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Respecto del pasaje en cuestion (Verg. Ecl. 9. 44-55), la tradicibn manuscrita no se
muestra uniforme: la mayor parte de los MSS asignan los vv. 46-50 a Meris; algunos
pocos (M y y) los asignan a Licidas. El articulo aporta fundamentacién en favor de
la atribucién de esos versos a Licidas; repasa diversas soluciones adoptadas en
ediciones y comentarios recientes, incluyendo la ultima edicién critica (OTTAvVIANO,
2013), en la que se adopta (equivocadamente, a nuestro criterio) la enmienda nisi
en el v. 45. A continuacioén, las cuatro evocaciones de canto realizadas por Licidas
y Meris son analizadas en el marco de dos oportunos senalamientos de ScHMIDT
(1972): a. el particular concepto de ‘autoria’ que rige en la ficcion de oralidad propia
de la poesia bucdlica; b. la relacién que se establece en la égloga entre el contenido
de esas evocaciones y las categorias de poeta y uates declaradas en los vv. 32-36.

Virgilio / Egloga 9 / Poesia bucélica / Poeta / Vates

Verg. Ecl. 9, 44-55: singers, songs, fiction of orality

Regarding Verg. Ecl. 9, 44-55 the manuscript tradition is not uniform: most of the
MSS assign vv. 46-50 to Meris; a few (M and y) assign them to Lycidas. The article
provides substantiation for the attribution of these verses to Lycidas; it reviews various
solutions adopted in recent editions and commentaries, including the latest critical
edition (OtTaviano, 2013), which (wrongly in our view) adopts the emendation nisi
in v. 45. The four evocations of song made by Lycidas and Meris are then analysed
within the framework of two timely points made by ScHmipT (1972): a. the particular
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concept of ‘authorship’ that governs the fiction of orality proper to bucolic poetry; b.
the relationship established in the eclogue between the content of these evocations
and the categories of poeta and uates stated in vv. 32-36.

Vergil / Eclogue 9 / Bucolic poetry / Poeta / Vates
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La tradicion manuscrita ha transmitido nuestro pasaje de dos maneras diferentes
(indico los MSS incluidos en el aparato critico de OtTAviANO, 2013)2:
Texto de P! a w

L. Quid, quae te pura solum sub nocte canentem
audieram? numeros memini, si uerba tenerem. 45

M. “Daphni, quid antiquos signorum suspicis ortus?

ecce Dionaei processit Caesaris astrum,

astrum quo segetes gauderent frugibus et quo

duceret apricis in collibus uua colorem.

insere, Daphni, piros: carpent tua poma nepotes.” 50
Omunia fert aetas, animum quoque, saepe ego longos
cantando puerum memini me condere soles.

nunc oblita mihi tot carmina, uox quoque Moerim

iam fugit ipsa: lupi Moerim uidere priores.

sed tamen ista satis referet tibi saepe Menalcas. > 55

TextodeMovy

L. Quid, quae te pura solum sub nocte canentem
audieram? numeros memini, si uerba tenerem. 45
“Daphni, quid antiquos signorum suspicis ortus?

ecce Dionaei processit Caesaris astrum,

astrum quo segetes gauderent frugibus et quo

duceret apricis in collibus uua colorem.

insere, Daphni, piros: carpent tua poma nepotes.” 50

M. Omnia fert aetas, animum quoque, saepe ego longos
cantando puerum memini me condere soles.

nunc oblita mihi tot carmina, uox quoque Moerim

iam fugit ipsa: lupi Moerim uidere priores.

sed tamen ista satis referet tibi saepe Menalcas. * 55

Comencemos por la primera version, la uulgata, recapitulando el desarrollo del
poema a partir del v. 30. Licidas le ha propuesto a Meris cantar en compania (vv.
30-36; cabe suponer que la propuesta es que cada uno cante una cancién, como
ocurre en las Eglogas 5y 8) y Meris ha comenzado a recordar, con dificultad (vv.
37-38), una cancién en la que alguien (suponemos que el ciclope Polifemo) se dirige
a la ninfa marina Galatea exhortandola a salir del mar para compartir con él la vida
bucdlica (vwv. 39-43). A continuacién, Licidas le propone a Meris otra cancion, que
dice haberle oido en una noche serena y de la cual recuerda la melodia, pero no la
letra (vv. 44-45). Meris, demostrando entender a qué cancion se refiere Licidas, cita
algunos versos, en los que alguien se dirige a Dafnis (suponemos que es un pastor
homénimo del mitico boyero celebrado en la Egloga 5)° exhortandolo a poner sus
ojos en el sidus [ulium (Julio César catasterizado), que augura bonanza al mundo
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bucdlico. En respuesta, Meris se queja de que ya su memoria y su voz no lo acom-
panen como cuando era joven y concluye con una especie de consuelo para Licidas:
sera Menalcas quien le cantara a menudo lo que quiere escuchar.

Esta version del pasaje se ha prestado a algunas objeciones de la critica. La mas
frecuente cuestiona el hecho de que Meris identifique la cancién que le propone
Licidas solamente con el dato de que se la escuché cuando la cantaba solo en
una noche serena. A esta objecién se le suelen agregar dos mas: a) si Meris logra
recordar inmediatamente la cancién que le propone Licidas ccomo se entiende que
cierre su discurso quejandose de haber perdido la memoria y la voz de su juventud
y delegando en Menalcas la tarea de satisfacer a Licidas?; b) dado que todas las
evocaciones que preceden a esta (vw. 23-25; 27-29; 39-43) cierran los respectivos
parlamentos, parece extrafno que, en este caso, Meris siga en el uso de la palabra
después de terminada la evocacion. Estas objeciones, en realidad, no son diri-
mentes. De hecho, podria ser suficiente para Meris el dato de la noche serena para
entender que Licidas se refiere a la cancién del sidus [ulium; y su queja de haber
perdido la memoria y la voz puede ser la consecuencia de que no ha podido evocar
mas que cinco versos de esa cancion. Que su parlamento termine con esa queja y
no con la evocacién mostraria simplemente que la estructura de las evocaciones no
es totalmente simétrica.

Pero las objeciones mencionadas han llevado a la mayor parte de los criticos
a preferir la otra version del pasaje, también transmitida, como vimos, aunque por
unos pocos MSS. Esta variante, que pone los vv. 44-50 en boca de Licidas, se
sustrae satisfactoriamente a las objeciones mencionadas, pero se expone por su
parte a otra: ¢ccodmo es que Licidas cita cinco versos de la cancion que le propone a
Meris, cuando antes ha dicho que recuerda la melodia pero no la letra (v. 45 numeros
memini, si uerba tenerem, “recuerdo la melodia, si tuviera las palabras”)? Quienes
adoptan este texto responden que la expresion ... si uerba tenerem tiene un sentido
equivalente a la frase que precede a la evocaciéon de Meris: vv. 37-38 mecum ipse
uoluto / si ualeam meminisse, “yo mismo conmigo voy probando si soy capaz de
recordar”; o sea, en ambos casos se estéa sefnalando la dificultad de recordar, que
estd motivada por la edad en el caso de Meris (el cantor anciano) y por el hecho,
suponemos, de haber oido la cancién una sola vez en el caso de Licidas (el cantor
joven). En ninguno de los dos casos se declara una imposibilidad completa. La frase
si uerba tenerem (v. 45), que DServ glosa hoc est carmen non teneo, “esto es, no
poseo/tengo la cancién”, parece indicar estrictamente que el pastor (Licidas, en este
caso) no recuerda la cancién completa; querria decir, entonces, ‘recuerdo bien la
melodia isi dominase/tuviese las palabras! (= iojalé recordara todas las palabras!)™.

Pero para algunos criticos la contradiccion existe. Con el fin de evitarla, CoLEmAN
(1977) propuso otra solucion, esta vez fruto de conjetura: la edicién asigna a Meris
los vv. 44-45 y a Licidas la cita de la cancién (vv. 46-50). Esta version se expone
también a una de las objeciones antes mencionadas, solo que con inversiéon de
roles: ccomo es que Licidas entiende a qué cancion se refiere Meris? Otras dos obje-
ciones pueden agredarse en este caso: a) esta distribucion de los versos altera la
simetria que parece haber entre los respectivos parlamentos: 2 + 5 en los dos casos
(wv. 37-43; 44-50); b) una cancién cuyo tema es un fenémeno ocurrido en el 44 a.C.
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(la aparicién de un cometa que se interpreté6 como signo de la apoteosis de Julio
César), varios anos anterior al periodo de las expropiaciones (42-41 a.C.), parece
mas apropiada para un cantor anciano (Meris) que para un cantor joven (Licidas)’.

El problema de la expresion si uerba tenerem (v. 45) aflora nuevamente en la
dltima edicién critica de las Eglogas (Ottaviano, 2013). La edicién adhiere a la distri-
bucién de los parlamentos de M y y fundandose —como gran parte de los criticos—
sobre todo en la distribucién simétrica de las cuatro evocaciones que ofrece el
poema®:

Licidas: vv. 21-25 Incluye tres versos de una cancién de tema teocriteo

Meris: vv. 26-29 Incluye tres versos de una cancién de tema politico romano
Meris: vv. 37-43 Incluye cinco versos de una cancién de tema teocriteo
Licidas: vv. 44-50 Incluye cinco versos de una cancién de tema politico romano

Sin embargo, en su defensa de esta distribucién, OTTaviANO propone una nueva ‘solu-
cién’ para la frase del v. 45: la conjetura nisi en lugar de si: numeros memini, nisi
uerba tenerem. Si bien la conjetura es paleograficamente sostenible, la frase que
resulta, en mi opinién, es poco verosimil. Segin OTTAvIANO, el mensaje de la frase
seria el siguiente: numeros memini, aut saltem numeros meminissem, nisi uerba
tenerem, “recuerdo la melodia, o al menos recordaria la melodia, si no recordara
las palabras”. Pero esta lectura asume para uerba el significado de aliqua uerba®, lo
que no me parece legitimo. Verba hace referencia a la letra (completa) de la cancién
(el carmen, como bien sefala la glosa del DServ), por lo que, si aceptamos la conje-
tura nisi, lo que afirmaria Licidas es que recuerda perfectamente (tenerem) la letra
de la cancion. Y bien, me resulta improbable que un joven cantor, Licidas, en amable
didlogo con un cantor anciano, Meris, que es su amigo (v. 16 tuus hic Moeris) y que
manifiesta dificultad para recordar las canciones de su propio repertorio, se ufane de
haber aprendido por completo (uerba tenerem) la melodia y la letra de una cancién
que le oy6 al amigo una vez en una noche serena. Por otra parte, la frase misma es
rebuscada: ¢por qué diferenciar la melodia y la letra, y conjeturar la eventualidad de no
recordar la segunda, para en definitiva afirmar el conocimiento de ambas por igual?

Entiendo que el texto transmitido por M y y sigue siendo la mejor opcién y tiendo
a interpretar la expresion si uerba tenerem como oracién desiderativa (“isi dominara
/ tuviera las palabras!”, que equivale a decir “isi pudiera cantarla yo!”)°. Por su parte,
la breve evocacién de cinco versos que hace Licidas es estrictamente necesaria
para que Meris entienda de qué cancion se trata; no hubiera bastado con decir que
se la escuchd en una noche serena. La respuesta de Meris (vw. 51-55), aduciendo
flagueza de memoria y falta de voz debido a su edad, no disuade a Licidas de insistir
en que canten (vv. 56-65). En sus palabras se advierte tanto la admiracion del cantor
joven hacia el més experimentado cuanto el vivo deseo de intercambiar piezas de
canto con él (v. 56 causando nostros in longum ducis amores, “con pretextos le das
largas a nuestros deseos”).

Creo oportuno agregar una Ultima consideracion en favor de asignarle a Licidas
tanto la declaracion de no saber la cancién como la evocacién de cinco de sus
versos. En ScHmipT (1972), un articulo que tiene ya muchos afos pero que conserva
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su vigencia, uno de los mas finos intérpretes de la bucdlica virgiliana realizé algunos

aportes decisivos para la comprensién de nuestro poema, aunque, en mi opinién, no

extrajo de ellos todas las consecuencias, por lo que, entre otras cosas, se mantuvo
entre los partidarios de asignarle a Meris la evocacién de los vv. 46-50. Trato de
resumir en férmulas algunas de sus conclusiones:

1. La Egloga 9 presenta en acto un concepto de ‘canto’ en el cual no cabe distinguir
entre ‘autor’ y ‘ejecutante’ de una cancion. Es el concepto de la tradicion oral, en
cuyo ambito ‘creacion y ejecuciéon’ constituyen un mismo acto, por lo que cada
ejecucion, sea por el mismo cantor o por otro, es en si misma una creacion.

2. La existencia de una cancién se da exclusivamente en el acto de cantarla y su
conservacion depende exclusivamente de la permanencia de su melodia y de
sus palabras en la memoria de uno o muchos cantores. La persona del cantor
es el ‘soporte’ en el que se conserva una cancién.

3. WUbicado significativamente en el centro de la Egloga 9 (y, en consecuencia,
en el centro de las evocaciones simétricamente dispuestas) esté el parlamento
de mayor espesor programatico del poema, en el que Licidas no solamente
le propone a Meris intercambiar canciones, sino que realiza una declaracién
metapoética clave!!. Esa declaracion, cuyo modelo es un pasaje, también clave,
de Tedcrito (Id. 7, 37-41), tiene su médula en los vv. 32-34, en los cuales SCHMIDT
senala tres términos fundamentales: poetam / carmina / uatem. Mientras en el
pasaje teocriteo la Unica categoria que el personaje (Simiquidas) se atribuye es
la de ‘cantor’ (aoidés, que cabe entender como equivalente de poeta), el texto
virgiliano propone para el pastor-cantor una categoria superior, en realidad una
especie de grado superior de la condicién de poeta, que es la categoria de
uates. Esta categoria, a la luz de los dos nombres escogidos como parametros
(Vario y Cinna)'?, implica el tratamiento de materias mas ‘elevadas’, entre las
que se cuentan los temas de la historia romana coetéanea.

Respecto de la asignacién de los w. 46-50, ScHmiDT defiende la version uulgata,
fundandose en dos conceptos: a) que Licidas le pide a Meris “canciones de
Menalcas”, por lo que solo a Meris le cabe evocar esas canciones; b) que la simetria
mas importante no es la del reparto de las evocaciones entre Licidas y Meris (o sea,
la secuencia Licidas / Meris / Meris / Licidas) sino la simetria en la cantidad de versos
que le corresponden a cada uno a lo largo del poema: la asignacion a Meris de los
w. 46-50 da como resultado un equilibrio de participacién: 33 versos para Licidas y
34 versos para Meris'>.

SCcHMIDT no es el Unico en considerar que las evocaciones de la segunda parte,
asi como las de la primera, corresponden a “canciones de Menalcas”, pero esta idea
resulta contradictoria con la otra suya que acabamos de mencionar, mucho mas
fructifera, de que las canciones aludidas y/o evocadas por ambos interlocutores
en realidad tienen tantos ‘autores’ como cantores que las ejecutan. Si quisiéramos
hablar de ‘autor’, en el sentido actual de la palabra, cabria sehalar que sobre la
cancion de Galatea el texto no da ningun indicio de autoria; ningun elemento del
texto lleva a pensar que se trate de una cancién compuesta por Menalcas'. Por
otra parte, es evidente que tanto esa canciéon como la evocada en los vv. 23-25 son
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reelaboraciones de idilios teocriteos. Respecto de la cancién del sidus [ulium Licidas
dice habérsela oido a Meris en una noche serena (vv. 44-45): cpor qué habriamos
de pensar que es una cancion compuesta por Menalcas? Es verdad que Meris dice,
en su siguiente parlamento, refiriéndose, con toda probabilidad, a la cancién del
sidus [ulium, que Menalcas se la va a cantar en el futuro muchas veces (v. 55 sed
tamen ista satis referet tibi saepe Menalcas, “sin embargo esos versos bien habra
de repetirtelos mas de una vez Menalcas]). Pero esto no lo hace a Menalcas ‘autor’
de la cancién; bien podria ser que Menalcas la hubiera aprendido de Meris.

Lo que el texto, en realidad, pone en evidencia es que los cantores bucdlicos (=
poetas: cf. vv. 31-32) ‘hacen’ su repertorio oyéndose unos a otros. No es casual que
Licidas aluda dos veces a canciones que ‘ha oido’, en un caso a Menalcas (v. 21)'°, en
el otro caso a Meris (vv. 44-45). Esta claro, ademas, que ambos, no solamente Meris,
han oido canciones cantadas por Menalcas (vv. 17-29). Esto permite conjeturar que
la propuesta de Licidas a Meris (que cante la cancién del sidus lulium) tiene una
motivacion precisa: su deseo de aprender esa cancion (ya tiene la melodia, pero de
la letra ha retenido muy poco).

No hay que olvidar que Licidas es quien le ha dado voz a la declaracién
programatica central del poema (vv. 30-36 ya citados), en la que se establece la
relacion jerarquica y evolutiva entre poeta y uates. Precisamente, en el nivel del
contenido, las canciones evocadas por ambos pastores remiten, de manera equili-
brada, a dos tipos de temiética, la teocritea y la histérico-politica romana'®. Estas dos
tematicas, como bien sefala ScHMIDT, parecen corresponderse, respectivamente,
con las categorias de poeta y uates presentes en el parlamento central. Y tales cate-
gorias les caben, real o potencialmente, a los tres cantores, tal como queda claro
cuando Licidas dice, en tacita comparacion con Meris y Menalcas: vv. 32-34 et me
fecere poetam Pierides ... me quoque dicunt uatem pastores (“también a mi me
han hecho poeta las Piérides ... a mi también me dicen vate los pastores”). Licidas
no se adjudica la categoria superior, pero se trata solamente de una cuestion de
tiempo, de edad: v. 35 nam neque adhuc Vario uideor nec dicere Cinna / digna
(“porque hasta ahora no me parece que yo diga versos dignos ni de Vario ni de
Cinna”)!". Esas dos categorias explican la alternancia regular de evocaciones ‘teocri-
teas’ y evocaciones ‘histérico-politicas romanas’ que se suceden en el poema. Pero,
al mismo tiempo, esas dos categorias establecen una diferencia neta entre Licidas y
Meris. Mientras el cantor joven (v. 66 desine plura, puer, “no digas mas, muchacho”)
se manifiesta deseoso de intercambiar canciones con Meris porque se encuentra ‘en
ascenso’ hacia la condicién de uates'® (deseoso, pues, de medirse y de aprender),
Meris, que ya dejé muy atras su juventud (vv. 51-52 saepe ego longos / cantando
puerum memini me condere soles, “recuerdo yo que a menudo de muchacho
cantando veia ponerse largos soles”), que ya carga en sus espaldas el peso de la
edad y el desencanto respecto del ‘poder’ del canto (= la poesia), se manifiesta
renuente y termina por rechazar abruptamente la invitacion. Cabe observar que esta
decisién (que muchos criticos encuentran sorpresiva) se produce cuando Licidas le
propone a Meris que cante una cancion de tema histoérico-politico romano, propia
de la categoria de uates, superior a la de poeta. No me parece que haya sido obser-
vado por la critica que inicialmente (vv. 37-38) Meris parece aceptar el convite de
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Licidas, y comienza a buscar en su memoria una cancién de contenido teocriteo
(o sea, consonante con esa categoria de poeta que ambos cantores pueden adju-
dicarse por igual). Pero Licidas, el todavia-no-vate, le propone la cancién del sidus
[ulium, que se corresponde con esa categoria a la que él aspira. Ante esta propuesta,
Meris desiste: sus fuerzas (memoria y voz) ya no son las necesarias para salir airoso
de ese desafio. El hecho de que Meris haya cantado efectivamente alguna vez esa
cancion y el hecho de que le transfiera a Menalcas la carga de satisfacer a Licidas
en el futuro implican, a mi ver, que a ambos (Meris y Menalcas) les cabe la categoria
de uates. Pero, al mismo tiempo, Meris, no solo por razones de edad, sino también
por la triste experiencia vivida junto con Menalcas (v. 5 nunc uicti, tristes, “ahora
vencidos, tristes”), ya no puede volver a cantar esos versos, porque ha perdido la fe
ilimitada en el canto que alguna vez tuvo'®. Solo a Licidas, pues, le cabe evocar esos
versos que vanamente se empena en oir de boca de Meris. La breve evocacion que
hace Licidas desencadena la negativa de Meris quien, sin embargo, comprensivo
para con el joven cantor —en el que probablemente se ve a si mismo de joven (v. 52
... puerum memini me...)—- acompana su negativa con una especie de promesa: la
de cantar los tres juntos cuando vuelva Menalcas (v. 67 carmina tum melius, cum
uenerit ipse, canemus, “las canciones mejor cuando él mismo haya venido canta-
remos”). ¢Un recurso retérico para disuadir al insistente Licidas? ¢Una esperanza
real en el futuro de los tres cantores? No parece que el texto quiera dar una Unica
respuesta.
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Notas

! Agradezco a Irene M. Weiss las criticas que me han permitido corregir méas de un error y
a Fabio Stok sus oportunas observaciones. Las traducciones que incluyo en el articulo son
todas mias, excepto la de Tedcrito.

2P Vaticanus Palatinus lat. 1631, saec. V. P! manus priori persimilis, minutis litteris uel
in rasura corrigens; dubium an interdum librarius ipse. a Bernensis 172, apographon
codicis R, cuius in locum succedit si ille deficit. » Consensus ®A (es el consenso amplia-
mente mayoritario de los MSS). M Mediceus Laurentianus lat. Plut. XXXIX, saec. V ex.
o Oxoniensis canon. Class. 50 v Neapolitanus Vind. lat. 5 (supersunt 8.44 — 10.20). y
Guelferbytanus Gudianus lat. 2° 70.

3Esta variante goza actualmente de escaso consenso, pero es la que edita CuccHIARELLI (2012).
En CuccHiArELLI (2012, p. 470) el comentarista se pronuncia a favor de la otra version y aclara
que debid atenerse al texto traducido por A. TraNA, que es el de G. AeiNi (Bologna, 1926).

“Esta variante es la que goza actualmente de mayor consenso; entre las ediciones recientes,
la adoptan MynNoRs (1972) y CrauseN (1994). También Ottaviano (2013) en lo que respecta a
la atribucién de los parlamentos.

>Senala con razén CuccHIARELLI (2012, p. 471) que, contrariamente a lo que sucede en la
Egloga 5, en la que la muerte y apoteosis de Dafnis, el mitico boyero, podia entenderse (y
de hecho fue entendida por Servio) como alegoria de la muerte y apoteosis de Julio César,
en nuestro pasaje el nombre Dafnis, acompanado del de Julio César, no puede referirse mas
que a un pastor que acostumbra observar los astros. Tampoco el Dafnis de Ecl. 8. 64-109
puede reconocerse como el mitico boyero.

6 CuccHiARELLI (2012, pp. 470-471) expone acertadamente todos los pormenores del
problema y da la interpretacién maés razonable, que es la que sigo.

"Esta tltima objecién no la he visto formulada entre los criticos. La pertenencia de la cancién
del sidus [ulium al repertorio de Meris y de Menalcas no es contradictoria con el hecho de
que Licidas pueda citar de ella algunos versos.

8 SchmibT (1972, pp. 109-110) indica a RiBBECK (1857) como precursor de este planteo. La
critica, en general, coincide en distinguir la secuencia de parlamentos y la secuencia de evoca-
ciones, pero hay una tendencia a dar mayor peso a estas ultimas y, dentro de ellas, a la cuarta.
Como ejemplo de este tipo de lectura puede mencionarse KLINGNER (1967), obra de enorme y
justificada influencia, que también asigna a Licidas la cuarta evocacién. Resulta, por lo tanto,
muy importante, en términos de exégesis, decidir a cuél de los dos personajes se le asignan
los versos de nuestro pasaje. Una excelente revisién de los problemas que plantea la égloga y
de la critica respectiva ofrece PErkeLL (2001), que abunda en argumentos en favor de asignarle
a Licidas la cuarta evocacién. No coincido, en cambio, como se verd, en la idea, muy genera-
lizada, de considerar a Menalcas el ‘autor’ de todas las canciones evocadas.
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9OtT1aviaNo (2013, p. 80) explica su lectura del siguiente modo, en el aparato critico: Lycidas
Moeridis cantum tam bene memoria retinet, ut non tantum numeros sed etiam aliqua
uerba commemorare possit; quare nisi conieci et sic intelligo: numeros memini, aut
saltem numeros meminissem, nisi uerba tenerem. (“Licidas retiene tan bien en su memoria
el canto de Meris, que puede recordar no solo la melodia sino también algunas palabras;
por lo cual he conjeturado ‘nisi’ e interpreto asi: recuerdo la melodia, o al menos recordaria
la melodia, si no recordara las palabras”.)

19CuccHARELLI (2012, p. 471) habla de “sfumatura desiderativa”, que traduce en italiano: “se
soltanto ritenessi le parole”.

1Sic tua Cyrneas fugiant examina taxos, 30
sic cytiso pastae distendant ubera uaccae,

incipe, si quid habes. et me fecere poetam

Pierides, sunt et mihi carmina, me quoque dicunt

uatem pastores; sed non ego credulus illis.

nam neque adhuc Vario uideor nec dicere Cinna 35
digna, sed argutos inter strepere anser olores.

“Ojala que tus enjambres puedan escapar a los tejos corsos, ojala que tus vacas nutridas
de citiso hinchen sus ubres; comienza, si tienes algo. También a mi me hicieron poeta las
Piérides, yo también tengo canciones, a mi también me dicen vate los pastores; pero yo no
me lo creo. Porque hasta ahora no me parece que diga yo versos dignos ni de Vario ni de
Cinna, sino que grazno como un ganso entre cisnes canoros.”

12, Vario Rufo, en particular, fue un reconocido cultor de los géneros ‘altos’: épica didac-
tica y celebratoria y tragedia —todos los testimonios en BLANSDORF (1995, pp. 249-252)-.
Helvio Cinna fue un conspicuo referente del neoterismo, célebre sobre todo por su epilio
Zmyrna, elogiado por Catulo en el c. 95 —todos los testimonios en BrLANsDorF (1995, pp.
216-223)-. He analizado en detalle el pasaje de vv. 26-36 en ALvarez HERNANDEZ (2000). No
comparto la idea de que el nombre de Cinna implique también una alusién a su tragica
muerte, con lo que se haria presente el tema de la ‘precariedad’ del poeta —asi ScHmIDT
(1972, pp. 113-114)-. Entiendo que los dos nombres son citados no en cuanto personas
sino en cuanto autores (uno neotérico, el otro ‘protoaugusteo’) de obras que se elevan a
temas ‘altos’.

13 Cabe recordar, por otra parte, que ya desde la Antigliedad se registra la tendencia a reco-
nocer en Meris la voz de Virgilio. Dicen los Scholia Bernensia en la introduccién de Ecl.
9: in hac egloga Moeris, idest Virgilius, fingit se ad querelas iturum Romam, nam cum
Claudio quodam milite communem agrum possidebat, a quo paene fuerat occisus. (“En
esta égloga Meris, esto es Virgilio, cuenta que él va a ir a Roma por un litigio, porque poseia
un campo en comun con un cierto soldado Claudio, por lo cual casi habia sido asesinado.”)

14La férmula de v. 32 incipe si quid habes, “comienza, si tienes algo”, que es una de las
tantas alusiones de nuestro poema a la Egloga 5 (cf. w. 10-11 incipe, Mopse, prior, si
quos aut Phyllidis ignis / aut Alconis habes laudes aut iurgia Codri, “comienza, Mopso, ti
primero, si tienes algunos ardores de Filis, o alabanzas de Alc6n o disputas de Codro”), no
puede interpretarse mas que como una invitacién a Meris a que cante alguna cancién de
su repertorio.

1>En general (cf. CuccHiArRELLI 2012, p. 459) se asume que es a Menalcas a quien Licidas
dice haberle escuchado la cancién de Amarilis. El pronombre tibi (v. 21), en relidad, puede
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referirse tanto a Menalcas, con quien Licidas esta hablando idealmente, como a Meris, con
quien esté dialogando. Por Meris se inclina CLausen (1994, p. 274).

®No esté de mas recordar aqui que la coexistencia de materia bucélica y materia histérica
romana a lo largo del libro es tal vez el rasgo que mas diferencia a la bucélica virgiliana de
la teocritea.

" También el texto teocriteo reescrito por Virgilio introducia la nocién de tiempo en el planteo:
Kal Y €yw Moloav kamuoov otopa, Knpe Aéyovtt

TLAVTEG KOOV AQLOTOV: €Y € TIC OV TarLTELOG,

o0 Aav: oV Y&Q w KAT' EHOV VOOV oUTe TOV €00A0V

ZikeAdav viknuL Tov €k Lapw ovte PAitav

aeldwv, BaToaxog 0¢ MOT AKELdAG WG TS €plodw. (Id. 7, 37-41).

También yo soy sonora voz de las Musas, también a mi me dicen / todos el mejor cantor.
Pero no soy un crédulo, / por Zeus, pues no supero aun, a mi entender, cantando / ni al
noble Sicelidas de Samos, ni a Filitas, mas con ellos / como rana compito frente a grillos.
(Traduccién inédita de Irene M. WEIss.)

8] a idea de ‘ascenso’ de la categoria de poeta a la categoria de uates estéa también clara-
mente expresada en Ecl. 7. 25-28, por boca de Tirsis, un pastor algo més presuntuoso que
nuestro Licidas.

19 PErRkeLL (2001), en su intento por superar la dicotomia entre lecturas “optimistas” (que
reconocen en Licidas la voz de Virgilio) y lecturas “pesimistas” (que la reconocen en Meris),
plantea que la propia égloga propone en paralelo dos “lecturas” opuestas de las “obras” de
Menalcas, una “optimista” (Licidas) y una “pesimista” (Meris). Creo que es un paso adelante
en la comprensién del poema, porque reconoce el equilibrio entre las dos ‘miradas’ presentes
en él (me parece més adecuado hablar de ‘miradas’ que de ‘lecturas’, dada la ficciéon de
oralidad que hemos senalado), pero entiendo que el objeto de esas miradas no son las
“obras” de Menalcas sino el ‘canto’ (= poesia) como tal, el de todos los pastores-canto-
res-poetas, visto en la perspectiva de la relacién jerarquica entre la condicién de poeta y la
de uates, propuesta en el pasaje central (vv. 30-36).
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Introduccién

Los vocablos demagogia y demagogds han sido objeto de estudio desde que FiNLEY
(1962) llam¢ la atencién sobre los demagogos en su ensayo “Athenian Demago-
gues”. Sibien aclara que su interés no es lexicogréfico?, el historiador afirma que el
lexema devino el modo mas simple de identificar al mal lider que actuaba en bene-
ficio propio. Asimismo, sostiene que la explicacion de cémo un “lider del pueblo”
deviene un “mal lider” (mis-leader) se funda en una explicaciéon de la sociedad
griega en si y no en la filologia®. Son las caracteristicas de la politeia ateniense (su
condicion de democracia directa, la estrechez del espacio de la ciudad-Estado y el
poder de decisién de la Asamblea) las que hicieron necesarios a los demagogos,
ya no entendidos como los malos lideres, sino como lideres politicos que se diri-
gian al démos para recomendar una u otra linea de acciéon. En consecuencia, los
demagogos deben ser entendidos, segin FiNLEY, como “elementos estructurales”
del sistema politico ateniense”.

Sin embardo, los criticos que siguieron a FINLEY si analizaron —al menos some-
ramente— los lexemas y pueden distinguirse varias posturas: la mayoria coincide
en que estos vocablos en su origen eran “neutros”; unos pocos ven un sentido
negativo o al menos cierta valoraciéon desde sus origenes®; algunos otros ven que
la connotacion peyorativa del término probablemente se deba a Aristételes (cf. Pol.
1292a4-38), aunque parecen tomar una posicién ambigua al respecto de los testi-
monios anteriores’; mientras que un UGltimo grupo plantea la posibilidad de una
coexistencia de distintos sentidos®. Por otra parte, hay una serie de especialistas que
enfocan la cuestién desde la perspectiva de la Comedia Antigua®.

El presente articulo se centrara en el testimonio aristotélico de Politica. Nuestra
argumentacion se organizara en dos secciones. La primera se dedicara a analizar
la relacion entre las leyes y las politeiai, en general, y el peor tipo de democracia,
en particular, pues es en este en donde emergen las figuras de los demagogoi de
manera patente en el texto. Para ello, partiremos de un pasaje (1292a1-38) que espe-
cialistas como OstwaLD (1986) y Lane (2012) han identificado como el responsable
de la connotacién peyorativa en el campo léxico de la demagogia y del concepto del
demagogo. La segunda parte se centrara en dos pasajes (1304b20-40, 1274a11-
21) en los que la critica suele ver una carga neutra en el campo léxico. Nuestra hip6-
tesis es que es posible reconocer una connotacién peyorativa en dicho campo que
se mantiene incluso en los pasajes en donde la critica ha visto un sentido neutro en
dichas palabras.

1. El némos, la democracia y el demagogos
En el libro IV de la Politica podemos ver que el estagirita se ocupa de describir los
distintos tipos de politeiai (regimenes o constituciones)!®. Desde un principio esta-
blece la relacién entre éstas y los némoi (leyes):

TIOOG YAQ TAG TMOALTEIRG TOVG VOUOULG del tibeoOat kat tibevtal avteg,
&AM 0V tag moAttelag EOS TOLG VOHOUG. TOALTEIR HEV YAQ €0TL TAELS
TALG TOAETLY 1] TTEQL TAG AQXAG, TIVA TQOTIOV VEVEUNVTAL Kol TL TO KUQLOV
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¢ mMoAtelag kat T T0 TéAOG €KAOTNG TNG Kowwviag €otiv: vopoL d> ot
KEXWOELOUEVOL TV dNAOUVTWYV TV TToALTE Ay, kD> 00G del TOLS AQXOVTAG
ApxeWv Kat @uAdTTeLy Tovg maaPaivovtag avtove. (1289a13-18)

Pues es preciso que las leyes se establezcan en funcién de los regimenes
politicos (y todas se establecen asi), pero no los regimenes politicos en funcién
de las leyes. Puesto que una constitucion es el ordenamiento de las pdleis que
determina de qué modo se distribuyen las magistraturas y cual es el poder
soberano de la constitucién y cuél es el fin de cada comunidad. Y las leyes
estan separadas de las caracteristicas de la constitucion, a partir de las cuales
es preciso que los magistrados gobiernen y vigilen a quienes las transgredan!?.

Asi el ordenamiento de las arkhai (magistraturas), to kyrion (poder soberano) y el
télos (fin) al que tiende el régimen son las variables que permiten distinguir y carac-
terizar a Aristételes las distintas politeiai y es en funcién de éstas que se promulgan
las leyes. De hecho, méas adelante, Aristételes, cuando describe la ciudad ideal,
sostiene que la ley es téxis (orden) y que “es necesario que la eunomia sea un buen
orden” (trv evvouiav avaykaiov evtaélav eivat, 1326a29-31)2.

Inmediatamente después de 1289al3 Aristételes retoma la diferenciacion
hecha en el libro Ill entre las tres constituciones “rectas” (0p0dc) —la monarquia, la
aristocracia y la politeia—y sus respectivas “desviaciones” (mtagexpaoelg, 1289a26
y ss.)!3. El filésofo funda la distinciéon entre las formas rectas y las desviaciones
“de acuerdo a lo que es absolutamente justo” (kata TO MA@ dikaloVv) —porque
buscan el interés comun (to ko) cvu@épov)— en contraposicion con “el interés
Unicamente propio de los gobernantes” (t0 o@étepov HOvVoOV TV AQXOVTWY,
1279a18-22).

La democracia es presentada, pues, como la forma desviada de la politeia'®. Sin
embargo, dentro de su status de parékbasis, si se la compara con la tirania y la
oligarquia, es la mejor, o la menos mala, ya que es la “mas moderada” (petowwta,
1289b2-5)'°. Ahora bien, Aristételes realiza un andlisis méas detallado de la demo-
cracia al punto de distinguir entre cuatro o cinco subtipos'®.

El subtipo que nos interesa es el quinto en la enumeracion de formas de demo-
cracias que comienza en 1292a2-38:

€teQov O¢ 100G dNUOKQATIAC TO TTAVTL HETELVAL TWV AQXWV, EXV LOVOV 1
TIOALTNG, AQXELV D& TOV VOUOV €tepov d¢ 100G dnuokoaTiag TdAAa pev
elvaL TAVTA, KOELOV O> elval TO TANO0C KAl pT) TOV VOHOV. TOUTO O YiveTat
Otav ta Ynelopata koo 1) AAAX un 6 vopog: cvuPaivet d¢ TovTO dLx
TOUG ONUAYWYOUS. €V HEV YAQ TALS KATA VOHUOV ONUOKQATOVHEVALS OV
vivetat dnpaywyds, dAA ol BEATIOTOL TWV TOALTWV Loy év poedolar
Omtov O> oL vopoL p1) elot KUELoL, évtavOa yivovtal dnuaywyol. Hovagxog
YoQ 0 dNuog yivetat, ovvOetog eig €k MOAAWV' ol yap moAAol kvoLol
elowv oVX wg ékaotog dAAX Ttavtes. ‘Opnoog 8¢ molav Aéyet ovk ayaBov
elvat moAvkoaviny, moétegov TavTV 1) 6Tav MAEIOVS WOV Ol AQXOVTES
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WS €KkaoTog, AdNAOV. O O 0DV TOLOVTOG ONHOG, ATe HOVAQXOS WV, Cntel
HOVOQXELV DX TO p1) &exeoOatL VTIO VOUOU, Kal YiveTat DeOTTOTIKOG, (OOTE
oL KOAaKEG EVTLHOL, KAl £0TLV O TOLOVTOG OTHOGC AVAAOYOV TWV HOVAQX LWV
) TVEAVVIDL OO KAL TO )00G TO AVTO, KAL AP DETTIOTIKA TWV BEATIOVWY,
Kal T Ynelopata @omeQ €Kel T EMTAYHATA, Kal O dNUAywYoS Kal O
KOAE ol avTol KAl AVAAOYOV. KAl HAALOTA D> €KATEQOL TIAQ> EKATEQOLS
loX0OLOLY, Ol HEV KOAAKES TTAQA TOIG TLEAVVOLS, OL D& dNUAYWYOL TTAQX
TOLG OMHOLS TOIG TOLOVTOLS. alTiot € el0L TOL elvatl T Ymelopata KoL
AAAX 1) TOUG VOHOUG OUTOL, TTAVTO AVAYOVTEG €IG TOV ONUOV: OLHPatveL
Yoo aVTolC YiveoOat peyAAOLS OLX TO TOV HEV DTHOV TTAVTWV ivat KUOLOV,
TG d& TOL dMoL dOENG TovToVS: melbetat Yo T0 mANOog TovToLS. €Tt O
Ol TAlS AQXALS EYKAAODVTEG TOV ONUOV paoL deLV KQLveLy, O 0& AOUEVWS
déxetat TV MEOKANOLV: WoTe KataAvovtal maoat al aoxal. evVAGYwS
d¢ av dOLelev ETUTIUAV O PACKWV TV TOXUTNV gival dnuokgatioy ov
ToALTelary. OOV YAQ UT) VOHOL &AQXOLOLV, OVK £0TL TTOALTELX. DEL YAQ TOV
HEV VOHOV AQXEWV MAVTWV <T@V KaBoAov>, twv d¢ kad> ékaota Tag
AOXAG, Kal TaTNV TTOALTE IV KQLVELV. WOT> elmeQ e0TLONUOKQATIA Uit TV
TIOALTELWV, PAVEQOV WG 1] TOLAVTN KATAOTAOLS, €V 1) Yn@lopaot mavta
dlotkelTa, 0LdE dNUOKQATIA KLEIWS 0VOEV Yo EvdéxeTat PripLopa eivat
kaBoAov.

Otra forma de democracia [la cuarta] es en la que todos tienen derecho a las
magistraturas, si solo fueren ciudadanos, pero gobierna la ley. Y otra forma
de democracia [la quinta] es igual a ésta en todo lo demas, y la mayoria es
el poder soberano, pero no la ley. Esto se produce porque los decretos son
soberanos, pero no la ley. Y esto ocurre a causa de los demagogoi. Pues en
las ciudades que tienen una constitucion democratica segun la ley, no surgen
demagogol, sino que los notables de entre los ciudadanos ocupan los asientos
de importancia. Pero en donde las leyes no son soberanas, alli estan los
demagogoi. Pues el pueblo se convierte en un monarca, uno solo compuesto
de muchos, ya que los muchos son soberanos, no cada uno por su cuenta,
sino todos juntos. No es claro a cuél se refiere Homero al decir “no es bueno el
gobierno de muchos”, si a este tipo o a cuando son muchos los que gobiernan
cada uno por su cuenta. Y en verdad un pueblo de este tipo —puesto que
es un monarca— busca serlo, porque no es gobernado por la ley, y se vuelve
despdtico, por lo que los aduladores gozan de alta estima, y un pueblo asi es el
anélogo de la tirania entre las monarquias. De alli que su caréacter es el mismo
y ambos ejercen su poder despético sobre los notables y los decretos son
como los edictos de alli y el demagogds y el adulador son iguales y analogos.
Y cada uno de ellos tiene mucha influencia en sus respectivos gobernantes,
por un lado, los aduladores en los tiranos y, por el otro, los demagogoi en este
tipo de democracia. Y éstos son los responsables de que los decretos tengan
autoridad suprema, pero no las leyes, porque presentan todos los asuntos ante
el pueblo. Pues sucede que éstos se vuelven poderosos porque el pueblo tiene
el poder soberano sobre todos los asuntos y éstos controlan la opinién del
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pueblo. Pues la mayoria los obedece.

Es més, los que acusan a los magistrados dicen que el pueblo debe juzgarlos
y éste acepta con dgusto la propuesta. De modo que todas las magistraturas se
disuelven. Quien piensa que este tipo de democracia no es una constitucién
podria presentar tal objecién. Ya que es necesario que la ley gobierne todas
las cosas en general, mientras que las magistraturas cada caso en particular,
y consideramos a esto una constitucion. De modo que, si realmente la
democracia es unas de las constituciones, es evidente que tal organizaciéon en
la cual todos los asuntos son administrados con decretos no es exactamente
una democracia. Pues de ningin modo es posible que un decreto tenga
alcance general.

Pasemos a analizar detalladamente este pasaje. En primer lugar, esta forma de
democracia supone que todos los ciudadanos pueden participar de las magis-
traturas, pero se diferencia de las cuatro anteriores porque “no gobierna la ley”
(1292a4-6). Cuando Aristételes menciona el némos, tiene en mente, por un lado,
una regla de caracter general que se contrapone al pséphisma, una decisiéon de la
Asamblea sobre un caso particular, y, por el otro, el hecho de que, si bien las cons-
tituciones determinan las leyes, los magistrados gobiernan guiandose por éstas, i.e.
los némoi son el marco de referencia para analizar los casos particulares (1289a13-
18)"". Asimismo, la importancia de la legislacion tiene una impronta ética'®: quien
indague sobre una buena legislacién, indagaréa sobre la areté y la kakia civicas; solo
aquella pdlis que se precie realmente de serlo —y no la que se haga llamar como
tal- se preocupara (¢rtipueAéc) por hacer a los ciudadanos buenos y justos (1280a5-
12). Una ciudad sin leyes carece de un fundamento ético necesario para que el
régimen politico sea tal. De alli que mas adelante, previendo una posible refutacién,
afirme: “de modo que, si realmente la democracia es una de las constituciones, es
evidente que tal organizacion, en la cual todos los asuntos son administrados con
decretos, no es exactamente una democracia. Pues de ningin modo es posible que
un decreto tenga alcance general” (1292a34-37). Si las leyes se dictan en funcién
del régimen politico, la falta de éstas supone que este subtipo no sea verdadera-
mente una democracia.

En este sentido es posible pensar esta variedad como un tipo de régimen que
es pura transicion y, por ende, poco estable. De hecho, mas adelante Aristételes
afirma: “con respecto a esta ultima, puesto que todos toman parte en el gobierno,
ni toda ciudad lo soporta, ni es facil que persista sin estar bien compuesta por
leyes y costumbres”, 1319b1-4, v d¢ teAevtaiav, dx TO MAVIAG KOWVWVELY,
0UTE TIAONG £0TL MOAEWG PEQELY, OVTE QADLOV DLAXLEVELY UT) TOLS VOLLOLS KAL TOLG
£€0eowv €0 ovykenévnv. Poco después, Aristételes presenta los distintos subtipos
de democracia casi como fases de un proceso de envilecimiento que resulta inelu-
dible: “pues después es preciso que se desvien y la mayoria siempre se dirige hacia lo
peor”, 1319a40-b1, émopévawg yoap del mapekPatvery Katl TO xelQov del AN00g
xwotlewv. Se sabe que esta forma es la que ha surgido (yeyevnuévn) Gltima cronolé-
gicamente (1292b39-1293a1) y en 1292a2 y ss. es pensada en términos de proceso
con un origen claramente indicado. El verbo gignesthai, el cual es utilizado en seis
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ocasiones en ese pasaje, puede significar ‘devenir’, ‘nacer’, ‘producirse’, ‘surgir’ y,
a partir de alli, ‘suceder’ y claramente aqui es explotada dicha plurivalencia'®. Al
principio se afirma: “esto [la mayoria es soberana] surge porque los decretos son
el poder soberano, pero no la ley” (1292a6); i.e. la condicion de posibilidad para
que este tipo de democracia surja es que no haya leyes de contenido de caracter
general, sino solo decisiones del pueblo que responden a cada coyuntura en parti-
cular. Al respecto, Aristételes afirma: “y esto ocurre a causa de los demagogoi. Pues
en las ciudades que tienen una constitucién democratica segun la ley no surge
el demagogds, sino que los mejores de entre los ciudadanos ocupan los puestos
de importancia” (1292a7-9). Estos son mencionados en numerosas ocasiones a
lo largo del texto y en general el vocablo tiene un claro sentido peyorativo®. Su
rasgo mas caracteristico es el poder de persuasion —ya que controlan la opinién del
pueblo (1292a27)- y la practica del halago, la cual analizaremos mas adelante. En
este proceso, “el pueblo se convierte en monarca” y “despético” (1292a11, 16)?!. La
conceptualizacion de este subtipo democratico como puro proceso se confirma si
tenemos en cuenta las magistraturas: uno de sus atributos es que todos los ciuda-
danos participan en éstas. Sin embargo, las magistraturas terminan por disolverse
ante las acusaciones contra los magistrados (1292a28-30)%.

Aristételes indica, pues, que los demagogoi son la causa y, al mismo tiempo,
los construye antitéticamente con respecto a los notables (ot éAtiotor). El comple-
mento circunstancial é€v poedpia remite literalmente a los asientos de privilegio en
el teatro, los juegos y asambleas en cuanto honor, pero también, metaféricamente,
a la importancia que tienen estos ciudadanos en el &mbito politico en general®. Los
demagogoi, en el quinto subtipo de la democracia, ocupan el lugar que los béltistoi
tienen en una democracia regida por la ley. La apelacion al vocabulario sociopolitico al
mencionar a los béltistoi y la distincién entre éstos y los demagogoi nos hace pensar
que tal vez los primeros tienen un origen social diferente de los segundos. El estagi-
rita insiste en el caracter de los segundos como responsables de este trastrocamiento
legal (1292a23-25) y en el libro V, veremos, afirmara que las revoluciones en las demo-
cracias se realizan justamente por la insolencia de los demagogoi (1304b31, dwx v
TV dNUAYWYWV ATEAYELAV).

Sin embargo, la relacién entre la democracia sin leyes y los demagogoi se
caracteriza por una retroalimentacion, puesto que “en donde las leyes no son sobe-
ranas, alli surgen los demagogoi”, 1292a10-11, 6mov & ot vopoL pr) elot KVELOL,
évtavOa yivovtal dnuaywyol, es decir, la falta de leyes es condicién de posibi-
lidad para que éstos aparezcan. En este sentido, es posible ver ambos hechos como
las dos caras de una misma moneda, que seria el proceso de conversion de la
democracia en una no-politeia, que daria a su vez lugar a otro tipo de constitucion,
la tirania: “de la democracia radical y de la oligarquia surge la tirania”, 1296a3-4, kai
YO €K dNUOKQATIAC TG VEAVIKWTATNG Kal € OAryaQxlag yiyvetat tvoavvic?.
Cuando la ley no enmarca la toma de decisiones, los hombres o, mejor dicho, la
mayoria (10 AN00c) pasa a ser el kyrion, el poder soberano. Y en tal situacion, “el
pueblo se convierte en un monarca, uno solo compuesto de muchos” (1292a11-
12) y “se vuelve despético” (1292a16-17). Asi, pasa a afirmar que el quinto subtipo
de la democracia es anélogo a la tirania entre las monarquias?®. Una analogia es
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una similitud de estructuras, cuya formula mas general seria: “Aesa B lo que Ces a

D”2¢, La similitud entre ambas series es la relacion que se da entre los elementos de

cada una de éstas. La analogia, pues, busca iluminar los siguientes rasgos de este

tipo de democracia:

1. la relacién con los notables (béltistoi): el pueblo es a los notables lo que el tirano
es a los mejores. Ambos son despéticos.

2. los decretos son al pueblo, lo que los edictos al tirano.

3. los demagogoi son al pueblo, lo que los aduladores al tirano?’.

Por un lado, tanto la tirania como la democracia suponen el maltrato a este grupo
social por medio de cargas publicas, acusaciones y confiscaciones:

OTE Hev Ydo, tva xapillwvtal, AdDUKOVVTES TOUS YVWEIHOUS OLUVIOTAOLY, T)
TAG 000G AVADATTOVS TIOLOVVTEG 1) TG TEOTODOVS TALS AglTovoylalg,
ot¢ d¢ daPaAdovteg, tv> Exwot dnuevely T KTHHATA TWV TTAOLOIWV.
(1305a1-7)

Pues a veces para ganarse el favor [del pueblo], tras cometer injusticias contra
los notables los hacen unirse ya sea haciendo una redistribucién de sus
haciendas, ya sea a partir de los ingresos por medio de las cargas publicas y a
veces los difaman para poder confiscar los bienes de los ricos.

oL 0& VOV dnuaywyol Xaotlopevol Toig d1UoLS TTOAAR devovoL dlax TV
ducaotneiwv. (1320a4-6)

Los demagogoi actuales para ganarse el favor del pueblo confiscan muchas
cosas por medio de los tribunales?®.

En el libro V cuando se preocupa sobre cuéles son los medios para asegurar los
regimenes, Aristételes afirma que uno de los errores que se comete en las demo-
cracias —de querer asegurar la estabilidad de la politeia— es realizado por los dema-
gogol, quienes dividen a la ciudad en dos, al luchar contra los ricos (1310a2 y
ss.)®. Este es el germen de la sedicién, como es el caso de los notables deste-
rrados de Heraclea que realizaron un golpe de estado y dieron por tierra el gobierno
democratico (1304b32 y ss.). Los magistrados también son objeto de las acusa-
ciones y los demagogoi afirman que deben ser juzgados por el pueblo. Esto termina
provocando, segun Aristételes, la disolucién de las magistraturas, i.e. una de las
tres variables que permiten distinguir el régimen politico (1292a28-30). Asimismo,
como mencionamos anteriormente, los demagogoi pasan a recibir la honra que les
corresponde a los notables en una democracia regida por la ley.

Por otro lado, el poder de estos politicos se funda en su capacidad de persuasion
(1292a27) y de ganarse el favor del pueblo (1292a20 y ss., 1305a8 y ss., 1315b4,
1320a5)*°. La persuasion da lugar no sélo a que controlen la opinién del pueblo, sino
también a que “la mayoria les obedezca” (rtetBetat 10 mMANO0c*"). Son los respon-
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sables (aitiol) de que los decretos, en cuanto expresiones de la voluntad popular,
tengan el poder supremo, ya que “presentan todos los asuntos ante el pueblo”
(1292a23-5). Esto implica que la Asamblea se reine constantemente y, segin
Aristételes, dicha situacion se da cuando hay abundancia de ingresos (evmoQ(x),
porque ésta permite el pago de la asistencia a la Asamblea (1300al y ss.)*?. Ahora
bien, el presentar todos los asuntos ante el pueblo seria una maniobra de los dema-
gogoi para obtener su favor. Cuando se analizan las causas de las revoluciones en
las democracias, Aristételes afirma:

OTIOL YOO allpeTal eV al aQxal, P Ao TIHNUATwV O¢, alipeita O¢ 6 dnuog,
ONUAYWYOLVTEG Ol OTTOLOAQXLWVTES €IG TOUTO KAOLOTAOLV WOTE KVQOLOV
eiva Tov dMNUov kat twv vouwv. (1305a29-32)

Pues donde las magistraturas son electivas, pero no a causa de las rentas, y el
pueblo elige, los candidatos a las magistraturas, siendo demagogoi, llegan al
punto de hacer al pueblo el soberano incluso de las leyes.

Aqui encontramos claramente que el presentar todo ante el pueblo —el nuevo kyrion—
es una estrategia para ganarse su favor, lo que nos lleva a preguntarnos si verdade-
ramente el poder supremo lo tiene el pueblo. En este sentido, si bien el démos es el
kyrion, la relacién que se termina dando se invierte y el que tiene el poder es quien
obedece:

ovppatvel Yoo avtols yiveoOatl peydAolg dix T0 TOV HEV ONUOV TAVTWY
glva KVELOV, TG 0& ToL duoL dOENS TovToLG TelBetat ya tO AN00g
tovToLc. (1292a25-28)

Pues sucede que éstos [los demagogoi] se vuelven poderosos porque el pueblo
tiene el poder soberano sobre todos los asuntos y éstos controlan la opinién
del pueblo. Pues la mayoria les obedece?.

Hasta aqui el pasaje en el que OsTwALD (1986) y LaNE (2012) reconocen el cambio de
sentido del campo Iéxico y la construccién peyorativa del concepto del demagogo.
El problema de determinar que un pasaje es el responsable de la tradicién negativa
de la demagogia no tiene, a nuestro parecer, suficiente poder explicativo —¢por qué
estas lineas en particular? —, en especial si tenemos en cuenta que la caracterizaciéon
de los demagogoi vista hasta aqui guarda relacién entre si con otras secciones del
texto analizadas. El sentido, vimos, se fija por medio de un conjunto de operaciones
pragmaticas®* y el valor axiol6gico se determina sobre las propiedades internas del
enunciado®.
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2. ¢dn sentido neutro?

A esto cabe agregar una segunda dificultad: segin varios especialistas habria en
Politica al menos un pasaje en el que se podria plantear el sentido “neutro” del
vocablo®®. En 1304b20-40 el fil6sofo afirma:

Al HEV 00V ONUOKQATIOL HAALOTA HETAPAAAOVOL DX TV TV dNUAYW YWV
ACEAYELXVT TA HEV YOO DX OUKOPAVTOVVTEG TOUG TAG OVOIAG EXOVTAG
OLOTEEPOLALY AVTOVS (CLVAYEL YAQ KAl Tovg £x0loToug 0 Kovog poBog),
T d¢ kown tO MANO0G €mdyovTec. Kal TOUTO Tl MOAAWV &v TS doL
yryvopevov oltw. kat yoo &v Ko 1) dnuokoatia petéBalre movnowv
EYYEVOHEVWY dNUaywYwV (0L YaQ yvweLuot ovvéotnoav): kal ev Podw:
HoBopopdv Te yaQ ol dnuaywyot €moollov, Kat ékwAvov &modovatl
T OPENOUEVA TOIG TOUQAQXOLS, Ol d& dlx TAC ETIPEQOHEVAS dikag
Nvaykaobnoav ovotavtes kataAvoal Tov dnuov. kateAvon d¢ kat &v
HoakAela 6 dNuog petax 1OV ATOKIOHOV €0OVG dLX TOLG dNHAYWYOUS:
AOKOVHLEVOL YAQ UTO AVTWYV OL YVWOLHOL eEETUTITOV, ETtetta dOQoLo0EvTeg
ol ékmimtovtes Kat kateABdvTeg katéAvoav TOv dMUOV. TAQATANCIWS
d¢ kat 1 év Meydoolc kateAvOn dnuokgatior ol Yoo dnuaywyol, tva
xonuata Exwot dnuevery, ££EPaAov TOAAOLS TV Yvwoinwy, €wg
TIOAAOVG €moinoav Tovg PevyovTag, ol d¢ KATIOVTEG EVIKNoAV HaXOUEVOL
TOV ONUOV KAl KATéoTnoav v oAtyaQylav.

Las democracias en verdad se subvierten a causa de la insolencia de los
demagogoi®’. Pues, por un lado, en cuanto al émbito privado hacen de
sicofantas contra los que tienen riquezas y [a estos] los hacen aliarse —pues un
miedo comun reune a los méas grandes enemigos—, y por el otro, en cuanto
al ambito publico, [los demagogooi] guian a la mayoria persuadiéndola. Y
cualquiera podria ver que esto sucede asi en muchos casos. Pues también
en Cos la democracia se subvirtié6 —pues los notables se asociaron— porque
habian surgido demagogoi poneroi. También en Rodas, pues los demagogoi
proveian salarios e impedian que se les devolviera lo que se les debia a los
trierarcos, pero, a causa de los procesos que se hacian contra ellos, se vieron
obligados, tras aliarse, a derrocar la democracia. Y también en Heraclea la
democracia fue derrocada, justo después del establecimiento de la colonia
a causa de los demagogoi. Pues, tras ser procesados por éstos, los notables
iban siendo exiliados; después, tras aliarse y regresar, los exiliados derrocaron
la democracia. Y de un modo semejante también la democracia de Mégara
fue derrocada. Pues los demagogoi, para tener plata para confiscar, echaron
a muchos de los notables hasta que hicieron que los exiliados fueran muchos;
éstos volvieron y, tras luchar contra el pueblo, establecieron una oligarquia.

El primer problema que presenta la lectura imperante en la critica es que se despoja
al sintagma de su cotexto. Aristételes viene hablando de los demagogoi y lo seguira
haciendo, aun sin utilizar un atributo. Les adjudica la asélgeia, que tradujimos por
“insolencia”, pero ésta debe entenderse como el extremo opuesto a la kolakeia
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(“adulacién”), es decir, el insulto y la violencia verbal®®. Esta contraposicién pone
en evidencia, por un lado, los dos tipos de trato a las dos partes de la sociedad —el
pueblo, los ricos-y, por el otro, la carencia de un fundamento ético en sus acciones
que se corporiza en la ausencia de las leyes.

En segundo lugar, cpor qué se habria de alejar del usus del resto del texto? Ante
estas ambigliedades, siempre es posible pensar que se debe a la naturaleza esoté-
rica del texto, asi como a su estado no revisado®; incluso, se podria adjudicar a
alguno de los alumnos de Aristételes que lo habria asistido en la investigacion de las
distintas politeiai o a su editor del siglo | a.n.e., Andrénico de Rodas. Todas estas
cuestiones resultan imposibles de confirmar*. Empero, creemos que es posible
encontrar una légica sin caer en dicho relativismo. El argumento de la autora es
que hablar de movnpot dnpaywyot (“demagogoi malos”) implicaria la existencia
de “demagogoi buenos™!.

Aqui se plantean dos problemas de distinto orden: por un lado, ¢cudl es la
funcion del adjetivo? Por el otro, ¢su sentido es moral o sociopolitico? Desde un
punto de vista gramatical, un adjetivo —en este caso calificativo— puede predicar o
modificar un sustantivo*?. Se podria plantear que movnowv sea el predicativo subje-
tivo referido a donuaywywv por medio de gignesthai, es decir, “los demagogoi se
volvieron malvados” (movnowv €yyevouévwv dnuaywywv). Esta posibilidad —que
no ha sido contemplada, hasta donde sabemos, por ningin traductor— implica la
existencia anterior de los demagogoi y su posterior evolucién. Si bien resulta una
lectura rara porque el adjetivo esta en primer lugar, retcomaremos mas adelante esta
opcion.

Asimismo, dentro de la segunda funcién el modificador puede ser restrictivo o
no restrictivo*>. Mientras que la primera “expresa una propiedad inherente y restringe
la extension semantica del sintagma”, la segunda es no restrictiva o funciona como
epiteto cuando “explicita una propiedad inherente a la entidad designada por el
sintagma”*. Al respecto, Crespo, CoNTI y MAQUIERRA afirman que “la concepcion de
un adjetivo como restrictivo o epiteto tiene un componente cultural que puede variar
con el tiempo™®. Si seguimos el razonamiento de Newman (1902), Lane (2012) y
Paze (2016), entonces, tovnowv estaria actuando como un modificador atributivo
restrictivo, i.e. dentro de la clase demagogoi estarian los “buenos” y los “malos”. La
dificultad que plantea esta segunda interpretacion es que, entonces, se desmarca-
rian los usos en el resto del texto o, al menos, este pasaje devendria una excepcién
al uso recurrente que hemos analizado hasta aqui, lo que dificultaria la comprension
del texto en cuanto acto de comunicacién®.

Por otra parte, este adjetivo puede funcionar también como un subjetivema
evaluativo axiol6gico negativo ya que pertenece al conjunto de palabras que tienen
un sentido moral —como mokhtherés—, pero también uno sociopolitico*’. DoNLAN
(1978), por su parte, considera que hacia el siglo V a.n.e. las expresiones sociopoli-
ticas estaban “cargadas emocionalmente” y parecen ser mas el reflejo de una actitud
social ya endurecida que el producto de una indagacién racional®. Las acciones que
se les adjudican a estos demagogoi son el ser sicofantas —entendidos éstos como
delatores— en contra de los ricos, la provision de misthds gracias a la no devolu-
cion de lo adeudado a los trierarcas, la confiscaciéon de bienes y la persuasion de
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la mayoria, es decir, de las clases bajas®. En este sentido, encontramos la divisién
y antagonismo que Aristételes describirda mas adelante como la “lucha contra los
ricos” (paxopevol toig evmopols, 1310a2 y ss.). Los sucesivos ejemplos de Cos,
Rodas, Heraclea y Mégara no hacen mas que dar cuenta de qué se debe entender
por “insolencia de los demagogoi”, en cuanto causan el derrocamiento de la demo-
cracia (kataAvoig tov drjpov)™. Desde una perspectiva cotextual, pues, los dema-
gogoi no devinieron, son malos. Por ende, no se puede tratar de un predicativo
subjetivo. Por otra parte, llama la atencién la contraposicién con los gnérimoi (los
notables), quienes, tras ser procesados por los demagogoi, se exiliaron, se unieron
y volvieron para derrocar el régimen. Este contraste nos hace pensar que tal vez
esté operando el sentido sociopolitico como restrictivo, algo que no resulta incohe-
rente si tenemos en cuenta que Aristoteles plantea la organizacion de las pdleis en
términos sociales y materiales, de alli que suela referirse a los ricos y pobres, a los
nobles y a las clases bajas”'.

Sélo hay otro caso en Politica de la aplicacion de un adjetivo al campo léxico
que estudiamos, en este caso en una construccion de doble acusativo con el verbo
lambénein®:

@atvetatr O oV kata TV LOAwvog yevéoDal Tovto TEOAIQETLY, AAAX
HaXAAOV amo ovumtopatog (tng vavapxlag yoo v tolg Mnducoig
O ONUOG alTlog yevouevog E@oovnuatiodn kat dnuaywyovs EAafe
PAVAOUG AVTITIOALTEVOUEVWY TV ETUEIKWV), €Tel LOAWV Ye £olke TNV
AVAYKALOTATIV AToddovaL @ dMH@ dVVAULY, TO TAS AQXAS alpetobatl
Kat evOVVeV (UNdE yaQ TOoUTOL KUELOG WV O dNUOS doLAOS av &in Kal
TIOAEHLOG), TAG O> AQXAS €K TV YVWRIHWV Kal TV £VTIOQWV KATEOTNOE
TIACAG, €K TWV TIEVIAKOOLOUED VWV Kat CeEVYLIT@V kal TOITOL TéAOUS NG
KaAOLpEVNG immtddog: (1274a11-21)

Y es evidente que esto no sucedi6 segin el propdsito de Solén, sino mas bien por
un accidente (pues el pueblo, tras haber sido el responsable de la supremacia
naval en las Guerras Médicas, se volvid insolente y adoptd a phatiloi como
demagogoi a pesar de la oposicion politica de las clases acomodadas), puesto
que a Soloén le parecié bien concederle al pueblo la facultad absolutamente
necesaria de elegir y pedirles cuentas a los magistrados (pues si el pueblo
no era el soberano, podria ser esclavo y hostil), y designé a los magistrados
todos de entre los notables y los ricos, de entre los pentaconsiomédimnoi y los
zeugitai, y la tercera clase llamada la de los caballeros.

Este pasaje se enmarca en una breve descripcién de los cambios que sufrié la demo-
cracia a través de las distintas reformas, comenzando con la de Sol6n y terminando
con las de Efialtes y Pericles que signaron lo que el filésofo llama “la democracia
actual” (tr)v vov dnuoxoartiav, 1274a10-11)*. Aqui los demagogoi —que son
phatiloi- de nuevo se oponen politicamente a los epieikeis. Un primer sentido de
este Gltimo adjetivo es ‘adecuado’, ‘apto’; sin embargo, adopta también una conno-
tacion sociopolitica para dar cuenta de las clases nobles educadas. Por otra parte,
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el adjetivo phatilos también tiene un sentido social, al describir a aquellas personas
provenientes de las clases bajas y, a partir de éste, desarrolla su connotacién axio-
l6gica negativa, como ‘malo’ en cuanto sinénimo, por ejemplo, de mokhtherés®.
Aristoteles contrapone en otros pasajes epieikés a phatilos y dicha oposicién se
puede fundar tanto en su sentido moral como en el social’’. Hay dos opciones,
entonces, de lectura: el adjetivo phatilos podria estar operando para dar cuenta del
caracter moral —como suele tomarselo— o del origen social, en contraposiciéon con
las clases altas. Ahora bien, dicho antagonismo parece estar haciendo eco cuando
el filésofo afirma que los ricos son perseguidos por los demagogoi®®; asi lo lee
RosinsoN™. Por otra parte, estas lineas dan cuenta de cémo la organizacién politica
se fundd en la socioecondémica, es decir, las clases censitarias. Es posible, por ello,
que ambas connotaciones estén operando simultaneamente, es decir, los hombres
que han sido elegidos como demagogoi en contraposicion con los nobles son de
bajo origeny, por ende, reprochables moralmente. En este sentido, habria un vinculo
entre el origen y la corruptibilidad de una persona, una idea comun en la Antigtiedad
y que esta presente en Aristoteles cuando sostiene no mucho antes que la pobreza
hizo que los éforos espartanos fueran venales (1270b9)%. Esta descripcién se da en
el marco de la explicacién de distintas politeiai y en particular de la espartana:

Kal T TeQL TV €@opetay €xel @AUAWC. 1) YAQ AQxT) Kuola HEv avTr) TV
peylotwv avToic oty yivovtat d’ €k ToL dNUOL TAVTOC, WOTE TTOAARKIG

EuminmTovoy AvOQwTOoL 0POdQX TEVNTEG €I TO AQXELOV, Ol dx TNV
amnoplav wviot NNoav. edMAwoav d¢ MOAARKISC HEV Kal TTEOTEQOV, Kal VOV
d¢ €v Tolc Avdiols: dxOaQévtec Yo aQyviw Tivég, doov ¢’ éavTtolg,
OANV Vv MOAWY amwAgoav, kal dx TO TV AQXNV elval Alav peyaAnv
Kal lo0TVEAVVOV IMNUAYWYELV aUTOUG NVaykAalovTto kal ot Pactlelg,

Wote kal TavTn ovvertPAdntecOat v moAtteiav: dnpokatio Yo €€
aplotokpartiag cvvéParvev. (1270b7-18)

Y las cosas de la legislacion acerca del eforado estan mal. Pues esta es su
magistratura soberana sobre los asuntos mas importantes y provienen mas que
nada de todo el pueblo, de modo que muchas veces los hombres pobres, que, a

causa de la carencia, son venales, caen a menudo en la magistratura. Y se puso
de manifiesto no solo antes, sino también ahora en los eventos de Andros. Pues
algunos corrompidos completamente por el dinero destruyeron toda la pdlis
tanto como pudieron. Y dado que la magistratura era tan poderosa y semejante
a una tirania, los reyes se veian obligados a actuar como demagogoi de modo

que la constitucion se danaba con esta. Pues la democracia se produce a partir
de la aristocracia.

La caracterizacion que recibe el eforado es digna de ser tenida en cuenta: es phatilos
y proviene principalmente del pueblo. Los magistrados, asimismo, tienen un “poder
excesivamente grande y semejante al de un tirano” (tr)v aoxmnv etvat Alav peyaAnv
Kkal lootvpavvov). Esta descripcion se asemeja a la realizada con el démos en el
peor subtipo de democracia y la analogia se cierra al ver que los reyes deben actuar
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como demagogoi con los éforos. Esta situacion provocé un cambio de régimen y la
aristocracia se convirtié6 en una democracia.

El presente pasaje importa por otra razén: contempla la posibilidad de la dema-
gogia por fuera de la democracia, algo que en realidad se da hasta cierto punto
porque Aristoteles considera que la oligarquia espartana terminé convirtiéndose en
una democracia al recaer el poder en el eforado y la Asamblea. En 1305b23 y ss.
afirma que la demagogia esta en el origen del cambio en las oligarquias de dos
modos: o hacen de demagogos entre los mismos oligarcas (como seria el caso
de los socios de Caricles entre los Treinta o de Frinico entre los Cuatrocientos) o
cuando algunos son demagogoi con la muchedumbre (tov 6xAov). Vemos, pues,
que los demagogoi pueden darse en las oligarquias, pero son el germen del cambio
de politeiai.

Conclusiones
Hemos intentado ver, por un lado, cobmo son caracterizados los demagogoi en
general en Politica y, en particular, en relacién con la democracia —en cuanto
régimen politico desviado— y cual es la relacién que se establece entre ésta, los
demagogol y la preeminencia de los decretos por sobre las leyes. Para ello, partimos
de la nociéon de ndmos como norma general, pero también como ordenadora de
una polis (presente en 1326a; cf. Rh. 1354a32-b7) y describimos el modo en que
1292a1-38 establece una relacién causal entre la ausencia de las leyes y la abun-
dancia de psephismata y los demagogoi (1292a7-9). Vimos que la perspectiva de
OstwaLD (1986) y LanNE (2012) acerca de 1292a4-38, en tanto el principal respon-
sable de la connotacion peyorativa de la demagogia, presentaba un problema: ¢por
qué solo estas lineas eran las causantes de la connotacién peyorativa cuando todos
los rasgos alli presentes parecen encontrar ecos a lo largo de la obra? En realidad, el
sentido del campo léxico se va “acentuando” con cada uso del texto y es la lectura
de toda la obra la que permite que fijemos un sentido negativo al campo léxico®'.

Por otra parte, buscamos refutar la afirmaciéon de algunos especialistas como
Newman 1902), Lane (2012) y Paze (2016) sobre un pasaje en el que demagogds
tendria una connotacién neutra (1304b20-40) por estar acompanado de un adje-
tivo calificativo peyorativo (mokhtherds). Tal postura evidencia una actitud esen-
cialista del vocablo al despojarlo de su cotexto®?. Simultdneamente, resulta llama-
tivo el hecho de que justo en este pasaje Aristételes se aparte del usus. Buscamos
resaltar que, en realidad, el sentido que parece adoptar es eminentemente sociopo-
litico, para dar cuenta de los demagogoi que no provienen de la nobleza, dado que
en el mismo Aristételes hay una preocupacion socioldégica cuando sostiene que la
ciudad esta compuesta por distintos elementos (1277a6 y ss.) o cuando en la clasi-
ficacion de las ciudades determina quiénes son ciudadanos y quiénes participan en
las magistraturas (1292b23), lo que justificaria nuestra lectura. En este sentido, el
demagogos en Politica es el mis-leader.

Asimismo, se ha visto que el tltimo subtipo de democracia es presentado como
la dltima fase de un proceso degenerativo, el cual tiene origen en el accionar dema-
gégico. Este proceso termina dando como resultado una tirania, el peor régimen
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politico segun Aristételes, y que atenta contra la vida en la ciudad. Si bien el {grannos
es nominalmente el pueblo porque es el poder supremo, los demagogoi, por medio
de la persuasion, controlan su opinién al punto de que el démos pasa a obedecer.
Aristoteles incluso parece contemplar la posibilidad de que de esta no-politeia con
caracteristicas de tirania devenga una con el demagogo como gobernante (1308a19
y ss., 1310b15 y ss.).

Si la premisa es que un régimen politico se caracteriza porque “es necesario que
la ley gobierne todas las cosas en general, mientras que los magistrados cada caso
en particular” (1292a32-34), si no hay leyes y no hay magistrados, ¢puede haber un
orden, una politeia? Es por eso que en ultimo subtipo de democracia Aristételes no
so6lo no ve una democracia, sino que ademas no cree en la posibilidad de que sea
una politeia. Si este régimen no tiene leyes y vivir sin ellas implica vivir “desorde-
nadamente” —aun cuando para el siglo IV a.n.e. el sentido de némos es “norma de
caracter general”—, es posible, creemos, que Aristoteles esté pensando en términos
similares a los que se puede encontrar en el siglo V cuando se ve el ndmos como
“orden” de algun tipo. En este sentido, la anomia -literalmente— en Aristételes da
lugar a que la ciudad viva en desorden esté dividida y al borde de la discordia civil,
que la constitucién sea inestable por el resentimiento ocasionado por el maltrato a
la minoria rica y virtuosa, y que los demagogoi se caractericen por su insolencia y
adulacion®. Asi, la figura de los demagogoi se presenta como disruptiva en Politica
y rechaza cualquier intento por ser neutralizada desde una perspectiva léxica.
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Notas

!Una primera version del presente trabajo fue presentada en el marco del Ciclo de reuniones
2020 del Grupo de Trabajo Sobre Derecho Arcaico y Clasicos y sus Proyecciones (DEGRIAC,
Instituto de Investigaciones de Historia del Derecho) el 2 de octubre de 2020 en la Ciudad
Auténoma de Buenos Aires. Quisiera extender mi agradecimiento al Dr. Emiliano J. Buis y al
Dr. Eduardo Magoja por sus lecturas, consejos y recomendaciones. Asimismo, me gustaria
agradecerles a los dos referatos anénimos, cuyos comentarios me han ayudado a mejorar
el escrito. Cualquier falla que pueda presentar es, pues, propia.

2FINLEY (1988: 42).
3FINLEY (1988, p. 45).

4FINLEY (1988, p. 69). Esta perspectiva es retomada por la entrada que HORNBLOWER escribid
para la tltima edicién del OCD, lo cual evidencia que ha sido ampliamente aceptada (2012,
s.U.). La entrada puede funcionar como un “medidor” del estado de la cuestién de este
asunto pues la seleccién bibliogréfica muestra la falta de una verdadera discusién sobre el
tema. Por otro lado, RHODES resalta que las dos primeras ediciones del OCD presentaban
una actitud dispar con los politicos: mientras que Pericles era un “estadista” (“statesman”) y
Cledn, Alcibiades y Cleofonte eran “politicos” (“politicians”), Hipérbolo era descripto como
“demagogo” (“demagogue”) (2016, p. 244). Esto ha sido corregido en la cuarta edicién
(OCD, 2012). La mencionada actitud ha intentado ser subsanada en algin punto por MaNN
(2007) y GouscHiN (2015).

5 ConNOR (1992); CanFora (1994); pE STE. CroIx (1996); LaNE (2012); OCD (2012: s.v.); Paze
(2016).

6 Lossau (1969); ZoeprrEL (1974); SaLputTi (2015).
"RHopEs (1981, 2016); OstwALD (1986: 201).

8 HanseN (1983:46, n.40; 1999: 309); Oser (1989:106-107); ManN (2007). En realidad,
SaLbatTi (2015) también considera que el campo léxico adquiere distintos sentidos segun el
autor que lo utiliza; empero, su postura con respecto al sentido negativo original, veremos,
es clara.

9 SoMMERSTEIN (2000 [1998]); DALE (1999).

'°En realidad, no analiza los seis regimenes en este libro, sino solo la ToAttela propiamente
dicha y las tres formas desviadas (parekbéseis). Garcia VALDES (2000) y Livov (2015) optan
por traducir moAwteia por “republica”, cuando hace referencia a la constitucién llamada asi
por Aristételes.

""Larelacién entre kyrios (poder soberano) y politeia ya habia sido establecida en 1278b9-12.

2En el libro I Aristoteles habia mencionado implicitamente la relacion entre las leyes y el
orden cuando sostiene que la dikaiosyne (justicia) es algo propio de la pdlis, pues la dike
(derecho) es la taxis (orden) de la comunidad politica y la justicia es el discernimiento de lo
justo (1253a38-39). El verbo tédssein tiene, entre otros sentidos, el de “colocar algo en un
orden determinado” (LSJ, 1996: s.v.). Tal como aparece mencionada aqui la eunomia, nos
recuerda al fragmento 3 de Solén (vv.30-39, Noussia-FanTuzz; fr.4 WEST) en donde Eunomia
establece orden en la administracion de la justicia, deviene una fuerza social que pone fin a la
arrogancia y también actiia como una fuerza politica que detiene el conflicto civil (OsTwaLD,
1969: 65-66). En dicho pasaje subyace la concepcién del ndmos como ordenador de la
polis, coincidiendo con uno de los dos sentidos que tenia el vocablo hasta el tltimo tercio
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del siglo V a.n.e.: la condicién de una sociedad correctamente organizada —que implica
la prevalencia de buenas leyes y de un buen gobierno- y del funcionamiento del orga-
nismo social en su conjunto (OstwaLD, 1969: 62). Hacia finales del siglo V a.n.e. la palabra
eunomia devino un slogan antidemocrético (Brock, 2013: 2560-2561), sin embargo, no
parece ser éste el sentido en el citado pasaje aristotélico. Al respecto cabe recordar otro
locus en Retdrica en donde el estagirita sostiene que el legislador debe determinar lo més
posible en el némos, en cuanto juicio universal, para evitar que el juez simplemente tome
una decisidn sobre un caso particular (1354a32-b7). A partir de esto, se puede ver que la ley
tiene una funcién rectora de las decisiones particulares. Resulta interesante que los trabajos
sobre eunomia (ANDREWES, 1938; Erasmus, 1960) analizan la definicién que ofrece el mismo
Aristoteles en 1294a como “obediencia a las leyes” y “excelencia a las leyes obedecidas”,
pero no contemplan 1326a.

13Cf. 1279a17-1279b10. Los téle (fines) de la pdlis son la autdrkeia (autonomia) y la eudai-
monia (felicidad) (1.1 1252b30ss.). Las formas parekbédseis son consideradas “despé-
ticas, la ciudad es una comunidad de hombres libres” (1279a15, deomotucat, 1) 0& TOALS
Kowwvia twv éAevOépwv €oTiv).

“En 1287b39-41 la democracia es caracterizada como mapx @Uotv (“contraria a la natu-
raleza”).

1>“Some of the complexity of the Politics is a result of democracy’s intermediate status:
as a corrupt but very common regime suspended between three uncorrupted but also
rare-to-nonexistent ‘correct’ regimes and two less moderate corrupt regimes, democracy
is sometimes placed into competition with the better regimes above, sometimes with the
worse ones below” (OBERr, 1998: 312).

1®En 1291b30 y ss. se da cuenta de cinco subtipos, mientras que en 1318b6 y ss. afirma
que son cuatro. En 1296b26 Aristételes afirma que hay una primera y una Gltima demo-
cracia y que entre ambas habria una forma intermedia. Este tipo de incoherencias nos
obligan a pensar el texto como un pensamiento en proceso (RoeinsoN, 1995: viii-ix; Livov,
2015: 13). Si se trata finalmente de cuatro o cinco subtipos no nos resulta relevante en este
punto, pues nuestro interés esté en la descripcién del dltimo tipo, el cual es méas o menos
coherente a lo largo del texto.

7 A fines del siglo V a.n.e. ndmos pasé a tener el sentido de “ley” en cuanto regla de caracter
general promulgada por los nomothétai y el pséphisma, como norma de caracter particular
promulgada por el démos reunido en Ekklesia, toma el significado de “decreto” (HANSEN,
1978; Oger, 1989: 96). En el marco de la reforma legislativa del 403/2 a.n.e. se aprob6 un
némos donde se estipulaba que ningin pséphisma podia hacer caso omiso o anular un
némos (Hansen, 1978: 324). Esto implicaba que los decretos debian estar de acuerdo con
las leyes y que éstas los tornaban nulos.

8 Tal como se evidencia en el rasgo que distingue las formas rectas de las desviadas.
9LSJ (1996: s.v.).

20ZoepFFEL (1974: 88-89); RHoDES (1981: 323); ManN (2007: 15, 17).

2l'En 1279al16y ss. se afirma que todos los regimenes desviados son “despéticos”.

22 GALLEGO (2018) ve aqui un proceso de subjetivacion del démos a partir de la apropiacién
del espacio politico de la Asamblea y de su emancipacion de la tutela aristocrética.

2 NEwmaN (1902: IV, 179).
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24Cf. 1305a7 y ss.

2 De hecho, en el libro VI Aristételes afirma que los procedimientos tiréanicos (1313b32-39)
parecen todos democréticos (1319b27-28).

26 PERELMAN y OLBRECHTS-TYTECA, retomando a Aristételes (Poet.1457b1 y ss.), consideran que,
desde el punto de vista argumentativo, se debe concebir la metafora como “una analogia
condensada, resultante de la fusién de un elemento del foro con un elemento del tema”
(1994: 611). La analogia se construye a partir de dos términos que hacen el tema, que son
los que contienen la conclusién, y dos términos que son el foro y que sostienen el razona-
miento (PERELMAN & OLBRECHTS-TYTECA, 1994: 571). Lo comun es que se conozca mas el foro
que el tema (PERELMAN & OLBRECHTS-TYTECA, 1994: 583).

*"En este sentido, es llamativo el uso repetido de &vdAoyov en 1292a18 y 1292a21.

28 NEwmaN (1902: IV, 528) en su comentario recuerda atinadamente que a veces las confisca-
ciones eran decretadas por la Asamblea y no solo por los tribunales (1298a6).

29 Esta situacion ya se ve claramente ilustrada en el siglo anterior en Avispas de Aristéfanes,
donde los nombres de los dos protagonistas, Bdelicle6n y Filocleén —hijo y padre, respecti-
vamente—, ponen en relieve dicho enfrentamiento (cf. Eq.817-8).

30 Su persuasion: 1292a27; su capacidad para ganarse el favor del pueblo: 1292a20 y
ss., 1305a8 y ss., 1315b4, 1320a5. Otros pasajes en donde los demagogoi son presen-
tados como kdlakes (aduladores) que buscan congraciarse con el pueblo son 1292a20ss.,
1305a8 y ss., 1315b4 y 1320a5. En 1305a28 y ss., asimismo, se dice que los demagogoi
al principio surgian de los generales cuando tenfan experiencia militar, pero no eran habiles
en el arte de la retdrica; a diferencia de ese entonces, los demagogoi actuales carecerian
de experiencia militar porque se habrian formado en la rhetoriké tékhne. Este tltimo pasaje
es una de las fuentes para afirmar la disociacién de funciones entre generales y oradores
(ConnNoR, 1992: 143-7; OBER, 1989: 91-3; cf. HanseN, 1983: 50, 1999: 269).

31 Resulta iluminador cémo esta persuasion, que da lugar al control de la opinién, también
permite que le obedezcan y ambas nociones estan cubiertas por el mismo verbo, aunque
en distinta voz.

32 En 1320a29 y ss. Aristételes remite a la metéfora del tonel agujereado para dar cuenta
de los demagogoi que reparten el sobrante en el pueblo. A principios del siglo IV a.n.e.
se establecio el pago para los asistentes de la Asamblea ([Arist.] Ath.41.3; cf. OBer, 1989:
133-136).

¥ Esta idea del “amo esclavizado” ya es aludida en Caballeros de Aristéfanes y es uno de
los ejes argumentales del discurso de Bdelicleén cuando busca demostrar que el poder que
tiene su padre en realidad es inexistente (cf. .515-20). Lamentablemente Politica no desa-
rrolla esta cuestiéon mas alla del pasaje analizado.

34 REeyEs (2018: 8).
35 KERBRAT-ORECCHIONI (1997: 99-100).

3 Newman (1902: IV, 178-179); LaNE (2012: 191); Paze (2016: 114); cf. ZoeprreL (1974: 88).
Newman (1902: IV, 178-179) a diferencia de LANE, ve casi todos los usos del campo léxico con
un sentido desfavorable. ZoeprreL (1974: 88) observa en este pasaje, en cambio, la nece-
sidad que tenia Aristételes de explicitar la maldad de los demagogoi.

3"En 1304b8 afirma que los cambios se dan o por medio de la bia (violencia) o del apdte
(engano).
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BLSJ (1996: s.v.).
39 VERBEKE (1984: 140 n.2); RoBiNsoN (1995: ix).

40 a identidad de Andrénico de Rodas como el editor de Aristételes se sustenta en el testi-
monio de Porfirio (Plot.24). Actualmente se tiende a considerar separadas las actividades de
edicién de la de organizacién de la obra aristotélica (HatzimicHaL, 2013: 2-17; 2016: 81-100).

41En realidad, tanto ConNoR (1992: 108-111) como Lane (2012: 188) arguyen de un modo
semejante para dar cuenta de Lys. 27.9, a pesar de que hay més de cincuenta anos entre
uno y otro texto. El problema es que estas lecturas no tienen en cuenta el discurso 25 de
Lisias, cuyo orador habla directamente de demagogoi y de una manera semejante a la de
este pasaje aristotélico, pues los presenta como la causa para la subversiéon de la demo-
cracia en el 411 a.n.e. (25.10; cf. ZoeprreL, 1974: 80-82). La actitud de ConnoR y LANE
evidencia una concepciéon de un significado inmanente sin tener en cuenta el contexto
de enunciacién y, en particular, la identidad discursiva del locutor, en términos de DucroT
(2001: 251-277). En el caso especifico de LANE, esto se deberia particularmente al hecho de
que piensa en términos de concepto, pero recurre a un trabajo léxico. En Lys.27 el orador
estaria complementando una acusacién por malversacién de fondos en una euthyna o
quizés una eisangelia (GIGaNTE, 1960: 19, 30). En cambio, el perfil del locutor de Lys. 25 es
claramente prooligarquico y estaria defendiendo su derecho a cumplir una funcién publica,
en lo que habria sido un proceso de dokimasia. Es posible que en Lys.27.9 el adjetivo haya
sido utilizado como restrictivo, creando una subcategoria dentro de la clase de los dema-
gogoi, para dejar en claro la posibilidad de que podia haber demagogoi buenos —tal como
encontramos en los Caballeros de Arist6fanes—, pero, simultdneamente, se entenderia que,
sin el adjetivo, el sustantivo podria haberse entendido de otro modo, como el que encon-
tramos Lys.25.10. Lo que resulta claro es que para Lys. 27 los demagogoi no pueden ser
neutros, sino solo malos o buenos.

42 McNALLY & KeNNEDY (2008: 2).

43 Crespo & ConTl & Maauieira (2003: 26).
44 Crespo & ConTi & MaauiErAa (2003: 26).
4 Crespo & ConTi & MaauiEIra (2003: 26).

46 Aqui se debe hacer una salvedad. El carécter esotérico del texto aristotélico dificulta la
consideracién del contexto de enunciacién. A pesar de ello, aun siendo anotaciones, queda
claro que quien lo leyera debia entenderlo; en especial si se tiene en cuenta que la obra tuvo
poca difusién después de la muerte de Aristételes y refloté durante el siglo | a.n.e. con la
edicién de Andrénico de Rodas.

4"NEL (1901: 202 y ss.); RosensLoom (2002); cf. ReverbIN (1945: 210).

“8DoNLAN (1978: 107). A pesar de emitir tal opinion, DoNLAN cae en el mismo error al sostener
que los identificadores sociopoliticos tienen un origen neutro: “An examination of the usage
of these words in their literary contexts shows that their originally neutral semantic fields
became narrowly focused, reflecting clearly the biases of the upper class” (1978: 106).

4 Cf. 1310b15.

0 Resulta interesante que el orador de Lys.25 presenta a los demagogoi de un modo muy
semejante: como sicofantes de los ricos que alteran el orden la pdlis y hacen que estos se
vuelvan en contra del régimen imperante.



ARGOS 46 - 2021- e0032

> OBER (1998: 296); cf. OBER (1989: 230-240). Basta recurrir a los pasajes indicados en el
Index Aristotelicus de Bonrmz (1870) para confirmar esta afirmacion.

2 Este otro pasaje es mencionado por NEwmaN (1902: IV, 178) para dar cuenta de otro uso
neutro del campo léxico.

S Cf. [Arist.] Ath. 9.2.

>*Newman (1887: 1, 375) identifica cierto paralelismo con un pasaje de la Antidosis isocra-
tica (15.316-317) en el que los ancestros (ot matépeg 1)uwv) también se vuelven soberbios
(naAAov Oaporioavteg) y entran en conflicto con las clases altas (kaAoig k&yaOolg).

S [.SJ (1996: s.0.).
%6 Bonitz (1870: s.v.); LSJ (1996: s.v.).

57En su sentido moral: E.N. 1113b14; 1132a2; Pol.1.3 1258a27; 1289b8. En su sentido
social: Pol. 1267b7; 1282a25. De hecho, en la Athenaion Politeia aristotélica (§28.1) se
afirma que por primera vez después de Pericles, los lideres del démos no provinieron mapax
tolg émiewkéotv. Sobre la relacién entre esta obra y Politica, cf. RHopes (2017: 2-3).

81304b20-40; 1305a1-7; 1310a2 y ss.

> RoBiNsON (1995: 52). Bonitz (1870: s.v) en la entrada de phatilos lo opone a epieikés y
khrestos.

0 Cf. 1266b13 y ss., 1295b7 y ss.; cf. OBer (1989: 237-238).

61 Aqui retomamos el concepto de “acento” al que recurre el anélisis del discurso cuando
analiza la cuestion de la pluriacentuacién de una palabra. Esta nocién supone la existencia
de acentos contradictorios que se cruzan en su interior y que el sentido se hace en y por el
entrecruzamiento de los discursos (AuTHIER-REvuz, 1982: 113). Esta idea ya estaba presente
en VoLosHiNov (2009: 33-34).

%2Numerosas posturas linguisticas sostienen la importancia del cotexto o entorno verbal (cf.
PecHEux, 2016 [1975]); AuTHIER-REVUZ, 1982; REYES, 2018).

% En este caso, consideramos dvopia en su sentido literal y no como la define OsTtwaLb:
“the asocial behaviour of an individual who defies law-and-order and who acts in contraven-
tion of any of all of the canons regarded as valid and binding by the society in which he lives
(1969: 85). Aun asi, es posible afirmar que los demagogoi son &vopot.
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Introduccioén: el mito de las estirpes o edades y la agricultura

El mito de las estirpes estd dotado de una larga trayectoria en la antigiedad'. Por un
lado, el mito versa sobre la degradaciéon del hombre desde un estado placentero y
pacifico, como estirpe de oro, hasta llegar al final, como estirpe de hierro, pasando
por la de plata y la de bronce. Asi el mito expresa cuéles fueron los motivos de la
caida y corrupcién del hombre. Por otro lado, explica también cémo el ser humano
se desarroll6 desde un estado primigenio de vida y de qué modo el trabajo, en espe-
cial la agricultura, se incorpor6 a sus habitos.

El primer registro que tenemos es el de Hesiodo, poeta griego del siglo VIII o
VIl a. C., quien aborda el mito de las estirpes en Trabajos y Dias?. Usualmente se
considera que él fue el primero de los griegos que asoci6é el nombre aureo al tiempo
primigenio, ya que se observa que se conservan elementos de su tratamiento en las
descripciones posteriores (véase BALDRY, 1952)°.

En su obra Trabajos y dias Hesiodo relata el mito de las estirpes —oro, plata,
bronce, héroes y hierro— y otros mitos de hombres primigenios. El deterioro de cada
una de las generaciones esta en relacion con el tipo de metal del que se habla®.
Ademas, se cree que la raza de héroes fue una incorporacién de Hesiodo al ciclo
de metales, como una version inferior de la estirpe de oro (Jonnston, 1980, p. 22).
Como no hay continuidad entre una y otras, cada estirpe es creada y destruida
(Jonnston, 1980, p. 13). Sin embargo, este hecho serda modificado por autores
posteriores.

Hay cuatro momentos en que el estado de felicidad y placer de la edad de oro
aparece en la obra de Hesiodo: en la estirpe de oro (Op. 109-129), en la estirpe de
los héroes (Op. 156-173), en la estirpe preprometea (Op. 90-2) y en quienes logran
acceder a la Isla de los Afortunados (Op. 166-174)°. Asimismo, Hesiodo describe en
otro momento (Op. 225-237) una estirpe de hombres, que recibe beneficios seme-
jantes a los de la edad de oro al promover la justicia. Sin embargo, no se especifica
que se trate de una nueva edad de oro®. La diferencia sustancial entre esta situacién
de felicidad y las anteriores estirpes es que aqui se practica la agricultura (JOHNSTON,
1980, p. 20). Esto resulta esencial, ya que el labor, es decir, el cultivo del campo, es
un elemento indispensable para entender el tratamiento del mito de la edad de oro
en Arato y, por supuesto, en Virgilio’.

Por su parte, Arato, poeta griego, escribe en el afo 275 a. C. una obra llamada
Fenémenos. Debido a su interés por la astrologia y astronomia, cuenta alli la historia
de la virgen Astrea, es decir, la Justicia, quien primero fue una divinidad que vivia
entre los hombres y luego por la corrupcién humana se fue a los cielos y se trans-
formé en una constelacion. Arato divide el ciclo en tres estirpes: oro, plata y bronce.
La influencia hesiédica del mito de las estirpes y, en especial, el de hombres justos
se evidencia en el desarrollo de su progenie de oro (Phaen. 96-136)%. Arato describe
a la Justicia como quien propicia y promueve la estirpe dorada, dando todo lo nece-
sario a través de la agricultura, cuando en Hesiodo esta actividad aparecia en edades
posteriores. Por este motivo, se trata de un tiempo en que el trabajo del campo esta
presente. No obstante, pareciera que esta actividad solamente es realizada por la
Justicia. Aunque la estirpe de los hombres justos en Hesiodo ya cultivaba la tierra,
sin embargo, segin JoHnsTon (1980), Arato es el primero en asociar la agricultura a
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la estirpe de oro®. Es necesario también destacar que en la edad de oro de Arato con
la ayuda de la Justicia se votaban leyes que eran favorables al pueblo. Pero, final-
mente ella debe huir de la tierra porque el hombre empieza a comer la carne de sus
propios animales y se corrompe.

Por un lado, el tiempo de la edad de oro en Hesiodo y Arato escenifica un
momento de paz, donde la tierra, siendo cultivada (estirpe hesiédica de hombres
justos y Arato) o no (Hesiodo), da todo lo que el hombre necesita y este convive en
armonia con la naturaleza y con los dioses. En dicho tiempo no hay guerras, no hay
matanzas, no hay preocupaciones. De este modo, se genera una imagen positiva,
al exhibir un modo de vida deseable. Pero, por otro lado, segiin JOHNSTON, presenta
su lado negativo: “mortals would never again know such a happy time” (1980, p.
1). Entonces, debido a que la base del mito estda compuesta por cuatro estirpes/
edades que en su sucesion conducen progresivamente a un peor momento, la
imposibilidad del acceso al tiempo primigenio promueve una visiéon pesimista. Sin
embargo, mientras algunos poetas optaron por mantener en el mito esta inaccesi-
bilidad, Virgilio modifica esta idea, al concebir como posible el retorno al tiempo de
la edad de oro™.

En este sentido, el objetivo de nuestro trabajo es analizar las menciones de la
edad de oro en Eneida. A modo de hipdtesis proponemos que, en Eneida, como en
obras virgilianas anteriores (Ecl. y (G.), se establece el concepto del posible retorno
de la edad de oro, pero supeditado a la capacidad de determinados gobernantes
italicos de dar leyes, entre ellas las de la agricultura, y promover un estado de paz.
Por ese motivo, tanto el reinado legendario de Saturno como el futuro gobierno de
Augusto seran considerados nuevas edades de oro con el término que JOHNSTON
(1980) establece al hablar de Gedrgicas: the agricultural golden age!'. Es decir,
Virgilio retoma el concepto ya planteado en Gedrgicas fundamentado en que los
agricultores pueden promover una nueva edad de oro en ltalia, y lo introduce en
Eneida durante diferentes gobiernos mitico-histéricos que logran llevar paz a los
pueblos. De este modo, se cambia una parte de la visién desde una edad de oro mas
cercana al tratamiento hesiddico ausente de trabajo y ociosa al lado de los dioses
(Ecl. 4), a una edad de oro con labor, pero con resultados beneficiosos (Gedrgicas),
aunque, como veremos, la edad de oro ocurre en Eneida durante breves periodos
pacificos rodeados de inminentes guerras (ZetzeL, 1997). Asi, el concepto desde la
Egloga 4 a Gedrgicas y a Eneida sufriré alteraciones, pero no sin perder su esencia
y marca personal que radica en que el retorno de la edad de oro es posible'2.

1. La edad de oro en Eglogas y en Gedrgicas

Son dos las Eglogas que abordan el tema de la edad de oro: la Egloga 4yla Egloga
6!3. Comenzaremos primero por la breve mencién que se hace en la Egloga 6.
Alli, luego de haber sido atrapado Sileno, su canto cosmolégico menciona la edad
de oro en un verso Saturnia regna (Ecl. 6. 41), “los reinos de Saturno”!4. En este
relato, el reinado de Saturno se encuentra cronolégicamente ubicado después de
que ocurriera el diluvio y después de que Pirra lanzara las piedras para reconstruir
la humanidad, pero antes de que Prometeo robara el fuego'®. Aqui no esté la idea
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de retorno, sino que hay una cronologia de determinados mitos. Por el contrario,
resulta importante destacar que en estos versos se habla de regna. Con esto enten-
demos que hace alusién a Saturno como rex en la edad de oro y de algun pueblo.
Cabe aclarar brevemente que Saturno, como explica GrRIMAL, es un antiguo dios
italico identificado con Cronos, que vino desde el Olimpo griedgo a ltalia, destronado
por Jupiter, se instalé en el Capitolio romano y fundé un pueblo fortificado cuyo
nombre era Saturnia (2014, p. 475). Otra tradicion decia que Jano lo habia acogido
en este lugar (GrimaL, 2014, p. 475). El reinado de Saturno fue préspero y se conocié
como la edad de oro, ya que continu la obra civilizadora iniciada por Jano y ensefié
a los hombres el cultivo de la tierra (GrimAL, 2014, p. 475)'°. En cuanto a la imagen
de Saturno, se lo representaba armado con una hoz o una podadera y se relacio-
naba su nombre con este invento, o con la generalizacién del cultivo y la poda de la
vid (GrRimAL, 2014, p. 475).

En la Egloga 4 sucede algo completamente diferente. BuiseL afirma que la
presencia de lo politico (el consulado de Polién) produce un quiebre en la nocién
ciclica hesiédica y aratea, que permite la historificacion del mito (1999, p. 41). De
este modo, el molde de la cronologia establecida en la Egloga 6 se rompe y ahora la
edad de oro puede retornar!’. Paulatinamente se van borrando, a la par que el nino
nace y crece, las huellas del pasado, es decir, las huellas de las edades corrompidas,
para llegar a generar una nueva edad de oro'®. Entonces, si bien se sigue a Hesiodo
y a Arato, se da una inversién cronoldgica y lo que era imposible se torna posible y
revierte todos los males'®. Asi, Virgilio utiliza el método que podriamos llamar “de
sinécdoque” al describir en la edad de oro el resto de las edades.

Luego de la invocacién a las musas (Ecl. 4. 1) y de la captatio benevolentiae
(Ecl. 4. 2-3), comienzan a evidenciarse los cambios y las nuevas temporalidades.
Se hace alusién a los libros Sibilinos al mencionarse los grandes meses y el canto
cumeo (Ecl. 4. 4-5) y se presenta nuestro interés, la incorporacién de Saturno en la
edad de oro como gobernante:

iam redit et Virgo, redeunt Saturnia regna;

iam nova progenies caelo demittitur alto.

tu modo nascenti puero, quo ferrea primum

desinet ac toto surget gens aurea mundo,

casta fave Lucina; tuus iam regnat Apollo. (Ecl. 4. 6-10)

Ya retorna también la Virgen, retornan los reinos de Saturno; ya una nueva
progenie es enviada desde el alto cielo. T, casta Lucina, favorece en algin
modo al nifio que nace, por el que la estirpe de hierro por primera vez terminara
y surgira por todo el mundo la estirpe aurea. Ya reina tu Apolo.

Si bien encontramos a los reinos de Saturno, Saturnia regna, se nos dice que reina
Apolo, regnat Apollo. También, puede pensarse que hay una referencia al hecho de
que Saturno fue destronado por Jupiter y se escondi6 en el Lacio cuando dice iam
nova progenies caelo demittitur alto (Ecl. 4. 7), “ya una nueva progenie es enviada
desde el alto cielo”. Quizas esta nueva estirpe pertenece a Saturno y por eso ha
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bajado del cielo, aunque no sabemos si fue Jupiter quien lo echd, porque no esta
el agente de la accién. Asimismo, queremos destacar en estos versos a la otra divi-
nidad que aparece en iam redit et Virgo (Ecl. 4. 6), “ya retorna también la Virgen”
20, Esta es la virgen de Arato, la Justicia, quien se habia ido a los cielos en el relato
griego a causa de que los hombres comieron la carne de los animales de trabajo
entre otras cosas. Entonces la Justicia, que en Arato habia huido, ahora en Virgilio
retorna en esta nueva edad de oro, aunque pareciera no tener ninguna relacién con
la agricultura. Incluso esta actividad es vista en Ecl. 4. 18-20, 28-30, 39-41 como
un obstaculo que se debe resolver para llegar a la perfecciéon de una tierra que dé
sustento sin trabajarla®!. Esto se relaciona con la estirpe de oro de Hesiodo, dentro
del mito de los metales, ya que alli tampoco se debia cultivar el suelo (JOHNSTON,
1980, p. 43). Ademas, en Arato la Virgen proveia a los mortales con todo lo nece-
sario a través del cultivo del campo; en cambio, para Virgilio esto indica un periodo
de degeneracién (Jonnston, 1980, p. 43). En este sentido, cuando se habla de los
priscae vestigia fraudis (Ecl. 4. 31), “vestigios del antiguo fraude”, se anuncia que
antes de completar el establecimiento de la edad de oro habra que pacificar el orbe
(Ecl. 4. 17)*. Sin embargo, para lograr este estado, debera antes guerrear él mismo
(Ecl. 4. 34-36)%: “las hazanas guerreras no estan vedadas al puer” (BuiseL, 1999, p.
56). De este modo, “el precio de la paz es la guerra” (Buise, 1999, p. 56). En defini-
tiva, la edad de oro que propone esta Egloga no surge espontaneamente, sino que
es producto del nacimiento de un nifo, de su correcta crianza y de su aprendizaje:
“sin puer no hay edad de oro histérica, radicando aqui la absoluta novedad virgi-
liana, y sin puer dotado con la plenitud de la virtus no se rompe el oprimente retorno
ciclico” (BuiseL, 2012, p. 10)*%. Ademaés, hay que tener en cuenta que “lo que Virgilio
desea no es un imaginario de evasion, sino un periodo de gobierno efectivo, lo sufi-
cientemente dotado de auctoritas para ordenar, pacificar y conciliar fuerzas en pro
de un objetivo comin” (BuiseL, 1999, p. 51). Asi, lo que se plante6 en el inicio del
retorno como reinado de Saturno, se transformo en el de Apolo hasta finalmente ser
el reinado del nino, una vez que haya crecido (Ecl. 4. 17).

La segunda obra en la que Virgilio aborda el tema de la edad de oro es en Gedr-
gicas®. La edad de oro aparece en un periodo previo a la incorporacién de la agri-
cultura por parte de Jupiter®. Asi se expone que:

ante lovem nulli subigebant arva coloni:

ne signare quidem aut partiri limite campum

fas erat; in medium quaerebant, ipsaque tellus

omnia liberius nullo poscente ferebat. (G. 1. 125-128)%

Antes de Jupiter ningun colono cultivaba los campos: ciertamente ni era licito
senalar o distribuir con limite el campo; buscaban para el bien comun y la
misma tierra producia todas las cosas con generosidad sin que nadie lo exigiera.

Noétese que en estos versos aparecen las caracteristicas comunes de la edad de oro:
ausencia de agricultura, ausencia de division de campos, ausencia del mal y abun-



ARGOS 46 - 2021- e0033

dancia de alimentos. A pesar de ser el tiempo anterior al reinado de Jupiter, no se
menciona la figura de Saturno aqui.

Ya en el segundo libro Italia es descripta como una edad de oro en el presente,
G. 2. 151-154%8. Y unos versos mas adelante ocurre la alabanza a la tierra saturnia:
Salve, magna parens frugum, Saturnia tellus, / magna virum (G. 2. 173-174),
“Salve, oh tierra saturnia, la que se muestra abundante de granos y abundante de
varones”. Vemos de este modo que Italia es mencionada como Saturnia, ubican-
dose alli el reino de Saturno. También se resalta la abundancia que la caracteriza;
aparece ademas la fuerza de trabajo, los hombres que habitan la tierra y que deben
cultivarla. Asimismo, cuando se habla de los cuidados de la vid, aparece la hoz de
Saturno como herramienta, curvo Saturni dente (G. 2. 403-407), “la corva hoz de
Saturno”. En este sentido, para Virgilio los agricultores al trabajar el campo itélico
producen una nueva edad de oro (G. 2. 490-502), porque asi se alejan de la corrup-
cién que genera la ciudad®. Por esto se describe a Italia en esos términos. Ademés,
entre ellos se encuentran restos de la justicia aratea, pero en la tierra, porque provee
a todo el que siembra lo que necesita: O fortunatos nimium, sua si bona norint,
/ agricolas! quibus ipsa procul discordibus armis / fundit humo facilem victum
iustissima tellus (G. 2. 458-460)*. Nétese que aparece la paz, al decir procul discor-
dibus armis (G. 2. 459). En relacion con esto, se cuenta unos versos después que la
Justicia al irse de la tierra, deja vestigia (G. 2. 474), “huellas™! entre los agricultores
(JonnsTon, 1980, p. 51)%2. Entonces, los hombres itdlicos pueden renovar la edad
de oro, en la que la Justicia esté presente, solo con el cultivo del campo. En conse-
cuencia, después se cuenta que esa vida agricola fue cultivada por los sabinos,
Rémulo y Remo, los etruscos y los romanos (G. 2. 532-535), hasta llegar a Saturno,
quien habit6 Italia durante la edad de oro, antes del reino de Jupiter:

ante etiam sceptrum Dictaei regis et ante

impia quam caesis gens et epulata iuvencis,

aureus hanc vitam in terris Saturnus agebat;

necdum etiam audieran inflari classica, necdum
impositos duris crepitare incudibus ensis. (G. 2. 536-540)

También antes del cetro del rey dicteo y antes de que asesinados los terneros
una estirpe impia los haya comido, el dureo Saturno llevaba esta vida en las
tierras; y aiin tampoco habian escuchado inflarse las trompetas, y ain no crujir
las espadas dadas por los duros yunques.

Este es el Unico momento en Geodrgicas y el primero en lo que hemos visto de
la obra de Virgilio en donde encontramos a Saturno en persona. Mientras que en
{. 2. 173-174 se hablaba de la tierra de Saturno y en G. 2. 403-407 de la hoz,
aqui tenemos a Saturno cultivando la tierra como un agricultor italico, antes de
que la edad de oro desapareciera por la violencia de las guerras (G. 2. 539-540)
y el consumo de carne (G. 2. 537)*. Al contrario de lo que hemos visto en G. 1.
125-128, ahora antes del dominio de Jupiter (G. 2. 536) habia agricultura®.
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Hemos observado que la edad de oro aparece como un tiempo primigenio que
tiene como rey a Saturno. Incluso la propia edad de oro tiene matices distintos entre
el libro 1y 2; en el libro 1 es mas cercana a la descripcién de Hesiodo, aunque no
encontramos un tratamiento tan definido de la division entre edades y en el libro 2
es mas cercana a la de Arato por la presencia de la Justicia entre los agricultores y
por la asociacién entre esta actividad y la edad de oro®. Asimismo, cambia de un
libro a otro la edad de oro porque en el primer libro se la aisla en el pasado mitico y
en el segundo se trata de incorporar ese pasado a la vida actual de los agricultores,
un intento de historificacién del mito ya presente en la Egloga 4, en términos de
BaiseL (1999). En consecuencia, lo esencial es que para Virgilio la edad de oro puede
retornar una vez mas si los hombres procuran ejercer el labor (G. 1. 145-146)%°, es
decir, la agricultura en Italia. De este modo, se producira lo que JoHNsTON llama the
agricultural golden age (1980).

2. La edad de oro en Eneida

La presencia de Saturno en el Lacio se complejiza en Eneida debido a dos factores.
El primero de ellos es que este dios y sus descendientes funcionan como una fuerza
opositora a los “extranjeros”, es decir, a Eneas y lo que queda de su tripulacién.
Por eso Juno es muchas veces llamada con el epiteto patronimico Saturnia®’. El
segundo factor, que veremos en el analisis, es que Saturno reiné en la edad de oro
y arrib6 al Lacio como extranjero, del mismo modo que Eneas, Evandro y muchos
otros. Ambos factores se oponen, se contradicen y luchan entre ellos. Con respecto
al altimo factor, se observara que la edad de oro puede retornar con determinados
gobernantes.

En cuanto a la figura de Saturno, se debe decir que aparece como un dios
que rein6 en el Lacio en la descripcién del palacio de Latino, junto con otros ante-
pasados: Saturnusque senex lanique bifrontis imago / uestibulo adstabant (A. 7.
180-181), “y estaba presente el anciano Saturno y la imagen del bifronte Jano en el
altar”®. Mientras que a Sabino se lo relaciona con el cultivo de la vid y la posesién de
la hoz (A. 7. 178-179)*, de Saturno solo se indica su vejez. En Gedrgicas habiamos
visto que Saturno se presentaba con esta herramienta, aunque se llamaba dente
(G. 2. 403-407) y en este pasaje falcem (A. 7. 179)*°. Creemos que por contrapo-
sicion de modos de gobierno se menciona que habia paz en la época de Saturno
y Jano, ya que luego aparecen otros reyes aborigenes que Martiaque ob patriam
pugnando uulnera passi (A. 7. 182), “también han sido referidos luchando por la
patria en cuanto a las heridas de Marte”. Es decir, esos otros reyes son los que estan
mas relacionados con la guerra.

En el octavo libro se inserta la historia de Saturno y del lugar en el relato de
Evandro. Antes de que Saturno llegara al Lacio vivia una estirpe de hombres primi-
tivos sin costumbres:

‘haec nemora indigenae Fauni Nymphaeque tenebant
gensque uirum truncis et duro robore nata,
quis neque mos neque cultus erat, nec iungere tauros
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aut componere opes norant aut parcere parto,
sed rami atque asper uictu uenatus alebat. (A. 8. 314-318)

Los Faunos y las Ninfas autéctonos ocupaban estos bosques y una raza de
varones nacidos de los troncos y del duro roble, quienes no tenian costumbre
ni tenian cultura, ni sabian uncir los toros ni juntar riquezas ni guardar para
provision, sino que las ramas y la dura caza en cuanto al sustento los nutrian.

Entre las actividades que desconocen estos hombres se encuentra la agricultura,
ya que a pesar del detalle de que se alimentan de la recolecciéon y la caza, vemos
que ellos, neque mos neque cultus erat, nec iungere tauros (A. 8. 316), “no tenian
costumbre ni tenian cultura, ni [sabian] uncir los toros”*!. Asi se menciona el trabajo
de la tierra a través de los toros, animales de trabajo, el cultivo y la costumbre.
Recuérdense también las acepciones del verbo colo: significa en términos gene-
rales tanto ‘inhabit’ como ‘to till’, ‘to practise (religion)’ o ‘to maintain, foster (laws,
sanctions, etc.)’ (OLD, 1968, pp. 354-355). En este sentido, creemos que estan
presentes las tres acepciones; Saturno no solo va a llevarlos hacia el camino del
cultivo en un territorio, sino también de la veneracion, si no es del resto de los
dioses, al menos de él*2. Luego se nos cuenta la historia personal del dios Saturno,
cémo fue destronado del Olimpo por Jupiter con la violencia de sus armas (A. 8.
319-320) hasta llegar a su edad de oro:

is genus indocile ac dispersum montibus altis
composuit legesque dedit Latiumque uocari

maluit, his quoniam latuisset tutus in oris.

aurea quae perhibent illo sub rege fuere

saecula: sic placida populos in pace regebat,

deterior donec paulatim ac decolor aetas

et belli rabies et amor successit habendi. (A. 8. 321-327)

Ese reuni6 a la estirpe indécil y dispersa por los altos montes y les dio leyes
y prefirié6 que se llamara Lacio, porque se habria ocultado protegido en esas
costas. Dicen que estos siglos dorados existieron bajo aquel rey: asi gobernaba
a los pueblos en pléacida paz, mientras paulatinamente [llegé] una edad inferior
y de un color menos brillante y no solo llegé el furor de la guerra sino también
el deseo de tener.

Saturno es aqui un dios civilizador: no solo retne a esta estirpe para poder formar un
pueblo, sino que también les da leyes y les da un nombre, es decir, hace que ellos
mismos se reconozcan como habitantes originarios del territorio®. Esto se rela-
ciona con el pasaje anterior (A. 8. 314-318), porque Saturno, para poder fomentar
la costumbre (mos)*, de la que carece esta estirpe, necesita leyes (leges)*®. Por este
motivo, no hay costumbre sin ley. Recuérdese que en Arato era la Virgen la que daba
leyes. Al respecto de este pasaje, Servio comenta que la asociaciéon entre Saturno y



ARGOS 46 - 2021- e0033

las leyes ocurre porque eran encerradas en el tesoro publico que estaba consagrado
a este dios*. Sin embargo, creemos que esto no quita que también estén enlazadas
con el tema de la agricultura. FrRATANTUONO Y ALDEN SmiTH (2018, p. 429) senalan
oportunamente en su comentario que el pasaje mencionado antes (A. 8. 322) esta
conectado con otro perteneciente a Ovidio, quien, como ferviente lector y subversor
de Virgilio, incorpora la idea en Metamorfosis y combina las leyes con la agricultura,
al indicar el origen de esta actividad: Prima Ceres unco glaebam domouit aratro,
/ prima dedit fruges alimentaque mitia terris, / prima dedit leges (Met. 5. 343),
“Ceres removio6 primera el campo con el corvo arado, primera dio mieses y blandos
alimentos a las tierras, primera dio leyes” *’. Por un lado, WiLLIAMS acota que Saturno
“taught the Latins agriculture and his name was connected with sowing (satus)”
(1992, p. 249). Por otro lado, JoHNSTON comenta que “Vergil's Saturnus is the embo-
diment of a reconciliation of two contradictory conceptions of a golden age, the one
a period of idle luxury, the other a period of agricultural toil and its rewards” (1977,
p. 58).

En cuanto a Saturno, no solo se resalta su figura como rey del Lacio (A. 8. 324,
325), sino también como fomentador de la paz, sic placida populos in pace regebat
(A. 8. 325), “asi gobernaba a los pueblos en placida paz”, en contraposicién a la
violencia de Jupiter cuando lo echa y a la violencia de las guerras posteriores, una de
las causas de la degradacion. Siguiendo a ZetzeL (1997), creemos que la edad de oro
abarca en Eneida breves periodos pacificos rodeados por inminentes guerras*. Por
este motivo, tanto por la paz como por la agricultura y la convivencia con un dios se
dice que son los aurea saecula (A. 8. 324-325), “siglos dorados” *°. De este modo,
se continla desde Gedrgicas a Eneida con la idea de the agricultural golden age
(Jonnston, 1980) y del rol de Saturno no solo como patrén de la edad de oro, sino
también como antiguo patrocinador de la agricultura italiana (BARKER, 1996, p. 441).

Asi como en Eneida hallamos al dios Saturno como gobernante de la mitica
edad de oro en el Lacio, encontramos también el anuncio de una edad aurea futura,
que llegard a Roma a través de la persona de Augusto. En el discurso de Anquises
del libro 6 se establece la relacion entre el futuro y el legendario gobernante:

hic uir, hic est, tibi quem promitti saepius audis,
Augustus Caesar, diui genus, aurea condet
saecula qui rursus Latio regnata per arua
Saturno quondam, super et Garamantas et Indos
proferet imperium (A. 6. 791-795)

Aqui esta el varén, este es quien a menudo escuchas que te es prometido, César
Augusto, linaje de dios, quien fundara nuevamente en el Lacio los siglos dorados
a través de los campos gobernados en otro tiempo por Saturno, establecera el
imperio no solo sobre los garamantes, sino también sobre los indos.

Anquises en el inframundo le expone a Eneas las almas de los futuros gobernantes
de Roma que uno a uno van pasando. Entre ellos se presenta Augusto, “quien
fundara nuevamente los siglos dorados en el Lacio” (aurea condet saecula qui
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rursus Latio, A. 6. 792-793). Se destaca aqui el uso del verbo condere, “fundar”,
ya que es utilizado usualmente para hablar de la fundacién de ciudades®™. Como en
esos casos, aqui se trata de una accién que inicia y se establece de una vez y para
siempre’!. Asi Augusto promovera la edad de oro y la afincaré durante su imperio,
donde antes reiné Saturno: regnata per arua / Saturno quondam (A. 6. 793-794), “a
través de los campos gobernados en cierto momento por Saturno” >2. ScoTT RYBERG
propone respecto de este pasaje que “as in all aspects of the Augustan regimen,
there are new elements combined with the old” (1958, p. 129). Esto se relaciona con
los versos ya vistos sobre Saturno, en especial los del libro 8. Asi se establece una
continuidad desde el pasado mitico al presente histérico. Para esta critica las dos
descripciones estan enlazadas, pero ademas, la edad de oro augustea superara a la
saturnia, porque el gobernante de ella traera la Pax Romana y regira bajo la justicia
(ScotT RYBERG, 1958, pp. 129-130)*. En este sentido, Augusto, como Saturno, solo
puede generar una edad de oro con paz. Por este motivo, en A. 1. 291-296 Japiter
profetizaba que con Augusto se pacificaran los tiempos: aspera tum positis mites-
cent saecula bellis (A. 1. 291), “entonces depuestas las guerras los asperos siglos
madurarén”, se cerraran las puertas de la guerra (A. 1. 293-294)>* y sera atado el
Furor impio (A. 1. 294-295)*. Vemos que se menciona el retorno de la edad de oro
por la maduracion de los aspera saecula (A. 1. 291), “asperos siglos”, a partir del
abandono de la violencia. Ademas, estaran presentes algunas divinidades: cana
Fides et Vesta, Remo cum fratre Quirinus / iura dabunt (A. 1. 292-293), “la anciana
Confianza y Vesta y Quirino con su hermano Remo daran derechos”. Entendemos
que, si bien Augusto continGa con la tradicién saturniana y sus leges, “leyes”, sin
embargo, necesita que otras divinidades establezcan iura, “derechos™®. En Gedr-
gicas (2. 501) iura tenia connotaciones negativas, debido a que escenificaba aque-
llas cosas de las que los agricultores estaban a salvo en el campo®’. MYNORS en
su comentario sobre esa obra define iura como “the whole code of law, including
opinions and decisions etc. as well as statutes” (1990, p. 171). Por un lado, no
creemos que se encuentre aqui una idea negativa en iura. Por otro lado, pareciera
que las leyes de los siglos saturnios y los augusteos no son iguales; las de Saturno
implicaban el incentivo de la agricultura para convertirla en costumbre, mientras
que las que dictan estas divinidades responden a ideas relacionadas con la piedad,
es decir, piedad para con otros seres humanos, Fides, piedad para con los dioses
del hogar, Vesta, y piedad para con los hermanos y para con los dioses superiores,
Remo cum fratre Quirinus, incluso para los que tuvieron apoteosis®®. Igualmente,
consideramos que no deja de estar presente la agricultura en esta mencién de la
edad de oro augustea, porque en realidad se encuentra ya establecida por las leyes
de Saturno. La relaciéon entre los dos gobernantes, Saturno y Augusto, hilvana el
mito con la historia. Segun ScHiese (1986), la ubicacién de Saturno como creador
de la edad de oro en el Lacio esta histéricamente justificada, acorde con el interés
romano de expansién imperial en la época augustea®. Por su parte, WALLACE-HADRILL
comenta que la idea virgiliana del retorno de la edad de oro esté en relacién con
Augusto, y por eso, en Eneida se retoma con su presencia el tema de la paz presen-
tado en la Egloga 4: “but by the late 20s, with the firm establishment in control of
the renamed Augustus, the Aeneid could revive the Eclogue theme and transform
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it into a confident recognition of Augustus as saviour” (1982, pp. 21-22). En conse-
cuencia, “he [Virgilio] is making Paradise conditional, conditional upon the person
of the Augustus” (WALLACE-HADRILL, 1982, p. 25).

Considérese también que la relacion entre el dios de la agricultura y el creador
del principado esta en boca de Jupiter, quien del mismo modo debera propiciar la
paz al imperar sobre la voluntad de Juno de destruir a los troyanos. En este sentido,
ANDERSON aclara lo siguiente:

Saturn imposed law upon his people as a necessary means to peace and order.
It is, accordingly, upon the basis of peace, law, and order under a self-controlled
emperor that Italy and the Roman Empire (under Augustus) and the universe
(under Jupiter) can best regain the essential aspects of Saturn’s era. (1958, p. 532)

La relacién entre Augusto-Saturno-Jupiter, el Lacio y la edad de oro permite pensar
que estamos ante the cosmic setting del que habla Harbie: “the essential charac-
teristic of the cosmic setting is that it establishes a relationship between particular
places, people, or events and the most general structure or history of the universe”
(1986, p. 66).

Conclusiones

Como hemos visto, la idea de los tiempos dorados tiene larga data. Los princi-
pales antecedentes para entender el tratamiento virgiliano son Hesiodo y Arato.
Pero el retorno a la edad de oro es definitivamente un concepto de Virgilio: tiene
su origen en la Egloga 4, continta en (edrgicas y termina en Eneida. Es necesario
comprender que en Virgilio el mito de las edades y, en especial, de la edad de oro,
funciona como una matriz, una base a la que se le ahaden cambios en cada una de
sus obras e incluso en una misma obra ocurren variantes. Sin embargo, no creemos
que esto deba entenderse en términos de incongruencias u olvidos del autor. Cada
alteracion es intencional.

Los elementos que consideramos mas importantes a la hora de abordar este
estudio han sido la agricultura, los gobernantes, las leyes y la paz. La agricultura,
como hemos visto, ocurre por progresiva ausencia (Ecl. 4) y absoluta ausencia (G.
1), o por pertenencia a la edad de oro (G. 2 y Eneida). Ademas, los gobernantes y
la pacificacién cobran relacién en esta nueva edad. Segun Virgilio, el retorno solo
es posible si un gobernante logra imponer la paz. Recuérdese que la misién de los
romanos en boca de Anquises es paci imponere morem (A. 6. 852), “imponer la
costumbre a la paz”. Sin embargo, ella esta rodeada siempre por inminentes guerras
que amenazan con destruirla. En este sentido, para el poeta, los tiempos dorados
pueden retornar dadas las capacidades de los dirigentes de promover la paz y la
agricultura a través de las leyes, pero a la vez pueden con facilidad desaparecer
debido a la capacidad del hombre de generar violencia. Con respecto a las figuras
regentes, Virgilio es el primer autor del que se tiene registro claro y completo que
coloca al dios Saturno viviendo en el Lacio los tiempos dorados, luego de haber sido
destronado por su hijo. En Eneida, Saturno rige esta edad porque tiene la capacidad
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para imponer leges que entre otras cosas promuevan la agricultura. Una vez estable-
cida esta actividad, Augusto seréd quien fomente la piedad con leyes. Asi, el hilo que
establece la edad de oro en esa obra va desde el pasado mitico al presente histérico,
generandose un continuum; Augusto sera entonces el nuevo Saturno que traera
con iura la paz a los pueblos y producira la renovacion de la edad de oro.
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Notas

! Para un anélisis exhaustivo del mito de las edades en general y de la edad de oro en parti-
cular, véase BALDRY (1952), JoHNsTON (1977, 1980), O'NEILL GROSS (1945), RECKFORD (1958),
RHORER (1980), ScotT RYBERG (1958).

2Conrespecto a los griegos, RECKFORD comenta que la critica ha considerado que fueron los
primeros en producir dos versiones alternativas para explicar el desarrollo de la cultura: “one
was historical, tracing man’s evolution from a state of savagery, and regarding morals and
law ‘as a kind of second language’; the other, metaphysical and anti-historical, treated human
nature as a constant and looked ‘back to the Golden Age now lost, in which man in his
unspoilt nature lived in close company with God, in a Greek version of Eden’™ (1958, p. 79).

3BALDRY (1952) aborda cinco puntos clave para la compresién del tratamiento de Hesiodo
y de los posteriores autores latinos. En el cuarto punto aporta la hipétesis de que Hesiodo
cred la relacién entre la imagen tradicional y el oro (BaLbry, 1952, p. 83).

4 BALDRY comenta que la asociaciéon de diferentes estirpes con metales fue derivada de
Trabajos y dias, méas que de una tradicién general (1952, p. 87). Asimismo, ScoTT RYBERG
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senala que “the succession of metals was probably suggested by the actual succession of
the bronze and iron ages, coinciding in Greece with the tradition of the earlier richer civiliza-
tion of the Homeric heroes” (1958, pp. 112-113). JoHNsTON, por su parte, coincide y ahade:
“each of the metallic races in Hesiod's account reflects, in proportion to its metallic deba-
sement, correspondingly greater moral deficiency” (1980, p. 33). Esto cambiara con los
poetas latinos, ya que para ellos no hay relacién entre la edad en la que se esté y el mate-
rial que le da nombre a la edad: “the word aureus in such phrases did not normally imply
any literal conexion with gold. Consequently it was they who gave clearest expression to the
paradox that the ‘golden age’ knew nothing of gold” (BaLpry, 1952, pp. 86-87).

>Véase JoHnstoN, 1980, pp. 15-23.

6 “Hesiod, Op. 225-37 also describes some of the present rewards of justice in terms remi-
niscent of the Golden Age” (ReckrForp, 1958, p. 85).

" Al respecto JOHNSTON comenta que esta estirpe de hombres justos “provide a partial para-
digm for the new golden age which Vergil hopes to see emerge at Rome under a new,
just ruler. As will be seen, Hesiod’s successors, particularly Aratus, Varro, and Vergil, tend
to merge certain details of Hesiod’s just society and of his metallic myth, so that Justice
becomes the important deity in the myth of the golden age” (1980, p. 22).

8 “Aratus’ account of the golden age (Phaen. 96-136) is a conflation of Hesiod’s metallic
myth and of his account of the city of just men” (JonnsToNn, 1980, p. 25).

°“He [Aratus] also makes the significant modification of including agriculture in the golden
age as a necessary feature of it. He identifies the life of the farmer, moreover, as the mode of
life in which Justice can be found. Hesiod placed agriculture in his account of the city of just
men, but throughout his poem it is clear that he considers agriculture a part of the endless
labor which the race of iron knows by day” (JonnsTon, 1980, p. 25).

19 JoHnsToN senala como diferencia en el tratamiento del mito entre Hesiodo y Virgilio que
en el primero los hombres no tienen responsabilidad por la deterioracién desde la edad
de oro a las siguientes y no pueden retornar a dicha edad (1980, p. 8); en cambio, “Vergil
makes the return of the golden age possible by placing the responsibility for a state of felicity
in the hands of those who will enjoy it” (JonnsToN, 1980 p. 22).

' Por motivos que exceden el objetivo de este trabajo, la figura de Latino, como descen-
diente de la estirpe &urea, no seréd abordada. Sin embargo, dejamos aqui los pasajes en
donde se presenta el tema: A. 7. 45-49, 7. 199-204, 11. 252-254.

2De este modo, JoHNSTON explica que “the elements which are unique to Vergil's golden
age, however, and which therefore most affect the subsequent tradition, are the notions that
the golden age can recur and that such an age will be base down the agricultural toil of its
beneficiaries” (1980, p. 16).

13 Antes de adentrarnos en la obra virgiliana, conviene hacer una breve aclaracién en lo que
respecta al cambio del término de “estirpes” a “edades” utilizado para definir los tiempos
del mito. En realidad, estamos ante el tema de la traduccién hecha por los poetas latinos de
la palabra griega yévog. Sobre esto, BALDRY expone en un tono muy claro que los autores
griegos, como Hesiodo, refieren a la estirpe de oro, pero “it is only in Latin poetry that this
sometimes replaced by a golden age, and here careful examination of the relevant passages
suggests that aurea saecula and aurea aetas, usually translated ‘golden age’, were often
intended by the poets as equivalents of Hesiod's xovoeov yévoc. The transition to ‘golden
age’ may well have been facilitated by the ambiguity of aetas and saecula” (1952, p. 88).
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14 La edicion utilizada para ambas églogas pertenece a MyNORs (1969). Los versos completos
son hinc lapides Pyrrhae iactos, Saturnia regna, / Caucasiasque refert volucres, furtumque
Promethei (Ecl. 6. 41-42), “desde aqui refiere las piedras lanzadas de Pirra, oh reinos satur-
nios, y las aves caucésicas y el robo de Prometeo”. Todas las traducciones de latin-espanol
nos pertenecen.

1> JoHNsTON senala que no se hace aqui ninguna referencia a una nueva edad de oro “but the
chronology which he there establishes leaves open the possibility of its renewal” (1980, p.
9). No acordamos con esta postura ya que no parece demostrarse explicitamente la renova-
cién de los ciclos. En este sentido, BuiseL afirma “la referencia de Sileno sobre los Saturnia
regna (VI, 41) con su caracter mitico pretérito e irreversible esté inserta en un despliegue de
sucesos ubicables en un tiempo primigenio sin caracter histérico” (1999, p. 49).

16 Ademas, su nombre lo coloca como dios del cultivo y tenia su festividad agricola llamada
Saturnalia en diciembre (O'NeiLL Gross, 1945, p. 34).

17“The startling originality of the Eclogue lies in the notion of a Return” (WALLACE-HADRILL,
1982, p. 20). Véase también BuiseL, 1999, p. 49.

'8En este sentido, RECkFORD acota que “Virgil feels that the Golden Age can be both here
and now” (1958, p. 83). JoHnsTON, por su parte, coincide y agrega “the statement that
the golden age will recur is in itself unique in the Greco-Roman tradition” (1980, p. 42).
Asimismo, BuiseL indica “esta inminencia durea coloca al poeta latino en una perspectiva
plena de esperanza que no se advierte en Hesiodo ni en ningln autor antiguo que incur-
siond en el tema, puesto que Virgilio ha imaginado la posibilidad de repeticién del ciclo una
vez cumplido, o mejor dicho de su etapa inicial (méas alld nada se adelanta); el surgimiento
del tiempo nuevo —otra diferencia con los modelos—, es su crecimiento graduado acompa-
fando el desarrollo del puer” (1999, p. 49).

19 Al respecto, MorToN BrRauND expone: “Virgil throws history into reverse, with the return of the
Virgin goddess and the reign of Saturn (6) and with the iron age giving way to the golden race
(8-10), inverting Hesiod’s myth of the races in Works and Days 109-201" (1997, p. 209).

20Segun BuiskL, Virgo es otro de los nombres de la virtus (2012, p. 9). Por ese motivo, luego
el niho procurara ejercer la virtus (Ecl. 4. 17). Véase también BuiseL, 2012, pp. 12-13.

21 At tibi prima, puer, nullo munuscula cultu / errantis hederas passim cum baccare tellus
/ mixtaque ridenti colocasia fundet acantho (Ecl. 4. 17-20), “Pero para ti, oh nino, la tierra
derramaré sin ningun cultivo los primeros regalitos, hiedras errantes por todos lados con el
amaro y la colocasia mezclada con el sonriente acanto”. Molli paulatim flavescet campus
arista / incultisque rubens pendebit sentibus uva / et durae quercus sudabunt roscida
mella (Ecl. 4. 28-30), “paulatinamente el campo empezaré a ponerse amarillo por la blanda
espiga y la uva roja penderé de zarzas no cultivadas, y las duras encinas sudaran mieles
cubiertas de rocio”. Omnis feret omina tellus. / non rastros patientur humus, non vinea
falcem; / robustus quoque iam tauris iuga solvet arator (Ecl. 4. 39-41), “toda la tierra
llevaré todas las cosas. El suelo no soportara los rastrillos, ni la vina la hoz; ya también el
robusto campesino desataré los yugos a los toros”.

22 Esos pocos restos de un crimen pasado harén que la violencia aparezca también en el
cultivo del campo: quae iubeant telluri infindere sulcos (Ecl. 4. 33), “que obliguen a abrirle
surcos a la tierra”. La pacificacion del orbe se indica en: pacatumque reget patriis virtutibus
orbem (Ecl. 4. 17), “reinaréa el orbe pacificado con las virtudes paternas”. Con respecto al
concepto de virtus, por un lado, JoHNsTON sefhala que “he [Virgilio] is deliberately ambiguous
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as to whether it belongs to the arts of war (pacatum virtutibus) or peace (virtutibus patris
reget)” (1980, p. 36). Por otro lado, BuiseL acota que “la virtus requerida para su plenitud no
es un rasgo insito en el puer y en la generacién aurea al modo hesiédico, sino algo que se
aprende y se practica con esfuerzo, al parecer el Gnico trabajo del que no estarén eximidos
los romanos del tiempo nuevo” (1999, p. 51).

3 Alter erit tum Tiphys et altera quae vehat Argo / delectos heroas; erunt etiam altera bella
/ atque iterum ad Troiam magnus mittetur Achilles (Ecl. 4. 34-36), “Entonces habré otro
Tifis y otra Argo para que lleve a los selectos héroes; también habré otras guerras y de nuevo
el gran Aquiles seré enviado a Troya”.

24 Con respecto a la consideraciéon del quo (Ecl. 4. 8) como agente causal, véase BUISEL,
1999, p. 52 y BuiseL, 2012, p. 10.

% Alos fines de este trabajo hablaremos de cémo aparece el tema en el primero y el segundo
libro de Gedrgicas.

2% Pater ipse colendi / haud facilem esse viam voluit, primusque per artem / movit agros,
curis acuens mortalia corda / nec torpere gravi passus sua regna veterno (G. 1. 121-124),
“El mismo padre quiso que el camino del cultivo no fuera facil, y fue el primero que removié
los campos a través de un arte, purificando con cuidados los corazones de los mortales, y
no toleré que sus propios reinos estuvieran inertes a causa del pesado letargo”. El término
arx para referirse entre otras cosas a la agricultura aparece nuevamente en G. 1. 133 y 1.
145. Con respecto a la agricultura, luego aparece en el mismo libro la figura de Ceres como
quien la establece, G. 1. 147-149.

%’La edicién que utilizamos para Gedrgicas pertenece a Mynors (1990).

28 Al respecto, MyNORs comenta en su apartado de los versos G. 2. 151-152 que “the abence
[sic] of carnivorous beasts, poisonous plants and large coiling serpents is also intended to
give ltaly a colouring of the Golden Age (cf. E. 4.22-5)" (1990, p. 121). Para un anélisis de
la representacion de ltalia como edad de oro en Gedrgicas, véase OTis, 1995, pp. 164-167.

29 Anteriormente se habia contado el primer origen del mundo en términos de la edad de oro
sin considerarlo explicitamente como tal, G. 2. 338-342. Véase Ortis, 1995, pp. 166-167.

30%Oh demasiado afortunados agricultores, si pudieran reconocer sus propios bienes! Para
estos la misma justisima tierra lejos de las discordes armas produce desde el suelo un facil
sustento”. Sobre este pasaje, OTis comenta que “the problem is to make men understand
what the good life is” (1995, p. 168).

31 Extrema per illos / lustitia excedens terries vestigia fecit (G. 2. 473-474), “la Justicia
partiendo de las tierras dejé a través de aquellos sus ultimas huellas”.

32"And these lingering ‘traces’ of Justice are demonstrated by the equitable return which the
farmers receive from the seed they regularly invest in Saturnia tellus (G. 2. 460)” (JOHNSTON,
1980, p. 51).

¥ Sobre el epiteto de dureo de Saturno, JOHNSTON comenta que “he was golden because he
lived the life of a farmer” (1980, p. 52) y sobre (. 2. 406 que “reflects the agricultural origins
of this god” (1980, p. 51). En cuanto al consumo de carne como causa de la corrupcién
del hombre: “to the parallels might be added the allusion in line 536 to the slaying of oxen
for food as a sign of decline from the Golden Age; cf. Phaenomena 131-2" (ScoTT RYBERG,
1958, p. 126).
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34 “Approaching the topic from a different direction, we forget that ante lovem in 1.125 there
was no agriculture” (Mynors, 1990, p. 176).

% Por un lado, ScotT RYBERG senala que la definicién del libro 2 de la edad de oro es distinta de
la del libro 1 porque “it is not the primitive state of man but something much closer to the Age
of Jove as described in the first book of the Georgics, when men have developed the ‘various

arts’™” (1958, p. 126). Por otro lado, OTis opina que “the Saturnia tellus seems impossible even
for farmers [...] in Book [; in Book Il it seems a realizable ideal” (1995, p. 169).

36 [ abor omnia vicit / improbus et duris urgens in rebus egestas (G. 1. 145-146), “el trabajo
improbo vencié todas las cosas y la necesidad que apremia en las circunstancias duras
[vencié todas las cosas]”.

3"No es motivo de este trabajo abordar el tema de Juno, descendiente de Saturno, como
fuerza opositora. Pero dejamos aqui los versos en que se la menciona asi: 1.23; 3.380;
4.92; 5.606; 7.428, 560, 572, 622; 9.2, 745, 802; 10.659, 760; 12.156, 178, 807. Véase
ANDERSON, 1958, p. 520 y Mackay, 1956. También hacia el final se la llama del siguiente
modo: es germana louis Saturnique altera proles (A. 12. 830), “eres la hermana de Jupiter
y la otra descendencia de Saturno”. Seguimos en Eneida la edicién de ConTe (2019).

38 Aparece Saturno junto a Jano porque “the two-headed god, said to have received Saturnus
in Italy when he was expelled from Crete (Macr. Sat. 1.7.19f.)” (WiLuiams, 1992 p. 180).
Hay otro pasaje en boca de Evandro en que aparecen juntos los dos dioses: hanc lanus
pater, hanc Saturnus condidit arcem: / laniculum huic, illi fuerat Saturnia nomen (A. 8.
357-358), “Esta fundé el Padre Jano, Saturno fundé esta (otra) fortaleza: para aquella fue de
janiculos, para esta fue Saturnia en cuanto al nombre”. Ademaés, ya Dido habia nombrado
a los campos de ltalia como saturnia, “saturnios” porque alli habia vivido el dios: seu uos
Hesperiam magnam Saturniaque arua / siue Erycis finis regemque optatis Acesten, /
auxilio tutos dimittam opibusque iuuabo (A. 1. 569-571), “ya sea que vosotros elijis la
gran Hesperia y los campos saturnios o ya sea que elijéis los confines del Erix y elijais a
Acestes como rey, os enviaré protegidos con asistencia y os favoreceré con fortunas”.

¥ Paterque Sabinus / uitisator curuam seruans sub imagine falcem (A. 7. 178-179), “y
el padre Sabino [estaba presente] como viticultor bajo la imagen prestando atencién a la
corva hoz”.

40WiLLiAMs en su comentario senala que “the attributes of this line are commonly applied to
Saturnus” (1992, p. 180).

41 FRATANTUONO y ALDEN SMITH en su comentario aportan la opinién de GRANSDEN quien
“comments on the ‘double meanings’ of the three infinitives iungere, componere, and
parcere: agricultural and political. There were no working farms, and there was no functio-
ning polity” (2018, pp. 424-425).

42 La historia mitica de la estirpe y del lugar no es un elemento sin asidero en la trama.
Aunque en distintas profecias se le sefala a Eneas que la tierra a la que se dirige estéa
poblada, recién en el libro 5 Anquises le profetiza a Eneas que va a tener que enfrentarse
con los hombres de este lugar: gens dura atque aspera cultu / debellanda tibi Latio est
(A. 5. 730-731), “una estirpe dura y aspera en cuanto al cultivo debe ser vencida por ti en
el Lacio”. La dureza de la gente del Lacio (A. 8. 315) ha sido asociada por JoHNsTON con la
idea de gente preparada en cuanto a las armas (1980, p. 11).

43 Més adelante se dira que por las guerras territoriales, saepius et nomen posuit Saturnia
tellus (A. 8. 329), “y la tierra de Saturno méas a menudo cambié su nombre”. Con respecto
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a la ubicacioén, el origen etimolégico del nombre Latium esté en relacién con el verbo latere
y se hace explicito en lauisset.

44 Entendemos mos, segun la acepcién 3¢ del OLD, como “lawlessly” (1968, p. 1137).

4 Se considera que leges tiene dos de las acepciones del OLD: tanto 7a “a law or rule esta-
blished by divine authority or universally accepted by mankind”, como 13 “terms of peace
and friendship” (1968, p. 1022).

46 [322] legesque dedit atqui dixit “haud vinclo nec legibus aequam”; sed intellegimus
Saturnum dedisse leges, quibus adeo obtemperaverunt, ut iam ita per naturam sine
legibus viverent. hunc sane deum et leges recipere et legibus praeesse docet antiquitas;
nam ideo et acceptae a populo leges in aerario claudebantur, quoniam aerarium Saturno
dicatum erat, ut hodieque aerarium Saturni dicitur (Serv. A. 8. 322), “[322] ‘Legesque
dedit’ pero aqui dijo [A. 7.203] ‘no igualo ni con compromiso ni con leyes’; sino que enten-
demos que Saturno dio leyes, con las que de tal modo obedecieron, como ya asf a través de
la naturaleza sin leyes vivian. Juiciosamente los antiguos ensefian que este dios no solo trajo
las leyes, sino también estuvo al mando de ellas; pues por eso también las leyes aceptadas
por el pueblo eran encerradas en el tesoro publico, porque el tesoro publico habia sido
consagrado a Saturno, como también hoy en dia se llama el tesoro puiblico de Saturno”.
Seguimos en esta cita de Servio la edicién de THiLo y HAGEN (1881).

47Seguimos en esta cita de Metamorfosis la edicion de Magnus (1892).

48 “Golden ages had existed in the past, but they had not lasted. In Evander’s account, the
reign of Saturn was merely a pause in the sequence of invasions, and the golden age that is
associated with Latinus’ peaceful rule is undercut by our knowledge of the wars in which his
people had in fact engaged. Evander’s tour of Rome includes the remnants of the fortifica-
tions of Saturn and Janus: golden ages, like cities, do not last for ever, and Utopian visions,
not just of the Augustan age, but of the mythic Italian past in Books 7 and 8, in the Fourth
Eclogue, or in the praise of country life in the Georgics, are visions, not reality” (ZeTzel, 1997,
p. 200).

49 Ahddase a esto la importancia de la agricultura en el viaje de Eneas, ya que, segun la
profecia de Cretsa en el libro 2, él debera primero arar el mar, para luego arar la tierra
(HArDIE, 1986, pp. 307-308): longa tibi exilia, et uastum maris aequor arandum; / et terram
Hesperiam venies, ubi Lydius arua / inter opima uirum leni fluit agmine Thybris (A. 2.
780-782), “tu tendrés largos destierros y la inmensa planicie del mar deberé ser arada [por
ti] y llegarés a la tierra del oeste, donde fluye el lidio Tybris con curso suave entre los campos
fértiles de hombres”. También es necesario recordar que en la fundacién de las ciudades se
marcaba el territorio pasando el arado alrededor, con lo cual la agricultura estéa relacionada
con la poblacién del lugar.

>0 Rememoérese que en el proemio de Eneida se indica que condere es el objetivo de la
misién de Eneas: dum conderet urbem / inferretque deos Latio (A. 1. 5-6), “hasta que funde
una ciudad y lleve sus dioses al Lacio”.

>I'THomas senala muy oportunamente que condere, segun el ThLL, puede significar también
“terminar”. Por lo tanto, concluye que “the most certain Augustan utterance of the Aeneid is
deeply ambiguous, capable of signifying the termination, not the foundation, of the golden
age by Augustus” (2004, p. 4).

2 Segln HaRrDIE, la comparacién de Augusto con Saturno tiene una funcién hiperbdlica
(1986, p. 257).
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3 Véase ScHIEBE, 1986, p. 55.

> dirae ferro et compagibus artis / claudentur Belli portae (A. 1. 293-294), “las puertas de
la guerra serén cerradas con el hierro siniestro y con uniones apretadas”.

5 Furor impius intus / saeua sedens super arma et centum uinctus aénis / post tergum
nodis fremet horridus ore cruento (A. 1. 294-296), “el Furor impio dentro estando sentado
sobre las crueles armas y vencido por cien nudos de bronce detréas de la espalda bramara
erizado con su boca sangrienta”.

6 Se entiende dare iura, segin la acepciéon 3b del OLD, como “to prescribe laws or rules”
(1968, p. 985).

>"nec ferrea iura / insanumque forum aut populi tabulria uidit (G. 2. 501-502), “ni vio las
leyes férreas ni el insano foro ni los archivos del pueblo™.

8 Segun GaNiBAN, Fides es una caracteristica de la antigua Roma y por eso es llamada cana,
Vesta esta introducida para representar tanto la nacién como una familia y Remo y Quirino
simbolizan el amor fraterno que ha seguido a las guerras civiles (2013, pp. 191-192).

2 “As | see it, the whole story about Saturn fleeing to Latium, founding a civilization and reig-
ning there was created in order to make the initiation and propagation of a new Golden Age
appear a “historically” justified, specifically Roman concern. Augustus is heir to the king of
the Golden Age of ancient times. Having brought peace and order to his people after a long
period of chaos, he has the right or even the duty of extending this New Golden Age all over
the world” (ScHieBg, 1986, p. 44).
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De Arato sabemos pocas cosas con certeza!, su obra, no obstante, trasciende los
mas de dos mil anos que nos separan de su existencia. Es a través de su copia y rein-
terpretacion que se inicia el trabajo de catalogacién estelar mas completo de Occi-
dente. Consideramos que la reelaboracion mitica realizada por este poeta da cuenta
de un esfuerzo de asimilacién cultural y ordenamiento de la béveda celeste. Desde
las importaciones astronémicas del zodiaco babilénico, pasando por la actualiza-
cion de los dilemas contemporaneos a su existencia hasta la incorporacion de la
tradicion mitografica, el poeta se presenta como compilador y conocedor del orden
del cosmos con la legitimidad histérica de su oficio para modelar la helenicidad en
el espacio celeste. El cielo del siglo Il a.e.c. se nos figura entonces como materia
viva semibtica, poetizable y divulgable, dispuesta como un Adyog para el bienestar
del hombre, quien no es un sujeto pasivo, sino un lector potencial de signos que le
permiten intervenir en el mundo.

En el presente trabajo, de simiente filologica, nos centraremos en el empleo
del mito que realiza Arato en Phaenomena, teniendo en cuenta la tradicién manus-
crita y la forma en que organiza y orienta el material poetizado. Por cuestiones de
espacio nos limitaremos al analisis del pasaje de las Osas (vv. 26-44), un recorte que
permite evidenciar el caracter estoico del texto, el empleo deliberado de la mito-
logia y el lenguaje y la diagramacién del sistema celeste. A este fin emplearemos el
concepto de hegemonia presente en el libro WiLLiams Marxismo y literatura (1998,
pp. 129-158), contextualizaremos tanto el saber astronémico como el lugar del
poeta en el periodo helenistico y daremos cuenta de la construccién del mito como
un continuum.

Antes de iniciar el curso de esta exposicion es importante senalar un conjunto
de caracteristicas que definen la problematica fuente a la que dedicamos nuestro
estudio. En primer lugar, no existe nada parecido a un “manuscrito original”. Lo que
llega a nosotros es una colecciéon de 50 manuscritos? datados entre el siglo IX y XV
de nuestra era. En segundo lugar, practicamente ignoramos la astronomia helenis-
tica previa a Ptolomeo, ya que esta nos llega a través de la tradicién manuscrita que
sobrevivi6 fuera de los muros de la Biblioteca de Alejandria. Por ultimo, gran parte
de lo que sabemos del texto que dio origen al poema de Arato, el Phaenomena de
Eudoxo de Cnido’, lo obtenemos de los fragmentos de los Comentarios que realiza
Hiparco con posterioridad.

En su Phaenomena, Eudoxo describe la geometria del cosmos con dos polos,
un eje y 48 constelaciones griegas. Las estrellas son descritas de acuerdo a su perte-
nencia a un asterismo, generando una red visual entre grupos estelares. Aunque las
figuras son reconocibles y un porcentaje de ellas eran de conocimiento popular, las
indicaciones que brinda Eudoxo resultan en muchas ocasiones inciertas. Hiparco
(Com.1.1.1-16) realiza un analisis comparativo entre los textos en los pasajes de
Phaenomena de Eudoxo®. Gracias al texto de Eudoxo sabemos que para el siglo
IV a.e.c. las doce constelaciones del zodiaco eran conocidas. Sin embargo, y de
acuerdo a las observaciones de Hiparco, los signos no eran concebidos como la
subdivision de la ecliptica en doce porciones de 30 grados cada una, sino que aten-
dian Unicamente a la parte visible de su salida y su puesta. Ya sea que esta nocién
atendiera al caracter practico de la observacién del cielo o que el foco estuviera
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puesto en la temporizacion de los pasos estacionales, Arato se enfrenta al reto de
registrar una narraciéon en torno a seres completamente ajenos al corpus mitolégico
helénico.

Pretender conocer un saber astronémico helenistico unificador previo a Arato
es una tarea practicamente utépica. Gran parte de lo que tanto historiadores como
cientificos conjeturan se basa precisamente en este significativo, pero a la vez proble-
matico, texto y la constelacion de producciones posteriores en torno a él. Hasta que
no sea descubierto material nuevo, este seguira siendo el limite de nuestro estudio
respecto de la astronomia del primer periodo helenistico.

1. Tradicion e innovacion en Phaenomena de Arato

Alejandro habia dejado un vasto imperio en manos de los Diadocos y estos a su vez
se disputaban la supremacia de la helenicidad. El mito y la poesia eran herramientas
de construccion politica e ideolégica® ahora que la afluencia griega se asentaba en
las regiones de Asia occidental y el norte de Africa. Hablar en koiné y emular la forma
de vida ateniense operaban como signos de posicion social por defecto. No era de
extrahar que poetas fueran invitados a vivir bajo el mecenazgo de los reyes y llevasen
la direccién de las cada vez mas proliferas bibliotecas, pese a que la cantidad de
publico alfabetizado era significativamente baja®. Estos centros de acopio de manus-
critos no solo fueron el testimonio vivo de la ferviente cultura escrita, sino que permi-
tieron el intercambio de saberes entre los diferentes reinos (Mori, 2016).

Luego de la muerte de Alejandro Magno, los poetas encontraron en el pasado
histérico, literario y mitico un lugar de referencia y de creacién. Aunque pocos son
los fragmentos que se conservan del s. [V a.e.c., es posible atn evidenciar el intento
de los poetas del s. Il a.e.c. por trazar una linea de continuidad con la época clésica.

Tradicién e innovacion son los polos que marcan el campo de tensiones en el
que se inscribe la poesia de este periodo. Por una parte, la separacién de la poesia
de su funcién plenamente performativa, por otra, la necesidad de insertarse en la
tradicion literaria sin perder la independencia creativa. En el juego entre evocacion
y creacion yacia la destreza del poeta, se trataba entonces de invitar a los lectores a
reconocer la fuente original a la que se aludia y yuxtaponer a ella la invencién propia.
En esta dinamica la poesia constituye no sélo un proyecto literario, sino también
politico. En su articulo “The Hellenistic Poetry”, SENs reflexiona ampliamente a este
respecto: “Indeed, an interesting feature of Hellenistic poetry is its engagement with
the question of what it means to be Greek and its negotiation of the boundaries of
Hellenism” ya que “the narratives reflect in a complicated way the realities of Helle-
nistic inter- and intra-cultural contact, in which an individual sovereign might repre-
sent himself as both civilizer of non-Greek populations and defender of his realm
against other Hellenes” (2009, p. 603).

Aunque varios estudiosos han apuntado a que la poesia del periodo helenis-
tico fue escrita principalmente para un pequeno circulo de lectores cultos y a que
la cantidad de publico alfabetizado y con acceso al material era baja, no debemos
dejar de lado que los poetas se posicionaron como herederos de un pasado literario
griego y que, por tanto, también conectaron a dirigentes y figuras relevantes con el



ARGOS 46 - 2021- e0034

pasado mitoldgico e histérico participando de esta forma en la construccion y dise-
minacién del imaginario helenistico.

En cuanto a Phaenomena de Arato, la obra que nos ocupa en este trabajo, es
importante considerar el género en el que se inscribe, ya que constituye el gesto
de integracién a una tradicién. Se trata de poesia épico-didactica, un género que,
como afirma TooHey (1996, pp. 2-9), tiene por finalidad instruir y que responde
adicionalmente al fenémeno de la alfabetizacién y la escritura en la era helenistica
como caracter expresivo de la élite. Sin embargo, es importante no caer en simpli-
ficaciones que reduzcan la obra a un mero ejercicio que pretenda “crear, a través
de la lograda utilizacién de unas convenciones literarias y de un sofisticado uso de
la propia tradicion (...) obras literarias que se justifiquen en si mismas, es decir en
el placer que proporcionen a sus lectores”, como asegura De Hoz (1994, pp.130-
131), ya que la rapida popularizacién de Phaenomena en Alejandria y sus multiples
traducciones posteriores sefialan que este poema trascendio los limites geogréficos
y sociales para posicionarse en estratos mas profundos de la sociedad.

En relacién con la tradicion, es menester senalar que en Arato convergen tres
matrices: por un lado, como mencionamos, la poesia épico-didactica, y, junto
con ella, la astronomia y la mitografia. Esta tltima ya se distinguia de la historio-
grafia desde el siglo V a.e.c. (FowLer, 2013, p. xiv), momento en que los mit6-
grafos se dieron a la tarea de entender, estudiar y ensenar las genealogias de los
dioses. Durante este siglo y gran parte del IV a.e.c., se crearon compendios que
hacian la informacién accesible y legible en rollos facilmente trasladables. Se traté
de una labor titanica de viaje, escritura y atenta escucha. Destacamos las palabras
de FowLER cuando sopesa la innovaciéon que supuso la mitografia, pues

It required a brilliant imagination to spot the potential for this kind of cultural
product. It took boldness to banish the Muse, silence the song, prune the poetic
ornaments and write the bare factual narrative of history. The very act threw the
factuality into high relief, and invited one to test the accuracy. (2013, p. xvii)

Los mitégrafos fueron una presencia relevante en el campo intelectual griego,
llegando a ser autoridades en asuntos de gran importancia, entre ellos sentar el
calendario religioso, determinar la disposiciéon de tropas en el campo de batalla,
obtener tratados diplomaticos entre naciones y hacer o deshacer alianzas. La cons-
titucion de las identidades nacionales se basé en sus historias y resultaban indispen-
sables para todo tipo de trabajo artistico y literario, brindando un valioso servicio a
la configuracién de una sociedad cada vez méas compleja (FowLEr, 2013, p. xviii).
Aunque la mitografia continué siendo una rama diferenciada, los poetas del
siglo Il a.e.c. altamente versados en la tradicion también hicieron uso de la funcién
legitimadora de los mitos. Casos como el de la afirmacién del caracter divino de
Ptolomeo mediante la imagen de Heracles en la Victoria de Berenice, que abre el
tercer libro de Aetia de Calimaco’; la reelaboracién de los vinculos raciales y cultu-
rales con Egipto en Argondutica de Apolonio de Rodas® o la relacién entre los Dids-
curos y la dicotomia griego-no griego en Tedcrito Idilios 22° dan muestra de ello.
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Es por esto que la eleccion, exposicion y reversion de los mitos realizada por los
poetas helenisticos no es casual ni ingenua. La hegemonia helenistica en expansion
constituye, siguiendo a WiLLIAMS, un proceso activo en el que se incorporan practicas
y valores separados o dispares a una cultura significativa y a un orden social efec-
tivo dentro del cual se distingue la seleccién de aquello que se considera tradicional.
Esta tradicion es “una version intencionalmente selectiva de un pasado configura-
tivo y de un presente preconfigurado, que resulta entonces poderosamente opera-
tivo dentro del proceso de definicion e identificacion cultural y social” (1998, p. 137).
De este modo, ciertos mitos y significados son recopilados, dilatados, ampliados o
acentuados, mientras que otros son excluidos o apocopados. El concepto william-
siano de tradicion selectiva resulta, por tanto, apropiado y oportuno para abordar
la poesia del periodo helenistico en general, pero de Phaenomena de Arato en parti-
cular, debido a su compromiso con la ciencia, el poder, la identidad y la educacion,
todos intereses mediados y ligados por el mito, eje tradicional y paradigmatico de la
cultura griega antigua.

Una de las leyendas mas difundidas sobre el origen de Phaenomena de Arato
la encontramos en Vita I, que refiere una encomienda realizada por Antigono Il
Goénatas:

v Baoréwg Evdoov émrypagouevov BiBAiov Kartomtoov do6vtog
avTE Kal aElwoavtog T év avTt@ KataAoyadnv AexOévia meol TV
EALVOUEVWV HETOW EVTEIVAL Kal QA ELMOVTOS W “evdoEOTEQOV TOLELS

tov Evdo&ov évteivag ta ma> avt@ Kelpeva pétow” .10

El rey, tras darle el libro grabado de Eudoxo y pensar las cosas dichas en prosa en
este en torno a los fenémenos para ampliar en metro, al instante dijo: “AGn mas
renombrado haces a Eudoxo, tras ampliar en metro las cosas que alli yacen”.!!

En el pasaje citado saltan a la vista tres elementos importantes. El primero es el
contraste entre el verbo évteivw (évtetval, évteivac), que quiere decir “estirar” y
que traducimos aqui por “ampliar”, y el adverbio kataAoyadnv, “decir en prosa”;
el segundo es la solicitud de que esto suceda en metro (uétow), siendo la eleccién
de Arato el hexametro dactilico, marca indudable de la poesia épica tradicional. Es
el mismo metro en el que estan escritas la lliada y la Odisea y cuya finalidad fue
siempre preponderantemente oral. Hay, por lo tanto, una constante petagoaoig de
la prosa al verso, que se extiende de la forma hacia el contenido. Como ha senalado
PENDERGRAFT, Arato vitaliza la imagen estéatica del cielo a través de la personificacién
de los asterismos, empleando alusiones miticas y digresiones, eligiendo verbos con
mayor viveza y abundando en el uso de similes. Emplea paréafrasis elaboradas para
los términos técnicos de Eudoxo, y utiliza la eufonia, los juegos etimolégicos y las
repeticiones que remiten a otros poetas (1982, pp. 9-10, 18-19).

El tercer elemento que se destaca en el pasaje es el adjetivo en grado compa-
rativo e0dofoteQov, que puede traducirse como “de mayor reputacién”, “mas
renombrado”, “mas reconocido” e indica que, si bien Eudoxo ya gozaba de buena
fama, gracias a la intervenciéon de Arato su apreciacién puede ser incrementada.
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Esto puede justificarse, por una parte, por la popularizacion de la poesia didactica
durante la época y, por otra, como una apuesta a la divulgacién de las obras helé-
nicas siguiendo el impulso de la alfabetizacién. No podemos dejar de mencionar el
juego de palabras entre el nombre propio EVd0ofog y el adjetivo comparativo, que
va tanto en el sentido de “al renombre, hacer méas renombrable” como en el de “a
Eudoxo, hacer mas Eudoxo”.

Esta cita brinda una justificacion plausible sobre el origen del poema, a la que
se anade la serie de decisiones originales que habria realizado Arato respecto de la
obra de su predecesor y que analizaremos mas adelante tomando el segmento dedi-
cado a la constelacién de las Osas como paradigma. Ademés de emular la descrip-
cién del espacio celeste en materia poética a la manera de Homero o Hesiodo, esto
es, en hexametro dactilico, Arato enriquece y altera el contenido con amplias digre-
siones miticas, adicionando neologismos o arateismos'?. En pocas palabras, no
solo realiza una “ampliacién” poética con aires de oralidad, sino que la actualiza.

Ademas de acercarnos una conjetura genética sobre Phaenomena, la cita
recuperada de Vita | subraya insoslayablemente la naturaleza intertextual del texto
arateo. Efectivamente, mucho se ha escrito sobre esta intertextualidad, no sélo con
Eudoxo!?, sino también con Hesiodo'* y el estoicismo!®. No obstante, esta caracte-
ristica heterogénea del poema remite a las matrices previamente senaladas. Nuestro
objetivo es estudiar aquellos pasajes en los que Arato realiza una seleccién, de la
tradicion mitica en términos de WiLLiams. Tomando en cuenta el contexto de produc-
cion y el lugar del poeta, sabemos que estas decisiones no son inocuas sino que
estan atravesadas por tensiones politicas y culturales. Segin Lams,

At the period when Aratus found himself thus fortunately established in the
court of Antigonus much attention was given to the study of astronomy. About
a century and a half before, Meton, the celebrated mathematician of Athens,
had discovered the lunar cycle of nineteen years, and published it in his book
entitled. Enneadecaterides. At a later period Eudoxus had brought from Egypt
an improved celestial sphere, and had introduced at Cyzicus and Athens a
system of astronomy and philosophy derived from the priests of that country.
Dionysius, the astronomer of Alexandria, had lately calculated and determined
the exact length of the solar year to be 365¢. 5". 49™. The expedition of Alexander
to Persia, Egypt, and India, had opened fresh sources of information to the
Greeks, and had given them a taste for this science. (1848, pp. 3-4)

Sin embargo, Neugebauer discute ampliamente sobre el origen del conocimiento
matematico y astronémico helenistico y alerta:

The need for caution remains when the contact under discussion especially
concerns the work of Eudoxus. | see no good reason to deny the possibility
of his travels to Egypt. It seems to me certain however that there was nothing
to learn from the Egyptians themselves, and the hypothesis that Babylonian
science had reached Egypt before Greece seems to me only to substitute one
name of an unknown quantity for another. (1969, p. 151)
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Alas palabras citadas debemos contraponer el trabajo de ScHAEFER, en el que mediante
el estudio comparativo de los fragmentos de Eudoxo y el texto arateo emplea la latitud
de los grupos estelares para datar la configuracion presente en el globo eudoxeo hacia
el 1300 a.e.c., en una latitud cercana a los 36.0°+ <0.9°. Este dato situaria su origen
en las proximidades de Assur en una época en que el sistema estelar babil6nico ya
habia sido establecido (2004, pp. 161-223). Asimismo, SCHAEFER sefala los puntos de
contacto con las conocidas tablas de MuLAPIN'® y afirma que

The six constellations on the edge of the southern void are also known to have
originated in Babylon. In addition, four constellations (Aur, Lup, UMa y UMi)!” have
essentially identical names and asterisms for the Greeks and Babylonians, while
another nine Greek constellations (CrB, Ori, Boo, Lyr, Lep, Tri, Per plus maybe
Cas and Oph)'® are based on the same star groups as used by babylonians. This
makes 34 out of 49 constellations of Aratus as having Babylonian origins, while
20 out of 49 share both stars and names. (2004, p. 198)

Los trabajos de Rogers (1998a y 1998b) y el de Van DEr WAERDEN (1952) siguen
esta Ultima linea. En sintesis, pese a que hemos heredado nuestras constelaciones
actuales de los griegos, el origen de gran parte de ellas es mesopotamico, sena-
lando un contacto de larga data entre ambas civilizaciones. En las fragmentarias
tablillas que sobrevivieron el paso de los anos se encuentran registros astronémicos
con los nombres de las estrellas principales, las constelaciones empleadas para la
agricultura y los sistemas calendaricos naturales solares y civicos lunares. Gracias a
estos registros, durante gran parte del s. XX fue posible realizar un estudio compa-
rativo entre las constelaciones griegas y las asirio-babilonicas. En la actualidad es
posible, adicionalmente, dar cuenta de estos fenédmenos de contacto a través del
trabajo de sistematizacion de Eudoxo y Arato, y la inclusion de un trasfondo mito-
l6gico por parte de este Ultimo, observando atentamente el empleo de termino-
logia especifica, nombres parlantes y la supervivencia o anulacién de determinadas
vertientes mitogréficas.

2. Algunas precisiones conceptuales: asterismos,
catasterismos y constelaciones

Un asterismo es un patrén de organizacion reconocible en el cielo. Puede corres-
ponderse tanto con un arreglo de estrellas como con un espacio en la esfera celeste
significativo para una cultura. Una constelacién, por su parte, es un patrén de orga-
nizaciéon en un éarea del cielo reconocida por la comunidad cientifica internacional.
Asi, aunque la Osa Mayor comprenda, para la antigua cultura griega, un asterismo
compuesto entre siete y veinticinco estrellas, la constelaciéon comprende hasta
209 estrellas de magnitud visual (Mv)<6,5 con una superficie de 1279,7 grados
cuadrados. A diferencia de las anteriores, la palabra catasterismo, que proviene del
griego kataoteQLOMOG, “poner entre las estrellas”, implica la transformacion de
héroes, dioses y seres miticos en asterismos, estrellas u otros cuerpos celestes. Este
fendbmeno, ampliamente conocido gracias al opusculo del matematico Eratéstenes,
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se acompana de un trasfondo mitico que justifica la catasterizacién y otorga como
sucesiva morada del sujeto un espacio en la béveda celeste. Los catasterismos en
Phaenomena de Arato pueden observarse en los pasajes de las Osas (vv. 26-44),
la Doncella y las edades del hombre (vv. 96-136), el grupo de Cefeo (vv. 179-267)
y el Zodiaco (vv. 141-155, 167-178, 239-247, 282-299, 451-453). Los fragmentos
mencionados, por un lado, se corresponden con un asterismo cuyo nombre es facil-
mente contrastable con las fuentes mesopotamicas y, por otro, permiten estudiar la
seleccion y reelaboraciéon mitica de acuerdo a los hipotextos, presentes en la tradi-
cion helénica y asirio-babilénica, junto al contexto de produccion.

El pasaje de las Osas (vw. 26-44) constituye un caso clave para comprender la
escritura de Phaenomena como una produccion literaria helenistica en didlogo con
la tradicion mitolégica y las importaciones mesopotamicas. El fragmento consigna
el nacimiento de Zeus, un hito interesante dentro del marco estoico de un poema
en el que la figura principal es, precisamente, Zeus como Adyog, causa primigenia
y organizadora del cosmos (vv. 1-18). De forma que la primera catasterizacién del
poema, la de las Osas, resuena con el primer verso del poema, £k Al0g aQxwpeoOa
(“comencemos por Zeus”). Comenzar por Zeus es inaugurar la secciéon mitolégica
por el principio del dios mismo, su nacimiento, sin el cual ni los hombres, ni las esta-
ciones, ni los asterismos habrian sido posibles. A este fin trabajamos con la edicién
de Phaenomena de MaR (1921).

3. El ejemplo de la constelacion de las Osas (vv. 26-44)

En cuanto a la tradicién registrada previa a Phaenomena, la primera noticia que
recibimos de las Osas aparece en lliada 18.487-489'°, en la descripcién del escudo
de Aquiles. Se trata de una sola de las Osas, la Osa Mayor, quien nunca se bana en
las aguas del océano, es decir, nunca se oculta en una puesta sobre el horizonte:

Apktov 0, v kat Apalav énikAnow kaAéovov
1N T avtov otEépetal kal T Qolwva dokevel,
ol 0’ &ppoEods ot Aoetpwv Qkeavolo.

Y la Osa, a la que llaman también con el nombre de Carro,
que gira fija sobre si misma y vigila a Orién,
solitaria, pero no toma parte de los banos del océano.

La relaciéon de este asterismo con la astronomia mesopotamica es explorada por
PiNGReE (1998, p.129), especialmente en el empleo del término dpa&a/Guaca®,
“carro”, que coincide con su contraparte babilénica, GIé.MAR.GfD.DA, dando cuenta
de un estado temprano de contacto entre ambas civilizaciones?'. Reminiscencias a la
composicion de este pasaje de /1. (esp. 18.487) pueden encontrarse en Phaenomena:

Kkat v pév Kvvooovpav énikAnow kaAéovowv (Phaen. 37)

Ciertamente a una la llaman con el nombre Cinosura.
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Por otro lado, la referencia a &dpa&a es rescatada también en lineas anteriores,
donde se explica el uso del término:

OUG O¢ pv Al éxovoat
AQKTOL dpa To0X0wOot, TO O1) kaAéovtal dpa&at. (Phaen. 26-27)

Las dos Osas corren juntas sosteniendo [al polo] de ambos lados,
por eso son llamadas Carros, evidentemente.

Sin embargo, las Osas en el Phaenomena de Arato adquieren un lugar privilegiado
que no se registra en otras fuentes helénicas, clasicas ni arcaicas, porque son rebau-
tizadas, tal como puede vislumbrarse a partir del v. 37 citado. Las Agktot (Osas) son
nombradas como Kvvooovpa y ‘EAikn (Cinosura y Hélice), ambas catasterismos
de las ninfas que alimentaron y criaron a Zeus en una cueva cuando, tras ser engu-
llido el dltimo de los hijos de Rea, esta huy6 a Creta para dar a luz®*:

el eteov O,

KonmOev ketval ye Alog peyaAov ottt

ovEAvoV eloavépnoav, 6 pv tote kovpllovta
Atktw €v evwdel, 6peog oxedov Tdaliolo,

AVToW EykatéOevto Katl ETQeov eig éviavTov,
Awtator Kovonreg 6te Kgovov épevdovro.

kal v pev Kvvooovoav émikAnowy kaAéovoty,
v O etéonv EAtknv. EAtkn) ve pev avdoeg Axatot
eV AL TekpatgovTal tvar XOr) VIag AYLVeLy,

™ & dpa Polvuceg iovvol mepdwaot OdAaooav.
AAA" 1 pev kaBan) kat emipodooacOat £Tolun
TIOAAT avopévn ‘EAtkn motng amo vuktoc:

N O’ étéon OAlyn pév, At vavtnow doelwv:
HLELOTEQT) YO TIAT O TIEQLOTQEPETAL OTQOPAALYYL:
) kal Zwdoviot iBvvtata vavtiAdovtal. (Phaen. 30- 44)

Si es de hecho cierto, aquellas subieron al cielo desde Creta por la voluntad
del gran Zeus, en relacion con lo cual en aquel tiempo, cuando era nino

en la perfumada Dicte, cerca del monte Ida,

en una cueva lo escondieron y alimentaron durante un ano

cuando los curetes dicteos enganaron a Cronos.

Ciertamente a una la llaman con el nombre Cinosura

y a la otra como Hélice. Por una parte, con Hélice los varones aqueos son
senalados

en el mar a donde hay que dirigir las naves,

por otra parte, los fenicios, confiados con la otra, atraviesan el mar.

Pero una es clara y facil de observar,

Hélice, que es muy visible desde el comienzo de la noche;
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la otra menos, no obstante, es la mejor para los navegantes,
pues toda ella gira alrededor de una 6rbita més pequena.
Con ella, también los sidonios navegan en una linea mas recta.

Antes que nada, es preciso senalar que la figura de las ninfas a cargo del cuidado
y la crianza de Zeus es posterior a Arato. Se registran los nombres de Ide y Adras-
teia en Paus. 8.53.4 y A.R. 3.133; las hijas de Meliseo en Call. Jouv. 46-54, Apollod.
Bibliotheca 1.1.6-7 e Hyg. Fab. 182; Astr. 2.13. No obstante este dato preciso que
nos interesa a los efectos del anélisis de Phaenomena 30-44, topénimos y leyendas
similares en Arcadia y Creta sugieren una fuente comun para el mito del nacimiento
de Zeus, siendo probable que los colonos del Peloponeso llevaran el mito a Creta® .

Precisamente el registro de Creta como lugar de la andbasis de las ninfas (v.
30) constituye otro punto significativo de analisis. La nocién de un Zeus Kretagenés
no es novedosa. Como sefala Duev (2008, p. 227) aparece ya en el Linear B, en las
tablas KH Gg 5 y KN Fp(1) + 31, en el epiteto a Zeus (di-ka-ta-jo di-we, Diktaios), y
puede atestiguarse mas adelante en Hesiodo:

riépav O &g Avkrtov, Kortng &g miova dnuov,

ommoT &Q OmAOTATOV Maldwv téEeoDat EpeAAe,

Znva péyav: tov pév ot €déEato I'ata eAwon

Kontn év evpein toapépev atitaAdréueval te. (Th. 477-480)

Mas la enviaron [a Rea] a Licto, al abundante pueblo de Creta,
cuando estaba a punto de engendrar al menor de sus hijos,

el gran Zeus. A él recibi6 la vasta Gea

en la amplia Creta para nutrirlo y criarlo.

El himno de Palaikastro, también llamado “himno a Zeus dicteo”, sugiere un sentido
de continuidad en el culto a Zeus Kretagenés, aunque mucho se ha discutido
respecto a la preexistencia de cultos prehelénicos en la isla de Creta y el posible
sincretismo con un culto anterior dedicado a Zagreo?®*. Varios distritos del Egeo se
disputaron el lugar de nacimiento de Zeus, siendo los reclamos mas antiguos los de
Arcadia y Creta, debido a la homologia entre el monte Ida cretense y el monte Ida
frigio y la similitud entre la diosa Rea cretense con la Gran Madre frigia. Al contrario
de los motivos predominantes en Arcadia, que enfatizaban el papel de las parteras
en el bano de la madre y el nifio, los mitos de Creta cuentan cémo los ayudantes
de Rea alimentaban y protegian al infante. Poetas contemporaneos a Arato, como
Calimaco, también tomaron posicién en el asunto. Leemos en el Himno a Zeus una
apuesta por la version frigia, ya que los cretenses “son mentirosos”:

TS Kat pwv, Aictaiov aeloopev NE Avkaiov;

&v dou) padAa OuHog, ETtel YEVOG APT|OLOTOV.

Zev, o¢ pev Toatowow v ovpeot paot yevéoDal,
Zev, o€ 0’ v Apkadin: mdteol, TdteQ, EPevoavto;
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‘Konreg det Ppevotat’ kat yxQ td@ov, @ ava, 0€lo
Konrteg étextiivavto: ov &’ ov Oaveg, éoot yap atet. (Jov. 5-9)

¢Cémo le cantaremos, como senor de Dicte o de Licadn [Ida]?

Mi alma esta profundamente en duda, porque su linaje es ambiguo.

Oh Zeus, por un lado dicen que tu naciste en las colinas de Ida;

por el otro, Zeus, dicen que en Arcadia; ccuél de estos minti6, padre?

“Los cretenses son siempre mentirosos”. Pues también una tumba tuya, oh
Senor,

hicieron los cretenses; pero ti no moriste, pues existes siempre.

Como resulta evidente a partir de las versiones citadas, el mito acerca del origen
de Zeus se registra desde la época arcaica hasta el periodo helenistico. Arato, no
obstante, apela a la version hesiédica y, aunque incluye los dos sitios de culto a la
divinidad mas populares, Dicte e Ida, no da por resuelta esta cuestion, al iniciar su
exposicién con una advertencia: €t éteov d1 (v. 30, “si es de hecho cierto”). Este
indicio, que aligera el compromiso del poeta con la informacién que expone, es
fundamental en la composicién de Phaenomena porque indica un tercer elemento,
el del saber popular, que se suma a la tradicién mitogréfica y tensiona con el saber
astronémico. Se trata de los saberes, las versiones, los rumores de otros, que cons-
tituyen un recurso mas para Arato (kaAéovowv, v. 36)%. La prétasis condicional
marca un punto incierto, problematico, en este caso, centrado en la razén de la
presencia de las Osas en el cielo.

La decision de hacer a las Osas figuras protectoras durante la crianza de Zeus y
de darles nombre propio parece, desde el registro literario y mitografico, plenamente
aratea. Qué tanto de esa otredad verbal enunciada o de las variantes mitolégicas
en circulacion en el contexto arateo esté presente en la concepciéon de este mito
recreado, es algo que no podremos especificar, mas alla de los documentos —cierta-
mente insuficientes— citados. En el terreno determinado por las conjeturas, mucho
se ha especulado al respecto de los nombres parlantes elegidos para las Osas. El
mas claro de ellos es el de la Osa Mayor, ‘EA(kn®, “circunvolucién”, que acompana
el uso del verbo meplotEépw, “girar”, implicando su movimiento alrededor del polo
y constituyendo asi “una explicacién mas cientifica que mitica para el origen del
nombre” (GALLEGO REAL, 2003, p. 69). En cuanto a esto, Kipb remite a Odisea 5.276-
277, pasaje en el cual se narra la forma en que Odiseo navega procurando tener a la
Osa Mayor a mano izquierda (1997, p. 189). Creemos, no obstante, que hay que ir
un paso mas alla, ya que en los versos 36-38 de Phaenomena citados y traducidos
previamente se marca una distincién importante: el asterismo ‘EAikr) es para que
los avdpeg Axauol (“varones aqueos”) sean tekpaigovrtal (“sehalados”™). Aunque
el verbo texpatoopat indica la sehalizacion con signos o pruebas, tiene en Homero
(Il. 6.349) y en Hesiodo (Op. vv. 229, 239) el sentido adicional de ordenar o designar
por parte de una divinidad o autoridad?®. Los ®otvukeg (“fenicios”)?°, por otro lado,
navegan mtiovvol, “‘confiados”, apoyados en Cinosura. Es curioso advertir que la
estructura balanceada en la sintaxis del pasaje propone un interesante desequili-
brio en el &mbito seméntico: si bien los fenicios también utilizan los signos celestes
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para guiarse, ellos no son los sujetos destinatarios de esos signos, no son delibera-
damente orientados por ellos. En la primera proposicién de la estructura la agen-
cialidad recae sobre la divinidad que dispone los signos y guia (recordemos la pasi-
vidad del verbo texpaipovtal) a los griegos (“varones aqueos”); en la segunda
recae sobre los mismos fenicios. Arato no niega el uso practico de los signos para
la orientacién, es mas, establece que es precisamente el segundo asterismo, el de la
Osa Menor, Cinosura, el que es 6ptimo para la navegacion, pero deja entrever que
hay un trasfondo mitico enlazado a la Osa Mayor y que este responde a sefalizacion
especifica para los aqueos, los miticos fundadores del pueblo heleno.

El origen del otro nombre, Cinosura (“cola de perro”), sigue aun sin ser resuelto®.
Higino, en Astronomica 2.2, nos habla de un texto de Agladstenes, Na&iaka, del que
s6lo quedan fragmentos, en el que apareceria este nombre relacionado a las ninfas
que cuidaron de Zeus. Su correspondiente babilénico es MUL.MAR.GID.DA.AN.NA,
“carro del cielo”, asociado con la diosa sumeria Damkianna (RoGers, 1998a, p. 18).
En todo caso, resulta insoslayable que ambos asterismos, el de la Osa Mayor y
el de la Menor, responden a una funcionalidad maritima®'. Queda pendiente, sin
embargdo, informacién especifica que explique el motivo por el que fueron transfor-
madas las ninfas en Osas antes de ser elevadas al cielo. En cuanto a ello, elabora-
ciones posteriores del mito, como la de Higino, vinculan a Calisto con una de las
Osas. Tomando en cuenta la antigliedad de la constelacion y su temprano registro
en Homero (lliada 18.483-489; Odisea 5.269-277) y Hesiodo (recogido en Higino,
Astronomica 2.1.4), es posible que la version de las Osas en relacion a Calisto, al
llevar mas tiempo en circulacion, se considerara de mayor legitimidad.

Palabras finales

Pese a no saber “si es de hecho cierto”, Arato nos asegura que las Osas subieron
al cielo por voluntad de Zeus (vv. 30-31), algo que se nos anticipa ya en el Proemio
del poema, pues “él mismo fijé en el cielo las senales” (aUtOg yaQ té ye onjpat’ év
ovpave éotrjotéev v.10). Al “ampliar en verso” el texto de Eudoxo, Arato ha reali-
zado una seleccion y reversion especifica de la tradicion mitografica para posicionar
a Zeus como figura preponderante del poema. Ubica la narraciéon en el pasado
mitico al emplear el adverbio tote de forma que Zeus sea origen y causa del catas-
terismo. Sin duda el reconocimiento de las Osas como asterismos funcionales para
la navegacion debia de estar ya ampliamente difundido en el periodo helenistico,
pero es la significativa reelaboracion mitica aratea la que resulta de interés. Desde
una perspectiva williamsiana, podemos decir que es a través de la incorporacién
de lo activamente residual, es decir, lo que ha pasado a conformar efectivamente
el pasado mitico de Zeus, que Arato genera nuevos significados y relaciones entre
este, las Osas y su asterismo. La incorporacién de un asterismo extranjero al uso
helénico, como senala la caracterizacion de la Osa Menor en tanto fenicia, se afianza
mediante su incorporacién en el corpus mitico griego. Este movimiento de apropia-
cién cohesiona la imagen de las Osas, similares en su configuracién estelar, con un
relato que igualmente las equipara en calidad de ninfas. Como vimos al inicio de
esta exposicion, la nueva clase de los poetas de la élite, que constituye una nueva
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fase de la cultura dominante helénica, configura una practica literaria y mitogra-
fica emergente al reelaborar el pasado mitico. En el caso de Arato, su creacion
poética evidencia, adicionalmente, la expresion de las presiones y limites hegemo-
nicos al integrar el conocimiento astronémico de simiente babilénica aprehendido
por Eudoxo dentro del campo cultural dominante helénico. Esto es observable a
través de la seleccién y adaptacion de mitos tradicionales a un asterismo, estable-
ciendo un sistema de ordenamiento geografico y discursivo, con Zeus como Adyog
manifiesto en el mundo, un Adyog que no sélo es observable, sino legible. En el
texto celeste, el pueblo del periodo helénico descifra cobmo sobrevivir en el presente
diario y, asimismo, lee el pasado tradicional que configura su identidad cultural.

Bibliografia

ALLEN, R. H. (1838). Star names and their meanings. New York: Leipzig.

ALonGe, M. (2005). The Palaikastro Hymn and the Modern Myth of the Cretan Zeus.
Princeton/Stanford Working Papers in Classics. https://www.princeton.edu/~pswpc/
pdfs/alonge/120512.pdf.

Cook, A. B. (1914). Zeus: a study in ancient religion (vol. 1): Zeus god of the bright sky.
Cambridge University Press.

DE Hoz, J. (1994). Hesiodo en Sociedad. En J. A. Lopez FERrezZ (ed.), La Epica griega Yy su
influencia en la Literatura Espanola (pp. 113-154). Ediciones Clasicas.

DieLs-Kranz, N. (2005). Die Fragmente der Vorsokratiker. Hildesheim: Weidmann.

Duev, R. (2008). Zeus and Dionysus in the Light of Linear B record. En L. GoparT y A.
Sacconi (Presidencia), Colloquium Romanum. Atti del XII colloquio internazionale di
Micenologia. Pasifae: Roma.

ERReN, M. (1967). Die Phainomena des Aratos von Soloi. Wiesbaden.
Faurg, P. (1964). Fonctions des cavernes crétoises. E. de Boccard.
FowLEr, R. L. (2013). Early Greek Mythography: Il Commentary. Oxford University Press.

GaLLeGo ReaL, L. (2003). El hipotexto hesiédico en los Phaenomena de Arato [Tesis de
doctorado, Universidad de Extremadura] Repositorio Dialnet https://dialnet.unirioja.es/
servlet/tesis?codigo=247

Gantz, T (1993). Early Greek myth: A guide to literary and artistic sources. Johns Hopkins
University Press.

Harris, W. V. (1989). Ancient Literacy. Harvard University Press.

Harrison, J. E. (1908). Prolegomena to the Study of Greek Religion. Cambridge University
Press.

HabzisTeLiou-Price, T. (1978). Kourotrophos: Cults and representations of the Greek nursing
deities. E. J. Birill.

Heap, B. V. (1911). Historia numorum: A manual of Greek numismatics. Clarendon Press.

Horkins, K. (1991). Conquest by Book. En Literacy in the Roman World, Journal of Roman
Archaeology (pp. 133-158). Ann Arbor.



ARGOS 46 - 2021- e0034

Hunger, H. & PINGREE, D. (1999). Astral Sciences in Mesopotamia. Handbuch der Orientalistik,
1(44). Leiden.

HunTer, R. L. (1993). The Argonautica and its Ptolemaic context. En The Argonautica of
Apollonius. Cambridge University Press. https://doi.org/10.1017/CB0O9780511552502

Kipp, D. (1997). Aratus Phaenomena. Cambridge University Press.

LamB, J. (1848). The Phenomena and Diosemeia of Aratus, Translates in English Verse with
Notes. Cambridge University Press.

MaRr, G. R. (1921). Aratus Solensis. Phaenomena. London: William Heinemann. G.P.
Putnam’s Sons.

Morl, A. (2016). Literature in the Hellenistic World. En M. Hose & D. ScHENKER
(eds.), A Companion to Greek Literature (pp. 89-111). Wiley Blackwell.
doi:10.1002/9781118886946.ch6

NEeuGeBAUER, O. (1969). The Exact Sciences in Antiquity, 2nd ed. Dover Publications Inc.

PERDERGRAFT, M. L. (1982). Aratus as a Poetic Craftsman [Tesis de doctorado, University of
North Carolina at Chapel Hill]. Recuperado en Proquest.com

PieTscH, C. (1999). Die Argonautika’ des Apollonios von Rhodos. Stuttgart.

PINGReE, D. (1998). Legacies in Astronomy and Celestial Omens. En S. DaLLEY (ed.), The
Legacy of Mesopotamia. Oxford University Press.

RicHarDsON, N. J. (1974). The Homeric Hymn to Demeter. Clarendon Press.

Rogers, J. H.(1998a). Origins of the ancient constellations: I. The Mesopotamian traditions,
Journal of the British Astronomical Association, 108(1), 9-28.

Rogers, J. H(1998b). Origins of the ancient constellations: Il. The Mediterranean traditions,
Journal of the British Astronomical Association, 108(2), 79-89.

SCHAEFER, B. E. (2004). The Latitude and Epoch for the Origin of the Astronomical Lore
of Eudoxus. Journal for the History of Astronomy, 35(2), 161-223. https://doi.
org/10.1177/002182860403500204

SCHERER, A. (1953). Gestirnnamen bei den indogermanischen Volkern. Heidelberg: Carl
Winter.

ScHorELD, C. (2011). Kretan cult and customs, especially in the Classical and Hellenistic
periods: a religious, social, and political study [Tesis de Maestria. University College
London] Repositorio de University College London. https://discovery.ucl.ac.uk/id/
eprint/1322996/

SEns, A. (2009). Hellenistic Poetry. En G. Boys-StonEes, B. Graziosi & P. VasuNia (eds.), The
Oxford Handbook of Hellenic Studies (pp. 557-607). Oxford Universtity Press.

STePHENS, S. A. (2002). Egyptian Callimachus. En Callimaque. Entretiens sur Lantiquité
classique de la Fondation Hardt (pp. 235-262).

STEPHENS, S. A. (2009). Hellenistic Culture. En G. Boys-StonEs, B. Grazios! & P. Vasunia (eds.),
The Oxford Handbook of Hellenic Studies (pp. 86-97). Oxford University Press.

TooHey, P (1996). The Universe as a Book: Hellenistic Literacy and the Poems of
Aratus and Nicander”. En Epic Lessons (pp. 49-77). Routledge https://doi.
org/10.4324/9780203707364



ARGOS 46 - 2021- e0034

VaN DeEr WAERDEN, B. L. (1952). History of the Zodiac. Archiv Fiir Orientforschung, 16, 216-
230. Recuperado en http://www.jstor.org/stable/41635784

VERBRUGGEN, H. (1981). Le Zeus crétois. Paris: Belles Lettres.

WEnNskus, O. (1990). Astronomische Zeitangaben von Homer bis Theophrast. Hermes-
Einzelschriften, 55. Stuttgart.

WEsT, M. L. (2007). Indo-European Poetry and Myth. Oxford: Oxford University Press.

WiLLiams, R. (1998). Marxismo y literatura. Prélogo de J. M. Castellet. Traduccién de Pablo
di Masso. Ediciones Peninsula.

Notas

' La Unica fecha confiable que tenemos de la vida de Arato lo ubica en el ano 276 a.e.c.
como un poeta ya consagrado convocado por Antigono a su corte en Pela, junto con el
estoico Perseo, Antdgoras de Rodas y Alexander Aetolo (Vitae |, 1lI, IV, Suda). El resto de su
vida se nos presenta de forma difusa e incluso contradictoria a través de los cuatro Vitae
preservados en los manuscritos arateos, la version latina de Vita lll del Aratus Latinus y una
quinta Vida en la Suda s.v. Aratos. Se establece, por general acuerdo, que Arato nacié en
Soli, Cilicia; que vivi6 aproximadamente durante el reinado de Ptolomeo Il Filadelfo (llI, V)
y Antigono Il Génatas (I) y que vivi varios afos en Atenas relacionandose con poetas y fil6-
sofos, principalmente estoicos.

2La bibliografia critica y el presente trabajo se centran en la tradicién textual de solo trece de
ellos por considerarse troncales: M (Venecia, Marcianus 476), E (Edimburgo, Nat. Library of
Scotland, Adv. MS 18.7.15), S (Escorial, Scorialensis X Il 3), H (Vaticano, Vat. gr. 1307), D
(Paris, Bibl. Nat. gr. 2841), A (Paris, Bibl. Nat. gr. 2403), C (Roma, Biblioteca Casanatense
356), V (Vaticano, Vat. gr. 1910), K (Jarkov, Charecovensis Univ. 369), N (Vaticano, Vat. gr.
199), P (Heidelberg, Universitatsbibliothek, Palatinus gr. 40), T (Médena, Biblioteca Estense
a 1 9-14), Q (Salamanca, Biblioteca Universitaria, Salmanticensis M 233), Y (Vaticano, Vat.
gr. 1371).

*No tenemos fechas precisas de la vida de Eudoxo, pero se dice que vivié en la 1032 Olim-
piada (368-365 a.e.c) y que muri6 a la edad de 53 anos (D.L. 8.8.90), aparentemente algin
tiempo después de Platéon (Plin. Nat. 30.3).

“Versos: 49-54, 91, 96, 69, 74, 143-145, 147, 161, 174-175, 184-187, 188, 197, 206, 229,
246-249, 251-256 y 279-281; y 498-499 de Enoptron.

> A este respecto senala STepHENS (2009, p. 92): “the literature of this period (like the plastic
arts) played a vital role in reshaping the world of Hellenistic societies. Poetry remained an
efficacious means of aligning new spaces with both old Greece and her colonies (from which
the citizens of new cities were being recruited), thus for constructing new frames of reference
for a community”.

6 Los niveles de alfabetizacién nunca fueron realmente altos en la antigiedad. Probable-
mente menos del 10% de la poblacién masculina podia leer lo suficientemente bien como
para apreciar y tener acceso a la literatura, incluso en comunidades con tasas significativa-
mente altas como el s. V a.e.c en Atenas o el Il e.c. en Roma). Cfr. Harris (1989, p. 61 y p.
173) y Hopkins (1991).
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"Cfr. SEns (2009, p. 602).
8 Cfr. HunteR (1993, pp. 154-169); PiETscH (1999).
° Cfr. STepHENS (2002, pp. 235-262).

1 Tomado de Kipp (1997, p. 4) quien a su vez lo toma de Vaticanus gr. 191, 203v - 204r.
Consultable en https://digi.vatlib.it/view/MSS Vat.gr.191

"""Todas las traducciones del presente trabajo son propias.

12Para la lista completa de neologismos cfr. Kipbp (1997, p. 23-26).
13 Cfr. PENDERGRAFT (1982).

14 Cfr. GALLEGO REAL (2003).

15 Cfr. ERReN (1967).

16 Se trata de una serie de registros astronémicos mesopotamicos en arcilla, cuya copia
mas cercana data del 687 a.e.c, pero cuyo origen puede datarse hacia el 1000 a.e.c a una
latitud de 36°.

7Por su abreviatura Aur (Auriga), Lup (Lupus), UMa (Osa mayor) y UMi (Osa Menor).

8 Por su abreviatura CrB (Corona borealis), Ori (Orién), Boo (Boyero), Lyr (Lyra), Lep
(Liebre), Tri (Tridngulo), Per (Perseo), Cas (Casiopea), Oph (Ofiuco).

19F] verso 18.487 de lliada coincide exactamente con una referencia breve en Od. 5.273.
20En Homero auaéa, en Arato Gpa&a por su variante atica-dérica.

21 Para ampliar sobre este contacto cfr. HuNGER y PRINGEE (1999, p. 68); ScHEReR (1953, p.
139); Wenskus (1990); WEesT (2007, pp. 351ss.).

22 Tras oir la profecia de que seria destronado por uno de sus hijos, Cronos comenzé a
devorar su descendencia tan pronto nacia. Acongojada por este hecho, Rea genera un plan
para escapar y tener al Ultimo de ellos, Zeus, en secreto. Ayudada por su madre Gea y su
padre Urano, da a luz en Creta. (Hes. Th. 477-484).

2 Cfr. Faure (1964, p. 123); Gantz (1993, p. 42); HapzisteLIou-PrRICE (1978, pp. 81-82).

24 Cfr. ALongE (2005); Cook (1914, pp. 644-651); HarrisoN (1908); ScHorELd (2011, pp.
9-28).

% Este dicho se atestigua por primera vez en Epiménides (citado por Clemente de Alejandria
y recogido en DieLs-Kranz (2005, 1 3B1) circa 600 a.e.c., aunque es posible que haya tenido
sus origenes en Odisea debido a la impostura de su personaje principal como cretense y su
habilidad para mentir. También influenciado por Odisea, en el Himno a Deméter, la diosa
pretende provenir de Creta (v. 123); cfr. RicHARDSON (1974, p. 32).

% La trascendencia de este recurso se demuestra a partir de la cantidad de veces que
aparece mencionado (siempre marcando la distancia con esa informacién) en el poema.
Respecto de la primera parte de la obra, que constituye nuestro corpus de andlisis inicial,
cfr. kaAéovowv (w. 245, 315, 376, 399, 544) o expresiones como A6yog &AA0g (v. 100).

2"Tanto Apolonio (2.360, 3.745-6 y 3.1195) como Tedcrito (Id. 1.123) retoman este nombre
para la Osa Mayor.

28 Cfr. LSJ. La figura de Zeus como causa primigenia, tal como senala el verso inaugural del
poema, ¢k Atog apxwpeoOa (v. 1), ocupa un lugar relevante para la concepcion estoica del
cosmos. No debe extranarnos el esfuerzo del poeta por consignar en el cielo la intervenciéon



ARGOS 46 - 2021- e0034

divina en forma de signos visibles dispuestos para el bienestar del hombre junto con la tradi-
cién mitica de su supervivencia.

29En Arato los fenicios (v. 39) y los sidonios (v. 44) son un mismo pueblo. Para profundizar
en esta trasposicion cfr. GALLEGO ReaL (2003, pp. 19-21).

30 Algunos como Faure (1964, p. 46), Heap (1911, pp. 463-464) y VERBRUGGEN (1981, p. 43)
la asocian a la presencia de monedas Cidonias con la imagen de un perro alimentando un
infante (c. 400-300).

31 A este respecto, RoGers (1998b, p. 84) cita a ALLEN (1838, p. 448), quien toma a Estrabén
como referencia para fechar el uso de las Osas para la navegacién hacia mediados del 600
a.e.c. Sus afirmaciones se basan en la suposicion de que Tales de Mileto habria ensefado la
Osa Menor a los fenicios al separarla de una de las alas del Dragén (Draco). Lo cierto es que
Estrabén nunca menciona a Tales en relacién con este asunto (cfr. Geografia 1.1.6) y que
el hecho apdcrifo parece proceder de Didgenes Laercio (Vitae 1.1.23), quien cita un frag-
mento de un poema de Calimaco en honor a Tales. Todos estos registros son posteriores a
Arato y por tanto es mas probable que haya sido él quien haya influenciado la elaboracién
de dichas lecturas posteriores.
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Laocoon; on the other, Virgil's intense attachment to the fragmentary material of
both tragedians to configure the character of the Greek trickster, Sinon.

Virgil / Sophocles / Euripides / Fragmentary tragedy / Intertextuality
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cLlegara el dia en que pueda difundir por el mundo
entero tus versos, dignos solo del coturno de Séfocles?
Virgilio, Bucdlicas 8, 9-10

Virgilio observé con esforzada atencion la actuacion de los héroes mitologicos en
las tablas griegas, reutilizando modelos y esquemas ofrecidos por la pluma de los
dramaturgos que les dieron vida primero?. La lectura detenida de la épica virgi-
liana a la luz de la tragedia griega, asi como permite un vasto resurgimiento de
imagenes literarias, también propicia nuevas reflexiones, ya sean del orden textual,
argumental, genérico o intertextual a —entre otros—, en torno al peso de la tragedia
en la Eneida®. Nuestro propdsito en este trabajo consiste en observar detenida-
mente el episodio protagonizado por Laocoonte y Sinén en el canto segundo de
la Eneida, para evidenciar y analizar el grado de atencién depositado por Virgilio,
durante la composicién de la caida de Troya, en las tragedias sofocleas Los frigios,
Sinén y Laocoonte, y en el Filoctetes de Euripides?. Sostenemos la hipétesis de
que Virgilio, para la configuracién de dicho episodio, se apropi6 tanto de imagenes
y motivos literarios como de recursos poéticos y paradigmas heroicos de las trage-
dias mencionadas.

La narracion virgiliana de la caida de Troya, en el canto segundo de la Eneida,
redne un complejo entramado de fuentes literarias®, en el que confluyen y se destacan,
principalmente, la materia mitica homérica y su posterior reelaboracién artistica,
la tragedia atica. El intenso apego de Virgilio hacia esta Ultima, en principio, puede
comprobarse por la significatividad argumental que demuestra, para el breve episodio
protagonizado por Sinén y Laocoonte en la Eneida —a tan solo 187 versos—, el escaso
material textual conservado de Los Frigios, Sinon, Laocoonte y Filoctetes.

1. El sacerdote (A. 2, 40-53; 199-227)°

1.1. Alegria festiva’

En la Eneida, los hechos que refieren al sacerdote aparecen narrados en dos
pasajes, interrumpidos por la actuacién de Sinén, a la que enmarcan. En el primero
(A. 2, 40-53), se describe su aparicion, el intento por disuadir a los ciudadanos de
que ingresaran el caballo de madera, y su disparo de la flecha. En el segundo (A. 2,
199-227), inmediatamente posterior al discurso del espia griego, Sinén, se relata el
espectaculo de su muerte y la de sus hijos, devorados por los monstruos marinos.
La primera intervencién de Laocoonte sucede al inicio del relato de Eneas, quien,
respondiendo al pedido de la reina cartaginesa (A. 1, 753-756), se predispone a
contar la destruccion de Troya desde su primer origen (a prima... origine®, 1, 753).
Entonces, el héroe comienza mencionando la emboscada que tiende la flota griega
al ocultarse en la isla de Ténedos. Los troyanos, creyendo que los aqueos se habian
marchado de regreso a Micenas, abren las puertas de la ciudad y se dirigen, con
animo alegre, a observar la desolacién del campamento enemigo:
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... panduntur portae; iuuat ire et Dorica castra
desertosque uidere locos litusque relictum:

hic Dolopum manus, hic saeuus tendebat Achilles,
classibus hic locus, hic acie certare solebant. (A. 2, 27-28)

... Se abren las puertas; es agradable salir y ver el campamento dérico, los
lugares desiertos y la costa abandonada: Aqui acampaba el ejército de los
Délopes, aqui el cruel Aquiles; este era el lugar para las naves; aqui solia
combeatir la infanteria en orden de batalla’.®

WELCKER, basédndose en el fr. 370 R'?, alega que, probablemente, el Laocoonte de
Séfocles recreaba la alegria por la partida del ejército aqueo!'. El testimonio lo brinda
Harpocracién (8, 8):

AdumeL O &yvtevg Bwpog ATpiCwv oot
OpVEVNG oTaAayoUG, BaoPdoovg evooutag (fr. 370 R)

Y refulge el altar del frente de las casas, evaporando gotas de mirra por el
fuego, fragancias orientales.

Una de las discusiones que presenta RADT en torno a este fragmento responde al
escenario en el que se desarrollaba la acciéon de la tragedia. Segin DE Dios, la
mayoria de los criticos coincide en que sucede en el campo troyano'?. Para TERZAGHI,
suponiendo un uso despectivo de Baopapovg, emitido por un mensajero que viene
de Troya, ocurre en el campamento aqueo'. Sin embargo, TEpEScHI descree del
supuesto: “In realta I'aggettivo nella sua accezione neutra si trova impiegato in
Eschilo anche come sinonimo di ‘orientale’, cioé con un significato autoidentifi-
cativo posto in bocca a personaggi persiani”!. Desde esta perspectiva, el mensaje
seria enunciado por un troyano enfrente de una casa (“dinanzi a una abitazione”)'.
PEARSON anota que ayvievg Bwpog es explicado por gramaticos y escoliastas como
Kiwv €¢ 0L AT ywVv 0 kwvoeldnc kilov (“pilar terminado en punta o pilar cénico”),
dispuesto enfrente de las casas atenienses como amuleto y objeto de culto arcaico,
decorado con guirnaldas, cintas o liquidos derramados en libaciones. Sin embargo,
basandose en una glosa de Hesiquio, afirma que es un error identificar &yvietg
Bwpog con este tipo de piedra. Por el contrario, lo asocia a los altares, usualmente
rectangulares, situados en el frente de una casa, o bien, cerca del pilar (xiwv) o de
una estatua de Apolo. Este altar era colocado en la escena de algunas tragedias y
denominado, simplemente, ayvtevg'®.

La Eneida no ofrece una respuesta concluyente sobre la posible ubicacién escé-
nica del Laocoonte. Si Virgilio sigui6 la version sofoclea, todo pareceria indicar que
la accion se desarrolla, o bien en el campo aqueo, donde se yergue el caballo y hacia
donde Laocoonte desciende corriendo, furioso, desde lo alto de la ciudad (Laocoon
ardens summa decurrit ab arce, A. 2, 41), o bien en algin sector de la orilla troyana,
no muy apartado del mar ni del lugar del ataque!’. Dada la costumbre tragica de
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evitar las muertes en escena y optar por su transmision mediante un mensajero'8, en
nuestra opinion, dificilmente la accién se representaria en el lugar exacto en que el
sacerdote se encontraba celebrando el oficio religioso al momento del desastre. El
hecho no impide, por otra parte, una ubicacién en la playa cercana a ese lugar.

Aunque el fr. 370 R no aporta evidencias sobre la ubicacion escénica de los
hechos, sin embargo, la alegria y admiracion de los frigios por la retirada podria
indicar que el texto, como sostiene WELCKER, pertenece al prélogo de la tragedia. La
hipétesis concuerda con Virgilio, quien ubica este clima festivo justo al comienzo de
la narracién de Eneas, para introducir los antecedentes del conflicto que relatara®.
De este modo, el héroe ocuparia de manera figurada el lugar del prologuista tragico,
o bien, la voz del coro en la tapodog, anticipando la tragedia que sobrevendra sobre
Troya que, como veremos, recoge muchos elementos teatrales.

1.2. Discusion en torno al caballo

Luego de la contemplacién del campamento griego y del jubilo por la partida del ejér-
cito, crece el asombro y la admiracién por la magnificencia del caballo de madera.
Las posiciones contrarias no tardan en imbricarse (scinditur incertum studia in
contraria uulgus, A. 2, 39). Primero, Timetes incita a introducirlo dentro de los
muros de Troya (primusque Thymoetes / duci intra muros hortatur et arce locari,
A. 2, 32-33). Pero Capis y los de mejor juicio mandan destruirlo (A. 2, 35-38). En ese
preciso momento, llega Laocoonte desde la ciudad, anima a desconfiar del caballo
y de los griegos, y ocurre el famoso arrojo de la lanza (A. 2, 40-53).

Los estudiosos del Laocoonte acuerdan en que la discusién también debia
ocurrir en el drama sofocleo, puesto que este antiguo motivo se repite en la mayoria
de los registros literarios que conservan la fabula®. A diferencia de Homero, Arctino,
Apolodoro y Dién de Prusa, los textos de Virgilio, Quinto de Esmirna y Trifiodoro
sittan el debate fuera de los muros de Troya, antes del ingreso del caballo. De
modo que es probable que los tres poetas se hayan servido de la misma fuente para
recrear la disputa?!. En efecto, el consenso que existe en la critica de situar el esce-
nario del Laocoonte en el campo troyano, extra muros, podria sugerir que Séfocles
también bas6 su obra en dicha fuente comun, o bien, que la fuente escogida por
Virgilio, Quinto y Trifiodoro para narrar el episodio, haya sido la versién sofoclea®.

1.3. Sacrificio a Poseidon

Después de la actuaciéon de Sinén (A. 2, 57-198), Eneas narra la catastrofe final de
Laocoonte y sus hijos. Segun el relato del héroe, desconocemos a dénde se dirigio
el sacerdote luego de arrojar la lanza al caballo, durante el interrogatorio a Sinén.
Cuando el foco narrativo vuelve a centrarse en Laocoonte, Eneas declara:

Hic aliud maius miseris multoque tremendum

obicitur magis atque improuida pectora turbat.

Laocoon, ductus Neptuno sorte sacerdos,

sollemnis taurum ingentem mactabat ad aras. (A. 2, 199-202)
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Entonces, otra cosa mas imponente y mucho mas terrible se presenta a
nosotros, desgraciados, y perturba nuestros corazones desprevenidos.
Laocoonte, designado por sorteo sacerdote de Neptuno??, se encontraba
sacrificando ante los altares para sacrificios anuales un toro de gran tamano.

Un escolio al verso 665 de Las ranas de Aristéfanes testimonia que en el Laocoonte
de Sofocles aparece una invocacién a Poseidén (fr. 371 R)?, identificada con el
sacrificio que realiza el sacerdote luego de la partida de las naves aqueas:

[Tooewov, 0¢ Atyalov vEUeLg
TIOWVAG 1) YAAUKAG HEDELS eVAVELOV
Alpvag é@” OPnAaic omidadeoot T otopatwv t (fr. 371 R)

Poseid6n, que habitas los acantilados del Egeo o gobiernas las claras superficies
del mar, de viento propicio, sobre elevados escollos § de bahias ¥...%>

Para PeArsON, el texto presenta serias dificultades de inteleccion?®, pero la oracién
concuerda con la narracién de la Eneida®’. En efecto, la confrontacion de ambos
textos aportaria dos significados interesantes para Laocoonte. Primero, el cotejo
contribuiria a esclarecer el problema del lugar del ataque. Habiamos sugerido (cfr.
apdo. 1.1) que el ataque podria haberse representado en algun lugar de la costa
troyana. En este sentido, PEArRsON asocia el epiteto de Poseidén con el sitio en que se
emplazaban los templos dedicados al dios:

it has been suggested that owv here is an inlet or gulf of the sea, as &Awov
nowva is sometimes taken to be the Hellespont in Aesch. Pers. 135, 882.
There is no need, however, to give up the ordinary rendering, headland. It was
usual for temples of Poseidon to be erected upon promontories: hence Ar. Eq.
560 @ deApivwv pedéwv, Lovviapate, w I'epatotie at Koovov, Ach. 510
oVt Tavapw Oedc?.

Ademas, todas las variantes que ofrece el aparato critico del discutido fr. 371 R
refieren a Poseidon como soberano o habitante de los acantilados®. En conse-
cuencia, el registro lingtistico de la oracién al dios parece indicar que el ataque de
las serpientes se produce, como en la Eneida, en algan sector de la playa®.

Un segundo problema que los sucesos narrados en la Eneida podrian esclarecer
responde al motivo del sacrificio. En general, se admite que el sacrificio en Laocoonte
es ofrecido en agradecimiento por la partida de los griegos®!. Sin embargo, no hay
evidencia clara de ello en las fuentes principales consultadas®. En cambio, una nota
de Servio al verso 202 del libro 2 de la Eneida ofrece una posible alternativa a esa
interpretacion. El gramético observa que sollemnis debe entenderse en su sentido
etimoldgico (sollus + annus)®, por lo tanto, el sacrificio corresponderia a un ritual
repetido anualmente®*. La advertencia es retomada por HorsraLL (2008, p. 188):
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it rests on an etym[ological] link with annus, and V|[irgil]’s use of s[ollemnis] does
indeed appear to favour a sense of ‘regular, anniversary’, rather than weakened
‘solemn’. [...] The etym|[ological] sense is helpful here, for it may help to explain
to the attentive reader why Laoc[oon] is on the shore just then; no need to
suppose that his name had just been drawn for some ad hoc ritual act [...] if
the rite is hallowed and pre-exists the occasion, it removes any justification for
speculation about why the rite is taking place.

De esta manera, el comentario de Servio, considerada la ausencia de fuentes dispo-
nibles, brindaria una opciéon de lectura interesante sobre este punto de la tragedia:
Laocoonte no realizaria el sacrificio a causa de la partida griega, sino para cumplir
con un culto ritual dedicado anualmente a Poseidén.

2. Falaz y embustero (A. 2, 57-198)

Luego de que Laocoonte pronunciara su desconfianza hacia el caballo de Troya y
le arrojara la jabalina, aparece Sinén, arrastrado por unos pastores a presencia de
Priamo (A. 2, 57-66). La tradicién épica y mitoldgica indica que el personaje debia
persuadir a los troyanos de que ingresaran el caballo a la ciudadela y, luego, con una
antorcha, anunciar su ingreso a la flota que aguardaba en Ténedos™. Virgilio utiliza
muchas fuentes literarias para la composicién del pasaje, entre las que sobresale la
tragedia griega®. De las fragmentarias, se destaca con prominencia el fr. 789d K del
Filoctetes de Euripides®’, por la trampa que alli realiza Odiseo, que sirve de modelo
paradigmatico para la configuracion del engano que trama Sinén. También, el
Sinon de Soéfocles suele admitirse entre las posibles fuentes del episodio virgiliano®®
pero, lamentablemente, solo se conservan cuatro exiguos fragmentos. Para fina-
lizar, creemos que el fr. 724 R de la tragedia sofoclea Los frigios, de la que apenas
se conservan dos fragmentos, también podria demostrar un vinculo estrecho con
el suceso representado en la Eneida. A continuacién, analizaremos las relaciones
intertextuales entre estas obras y la narracién virgiliana, concentrandonos en los
fragmentos que consideramos mas relevantes para dicha relacién.

2.1 El Sinén de Sofocles
Los cuatro pequenos fragmentos que sobreviven de la obra provienen de Hesiquio,
quien adscribe cada uno de ellos a Séfocles (Zog@orAng Livwv)*:

Fr. 542 R: aiBvooewv
‘poner en movimiento rapido’, ‘revolver’, ‘encender’

Fr. *542a R: avalbvoow
‘agitar’, ‘despertar’

Fr. 543 R: &pontov
‘inefable’, ‘indecible’, ‘inmenso’, ‘irracional’
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Fr. 544 R: évOoplaxtog
‘inspirado’°

Al tratarse de unidades léxicas aisladas es imposible descifrar a qué lugar de la
tragedia pertenecen. En nuestra opinién, la conjetura mas identificable al relato
virgiliano es la que realiza PearsoN sobre el fr. 542 R, para quien aiBvooewv se
asociaria a las senales que envia Sin6n a la flota. El verbo constituye un vinculo
simbdlico muy fuerte con lo poco que la tradicién literaria testimonia sobre la acciéon
de Sindn, puesto que, en los relatos mas descriptivos de su actuacion, el héroe
no utiliza armas convencionales, sino sus palabras enganosas y el fuego. Aunque
existan pocas dudas de que Virgilio haya reutilizado el material sofocleo, la Eneida
difiere con las fuentes épicas en algunos aspectos sobre la participacion del argivo
en la guerra. En primer lugar, no es el espia, sino la flota de Agamenén la que
envia senales a Sinén para abrir el caballo de madera (A. 2, 256-257). En segundo
lugar, en el canto sexto nos enteramos de que tampoco fue el espia quien movié la
antorcha desde lo alto de la ciudadela, sino Helena (A. 6, 515-519). En tercer lugar,
luego del ingreso del caballo, el espia aparece incendiando la ciudad (es su Ultima
aparicion en la Eneida). Sugerimos que este episodio podria ofrecer una alternativa
a la tesis de Pearson. En efecto, una vez que los griegos invaden la ciudad, el relato
del troyano Pant6o a Eneas senala la tltima actuaciéon que se conoce de Sinén:

‘...arduus armatos mediis in moenibus adstans
fundit equus uictorque Sinon incendia miscet
insultans...’ (A. 2, 328-330)

El caballo, amenazador, de pie en medio de las murallas suelta hombres
armados, y Sinén, vencedor prende fuego todo mientras profiere insultos.

Nétese que Virgilio prefiere la perifrasis incendia miscet a la utilizacion de los verbos
accendere, incendere, succendere, inflammare, cremare, que denotarian con
mayor precision la accién de encender?!. La locucién, creemos, se corresponderia
mejor con el sentido peculiar del verbo utilizado por Séfocles en referencia a este
proceso que, a diferencia de aiOw (light up, kindle, burn), alberga entre sus semas
la acciéon de agitar rapidamente y, al mismo tiempo —si cabe la plurisemia—, la
accion de incendiar (set in rapid motion, stir up, kindle)**. De igual modo, también
miscere denota agitacién, revolucion y turbaciéon®®. En la Eneida la senal dada por
Helena se describe de manera muy distinta a la que, siguiendo a PearsoN, enun-
ciaria Séfocles. Alli se cuenta que la lacedemonia “en persona sostenia en el centro
[del grupo de frigias] una gran antorcha y llamaba a los Danaos desde lo alto de la
ciudadela” (flammam media ipsa tenebat / ingentem et summa Danaos ex arce
uocabat, A. 6, 518).

En conclusioén, si Virgilio imit6é el drama sofocleo, la similitud semantica entre
atbvooewv e incendia miscet podria indicar que el fr. 542 R corresponde a un
momento posterior a la sefal emitida por Sinén, en particular, al instante en que los
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griegos han tomado la ciudad y comienzan a incendiarla, en donde Sinén tendria
un rol protagénico.

2.2 Sindén y el fr. 789d K de Euripides

Hasta aqui hemos observado algunas similitudes entre la narracion virgiliana de una
parte de la caida de Troya y algunos motivos, imagenes y escenas del Laocoonte y
del Sinén de Séfocles. Sin embargo, la apropiacién minuciosa que Virgilio hace del
fr. 789d K del Filoctetes de Euripides demuestra el alto grado de atencién puesto
por el poeta en la obra del dramaturgo de Salamina*. El fragmento aludido no es
extenso, pero la afinidad que presenta con el discurso de Sinén es muy estrecha.
Una vez que Sindn es arrastrado a presencia de Priamo y colocado frente a las
tropas frigias, exclama:

‘heu, quae nunc tellus’ inquit, ‘quae me aequora possunt
accipere?...” (A. 2, 69-70)

Ay’ —dijo— ‘cqué tierra, qué mar puede acogerme...?’

El didlogo entre el espia y sus enemigos se abre con una fingida interjeccién de
lamento. El motivo se encuentra en el Filoctetes, donde Odiseo, ante el temor que
le causa la llegada del anciano, profiere la interjeccién griega correspondiente:

OAYXXEYY. nanat mpdoetow 6 avro. (fr. 789d K, 5)

ODISEQ: jAy, ay! Se acerca el hombre.

Seguidamente, Odiseo se asombra de la condiciéon miserable que manifiesta Filoc-
tetes. La imagen aparece invertida en la Eneida, donde los troyanos se asombran e,
incluso, se burlan de la apariencia precaria que exhibe Sinén*’, quien, vulnerable al
peligro por no portar armas (inermis, A. 2, 67), tiene las manos atadas a la espalda
(post terga reuinctum, 57) y demuestra perturbacién (turbatus, 67). La situacion de
Filoctetes, enfermo, salvaje y desvalido, no se diferencia mucho de la de Sinén:

avtog 0d¢e 0 ITotavtog malg, ovk AdNAog ) EVUEPOOQ, UOALS Kal XAAETIWS
TEORAVWV. @ TOL XAAETOV Kal deLVOL OQAHATOS OUTWS TO Te YaQ €l00g
V7O TG VOOOUL QOPeQOV 1] Te OTOAT d1ONG dopatl Onolwv kaAvTTovoLV
avtov. (fr. 789d K, 5)

Este mismo es el hijo de Peante, nada oculto en su sufrimiento, pues avanza a
duras penas y con dificultad. iOh, qué espectéculo penoso y terrible de ver! Su
aspecto, por su enfermedad, es aterrador y, su vestimenta, desastrosa, pues lo
cubren pieles de animales.
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Una vez que Sinén pronuncia sus primeras palabras, los troyanos lo exhortan a que
les informe acerca de su linaje, qué noticias trafa y qué razones habia para confiar
en él, tratdandose de un cautivo (hortamur fari quo sanguine cretus / quidue ferat;
memoret quae sit fiducia capto, A. 2, 74-75). De la misma forma, Filoctetes le
reclama explicaciones de su llegada al extranjero:

OIAOKTHTHEY. Tl 0¢ PovAduevog, 6otic el mote oV, N Tiva TOApAY
Aafwv, TOTEQOV XQTMAYTG XAQOLV TJKELS ETTL TIVOE TNV ATIOQOV OTEYNV 1)
KQATAOKOTOG TNG NHeTéoag dvatvyiag; (fr. 789d K, 6)

FILOCTETES: ¢Qué quieres, quienquiera que seas, y qué audacia te ocupa?
¢Acaso vienes a esta pobre cabana con intencién de robo o como espia de mi
desgracia?

Ante la exhortacién, Sinén confiesa de inmediato que pertenece al ejército griego,
para desarmar cualquier tipo de sospecha e intentar ganarse la confianza de los
troyanos. Con el propésito de excusarse de su identidad, afiade que no es cualquier
argivo, sino uno al que la fortuna ha desfavorecido, y que no ofrece peligro:

‘Cuncta equidem tibi, rex, fuerit quodcumque, fatebor

uera’ inquit, ‘neque me Argolica de gente negabo:

hoc primum; nec, si miserum Fortuna Sinonem

finxit, uanum etiam mendacemque improba finget... (A. 2, 77-80)

‘Te diré toda la verdad, oh rey, pase lo que pase’, dijo. No negaré que soy de
raza Argolica: esto primero. Y, si la cruel fortuna hizo de Sinén un desgraciado,
no lo hard, también, falaz y mentiroso...’

Odiseo emplea la misma estrategia retérica para captar la benevolencia de Filoc-
tetes, pues conoce el odio que el anciano siente hacia los griegos, del que el laer-
tiada mismo es culpable, por haber tramado el abandono del arquero, luego del
incidente con la serpiente“. El recurso es idéntico al que emplea Sinén, con la dife-
rencia de que Odiseo, primero, demuestra ser pacifico y, después, admite su perte-
nencia al bando aqueo para ganar la confianza de Filoctetes:

OA. oUtoL ye 06pag avdoa LBOLOTNV.

®I. o0 NV elwbwWs ye mMEOTEQOV dEVO TIKELC.

OA. 00 v elwBwg: el 0¢ kal VOV €V Katpw agiyxOat.

®I. moAANV €okag poaley adoylav tng devEO OOOV.

OA. €0 tolvuv 100t 00 Xwolg altiag pe fjrova kat oot ye ovk dAAOTOLOV
POVIOOUEVOV.

®I. mOOev O1); TOLTO YAQ TTEWTOV ELKOC e EWDEVAL

OA. GAA” elpt Agyetog twv Tt Toolav mAgvoavtwv.

DI moO0ev; elme MAALY, WG EOW CAPETTEQOV.
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OA. ovkoUV deVTeQOV dkovels Twv € TAlov otpatevoaviwv Axatwv
eival pnpL
(fr. 789d K, 6-7)

OD: No estéas viendo, por cierto, a un hombre violento.

FIL: No obstante, no acostumbraste a venir antes aqui.

OD: No, no acostumbraba. Pero ahora deseo haber llegado oportunamente.
FIL: Mucha insensatez parece demostrar tu llegada hasta aqui.

OD: En verdad, no he venido sin una buena causa y se revelara que no te soy
extrano.

FIL: ¢De dénde, exactamente? Pues conviene que primero sepa esto.

OD: Mira, soy argivo, de los que navegaron contra Troya.

FIL: icDe dénde?! Dilo otra vez, para saberlo mas claramente.

OD: Bueno, lo oirés por segunda vez: digo que soy de los aqueos que marcharon
a la guerra contra Troya.

Sin embargo, el sinceramiento oportunista de Odiseo no surte el efecto deseado,
porque denera la ira inmediata de Filoctetes, para quien, tratdndose el extranjero
de un soldado griego, no cabe otra solucién que la muerte. El anciano descubre
la atenuacion de su interlocutor, que, estratégicamente, osé presentarse como
un hombre pacifico (oUtot &vdoa VPgLotv, 6) y conocido (ovk &dAAdTELOV, 6),
para luego confesarle lo mas dificil: que formaba parte del grupo de sus peores
enemigos?*’. Odiseo, por lo tanto, tiene que tramar un nuevo engano. A tal fin, disfra-
zado por Atenea®, se hara pasar como victima del propio Odiseo, famoso por su
astucia para resolver problemas mediante trampas*. Como Filoctetes en persona
sufrio los ardides del héroe al ser abandonado en la isla, el anciano rapidamente
empatiza con la desdicha del extranjero®. Entonces, Odiseo, simulando ser otra
persona, enlaza su falso infortunio con los hechos reales de Palamedes, quien fuera
victima verdadera de las artimanas del de [taca®!. El tragico final de Palamedes
conmueve profundamente al anciano, sobre todo, porque, debido a su buena fama,
extendida en todo el mundo griego, era indigno del fatal desenlace que sufri6. La
misma estratagema, invertida, plasma Virgilio en boca de Sinén, quien, primero,
alude a la amistad y a la muerte de Palamedes, para luego, presentarse ante los
troyanos como victima persecutoria de Odiseo.



{®L} xal Tt dn TOUTO £oTY, O TMéMOVOAG
oUTWG XAAETIOV;

{OA.} puydda pe NAacev Odvooevg €k
TOU OTOATOV.

{®L.} Tl d¢ €doaoac, é@’ Otw TNOdE TG
dlkng €tuyeg;

{OA.} olpai oe yryvawokeww tov NavmAiov
ntada [MaAaumdnv.

{®L} o0 yap On TV €rmTLXOVTWV OLdE
OAlyov &flog ovvémAel OUTE T OTOATY
oUte TOIC NYeUOOLV.

{OA.} ToVv 01 TOoloVTOV AVdREA O KOLVOG TV
‘EAAN VOV Avpewv diépOelgev.

{®PL.} moteQov €K TOL QAVEQOL HAXT)
KQATIOAG T) HETX OOAOL TIVOG;

{OA.} moodooiav émeveykwv TOL 0TEATOD
toic Iouapdatc.

{®L} v 08¢ kat aAnOewaxv obtws €xov 1
mémovOe katePevOoUEVOG;

{OA.} Mg d av dikaiwg yévorto twv UTU
€Kelvou YLyvoUEéV@Y OTIODV;

(fr. 789d K, 8)

{FIL.} &Y qué es eso tan terrible que has
padecido? {OD.} Odiseo me envi6 al exilio,
fuera del ejército. {FIL.} ¢Qué hiciste para
merecer ese castigo?

{OD.} Creo que conoces a Palamedes, el
hijo de Nauplio.

{FIL.} Si, no era un novato ni el menos
estimado de la flota, ni para la tropa, ni para
los jefes.

{OD} Si, pues a un hombre tal lo ha destruido
el destructor comun de los griegos.

{FIL.} ¢Acaso lo ha vencido a la vista de
todos o con algin engano?

{OD.} Luego de acusarlo de traicionar al
ejército a los hijos de Priamo.

{FIL.} ¢Eso era cierto o ha sido acusado fal-
samente?

{OD.} ¢Cémo podria haber justicia en cual-
quiera de sus actos?
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‘fando aliquod si forte tuas peruenit ad auris
Belidae nomen Palamedis et incluta fama
gloria, quem falsa sub proditione Pelasgi
insontem infando indicio, quia bella uetabat,
demiseri neci, nunc cassum lumine lugent:
[...] dum stabat regno incolumis regnumque
[uigebat
conciliis, et nos aliquod nomenque decusque
gessimus. inuidia postquam pellacis Vlixi
(haud ignota loquor) superis concessit ab

[oris,

(A. 2, 81-85; 88-91)

Si, por casualidad, de oidas, han llegado a
tus oidos el nombre y la ilustre gloria de un
tal Palamedes, descendiente de Belo, a quien,
bajo la acusacién de una falsa traicién, siendo
inocente, los Pelasgos, por una denuncia
infame, mandaron a matar, porque se oponia
a la guerra (y a quien, privado de la luz, hoy
lloran) [...] Mientras él estaba incélume en
su reino y sobresalia en las asambleas de los
reyes, también nosotros disfrutamos de algin
renombre y honor. Después que por la envidia
del pérfido Ulises (hablo de cosas sabidas)
abandoné las regiones superiores, afligido
arrastraba mi vida entre tinieblas y dolor, y me
indignaba conmigo mismo por la desventura de
mi inocente amigo. Y necio no guardé silencio
y prometi que, si algin azar me lo permitia y
volvia vencedor a Argos, mi patria, lo vengaria,
y provoqué con mis palabras crueles odios.
A partir de alli comenzé para mi el contagio
del mal; a partir de alli constantemente Ulises
me aterraba con nuevas acusaciones; a partir
de aqui esparcia entre la multitud mensajes
ambiguos y, consciente de lo que hacia,
buscaba las armas.’
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Segun el relato inventado por el hijo de Laertes, el héroe tuvo que escapar de Troya
debido al mal que sobrevino sobre los amigos de Palamedes, luego de su muerte.
Sindén, por su parte, finge de manera similar la huida del sacrificio que le maqui-
naron Calcante y Odiseo:

{OA.} €0 {001 OtL €Tl TAVTAO TOVG €KEIVOU ‘lamque dies infanda aderat: mihi sacra
@eAlovg NABe TO KakOV KAl TAVTEG
ATIOAWAQOLY, 60TIG U1 PUYELV 1)OLVHO. [parari

oUTw d¢ KAYW TNG TIAQOLXOUEVNG VUKTO
, Y , ne ? Xw H, e - et salsae fruges et circum tempora uittae
dlamAevoag povog devo €owWONV.

eripui, fateor, leto me et uincula rupi
(fr. 789d K, 42-43)

limosoque lacu per noctem obscurus in ulua

{OD.} Mira, le llegé el mal a todos sus delitui dum uela darent, si forte dedissent.’

amigos y fenecieron los que no pudieron
escapar. Asi, también yo, durante la noche (A.2,132-163)
pasada, luego de cruzar el mar, me salvé

llegando solo hasta aqui. Y ya llegaba el dia horroroso, y se preparaban

mi sacrificio, la salsa mola, y las cintas en
torno a mis sienes. Escapé de la muerte, lo
confieso, y rompi mis cadenas. Durante la
noche, oscuro, me oculté entre unas ovas en
un lago cenagoso hasta que se alzasen las
velas, si es que lo hacian’.

Al final del fragmento, Filoctetes se muestra hospitalario ante las desgracias inven-
tadas por Odiseo. El anciano lo invita a quedarse en su casa hasta que su huésped
encuentre una oportunidad de salvacién, advirtiéndole lo desagradable que podria
resultarle su compania, debido a los gritos ocasionados por la enfermedad (causa
principal del abandono que sufrié)®. El motivo es recuperado por Virgilio, puesto
que Priamo, cuando Sinén concluye la primera parte de su discurso, recibe al espia
con palabras amistosas y lo acoge como ciudadano troyano?.

Por ultimo, el contrapunto entre el hipotexto euripideo y el hipertexto virgiliano
puede observarse, también, en dos aspectos simbdlicos —quizas, menos advertibles
que los senalados a partir del fr. 789d K—, que comparte la Eneida con la hipétesis
y los otros testimonios conservados del Filoctetes.

En primer lugar, segun la profecia de Héleno, Troya no podia caer sin el arco de
Hércules, en posesién del anciano®. La condicién reaparece invertida en el engano
de Sindn, puesto que, al final de su discurso, el espia induce a los troyanos la
creencia de que el final de la guerra dependia del ingreso del caballo®. Asi, la viola-
cién de la ofrenda provocaria la destruccion de Troya; contrariamente, su ingreso a
la ciudad permitiria a los frigios conquistar Grecia. Aunque tanto el mito del caballo
de Troya como el del robo del arco son anteriores a Virgilio, la fusion que el poeta
realiza entre las dos historias, personificada en las palabras de Sinén, otorga una
importancia decisiva al caballo y al arco, equiparandolos simbdlicamente. Detras
de ambos objetos de guerra, a su vez, hay un adivino que promueve su uso y su
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consecucion. La construccién del caballo, segin Sinén, fue ordenada por Calcante;
el robo del arco de Hércules, por su parte, fue inspirado en el vaticinio de Héleno.
Asimismo, las dos misiones se cruzan por el protagonismo determinante de Odiseo.

En segundo lugar, sabemos por el testimonio de Dién Cris6stomo que, en un
primer momento, Odiseo sintié miedo al ser destinado a Lemnos para llevar a cabo
la mision®®. La dificultad de la empresa radicaba en la falta de recursos para lograr
la persuasion de Filoctetes®, debido al odio que este sentia por el hijo de Laertes.
En la Eneida, en cambio, el relato del espia muestra a Sinén obligado forzosamente
por Odiseo a sacrificarse en favor de los griegos®®. La actitud del soldado, lejos de
ofrecerse como victima sacrificial, se muestra en contra de su voluntad, evocando
el mismo desgano que Odiseo expresé cuando fue encomendado para la misién a
Lemnos.

2.3. Los lamentos de Eneas y Los frigios, de Séfocles

El relato de Eneas a Dido situa la actuacion de Sinén en el medio de los sucesos
referidos a Laocoonte. El espia aparece después de que el sacerdote arrojara la lanza
al caballo, y finaliza su discurso justo antes de la manifestacion de las serpientes
marinas. En cada cambio del foco narrativo, Eneas inserta un lamento, que actta
como bisagra para el pasaje de una narracion a la otra. Luego del arrojo de la lanza,
previo a la aparicion de Sinén, Eneas exclama:

... et, si fata deum, si mens non laeua fuisset,
impulerat ferro Argolicas foedare latebras,
Troiaque nunc staret, Priamique arx alta maneres. (A. 2, 54-56)

... Si la voluntad divina no hubiera sido contraria, si nuestra mente no hubiera
estado ofuscada, los hubiese impulsado a mutilar con el hierro los escondites
argivos, y ahora Troya estaria de pie y sobrevivirias, altiva ciudad de Priamo.

Cuando Sinén pronuncia su Gltima palabra, antes de pasar a la muerte de Laocoonte,
dice el hijo de Anquises:

... Talibus insidiis periurique arte Sinonis

credita res, captique dolis lacrimisque coactis

quos neque Tydides nec Larisaeus Achilles,

non anni domuere decem, non mille carinae. (A, 2, 195-198)

... Gracias a tales insidias y a la astucia del perjuro Sinén, creimos su relato y
fuimos cautivados por sus enganos y sus lagrimas fingidas, nosotros, a quienes
ni el hijo de Tideo, ni Aquiles de Larisa, ni diez anos, ni mil naves doblegaron.

En nuestra opinién, los lamentos estan conectados®. No solo por la funcién intro-
ductoria que desempenan para encabezar los sucesos que protagonizan el espia y
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el sacerdote, sino por el vinculo causal que se establece entre uno y otro. Es decir,
la segunda lamentacién se produce a consecuencia de la primera, puesto que las
palabras de Sinén resultaron mas eficientes que las armas griegas, debido a la ofus-
cacion del juicio de los troyanos (si mens non laeua fuisset, 54).

Las quejas emitidas por el héroe desprenden algunos significados: 1) la obce-
cacion mental fue la causa principal de la destruccién de la ciudad troyana. Si los
frigios hubieran hecho caso a la admonicién de Laocoonte, Troya seguiria en pie.
2) El poder de las palabras y la astucia de Sinén fueron incluso mas fuertes que
Aquiles, Diomedes, mil naves y diez ahos. Cada elemento de la enumeracién, segin
sugerimos, expresa un sentido simbolico. En principio, Aquiles y Diomedes, por
sobre todos los aqueos, destacaban por su valor guerrero. Por otra parte, segin
los registros mitologicos, las naves que desembarcaron en Troya fueron alrededor
de mil®. Y la alusién a los diez anos marca una linea temporal que engloba tanto a
troyanos como a griegos. Por lo tanto, la segunda lamentacién sugiere, en nuestra
opinién, que las palabras y enganos de Sinén fueron el golpe mas fuerte y efec-
tivo de toda la guerra. 3) Las quejas de Eneas establecen una oposicion clara: los
troyanos encarnan el papel de derrotados y ofuscados, en contraste con Sinén,
quien obtiene la victoria bélica, gracias al poder de la habilidad retérica.

Ambos lamentos, creemos, se vinculan estrechamente con un fragmento
conservado de la tragedia Los frigios, de Séfocles. De la obra abundan las incer-
tezas, puesto que sobreviven solo dos fragmentos. Una de las conjeturas indica
que la trama argumental se asemeja a una obra perdida de Esquilo, titulada Los
frigios o El rescate de Héctor, que escenificaria la entrega del cuerpo de Héctor a su
padre, Priamo, efectuada por Aquiles en el canto XXIV de la /liada®'. Para HERMANN
y WELCKER, el fr. 724 R corresponde a un parlamento pronunciado por Priamo hacia
Aquiles en el momento de la entrega del cadéver °:

TOUG €VYEVELS Y KayaOovg, @ mad, @Aet
Aong evalpety. ol 0¢ ) YAwoor) Opaoeig
PEVYOVTEG ATAG €KTOG ELOL TWV KAKWV.

Apnc v o0dev TV kakwv AwtiCetal (fr.724 R)

Pues, a los bien nacidos y valientes, oh hijo, Ares suele derribarlos en combate.
Pero los audaces de lengua, huyendo de la ofuscacién, estan fuera de las
desgracias, pues Ares nada escoge de lo miserable.

El contenido de la sentencia, por un lado, destaca que los hombres valientes, como
Héctor, caen a manos de Ares, es decir, mueren en batalla. La eleccion de Ares,
en tal sentido, engrandece la gloria de los caidos. Por el contrario, la frase juzga a
quienes logran escapar de la ofuscacién (&tac) y de la muerte en combate (Aong),
mediante artificios retéricos (yAcoom Opaoeig). Esta actitud, para Priamo, es propia
de los miserables (kaxkwv).

El fragmento comparte muchos elementos con los lamentos enunciados por
Eneas y el episodio de Sinén. Como Priamo, el héroe troyano también destaca la
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valentia de sus hombres, derrotados en batalla, quienes defendieron Troya de los
griegos, sobre todo, de los més famosos por su fuerza bélica, Aquiles y Diomedes
(A. 2, 197-198). En las quejas de Eneas y el texto de Los frigios, los caidos en
batalla son, al mismo tiempo, los que no han podido escapar de la ofuscacién. Pare-
ceria, entonces, que la ofuscacién cumple un papel determinante en los guerreros
valientes que perecen en batalla. Sin embargo, son los hombres miserables, audaces
de lengua, quienes pueden huir de las situaciones de ofuscacion y las desgracias. En
efecto, se pueden destacar tres aspectos del fr. 724 R, identificables con el perso-
naje de Sindn:

YAwoor) Opaoeic: la audacia retérica del espia puede constatarse en el segundo
lamento de Eneas (7alibus insidiis periurique arte Sinonis / credita res, captique
dolis lacrimisque coactis, A. 2, 195-196). Si bien el héroe es audaz en palabras y
hechos —caracteristica que recogen los testimonios conservados—, en la Eneida
sobresale su poder verbal®. El héroe es capaz de abrir Troya a los aqueos (Troiamque
aperiret Achiuis, A. 2, 60) con el poder de su lengua, sin la utilizacién de armas
(inermis, A. 2, 67) y con las manos atadas a la espalda (post terga reuinctum, 57).
El término Opaovg, ademas de ‘audaz’, también significa ‘arrogante’, ‘insolente’,
‘demasiado atrevido’, con un fuerte sentido peyorativo.®® Es destacable, entonces,
que la Gltima palabra que refiere a Sinén sea insultans (A. 2, 330), pues, mientras
prende fuego la ciudad, se lo representa profiriendo insultos.

PeVYOVTEC ATAG €KTOG €l0L TWV KakwV: segun el primer lamento de Eneas, los
troyanos son derrotados por su ceguera mental, que impide el buen uso de la inte-
ligencia (mens, 54). Sinén, por el contrario, logra vencer con artimanas propias de
un ejercicio agudo de las facultades mentales. Las fuentes literarias conservadas no
especifican cual fue el destino de Sindn, si tuvo un final tragico —como la mayoria de
los héroes del ciclo troyano— o si pudo escapar de las desgracias. Lejos de aparecer
derrotado, en su ultima mencién, Eneas lo describe victorioso (uictor, A. 2, 329).

Apnc Yo o0deV TV kakwv AwtiCeTat kdkn), entre sus diversas acepciones,
suele ser interpretado como ‘desgracia’, ‘sufrimiento’, ‘miseria’®. Sinén, al final,
parece escapar a la desgracia, sin embargo, cuando entreteje su engano, enfatiza
excesivamente su situacion miserable, plagada de sufrimiento y temor®’. Del mismo
modo, el recurso ya habia sido empleado por Odiseo para enganar a Filoctetes®®.

Hemos intentado demostrar el modo en que Virgilio se apropia de estructuras
compositivas y paradigmas heroicos de la tragedia griega en el episodio protagoni-
zado por Sinén y Laocoonte en la Eneida (2, 1-227). El resultado general de la inves-
tigacion indica, por un lado, que Virgilio reelabora y resignifica, en gran medida, el
material trédgico sofocleo, representado en Laocoonte, Sinén y Los frigios, y el mate-
rial que Euripides present6 en su Filoctetes. En el caso especifico del Laocoonte,
pudimos observar las posibles respuestas que ofrece la Eneida sobre el lugar en
donde se desarrolla la accion y el ataque de las serpientes y, también, sobre el motivo
del sacrificio a Poseidon. Del Sinén de Séfocles examinamos una posible alterna-
tiva que ofrece el poema virgiliano a la tesis postulada por Pearson, acerca del fr.
542 R. La Eneida menciona muy fugazmente al héroe Filoctetes (A. 3, 402). Sin
embargo, en el discurso de Sinén a Priamo, su presencia aparece representada con
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fuerza, gracias a la evocacién constante de la tragedia euripidea, en especial, el fr.
789d K. El estrecho vinculo intertextual que establece Virgilio motiva la creacion
de muchas preguntas, imposibles de responder ahora: ¢por qué el poeta escoge el
motivo del robo del arco de Filoctetes? ¢Lo hace solo para moldear estética y estruc-
turalmente el engano de Sinén y, asi, apelar a la memoria literaria del receptor de la
Eneida? En el episodio hay cuatro relatos enmarcados: dentro del discurso de Sinén
se encuentra el episodio entre Filoctetes y Odiseo y, como marco de aquel, la narra-
cion de Eneas a Dido, que, a su vez, tiene su arquetipo literario en el relato de Odiseo
a los Feacios (Od. 9-12). Entonces, ¢qué significa esa ‘sombra terrible’ de Odiseo en
las palabras del espia? ¢Fueron esas mismas palabras las pronunciadas por Sinén? o,
cEneas, como Odiseo, las entreteje para convencer a la reina cartaginesa —y a noso-
tros, lectores— de que su mision fundadora, a diferencia de la del hijo de Laertes, es
bienintencionada?® Por Gltimo, en el anélisis del fr. 724 R de Los frigios, procuramos
evidenciar la posible vinculacién entre el contenido de la sentencia que pronunciaria
Priamo y los dos lamentos que emite Eneas (A. 2, 54-56; 195-198). A partir de la
aparente conexion logica, estructural y argumental que existe entre los dos enun-
ciados virgilianos, intentamos postular la manera en que las palabras enganosas del
espia griego despliegan un escenario literario propicio para el sentido de la sentencia,
evidenciando, nuevamente, el peso de Séfocles en Virgilio.
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Notas

! Este trabajo se enmarca dentro de mis actividades como becario doctoral de CONICET.

2La relacion intertextual entre Virgilio y la tragedia griega ha sido abordada, especialmente,
por DE WiTT (1925, pp. 479-485), FosTeERr (1973, pp. 28-41), GaLinsky (2004, pp. 9-24), HARDIE
(1991, pp. 29-45; 1997, pp. 312-326), Hemnze (1993, pp. 251-258; pp. 370-373), QuiNN
(1963, pp. 323-349).

3Harpie (1997, p. 312): “An examination of the tragic elements in the Aeneid within concep-
tual frameworks developed over the last few decades for the analysis of Attic tragedy leads to
[...] that the Aeneid is ‘tragic’ at deeper levels of structure than has perhaps yet been realized
[...]. The Aeneid is a problematic text, in the sense that has been given to the term ‘proble-
matic’ since Vernant [...] asserted that ‘tragedy turns reality into a problem’.

4 Escapa a nuestra pretensioén principal y a nuestras posibilidades el intento de recons-
trucciéon, reordenamiento o presentacién de nuevas hipétesis de lectura de las piezas. Sin
embargo, si el cotejo con la Eneida lo permite, no omitiremos la proposicién de nuevos
interrogantes sobre las tragedias analizadas y sus conjeturas correspondientes.

> Cfr. Heinze (1993, pp. 1-20).

6 Para priorizar la relaciéon intertextual entre los textos tréagicos escogidos y los pasajes
mencionados de la Eneida —antes que su hilo narrativo—, analizaremos los episodios de
Sinén y Laocoonte por separado.

"Como la linea argumental referida a Laocoonte en la Eneida coincide con la que suele
reconstruirse para la tragedia sofoclea (Cfr. De Dios 1983, p. 196), elegimos seccionar el
analisis siguiendo sus hitos fundamentales.

8 Citamos siempre la ediciéon de ConTe (2009).
°Todas las traducciones del latin y del griego son nuestras.

10 Citaremos siempre las ediciones de Rapt (1999) y KannicHT (2004), correspondientes,
respectivamente, a los volimenes cuarto (Séfocles) y quinto (Euripides) de la publicaciéon
mas actual y completa de los Tragicorum Graecorum Fragmenta (TrGF). A su vez, para los
textos sofocleos, consultaremos la traduccién anotada de D Dios (1983) y la edicién critica
de PearsoN (1917) y, para los euripideos, las ediciones de CoLLarp & Cropp (2008) y JouaN
& VaN Looy (2002).

"RADT (1999, p. 331): ad sacra a Troianis Graecorum discessu laetis instituta [...] proba-
biliter rettulit prologoque adscripsit Welcker: “Welcker consigné que, probablemente, |el
fragmento alude] a los sacrificios dispuestos por los troyanos, debidos a la alegria por la
retirada de los griegos, y lo asigné en el prélogo”. Los corchetes siempre serdn agregados
nuestros.

2DE Dios (1983, p. 196).
13TerzAGHI (1956, pp. 552-564).

' TepescH! (2018). También, Pearson (1917, v. 2, 42): “Baoagoug suggests the profusion
of such spices characteristic of the East”.

1> TepEscHI (2018).
16 PEARsON (1917, v. 2, 41). Cfr. la Pauly-Wissowa (Wissowa et al., 1893: 1, 910-913).
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7 Segun la narracién de Eneas, testigo de la epifania (A. 2, 212), las dos serpientes se
tienden sobre el mar y se dirigen a un tiempo sobre la orilla (incumbunt pelago pariterque
ad litora tendunt, A. 2, 205), que estaban prontas a alcanzar (iamque arua tenebant, A. 2,
209). Podria entenderse arua, también, como algun lugar de la llanura. De este modo, el
relato virgiliano no coincidiria con la hipétesis de RoBerT, para quien, siguiendo el escolio
347 de Licofrén, la muerte sucederia en el templo de Apolo, mismo lugar en que Laocoonte
habia ofendido tiempo atras al dios, correspondiendo con el habito tragico de llevar a cabo
el castigo en el mismo sitio que la ofensa. Cfr. De Dios (1983: 196, n. 708).

18 Cfr. SrRI PATHMANATHAN (1965).

Y El motivo, segun el resumen de Proclo (Chr. 240-245) y el de Apolodoro (Epit. 5, 16),
ya existia en El saqueo de Troya de Arctino. También aparece en Quinto de Esmirna (12,
435-443) y Trifiodoro (235-246).

20 Cfr. Pearson (1917, v. 2, 40) y DE Dios (1983, p. 1986). Sobre la tradiciéon del motivo,
Homero (Od. 8, 505-513), Arctino (resumen de Proclo Chr. 240-245), Apolodoro (Epit. 5,
16), Dién de Prusa (11, 128), Quinto de Esmirna (12, 387-394) y Trifiodoro (250-257).

21 Cfr. HorsFaLL (2008, p. 71).

22 ToLEDANO VARGAS (2004, pp. 29-30), junto a otros estudiosos, destaca a Sofocles entre las
fuentes principales de Quinto de Esmirna (cfr. esp. 444, n. 784).

23 Para HorsFALL (2008, p. 188), Virgilio presenta a Laocoonte como sacerdote de Neptuno
siguiendo a Séfocles o a Euforion.

24 Entre otros, RapT (1999, p. 331) trasmite el escolio bizantino de Tzetzes: “unde Tzetz.
in Ar. Ran 664 a (IV 3, 875, 3 Koster) éx Aaokéwvtog tovto ZogpokAévg. Tlooewdov —
Alpvag’™: “de donde Tzetzes, en [el escolio] a Aristéfanes, Las ranas 664a, dice: ‘segun el
Laocoonte de Séfocles’™.

2 Segun KasseL —cfr. RapT (1999, p. 331)—, HERMANN anot6 en sus ejemplares: “No se puede
afirmar con certeza que aAog ¢v BévOeowv es de Soéfocles pero, de serlo, habra escrito
N moAwag aAog év BevOeory’ (‘o en las profundidades grises del mar’)” [la traduccién es
nuestra]. De esta manera, insinta que Séfocles distribuye el gobierno total de Poseidén en
dos planos, tanto en el mar claro (YAavkac Alpvacg, es decir, la superficie o la costa), como
en el oscuro (moAwag €v BévOeov, las profundidades).

26PEARSON (1917, v. 2, 42).

27PeARsON (1917, v. 2, 41, n. 1): “It will be noticed that the prayer of the chorus to Poseidon
agrees with the narrative of Vergil (Aen. 2. 201) and Hyginus”. A propésito del fr. 373 R,
SommERSTEIN (2003, p. 63; n. 17) escribe: “as Vanotti acutely notes, if writers of the Augustan
period could have cited a dramatist of Sophocles’ stature for the story that Aeneas founded
Rome, they would have done so like a shot. [n. 17] AusTiN (1964) on Aeneid 2.797 and 800
shows that Virgil knew Sophocles’ Laocoon”.

28 PEARSON (1917, v. 2, 42).
29 Cfr. RapT (1999: 331).

30RoBERT sitta el ataque en el santuario de Apolo, cfr. PEarsoN (1917, v. 2, 39) y D Dios (1983,
p. 196). SEcHAN (1926, p. 160-166) asocia esa escena a la pintura fragmentada hallada en
un vaso cerca de Bari (fig. 50). Sin embargo, concluye que a la imagen le faltan muchos
elementos como para confirmar la influencia directa de la tragedia (cfr. p. 166, esp. n. 1).
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31PeArsON (1917, v. 2, 40-41): “It seems that a sacrifice to Poseidon in gratitude for removing
their enemies was resolved upon (fr. 371) and Laocoon was perhaps instructed to carry it
out”. SEcHAN (1926, p. 163): “Le choeur célébrait Poseidon qui avait éloigné les Achéens, et
Laocodn, le prétre d’Apollon, se trouvait sans doute chargé du sacrifice d’action de gréces”.
Cfr. De Dios (1983, p. 196).

32 El episodio no se menciona en Homero ni en lo poco conservado de Lesques. Tampoco
en la llias Latina. En el resumen de Proclo sobre El saqueo de Troya (Chr. 240-245), los
troyanos solo llevan a cabo un banquete. La narracién tardia de Trifiodoro sobre la caida
de Troya tampoco describe el episodio. En el escolio de Tzetzes a Licofrén 347 se habla
apenas de la muerte de Laocoonte y la de sus hijos. Higino (Fabula 135) anota el sacrificio,
no el motivo, pero sigue la version virgiliana: cfr. DeL Hovo & Garcia Ruiz (2009, p. 225, n.
566). Para RoBerT —cfr. SEcHAN (1926, p. 162, n. 4)—, también una gran parte de la fabula
de Higino es una interpolacién de origen virgiliano. Solo el resumen que brinda Apolodoro
de El saqueo de Troya y la narracion de Quinto de Esmirna mencionan la realizacién de
sacrificios, sin embargo, los cultos no son ofrecidos a Poseidén. Segin Apolodoro (Epit.
5, 16-18), se celebra el sacrificio y un banquete en honor a la recepcién del caballo como
ofrenda, pero no se indica quién oficia el ritual. En Quinto de Esmirna (12, 502), tampoco
Laocoonte oficia de sacerdote de los sacrificios, que ocurren luego de su ceguera y de la
muerte de sus hijos. Alli, la huida de los aqueos motiva los rituales, pero parecen conectarse
mas con la alegria festiva inicial, mencionada a propésito del fr. 370 R, que con un agrade-
cimiento al dios.

330LD s.v. sollemnis: “often derived from SOLLVS ANNVS”.

3 SOLLEMNIS ARAS: aniversario sacrificio religiosas. (Serv. A. 2, 202, 1): “SOLLEMNIS
ARAS: altares sagrados para sacrificios que se celebran anualmente”. Servio hace la misma
interpretacion de A. 3, 301. La diferencia seméntica entre ‘anual’ y ‘solemne’ puede perci-
birse también, respectivamente, en A. 5, 53; 605; 9, 626 y en A. 6, 380; 8, 102; 8, 185.

% Cfr. Arctino (resumen de Procl. Chr. 252-256), Apolodoro (Epit. 5, 16), Higino (Fab.
135), Quinto de Esmirna (XIII, 23) y GrimaL (2006, p. 482). En la Eneida (6, 515-519), sin
embargo, la senal es realizada por Helena. Segun el escolio a Licofron 340, Anténor se
ocupa del hecho y, en Trifiodoro (510-521), lo efectian Helena desde sus habitaciones y
Sinén desde la tumba de Aquiles.

% Cfr. HiGHET (1972, pp. 247-248) y HorsraLL (2008, pp. 93-95).

37Hay que tener en cuenta que esta fuente constituye una parafrasis realizada por Dién
Criséstomo (Or. 59, 5-11).

38 Cfr. PEARsON (1917, v. 2, 187, n. 1).

39 Cfr. RapT (1999, pp. 414-415).

O Cfr. LSJ s.v. alBvoow; dvaBvoow; dponrtov; évOolaktog. La traduccién es nuestra.
41 Cfr. OLD s.v. accendere, incendere, succendere, inflammare, cremare.

2 Cfr. LSJ s.v. aibw y atBvoow.

43 Cfr. esp. OLD s.v. misceo 13a: “To produce, stir up (a confused activity, turbulent emotion,
etc.) [...] Sinon incendia —et VERrG. A. 2.329”.

4 Cfr. Jones, Jr. (1965, p. 123).
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4 undique uisendi studio Troiana iuuentus / circumfusa ruit certantque inludere capto,
A. 2, 63-64: “la juventud troyana, amontonéndose en torno al prisionero, se abalanza por
doquier para mirarlo y disputar en burlas”.

4 Cfr. fr. 789b K, 3.

DL} kaAwg dNta E€peoOa €uog etvat @idog, OTOTE Ye TV €HOL TTOAEUWTATWY
"Apyelwv Tépnvac. Tovtwv dn ¢ Adking avtika paAa Deéfelg diknv. {OA.} GAA
@ mEOG Bev émiofeg dpetvat to BéAog, fr. 789d K, 18-20: “{FIL.} ‘Con lindas palabras,
sin duda, afirmaste ser mi amigo, cuando has revelado ser uno de los argivos: imis peores
enemigos! Entonces, iya mismo sufrirés el castigo de sus injusticias!” {OD.} ‘iAy, no, por los
dioses! iDeja de apuntar con ese dardo!".

8 Cfr. fr. 789b K, 3.

9 {DL} oV duvatov, elmep ‘EAANV @v TuyxAvels, tO U anoAwAéval og év de 1)
Nuéoa. {OA.} aAAx mémovOd ye O avT@V TolLTA, €€ WV dikalws ool eV av PIAog
elnv, éxelvav d¢ €x000g, fr. 789d K, 7-8: “{FIL.} ‘Imposible, si eres de los griegos, que
no mueras hoy mismo’ {OD.} ‘Pero he sufrido tanto de su parte, que seria justo ser amigo
tuyo, iy enemigo de aquellos!™.

0 ENciNas ReGuero (2019, p. 230): “Odiseo establecia un lazo con Filoctetes basado en la
semejanza de sus respectivas desgracias y en un odio compartido, con lo que se atraia la
simpatia del héroe”.

> JouaN & VaN Looy (2002, p. 292; n. 47): “Ulysse devait compléter son conte mensonger
sur la mort de Palamede et sur les autres forfaits attribués au fils de Laerte et décrire la situa-
tion désastreuse de I'armée grecque. [n. 47] W. H. Friedrich, Philol., 94, 1939-1940 [1941],
157-163, a montré que le récit mensonger de Sinon aux Troyens dans I'Enéide (II, 77-104)
devait décalquer celui d’'Ulysse dans le Philoctete d'Euripide et permettait d’en restituer
les grandes lignes”. MdLLer (1990, p. 209) analiza la importancia del mito de Palamedes
en Euripides a partir de la evocacién connotada, no explicita, que se hace del héroe en el
Filoctetes de Séfocles. Este mecanismo responde a un principio general de esta tragedia
sofoclea por evitar mencionar lo aparentemente dado: “Die positiven Zeugnisse und Indi-
zien fir die Bedeutung des Palamedesmythos im Philoktet des Euripides werden indireckt
bestétigt durch den negativen Befund im sophokleischen Philoktet von 409. Vorgegebenes
zu vermeiden iste in durchgehendes Gestaltungsprinzip dieser Tragddie. Hier erinnert nichts
mehr an Palamedes. Die konsequente Aussparung seines Namens verrét Methode, fehlt er
doch selbst dort, wo man ihn berechtigterweise erwarten darf und es fiir den Verzicht auf
seine Erwéhnung keinen anderen Grund gibt als den Willen des Autors, ebendies nicht zu
tun”.

2Cfr. fr. 789d K, 11.

3 Cfr. A. 2, 145-149.

> Cfr. fr. 789b K, 2.

S Cfr. A. 2, 183-194.

%6 Cfr. D. Chr. 59, 1.

> Cfr. fr. 789b K, 3.

8 Cfr. A. 2, 128-130.

9 Acerca de este tema, cfr. LucareLul (2022, pp. 154-158).
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80 Cfr. HorsFaLL (2008, p. 183). También, las palabras burlonas de Turno (A. 148-152).
61 Cfr. RapT (1999, p. 493).

52RaDT (1999, p. 493): “Priamum haec Achilli dixisse coniecerunt Hermann et Welcker”:
“Hermann y Welcker conjeturan que Priamo dice estas palabras a Aquiles”.

8 Cfr. esp. QuinTo DE Esmirna (12, 238-246; 253-259; 389-390).

64LyNcH (1980, p. 173): “Sinon is a man of words alone, not a man of words coupled with
action”. Cfr. también, JonEs, Jr. (1965, p. 122).

® Cfr. LSJ, s.v. Opaovg, acep. 2: “more freq. in bad sense [...] audacious, arrogant, inso-
lent”.

%6 Cfr. PEarson (1917, v. 2, 326) y DE Dios (1983, p. 362).

5"‘aut quid iam misero mihi denique restat...’, A. 2, 70: “¢O qué me queda ya, por fin, a
mi, desgraciado...?”; ‘si miserum Fortuna Sinonem / finxit’, A. 2, 79-80: “si la fortuna hizo
de Sinén un desgraciado”; ‘adflictus uitam in tenebris luctuque trahebam’, A. 2, 92: “afli-
gido, arrastraba mi vida en medio de tinieblas y dolor”; ‘sed quid ego haec autem nequi-
quam ingrata reuoluo?’, A. 2, 101: “Pero, ¢por qué vuelvo en vano otra vez a estas cosas
ingratas?”; “prosequitur pauitans”, A. 2, 107: “prosigue, temeroso”; “obstipuere animi geli-
dusque per ima cucurrit / ossa tremor”, A. 2, 120-121: “los &nimos se paralizaron y un
temblor frio recorrié lo mas profundo de los huesos”; ‘quae sibi quisque timebat, / unius
in miseri exitium conuersa tulere’, A. 2, 130-131: “soportaron las cosas que cada uno
temia para si, convertidas en la ruina de un solo desgraciado”; ‘limosoque lacu per noctem
obscurus in ulua’, A. 2, 135: “Durante la noche, oscuro, me oculté entre unas ovas en un
lago cenagoso”; y ‘oro, miserere laborum / tantorum miserere animi non digna ferentis’, A.
2, 143-144: “Ruego que te apiades de tantos esfuerzos, que te apiades del alma que soporta

cosas indignas”.

% El temor de Odiseo, al principio, es auténtico (cfr. D. Chr. 59, 1), sin embargo, el héroe
miente después sobre su penosa situacién (fr. 789d K, 8; 10), hasta que Filoctetes, incluso,
la equipara con su propia desgracia (fr. 789d K, 9; 11).

69 Cfr. GraNSDEN (1985, pp. 60-72).



