Universitat Autonoma de Bar-
celona, Espafia.

Fortunatae. Revista Canaria de Filolo-
gia, Cultura y Humanidades Cla-
sicas. Universidad de La Laguna,
Tenerife, Espaia.

Gramma. Facultad en Filosofia, Historia
y Letras, Universidad del Salvador,
Buenos Aires, Argentina.

Habis. Revista de Filologia, Historia y
Arqueologia Cldasicas. Universidad
de Sevilla, Espafia.

Helmantica. Universidad Pontificia de
Salamanca, Salamanca, Espana.
Hesperia. Anuario de Filologia Hispani-

ca. Universidad de Vigo, Espana.

Humanitas. Centro de Estudios Huma-
nisticos, Universidad Autéonoma de
Nuevo Leon, Nuevo Ledn, México.

Humanitas. Instituto de Estudios Clas-
sicos, Facultad de Letras, Universi-
dad de Coimbra, Portugal.
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Humanistica Lovaniensia. Journal of Neo-
Latin Studies.Leuven University Press,
Bélgica.

Humanitas. Departamento de Investigacion,
Universidad Catdlica, Costa Rica.
Hypnos. Revista do Centro de Estudos
da Antiguidade. Pontificia Univer-

sidad de Sao Paulo, Brasil.

Invigilata Lucernis. Universita degli Stu-
di di Bari. Dipartimento di Studi
Classici e Cristiani, Italia.

Journal of the Warburg and Courtauld
Institutes. University of London, In-
glaterra.

Kriterion. Revista de Filosofia. Facul-
dade de Filosofia da Universidade
de Minas Gerais, Brasil.

Latomus. Revue d’Etudes Latines. Bru-
xelles, Bélgica.

Logos. Revista de Filosofia. Universi-
dad La Salle, México.

Minerva. Revista de Filologia Clésica.
Departamentos de Filologia Griega
y Latina, Facultad de Filosoffa y Le-
tras, Universidad de Valladolid, Es-
pana.

Mpyrtia. Revista de Filologfa Clasica. De-
partamento de Filologia Clasica, Uni-
versidad de Murcia, Espana.

Pallas.Revue d’ Etudes Antiques. Univer-
sit€ de Toulouse-Le Mirail, Francia.

PhaoS. Revista de Estudos Cldassicos.
Departamento de Lingiiistica, IEL/
Unicamp, Universidade de Campi-
nas, Brasil.

Relaciones. Estudios de Historia y So-
ciedad. Colegio de Michoacédn, Mé-
xico.

Revista de Estudios Cldsicos. Instituto de
Lenguas y Literaturas Clasicas de la
Facultad de Filosoffa y Letras, Uni-
versidad Nacional de Cuyo, Argen-
tina.
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Revista Portuguesa de Arqueologia. Ins-
tituto Portugués de Arqueologia.
Silva. Estudios de Humanismo y Tradi-
cién Clasica. Universidad de Leon,

Leon, Espafia.

Trayectorias. Revista de Ciencias Socia-
les. Universidad Auténoma de Nue-
vo Leén, Monterrey, Nuevo Ledn,
México.

Veleia. Revista de Prehistoria, Historia
Antigua, Arqueologia y Filologia
Clasicas. Universidad del Pais Vas-
co / Euskal Herriko Unibertsitatea
Donostia, Gipuzkoa, Espaiia.

Valenciana. Estudios de Filosofia y Le-
tras. Departamentos de Filosofia
y Letras de la Divisién de Ciencias
Sociales y Humanidades, Universi-
dad de Guanajuato, México.
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