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COMENTARIOS A CICERON,
DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

Introduccion

La India ofreci6 a los griegos, y, a través de ellos, a los romanos, hechos na-
turales y culturales que les resultaron mds o menos dificiles de interpretar en re-
lacién con el conjunto de herramientas del que iban provistos. Tanto los hechos
de una naturaleza que desconocian (animales, plantas, etc.), como los de una
cultura igualmente extrafia (vestimenta, alimentacion, religiosidad, doctrinas fi-
loséficas, etc.) les impusieron el desafio de entenderlas y presentarlas como in-
teligibles a su propia cultura. En cuanto a las doctrinas y précticas filoséfico-re-
ligiosas, el problema de la interpretacion es especialmente delicado a causa de la
complejidad misma de los asuntos y la dificultad de un entendimiento claro. Co-
mo consecuencia, resulta dificil seguir el camino de ciertas ideas y tratar de lle-
gar a su aparicion en escena en un momento preciso de esta historia, y a ello se
agrega el hecho de que el estado de las fuentes testimoniales es fragmentario e
indirecto.

Pero hay episodios determinables en el tiempo y en el espacio, como cuan-
do Alejandro Magno llegé en su carrera conquistadora al norte de la India, y
mantuvo, segiin cuentan Plutarco y otros autores, un didlogo con los llamados
gimnosofistas, los filésofos desnudos. Hablar sobre las doctrinas de estos hom-
bres es otra cuestién, como se deja ver en el hecho de que han sido distintas las
respuestas a la pregunta de si es posible que en las palabras de esos ascetas, in-
geniosas respuestas a preguntas dificiles, puedan hallarse los ecos de un pensa-
miento auténticamente indio. El ejemplo de Georges Dumézil, prestigioso inves-
tigador que, en este caso particular, ha dado una respuesta afirmativa, nos sirve
aqui como punto de apoyo'; pues indagaremos, dentro de esta misma linea, en
las palabras que uno de esos gimnosofistas, antes de morir autoinmolado en la
pira ante los asombrados ojos de Alejandro y su ejército, pronuncia en el buen
latin de Cicerén.

En el Libro I del didlogo De Divinatione, Quinto, el interlocutor estoico,
anuncia que va a exponer ejemplos de adivinacién por medio del suefio. Uno de
esos ejemplos, el que nos interesa en esta investigacion, no tiene que ver con sue-
fio alguno, sino con una experiencia en relacién con hechos futuros (praedictio et
praesensio) que se da en estado de vigilia, aunque, es preciso notarlo, casi en el
instante mismo de morir. Dicha situacién da lugar a dos elocuciones sobre la
muerte: una sobre la de aquel que se va a quitar la propia vida, referida al des-
tino ulterior de su parte inmortal, y la otra sobre la préxima muerte de un segun-

' En "Alejandro y los sabios de la India".
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EMILIO F. ROLLIE

do personaje.
El episodio ocurrié cuando Alejandro retornaba de su campafia en la India.
Esta es la versién que encontramos en Marco Tulio, De divinatione 1, 47:

Est profecto quiddam etiam in barbaris gentibus praesentiens atque
divinans, siquidem ad mortem proficiscens Callanus Indus, cum ins-
cenderet in rogum ardentem, "O praeclarum discessum", inquit, "e vi-
ta, cum, ut Hercule contigit, mortali corpore cremato in lucem animus
excesserit!". Cumque Alexander eum rogaret, si quid vellet, ut diceret,
"Optime”, inquit, "propediem te videbo". Quod ita contigit; nam Baby-
lone paucis post diebus Alexander est mortuus.

Incluso entre los pueblos barbaros, por cierto, existen el preconoci-
miento y la adivinacién. Asi, ya acercindose a su muerte, el indio Ca-
lano dijo al subir a la pira ardiente: "jQué espléndida separacion de la
vida, tal como sucedié con Hércules, cuando, una vez quemado este
cuerpo mortal, mi alma surja al encuentro de la luz!". Y como Alejan-
dro le pidiera que si queria algo, lo dijese, "bien -agregé-: te veré den-
tro de poco”. Y ocurri6 asi, pues en Babilonia, después de algunos dias,
Alejandro murio.

En el momento en que se prendi6 el fuego, y segtin algunas fuentes eso no
ocurri6 hasta que Calano estuvo encima de la pira, empezaron a sonar las trom-
petas, y lanzaron sus gritos de guerra los soldados y hasta los elefantes que lle-
vaba el ejército. Asi lo relata Nearco -uno de los historiadores que acompafiaron
a Alejandro-, citado por Arriano en Andbasis VII, 3, 6.

Es interesante notar que no hay testimonios del discurso de Calano ni en los
cronistas de Alejandro, ni en Megdstenes, las fuentes sobre India mds importan-
tes de la Antigiiedad 2. Cicerdn lo podria haber recibido de los historiadores de
Alejandro, quizds a través de Posidonio®. Sélo el elemento profético, la predic-
cién de la muerte en Babilonia, aparece mds tarde en Plutarco -Alex. 69, 6-, y Va-
lerio Médximo -1, 8 ext. 10-*. En cuanto al resto del discurso, conviene sefialar que
las versiones disponibles en Arriano, Eliano y también Plutarco contienen inte-
resantes datos; las palabras que estos autores pusieron en boca de Calano mues-
tran, como veremos mds adelante, aspectos que se pueden relacionar con las pa-
labras que le asigna Cicerén.

Si bien no existen fuentes griegas anteriores para el discurso completo, la

? Pease, p. 177, nota 5f. Vofchuk, "La India en Cicerén y los liricos latinos”, p. 148, agrega que tam-
poco existen en las fuentes rasgos proféticos atribuidos a Calano, pero que sin embargo pudieron
existir, siendo los que més tarde aparecen en Plutarco, Al 59, 6.

> Wardle, On Divination, p. 226

Segtin Pease, este tiltimo lo toma probablemente de Cicerén (nota 175-5, p. 176).
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COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

prediccién no es del todo ajena a la tradicién de los gimnosofistas: Arriano (And-
basis, 7, 1, 5-6) cuenta que, segun dicen, Alejandro se encontr6 con algunos sa-
bios indios que no se inmutaron por la presencia de su ejército, sino que comen-
zaron a golpear la tierra con los pies, y que, interrogados por el conquistador, le
dijeron que con ello querian significarle que cada uno era duefio del terreno que
pisaba, y que él, que queria conquistarlo todo, contra el bienestar de los demds,
cuando muriera "en muy corto tiempo", ocuparia sélo el lugar de su tumba.

Puede pensarse que si Calano toma la palabra en el texto latino es porque
existia una tradicion textual en la que, en efecto, lo hacia, y que por lo tanto sus
palabras pueden ser tratadas como las famosas respuestas de los gimnosofistas.
Por otro lado, no deberemos descartar la posibilidad de que Cicerén las haya
agregado al episodio; en ese caso, no hay que perder de vista que este autor ha-
bria contado con un elemento de verosimilitud, un conocimiento compartido se-
gun el cual la doctrina expuesta podria haber pasado ante el publico lector co-
mo auténtica doctrina india. Hay que decir, entonces, que desde el punto de vis-
ta de los estudios greco-indios es licito emprender una investigacion sobre el ori-
gen de este discurso.

Ubicacion del pasaje

Ante todo, el episodio de Calano se destaca por su particular ubicacién, pues,
segiin ya se anuncid, estd relatado como ejemplo de adivinacién por medio del
suefio. Este tema se introduce en I, 39; en I, 42 comienzan los ejemplos nacionales
(sed propiora videamus), y en 1, 46 los extranjeros (externa). Aqui se narra primero un
suefio de la madre de Félaris, y luego uno de Ciro, y seguidamente, en I, 47, apa-
rece el episodio de Calano, en el que el suefio no estd presente en absoluto.

La evidente impropiedad de la ubicacién de este pasaje es explicada por el
mismo Cicer6én un poco mds adelante, después de desarrollar dos temas que de-
bian haber precedido a nuestro episodio: 1- una traduccién del libro IX de la Repi-
blica de Platén (571c-572a-b), en donde Sécrates expone la doctrina del cuerpo y el
alma (animus), y describe qué pasa con esta tltima cuando el hombre duerme (I,
60-61); 2- la relacion directa entre el suefio y la muerte, y el hecho consiguiente de
que los que estdn por morir poseen facultades adivinatorias. Es después de esto,
entonces, cuando leemos lo siguiente: Ex quo et illud est Callani de quo ante dixi, et
Homerici Hectoris, qui moriens propinquam Achilli mortem denuntiat (1, 65).

Debido a esta particular ubicacién en el texto, las palabras de Calano resul-
tan ser la primera exposicién de la doctrina del animus que Cicerén brinda en su
didlogo. Para la interpretacién de esta doctrina nos serviremos de dos pasajes en
los que Marco Tulio traduce a Platén: una versién de Fedén 115c¢ en Tusculanas, 1,
103, texto escrito poco antes que De divinatione, y el pasaje mencionado de Repii-
blica. En ambos fragmentos, Sécrates se expresa sobre el animus en forma muy
similar al gimnosofista, con la particularidad de que el segundo texto, ademas,
debia haber precedido al episodio de Calano en De divinatione.
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Desde el punto de vista del asunto del tratado -la adivinacién-, sélo tienen
interés las palabras relativas a la préxima muerte de Alejandro. Por otro lado, en
el marco de los estudios greco-indios, es necesario revisar con atencién las fuen-
tes griegas referidas a Calano en busca de los elementos auténticamente indios
presentes en el ilustre personaje, distinguiéndolos a su vez de aquellos que pro-
vienen de la particular interpretacion griega (interpretatio Graeca), como por
ejemplo la forma de ver pautada por la filosofia helenistica; esto tltimo supone
como condicién el estudio de las fuentes sédnscritas adecuadas. De esa manera,
se observé el hecho del suicidio, compardndolo con aquello que las fuentes séns-
critas registran sobre éste. Pero nos parece que algo puede agregarse atin a la in-
terpretacién del episodio, tal como lo cuenta Cicerén, si se considera la posibili-
dad de que las palabras del asceta indio sobre el destino ulterior de su animus,
que parecen poder ser interpretadas a partir de la filosoffa greco-romana, tengan
en realidad elementos originalmente indios. Otra cuestién que examinaremos es
la posibilidad de que ideas indias estén presentes bajo alguna forma en ciertas
doctrinas griegas, como resultado de un contacto histérico entre las culturas;
ademds, por tltimo, propondremos la comparacion de estas doctrinas, mds alld
del contacto, para iluminar no sélo el episodio y su sentido para los lectores de
la época de Cicerdn, sino el estado del pensamiento sobre la relacién cuerpo-al-
ma en Grecia, Roma e India.

Por otro lado, hay algo sobre lo que debe llamarse la atencién desde el pun-
to de vista de la filologia cldsica: los dos comentarios a este texto de Cicerén (el
de Pease y el de Wardle) no contextualizan bien el episodio con citas de fuentes
griegas y latinas (entre ellas Cicer6n mismo), y por lo tanto fallan en esclarecer
el tema del conocimiento de la India en la antigitiedad, particularmente en un
clésico latino.

Para los fines de llevar a cabo el andlisis del episodio, distinguiremos en €l
dos niveles: 1) el acto material de la autoinmolacién en el fuego, 2) las palabras
pronunciadas por el asceta, distinguiendo: a- la idea de que el animus, una vez
consumido el cuerpo por el fuego, ird hacia la luz, idea ilustrada con el ejemplo
de Hércules: o praeclarum discessum e vita, cum, ut Hercule contigit, mortali corpore
cremato in lucem animus excesserit; b- el presagio sobre la préxima muerte de Ale-
jandro: propediem te videbo.

La muerte en la pira y la doctrina sobre el alma, segtin la cual el animus ten-
drd un destino luminoso, estdn articulados por la frase in lucem; porque cuando
Calano se quita la vida en el fuego es claro que va de la luz hacia la luz.

Buscar un sentido originalmente indio para la interpretacién de este episo-
dio no es en principio una tarea vana, empezando por el hecho de que el suici-
dio en el fuego es una costumbre ampliamente registrada en los documentos li-
terarios de la India. En el caso de la doctrina sobre el animus, la pregunta que for-
mularemos es, en primer término, si se trata de una doctrina extrafia al pensa-
miento indio, es decir atribuida (y en este caso si tiene que ver con el modelo de
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COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

Hércules y su presencia en la imaginacién de los historiadores griegos que escri-
bieron sobre el asunto, o si es una doctrina atribuida por Cicerén, ya sea platé-
nica o estoica). En tltimo término nos interrogaremos sobre la posibilidad de
que haya de por medio una doctrina caracteristica del pensamiento de la India
antigua, en alguna de sus vertientes.

Calano y los gimnosofistas

El primer conocimiento de los ascetas indios en Occidente fue el que tuvie-
ron los compafieros de Alejandro en Taxila (si aceptamos que los ascetas de He-
rédoto, hombres que comen plantas, no matan animales y no viven en casas, res-
ponden a un modelo ya establecido en la antigua literatura etnogréfica®).

Antes de Alejandro, los indios representaban para los griegos s6lo un pue-
blo bérbaro entre otros, cuyas tinicas caracteristicas relevantes eran su mayor le-
jania geogréfica y una mitica predisposicion a la justicia (esto tiltimo, es decir un
tipo de sabiduria primitiva, no comparable con la filosofia griega, habia llegado
a ser un fopos de la literatura sobre los pueblos lejanos). En el periodo alejandri-
no, en cambio, existié un creciente interés por la sabiduria de los extranjeros, y
es a partir del encuentro con los ascetas indios relatado por Onesicrito que la In-
dia adquiere fama como un pais de fil6sofos.

El hecho que caus6é mayor impresién a los griegos en relacién con estos
hombres fue su desnudez, y de alli el nombre con el que mds tarde fueron pre-
ferentemente llamados: gymnosophistai (filésofos desnudos). Esa palabra, sin em-
bargo, no fue utilizada por los contemporéneos de Alejandro, pero llegé a ser la
de mayor aceptacién, sobre todo en el periodo romano. En principio se los lla-
mo sophistai y philosophoi, y luego también gymnetes, haciendo igualmente alu-
si6én a su desnudez, y brachmanes. En latin se usaron las palabras gymnosophistae
y sapientes.

Las fuentes mds importantes para los gimnosofistas de Taxila son Aristébu-
lo y Onesicrito®. Este ultimo fue, entre los historiadores que acompafiaron al con-
quistador macedonio, el que probablemente permanecié mds atado a las tradicio-
nes literarias griegas, y asi su conocimiento de la literatura anterior le dict6 un
modelo para elaborar el conocimiento de primera mano al que pudo acceder. Era
aprendiz del filésofo Diégenes, y como tal buscé y encontré algo que tenfa direc-
ta relacién con el ideal filoséfico de los cinicos; lo que le interes6 realmente, mds
que la doctrina dificilmente comprensible de los filésofos indios, fue que ellos re-
presentaban el topos de una sabiduria pristina que los griegos habian perdido’.

Los primeros en narrar la historia de Calano, el asceta que acompafi6 a Ale-

5 Como lo hace Karttunen, India and the Hellenistic World, p. 55. Vofchuk -1982- sostiene, siguiendo
a Lassen, que la de Her6doto III, 100 es la primera referencia a los ascetas indios.

¢ Fragmentos en Estrabén 15, 1, 63 ss. (Onesicrito), y 15, 1, 61 (Arist6bulo).

7 Karttunen, India in early greek literature, pp. 111-112.
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jandro en su regreso hacia el Oeste y se autoinmol6 en la pira, fueron Cares (en
Ateneo, Deipnosofistas, X, 436f) y Onesicrito (en Estrabon, Geografia, XV, 1, 68).
Autores posteriores (siglo I d.C.) han aportado diversos datos sobre el nombre
del asceta: para Josefo, Callanus significa "filésofo" en la India®; Plutarco sefiala
que su nombre propio era Sphines (Al. 65, 5). Actualmente se acepta que corres-
ponde al antiguo indio kalyanam (bueno, noble), cuya forma précrita del noroes-
te, es decir, vertida a una lengua vulgar hermana del sénscrito, es Kalana’.

Después de la muerte de Alejandro, el autor mas importante es Megastenes,
embajador griego en la corte seléucida (comienzo del s. III a. C). Los numerosos
fragmentos conservados tienen el valor de estar en mayor medida que los anterio-
res apoyados en la realidad india, como se ve por ejemplo en el hecho de que fue
él quien hizo la distincién de que no todos los brahmanes son ascetas, y que el as-
cetismo puede ser una etapa en la vida del brahman®. Este autor enriquecit la fi-
gura de Calano al contraponerla con la de otro asceta llamado Mandanis: contra-
riamente a Calano, aquél respondi6 negativamente al requerimiento de Alejandro
de que lo acompafiara, diciendo que no deseaba méds de lo que tenia alli, y que la
muerte sélo lo liberarfa de su cuerpo, que era un incémodo compaiiero (&mwob-
avévTa 8¢’ dmaAlayrioeobal ouk émieikols Euvoikou ToU ocdouaTos -el fragmen-
to se conserva en Arriano, Anab. 7, 2, 2-4, y también en Estrabén 15, 1, 68-)

Desde esta postura, Megdstenes critica a Calano por su actitud, tilddndola
de sensualista y por lo tanto contraria al auténtico cardcter ascético".

Estrab6én menciona el caso de la muerte de Calano como un ejemplo del de-
sacuerdo entre los historiadores (15, 1, 68), y proporciona dos versiones diferen-
tes, una de las cuales es la que recogen Cicerén y Arriano. En este punto, Estra-
bén dependeria de Megdstenes. Arriano menciona a Nearco, pero tanto él como
Plutarco parecen haber estudiado los escritos del gedgrafo®.

Onesicrito cuenta (en Estrabén, 15, 1, 64) que tuvo una conversacién con Ca-
lano, en la que éste le espet6é un discurso sobre la relacién entre la arrogancia de
los hombres y la vida lujuriosa de la edad de oro®. Pero su versién no tuvo ma-
yor influencia en la literatura posterior™.

* Contra Ap., 179.

® Karttunen, India and the Hellenistic world, p.60.

En Estrabén XV, 1, 59. Alude allf a la divisién de la vida en perfodos llamados 4sramas: estudian-
te, padre de familia, asceta, ermitafio. Los gymnosofistas pertenecen a la tercera o cuarta etapa.
También en Arriano, II, 2, 3-4. Karttunen, India and the Hellenistic world, p. 65, sostiene que Megds-
tenes incurre en una critica excesiva. Para Brown la critica a Calano, y a la costumbre misma del
suicidio (en Estrabén, 15, 1, 68), sélo tiene por objeto enfatizar por contraste la sabiduria del au-
téntico sabio indio, encarnada en Mandanis ("A Megasthenes Fragment on Alexander and Man-
danis", pp. 133-134).

12 Steele, "Some features of the later Histories of Alexander”, pp. 303 y 309.

Velissaropulos considera la posibilidad de que este discurso provenga de Hesiodo, en tanto que
Lassen, citado por él mismo, consideré que se referia a los yugas de la India ("The Ancient Greek
Knowledge of Indian Philosophy", p. 262).

“ Tarn, The Greeks in Bactria and India, p. 429.
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COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

En cuanto a las doctrinas y practicas de los gimnosofistas, disponemos de
numerosos datos, modalizados ciertamente por el tamiz mds o menos deforma-
dor de la interpretatio Graeca. Esta informacién nos servird para comprender me-
jor a Calano.

En primer lugar, es caracteristico el desprecio que estos sabios desnudos
mostraban por la muerte, topos que aparece ya en Ctesias, autor anterior a Ale-
jandro (BavaTou katappoviioews-F45, 30-). En Estrabén, 15, 1, 60, leemos que
sus hébitos son frugales, se alimentan de granos, tienen una gran resistencia fi-
sica, siendo capaces de permanecer todo el dia en una misma postura, sin mo-
verse (modo de vida que inclin6 a Occidente a creer que vivian muchos afios);
en 15, 1, 61 dice que Aristébulo habia visto a dos, uno con la cabeza rapada y el
otro con pelo largo; en 15, 1, 63 dice que Onesicrito fue enviado a conversar con
los ascetas, y que los encontré en niimero de veinte, practicando diversas postu-
ras, yaciendo, sentados o acostados, inméviles y desnudos; y que soportaban un
sol abrasador, cuya fuerza era tanta al mediodia que se hacia dificil poder cami-
nar con los pies descalzos.

El episodio del encuentro de los gimnosofistas y Alejandro tuvo una enor-
me resonancia en el mundo griego, y de él circulaban distintas versiones, de las
cuales la mds antigua que conocemos se conservé en un papiro. En el periodo
romano se sumaron muchos datos adquiridos a través de las embajadas a Roma.
En el capitulo 64 de la vida de Alejandro, Plutarco nos brinda el testimonio mds
famoso del didlogo que los gimnosofistas sostuvieron con el conquistador, o més
bien las respuestas que dieron a diez preguntas preparadas especialmente para
poner a prueba su proverbial agudeza. Se trataba de nueve cuestiones relaciona-
das con asuntos como la vida y la muerte, la estructura del mundo, los anima-
les, el dia y la noche, la deificacién de un mortal. Pero no se admitian elementos
realmente indios en las enigmaticas respuestas de los gimnosofistas hasta que
Dumézil sefialé que ellas suponian ciertas concepciones caracteristicas de la fi-
losofia india y sus diferentes escuelas: las ideas de duhkha, el dolor que supone
la existencia, moksa, la liberacién final,ahimsa, la no-violencia y compasién para
con todos los seres, sva-dharma, el deber propio de cada casta, etc. Conceptos to-
dos que los griegos no pudieron comprender sino de acuerdo con los términos
de su propia cultura.

De todos los hombres que los extranjeros griegos abarcaron con el nombre ge-
neral de gimnosofistas, solamente dos, Mandanis y Calano, conservaron un nom-
bre y un carécter definido. Este uiltimo, protagonista de un episodio memorable,
ha tomado la palabra en un fragmento de Cicer6n para hablar al mundo occiden-
tal de algo que, curiosamente, tiene un claro sentido si se lo lee como expresion
del pensamiento brahmadnico: la creencia en la eternidad del atman y su liberacién
del peregrinaje de la vida para buscar su unién con brahman, lo absoluto.

15

AUSTER 13 (2008): 9-36
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La muerte en la pira y sus modelos en la literatura griega e india.

La costumbre de los indios de suicidarse en el fuego fue bien conocida en el
mundo romano, como lo demuestra el hecho de que otro texto de Cicerén, las
Disputationes Tusculanas, la menciona en varias ocasiones.

La primera es una indicacién hecha como al pasar (uri se patiuntur Indi -1I,
40-), que define un conocimiento uniformador de los rasgos de una cultura ex-
trafia: en adelante se pensara que el suicidio era una préctica generalizada entre
los sabios indios, de manera que en Plinio encontramos ya una afirmacién ro-
tunda, formulada por extensién del caso particular de Calano®.

En V, 77 (citado por Wardle en su comentario ad I, 47) Cicer6n habla de la
rudeza de los indios, que soportan desnudos el frio extremo, y también, por su-
puesto, el fuego de la pira:

Quae barbaria India vastior aut agrestior? In ea tamen gente primum
ei, qui sapientes habentur, nudi aetatem agunt et Caucasi nives hiema-
lemque vim perferunt sine dolore, cumque ad flammam se applicave-
runt, sine gemitu aduruntur (Tusculanae, V, 77)

¢Qué pais barbaro es mds rudo y salvaje que la India? Pues en ese pue-
blo los que son considerados sabios pasan el tiempo desnudos y sopor-
tan sin dolor las nieves del Cducaso y el rigor del invierno, y cuando
se arrojan a las llamas se dejan consumir sin un gemido.

En el siguiente pdrrafo tenemos una referencia mds especifica, que implica
un mejor conocimiento de las costumbres indias:

Mulieres vero in India, cum est cuius earum vir mortuus, in certamen
iudiciumque veniunt quam plurimum ille dilexerit -plures enim sin-
gulis solent esse nuptae- quae est victrix, ea laeta prosequentibus suis
una cum viro in rogum imponitur, illa victa maesta discedit. (Disputa-
tiones Tusculanas, V, 78)

Y en la India, cuando muere el esposo de alguna mujer, ellas disputan
en una competencia sobre a cudl ha preferido aquél -pues cada uno
suele tener muchas esposas-. La que sale vencedora es la tinica que, fe-
liz, es acompariada por sus parientes y colocada en la pira junto con su
marido; la otra, vencida, se aparta tristemente.

¥ Quintum genus, celebratae illis et prope in religionem versae sapientiae deditum, voluntaria semper morte
vitam accenso prius rogo finit (Historia Naturalis, V1, 66).
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COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

La fuente literaria que sirvi6 al hinduismo como modelo para la cremacién
de las viudas -en sanscrito sati - estd en el Srimadbhagavatapurdnam, en el episo-
dio del sacrificio al que no se le permiti6 la entrada a Sjva; entonces Sati, su es-
posa, se consumio entre las llamas originadas por el solo poder de la concentra-
cién:

tatah svabhartuscaranambujasavam jagadguroscintayati na caparam
d,adazs’a deho hatakalmasa sati sadyah prajajvala samadhinagnind
(Srimadbhagavatapuranam, 4, 4, 27)

Entonces, pensando en su esposo, en el néctar del loto de sus pies, en
el gurd del mundo, y sélo en él, Sati se envolvié con el fuego produci-
do por su concentracién, destruyendo las impurezas de su cuerpo.®

La otra cita (segunda en el texto, e incluida por Pease en su comentario ad [,
47) es una referencia al tinico caso particular que se conocia por entonces en Eu-
ropa:

Callanus Indus, indoctus ac barbarus, in radicibus Caucasi natus, sua
voluntate vivus combustus est. (Tusculanae disputationes, 11, 52)

El indio Calano, bérbaro e inculto, nacido a los pies del Cducaso”, se
quemo vivo por propia voluntad.

Aqui se ve la valoracion del personaje como extrafio al mundo civilizado,
con lo cual se acentiia el cardcter exético de ese inusual desprecio por la vida.

Pero una cosa es que el suicidio de Calano haya llegado rdpidamente a
constituirse en un topos literario, y otra diferente la idea de que la préctica de sui-
cidarse en el fuego era general entre los filésofos indios. Aunque, en todo caso,
debe advertirse que no era una costumbre desconocida en ese pais: existen refe-
rencias a la muerte en la pira en varios textos de la literatura sénscrita, como
Brhadaranyakopanisad V, 11; Markandeya-Purana 136, 6; Ramayapa 111, 5, Mahabha-
rata, 116, 31; Kathasaritsagara, Dasakumadracarita, etc’®. En Vasistha-dharmasitra 29, 4,
la muerte voluntaria por el fuego se formula breve y claramente: Agnipravesad-
brahmalokah (entrando en el fuego -se obtiene- el mundo de brahman). Es-

' Esa costumbre fue suprimida en 1829 por el imperio britédnico, no sin escasa resistencia por parte
de la India tradicionalista, de manera que algunos autores anotan un punto a favor del imperia-
lismo.

v El Cducaso al que se refiere Cicerén no es el Cducaso escita, sino otro monte que llamaron asf los
macedonios que acompafiaban a Alejandro (Arriano, Andbasis 8, 2, 4). Su nombre es Parapamiso,
y lo llamaron asi porque encontraron una gruta que creyeron ser el lugar donde estuvo Prometeo
cuando robé el fuego (Andbasis 8, 5, 11).

18 Fuentes mencionadas por Fick, "Der indische Kalanos und sein Flammentod", pp. 8, 11, 13, 14.
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te texto, que representa el tiltimo resto de los satras de una escuela védica, en
principio s6lo habria tenido autoridad para los rigvedins, pero més tarde llegé a
ser un referente para todos los brahmanes®. El sijtra recomienda la auto-crema-
cidn, y asi respalda la ensefianza de los Purapas, y en particular el acto llevado a
cabo por Calano y que tanto dio que hablar a Occidente.

En Grecia el suicidio filoséfico nunca fue algo comun (el caso mds conocido
es el de Empédocles), y Platén, por ejemplo, habla de una doctrina mistérica se-
gun la cual el suicidio no es una salida agradable a los dioses, ya que éstos cui-
dan a los hombres como a un rebafio (Feddn, 62 b). Asi, nunca dej6 de ser consi-
derado una costumbre de ascetas extrafios, y s6lo como tal desperté interés y ad-
miracién.

El marco para la interpretacién del suicidio de Calano con el que podia con-
tar un receptor griego, o un romano conocedor de la literatura griega, estaba con-
formado por los referentes literarios que pudiera tener a mano. Es posible ver
esas referencias, mds o menos expresas, en las distintas versiones del episodio.

El mejor ejemplo de una muerte al estilo de nuestro gimnosofista que un an-
tiguo podia tener en la cabeza era el de Heracles; el acto inusitado de arrojarse
voluntariamente al fuego cuenta con su modelo como garantia de que es un ac-
to inteligible, no del todo inusitado para un ptblico griego o romano. En ese ca-
so, ademds, se presentaba un suicidio filoséficamente correcto, ya que tenia la
aprobacién que Sécrates da en Feddn, 62¢, cuando dice que estd bien lo de no
darse muerte uno mismo, pero sélo hasta que llegue un caso de fuerza mayor.
La novedad del pasaje de De divinatione estd en que el gimnosofista menciona en
forma expresa este modelo.

Pero el episodio estd compuesto por varios segmentos -de los cuales el sui-
cidio, como acto puntual, es tan s6lo uno-, y un andlisis detallado muestra que
también podian funcionar otros modelos literarios.

He aqui la versién de Cares, conservada por Athenaeus:

Xd&pns & 6 MuTiAnvaiol ev Tail mept? AAeEavBpou icTopials Teph
KaAd&vou &1 cov ToU’ [vdoU gihocdou, STL ‘prpas EauTov €l TTUPAY
vevnuévny amébave, pnol v 8T kai Emi TG pvriuaTt avtou digbnkey’
AAEEQVBPOS YUHVIKOY Gy dva Kal HO UCIKOV EyKwiiwv.(Ateneo, Deip-
nosophistae, X, 436-437)

Al hablar acerca de Calano, el fil6sofo indio, Cares de Mitilene dice, en
su historia de Alejandro, que muri6 después de arrojarse a la pira que
habia construido, y que Alejandro dispuso un certamen atlético y un
festival de miisica en memoria suya.

¥ Max Miiller, The Sacred Books of the East, Vol XIV, Part II, p. 136.
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COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE 1, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

El lector podia entender la secuencia distinguiendo tres momentos, defini-
bles a partir de prestigiosos referentes literarios: 1- la construccién de la pira; 2-
el suicidio en el fuego; 3- los juegos celebrados posteriormente.

Para la construccién de la pira el referente es Séfocles, Traquinias, 1193 ss.,
donde Heracles, sintiendo ya la cercania de la muerte provocada por la ttinica
letal que le habia regalado Deyanira, hizo construir una pira funeraria, y final-
mente dej6 que el fuego consumiera su parte mortal. Siglos después la tragedia
de Séneca evoca la imagen de la pira elevandose hacia los astros (Aggeritur om-
nis silua et alternae trabes / in astra tollunt Herculi angustum rogum -Hercules Oae-
teus, 1637-38-).

También podia funcionar para este mismo momento el canto 23 de Iliada
(vv. 161-165), cuando Agamenén ordena buscar lefia para preparar la pira fune-
raria de Patroclo.

El texto conservado por Arriano desarrolla mds esta instancia. Alejandro en-
carga a un futuro rey la construccién de la pira en la que morirfa Calano:

keAeUoar vnobfjvar adtdd Tupdv, kal TavuTns EmpueAndfivai
TTtoAepaiov o6V Adyo u TV cwuaTtopUAaka.(Arriano, Andbasis de
Alejandro, VII, 3, 2-4)

(Alejandro) ordené que se le preparara una pira funeraria, y que de ello
se encargara Tolomeo, el hijo de Lago, hombre de su guardia personal.

El tercer momento, la competencia atlética y musical que, segtin Cares, or-
dené Alejandro por la muerte de alguien que habia merecido su consideracién,
pudo leerse en el marco de Iliada, 23, 257-261, en donde Aquiles dispone los jue-
gos finebres.

La versién de Cicerén consiste en un desarrollo del segundo momento, pe-
ro de ningiin modo es una absoluta innovacion, ya que la fuentes de Plutarco y
Arriano también lo desarrollaron en ese mismo sentido al mencionar las plega-
rias y los himnos en la lengua de los indios que Calano habia pronunciado an-
tes de morir; también Eliano, cuando dice que adoré al sol, desarrolla este se-
gundo momento. Por otro lado, el lector de la versién de Marco Tulio estaba ar-
mado con un episodio de Iliada al que el discurso profético de Calano no deja de
remitir: en Iliada, 23, 62-8 se presenta el alma de Patroclo (su yuxi, es decir, su
animus) ante Aquiles, durante el suefio, y le presagia su préxima muerte. El epi-
sodio resulta significativo por dos detalles: Aquiles era uno de los principales
paradigmas de Alejandro, y el cuerpo de Patroclo acabard, como el de Calano,
consumido en la pira.

Volviendo a Hércules, su modelo resulta adecuado, también, por otras razo-
nes. Pease anota que la mencién de este ejemplo tiene sentido en el contexto de
la consciente comparacién que establecia Alejandro entre sus hazafias y las del
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semidils; y, para apoyar su afirmacién, brinda al lector los niimeros de algunos
pasajes de Curtius Rufus. Wardle, por su parte, comenta que el conquistador
acostumbraba vestirse como Hércules (y menciona a Athenaeus, 537f), y que pe-
netré en India emulando justamente a dicho héroe®. Pero Pease también sefiala
en su comentario ad locum que "the comparison to Hercules seems a little out of
place in the mouth of this Hindu"*. Hay algo que recordar, sin embargo, para una
mejor comprension de si es mas o menos adecuado que Calano invoque el nom-
bre de Hércules: primero, que ya para entonces las historias de Heracles habfan
sido popularizadas en la India por Cleitarco, uno de los que acompafiaban a Ale-
jandro?, y segundo, un argumento que viene de otro texto de Cicerén. Porque los
datos anteriores son correctos en general, pero no dan una explicacién particular
con respecto al tema, es decir, a su sentido dentro de la obra de Cicerén: en efec-
to, nuestro autor escribe en otro lugar sobre un Hércules indio, que es el quinto
en la lista que confecciona en De natura deorum, 3, 42 (quintus in India qui Belus di-
citur). El nombre Belus posiblemente se relaciona con el indio Bala(rama) héroe ca-
racterizado por su gran fuerza -bala-*. Podemos concluir, entonces, que el hecho
de que un personaje indio, pueblo al que Cicerdn le adjudica el conocimiento de
un quinto Hércules, mencione al Hércules griego, y siendo ademads que éste era
objeto de particular culto por parte de Alejandro, a quien Calano decidi6é acom-
paiiar despreciando a los suyos, no resulta aqui tan fuera de lugar.

La doctrina del animus

Sobre el origen del discurso de Calano, que, como ya se dijo, no aparece en
otras fuentes, hay que plantear las siguientes posibilidades: A- que las palabras
del asceta sean un agregado de algtin autor griego o romano; B- que realmente
Calano haya dicho algo més o menos parecido antes de morir, y eso haya sido
recogido por alguno de los cronistas griegos (a través, claro, de sus intérpretes).

Sélo en el segundo caso parece probable que pueda detectarse, mediando la
deformacién producida por malas interpretaciones, algiin rasgo del pensamien-
to indio, como una doctrina sobre la vida después de la muerte. En el primer ca-
so hay que plantearse por qué esas palabras le son adjudicadas a Calano; y tam-
bién, por tltimo, si es que el discurso fue incluido en el episodio por Cicerén,

2

8

On Divination, p. 226.

De Divinatione, nota 5 f, p. 177.

2 Tarn, Alexander the Great, Vol II, Sources and Studies, pp. 51-52.

2 Como sugieren André y Filliozat, L'Inde vue de Rome, nota 8, p. 340. Para Renou el Hércules indio
de los griegos es una superposicion de las figuras de Krspa y de iva (E! Hinduismo, EUDEBA, Bue-
nos Aires, 1973, p. 49).

Stoneman habla de tres intérpretes ("Naked Philosophers", p. 103), y cita a Tarn (The Greeks in Bac-
tria and India, Cambridge, 1951, p. 429), quien sugiere que el primer paso de traduccién era de un
dialecto local indio al sanscrito.

2]

2

®
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COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

hay que preguntarse por qué un personaje indio, indoctus ac barbarus, expone
una doctrina del animus, cosa que a esa altura de la exposicién del estoico Quin-
to no ha hecho ningtin otro personaje.

A) El alma, el cuerpo y la luz en Cicerén.

Examinaremos primero la posibilidad de que en las palabras de Calano se
contenga una doctrina del animus de origen puramente griego, sin interrogarnos
sobre la fuente del discurso. Comenzaremos por la leyenda de Hércules.

Hércules obtuvo un lugar entre los dioses® debido a su naturaleza semidi-
vina, porque s6lo los héroes pueden elevarse al cielo, como lo hicieron Céstor y
P6lux en Grecia, y Rémulo-Quirino en Roma. El componente inmortal que aban-
donaré el cuerpo de Calano es llamado por Cicerén animus; en el caso de Hércu-
les, lo que se eleva hasta los dioses es sélo la parte inmortal correspondiente a
su ascendencia paterna, y no se hace diferencia entre su cuerpo y su espiritu.

El ejemplo de Hércules no hablaba expresamente del destino animus. Ovi-
dio no menciona para nada una doctrina semejante®. Y si la tradicién hubiera in-
cluido una doctrina del tipo de la que menciona Calano, creemos que Séneca lo
habria tomado en cuenta para su tragedia; porque este autor, que aprovecha la
oportunidad para poner en boca de su Hércules varios tépicos del estoicismo
(los de vir durus, intrepidus, immotus, etc. -Hercules Oetaeus, 1737-1741-) no habria
descartado ideas que expone en otros escritos (por ejemplo Epistulae ad Lucilium
120, 15: Maximum, inquam, mi Lucili, argumentum est animi ab altiore sede venientis,
si haec in quibus versatur humilia iudicat et angusta, si exire non metuit; scit enim quo
exiturus sit qui unde venerit meminit, y 102, 28: discutietur ista caligo et lux undique
clara percutiet)?.

En lineas generales, sin embargo, este ejemplo hablaba de la inmortalidad
de una parte de la persona en oposicién al cuerpo mortal, y entonces, aunque no
menciona el animus en forma expresa, el relato presenta los elementos esenciales
del cuadro: una parte inmortal que es conducida por el fuego de vuelta al mun-
do divino.

» Asi, por ejemplo, en Ovidio, Met. IX, 250-56:
omnia qui vicit, vincet, quos cernitis, ignes;
nec nisi materna Vulcanum parte potentem
sentiet. aeternum est a me quod traxit, et expers
atque inmune necis, nullaque domabile flamma.
idque ego defunctum terra caelestibus oris
accipiam, cunctisque meum laetabile factum
dis fore confido.
% Pero, puede pensarse, porque Ovidio responde més bien a la tradicion del Hércules c6mico (se-
gtin afirma Galinsky, "Hercules Ovidianus", p. 103).
7 Asi, para la frase in lucem Pease remite a Séneca, pero no a su Hercules Oetaeus.
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Referencias a otros textos de Ciceron

Segtin anota Pease?, la frase in Iucem en el discurso de Calano debe ser inter-
pretada a la luz de Tusculanae 1, 43 (y cita ademads algunos pasajes de didlogos se-
nequianos). Pero lo cierto es que en este fragmento, en donde Cicer6n habla del
destino del animus después de su separacién del cuerpo, no hay en absoluto refe-
rencia a que la luz es aquello hacia lo que el alma tiende en su viaje post-mortem;
s6lo se menciona el calor, que, en su biisqueda de lo semejante, es la causa del mo-
vimiento. El pasaje pone el foco en el movimiento como prueba de la inmortalidad
del alma® -y ello se refleja en las palabras que predican al sustantivo animus: eva-
dat, perrumpat, velocius, celeritas, etc.-, desde su inicio con la muerte hasta la obten-
cién del estado de reposo: cum enim sui similem et levitatem et calorem adeptus est, tam-
quam paribus examinatus ponderibus nullam in partem movetur...

Una referencia para la expresién in lucem debe estar relacionada con la se-
gunda prueba de la inmortalidad del alma, es decir, su naturaleza comtn con la
divinidad. La referencia a lo brillante en la traduccién que hace Cicerén del tex-
to platénico no se relaciona con el movimiento, sino con esta segunda prueba.

Parece mds adecuado, entonces, referir la frase in lucem al Somnium Scipio-
nis, donde se encuentra a cada paso la doctrina del luminoso destino del alma
después de la muerte, su reencuentro con la luz y el fuego debido al hecho de
que tienen caracteristicas comunes: ea vita est in caelum et in hunc coetum eorum
qui iam vixerunt et corpore laxati illum incolunt locum, quem vides -erat autem is
splendidissimo candore inter flammas circum elucens- quem vos, ut a Grais accepistis,
orbem lacteum nuncupatis. (3, 16). lisque animus datus est ex illis sempiternis ignibus
quae sidera et stellas vocatis... divinis animatae mentibus (3, 15). Deum te igitur scito
esse...; et ut mundum ex quadam parte mortalem ipse deus aeternus, sic fragile corpus
animus sempiternus movet (8, 26).

En cuanto a las fuentes de esta idea, Boyancé sefiala que, segtin Diégenes
Laercio, los pitagéricos del siglo IV sostenian la divinidad de los astros y su pa-
rentesco con las almas, parentesco dado por una razén fisica: el predomino del
calor en ambos®. Bignone, en su comentario al Somnium, agrega que también pa-
ra los presocraticos (Parménides, Herdclito) el alma es de origen astral, y que
Platén -Feddn, 96 b- alude a Herdclito cuando dice que el fuego es el elemento a
partir del cual pensamos; también para los estoicos, segiin Zenén, la sustancia
del alma es ignea. Para Crossen, las ideas sobre el origen del alma en Tusculanae
y Somnium Scipionis provienen de Posidonio”. Boyancé defiende la fuente en
Platén, y, particularmente, en el sistema de Heréclides del Ponto (discipulo de
Platén), en donde la sustancia del alma y de los astros no es la quintaesencia

# Idem, nota 5 {, in fine, p. 177.

Prueba mencionada por Platén, Fedro, 245 c, y traducida por Cicerén en De re publica V, 27.
"Les idées sur 1’ame et I'immortalité”, p 131.

* Boyancé, id., pp. 122-123.
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aristotélica, sino una especie sutil de fuego; las almas no son visibles cuando van
por el aire, pero se tornan brillantes cuando llegan a los limites del éter y a la luz,
donde estd la Via Lactea™.

Pero el Somnium se refiere sobre todo al hombre brillante en su actividad
publica. La referencia, tal vez, podria ser mds cercana.

En De divinatione 1, 60-61, Cicerén traduce un fragmento de la Repuiblica de Pla-
tén (571c-572a-b) en el que Sécrates diserta sobre el animus, y lo que ocurre con és-
te cuando el hombre duerme. El animus consta de tres partes: una primera y supe-
rior, quae mentis et rationis sit particeps, la segunda, in qua feritas quaedam sit atque
agrestis immanitas, y la tercera, in qua irarum existit ardor. Sélo cuando estas dos par-
tes inferiores estdn apaciguadas por una comida frugal, se impone la parte superior,
brilla -eluceat-, se vivifica y fortalece -se vegetam acremque praebeat-, y el que duerme
tiene visiones tranquilas y veraces -visa tranquilla atque veracia-.

Recordemos que, si bien Calano se refiere a lo que ocurre con el animus en
la muerte, mientras que S6crates habla del suefio, ambas instancias tienen mu-
cho en comun: esa idea, que segin Pease es moneda corriente desde Homero®,
se menciona en I, 63: cum ergo sevocatus animus a societate et a contagiione corporis,
tum meminit praeteritorum, praesentia cernit, futura providet; iacet enim corpus dor-
mientis ut mortui, viget autem et vivit animus. En la muerte el fenémeno es el mis-
mo, pero se realiza del todo: Quod multo magis faciet post mortem, cum omnino cor-
pore excesserit.

La doctrina del animus es reforzada un poco mds adelante -I, 70- con una
teoria afin de Cratipo, en donde dice que consta de dos partes: una superior, de
origen externo y divino, y otra, relacionada con el movimiento, la sensacién y el
apetito, que es inseparable de la vida del cuerpo; y que la parte superior se for-
talece cuanto mds se separa de éste.

El vocabulario utilizado por Cicerén al traducir a Platén -1, 60-61-, y el que
utiliza en el parrafo donde define el parentesco entre el suefio y la muerte, reto-
ma algunas palabras centrales del discurso de Calano (I, 47), anterior en el texto
de De divinatione. Notemos primero que la frase in lucem se corresponde con el
eluceat de Sécrates (I, 61). Con respecto al texto griego, es interesante advertir
que Cicerén no traduce fielmente, sino que modifica el original: mientras que
Platén ha puesto solamente avamaunTat (se entrega al descanso, cesa), Cicerén
opté por eluceat y praebeat ad somniandum, en donde sélo la segunda expresién
corresponde al verbo griego. La traduccién ciceroniana, entonces, se inscribe en
lo que puede entenderse como una adulteracién del original exigida por necesi-
dades contextuales®, y establece, en este caso particular, una clara corresponden-
cia con el in lucem del discurso de Calano.

Sin embargo, Cicerén no falsea el pensamiento platénico tal como estd ex-

2 Boyancé, "La religion astrale de Platon a Cicéron”, pp. 336-337.
* De divinatione, I, 63, nota 1, p. 205.
# Powell, "Cicero’s translations from Greek, p. 274.
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presado en otros pasajes del mismo didlogo; en Repuiblica 508 d se menciona que,
asi como el ojo ve lo que ilumina el sol, de igual manera el alma ve lo que ilumi-
na katal&umer- la verdad y el ser, y entonces conoce -événoev-. De modo que,
cuando el alma no se distrae en lo perecedero, su parte racional -AoyioTikév- bri-
lla. Un ejemplo més conocido es el simil de la caverna (Republica 514 a - 518 b), en
el que el ascenso a la luz alegoriza el ascenso del alma al mundo inteligible, y se
contraponen la luz del pensamiento y la oscuridad de la ignorancia.

Calano se ha adelantado a Sécrates también en el tema de la separacién del
alma y el cuerpo, como se ve en el uso del verbo excedere, ya que el verbo utiliza-
do por el asceta, en idéntica forma conjugacional, reaparece en las palabras del
sabio griego (el excesserit de I, 63). El mismo verbo aparece en un pasaje de Tus-
culanae -1, 103-, cuando Sécrates habla concretamente sobre su propia muerte. En
este texto, unos meses anterior al De divinatione, Cicer6n ha traducido un frag-
mento del Fedon -115 c -, y allf S6crates utiliza un vocabulario que nos interesa:

Critoni enim nostro non persuasi me hinc avolaturum neque mei cuicquam
relicturum. Verum tamen, Crito, si me adsequi potueris aut sicubi nactus
eris, ut tibi videbitur, sepelito. Sed, mihi crede, nemo me vestrum, cum hinc
excessero, consequatur. (Tusculanae, 1, 103)

No he logrado persuadir a nuestro amigo Critén de que yo he de vo-
lar lejos de aqui y que de mi no quedard nada. No obstante, Critén, si
puedes seguirme o encontrarme en alguna parte, entiérrame, tal como
deseas. Pero, créeme, ninguno de ustedes podrd seguirme cuando me
marche de aqui.

La doctrina del cuerpo como cércel habia sido expresada por Mandanis (en
Megdstenes), y se hace evidente en el desprecio que muestra Calano por su cuer-
po mortal®. Lo que mds sorprende en este pasaje traducido de Feddn, y que de
hecho termina acercando las figuras de los dos sabios, el griego y el indio, es que
las palabras de Sécrates aparecen en el contexto de la discusién sobre si su cuer-
po deberd ser enterrado o quemado (Feddn 115 e).

B) Atman, el fuego y el sol.

En esta seccién examinaremos la posibilidad de que en el discurso haya una
doctrina india sostenida por Calano, cosa mds probable si la fuente del discurso
es griega. A favor de esta opcién hay que recordar que, segin relatan autores
griegos, antes de la muerte de Calano ya los sabios de la India le habian expues-

* Esta doctrina estd presente también en Cicerén, por €j. en el Somnium, y segin Boyancé le llega a
través de una tradicién de exégesis de Fedon ("Les idées sur 1’ame et I'immortalité”, p. 127).
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to a Alejandro sus doctrinas sobre la vida mundana y la vida ultraterrena (Arria-
no, Andbasis, 7, 1, 5-6, y 2, 2-4).

Las palabras de Calano, por otra parte, expresan una concepcién idéntica,
en cuanto al desprecio por el cuerpo y su consideracién como una molestia pa-
ra la parte inmortal, a la que habia sostenido Mandanis, el otro conocido gimno-
sofista (es decir la doctrina que le atribuye Megdstenes -fragmentos en Estrabén
y Arriano citados en la Introduccién-). Se puede decit, en general, que la filosofia
de Calano guarda coherencia con el desprecio por el cuerpo mostrado por todos
los gimnosofistas. De ahi se desprende que los griegos ya conocian la idea que
el que se arrojo a la pira tenia sobre el cuerpo mortal como sélo uno de los com-
ponentes del hombre.

Aunque Calano no toma la palabra en ninguna de las fuentes conservadas,
salvo Cicerdn, no puede decirse que antes de éste haya sido un personaje com-
pletamente mudo. Leemos en Plutarco que en ese momento pronuncié unas ple-
garias (émevduevos -Alex., 59, 3-); Arriano, a partir de una fuente més detallis-
ta, dice que cantaba himnos en su lengua dirigidos a sus dioses (éoTepaveouévov
Te 76" Ivddv vdueo kai dgbovra Tif IvBdv yAddoor. Of 8¢ Ivdoi Adyouov ETi
Unvor Becdv fjoav kai aitddv émawol. -Andbasis, 7, 3, 4-); Eliano, autor del siglo
I1I, dice que antes de morir ador6 al sol (kai 6 uev fjAios a’vtov mpooeBaAiev,
8 8¢ auTtov mpooekuvel -Varia Historia, E, 23-24-). En estas tres citas encontramos
elementos comunes, indicadores de que el texto de Cicerén puede tener algin
sustento en hechos reales. Esa lengua en la que se habria expresado Calano era,
muy posiblemente, el sdnscrito, y en ese caso los himnos no podian ser sino him-
nos védicos.

El hombre védico, que pedia a sus dioses prosperidad en este mundo, acos-
tumbraba quemar a los muertos. Asi como el fuego (agni -ignis-) llevaba el sacri-
ficio hasta los dioses, también conducia el espiritu del muerto desde la pira fu-
neral a su nueva vida. Durante la ceremonia de cremacién se podia pronunciar
algin himno del Rgveda como el X, 16, cuyas seis primeras estrofas debfan repe-
tirse mientras el cuerpo era parcialmente quemado®:

mainamagne vi deho mabhi §oco masya tvacam ciksipo ma Sariram /

yada $rtam krnavo jatavedo 'themenam para hinutatpitrbhyah // 1

$rtam yada karasi jatavedo "themenam pari dattatpitrbhyah /

yada gacchatyasunitimetamatha devanam vasanirbhavati // &

siiryam caksurgacchatu vatamatma dyam ca gaccha prthivim ca dharmana /
apo va gaccha yadi tatra te hitamosadhisu prati tistha §ariraih / m

ajo bhigastapasa tam tapasva tam te Socistapatu tam te arcih /

yaste §ivastanvo jatavedastabhirvahainam sukrtamu lokam // r

(Rgveda, X, 16, 1-4)

% Griffith, The Hymns of the Rgveda , p. 540, en nota introductoria a este himno.
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No lo quemes, Agni, no lo consumas, no destruyas su piel ni su cuer-
po. Cuando lo tengas listo, Jataveda”, envialo junto a los ancestros;
cuando lo hayas preparado, Jataveda entrégalo a los ancestros. Cuando
llegue a la nueva vida tendrd dominio sobre los dioses. Que su ojo va-
ya al sol, su espiritu al viento. Ve ti, en el orden correcto, al cielo y a la
tierra; ve, si asi lo quieres, a las aguas; asiéntate en la hierba con tu
cuerpo. Tu porcién es la cabra; quémalo con tu calor; que lo quemen tu
resplandor y tu llama. Condticelo con tus auspiciosas formas, Jataveda,
al mundo de los buenos.

Aunque los primeros versos expresan que el cuerpo debe quedar intacto pa-
ra su viaje al cielo, se entiende que en realidad sélo se trata de la parte inmate-
rial, purificada por el fuego, que corresponde al cuerpo sutil del pensamiento in-
dio posterior®. El recorrido del sacrificio abarca tres instancias, porque la natu-
raleza de Agni es triple: en la tierra, el fuego del altar (en este caso la pira), en la
atmosfera, Vayu, el viento, y en el cielo Sirya, el sol.

Otro himno funeral (10, 56, dedicado a los Visvederas ) habla de una luz en
la tierra -la pira- y otra luz en el cielo, y el viaje del nuevo cuerpo hacia el sol.

La palabra tapas, que aparece en la cuarta estrofa del himno 10, 16, y que he-
mos traducido como "calor", nombra también la préctica de la mortificacién as-
cética que los griegos observaron en los gimnosofistas. Tapas, derivativo de la
raiz TAP ("estar caliente", "arder"), significa en primera instancia "fervor”, "ca-
lor", estado que puede obtenerse mediante précticas como ingestién de sustan-
cias narcéticas, ejercicios respiratorios, y también sentarse junto al fuego o per-
manecer al sol. El tapas se practicaba ya en el periodo védico, y es muy probable
que sus raices se encuentren en una cultura no aria®.

Ya desde el primer encuentro con los gimnosofistas, entonces, los griegos
tuvieron la oportunidad de conocer algo sobre lo que no disponian de un mar-
co adecuado de interpretacion: las précticas ascéticas realizadas bajo el ardiente
sol no encontraron bajo su mirada todo el sentido que tenian para un indio, si-
no solamente el de una mortificacién que ponia a prueba la resistencia fisica. La
traduccién "ascetismo" es muy general y no da entera cuenta del fenémeno, y en
ello se refleja la dificultad que los estudiosos occidentales encontraron en deter-
minar las ideas que hay detrds de las practicas ascéticas, como la superioridad
del espiritu y el renunciamiento a lo mundano®.

Pero en el siglo IV a.C. las creencias en relacién con el alma y la vida des-
pués de la muerte habian cambiado en forma ostensible. El fuego, el sol y la luz
(agni, siirya. jyotis) se volvieron importantes objetos de meditacién en un proce-

" Jataveda es otro nombre de Agni, en su calidad de dios sabio.
* Griswold, The Religion of the Rigveda, p. 311.

* Oldenberg, Ancient India, its Languaje and Religions, p. 83.

“ Bhagat, Ancient Indian Ascetism, p. 63.

26

AUSTER 13 (2008): 9-36



COMENTARIOS A CICERON, DE DIVINATIONE I, 47 (EL SUICIDIO DE CALANO)

so que comenzo a darse en la literatura védica, cuando los ranyakas -tratados del
bosque-, fueron dejando de lado las ideas ritualisticas de los Brdhmanas. A partir
de entonces, tomo cada vez més fuerza la idea de la identidad entre el macrocos-
mos y el microcosmos, y la especulacién filoséfica se orient6 hacia el sujeto. En
las Upanisad del primer periodo (800-500 a.C) se impuso la idea que la energia vi-
tal debe concebirse como algo invisible e intangible, pero que, sin embargo, es la
sustancia tdltima de todos los fenémenos. Asf, todo lo manifestado pudo ser
comprendido como transformaciones de esa esencia sutil, es decir que el sujeto
no debia ser identificado con el cuerpo material, ni siquiera con los elementos
mentales que forman la personalidad. Con el tiempo, esta doctrina llevé hasta
sus ultimas consecuencias el concepto de lo absolutamente uniforme, y pronto
se fue mds alld de la bisqueda de lo real en fenémenos del macrocosmos y el mi-
crocosmos (por ej. el sol y el prana), para encontrarlo en lo mds profundo del su-
jeto humano. La ensefianza suprema de las Upanisad se resume en la ecuacién
4tman-brahman, en la que la palabra atman se refiere a la esencia mds interior del
hombre, y brahman a la esencia suprema del universo, lo Absoluto. La identifica-
ci6én de estos dos principios, resumida en la frase tat tvam asi (t eres eso), es la
verdad tltima que el hombre debe comprender para situarse mds alld del sufri-
miento y el cambio.

Ahora bien: los dos principios 4tman-brahman tienen entre sus atributos -
cuando son objeto de meditacion- una estrecha relacién con la luz y el fuego, co-
mo se puede observar en el siguiente verso:

atmanamaranim krtva pranavam cottararanim
jfiananirmathanabhyasatpasam dahati panditah (Kaivalyopanisad, 11)

Haciendo al atman el arapi inferior, y a brahman el arani superior, el sa-
bio quema la soga (de la ignorancia) con la intensa friccién del conoci-
miento*'.

Los textos upanishddicos insisten constantemente en la conexién entre
atman-brahman y €l sol (o la luz), de tal modo que se puede decir que las pala-
bras de Calano -"e vita (...) in lucem animus excesserit”- no carecen de sentido
cuando se las lee a la luz de esta doctrina. En Brhad-aranyaka-upanisad,(4, 3, 2-7)
Janaka le pregunta a Yajiavalkya cudl es la luz del hombre; la primera respues-
ta de éste es el sol, y ante la pregunta de cudl es cuando el sol se oculta, la res-
puesta es: la luna, después el fuego, la palabra, y por tltimo el atman ; y la res-
puesta a la pregunta de qué es ese atman, es: la luz interior del corazon
(brdyantatjyotih).

El Chandogya-upanisad VIII, 6, 2-3, menciona que los rayos del sol entran en

4 Los arapis son los trozos de madera con las que se prende el fuego por medio de la fricci6n.
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las arterias (nadis) del corazon, y desde éstas, a su vez, vuelven al sol; y que el
hombre en estado de suefio profundo ha ingresado en esas arterias, y entonces
no es alcanzado por el mal porque ha obtenido la luz del sol. Esas arterias son
entonces la via por la que el hombre va hacia la luz para obtener la liberacion fi-
nal, cuyo significado es la reunién con brahman.

Hay dos caminos después de la muerte: el camino de los devas, que es el de
la luz, y el de los ancestros, que es el de la oscuridad®. El hombre upanishadico
se libera por el conocimiento (de brahman); asi, quien conoce que el hombre es
sacrificado en el fuego por los devas, y que de ese fuego sale resplandeciente co-
mo el sol (bhasvara-varnah. Brhad., VI, 2, 14) va hacia la liberacién final por el ca-
mino de los devas:

Te ya evam etad viduh, ye ca ami aranye sraddham satyam upasate, te 'rcir
abhisambhavanti, arcigo ‘hah, ahna apuryamana-paksam, apuryamana
paksad yan san masan udann aditya eti, masebhyo deva-lokam, deva-lokad
adityam, adityad vaidyutam; tan vaidyutan puruso manasa etya brahma
lokan gamayati; te tesu brahma-lokesu parah paravato vasanti. Tesam na
punar avrttih. (Brhad-aranyaka-upanisad, 6, 2, 15)

Quienes conocen esto, y practican en el bosque la fe y la verdad, en-
tran en la llama, de la llama van al dia, del dia a la quincena de luna
creciente, de la quincena de luna creciente a los seis meses cuando el
sol va al norte, de esos seis meses al mundo de los devas, del mundo
de los devas al sol, del sol al reliampago. Cuando han llegado al relam-
pago un ser espiritual se acerca a ellos y los conduce a los mundos de
brahman. En los mundos de brahman viven durante tiempos insonda-
bles. De alli no hay retorno®.

Los dos ultimos elementos de esta cadena (pues el reldmpago, segun el Rgveda,
es la forma de Agni en la atmésfera), junto con el primero (el sacrificio en el fue-
go, que aqui es el fuego del conocimiento) son los tres puntos enunciados en los
himnos a Agni. La diferencia estd en que ahora hay un cuarto elemento, trascen-
dente, a cuyo conocimiento se debe acceder, que encuentra su correlato en el
Bien del que habla Sécrates, del cual el sol es hijo.

La idea del no-retorno supone la doctrina del karma, familiar hoy en dia al
hombre de Occidente, doctrina que es una de las premisas mds bdsicas y acep-
tadas de la tradicion india, y que, paraddjicamente, falta en sus textos mds anti-
guos. Sin embargo, ella empez6é a manifestarse, aunque veladamente, en los
Brahmanas, periodo en el que los hombres creian que sus acciones rituales tenian

“  suklakrsne gati ., "los dos caminos, el claro y el oscuro” (Bhagavad Gita, VIII, 26).
“ El Chandogya-upanisad, IV, 15, 5 utiliza el singular brahmapathas (el camino de brahman), y afiade
que no hay retorno al rodar de la humanidad (manavam avartam).
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consecuencias que afectaban la vida después de la muerte. Por otro lado, mu-
chos sostienen que esta nocién tiene su origen en la literatura védica, en el con-
cepto de ra, el orden de la naturaleza, la conducta humana y los actos de sacri-
ficio, que los dioses (devas) se encargan de mantener*.

El antecedente mds directo de esta concepcién es la idea de una segunda
muerte (punarmrtyu), que conduce a la de retorno (punarvrtti) a una existencia en
la tierra. A partir de la literatura upanishddica, la idea del ciclo de muerte y re-
nacimiento, la transmigracién a través de ellos (samsara) y la retribucién de los
actos llegé a ser universalmente aceptada.

C) Posibilidad de contacto entre doctrinas filoséficas de Grecia e India

Los griegos tenian, en el caso de la doctrina sobre la parte inmortal del hom-
bre, un marco cultural bastante adecuado para entender la doctrina de los fil6-
sofos indios: en ambos pueblos existieron concepciones relativas a un destino ul-
terior en el que esa parte inmortal vuela, por decirlo asi, hacia el elemento lumi-
noso, que es en realidad su misma esencia; vuelve hacia aquello de lo que en rea-
lidad siempre formé parte, aunque aqui en la tierra se vio separada y a la vez
encarcelada en un cuerpo mortal.

Ya desde la antigiiedad, la similitud entre muchas ideas griegas e indias se
ha intentado explicar a partir de un contacto histérico entre individuos pertene-
cientes a ambas culturas. Una posibilidad que nos resta examinar, entonces, es
el hecho de que las doctrinas del animus que exponen tanto el S6crates de Cice-
rén como Calano contengan elementos comunes por ser en realidad la misma
doctrina.

Esto presenta dos aspectos: uno histérico, puesto que tales elementos pue-
den deberse a un contacto e intercambio de ideas histéricamente acaecido, y otro
que, independientemente del anterior, se constituye en un asunto para la filoso-
fia comparada. En el primer sentido, una posibilidad es que ese contacto se ha-
ya dado en las circunstancias de la invasién de Alejandro a la India, y, en cuan-
to al caso que nos interesa, en el instante mismo en que Calano habria pronun-
ciado palabras que encerraban una doctrina india.

La otra posibilidad, siempre dentro del terreno histérico, es que ciertas doc-
trinas griegas estuvieran ya, como atn sostienen muchos autores, influidas por
ideas indias. Asi, no es raro encontrar en los estudios sobre Platn referencias a
la India en las que se sefiala el parecido entre ciertas nociones, y que apuntan, a
veces de manera expresa, a que la reaccién de los primeros filésofos griegos an-
te la mitologia homérica, sobre todo sus elementos escatolégicos, estd en rela-
cién con el pensamiento upanishddico de la misma época. Los griegos de Asia
Menor pudieron haber mantenido un contacto intelectual con la India a través

“ Griswold, p. 133, 341; Tola y Dragonetti, On the Myth..., pp. 87-88; Dasgupta, p. 26.
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de Persia, que era por entonces la tinica via de comunicacién entre Grecia y
Oriente, y asi proporcionar a la escuela eledtica -Jenéfanes, Parménides, Zenén-
ideas como las de una Realidad Ultima y el cuerpo como cércel del alma. Pero
esas interpretaciones difusionistas, cuyo origen estd en autores del periodo ro-
mano, como Dibgenes Laercio, Eliano, etc., y que todavia hoy siguen siendo re-
tomadas, no son aceptadas undnimemente por los especialistas®. Un caso pun-
tual es el del encuentro, en Atenas, entre Sécrates y un indio, atestiguado por el
musico griego Aristoxeno de Tarento, discipulo de Aristételes (referencia preser-
vada por Eusebio, Preparatio Evangelica XI, 3, 8)*. Cuando el indio le pregunté a
Sécrates como filosofaba, éste le respondié que lo hacia investigando acerca de
la vida humana; el indio se ri6 y le dijo que nadie puede examinar las cosas hu-
manas sin conocer antes las divinas”.

En cuanto a las ideas que entran en juego en el episodio de Calano, nos inte-
resa sefialar la significacién del sol y la luz en el Sécrates platénico y en los pen-
sadores indios que compusieron las Upanisad. El sol como aspecto sensible del
Bien y como hijo del Bien (Ekyovos-Rep. 506 e-), el Bien como creador de la luz en
el mundo visible, el hombre que pasa de las contemplaciones divinas a los asun-
tos humanos y no se acostumbra fécilmente a las tinieblas que lo rodean -Rep. 517
cy d-, la identidad ojo-sol -Rep. 508 a-b-, encuentran un lugar correspondiente en
las siguientes expresiones del pensamiento indio: el sol como pie (pada) de brah-
man Chandogya-upanisad , 3, 18, 2-; el sol como upasana de brahman -3, 19, 4-, la
identidad ojo-sol -Chandogya-up. 1, 7, 5; Brhad, 1,3, 14 y 11, 5, 5-.

Pero también puede buscarse una explicacién a las similitudes en las ideas
a partir de semejanzas en el modo de pensar de los hombres; la comparacién de
doctrinas desde un punto de vista no histérico ofrece gran interés®, en tanto que
muestra que las culturas griega e india compartian un sustrato de ideas comu-
nes que les permitia no encontrarse mutuamente tan extrafias.

Resulta significativo que la palabra animus sea el equivalente del sénscrito

Ver especialmente Karttunen, India in Early Greek Literature, pp. 108-119. Este autor cataloga como
"uncritical” la insistencia en la vieja idea de la India como fuente y origen de sabiduria.

Citado, entre otros, por Tola y Dragonetti, "India y Grecia antes de Alejandro”, p. 362, y Llafina,
"India e mondo classico: Nuovi risultati e prospettive", p. 19.

Llafina, en el lugar citado en la nota anterior, recuerda la risa que Calano le solt6 a Onesicrito (en
Estrabon, 15, 64) y dice: "tutti questi indiani, a quanto pare, avevano la risa pronta”. Tola y Drago-
netti agregan, en el lugar citado en la nota anterior, que no es aconsejable rechazar la verosimili-
tud de que tal cosa haya sucedido realmente, sobre todo sabiendo que el mundo persa facilitaba
los encuentros entre griegos e indios.

Para Tola y Dragonetti, la comparacién entre el pensamiento indio y occidental debe limitarse has-
ta el siglo XVI, momento en que aparece la ciencia moderna y el pensamiento cientifico. Hasta ese
entonces, tanto en la India como en Grecia y en Europa se reflexioné sobre los mismos o similares
problemas filoséficos, con similares enfoques y soluciones y una similar presencia de irracionali-
dad. Segtin esto, no es posible comparar un sistema indio como un todo con un sistema occiden-
tal como un todo, ya que parten de diferentes postulados; sin embargo es posible la comparacién
de doctrinas que forman parte de sistemas (On the Myth of the Opposition between Indian Thought
and Western Philosophy, pp. 19-22).
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atman . Esta palabra significa originalmente "soplo", "aliento vital", y se refiere al
principio de vida®. Pero a partir de este sentido originario, y en virtud de la es-
peculacién sacerdotal, la palabra enriqueci6 y transformé su significado, llegan-
do con el tiempo a designar el principio espiritual individual, es decir el alma.
Ese principio espiritual es esencialmente idéntico al principio supremo, lo abso-
luto, que se designé con el nombre brahman (palabra que experiment6 una evo-
lucién seméntica del mismo tipo, ya que en principio se referia simplemente a la
férmula ritual y a lo producido por ella). La evolucién seméntica que tuvieron
en Occidente las palabras psyche, pneuma, animus y anima fue similar a la de
atman .

Como ilustracién de lo expuesto hasta aqui, diremos que el fragmento de
Cicerén en el que habla Calano bien podria, con unos pocos cambios en el len-
guaje, ser perfectamente entendido por un lector indio. El ejemplo de suicidio en
la pira serfa aceptado y comprendido, aun cuando nuestro supuesto lector des-
conozca el caso de Hércules, pues esta prescripto por textos religiosos y filosofi-
cos de enorme autoridad. Por la palabra animus entenderia tman ; la frase in lu-
cem, tal como estd, le indicaria simplemente el camino por medio del que el es-
piritu individual va hacia brahman -excesserit-, libre, finalmente, a través del co-
nocimiento de la Verdad. Y le pareceria probable que un asceta indio hubiera di-
cho tales cosas antes de arrojarse a la pira ardiente.

Conclusiones

Para la interpretacién del episodio de Calano es conveniente remitir a los es-
tudios greco-indios, puesto que aportan a la interpretacién de este pasaje impor-
tantes datos sobre el contacto histérico entre las culturas. Por otro lado, es nece-
sario remitir a algunos fragmentos de Platén que Cicerén traduce en sus obras,
atendiendo especialmente a las doctrinas expuestas por Sécrates. Esto plantea
problemas en cuanto a las posibilidades de transmisién de ideas entre dos gran-
des culturas de la antigiiedad.

Si el discurso de Calano tiene su origen en una pluma griega, por asi decir-
lo, debemos entender que se agregaron a unos himnos en lengua ininteligible
dos referencias a cuestiones conocidas y familiares para un publico lector grie-
go: las palabras que evocan a Hércules como modelo de suicidio en la pira, y la
doctrina del animus que después de la separacién del cuerpo va hacia la luz.

Si el discurso pertenece a la inventiva de Cicerén, la intencién puede haber
sido la misma, ya que un publico romano culto conocia bien la cultura griega y,
por lo demds, es s6lo un poco mds adelante en De divinatione cuando aparece el
fragmento traducido de la Repuiblica platénica en el que Sécrates habla del ani-

# Grassmann, Wérterbuch zum Rig-Veda, sub voce “atman’.
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mus. No hay que dejar de observar el problema de que Calano, en un pasaje que
el autor ha ubicado a conciencia fuera de lugar, habla antes que Sécrates para ex-
poner una sabiduria que éste habria encarnado -ante Cicerén- mucho mejor que
un indio.

La posibilidad de que el discurso haya sido realmente pronunciado por Ca-
lano (tanto la referencia a Hércules, cuyas historias todo allegado a Alejandro
debia conocer, como la doctrina del animus) es, en fin, una alternativa que no hay
que descartar. La doctrina sostenida por Mandanis en los testimonios griegos co-
rresponde a una doctrina india; la practica de Calano, su suicidio en la pira, tam-
bién. Si en el discurso de éste, antes de morir, hay una referencia a Hércules que
tiene sentido en el contexto de la vida de Alejandro, creemos que es razonable
pensar, en general, que las palabras sobre el destino post-mortem de su animus
también pueden ser auténticas, es decir no agregadas, y que en particular dichas
palabras se refieren a una doctrina brahménica. Los fragmentos de Arriano, Plu-
tarco y Eliano respaldan la posibilidad de que Calano haya dicho algo antes de
morir, y de que, a partir de alli, los escritores que sirvieron como fuente a Cice-
rén también le hayan asignado un discurso.

Una cuarta posibilidad es que ambas doctrinas, griega e india, sean en el
fondo la misma, una doctrina que los indios -como sugieren historias antiguas-
habrian transmitido a los griegos.

Si el contacto histérico no se produjo, igualmente podemos pensar que Ci-
cer6n aceptaba esta cuarta posibilidad, y quizds por esa causa puso el discurso
de Calano antes que el de Sécrates. Sigue siendo significativo el que un autor ro-
mano haya considerado verosimil presentar a un asceta indio exponiendo una
doctrina sobre el alma muy similar a la de Sécrates, especialmente en la propia
versién ciceroniana. Ese verosimil habria sido un ideal de sabiduria en el que Ci-
cerdn incluia tanto al pensador griego como al asceta indio, es decir, que funcio-
naba como herramienta para comprender las ideas provenientes de otras cultu-
ras. El impacto que la figura de Calano tuvo en la antigiiedad cldsica es asf, pre-
sentdndolo como un barbaro Sécrates, afirmado y rubricado.

Creemos que un comentario al pasaje de De divinatione que nos ha ocupado
debe ser més atento a las referencias a Calano, la India y el suicidio por el fue-
go, especialmente citando todos los pasajes relacionados de Cicerén mismo; el
problema de las fuentes del discurso no debe agotarse en la referencia a Valerio
Maéximo (que, por supuesto, no es una fuente para Cicerén), sino que deben bus-
carse antecedentes en los que se mencione el hecho de que Calano pronuncié al-
gunas palabras. Nos referimos a las fuentes griegas que pueden arrojar luz so-
bre la cuestiéon del conocimiento de la India en la antigiiedad clésica.

Un comentario adecuado deberia incluir, particularmente, los siguientes
puntos: 1- La mencién de Hércules remite, ademas de a fuentes como Curtius Ru-
fus, a la referencia que hace Cicer6n mismo a un Hércules indio (De natura deo-
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rum, 3, 42), de modo que es pertinente incluir la nota de André y Filliozat a este
dltimo pasaje. 2- El verbo excedere remite a Tusculanas, 1, 103, en donde la traduc-
cién de Feddn 115a lo pone en boca de Sécrates en el momento previo a la muer-
te, o sea el equivalente al momento del discurso de Calano. 3- Para la frase in lu-
cem es mds apropiado remitir al eluceat que aparece mds adelante en el discurso
de Sécrates -I, 60-61-; este verbo, agregado en la traduccién ciceroniana, remite
también al Somnium Scipionis; finalmente, es interesante mencionar la doctrina de
Sécrates sobre el sol expuesta en Rep. 506 e; ademds, se debe mencionar la fuen-
te griega segun la que Calano iba "cantando en la lengua de los indios" (Arriano,
-Andbasis, 7, 3, 4-), siendo adecuado notar que un himno védico como el X, 16
puede servir para la interpretacion de este particular encuentro de culturas.

Aunque debe admitirse que la presencia de elementos indios en las fuentes
griegas es muy discutida, y sobre todo cuando se trata de doctrinas filoséficas,
es cierto que el discurso de Calano en el episodio relatado por Cicerén se entien-
de plenamente cuando se lo lee con conocimiento de las culturas griega e india,
sus filosofias, sus mitos y sus religiones. Si bien puede no haber existido un con-
tacto histérico en el terreno de las ideas filoséficas y, en consecuencia, no es po-
sible hablar de un origen comtn para las doctrinas del alma, es cierto que este
pasaje ciceroniano, el episodio que relata y las culturas que actiian en él apare-
cen ahora en una forma mads inteligible.

Emilio F. Rollié
Universidad Nacional de La Plata
somasharman@yahoo.com.ar
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Resumen

En este articulo se indagan las relaciones entre la India, Grecia y Roma durante el perfo-
do helenistico, especificamente desde la expedicién de Alejandro hasta la tardia republica ro-
mana. A partir del an4lisis del pasaje citado, que habla del suicidio de un asceta indio en la pi-
ra cuando Alejandro emprendi6 el retorno desde la India, estudiamos la posibilidad de que en
el discurso que Cicer6n pone en boca de ese personaje haya ideas originarias de la India. Tam-
bién analizamos el papel que juegan en el discurso las referencias a la literatura griega. Por tl-
timo, contemplamos la posibilidad de que no existan en el texto ideas indias, y, en ese caso,
intentamos definir el lugar que ocupaban la India y las ideas que se le atribufan en la filosofia
de griegos y romanos.

Palabras clave: India - Grecia - Roma - Cicerén - Calano

Abstract

This paper deals with the relations between India, Greece and Rome during the Hellenis-
tic period, specifically from Alexander's expedition up to the late Roman republic. From the
analysis of the mentioned passage, which speaks about the suicide of an Indian ascetic in the
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pyre when Alexander came back from India, we study the possibility that in the speech Cice-
ro gave to this character there are original ideas from India. We also analyze the role that refe-
rences to Greek literature play in the speech. Lastly, we consider the possibility that Indian
ideas do not exist in the text, and, in this case, we try to define the place India and the ideas
about this country had in the philosophy of Greeks and Romans.

Keywords: India - Greece - Rome - Cicero - Calan
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SALUSTIO Y LAS AMBIGUEDADES DE LA
HISTORIA: LAS POSTULACIONES
HISTORICO-FILOSOFICAS DE LOS PROLOGOS DE
BELLUM CATILINAE Y BELLUM IUGURTHINUM

Nuestra intencién en el presente trabajo es exponer los postulados filoséfi-
cos mediante los cuales Salustio interpreta las tensiones de la vida politica roma-
na en el pasaje de la Reptiblica al Imperio, considerando los prélogos de ambas
monografias, Bellum Catilinae y Bellum Iugurthinum, como la explicitacién de es-
tos postulados. Salustio reformula ciertos temas catonistas (cuya pervivencia en
el &mbito romano se debe a la falta de cambios y debates politicos radicales co-
mo los que se dieron en Grecia') y construye con estos tépicos (mos maiorum, vi-
sién moralizada de la historia, una edad de oro anterior al lujo y la avaricia) una
filosofia de la historia cuyos postulados presentan una serie de problemas con-
ceptuales y zonas grises que vale la pena analizar. Estos postulados, veremos, le-
jos de ofrecer una explicacién sistemaética del mundo histdrico, implican una in-
determinacién ideolégica, ligada especialmente a la redefinicién de la idea tradi-
cional de virtus (EARL 1966: 28-40), que es sintomética de la crisis de valores pro-
pia de la transicién de la Reptiblica al Imperio. Los puntos que tomaremos para
nuestro andlisis, entonces, son los siguientes: 1.El dualismo cuerpo/alma; 2.La
oposicién entre gloria y brevedad de la vida; 3.El problema del dominio de la for-
tuna; 4.La moral agonal que implica la “filosofia de la historia” esbozada en
B.Cat; 5.La funcién del escritor y la justificacién de su retraccién de la vida ptbli-
ca.

1.El dualismo cuerpo/ alma:

Como ha notado reiteradamente la critica, en los prélogos de ambas mono-
grafias encontramos un dualismo de cufio platénico’ que distingue entre cuerpo
y alma. Leemos en Iug. 1,2-4:

Nam uti genus hominum compositum ex corpore et anima est, ita res
cuncta studiaque omnia nostra corporis alia, alia animi naturam se-
quuntur. Igitur praeclara facies magnae divitiae, ad hoc vis corporis et
alia omnia huiusce modi brevi dilabuntur; at ingeni egregia facinora
sicuti anima immortalia sunt. Postremo corporis et fortunae bonorum

! LAPENNA 1968: 68 y ss.

? Para la presencia de Platén en Salustio, especificamente La Repiiblica, Cf. MACQUEEN 1982. En
la conclusién aludiré brevemente a su tesis. También Cf. PERROCHAT 1949: 46-60, que le da me-
nos importancia a La Repiiblica y resalta sobre todo la Epistola VII.

37

AUSTER 13 (2008): 37-50



MARIANO SVERDLOFF

ut initium sic finis est, omniaque orta occidunt et aucta senescunt: ani-
mus incorruptus, aeternus, rector humani generis agit atque habet
cuncta, neque ipse habetur.?

Y asi comienza el B.Cat:

Omnes homines qui sese student praestare ceteris animalibus summa
ope niti decet ne vitam silentio transeant, veluti pecora quae natura
prona atque ventri obedientia finxit.*

En este fragmento la oposicién entre cuerpo y espiritu se expresa como la
diferencia que existe entre una vida que no pasa en silencio y una naturaleza ba-
ja y obediente al estémago. A diferencia del hipotexto que estd en la Repuiblica de
Platén (586a-b), 1o propio de los hombres bestializados no es errar lejos de la ver-
dad ideal, sino mds bien pasar la vida sin convertirse en objeto de una palabra
social, comunitaria. Para Salustio, la trascendencia histérica es el dltimo avatar
de este pasaje no silencioso por la vida, esto es, de la consumacién del animus
mediante el ingenium, que es también el razonamiento y la facultad del lengua-
je*. Luego B.Cat. contintia con una comparacién entre el animi imperio y el servi-
tio corporis:

Sed nostra omnis vis in animo et corpore sita est: animi imperio, cor-
poris servitio magis utimur; alterum nobis cum dis, alterum cum be-

luis commune est.*

A continuacién en B.Cat. se deduce un imperativo practico (gloriam quaerere
ingeni quam opibus) de este dualismo y de la brevedad de la existencia:

Quo mihi rectius videtur ingeni quam virium opibus gloriam quaere-

[Pues asi como el género humano est4 compuesto de cuerpo y alma, de ese mismo modo de todas
nuestras cosas y esfuerzos algunos siguen la naturaleza del cuerpo, otros la del alma. Por consi-
guiente un aspecto exterior notable, las ingentes riquezas y ademds la fuerza del cuerpo y todas
las cosas parecidas en poco tiempo se desvanecen; pero los grandes actos del ingenio son inmor-
tales como el alma. Finalmente, hay un inicio y un fin para el cuerpo y los bienes de la fortuna, y
todas las cosas que nacieron mueren y las que se acrecentaron envejecen: el espiritu incorrupto,
eterno, rector del género humano, dirige y tiene todas las cosas, pero el mismo no es tenido [por
ninguna).] (Todas las traducciones son nuestras).

B.Cat.1,1. [Es conveniente que todos los hombres que desean superar a los restantes animales se
esfuercen con sumo recurso para no pasar la vida en silencio, [diferencidndose asi] de las bestias
a las cuales la naturaleza formo inclinadas hacia el suelo y obedientes al estémago].

* Para la relacién entre animus y ldgos Cf. LA PENNA 1968: 40-41.

[Pero toda nuestra fuerza reside en el espiritu y en el cuerpo: nos servimos mds bien del imperio
del espiritu, [y] de la servidumbre del cuerpo; el uno [el espiritu] es comiin con los dioses, el otro
[el cuerpo] con las bestias.] B.Cat 1, 2.
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re et, quoniam vita ipsa, qua fruimur brevis est, memoriam nostri
quam maxume longam efficere; nam divitiarum et formae gloria fluxa
atque fragilis est, virtus clara aeternaque habetur.”

Se extraen dos conclusiones: i. que la gloria debe ser buscada opibus ingenii
y ii. que porque la vida es breve, se debe buscar la perduracién individual en la
memoria de los otros hombres. Nétese que la virtus es clara aeternaque, lo cual
significa que la virtus es una accién, pero una acciéon que puede perdurar luego
de haber sido hecha, volverse aeterna porque se hace clara (famosa). La virtus en
cierto sentido se termina de consumar en el recuerdo de los hombres. Y, a dife-
rencia del pasaje arriba citado de Iug.1,2-4, donde se define el animus como aeter-
nus e incorruptus, aqui la virtus no es clara aeternaque, sino que mds bien asf es con-
siderada. Surge aqui un problema: mientras que el término negativo de la antite-
sis es claramente definido (fluxa atque fragilis), la virtus que constituye la sobre-
vida del hombre notable solamente “es considerada” clara aeternaque. Salustio no
opone a la fragilidad de las riquezas y de la belleza exterior la existencia de una
instancia efectivamente eterna, sino algo que “es considerado” eterno, una posi-
bilidad, todo lo legitimada que se quiera por la implicita autoridad del imperso-
nal habetur, pero una posibilidad al fin. Nuestra opinién (luego volveremos so-
bre esto) es que Salustio atenia la afirmacién de la existencia de esta sobrevida
porque esta sobrevida no es sobrenatural sino histérica.

Asimismo, este dualismo podria sugerir un triunfo absoluto del espiritu so-
bre las acciones, pero la argumentacién no se termina de encaminar hacia ese la-
do. Salustio en B.Cat. luego de exponer rdpidamente su teoria dualista, plantea
un magnum certamen que hubo entre los mortales, el referido a la prioridad de la
accién o de la reflexién:

Sed diu magnum inter mortalis certamen fuit, vine corporis an virtute
animi res militaris magis procederet.®

Y entonces Salustio, que un par de lineas antes parecia adherir a un espiri-
tualismo de inspiracién platénica, ahora establece la necesidad de la comple-
mentariedad entre factum y consultum: antes de empezar es necesaria la delibe-
racién, pero cuando se ha deliberado, es necesario actuar. Se necesita en igual me-
dida, de la accién y de la deliberacién:

7 B.Cat.1, 2-4. [Por lo cual me parece lo més recto buscar la gloria mds con ayuda del ingenio que de
la fuerza, y porque la vida misma de la que disfrutamos es breve, hacer nuestra memoria tan lar-
ga cuanto podamos; pues la gloria de las riquezas y del aspecto corporal es vacilante [mientras
que] la virtud es considerada notable y eterna.]

¢ B.Cat 1,5. [Pero hace tiempo hubo una gran discusi6n entre los mortales, la de si avanzaban las ac-
ciones militares més por la fuerza o por la virtud del espiritu.]
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Nam et, prius quam incipias, consulto et, ubi consulueris, mature fac-
to opus est. Ita utrumque per se indigens alterum alterius auxilio eget.’

¢Significa esto, entonces, que el ingenium ha sido siempre, en cualquier épo-
ca, la mediacién que concierta el cuerpo y el espiritu? No: en la siguiente frase
de B.Cat. se dice que hubo una época en que ambos términos permanecian ais-
lados, cuando los reyes ejercitaban separadamente o bien el ingenium o bien el
corpus. Salustio, que antes dijera que la gloria debe ser buscada opibus ingenii,
ahora nos dice, de un modo algo sorpresivo, que el solo ingenium no basta, que
su uso excluyente es propio del initio, una actividad incompleta. Y lo curioso es
que Salustio menciona esta época del initio como la tinica en la cual se vivia sine
cupiditate, en la cual sua quoique placebant. El ingenium actuante, inmerso en la
realidad, es -veremos- producto de la ambicién imperial.

2.La oposicidén entre gloria y brevedad de la vida:

Las quejas por la brevedad de la vida son recusadas como falsas por Salus-
tio al principio de B.Iug.:

Falso queritur de natura sua genus humanum, quod inbecilla atque ae-
vi brevis forte potius quam virtute regatur. Nam contra reputando ne-
que maius aliud neque praestabilius invenias magisque naturae indus-
triam hominum quam vim aut tempus deesse.”

Si los hombres se quejan de la brevedad de la vida, es porque no saben apro-
vecharla y no la utilizan para alumbrar esa forma de eternidad que es la gloria.
En realidad, todo el problema radica en que los hombres no saben regirse a si
mismos. La vida solamente le parece breve a quien no sabe conducirse bajo la
égida de la virtus. El tiempo de la vita mortalium es el tiempo en el cual se debe
dominar la inertia, las voluptates, para llegar a la claritudo. La gloria es el galar-
dén de la inercia vencida:

Quod si hominibus bonarum rerum tanta cura esset, quanto studio

° B.Cat 1,7-2,1. [Pues antes de empezar se requiere de la reflexién, y cuando se ha reflexionado de
la acci6én. Asf cada cosa, incapaz por si misma, requiere del auxilio de la otra.].

1 B.Iug. 1,1-1.2. [Sin motivo se queja de su naturaleza el género humano, de que débil y de poca du-
racién sea [ésta], regida més por el azar que por la virtud. Pues por el contrario, pensando [la cues-
tién), nada se encontraria mas grande y mdés excelente, y [se encontraria también] que mas falta a
la naturaleza de los hombres la industria que la fuerza o el tiempo.]
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aliena ac nihil profutura multaque etiam periculosa ac perniciosa pe-
tunt, neque regerentur magis quam regerent casus et eo magnitudinis
procederent, ubi pro mortalibus gloria aeterni fierent.

Y los hombres que no se ejercitan en la virtus, pasan por la vida sicut pere-
grinantes (B.Cat. 2,8); para estos perezosos inclinados al vientre y al suefio, la vi-
da se confunde con la muerte:

Sed multi mortales, dediti ventri atque somno, indocti incultique vi-
tam sicuti peregrinantes transiere; quibus profecto contra naturam cor-
pus voluptati, anima oneri fuit. Eorum ego vitam mortemque ijuxta
aestumo, quoniam de utraque siletur. Verum enim vero is demum mi-
hi vivere atque frui anima videtur, qui aliquo negotio intentus praecla-
ri facinoris aut artis bonae famam quaerit.”

La gloria es el producto de las acciones en un mundo histérico, y necesita pa-
ra existir como tal de la memoria de los otros hombres - memoria que veremos,
es conservada especialmente por la escritura.

3.El problema de la fortuna:

La fortuna debe ser doblegada por el hombre. De alli los contrastes entre verbos
en voz pasiva y activa que aparecen en B.Iug. 1,5y 1,24 (regerent/ regerentur y habet-
/habetur). Salustio no cree en el destino (LA PENNA 1968: 46); cada uno de los hom-
bres es responsable de su propia salvacién histérica, de su paso a la gloria. El proble-
ma de la naturaleza humana no es la breve duracién de la vida o la carencia de fuer-
za, sino que los hombres a menudo no se deciden a poner en préctica esa industria
que debe actuar sobre su naturaleza. Si para la filosofia epictirea tal como la entendia
Salustio (LA PENNA 1968:54) existia una imposibilidad natural del hombre de regir
su destino, para el autor de B.Cat. cada hombre posee una radical libertad que le per-
mite actuar en el mundo histérico; solamente se requiere la decisién individual de
servirse de la probitatem, industriam aliasque artis bonas (B.Iug.1,3). Vencer a la fortuna
es un problema moral, y también préctico:

1 B.Iug. 1,5. [Porque si para los hombres fuera tan grande la preocupacién por las cosas buenas, co-
mo grande [es] el afdn con el cual tratan de alcanzar las cosas ajenas que no serdn titiles, y tam-
bién las muy peligrosas y perniciosas, [si asf fuera,] no serian dominados més de lo que domina-
rian los hechos, y avanzarfan con tal grandeza, que en lugar de mortales se harian, por la gloria,
eternos.]

2 B.Cat.2,8. [Pero muchos mortales, entregados al vientre y al suefio, ignorantes e incultos, han pa-
sado por la vida como peregrinos; para éstos ciertamente, en contra de la naturaleza, el cuerpo se
ha volcado al placer y el alma ha sido un peso. Yo considero que la vida y la muerte de éstos igua-
les, porque de ambas se calla. Ciertamente en verdad me parece entonces que por fin vive y dis-
fruta de un alma aquel que, atento a algiin asunto, busca la fama de un hecho notable o de un buen
hébito.]
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Sed dux atque imperator vitae mortalium animus est. Qui ubi ad glo-
riam virtutis via grassatur, abunde pollens potensque et clarus est ne-
que fortuna eget, quippe quae probitatem, industriam aliasque artis
bonas neque dare neque eripere cuiquam potest. Sin captus pravis cu-
pidinibus ad inertiam et voluptates corporis pessum datus est, perni-
ciosa libidine paulisper usus, ubi per socordiam vires tempus inge-
nium diffluxere, naturae infirmitas accusatur: suam quisque culpam
auctores ad negotia transferunt. Quod si hominibus bonarum rerum
tanta cura esset, quanto studio aliena ac nihil profutura multaque
etiam periculosa ac perniciosa petunt, neque regerentur magis quam
regerent casus et eo magnitudinis procederent, ubi pro mortalibus glo-
ria aeterni fierent.”

Y decimos “préactico” porque lo que propone Salustio no es tal o cual virtus

invariable, abstracta, sino una amplia variedad de virtutes o mds bien de activi-
dades que son expresién de esa misma virtus. Asi por ejemplo, se puede hacer,
pero también escribir:

Sed in magna copia rerum aliud alii natura iter ostendit. Pulchrum est
bene facere rei publicae, etiam bene dicere haud absurdum est;*

Y vencer a la fortuna no es un hecho simplemente moral, que se puede rea-

lizar en la pura interioridad de la mente del sabio, sino un acto que debe objeti-
varse en una produccién visible para los otros hombres:

Quae homines arant, navigant, aedificant, virtuti omnia parent.”

13

=

15

B.Iug.1,3. ["Pero el espiritu es el jefe y el emperador de la vida de los mortales. Este, cuando se en-
camina a la gloria por el camino de la virtud, es con mucho potente y poderoso e ilustre y no ca-
rece de fortuna, porque ésta no puede otorgarle ni arrebatarle a nadie la probidad, la industria y
demds buenos hébitos. Si, por el contrario, capturado por malos deseos, [el espiritu] se ha perdi-
do en la inercia y en los placeres del cuerpo, [y] se ha ocupado durante algin tiempo de un afdn
pernicioso, cuando por la molicie las fuerzas, el tiempo y el ingenio se disiparon, se acusa a la de-
bilidad de su naturaleza: cada uno [que es] responsable [de su culpa] transfiere la culpa a [sus]
asuntos.]

B.Cat.3,1. ["Pero en la gran posibilidad de actuar [que ofrecen] las cosas, la naturaleza ofrece cami-
nos diferentes uno de otro. Bello es hacer en pro del estado, y tampoco es errado el referirse bien
[a ello];] También B.Iug. 2, 4: Quo magis pravitas eorum admiranda est, qui dediti corporis gaudiis, per
luxum et ignaviam aetatem agunt, ceterum ingenium, quo neque melius neque amplius aliud in natura
mortalium est, incultu atque socordia torpescere sinunt, cum praesertim tam multae variaeque sint artes
animi, quibus summa claritudo paratur. [Por lo cual mds admirable es la maldad de éstos que entre-
gados a los gozos del cuerpo, pasan su vida entre el lujo y la pereza, y por lo demds al ingenio -
cosa mejor y més grande que ésta no hay en la naturaleza de los mortales - dejan que se entorpez-
ca por el descuido y la indolencia, cuando sobre todo tantas y tan varias son las artes del espiritu
por las cuales la gloria suma es adquirida.]

B.Cat. 2,7. [Lo que el hombre ara, [por donde] navega y construye, todo obecede a la virtud.]
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La virtus es la potencia activa que conjura el azar y a ella obecede todo lo

que ha sido hecho en el mundo histérico, en definitiva toda produccién huma-

na. Todo lo que el hombre produce es resultado del dominio de las intenciones

del espiritu sobre los deseos del cuerpo y el azar de las circunstancias, pero este
dominio, para ser tal, debe manifestarse de un modo concreto en la historia.

4.La moral agonal que implica la “filosofia de la historia” esbozada en B.Cat.:

La historia que hace Salustio en B.Cat. comienza con una época en la cual
existia una total separacion entre ingenium y corpus, y en la cual se vivia sine cu-
piditate.

Igitur initio reges-nam in terris nomen imperi id primum fuit-divorsi
pars ingenium, alii corpus exercebant: etiam tum vita hominum sine
cupiditate agitabatur; sua cuique satis placebant.*

Luego, cuando surgen Ciro, los lacedemonios y los atenienses, y cuando el
maéximo poder es considerado la mdxima gloria, y cuando la lubido dominandi se
convierte en causa belli, se descubre cudnto puede el ingenio en la guerra y en los
asuntos politicos:

Postea vero quam in Asia Cyrus, in Graecia Lacedaemonii et Athenien-
ses coepere urbis atque nationes subigere, lubidinem dominandi cau-
sam belli habere, maxumam gloriam in maxumo imperio putare, tum
demum periculo atque negotiis compertum est in bello plurumum in-
genium posse.

El ingenium se desarrolla en la guerra (postea vero quam... compertum est); en-
tonces, luego de que en B.Cat. 1,1-1,2 se habia definido al ingenium como una
cualidad meramente espiritual, contrapuesta a la vis, en B.Cat. 2,2 parece llegar-
se a una definicién que concilia ambos términos: el plurumum ingenium que se
utiliza en la guerra y en los asuntos politicos es aquel que no prescinde de una

16 B.Cat.2,1. [Asi pues, en el inicio [de los tiempos] los reyes -pues ése fue el primer nombre del po-
der en el mundo-, por separado ejercitaban parte el ingenio, otros el cuerpo. También entonces la
vida de los hombres transcurria sin afanes; a cada uno complacia lo suyo.]

v B.Cat.2,2. [Luego ciertamente de que en Asia Ciro, en Grecia los lacedemonios y atenienses empe-
zaran a someter ciudades y naciones, a considerar el deseo de conquista como causa de guerra, a
pensar el mdximo poder como la maxima gloria, luego de eso por fin a causa del peligro y de los
asuntos [politicos] se descubrié lo muchisimo que puede en la guerra el ingenio.] Segtin Ramsey,
quienes han conquistado ciudades son los lacedemonios y atenienses, mientras que Ciro se ha
apoderado de "naciones"; la distribucién de los sujetos y los objetos directos es quiasmatica, de alli
que para traducir el texto al espafiol siguiendo la sugerencia de Ramsey debemos reponer el or-
den l6gico que exige nuestra lengua: "Luego ciertamente de que en Asia Ciro empezara a someter
naciones, en Grecia los lacedemonios y atenienses ciudades...". (Cf. Ramsey en SALLUST 1984: 60)
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aplicacién prdctica. Y aqui se introduce sutilmente una significativa contradic-
ci6én: porque si bien estamos ante la descripcion de un proceso en principio po-
sitivo para Salustio, este ingenium es un producto de la lubido dominandi, la mis-
ma lubido que a su vez serd una de las causas por las cuales se pierda el imperium
en los tiempos de paz:

Quod si regum atque imperatorum animi virtus in pace ita ut in bello
valeret, aequabilius atque constantius sese res humanae haberent ne-
que aliud alio ferri neque mutari ac misceri omnia cerneres. Nam im-
perium facile iis artibus retinetur, quibus initio partum est. Verum ubi
pro labore desidia, pro continentia et aequitate lubido atque superbia
invasere, fortuna simul cum moribus inmutatur. Ita imperium semper
ad optumum quemque a minus bono transfertur.”

Esta Iubido provoca que, finalmente, el imperio pase desde las manos de los
menos buenos a los mejores. Asi los optumi son quienes efectivamente han ejer-
cido la virtus animi. Pero esta virtus nada tiene que ver con la vida sine cupiditate
del primer estadio, sino que mds bien parece definir a quienes han superado esa
etapa idilica en la cual cada uno se conformaba con lo suyo y ejercen ahora una
-habria que suponer- “moderada” lubido dominandi. ;Cudl es, entonces, la exac-
ta definicién de los valores de los optumi? La respuesta es dificultosa, porque Sa-
lustio defiende a la vez una moral agonal” y una de la continencia, lo cual es en
el fondo una contradiccién: porque si el imperium requiere para conservarse la-
bor, continentia y aequitas, ha necesitado para erigirse lubidinem dominandi y ma-
xumam gloriam in maxumum imperio putare. Y si bien la similitud de las férmulas
sua quoique satis placebant y neque aliud alio ferri neque mutari ac misceri omnia cer-
neres, puede inducirnos a asimilar el momento del imperium conseguido con ese
primer periodo en el cual se vivia sine cupiditate, ambas oraciones se refieren a
momentos claramente diferentes. La primera se refiere a un momento en el cual
no habia cupiditas pero tampoco un total desarrollo del ingenium, la otra a un mo-

¥ [Pero si la virtud del espiritu de los reyes y de los emperadores fuera tan fuerte en la guerra como
en la paz, de modo més sereno y constante se mantendrian las cosas humanas, y no se veria que
son arrastradas cada una por su parte ni que todas se mezclan. Pues el poder facilmente es conser-
vado por aquellas artes por las que fue conseguido; ciertamente cuando en lugar del trabajo ha
irrumpido la desidia, en el de la contiencia y la justicia el afén y la soberbia, la fortuna cambia a la
vez que las costumbres. Asi el poder siempre se transfiere desde los menos buenos a los mejores.]
Para la traduccion de aliud alio ferri, seguimos la interpretacién de Ramsey (SALLUST 1984: 61)
Nagore nota, comparando B.Cat.6-9 con sus hipotextos griegos, que en el texto de Salustio desa-
parecen las menciones al interés por el bien comiin: "Estos rasgos: interés por el bien comiin, de-
sinterés por la vida privada, en pro de la piblica, no aparecen en absoluto en nuestro texto, por el
contrario, las escasas referencias a la excelencia ética de los romanos primitivos sugieren siempre
(...) una contraposicién con los contemporaneos. El elogio de aquellos romanos privilegia casi ex-
clusivamente sus virtudes militares, no civicas: de ahi la pluralidad de imégenes bélicas en los ca-
pitulos 6 a 9." (NAGORE 2000: 459)

<
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mento en el cual, como hemos visto, el estatuto de la lubido es contradictorio, ya
que es reprochable, pero merced a ella se ha desarrollado plenamente el inge-
nium. Si en los famosos versos 852-3 del libro VI de la Eneida se dice que la mi-
sién de los romanos es paci imponere morem/parcere subiectis et debellare superbos, y
se establece, por tanto, una clara justificacién ética para el dominio de los otros
pueblos, una justificacion en la cual se diferencia claramente la pietas de cual-
quier exceso de la lubido dominandi, en Salustio la relacién de la virtus con un va-
lor ético es en estos pasajes ciertamente ambigua. Para decirlo de otro modo: si
el tribunal de la ética es la memoria de los hombres -y no una instancia escato-
légica tal cual se narra en el Libro VI de la Eneida-, si toda posibilidad de tras-
cendencia es historica, es necesario que Salustio haga lugar en su planteo a esa
fuerza -a menudo violenta- que le permite al individuo manifestarse de modo
visible en la historia.® La lubido dominandi ha sido el mévil que le ha hecho salir
a los hombres de esa primera época estable, pero en el fondo incompleta, en la
cual sua quoique placebant; y es solamente al costo de la pérdida de esa estabili-
dad que puede conseguirse la gloria, un tipo de inmortalidad no mitica, que se
da en un tiempo histérico, como dice Chatelet, “sensibleprofano”.?!

5.La funcion del escritor y la justificacion de su retraccion de la vida publica:

De alli que sea tan importante el escritor, pues su funcién es hacer que per-
dure la memoria de los facta. En eso consiste su particular virtus:

Ceterum ex aliis negotiis, quae ingenio exercentur, in primis magno
usui est memoria rerum gestarum. Cuius de virtute quia multi dixere,
praetereundum puto, simul ne per insolentiam quis existimet memet
studium meum laudando extollere.”

Con todo, en ambos prélogos Salustio debe justificarse ante sus contempo-

® Cf. para la idea de fuerza en Salustio, RAMBAUD 1946: 115-130.

2 Asf denomina Frangois Chatelet, en su bello libro El nacimiento de la historia. La formacién del pen-
samiento historiador en Grecia, al tiempo histérico tal cual lo comprende ese "espiritu historiador”
que habria comenzado a insinuarse con Hesiodo. Para tal comprensién del tiempo es fundamen-
tal 1a reflexi6n sobre la vida politica, pues dicha reflexién permite apreciar el cardcter esencialmen-
te histérico (y en ese sentido, contingente) del acontecer humano. Cf. particularmente el primer
capitulo (CHATELET 1979: 1-58).

2 B.Iug.4,1-,2. [Por lo demds, de los otros asuntos que son ejercitados por el ingenio, en primer lu-
gar es de gran provecho la memoria de las cosas que han sucedido. Porque muchos hablaron de
la virtud de esto, considero que se debe pasar por alto [la cuestién], a la vez [también] para que
ninguno juzgue que por insolencia yo mismo ensalzo mi trabajo con alabanzas.] También
B.Cat.3,1: Pulchrum est bene facere rei publicae, etiam bene dicere haud absurdum est; vel pace vel bello cla-
rum fieri licet; et qui fecere et qui facta aliorum scripsere, multi laudantur [Bello es hacer en pro del es-
tado, y tampoco es errado el referirse bien [a ello]; ya en la paz como en la guerra es posible vol-
verse célebre; y a muchos se ensalza, ya sea a quienes hicieron [acciones] o a quienes escribieron
los hechos de otros.]
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rdneos por haberse alejado en determinado momento de la esfera ptblica. La
justificacién es que, debido a la corrupcién y la avaricia, ya no es posible ejercer
la virtus en ella. El escritor, desde esta perspectiva, debe tener el 4nimo a spe me-
tu partibus liber (B.Cat.4,2); lo cual representa un cambio con respecto a las defi-
niciones de virtus que habiamos visto antes, porque si el escritor debe cultivar su
ingenium apartado de la accién politica, esto quiere decir que la férmula facto et
consulto opus est (“se necesita de la accién y de la reflexién”) se ha vuelto en cier-
to sentido problematica.

Conclusiones:

Salustio construye en sus prélogos una legalidad y una moral a partir de la
cual estructura su relato histérico y articula los acontecimientos en una narracién
coherente; en ellos se explicita, como diria Hayden White, la implicacién ideols-
gica de la trama literaria. El problema surge cuando leemos detenidamente esos
esbozos conceptuales y tratamos de armar un “sistema” en donde ética y politi-
ca converjan exactamente: nos encontramos en los prélogos de Salustio con la
misma dificultad que tenemos para definir las posiciones morales que se deriva-
rian de los hechos narrados en el cuerpo de sus monografias. En efecto, luego de
relevar las oposiciones basicas conceptuales de los prélogos de B.Cat. y B.Iug. y
establecer un “orden” en ellas, nos encontramos con puntos difusos que no pue-
den dejar de llamar la atencién del lector: los sutiles deslizamientos de la incon-
cinnitas salustiana eluden los perfiles netos y las antitesis claras. Asi, por ejemplo,
los diversos significados de lubido, o las diferentes acepciones de ingenium, que
ha sido definido como el medio para alcanzar la gloria eterna, como una facultad
que divorciada del corpus se ejercia imperfectamente, como la planificacién que
dirige la accién en las guerras, o como el registro de la historia que el escritor
apartado de la corrupcién que le es contemporanea debe llevar a cabo.

Quizd4 una explicacién posible para estos cambios de significado sea que Sa-
lustio no plantea valores més alld de la historia, ni una ética mds alld de la efec-
tividad politica; Salustio vacila entre definiciones éticas y directivas practicas.
De alli que toda la argumentacién del historiador no se encamine hacia la defi-
nicién de un imperativo moral incondicionado, sino mds bien hacia una cierta
politica prictica que permite que los estados crezcan y se conserven. Por inge-
nium, entonces, no debemos entender tal o cual preconceptualizacién filoséfica
previa a la accién, sino mds bien algo que se va modificando (tal como lo diria-
mos en términos modernos) por la praxis misma: opus est facto et consulto.?

» Nétese que, para Salustio, la importancia que tenfa la accién para los romanos explica por qué ca-
recieron (a diferencia de los atenienses) de buenos historiadores: ingenium nemo sine corpore exerce-
bat, optumus quisque facere quam dicere, sua ab aliis benefacta laudari quam ipse aliorum narrare malebat.
(B.Cat. 8,5) [Nadie [ningun romano] ejercia el ingenio sin el cuerpo, todos los mejores preferian ser
ensalzados por sus buenas acciones antes que relatar las de otros.]
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Consideramos ciertamente que esta imposibilidad de concebir “a la griega”
una esfera ética separada de la accién -caracteristica, como explica La Penna, de
toda la historiografia romana- no es una muestra de ceguera teérica, sino més bien
todo lo contrario. Salustio tiene la percepcién aguda de que no hay valores fuera
de la historia, y de que la virtus solamente se realiza exteriorizéndose en el cam-
po de las acciones politicas; no puede consistir en una sabiduria desapercibida o
en la contemplacién de un mundo ideal. La virtus debe vencer a la fortuna, y esto
implica que se debe modificar la vida mundana: solamente hay grandes hombres
en la interaccién con la realidad histdrica. Nuestro autor no es un cinico (en el sen-
tido moderno del término) que pone la politica por encima de la moral, ni un in-
genuo que subordina la historia a una axiologia abstracta; mds bien intenta con-
ciliar ética y politica, de alli que desde su perspectiva actuar moralmente bien
también implique actuar de un modo politicamente efectivo. Su filosofia de la his-
toria es una moral agonal segun la cual la antorcha del imperium pasa de quienes
han sido los mejores a quienes lo serdn, una dindmica en la cual combatir con los
otros pueblos es simultdneamente mejorarse politica y culturalmente.

Porque, como hemos visto, la virtus no es solamente la accién militar sino
también la produccion (aedificare, navigare, arare...) de la civilizacién como tal; en
este sentido, se debe subrayar que el triunfo de la virtus no implica solamente el
dominio del vencido, sino también la creacién de lo histdrico en un sentido am-
plio: la virtus es a la vez legalidad del populus, imperium sobre los stibditos, una
fuerza que impulsa las obras de la civilizacién y de la cultura, y también la cele-
bracién por parte de los escritores de los egregia facinora. La virtus es la expresién
de ese animus que aproxima los hombres a los dioses, que los salva del silencio
del animal, esa muda insignificancia que confunde vida y muerte; y este animus
solo se manifiesta en tanto existe en la historia.

Es oportuno discutir brevemente aqui, para explicarnos mejor, la tesis de
Bruce MacQueen. Este autor sostiene que Salustio aplica los conceptos de La Re-
piiblica de Platén a la crisis de Roma, e incluso encuentra paralelos estructurales
entre las cinco politeiai descriptas en el libro VIII y los personajes de las mono-
grafias de Salustio*. No abundaremos en las minucias filolégicas de este enfo-
que; diremos simplemente que, mds alld de la discusién erudita acerca de la va-
lidez cientifica de la hipétesis, la comparacion con el texto platénico permite
comprender mejor la ideas de corrupcién y caida histérica que hay en Salustio
(la descripcién del hombre tirdnico, por ejemplo, podria ser leida como una psi-

% Asf para MacQueen Catén ejemplifica el tipo "aristocrdtico”, toda la ciudad de Roma seria en
B.Iug. "oligdrquica", Metello es un hombre "timocratico"”, Mario y César son "democraticos”, Cati-
lina "tirdnico". Dice MacQueen sobre el aprovechamiento que hace Salustio de las fuentes plat6ni-
cas: "But Sallust’s characters, like his five stages of corruption, have a different role. They are illus-
trations, or even symbols, of the decline of the city, they serve to make specific the general trends
and conflicts of the society in which they live. In a sense, then, Sallust has turned Plato’s system
upside down: through the consideration of individual souls, we come to understand society at lar-
ge" (MACQUEEN 1982: 58-59)
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cologia de Catilina®; asimismo la reflexién salustiana sobre los efectos de la avi-
dez econémica gana densidad a la luz del tépico de las “dos ciudades” -la de los
ricos y la de los pobres- de Républica 551b*). Pero a diferencia de MacQueen no
creemos que se pueda reordenar el pensamiento del historiador latino alrededor
de La Republica; mds bien pensamos que las similitudes que hay entre ambos au-
tores hacen resaltar ostensibles diferencias. La mds importante es que mientras
que en los libros VIII y IX de este didlogo platénico se considera a toda la histo-
ria como afectada por el impulso disgregativo de la decadencia, y se piensa a ca-
da politeia existente como una versién degradada de la ciudad perfecta, para Sa-
lustio la virtus, en tanto fuerza sensibleprofana, no es el pélido reflejo de un mo-
delo ideal, sino la fuente de donde mana lo histdérico mismo. Y si Platén divide
en La Repiiblica al alma en tres partes, el noils, el thumds, y la epithumia, Salustio
opone el animus al corpus, y condensa en el animus caracteristicas del noiis y el
thumds: la virtus es racionalidad, pero también anhelo de gloria militar, accién
violenta sobre el mundo. Asi, en esa Roma anterior a la destruccién de Cartago,
todavia signada por el metus hostilis, en la que reina una concordia maxuma
(B.Cat.9,1), se produce una continua competencia por esa virtus que, como he-
mos visto, estd estrechamente ligada con la gloria bélica?: se trata de una socie-
dad que seria considerada, desde la 6ptica de Platén, “timocratica”?, y por tan-
to, imperfecta. Salustio reinterpreta el pasado romano destacando los egregia fa-
cinora; como dice Earl, asistimos en los textos del historiador latino a una rede-
finicién de la virtus (en linea con las preocupaciones politicas tanto de los homi-
nes novi como de los populares), en la que se difumina el valor tradicional del ge-
nus (EARL 1966: 38) y se resalta sobre todo la ambicién y la iniciativa persona-
les como de modos de servir al estado. La virtus es ahora la piedra angular de
una politica préctica en la que es fundamental la decisién individual para doble-
gar a la fortuna - una idea a la que retornara la imaginacién politica europea en
épocas de crisis:

It is significant that other great period of Italian individualism, the Re-

naissance, wich also marked the collapse of a unified society and tra-
dition, not only took Sallust’s history of the Catilinarian conspiracy as
a handbook of political intrigue, but also evolved a concept of vertu
very similar to his virtus.”

Evidentemente, esta idea de virtus no estd exenta de ambigiiedades: ;cudles

» MACQUEEN 1982: 62-77.

* MACQUEEN 1982: 85.

¥ cives cum civibus de virtute certabant (B.Cat.9,2) [los ciudadanos competian entre si por la virtud].

#» También es incompatible con una eternidad concebida fundamentalmente en términos histéricos
una escatologfa como la del mito de Er.

» EARL 1966: 121.
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deberian ser los limites de este certamen con los otros hombres mediante el cual
triunfa la virtus? No queda del todo claro. Asi, es indudable que Catén no se ha
extralimitado y que Catilina si lo ha hecho, pero el juicio es dificultoso en los ca-
sos de César, Metelo o Memnio. Salustio parece haber tenido la oscura certeza
de que el acuerdo entre moralidad y politica que é] mismo declama no es del to-
do realizable en los hechos, y que a veces, -en realidad casi siempre- surge un
hiato entre ética e historia. Asi, aunque ambos prélogos proponen una alianza
entre animus y poder, un dominio del espiritu sobre el cuerpo, en sus monogra-
fias este dominio se muestra severamente problematizado. Sus monografias -co-
mo ha notado Rambaud- son catdlogos de desdichas politicas, de zonas oscuras
donde la virtus triunfa solo momentdneamente y casi por azar, o bien a través de
personajes no del todo integros. Este dificil equilibrio entre politica practica y
ética que propone Salustio deja multitud de interrogantes. ;Hasta qué punto
Memnio es un demagogo? Y si lo es ;por qué describe tan adecuadamente la si-
tuacién de Roma? ;Qué habria pasado si Bocco no hubiese entregado a Iugurt-
ha? ;Cémo es posible que un criminal como Catilina les hable a sus tropas con
una elocuencia digna de Catén? ;Cudles son los limites de la clementia de César?
¢Son los miseri a los cuales les da refugium César los mali para los cuales es per-
nicies Catén? Salustio se detiene en la descripcién de estos matices: no trata de
referir al avasallamiento triunfante del ingenium sobre el corpus, el irrestricto do-
minio de un modelo abstracto sobre los negotia politicos, sino que intenta mos-
trar la tensién que existe entre ética y politica, y presentar c6mo solo idealmen-
te convergen el bien moral y la efectividad pragmatica; de alli que el verdadero
sentido de la synkrisis de Catén y César siga intrigando a los intérpretes.®

Mariano Sverdloff
Universidad de Buenos Aires-CONICET
marianojavs@yahoo.com.ar
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Resumen

La intencién del presente trabajo es exponer los postulados filos6ficos mediante los cua-
les Salustio interpreta las tensiones de la vida politica romana en el pasaje de la Reptiblica al
Imperio. Salustio reformula ciertos temas catonistas y construye con estos tépicos una filoso-
fia de la historia, que se explicita fundamentalmente en los prélogos de Bellum Catilinae y Be-
llum Iugurthinum. Esta filosofia, lejos de ofrecer una dilucidacién sistemética del mundo histé-
rico, implica una indeterminacién ideolégica, que se expresa especialmente en la redefinicién
de la idea tradicional de virtus, sintomatica de la crisis de valores propia de la transicién de la
Reptiblica al Imperio.

Palabras clave: Salustio - virtus - filosofia - historia - crisis de la Reptiblica

Abstract

The aim of this paper is to describe the philosophical principles underlying Sallust's in-
terpretation of the tension in Roman politics during the transition to the Empire. Certain ideas
of Cato are restated and used by Sallust to build a philosophy of history, as it becomes expli-
cit, mainly, in the Prologues to Bellum Catilinae and Bellum Iugurthinum. Far from offering a sys-
tematic explanation of the historical world, this Sallustian philosophy of history implies an
ideological indetermination, which is especially expressed in the redefinition of the traditional
idea of virtus, a clear symptom of the general crisis of values characteristic of that period.

Keywords: Sallust - virtus - philosophy - history - crisis of the Republic
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Introduccion helénica

La recepcién de Hermes como Mercurio en la poética horaciana es uno de
los hechos més interesantes de la misma, porque H. lo depura de ciertos rasgos
propios de las creencias griegas acogidos en su literatura, ddndole ademds un
tratamiento tnico al hacerlo su protector personal, lo que el cristianismo vio co-
mo un anticipo del santo protector de cada individuo.

Hermes, hijo de Zeus y de Maya, como olimpico es un dios muy cercano a
los hombres y muestra una cierta complicidad con ellos, por lo que no siempre
manifiesta la misma dignidad de los restantes olimpicos.

En Homero, en los trdgicos y en la lirica arcaica’ se lo ve con diversas fun-
ciones resumidas en el himno homérico? que le estd dedicado. Sus atributos gi-
ran en torno a su gran inteligencia practica, su habilidad y presteza. Por otra par-
te, es el dios que detenta el humor y la amenidad, que faltaban en un Olimpo tan
severo y es el que hace reir a los restantes miembros de la celestial familia, pero
siempre en el limite entre lo correcto y la broma pesada, embaucando desmedi-
damente a los mortales en la noche. En cambio, sus hijos Autélico y Mirtilo, el
auriga, que engafié a su patrén Enomao al cambiarle los clavos de su carro, no
tienen inconveniente en pasar la frontera y destacarse por su falacia, desfacha-
tez, perjurio y latrocinio.

Hermes, segtin W. Otto® significa el del montén de piedras, y esto lo hace dios
de los caminos, donde las piedras amontonadas a lo alto indicaban un mojén a
é] consagrado pasando esta costumbre como uno de los rasgos mds arcaicos de
su culto.

Es divinidad de tres esferas: la olimpica, la terrestre y la subterrdnea por las
que se pasea con soltura y propiedad: en el cielo como componedor amable en-
tre los dioses, bromista habilidoso y humorista imperturbable; sus robos y hur-
tos ingeniosos, como el de las vacas de Apolo, siendo todavia muy nifio, cambia-
ron la ira del dios arquero en amable sonrisa, eso si, a cambio de la lira, apenas
inventada por el nifio cilenio.

En la tierra aparece con una rica polisemia: dios de ganancias tanto calcula-
das como imprevistas, de alli que haya pasado a ser dios del comercio e incluso
de los ladrones, protector de los picaros sin escripulos (no olvidar que dot6 a

' Page, D. Sappho and Alcaeus, Oxford, Clarendon Press, 1955 (Alceo, frag. 308).

2 Homere. Hymnes, Paris, Les Belles Lettres, 1955, "Hymne a Hermes, pp. 117-40. Himnos 4 y 18 en
laed. T. Allen - E. Sikes - W. Halliday.

* Otto, W. Los dioses de Grecia. Buenos Aires, Eudeba, 1973, pp. 87-105.
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Pandora* de un genio astuto); simpatiza, al igual que otros de sus parientes, con
pastores y rebafios vigilando su crecimiento e incluso llevando las crias a sus
hombros, pero también puede disminuirlo; no es dios del amor, pero no es aje-
no a esta esfera y, enamoradizo, gusta de las ninfas; es mensajero de los dioses
frente a los hombres brindando las literaturas griega y latina sobradas muestras
de ello; es protector natural de los peregrinos y su guia en los caminos tanto de
dia como de noche, concediendo presencia de énimo a los viajeros tanto piado-
sos como asaltantes con los que mds parece simpatizar. Esta ambigiiedad des-
concertante es s6lo propia del dios, no la vemos en otros y en él se nos da de mo-
do docente: cualquier logro estd expuesto a la pérdida y cualquier beneficio pue-
de trocarse en algo malévolo o problemdtico, pero asi es la realidad viva; por eso
a veces se muestra heroico y otras banal, ordinario o ridiculo.

Una de las acciones mds nobles y recordables de Hermes es el haber acom-
pafiado y aconsejado a Priamo’® para aplacar la célera de Aquiles y rescatar el ca-
déver de Héctor; es también componedor amable de entuertos entre los celestia-
les: Ares y Atenea, Hera y Artemisa, etc. Los rasgos de su cardcter se manifies-
tan también en la vestimenta con la que lo ha dotado el arte, particularmente los
vasos, y la literatura: alas talares, signo de su velocidad y de su imprevisible pre-
sentacion, la caperuza mégica de Hades que lo vuelve invisible y la vara de oro
con la que adormece o despierta a los hombres. A veces también usa un sombre-
ro cénico y con alas como se refleja en cierta estatuaria.

Como divinidad cthonica/cthoniana conduce las almas de los muertos al Ha-
des empujéndolas con su vara de triple ldmina de oro (éste es el Hermes
yuxomouTds), por ej. las de los pretendientes muertos por Ulises en su palacio
de ftaca. Lleva tanto hacia abajo como hacia arriba, como por ej. eleva a Perséfo-
ne o a Sémele o a Protesilao. Un grupo escultérico con Orfeo y Euridice presen-
ta a Hermes sosteniendo dulcemente la mano de la esposa perdida devolvién-
dola con suavidad al reino de las sombras.

A grandes rasgos éste es el dios que Horacio encuentra heredado de sus
amados griegos. Veamos qué escogi6 de ellos para su Mercurio latino y horacia-
no y en qué innovo.

Horacio ;vir religiosus?

Sin embargo, antes de recorrer los textos mercuriales debemos plantearnos
si estas menciones y su despliegue son meramente retdricas, formales o ficciona-
les u obedecen a una religiosidad que es necesario indagar y caracterizar.

La presencia de dioses y héroes helenos y romanos en la lirica del poeta de
Venusa plantea miuiltiples problemas, sobre todo cuando tanto él mismo como

* Hésiode. Théogonie - Les travaux et les jours (v. 77 ss.) - Le bouclier, Paris, Les Belles Lettres, 1960.
* Homer. The Iliad, edited by W. Leaf, Amsterdam, A.M. Hakkert, 1960, vol.I[, book o (24).
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sus comentaristas y criticos han hecho un lugar comtn de su epicurefsmo, cues-
tionador de estas manifestaciones religiosas, y han juzgado de un formalismo
hueco, segtin una retérica adocenada, sus textos dedicados a los dioses. No obs-
tante, para penetrar en Horacio, el solo punto de vista de la filosofia resulta es-
trecho y reductor; las vivencias que vuelca en su lirica abarcan un horizonte més
amplio de cardcter irrenunciable.

La polisemia de dichas presencias nos obliga a una cuidadosa distincién y
a verificar ciertos cambios desde su obra inicial, donde determinadas declaracio-
nes de principio parecen dejarse de lado o ir diluyéndose con el correr del tiem-
po, a lo que se suma el problema del género y las especies literarias cultivadas
por Horacio con sus cdnones y convenciones temdticas, diversas de su poesia
epddica o satirica.

Dicho de otro modo, ademds de los problemas del itinerario interior del
poeta con su compleja experiencia, debemos delimitar las exigencias de la Musa
pedestris y la de las Camenas liricas de nombre hesiodeo.

Por otra parte, un comentarista tan fino como Hans Oppermann® observa una
creciente apertura del espiritu y la inteligencia del poeta hacia el fenémeno reli-
gioso’ sefialando que al pasar a las odas, el universo espiritual del poeta se ha
acrecentado dejando penetrar una fe respecto de la constelacién olimpica y otros
satélites mas o menos divinos debido tal vez a lo que Oppermann, siguiendo a K.
Jaspers, denomina experiencias limites de carécter personal citadas por Horacio
en Oda 1III, 4, 26-28 y también esparcidas en otras: la fuga de Filipos contra toda
esperanza (41 a.C.), la caida del arbol en su huerto sabino (sine data) y un naufra-
gio o casi naufragio en la costa lucania del Adriatico (tal vez en 36 a.C.)* en las cer-
canias del cabo Palinuro. De estos acontecimientos que lo tuvieron al borde de la
muerte se libré segtin el propio H. por intervencién de Mercurio o de las Musas o
de Liber. Por esta razén colige Oppermann la creciente religiosidad del poeta. Sin
embargo el distinguido comentarista omite una experiencia carente, en verdad, de
la fulguracién de los tres peligros corridos, pero que es cotidiana, cambiante, a ve-
ces oscura, discutible, etc.: la prueba diaria de las vicisitudes politicas.

Descreido de la dirigencia, responsable mayor de los desastres bélicos y del
desorden civico, y observador perspicuo de los acontecimientos posteriores que
representaron paulatim un mejoramiento de la situacién y una vislumbre de paz
y orden, gané o recobré una fe inexistente o perdida, tomando como accién pro-
videncial el enderezamiento de la situacién politica. Creemos que los dioses y
héroes horacianos se insumen en esta perspectiva completando la triple motiva-
cién de Oppermann.

¢ Oppermann, H. "Das Goettliche im Spiegel der Dichtung der Horaz" en Wege zu Horaz, Darms-
tadt, Wissenschaftliche Buchgesselschaft, 1972, pp.167- 182.

7 Wili, W. Horaz und die Augusteische Kultur, Basel-Stuttgart, 1965 El autor sostiene que en H. se reali-
za una conversién desde un epicureismo agnéstico a una profunda fe religiosa de colorido estoico.

¢ Nisbet, R.- Rudd, N. A Commentary on Horace: Odes III, Oxford, University Press, 2004, pp. 65-66.
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Esta cuestion también ha preocupado a K. Biichner’, quien trata la proble-
matica de las Musas planteando la doble perspectiva, politica e individual, de la
poesia de Horacio y el valor limitado de un sistema racional como el epictireo®
para abarcar ambas lineas, en particular la civica. Precisamente las Musas sobre-
pasan los limites estrechos de esta filosofia, lo que Biichner ejemplifica muy bien
con ellas. Hacemos nuestra la aplicacién al tema de Mercurio.

H.P. Syndikus, dltimo comentador germano de las Odas, sefiala en una po-
nencia" sostenida en la Fondation Hardt, que él no osaria decir que los dioses de
las Odas son una convencién literaria, sino que tienen para H. una profunda sig-
nificacién existencial’’; por eso les hace su alabanza himnica. ;Quiénes son estos
dioses celebrados por el poeta? Son los dioses misicos: las Musas, Apolo y el Ba-
co de II, 19 y III, 25, bajo cuya proteccién se siente seguro; no menciona a otros,
pero los hay.

En la discusién posterior interviene V. Cremona especificando que el em-
pleo horaciano de deus / dei / di corresponde no a una suma de dioses persona-
les sino al concepto de divinidad entendido como 'la presencia® de una mano mis-
teriosa que se hace sentir en las manifestaciones mds impredecibles de la vida humana.
Es la presencia de lo divino T6 6€lov'. Afiade el mismo Cremona': 'Cuando H. decla-
ra: "di me tuentur, dis Pietas mea / et Musa cordi est” (1, 17, 13-4), aqui no se puede ha-
blar de tradicion literaria ni de motivaciones estéticas’. 'Detrds de los nombres de Mer-
curio, Fauno y las Musas, a los que atribuye su salvacion en circunstancias criticas, H.
sentia la presencia de una fuerza misteriosa', que tal vez se le va haciendo mds pa-
tente con el correr de los afios.

De alli que la estrofa final del Carmen saeculare indique una gozosa y serena
confianza®, al parecer méds personalizada en la constelacién olimpica.

Cuando al finalizar la fiesta cultual y ptblica, el poeta o el coro retornan a
su hogar, lo hacen con la esperanza certera de que "Haec Iovem sentire deosque
cunctos" (v. 73); es decir que estas plegarias impetratorias han recibido el asenti-
miento y consentimiento divino®; el adjetivo "cunctos" no indica una totalidad

9 Biichner, K. "Horace et Epicure", Actes du VIIF™ Congrés, Association G. Budé, Paris, Les Belles Let-
tres, 1968, pp. 457-469.

También Grimal, P. Horace, Paris, Ed. du Seuil, 1969, Pp- 53, se refiere a la insuficiencia del epicu-
refsmo, que por su gran pasividad no conforma a un espiritu como el de H., tan imbricado en lo
politico que se desliza hacia el estoicismo por responder a algunas de sus inquietudes mayores;
pero no veamos esto como una conversion religiosa, ya que el universo de los dioses por él pre-
sentado, no siempre se encuadra en un marco estoico.

Syndikus, H.P. "Die Einheit des Horazischen Lebenswerk" en Horace. L’ oeuvre et les imitations, Ge-
néve, Fondation Hardt, 1993, pp. 207-246 y "Discussion”, pp. 247-255.

Syndikus, H.P. Op. cit, p. 248 (Discussion).

Syndikus, H.P. Op. cit., (Discussion), Cremona, V., p. 252.

Idem, p. 251.

Putnam, M. Horace’s Carmen saeculare, New Haven, Yale University Press, 2000, pp. 91-95. en refe-
rencia al Carmen saeculare y a la inversa de Fraenkel, el autor sefiala 'I will trust in the poet’s honesty
and support my confidence in the excellence of his work' (p. 8).

Schilling, R. "A propos d'un vers d'Horace. Carmen saeculare 65", en Rites, Cultes, Dieux de Rome, Pa-
ris, Klincksieck, 1979, pp. 216-219.
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indiscriminada, sino el conjunto de individualidades particulares que se inte-
gran en un todo interrelacionado y operante sin perder cada dios, en este caso,
su especificidad, a lo que se afiade el nombre del de mayor jerarquia. El poeta
no descree, ya lejos de su epicureismo juvenil, de la solicitud divina por los
asuntos y el porvenir de Roma.

Mercurio en Horacio

Su presencia no es abundante, pero si decisiva y bien configurada y se re-
gistra a partir de las Sdtiras 3 y 6 del libro II.

Sat. II, 3. En el didlogo con el pretendido filésofo estoico, Damasipo, antafio

ex anticuario y agente inmobiliario, aparecen dos menciones interesantes y ma-
tizadas, con referencia al Mercurio dispensador de ganancias:
a) Damasipo, ahora privado de sus bienes, se ocupa de los ajenos, pero cuando
sus arcas se colmaban con el lucro de sus negocios, mucha gente, la de las popu-
losas encrucijadas (frequentia compita"), le impuso el Mercuriale cognomen, como
favorito del dios (vv. 25-26).

El texto aqui referido se inscribe dentro de las atribuciones conferidas al dios

por los helenos, o sea, la de dios de los comerciantes, con el matiz de un patrona-
to especial, primero ajeno al poeta, porque es hombre de otium y no de negotium
como lo habia sido su interlocutor. Sin embargo, ya se insintia lo que en las odas
se atribuird como proteccién y devocién propia de tal divinidad hacia él.
b) Cuenta el aprendiz de sabio intentando convencer a H. para hacerlo adepto
de la Stoa, en un discurso dentro de otro, que a punto de suicidarse arrojdndose
al Tiber porque habia administrado mal su dinero endeuddndose con usureros
y perdido todos sus bienes, se le aparecié oportunamente el estoico Estertinio
convenciéndolo de que no era él el tinico loco (&PPwdV) por suicidarse y por ad-
quirir estatuas para su negocio de anticuario. También su vendedor y luego su
futuro comprador no lo estdn menos. ;Acaso estaria loco el ahora nedfito, si Es-
tertinio le ofreciese un don importante y Damasipo aceptase o rechazase lo que
le brinda praesens Mercurius (v. 68) imprevistamente?

La expresion de cufio tradicional en la religién romana alude no sélo al favor
de asistir a los comerciantes, sino al de una asistencia contra toda légica para lo-
grar una ganancia inesperada, que también puede perderse del mismo modo.

Sat. 11, 6.
Hoc erat in votis: modus agri non ita magnus,
hortus ubi et tecto vicinus iugis aquae fons
et paulum silvae super his foret. Auctius atque

v La que se retine en las encrucijadas, donde también se honra a Mercurio.
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di melius fecere. Bene est. Nil amplius oro,
Maia nate, nisi ut propria haec mihi munera faxis®®. 5

Esta segunda mencién (vv. 1-5) en las Sdtiras est4 en estrecha relacién con la
redaccién de las Odas, en las que Mercurio aparece acrecido en sus virtualidades
y con una densidad asombrosa.

La sdtira debi6 ser redactada® después que Mecenas le concedi6 el fundus
Sabinus (perfectamente localizado desde hace casi un siglo) en compensacién
por las confiscaciones a sus propiedades en Apulia, posterior® al 33 6 32 a.C. y
por ende luego de la experiencia de Filipos, donde como lo dird en Oda 11, 7, 13-
14, fue el dios el que lo salvé sustrayéndolo del campo de batalla. Aunque se
puede dar una explicacién realista de que H. pudo huir en la polvareda del com-
bate a merced de la confusion reinante, el poeta lo presentard como un signo de
especial y prodigioso favor, afiadido al don de Mecenas, 'utque soles, custos mihi
maximus adsis' (v. 15).

A esta luz debe entenderse la mencién al hijo de Maya, en una plegaria col-
mada de gozoso agradecimiento” también para los restantes dioses, por haber-
le concedido lo mdximo deseado por el poeta y mds: un pequeiio fundo con
huerto, bosque, fuente, encarecido en sus votis, a lo que se afiade el saberlo con-
servar. Sin embargo, la custodia mercurial se restringe aqui a las posesiones
compensadas, pero en su gratitud, va un poco mds alld del dios kepd&os o ga-
nancioso, aunque no a otras esferas de salvaguardia vital como en las odas. Por
los bienes de este tipo, no obstante, se ha acentuado el acercamiento de H. al hi-
jo de Maia.

N. Rudd? sefiala que un epictireo agnéstico, como lo pretendia el poeta, se
entorpece para explicar su buena fortuna, no estd en condiciones de aceptar una
Providencia estoica, reconoce la generosidad humana, sabe agradecerla y reco-

¥ Sat. IL, 6, 1- 5: Esto era lo deseado: una porcién de campo no muy grande,

donde hubiere un huerto y vecina a mi techo una perenne fuente de agua

y sobre éstos un poco de bosque. Con mis generosidad y mejor

lo hicieron los dioses. Bien estd. No pido nada mds,

hijo de Maya, sino que me hagas propios estos dones.
Tal vez en el 31 a.C,; el v. 38 alude a la delegacién del poder hecha a Mecenas por Augusto.
Centroni, C. "La villa di Orazio a Licenza" en Atti del Convegno di Licenza, Venosa, Osanna, 1994,
pp- 107-116.
Fraenkel, E. Horace, Oxford, Clarendon Press, 1966, p. 138. Segiin Fraenkel (pp. 140-141) uno es el
agradecimiento y otro el modo de expresarlo; por eso sus amigos, Mecenas entre ellos, no podian
aceptar la forma de esta plegaria como la manifestacién de una creencia en el dios, su benefactor,
ya que entonces serfa H. culpable de hipocresia. H. habria confiado en que sus amigos distinguie-
sen los sentimientos que nutren la stplica y su modo de expresion, lo que se ve muy rebuscado.
Este divorcio sostenido por el destacado critico no es convincente, sobre todo cuando el poeta pi-
de al dios que le conserve este bien sin miedo a perderlo, le engorde sus ganados, pero no su es-
piritu (en clara alusién al prélogo de Calimaco) ya en su nuevo predio donde 'nec mala me ambitio
perdit' (v.18), entendiendo 'ambitio’ no como 'ambicién’ sino etimolégicamente como las idas y ve-
nidas rodeando a un personaje con adulacién.
2 Rudd, N. The Satires of Horace. A study, Cambridge, University Press, 1966, pp. 243-257.
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nocer factores humanos no mecanicos ni fortuitos como los sacrificios paternos,
el apoyo de Virgilio o la liberalidad de Mecenas, pero todo no se acaba en los
motivos del aqui; se da incluso 'these superhuman phenomena which so deeply affec-
ted the private life'; la imaginacién y religiosidad griega sumadas a la piedad ro-
mana han sido reconsideradas y le han provisto vocabulario para expresar su ac-
cién de gracias fundamentalmente en la figura de Mercurio, quien nos coloca en
el umbral de las Odas con esa novedad.

Ya estamos en otra esfera poética con las exigencias no sélo del nuevo liris-
mo sino, y es lo fundamental, exigencias que obedecen a un acrecido y renova-
do reclamo interior; la realidad que redescubre el poeta es mds vasta, rica y com-
pleja que el limite que imponen Epicuro® y sus epigonos y H. se abre libremen-
te a ella.

Odas

Es tan rica la variatio polisémica de Mercurio en los Carmina que adelanta-
remos algunos rasgos para luego ejemplificar:
a) Depuracién de algunas caracteristicas griegas de su idiosincrasia en funcién
de una nobilizacién de su figura.
b) Conversién del poeta en vir Mercurialis, bajo la proteccién especifica del dios,
que le salvard la vida mds de una vez y asi lo percibird el poeta.
¢) Acentuacién del vinculo del dios con la poesia por su doble condicién de
Adyios y de inventor de la lira.
d) Concesién al dios de una dimensién politica, es decir, comunitaria, en relacién
directa con Augusto de una originalisima y pasmosa audacia.

Oda I, 10*:
Mercuri facunde nepos Atlantis,
qui feros cultus hominum recentum
voce formasti catus et decorae
more palaestrae,

» La s4tira termina con el ap6logo de los ratones. La profesion de fe epictirea del ratén urbano es
derrotada por la huida del ratén campestre al desdefiar los placeres de la ciudad, pasibles de per-
derse mds facilmente que los de su cueva rural.

» Elocuente nieto de Atlas, / que las fieras costumbres de los primeros hombres / agudo modelaste con tu voz
y con el hdbito / de la palestra que embellece.

Te cantaré, del gran Jipiter y de los dioses / heraldo y hacedor de la concava lira, / ingenioso para con hur-
to jocoso esconder / lo que te plugo.

En tanto que con su voz amenazante te asusta, / por si una vez siendo nifio, no le hubieras devuelto los
bueyes / sustraidos con engafio /, Apolo, huérfano de su carcaj, te ha sonreido.

Por lo demds a los Atridas soberbios, siendo ti el guia, / el rico Priamo, abandonada lion, / los fuegos tesa-
lios y los campamentos inicuos / para Troya burld.

Ti, a las piadosas almas las ubicas en gozosos / lugares y con tu vara / Gurea a la leve turba la diriges, gra-
to a los celestiales y a los de abajo.
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Te canam, magni Iovis et deorum 5
nuntium curvaeque lyrae parentem,
callidum, quidquid placuit, iocoso

condere furto.

Te, boves olim nisi reddidisses
per dolum amotas, puerum minaci 10
voce dum terret, viduus pharetra

risit Apollo.

Quin et Atridas duce te superbos

Ilio dives Priamus relicto

Thessalosque ignis et iniqua Troiae 15
castra fefellit.

Tu pias laetis animas reponis
sedibus virgaque levem coerces
aurea turbam, superis deorum
gratus et imis. 20

Este himno sacro de cuidada concinnitas y de sereno ritmo contemplativo, aun-
que esté inviscerado de una prolija retérica, no es una alabanza genérica a una
divinidad ni una mera ejercitacién literaria®, sino que expresa el ahondamiento
de un vinculo real entre el poeta y su dios protector con una personal perspecti-
va. Segun D. West 'he seems here to be writing as a believer of a god whom he loves’...
"the ode would be an expression of that spirituality which finds the divine in the parti-
culars of daily life' .

Dos estrofas iniciales despliegan los atributos o apetai las tres restantes los
hechos con un encuadre de estrofas séficas al igual que el Himno a Hermes de Al-

> Esta es la presuncion de F. Plessis - P. Lejay en su edicién (Horace. Oeuvres, Paris, Hachette, 1959,
p- 71) y de P. Colin en su comentario (Lie¢ge-Paris, H. Dessain, 1970, p. 63). También para H.P. Syn-
dikus (Die Lyrik des Horaz, Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgessellschaft, 1989, Band I, p. 127)
los himnos a los dioses en H. no son més que imdgenes literarias; Mercurio tiene escasa significa-
cién religiosa para H, pero eso sf, artistica; en su comunicacién arriba mencionada es menos tajan-
te y admite una significacién existencial.

E. Fraenkel (Horace, Oxford, Clarendon Press, 1966, pp. 161-166) ve en esta oda un "playful spirit"
y es en este espiritu que debe comprenderse el rol asignado al dios y no deducirse de la oda la re-
ligién privada de Horacio; se aparta de Heinze, quien recalca que la oda es algo mds que un ejer-
cicio de estilo por la intima relacién existente entre el poeta y el dios, manifestada varias veces en
su obra (Kiessling, A. - Heinze, R. - Burck, E. Q. Horatius Flaccus. Oden und Epoden, Berlin, Weid-
mann, p. 52). En esta linea también cf. H. Hommel (Horaz. Der Mensch und das Werk, Heidelberg,
F.H.Kerle, 1950, p. 126).

West, D. Horace Odes 1. Carpe diem, Oxford, Clarendon Press, 1995, p. 49. Cf. su certero y agudo ana-
lisis (p. 46-49).
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ceo, del que sélo resta el comienzo, relacién sefialada ya por su escoliasta Porfi-
ri6n. Nuestra oda manifiesta una estructura himnica tradicional que se abre con
la genealogia del dios y continia con la aretalogia, pero que carece de impetra-
cién o pedido como muchos himnos-plegarias, €j. Oda I, 31 o carmen 34 de Ca-
tulo en honor de Diana.

Se sabe que es hijo de Jupiter, pero los ancestros maternos son menos divul-
gados, por lo que se recuerda que su madre, Maya, una pléyade, a la que no se
menciona, es hija de Atlas (‘nepos Atlantis’ variatio de "Maia nate’ de Sat. 11, 6, 5). El
primer atributo es el de Adyios pues es dios del discurso persuasivo o elocuente,
facunde; civilizador con su palabra (voce) de los primeros y rudos hombres imagi-
nados lucrecianamente como salvajes; catus, agudo, casi como un felino, delicado
y silencioso (distinto de sapiens) y educador con el habito de la palestra, &ycovios;
heraldo de los di superi, xiipiE; hacedor de la primera lira, callidum?, habilidoso, as-
tuto, traduce en cierto modo el ToAUTpoTtos con que es calificado Odiseo, cerca-
no al Sohoufis o al kAebipov del himno homérico.

Pero Horacio suaviza la atribucién de ladrén haciendo primar el ingenio sin
violencia del nifio con callidus y con iocoso referido a hurto. Ya estamos en las ate-
nuaciones mercuriales.

¢Cudl es el dolum, el engafio? El pseudo rapto o expropiacioén (‘amotas', térmi-
no legal) de los bueyes de Apolo, éste despojado de su carcaj, condicién sine qua
non para la broma, pseudo por su condiciéon de broma generadora de la risa olim-
pica, a la que se sigue el regalo de la lira, don con el que se efectiviza la atribu-
cién apolinea de dios de la muisica. Esta estrofa tercera es la central y en signo de
la divina armonia fraterna ambos dioses aparecen alegremente hermanados.

La cuarta trae un factum recordado de sus lecturas homéricas mds de una
vez por el poeta: el peregrinaje nocturno y silencioso de Priamo a la tienda de
Aquiles en busca del caddver del hijo amado bajo la proteccién y guia de Mer-
curio. De paso, el adjetivo iniqua, falto o carente de equidad, referido a los cam-
pamentos helenos, se carga con una subjetividad notoria para el romano que se
considera descendiente por Eneas de los troyanos.

La ultima wpa&&is de Mercurio, peregrino por los inferi como yuxomoumos
consiste en ubicar a las almas de los pios en los lugares merecidos y asignados
por los méritos o deméritos de cada uno, lo que se verifica en el empleo del pre-
fijo re-, aqui sin uso reiterativo, por lo que resulta gratus® a todos los niveles de
la realidad, desde el Olimpo al Hades pasando por el aquende.

En fin, H. nos ofrece un Mercurio depurado de sus rasgos como Hermes,
nobilizado, sin traspasar los limites de una conducta dolosa, con sus burlas y en-
gafios pesados resolviéndose en bromas festivas y despojado de caracteres mé-

7 Nada dice de este matiz el comentario de Nisbet and Hubbard (pp. 125-134), tan provechoso y ex-
haustivo en general.

# West, D. Horace. Odes I. Carpe diem, Oxford, Clarendon Press, 1995, pp.46-9. El autor recuerda que
también la lira es grata en I, 32 en los banquetes de Jupiter, p 49.
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gicos, no posee el capote que lo hace invisible, pues no lo necesita como dios que
es, ni opera con su vara de oro ningtin prodigio extraordinario, salvo la conduc-
cién de almas a los lugares que él no dispone.

Odal 24

Esta oda estd dedicada a Virgilio como consolatio por la muerte de Quintilio
Varo aconsejdndole paciencia y resignacién ante la ineluctabilidad de la muerte.
Aunque el mantuano tafiese la lira mejor que Orfeo (él que ha cantado el mito
en la IV Gedrgica), la sangre no volveria a su vana imagen, imagen que empuja
Mercurio por tnica vez hacia el negro rebafio (v. 13-20):

Quid? Si Threicio blandius Orpheo

auditam moderere arboribus fidem,

num vanae redeat sanguis imagini, 15
quam virga semel horrida,

non lenis precibus fata recludere
nigro compulerit Mercurius gregi?
Durum: sed levius fit patientia
quidquid corrigere est nefas®. 20

La funcién es la misma que en 1, 10, 17-20, pero el tono y la imagen se ha en-
sombrecido con mayor patetismo®. Nigro gregi no tiene la luminosidad de la le-
vis turba dirigida por la aurea virga y este Mercurio inexorable non lenis, como
pastor de muertos estd lejano del que ubica placenteramente a las pias animas en
las laetis sedibus.

Odal, 30

Oda breve, pero no tan sencilla; una invitacién a Venus pidiéndole que
abandone los grandes templos a ella dedicados y se recoja en el pequefio santua-
rio familiar de Glicera que la invoca en su auxilio, pero no solitaria sino con to-
do el cortejo que la acompafia entre los que se encuentra Mercurio sin adjetiva-
ciones, junto a la Juventud personificada:

®Y ;qué? Si tafieses la lira oida por los drboles mds suavemente que Orfeo el tracio,/;acaso volveria la sangre
a la vana imagen, /a la que con vara temible
Mercurio inflexible para abrir los destinos a las plegarias empuja al negro rebafio?/ Duro: pero se vuelve mds
leve con paciencia / lo que es sacrilego corregir.

* Nisbet, R. - Hubbard, M. Op. cit., 1970, pp. 279-289.
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O Venus, regina Cnidi Paphique,

sperne dilectam Cypron et vocantis

ture te multo Glycerae decoram
transfer in aedem.

Fervidus tecum puer et solutis 5

Gratiae zonis properentque Nymphae

et parum comis sine te Iuventas
Mercuriusque®.

(A qué virtualidad de Mercurio se refiere aqui? Para Nisbet y Hubbard®
pueden darse dos alusiones: a) que reemplace a Peitho/Suadela o la Persuasi6n,
miembro tradicional del cortejo de Afrodita, ya que por su elocuencia cumpliria
la misma funcién y b) otra referencia a una genealogia distinta del dios, ya que
segin un himno érfico (57, 3 ss), Hermes es hijo de Afrodita y Dionisio, aunque
ambos comentadores la consideran excéntrica.

Segtin Quinn®, dado que Glicera es una hetaira, la presencia de Mercurio,
incluido en la incensacién contempla su atributo de ganancioso, para mantener
y acrecentar como cinico 'manager' la clientela que acude a esta "profesional’.

Pero West* va mds lejos: rechaza la interpretacién de Quinn como lo hace
también Syndikus®, y enlazando I, 30 con I, 19, donde vemos abrasado de amor
por Glicera a un Horacio cuya voz -la de un 'vir Mercurialis'- invoca ahora la vi-
sita y mudanza de Venus y su cortejo hasta la casa de su amada. Conviene exami-
nar el cortejo, ya que tanto Cupido como la Gracias descefiidas, las Ninfas, la Ju-
ventas, que presidia desde Augusto la recepcion de la toga viril, contribuyen, con
una destacada mencién en el verso final de Mercurio, a que este Hermes romani-
zado con sus dotes de elocuencia, persuasién y las que le concede el himno I, 10,
convenza a Glicera de recibirlo ardorosa, amable, encantadora y sin inhibiciones.

Pasa asi H. de la alabanza himnica a la ironia del epigrama helenistico con
lo que se explica la ubicacién de esta oda después del, 10y I, 24.

Odall 7

La oda dedicada a Pompeyo, el amigo recobrado muchos afios después de

3t Oh Venus, reina de Cnido y Pafos, /desdefia tu dilecta Chipre y miidate /al bello santuario de Glicera que te
invoca /con copioso incienso.
Apresiirense contigo tu ardiente nifio / y las Gracias con cintos descefiidos y las Ninfas /y la Juventud po-
co afable sin ti / y Mercurio.

2 Nisbet, R.-Hubbard, M. Op. cit., pp. 343-347.

3 Quinn, K. Horace. The Odes, London, 1980

* West, D. Op. cit., pp. 142-145.

» Syndikus, H.P. Die Lyrik des Horaz, Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgessellschaft, 1989, Band I,
p- 277.
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Filipos, gracias a la amnistia decretada por Octavio, evidencia el gozo del reen-
cuentro y con €l la grata cena, la conversacién inagotable y la evocacién de las
experiencias juveniles compartidas. Estas giran en torno de Filipos y una cons-
telacién de episodios vinculados con la batalla, entre ellos, la huida sin gloria y
la muerte evitada, ;c6mo?, nada menos que por la accién de Mercurio (v. 9-16):

Tecum Philippos et celerem fugam
Sensi relicta non bene parmula, 10
cum fracta virtus, et minaces
turpe solum tetigere mento;

sed me per hostis Mercurius celer
denso paventem sustulit aére,
te rursus in bellum resorbens 15
unda fretis tulit aestuosis™.

Horacio pudo huir después de la derrota, tal vez por la confusién reinante,
el polvo que borra todos los limites y los vuelve imprecisos sin diferenciar al
amigo del enemigo, la luz tal vez tardia o vaya a saber por qué otro motivo o
causa segunda, dirfamos hoy buscando una explicacién racional como la pro-
puesta en la sétira I, 5; pero H., ya no tan escéptico, nos brinda otra explicacién
que no es un mero juego literario: Mercurio veloz, sustulit 1o sustrajo elevdndo-
lo (doble valor del verbo tollo) envuelto en una espesa nube (denso aére) y lo sal-
v6 sacandolo del campo de batalla. Por supuesto, detrds de esta imagen estd la
inigualable y prestigiosa de la Iliada cuando Hermes guia a Priamo que intenta
rescatar el caddver de Héctor para enterrarlo con la honra debida, sustrayéndo-
lo al trato despiadado e inicuo dado por Aquiles.

Horacio, nuevo Priamo, gracias al patronato” de su querido Mercurio® se
ha salvado de la muerte en el campo de batalla, pero no de las consecuencias de
la derrota, que deberd remontar lentamente.

Sin embargo, la expresién concreta de dicho patronazgo, vir Mercurialis apli-
cado a si mismo se verd en otra oda con motivo de un accidente en que estuvo
a punto de perder la vida.

% Contigo conoci Filipos y la rdpida fuga / mal abandonado el escudito, / cuando se quebrd el valor y las ame-
nazas /hicieron rozar un suelo indigno con el mentén; pero a través de los enemigos, Mercurio veloz / me sus-
trajo a mi espantado, en una espesa polvareda,/ a ti el oleaje reabsorbiéndote / de nuevo te llevé a la guerra.

¥ Nisbet, R.- Hubbard, M. Commentary II, 1978, p. 116 sefialan que ‘Mercury was also an unpretentious
god of poetry, and H. may even have regarded him in some sense as his special protector'. Como inventor
de la lira, algiin derecho se habia ganado.

* Buisel, M.D. "Horacio y la ciudadania quiritaria”, en Auster n° 5, 2001, pp. 47-61.Contiene un mds
pormenorizado andlisis de II, 7.
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Oda I, 17

La muerte entrevista en el horizonte vital de Mecenas, tal vez por una en-
fermedad® lo angustia y en sus confidencias a H., entristece también al amigo.
Mecenas es sostén de todo lo que H. posee mds en el orden intelectual y espiri-
tual que en el material; si M. muriera antes, H. iria siguiendo a la mitad de su al-
ma, tal como lo ha jurado (dixi sacramentum, v. 10) y aunque se interpusiesen en
la ruta postrera la terrorifica Quimera o si resucitase Gias, el de las cien manos,
con hipérbole y todo, nada lo separard de M., pero ambos estdn a salvo uno de
su enfermedad, el poeta de un accidente en el jardin de su propiedad, porque en
la coincidencia de astros favorables o no en los nacimientos de ambos han pre-
valecido los propicios, crean ambos o no en sus respectivos horéscopos.

Se trata de una oda de accién de gracias con especifica formulacién de G co'l‘r]p(ﬂ
por haberse salvado tanto Mecenas como H., el primero de una enfermedad gracias a
Japiter, y el poeta de morir aplastado por un tronco que se le cayé encima.

A Mecenas recuperado lo saludé el pueblo en el teatro con una triple aclama-
cién; H., en cambio, no fue ovacionado, pero, de la caida del 4rbol que le hubie-
ra arrancado la cabeza, lo eximi6 Fauno, Mercurialium custos hominum (v. 28-30)":

.......... , nisi Faunus ictum
dextra levasset, Mercurialium
custos virorum..................

¢Por qué Fauno? Fauno el capripedo protector de los sabinos, entre los que
H. tiene su fundo, es el equivalente del Pan arcadio, hijo de Hermes, de modo
que era natural su intervencién en pro de los hombres mercuriales.

No es la tinica oda en aludir a la caida del 4rbol y a su cuasi milagrosa sal-
vacién, también el accidente es mencionado en 1I, 13, en III, 4, 27 salvado como
en Filipos y en un posible naufragio frente al cabo Palinuro por intervencién de
las Camenas, y en III, 8, donde ofrece un cabrito blanco a Liber, en fin todas di-
vinidades vinculadas con los poetas y la poesia.

¢Por qué es H. un vir Mercurialis? Puede serlo por una triple motivacién:

a) Por una razén horoscépica, H. puede haber nacido bajo el influjo astrolégico
de Mercurio, inventor de la lira, lo que lo haria inclinado a la literatura, pero su
escepticismo respecto de las influencias astrales como se ve en la oda a Leucé-
noe (I, 11) es tal, que si asi fuera, podriamos pensar en una humorada del poeta.
b) Puede tratarse de una devocion leal y auténtica al dios, que tenia en Roma un
collegium bajo su patronato y un templo en el Aventino; algunos recuerdan que
su padre pudo ser miembro de esa asociacién como 'coactor’ o cobrador de ren-
* Nisbet, R.- Hubbard, M. Commentary II, 1978, pp. 271-287.

..., si Fauno, custodio de los varones mercuriales, no hubiese con su diestra desviado el golpe. Se crefa que
el golpe con la derecha era més efectivo que con la izquierda.
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tas y tributos.

c¢) Creemos que una motivacién mds entrafiable y personal que va mds alld de lo
astral o de una hipotética membresia, es que H. se siente consustanciado con la
'idiosincrasia’ del dios, con su capacidad de acercamiento a las tribulaciones hu-
manas, con su humor y su lira, con la cercania de su patronato, etc.

Oda I, 11

Esta larga oda amorosa centrada en el mito de las Danaides asesinas de sus
maridos, salvo la enamorada Hypermnestra, estd destinada a persuadir a Lyde,
que ha desdefiado a H., con el ejemplo del terrible castigo para las cuarenta y
nueve hermanas (vv. 1-8) e inspirarle una cancién disuasiva:

Mercuri, nam te docilis magistro

movit Amphion lapides canendo,

tuque testudo resonare septem
callida nervis,

nec loquax olim neque grata, nunc et 5
divitum mensis et amica templis,
dic modos, Lyde, quibus obstinatas

applicet auris.

El comienzo contiene una doble apelacién a Mercurio®, en este caso en re-
lacién con la esfera de la poesia y el poeta por la creacién de la primera lira, y a
ella para que le inspiren un canto persuasivo a fin de convencer a la arisca y obs-
tinada jovencita. La oda finaliza con el discurso de la danaide fiel a su marido
Linceo, sin volver sobre Lyde; ;deberemos suponer un resultado positivo?

Mercurio, sin adjetivaciones directas, es evocado inmediatamente como
dios Adytos y maestro de Anfién, que con su canto conmovié a las piedras que
se elevaron para edificar los muros de Tebas y que por supuesto puede conmo-
ver el corazén pétreo de Lyde. Mds desarrollada estd la invocacién a la lira cile-
nia, inventada por el hijo de Maya. Omitimos la aretalogia propia de la estruc-
tura himnica, pero observando que el himno cultual, tipo oda I, 10, se ha dilui-
do y secularizado a favor de intenciones privadas®, hecho registrado ya tempra-
namente en Safo y Anacreonte.

“ jOh Mercurio, pues décil a ti como a su maestro,/ Anfion movié cantando las piedras!,/ y ti, joh lira dies-
tra para resonar con tus cuerdas /antafio sin voz ni encanto, ahora amada en las mesas de los ricos y en los
templos,/ entona ritmos a los que Lyde aplique sus obstinados oidos!.

“ Nisbet, R.- Rudd, N. A Commentary on Horace: Odes, book III, Oxford, University Press, 2004, pp.
148-164.
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Odal 2

Deliberadamente he dejado la oda I, 2 porque ésta presenta el rasgo mds
original de Mercurio debido al estro horaciano. Poema muy complejo cuya elu-
cidacién debe examinarse en relacién con los epodos VII y XVI siguiendo con
las odas romanas y finalmente con la IV, 15, ademds de verificar su colocacién
como primera oda después de la proemial a Mecenas, con cardcter civico, que
abre el gran arco de la BaciAika uéAn que va desde ella al final del libro IV, in-
sumiendo las odas civicas a las de temdtica individual, el nos al ego, observacién
ya realizada por Fraenkel en su Horace.

Estos poemas aludidos contienen una visién de cardcter religioso de la his-
toria de Roma y, podria decirse con las debidas restricciones, una teologia de la
historia, como también la hay atisbada en Virgilio desde la IV Egloga hasta el VI
canto de la Eneida pasando por las Gedrgicas.

Decimos planteo 'teoldgico’, porque en estos dos augusteos, la historia se
mueve a partir de una culpa inicial que ofende a la divinidad (H. Epodo VIL V.
Georg.1, 498-502), y que cae sobre los descendientes generando toda clase de ca-
lamidades; es la primera respuesta vertical® de ambos poetas al porqué de las
guerras civiles.

H. con el epodo XVI piensa en una salida utdpica: que los mejores
huyan a las Islas Afortunadas; como la evasién no es la solucién, se ve obligado
a profundizar el tema y surge la oda I, 2 con el afloramiento de otro tema antes
impensable: la falta exige como contraparte, no la huida, sino una expiacién, pe-
ro ;cémo se expia y quién?

Desechadas la desesperacién y la utopia de los epodos, el tema de la culpa
reaparece de nuevo en las odas; el punto de partida no se modifica: siguen sien-
do los delicta maiorum (III, 6, 1) y mds concretamente cicatricum et sceleris pudet /
fratrumque (1, 35, 33-4), la vergiienza de las cicatrices y el crimen de los herma-
nos, los fecunda culpae saecula (1116, 17-8), que contaminaron matrimonios, estir-
pes y hogares, pero la solucién posible ha variado y asumido un matiz mds con-
gruente con lo humano y por eso mds rico y complejo.

H. plantea una regeneracién ética total de las costumbres, a la que deben
contribuir todos sin excepcién, pero ademds necesita que alguien asuma en si
mismo la expiacién de la ofensa perpetrada contra los dioses por el sacrilegio
inicial.

La purificacién no serd s6lo interior; reclama también un mediador y expia-
dor externo ya que el individuo no puede frente a los dioses purgar por si mis-
mo la magnitud de la falta. No se trata de un pago sangriento con sacrificio ani-
mal y menos humano. Aqui implicard una tarea politica de pacificacién y orde-

© Decimos vertical porque plantean una ofensa inicial a la divinidad. En cambio, las interpretacio-
nes de Cicerén o Salustio van horizontalmente hacia atrés en el tiempo, sin que las de H. y V. sean
contradictorias con éstas, sino complementarias.
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namiento, tarea a la que Virgilio comenzara prestando la imagen del puer.

Las odas traen esa novedad no con frecuencia, pero si con limpidez.

En cuanto a las costumbres, Horacio propone el modelo del mos maiorum
que Augusto tomé como paradigma para restaurar la vida ptblica y privada co-
mo se ve en su legislacién; a modo de variante, alude a veces a las virtudes de
los pueblos bdrbaros, pero pensando con el canon de la ruda moralidad antigua
que consolidé a Roma*.

La idea de expiacién ofrece varias facetas; no es colectiva, es decir, asumida
por muchos o por todos como la regeneracién de las costumbres; no es cruenta
al no exigir el sacrificio del expiador; es individual, es de contenido politico®,
pero... ; quién y qué es el expiador?

Para que H. y V. llegasen a madurar esa nocién e identificarla con un per-
sonaje real fue necesario que coincidieran diversas circunstancias. Por un lado,
todo un trasfondo religioso, literario e histérico que confluye con su propio des-
pliegue interior y con la transformacién, auspiciosa y favorable del panorama
politico posterior a Actium; al delinearse sefiera la figura de Octavio del maras-
mo y la descomposicién politica y moral, imponiéndose lenta y dificultosamen-
te al caos, H. sin arrepentirse de su pasado republicano y celoso de su indepen-
dencia, vislumbra objetivamente y sin pesimismo no sélo al restaurador del or-
den, sino también al expiador y purificador de la ofensa primigenia; pero el ex-
piador es ademds el mediador entre dos esferas, la divina y la humana, no por
voluntad propia, sino por el querer de los dioses.

El mediador es héroe, concepto e imagen heredados del mundo griego y en-

riquecidos en la literatura augustea. El doble origen humano y divino del mis-
mo da a su naturaleza y a su destino una peculiaridad de la que estdn exentos
los demds hombres, marcdndolo con valor paradigmadtico para misiones muy se-
fialadas, pero dificiles y de alto costo; asimismo con el mdximo de virtus no re-
galada del cielo sino conseguida con tesén y sacrificio.
La otra consecuencia se traduce en la deificacion del gobernante, hecho de rai-
gambre religiosa, histérica y literaria, tanto en la Grecia clésica y helenistica co-
mo en Roma; asunto complejo, contradictorio y discutido, pero insoslayable y
que ha originado rios de tinta sin omitir el aporte de H. y V.

Como de Octavio se trata, su relacién con los dos poetas plantea otra quaes-
tio disputatissima: el tratamiento de la figura imperial en la poesia.

El poeta se pregunta a cudl de los dioses Jupiter dard la tarea de expiar el
crimen (no mencionado explicitamente, pero si aludido, que es el de R6mulo, al
que podriamos afiadir la injusta muerte de Ilia, su madre).

“ Oppermann, H. Horaz. "Dichtung und Stadt" en Romertum, Darmstadt, Wiss. Buchg., 1976, p. 262.
“ Estd desarrollada en la oda IV, 15 al desplegar los rasgos de la aetas Augusti.
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O dinc?
(Qué dios?

Enunciados en un priamel se descartan sin explicaciones, porque H. supone
que para el lector son obvias: Marte, que como dios de la guerra, aunque auctor
del linaje romano, ya tuvo su patrocinio, si asi puede decirse, en el bellum civile,
y aunque sea un dios ultor, no es el adecuado por su cardcter sangriento para
vengar las muertes sefialadas y la del 44 a.C. Tal vez aqui haya una velada alu-
sién en contra de nuevas proscripciones.

Venus, obviamente no, porque no se trata de una relacién materno-filial ni
conyugal, sino de identidad con una divinidad masculina.

Apolo, dios protector de Augusto, especialmente, post Actium, tampoco, ya
que como divinidad que marca lejania y distancia respecto de los hombres no es
el mds adecuado para caminar sobre la tierra y tener una identificacién que re-
pugna a su peculiaridad®, aunque de él se dice que expia las pasadas faltas de
la sangre®, como se ve en la purificacién expiatoria en Tesalia realizada después
de haber matado en Delfos a la serpiente Pitén. Queda Mercurio (v. 41-44).

Mercurio
sive mutata iuvenem figura
ales in terris imitaris, almae
filius Maiae, patiens vocari
Caesaris ultor*

Mercurio, cuyos rasgos divinos han sido cantados en 1,10 y aludidos en
otras odas (I, 24, 18; 1L, 7, 13; etc.) fue honrado por Horacio como su patrono per-
sonal -vir Mercurialis (II, 17, 29) se considera a si mismo-, no presenta el distan-
ciamiento terrifico de Apolo, es dios de dicha y ventura, estd en el séquito de Ve-
nus, madre de los Julios, y puede pensérselo bajando a la tierra y caminando por
ella con los trazos del juvenem Augusto (los latinos consideraban joven a una
persona hasta los 45 afios o tal vez por esa cierta intemporalidad que evidencia
su estatuaria imperial con imdgenes que tienen poco o nada de terreno). Esta pe-
culiaridad del descenso del dios, de su abajamiento a una forma humana que su
naturaleza reviste en los rasgos del principe, tiene algo de humildad y condes-
cendencia, y a la vez de dileccién para con el hombre, por parte del dios patiens,
aunque sea patiens, en sentido restringido. Aqui no aparece una deificacién por
ascenso, que deo mediante, es la mas comdn, sino por descenso® y con un cierto

% Otto, W. Teofania, B. Aires, Eudeba, 1968, p. 111-124.

7 Syndikus, H.P. Die Lyrik des Horaz, Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgessellschaft, 1989, Band I,
p. 38-57.

.0 si con cambiada figura, (dios) alado, hijo de Maya nutricia, que toleras ser llamado vengador de César,
asumes los rasgos del joven.

® Nisbet, R.- Hubbard, M. Op. cit. (1970), p. 35.

»
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grado de kévwaois 0 anonadamiento.

Por su solo estar aqui asumiendo la figura del joven imperator, avalaré la sal-
vacién politica® y ayudard a resolver la cuestion de los partos, peligrosos atin
para Roma. 'Imitaris' traduce el verbo griego éiokew usado por Hesiodo en Los
trabajos y los dias (v.62), donde por orden de Zeus, Hefesto modela a Pandora
imitando o haciéndola semejante a la imagen de las diosas inmortales, con mo-
vimiento inverso al de Mercurio que se vuelve semejante al Princeps.

En Egipto tempranamente es asimilado Augusto a Hermes-Thot, honra re-
chazada por Octavio®, no ignorada de los emperadores helenisticos posteriores
a Alejandro. Tampoco se debe olvidar que desde el 42 a.C., Augusto es conside-
rado Divi Filius, hijo del divinizado Julio César. Syndikus acenttia el aspecto de
prosperidad como rasgo mercurial evidente, como consecuencia del ordena-
miento politico después de Actium™.

E. Cairns recuerda que Mercurio descendié a la tierra después del Diluvio
con la clave de la repoblacién, lo que ejecutaron Deucalién y Pirra, subiendo lue-
go el dios al cielo; en este caso asumiria -imitaris- los rasgos del principe como
restaurador de la humanidad en prevencién de una nueva catdstrofe diluvial te-
mida por los romanos; el autor sostiene también la importancia de la nocién de
saeculum y de los portenta que acompaiian el cambio de uno a otro. Oficialmen-
te esto ocurri6 en el 17 a.C., pero sabemos que la fecha fue diferida por diversas
circunstancias; entonces Augusto como magister de los XV viri cumplié con los
piacula o expiaciones, deviniendo Mercurio un heraldo de los Ludi saeculares y
del cambio de siglo®.

Bickermann insiste como Fraenkel en el rasgo de 8eds Adyios o &yopdios o
facundus, es decir del discurso persuasivo, concepto de origen estoico segtin La
Penna*. Mercurio es verbo y en este caso encarnado, salvando las debidas dis-
tancias, lo que La Penna admite a pesar suyo®; Pasquali*, con cierta ligereza, ob-
jeta que es 'incarnazione, concetto del tutto estraneo alla religione romana’, aunque los
dioses helenos y romanos asumen forma humana y no animal.

Para West” la deificacién no es tan extrafia dados los precedentes, pero la
simbiosis Mercurio-Octavio es un calculado borrén en la légica de H., resultan-
do un poco simple decir que 'Octavian is the god Mercury in human form'. Para

* Syndikus, H.P. Idem nota 47.

' En la isla de Cos se hall6 una estatua de Augusto, venerado con el titulo de Hermes (Scott, K.
"Merkur-Augustus und Horaz, C. I, 2", en Hermes 83, 1928, pp.15-33). Segun el autor hay dos tes-
timonios seguros de esta identificacién: la inscripcién de Cos y la oda I, 2); Syndikus, en su co-
mentario ya citado, aporta otros testimonios pldsticos (gema y monedas) que corroboran esta
identificacién, pero las evidencias de este culto son escasas.

2 Syndikus, H.P. Op. cit., p. 53.

® Cairns, F. "Horace. Odes 1, 2" en Eranos 69, 1-4, 1971, pp. 68-88.

La Penna, A. Apéndice a G. Pasquali. Orazio lirico, p. 820.

La Penna, A. Orazio e la ideologia del Principato, p. 83.

* Pasquali, G. Op. cit., p. 182-183.

¥ West, D. Op. cit., pp. 8-15.
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Syndikus significa un cambio lleno de misterio que indica una permanencia
olimpica en la conduccién del estado y determina su destino®.

Visto en un encuadre teolégico, Augusto es un enviado divino, un don del
cielo a la tierra. Asi como condujo Hermes a Priamo hasta la tienda de Aquiles
y rescaté a Horacio del campo de Filipos, en los trazos de Augusto rescata al
pueblo romano y puede ser el tinico capaz de paliar el crimen de la fundacién y
los subsiguientes y ademds soportar ser considerado vengador de la muerte de
Julio César, esfuerzo que Horacio prefiere derivar contra los partos (v. 51) como
alternativa a la guerra civil.

Esta es la respuesta del poeta a la pregunta del v. 29-30: 'Cui dabit partis sce-
lus expiandi/ Juppiter? (;A quién dard Jipiter la atribucién de expiar el crimen?) y es
con seguridad el sujeto real de III, 6, 1: Delicta maiorum immeritus lues (Inocente
purgards los delitos de tus antepasados).

Virgilio en Gedrgica 1, 498-502 otorga al principe ese papel de joven salvador,
pero no lo identifica con Mercurio; A. M. Guillemin® ha visto claramente la re-
lacién entre el epodo 7 y la oda ], 2, sin extraer todas sus consecuencias -ése no
era su objeto- porque asi aclara un pasaje menos nitido del mantuano -Eg. IV, 13-
14 (omite el v. 31)- y le facilita la relacién con Gedrgica I, 500 y Eneida I, 292-3.

El catdlogo con la triada divina sugiere el peligro de una renovacién del be-
llum civile, pero también la adjetivacién anuncia paz y orden interior, en fin ad-
monicién y encomio®.

Fraenkel® considera esta 'aproximation' entre Mercurio y Augusto sujeta a
ciertas limitaciones por parte del mismo H. Son notables en I, 2 estos elementos
que preparan nociones que culminard y plenificara el cristianismo con el miste-
rio de la Redencién, aun concediéndole a Fraenkel, a Pasquali y a La Penna to-
das sus restricciones, ya que 'one does not wish to press analogies too far, but it would
be equally wrong to ignore clear resemblances' segtin advierte sensatamente® Nisbet.

Por eso Hommel® no vacila en llamarla oda mesidnica, que por su conteni-
do y significado debe colocarse confiadamente junto ala IV égloga. T. Zielinsky*
tituld el articulo donde analiza I, 2 Le messianisme d’Horace.

En esta tnica oda H. ha mostrado la peculiaridad de sus indagaciones més
que en cualquier otro poema, incluso que en la epistola II, 1, 16 donde erige aras

% Syndikus, H.P. Idem nota 47.

® Guillemin, A.M. Virgile, Poete, Artiste et Penseur, Paris, A. Michel, 1951, p. 81-84.

% Santirocco, M. Unity and Design in Horace’s Odes, pp. 25-26.

¢ Fraenkel, E. Op. cit., p. 249. "to the possibility of such a change as one of several desirable acts of divin
mercy’, luego casi inmediatamente en una especie de 'retractatio' afiade que ‘he has carried the ap-
proach to certain conceptions of the East further than anywhere else’. Nisbet y Hubbard lo siguen en Op.
cit. p. 35, pero luego en p. 38 han sefialado: ‘the extravagant presentation of Octavian is incompatible
with a restored republic’.

Nisbet, R.-Hubbard, M. Op. dit., p. 35. No se pueden llevar las analogfas muy lejos, pero es un
error ignorar nitidas semejanzas.

¢ Hommel, H. Op. cit., p. 64

¢ Zielinsky, T. «Le messianisme d'Horace» en L’Antiquité classique 8, 1939.

6:

B
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al numen del emperador, o en oda III, 3, 11-12 donde lo contempla ya en el coro
de los olimpicos bebiendo néctar®. El poeta ha vislumbrado misteriosamente co-
mo una gracia la naturaleza compleja de la mediacion entre dios y los hombres
y ha apuntado a una doble naturaleza o la ha atisbado.

Por afiadidura la exaltacién real y simbélica que hace de Augusto en esta
oda irradia sobre todas las composiciones de los tres primeros libros, ya que ocu-
pa en la arquitectura de los mismos un lugar capital: el primero después de la
dedicatoria a Mecenas, insumiendo cada poema, aun los de problematica mas
individual, en un nos hondamente ligado a la comunidad y al destino de Roma.

La Oda IV, 15 no menciona la asuncién simbiética de Mercurio-Augusto,
porque pone el acento en la expiacién cumplida. Lo importante para H. consis-
te en que es un dios el mediador y el expiador, pero un dios que puede abajarse
a tomar una figura humana, la del mds virtuoso en el poder; el hombre solo no
alcanza ni puede analégicamente. Horacio intuye con restricciones la mediacién
de una divino-humanidad que redime en la historia concreta -no en la esfera del
alma individual o para el mds all4-, sobre todo politica y comunitariamente, sus-
trayendo a la ciudadania del caos de las guerras civiles y pacificindola.

Con estas imdgenes H. replantea la figura de Mercurio a un nivel impensa-
do por los griegos y se abre al continuum de la historia.

Maria Delia Buisel
Universidad Nacional de La Plata
oas1@speedy.com.ar

Resumen

Examinamos la configuracién de Mercurio en la poesfa horaciana. Si bien es heredada en
parte de la tradicién homérica e himnica griega, su presencia en el poeta de Venusa excede el
arquetipo helénico, que es recepcionado depurdndose de ciertos rasgos, atenuados y nobiliza-
dos ya desde las Sdtiras, para culminar en las Odas, o bien adquiriendo algunos rasgos nuevos
motivados por sus experiencias individuales, u otros de insospechada dimensién politica en
vinculacién con Augusto (Oda 1, 2).

Palabras clave: Mercurio - atributos - romanizacién - vir Mercurialis - Augusto.
Abstract

We examine the Mercury's configuration in Horace's poetry. Although it is partially inhe-
rited from Homeric tradition and Greek hymnody, its presence in the poet from Venusa goes
beyond the Hellenic archetype, and when it is received some features are purified, already mi-
tigated and improved from the Satires, to end up in the Odes, where Mercury also acquires so-

¢ Tampoco se trata de la vinculacién que en otras odas se hace con Aquiles (I, 37, 17-20), Liber Pater

(Epist. 11, 1, 5), Hércules (III, 3, 9), Rémulo (Epist. 11,1, 5), Pélux (idem y oda III, 3, 9), Céstor (Epist.
IL, 1, 5), con lo que Octavio asume los caracteres del héroe; heroizacién que también se ve en Vir-
gilio como un modo de mitificar la historia y sustraerla a la temporalidad.
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me new features created by his personal experiences or others of unsuspected political nature
associated with August (Ode I, 2).

Keywords: Mercury - attributes - Romanization - vir Mercurialis - August.
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(LE TEMIA CLAUDIO A LA MUERTE?
(SUETONIO, CLAUDIO 43-46)

Suetonio retrata al emperador Claudio como un hombre con incapacidad
mental, un tonto manipulado por sus esposas y libertos. Enfatiza como su defec-
to principal su extrema timidez y su temor a todo. Entre los autores antiguos
Suetonio es el que presenta este defecto de manera mds exagerada y la figura del
emperador de forma menos positiva. Dado que su punto de vista es senatorial,
esta animosidad es entendible. Claudio habia sido elegido por los soldados de
la guardia pretoriana, mientras los senadores deseaban una vuelta a la Reptbli-
ca. Ademads, los senadores consideraban sus deficiencias como un insulto al Im-
perio y lo crefan incapaz de gobernar. Todas las fuentes antiguas presentan su
ascenso al poder como un evento fortuito. De acuerdo con ellas, Claudio fue em-
perador por casualidad y todo su imperio se caracterizé por la inseguridad y la
inestabilidad. McAlindon afirma: "Claudius differed from Tiberius and Nero in
that his unexpected and dramatic accession took place in an atmosphere still
tense with conspiracy and resentment, against the wishes of a large number of
senators."' La relacién entre Claudio y el senado, por lo tanto, no podia ser bue-
na.’ El ascenso de Claudio al trono fue seguido de una serie de conspiraciones
y al mismo tiempo por una serie de medidas preventivas adoptadas por Clau-
dio para mantener su poder. Suetonio nos cuenta en la seccién 11 que Claudio
quiso borrar toda memoria de esos dos dias durante los cuales se buscé la res-
tauracién de la Repiiblica y que hizo ejecutar a los que estaban involucrados en
esos actos. Y en la seccién 29 Suetonio relata que Claudio, bajo la influencia de
sus libertos y esposas, impuso la pena de muerte sobre treinta y cinco senadores
y mds de trescientos caballeros. Tan gran inestabilidad caracterizé todo su go-
bierno que era natural que sintiera miedo. Pero este defecto, el temor, aparece
notablemente exagerado, especialmente por Suetonio, quien dedica varios capi-
tulos a su descripcién. Sin embargo, cuando llega el momento de narrar la muer-
te de Claudio, Suetonio presenta una narracién de los hechos simple y reducida.
De acuerdo con su relato, Claudio habia decidido favorecer el ascenso al trono
de su hijo Britdnico, cansado de las acciones de Agripina, y muri6, quizds enve-
nenado por la misma Agripina. Suetonio no dice nada del estado animico de
Claudio al tomar esta decisiéon. Pero no podemos negar que el emperador era
consciente de que su decisién de favorecer a Britdnico iba a ocasionar su propia
muerte y sin embargo se mantuvo firme en su resolucién. De esta manera, el mo-
mento de su muerte aparece como un punto decisivo en su vida. Ahora bien,

' McAlindon, D. (1957), 280.
2 Acerca de la relacién entre Claudio y el senado, cfr: McAlindon, D. (1957) and McAlindon, D.
(1956).
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¢actud Claudio en contra de su naturaleza, al decidir una accién que involucra-
ba coraje y determinacién como lo era el ascenso al poder de su hijo Britdnico?
(Se arrepentia de sus actos pasados? ;Se daba al fin cuenta del real caracter de
su esposa Agripina y actuaba en consecuencia con este descubrimiento? De cual-
quier forma que fuese, esta tltima accién de su vida, requeria valor y decisién y
también justicia y rectitud de pensamiento.
Suetonio ha disminuido la importancia de este tiltimo acto de Claudio, narran-
dolo de una manera muy simple y concisa, sin comentarios, sin interpretacién.
Es cierto que Suetonio casi nunca introduce su propio pensamiento en la narra-
cién, pero su intencién se hace evidente en la extensién o brevedad de los episo-
dios, en el énfasis o falta de énfasis que pone en la descripcion de los eventos, en
sus omisiones y en los detalles que introduce. En el caso de la vida de Claudio,
é] trata intencionalmente de agrandar los defectos de Claudio, su miedo y su
crueldad, con el fin de ridiculizar al emperador y de presentar un retrato desfa-
vorable de éste e intenta a la vez disminuir sus virtudes, por medio de una na-
rracién de los hechos rdpida y concisa.®

El propésito de este articulo es, por lo tanto, mostrar la tendenciosidad
del relato de Suetonio y rescatar la imagen del emperador injustamente vilipen-
diada.* Para mostrar la exageracién de los defectos del emperador y la omisién
de las virtudes, procederé a la comparacién con las otras fuentes antiguas: Téci-
to, Dion Casio y Flavio Josefo.

1. Los defectos de Claudio

Suetonio presenta dos defectos principales en el emperador Claudio: saevi-
tia (‘crueldad’) y metus (‘'miedo’). Enumera ejemplos que muestran ambos vicios.
Lo interesante es que Suetonio no dice que estos defectos provocaron la furia de
la gente. Claudio goz6 siempre del favor y del apoyo del pueblo. En realidad es-
tos defectos son motivados por las circunstancias particulares de su ascenso al
poder, son la consecuencia de la inestabilidad de su gobierno. Evidentemente
debi6 haber habido alguna tendencia en la personalidad de Claudio al miedo.
Pero Suetonio enfatiza este defecto e incluye algunos ejemplos verdaderamente
ridiculos, con el fin de denigrar la imagen del emperador. Por otra parte, exage-

* Vale la pena destacar que también la conquista de la Bretafia es mencionada brevemente y trata-
da como algo insignificante.

¢ Estudios recientes han tratado también de rescatar la imagen del emperador Claudio, presentdn-
dolo como una figura mds activa e interesante. R. Graves en su novela Yo Claudio presenta al inte-
lectual, al historiador experto, al hombre de cultura y al buen emperador que no era manejado por
sus mujeres y libertos en asuntos de mayor importancia y en sus nobles acciones sino sélo en sus
peores actos. Barbara Levick nos presenta a un Claudio astuto, ambicioso y con claros planes. Es-
tas diferentes visiones del emperador muestran cuén parciales y poco confiables eran considera-
das las fuentes antiguas.
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ra su crueldad y disminuye dos de las virtudes mds importantes de Claudio, la
clemencia y la moderacién, la primera mencionada por Técito y la segunda por
Flavio Josefo y Di6én Casio.

a) Crueldad

Suetonio en la seccién 34 refiere que Claudio era cruel y sanguinario por na-
turaleza ("saevum et sanguinarium natura fuisse" (34.1)). Explica por ejemplo
que Claudio deseaba estar presente en la tortura y castigos de los parricidas. En
Tibur deseaba ser testigo de una ejecucién segtin la costumbre antigua e hizo to-
do lo que estaba a su alcance para presenciarla. En los juegos de gladiadores, si
alguien caia al suelo, daba orden de que lo mataran. Obtenia gran placer de las
peleas de bestias y solia condenar a los hombres por pretextos triviales. Sueto-
nio agrega luego una seccién, la 38, acerca de su ira e irritabilidad, que ubica in-
tencionalmente después de la descripcién de su timidez y desconfianza, relacio-
nando de alguna manera ambas caracteristicas, el miedo y la irritabilidad. Sue-
tonio afirma que Claudio empuj6 con su propia mano a algunos que se dirigian
a él de forma inadecuada en ptblico y que desterré a una persona que habia si-
do secretario de un cuestor, e incluso a un senador, sin escucharlos y siendo ino-
centes; al primero porque lo habia tratado rudamente cuando era él todavia ciu-
dadano particular, al segundo, por haber impuesto una multa, cuando era edil,
a algunos arrendatarios suyos que vendian viandas cocidas en contra de las le-
yes y ademds por haber hecho azotar a su intendente que intervino en la causa.
Mientras Suetonio afirma que Claudio era cruel por naturaleza y ambos, Sueto-
nio y Té4cito, comparten la afirmacion de que Claudio tenfa una tendencia a la
ira, Dién Casio, por el contrario, es mds positivo. El divide las acciones del em-
perador en buenas y malas y atribuye las primeras al mismo Claudio, pero las
segundas a su esposa Mesalina y libertos:

TaUTta utv odv avutol Te Tou Khavdiou épya nv kai Ugp” amavTtwyv
ETVEITOETPaxXOn Bt kail &AAa TéTE, oUx OpoldTpoTa, UTd

Te TGV EEeAevBépcov auTol kal UTd Ths yuvaikds Ovalepias
Meooalivns (Historia Romana, LX. 8.4)

Estas cosas [las buenas] fueron actos del mismo Claudio y fueron elo-
giadas por todos; pero algunas otras cosas fueron hechas en ese tiem-
po, no de la misma naturaleza, por sus libertos y por su esposa Valeria
Mesalina.
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Seguin Di6n Casio, su esposa Mesalina y sus libertos fueron responsables de
su crueldad y de los asesinatos que cometié porque, cada vez que ellos desea-
ban obtener la muerte de alguien, aterrorizaban a Claudio para que su miedo lo
llevara a cometer crimenes. El mismo historiador relata que Claudio ofrecié
competencias de gladiadores constantemente y que se mostré contento ante la
muerte de esclavos que habian conspirado contra sus amos (60.13.1). Pero mds
tarde explica y aclara que los libertos imperiales y Mesalina fueron los respon-
sables de estos actos. Ademads, de acuerdo con Dién Casio, la crueldad de Clau-
dio era una consecuencia de su temor. A menudo sus actos de crueldad eran el
resultado de un momento de alarma y luego Claudio volvia en si y se arrepen-
tia (60.14.2).

Té4cito, por su parte, comenta acerca de la clemencia de Claudio mds que
Suetonio y que Di6n Casio. Suetonio hace una breve referencia a los cuatro hi-
jos del gladiador que imploraron a Claudio la liberacién de su padre y lograron
que el emperador lo dejara en libertad. (21.5). Pero Técito hace la clemencia de
Claudio més explicita. El comenta en Anales 2.13.2 que Claudio prohibia el tra-
to salvaje de los deudores. T4cito enfatiza especialmente la clemencia de Clau-
dio hacia su esposa Mesalina. Y explica que Narciso, liberto del emperador, ha-
bia decidido actuar él mismo en el asesinato de Mesalina, porque sabia que, si
Claudio accedia a escuchar a su esposa, iba a estar inclinado a perdonarla. Has-
ta tal punto llegaba su clemencia. Melissa Dowling en su libro, Clemency and
Cruelty in the Roman World®, explica que algo cambié cuando Claudio llegé al
poder: "From the time of his accession, however, Claudius faced serious oppo-
sition and apparently was not able to continue his initial gestures of clementia in
any sort of uniform policy." Estos cambios incluian una serie de conjuras que
siguieron a su ascenso al poder. En el afio 42 Apio Silano fue acusado de com-
plotar para matar a Claudio; en el 43 Arruncio Camilo Escriboniano condujo
una revuelta y fue asesinado (Suet. Claud. 13). Podemos afirmar, en consecuen-
cia, que los actos de crueldad de Claudio son el fruto de estos cambios. Y por
otra parte, si algunos actos de crueldad fueron llevados a cabo por Claudio, no
debemos olvidar que él fue considerado en general un emperador virtuoso y
digno del poder imperial. La popularidad de Claudio no se vio disminuida por
sus actos de crueldad, pues estos actos no estaban dirigidos, por lo general, a la
gente comtn sino a sus oponentes. Melissa Dowling también menciona la mo-
deracién como una de las caracteristicas del gobierno de Claudio: "Claudius'
reign is the first in which a general expectation of just treatment seems to have
prevailed and little acute fear of his severitas was felt.... Claudius' moderatio
seems to have been so taken for granted that orators and plaintiffs in the law
court felt free on occasions to lose their tempers with the emperor, one even

> Dowling, M. (2006), 192.
¢ Dowling (2006), 142.
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going so far as to throw his tablets and stylus in Claudius' face (Suetonius,
Claud. 15). No reprisal was meted out."” Por su parte, el historiador judio Flavio
Josefo en su obra Antigiiedades de los Judios (libro 19) también enfatiza el noble
nacimiento y las virtudes de Claudio y su moderacién tanto como ciudadano
particular como en su papel de emperador.

€V TIWI OTEVTIE KATEIANUUEVOS EKPVTITEY EaUTOV oUdepiav KivdUveov
aiTiav ATV Tijs YEVWaIOTNTOS UPOPLOUEVOS UETPIOV Y &P iB1cOTNS COV
NYEV aUTOV Kal Tols &GOV &PKGV N, TTaideia Te ouvicov Kai paAioTa

™ ‘EAANuidt kal mavTds Tol eis BdpuPov avakeipévou TavToiws
amaAldoowv autédv (Antigiiedades de los judios, 19.213)

Sucedié que él [Claudio] se escondi6 en cierto lugar angosto, a pesar
de no tener otra razén para sospechar peligros que la dignidad de su
nacimiento; pues mientras era un ciudadano particular, él se compor-
t6 con moderacién, y estuvo satisfecho con los bienes que tenia, entre-
gandose al aprendizaje, y, especialmente, al del griego, y mantenién-
dose enteramente ajeno a todo lo que pudiera causarle disturbio.

En la seccién 4.2 de las Antigiiedades de los Judios leemos acerca de la pro-
mesa de moderacién realizada por Claudio al senado en el momento de su as-
censo al poder y nos enteramos de la bondad con que traté al pueblo judio, ya
como emperador. El mostré también actos de misericordia, por ejemplo perdo-
né a Sabino, uno de los asesinos de Cayo. Lo puso en libertad y le permitié
mantenerse como jefe del ejército. La imagen de Claudio presentada por Fla-
vio Josefo es muy positiva. Es la imagen de un emperador clemente y modera-
do. También Di6n Casio habla de la moderacién de Claudio y de sus actos de
"civilidad™.

oUTw Te s &Anddds &5 mavTa T& TolaUTa épeTpialev CHOTE
yevwnBévtos adTd vidws, ds TéTe ntv Khaudios TiRépios Mepuavikds
UoTtepov 8¢ kal Bpettavikds émcwovopdodn, oUt &AAo Ti ém@aves
Etpagev oUT AlUyouoTtov adTdy 1 Thv ye Meooalivav Alyouotav
¢mkAnBivan égikev. (Historia Romana, 60.12.5)

7 Dowling (2006), 144.

¢ "Civilidad" indica la actitud del emperador hacia los demds ciudadanos, consistente en no actuar
como un dios o un autécrata, sino por el contrario rehusar toda distincién y prerrogativas. Cfr.
Wallace-Hadrill (1983), 157.
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De hecho, Claudio mostré tanta moderacion en todos los asuntos de
este tipo, que, habiendo nacido un hijo que entonces fue llamado Clau-
dio Tiberio Germénico, pero luego solo Britdnico, él no lo hizo eviden-
te de ninguna manera y no permitié que él fuera llamado Augusto ni
Mesalina Augusta.

Dién Casio y Flavio Josefo destaca la moderacién de Claudio, mientras que
T4cito pone énfasis en su clemencia. Ahora bien, si el gobierno de Claudio esta-
ba caracterizado por su moderacién y clemencia, la descripcién que Suetonio ha-
ce de Claudio como cruel por naturaleza parece completamente tendenciosa y
exagerada.

b) Miedo

Suetonio también hace uso de la timidez de Claudio para denigrarlo. Por es-
ta razén, enumera una larga lista de temores y enfatiza que el "miedo” era su
peor defecto.

Sed nihil aeque quam timidus ac diffidens fuit. (Claud. 35.1)
Pero él no era nada en tan gran medida como temeroso y desconfiado.

Después de esta afirmacién, Suetonio introduce algunos ejemplos: Claudio
no se atrevia a unirse a un partido a no ser rodeado por hombres armados y con
soldados en lugar de esclavos; él no visitaba a ningtin enfermo a no ser que la
cama fuese inspeccionada con anterioridad; hacia revisar a los que lo iban a sa-
ludar; cuando Camilo provocé una revuelta y le envié una carta diciendo que él
debia renunciar al imperio y vivir una vida de ocio, él se debatia sobre si debia
hacer esto o no.

Después de mencionar estos temores extremos, Suetonio procede a introdu-
cir esos miedos provocados por supuestas conspiraciones.

Quasdam insidias temere delatas adeo expauit, ut deponere imperium
temptauerit. (Claud.36.1)

Estaba tan aterrado por ciertas conspiraciones denunciadas apresura-
damente, que intent6 renunciar al gobierno.

En la seccién 36 Suetonio menciona cémo Claudio decidi6é permanecer ale-
jado de lugares publicos, cuando un hombre con una espada fue apresado cerca
de él en el momento en que estaba ofreciendo un sacrificio; Suetonio afiade en la
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misma seccién que Claudio puso a un lado su amor por Mesalina por miedo del
peligro (‘periculi metu') porque pensaba que ella trataria de adquirir el imperio
para Silio. Describe cémo Claudio huy6 de manera vergonzosa y lleno de mie-
do al campamento ('foedum in modum trepidus'), preguntando si su cargo esta-
ba seguro.

De nuevo en la seccién 37 Suetonio describe su miedo exagerado:

Nulla adeo suspicio, nullus auctor tam leuis extitit, a quo non medio-
cri scrupulo iniecto ad cauendum ulciscendumque compelleretur.
(Claud. 37.1)

Ninguna sospecha era tan insignificante, ningin consejero era tan po-
co confiable, por quien fuera obligado a tener cuidado y a vengarse,
cada vez que una pequefia preocupacién caia sobre él.

Suetonio explica en la seccién 37 cémo un hombre fue ejecutado después de
ser acusado por otro hombre que decia haberlo visto en suefios como el asesino
del emperador. Mesalina y Narciso (el liberto de Claudio) dispusieron la muer-
te de Apio Silano de modo similar, diciendo que lo habian visto en suefios ata-
cando al emperador.

Dién Casio también menciona el miedo de Claudio. De hecho, él hace expli-
cito que muchos de sus asesinatos se debieron a su miedo, pues, cada vez que
sus libertos o Mesalina deseaban una muerte, solian aterrorizarlo para obtener-
la. £l también relata que muchas veces Claudio estaba sometido a un stibito te-
rror y ordenaba asesinatos de los cuales luego se arrepentia. Dién Casio cuenta
la historia de la muerte de Silano, modificando de alguna forma la historia trans-
mitida por Suetonio. De acuerdo con Dién Casio, Narciso le hablé a Claudio
acerca de un suefio que él habia tenido, en el que habia visto a Claudio asesina-
do por Silano. Y Mesalina exageré la importancia del suefio.

Después de esto, Dién Casio comienza el relato de las conspiraciones que
tuvieron lugar después de la muerte de Silano, las de Anio Viniciano y Furio Ca-
milo Escriboniano. Dién Casio comenta que sélo cuando Camilo estuvo muerto,
Claudio pudo poner a un lado su miedo y recuperar su confianza.

KAauBios B¢ Téwos putv Tavu KaTEdeIoEY, COoTe Kai é8eAovTrs ETolwS
aS

Exev TOU kpdTous auTd tkoTnval, TOTe B¢ avabaporoas Tous Hev

oTtpaTicayTas &ANois Té Tiow fueiyaTo... (Historia Romana, 60.15.4)

Claudio durante un tiempo tuvo gran terror, de modo que estaba listo
para renunciar a su poder en favor de Camilo, pero luego, habiendo
recobrado el valor, recompensé a los soldados de diferentes maneras.
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Vemos entonces como Dién Casio admite el miedo de Claudio. Pero él no
da ejemplos ridiculos como los introducidos por Suetonio en la seccién 35.

Técito, por su parte, menciona el miedo de Claudio, refiriéndose en particu-
lar al episodio de Silio. Como el libro séptimo de los Anales se concentra en el
imperio de Claudio, durante el cual el poder de su esposa Mesalina era enorme,
el miedo de Claudio es mencionado como una consecuencia del casamiento de
Mesalina con Silio. T4cito dice:

satis constat eo pavore offusum Claudium, ut identidem interrogaret,
an ipse imperii potens, an Silius privatus esset. (Anales, 11.31)

Es suficientemente claro que Claudio estaba tan sobrecogido por el te-
rror, que en repetidas circunstancias pregunté si se encontraba en ver-
dad en posesion del poder, si Silio era todavia un ciudadano particular.

Técito menciona este defecto, sin exageraciones. Su historia estd mds con-
centrada en la figura de Mesalina, quien es retratada como lujuriosa y derrocha-
dora. Suetonio, dado que escribe biografias y estd mas concentrado en la figura
del emperador, presenta sélo las caracteristicas de Claudio y sus reacciones y no
profundiza en el retrato de Mesalina.

Finalmente, Flavio Josefo en las Antigiiedades de los Judios, 19, hace muy po-
ca referencia al miedo de Claudio. El dice, hablando del ascenso al trono de
Claudio y de los sucesos que siguieron al asesinato de Cayo, que Claudio esta-
ba perturbado por todas estas cosas y temia por su propia seguridad. (Up’ v
amdvtwv § KAaudios éBopuBeito Bedicos mepi Tijs owtnpias... (19.216.1)). No
aparecen mds referencias. De hecho el retrato de Claudio dado por Flavio Jose-
fo en este libro es notablemente positivo.

2. La muerte de Claudio

Cuando llega el momento de la muerte de Claudio, Suetonio presenta una
narracién de los hechos simple y breve. Dice solamente que Claudio decidi6 fa-
vorecer el ascenso al trono de su hijo Britdnico, cansado de los actos de Agripi-
na y que murié envenenado. Suetonio hace explicito el cambio de actitud y de
pensamiento del emperador Claudio hacia Agripina y Nerén.

Sub exitu uitae signa quaedam nec obscura paenitentis de matrimonio

Agrippinae deque Neronis adoptione dedit...(Suetonius, Claudius, 43.1)

Hacia el final de su vida, él dio algunas muestras de su cambio de pen-

80

AUSTER 13 (2008): 73-86



¢(LE TEMIA CLAUDIO A LA MUERTE? (SUETONIO, CLAUDIO 43-46)

samiento acerca de su matrimonio con Agripina y de la adopcién de
Nerén.

Estos indicios fueron los siguientes: después de condenar a una mujer cul-
pable de adulterio, expresé que los hados le habian dado mujeres infieles pero
impunes; cuando encontré a Britdnico, lo abrazé y le dijo: "El que causé la heri-
da, la curard" ('d6 Tpdoas idoeTar’); cuando entregé a Britdnico la toga, le dijo:
"para que el pueblo romano pueda finalmente tener un verdadero César" (‘ut
tandem populus R. verum Caesarem habeat."). Después de esto, redacto su tes-
tamento. Pero sus acciones fueron interrumpidas por Agripina. Suetonio cuenta
que las acciones de Claudio fueron detenidas por Agripina, pero él no afirma
que ella fue la que administré el veneno. De acuerdo con Suetonio, hay diferen-

tes versiones y es incierto quién administr6 el veneno.

Et ueneno quidem occisum conuenit; ubi autem et per quem dato, dis-
crepat. (Claud. 44.2)

Es comtiinmente aceptado que Claudio fue muerto con veneno. Sin em-
bargo, hay desacuerdo sobre dénde y por quién fue administrado.

A continuacién, Suetonio explica que la muerte de Claudio fue ocultada
hasta que los preparativos para su sucesor Nerén estuvieron listos.

Finalmente, en la seccién 46 Suetonio enumera la serie de presagios que an-
ticiparon la muerte de Claudio y afirma que muchos indicios mostraban que él
era consciente de la cercania de su fin.

sed nec ipse ignorasse aut dissimulasse ultima uitae suae tempora
uidetur, aliquot quidem argumentis. nam et cum consules designa-
ret, neminem ultra mensem quo obiit designauit, et in senatu, cui
nouissime interfuit, multum ad concordiam liberos suos cohortatus,
utriusque aetatem suppliciter patribus commendauit, et in ultima
cognitione pro tribunali accessisse ad finem mortalitatis, quanquam
abominantibus qui audiebant, semel atque iterum pronuntiauit.
(Claud. 46)

Pero él mismo no parece haber ignorado o disimulado los tltimos mo-
mentos de su vida, por varios indicios. Pues cuando designé a los c6n-
sules, no eligié a ninguno mds alld del mes en que murid, y en el se-
nado, la tltima vez que estuvo presente alli, habiendo calurosamente
exhortado a sus hijos a reconciliarse, luego, con sentimiento, encomen-
dé lajuventud de cada uno ellos a los senadores, y en ocasién de su
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dltima aparicién en el tribunal como juez, declar6 una y otra vez que
estaba llegando al final de su vida mortal, a pesar de que los que escu-
chaban rechazaban la idea.

Suetonio, por lo tanto, hace explicito que el emperador era consciente de
que iba a morir. Sabia que su decisién de proteger y elegir a Britdnico como he-
redero del imperio iba a causar su muerte. Esta es la razén por la que él habia
estado hablando de su muerte desde tiempo antes de que esta ocurriera. El mo-
mento de la muerte de Claudio es un momento decisivo de su vida. Al final de
su vida, Claudio cambi6 de idea y decidi6 actuar valientemente. Su tltimo acto
fue un acto de coraje y de valor y digno de elogio. El no le temi6 a la muerte y
prefirié morir por el bien de la patria. Esta actitud no es elogiada ni valorada en
la narracién de Suetonio. Su muerte aparece simplemente como el final de una
vida que dio lugar al siguiente emperador.

Dién Casio es mds explicito al presentar las intenciones de Claudio. De
acuerdo con él, Claudio estaba furioso ante las acciones de Agripina, de las que
era consciente y traté de favorecer a su hijo Britdnico y le mostraba su afecto ca-
da vez que lo encontraba. En el relato de Dién Casio las intenciones de Claudio
son mds evidentes. Ademds, agrega:

OUK TJVEYKE TO YIyvouevov, GAN’ ékeivnv Te kaTaAUoal kai
ToV Uidv €5 ToUs éprPous toayayeiv kai BidBoxov Tijs apxis
amodeigat apeokevaleto (Historia Romana, 60. 34. 1)

No soportaba el comportamiento [de Agripina] sino que se estaba pre-
parando para poner fin a su poder, para conducir a su hijo a tomar la
toga virilis y para declararlo heredero al trono.

Dién Casio expresa claramente el proyecto que Claudio tenia en mente.
Luego introduce la reaccién de Agripina:

naboloa 8¢ TaUTa 1 ‘Aypimmiva £poPnbn, kai adTdy TpokaTala-
Belv papudke Tpiv T1 ToloUTov mpaxdijvai éomroudaocev (Historia Ro-
mana, 61. 34. 2.)

Agripina, habiendo comprendido esto, tenfa miedo y se apuraba a de-
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tenerlo mediante el veneno antes de que él [Claudio] realizara alguna
de estas cosas.

En cuanto al autor del asesinato, en el relato de Dién Casio, Agripina es di-
rectamente acusada como responsable del asesinato de Claudio con veneno.
Dién Casio agrega que Agripina tuvo miedo (¢poP1i8n) cuando supo de los pla-
nes de Claudio. Es digno de destacar que en el relato de Dién Casio los roles pa-
recen estar invertidos. Claudio parece firme y seguro y Agripina es la que sien-
te miedo.

En el relato de Técito (Anales 12.64) se dice que el terror de Agripina era evi-
dente.

sed in praecipuo pavore Agrippina, vocem Claudii, quam temulentus
iecerat, fatale sibi ut coniugum flagitia ferret, dein puniret, metuens,
agere et celerare statuit.. (Anales, 12.64)

pero con evidente pavor, Agripina, temiendo algunas palabras de
Claudio, que €] habia lanzado estando borracho, que estaba determi-
nado por el destino que él soportara la infamia de sus mujeres y al fi-
nal la castigara, ella decidi6 actuar y apresurarse.

Técito comparte con Dién Casio la afirmacién acerca del miedo de Agripi-
na. Pero Técito no muestra un plan claro de parte de Claudio. El miedo de Agri-
pina fue causado sé6lo por algunas palabras de Claudio pronunciadas bajo los
efectos del alcohol. Movida por este temor, ella decidié envenenarlo. Técito ex-
plica que ella eligié un veneno rdpido porque temia que, si elegia uno lento y de
efecto prolongado, Claudio pudiera, al detectar la traicién, volver el afecto a su
hijo. Por lo tanto, el plan de Claudio para favorecer a su hijo Britanico no es pre-
sentado explicitamente por Tacito. Aparece como sélo temido por Agripina. T4-
cito comparte con Dién Casio algunos detalles sobre la muerte de Claudio. Am-
bos dicen que una persona calificada, llamada Locusta, fue elegida para prepa-
rar el veneno. Dién Casio indica que el veneno fue administrado por Agripina
misma, mientras que T4cito sostiene que fue administrado por un eunuco llama-
do Haloto. Suetonio afirma que es incierto quién suministré el veneno. Todos
estan de acuerdo en que fue colocado en unos hongos. Sobre lo que ocurrié a
continuacién hay diferentes versiones. Dién Casio dice sélo que Claudio murié
durante la noche, después de comer el hongo. T4cito narra otra versién, sefialan-
do que Claudio no murié inmediatamente por la condicién de su estémago, in-
toxicado o aletargado, por lo que Agripina tuvo que pedirle a un doctor que
completara el asesinato introduciendo en la garganta de Claudio una pluma un-
tada con veneno répido, bajo la pretension de estar tratando de provocarle el v6-
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mito. Suetonio presenta ambas versiones con algunos detalles mds. Finalmente
Flavio Josefo en Antigiiedades de los Judios 20.8.1 narra solamente que Claudio
muri6 habiendo reinado por trece afios, ocho meses y veinte dias y que se dijo
que fue asesinado por su esposa Agripina. Luego pasa directamente a su suce-
sor, Ner6n. Evidentemente Flavio Josefo, que estd narrando la historia del pue-
blo judio, no estd interesado en las circunstancias de la muerte de Claudio.

CONCLUSION:

Suetonio presenta acerca de la muerte de Claudio una narracién de los he-
chos simple y breve. En ella el coraje y la decisién del altimo acto de la vida del
emperador estdn disminuidos. La narracién de Suetonio de la muerte de Clau-
dio sugiere que Claudio tenia un plan bien meditado para otorgar el trono a su
hijo Britdnico pero no lo dice explicitamente. De esta manera, Suetonio reduce la
fuerza y la importancia de los actos que Claudio llevé a cabo al final de su vida.
Por otra parte Suetonio amplifica y exagera los defectos del emperador: el mie-
do y la crueldad. Por lo dicho, la imagen de Claudio presentada por Suetonio
aparece desfigurada por exageraciones y omisiones. Es, por lo tanto, necesario
subrayar el cambio ocurrido en las actitudes de Claudio al final de su vida y el
valor y el coraje que mostré en su tltimo acto, con el fin de llegar a comprender
un poco mejor la compleja personalidad de este enigmatico emperador romano.

Maria Natalia Bustos de Lezica
Fordham University (U.S.A)
mbustos@fordham.edu
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Resumen

Todas las fuentes antiguas presentan el ascenso al poder de Claudio como un evento for-
tuito. De acuerdo con ellas, Claudio fue emperador por casualidad y todo su imperio se carac-
terizé por la inseguridad y la inestabilidad. Tan gran inestabilidad caracterizé todo su gobier-
no que era natural que él sintiera miedo. Pero este defecto, el temor, aparece notablemente exa-
gerado por Suetonio, quien dedica varios capitulos a su descripcion. Sin embargo, cuando lle-
ga el momento de narrar la muerte de Claudio y su decisién de favorecer a su hijo Britdnico
en su ascenso al trono y el coraje que esta decisién implic6, Suetonio presenta una narracién
de los hechos simple y reducida. Suetonio ha disminuido intencionalmente la importancia de
este tltimo acto de Claudio, narrdndolo de una manera muy simple y concisa, sin comenta-
rios, sin interpretacion, a la vez que ha enfatizado y exagerado los defectos del emperador, el
miedo y la crueldad. El propésito de este articulo es, por lo tanto, mostrar la tendenciosidad
del relato de Suetonio y rescatar la imagen del emperador injustamente vilipendiado.

Palabras clave: muerte, miedo, crueldad, coraje, senado, clemencia, moderacién, tendenciosi-
dad, ridiculizacién, exageracién, omisién.

Abstract

All ancient sources present Claudius' accession to power as a fortuitous event. According
to them, Claudius became emperor by chance and all his reign was characterized by insecurity
and instability. Such an instability being so great he was obviously afraid. But this defect, fear,
is greatly exaggerated by Suetonius, who devotes several chapters to its description. Neverthe-
less, when the moment comes for him to narrate Claudius’ death and his decision of the succes-
sor in favour of Britannicus, his son, and his courage implicit in that decision, Suetonius pre-
sents a simple and short narration of the facts. Suetonius has deliberately reduced the impor-
tance of this last act of Claudius, by narrating it in a simple and concise way, without commen-
taries, without interpretation, and at the same time, he has emphasized and exaggerated his de-
fects, fear and cruelty. The main goal of this paper is, therefore, to show the tendentious featu-
re present in Suetonius' narration and to rescue the image of the unjustly reviled emperor.

Keywords: Death, fear, cruelty, courage, Senate, clemency, moderation, tendentiousness, moc-
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kery, exaggeration, omission.
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LA TRANSMISION
DE LOS EPIGRAMAS DAMASIANOS (SS. IV-X)

1. INTRODUCCION

Al abordar la problematica de la transmisién de los epigramas compuestos
por el papa Ddmaso (366-384), la primera particularidad que se presenta es el ca-
rdcter mixto de una tradicién epigréfica, por una parte, y, por otra, de una tradi-
cién paleografica, con la preeminencia de una sobre la otra de acuerdo con la di-
ndmica histérica, cultural y literaria de cada periodo histérico. Aquello que hoy
se denomina 'corpus' de los epigramas damasianos no es mds que el resultado
moderno de una recopilacién de textos procedentes de ambas tradiciones, que
tuvo su origen en el s. XVI y se aumenté y perfeccioné gradualmente a medida
que salian a la luz numerosos fragmentos de las inscripciones y se recuperaban
las antiguas siloges epigréficas de la ciudad de Roma. La presente contribucion
tiene como finalidad examinar las diversas formas y circunstancias de transmi-
sién de los epigramas desde que se colocaron en los cementerios suburbanos por
voluntad del obispo de Roma en el s. IV hasta las primeras colecciones manus-
critas de la época carolingia (ss. VIII-X). Se procura, pues, organizar las fases de
transmisién del material que més tarde fue reunido en las ediciones impresas a
partir del s. XVI".

2. TRANSMISION EPIGRAFICA
2.1. INSCRIPCIONES ORIGINALES FILOCALIANAS

Desde el punto de vista de la tradicién textual de los epigramas damasia-
nos, constituye un hecho de singular interés la posibilidad de confrontar las va-
riantes de las sucesivas copias paleogriéficas y, en algtn caso, también epigrafi-
cas con los arquetipos epigréficos 'firmados' por Ddmaso y ejecutados material-
mente por el célebre lapicida Furio Dionisio Filocalo?. Numerosas inscripciones
originales, conservadas integramente o en fragmentos, son précticamente el tini-

' Esta contribucién tiene como objetivo establecer el estado de la cuestién de la transmision de los
epigramas damasianos, a fin de llevar a cabo el trabajo de confrontacién entre el material epigrd-
fico y el paleogréfico, que se realiza en el marco del Proyecto UBACyT F008 "Transformaciones en
la recepcién y transmisién de textos latinos clésicos: metodologias y lecturas en material seleccio-
nado desde el tardoantiguo al siglo XXI", bajo la direccién de M. E. Steinberg.

> ED = FERRUA, A. 1942: Epigrammata Damasiana, Citta del Vaticano. Quedan excluidos del andli-
sis los epigramas ED 1 y ED 2, ya que no fueron compuestos para ser grabados en el mérmol y co-
rresponden desde el siglo IV a la tradicién manuscrita.

87

AUSTER 13 (2008): 87-100



INES WARBURG

co testimonio de transmision de la obra damasiana durante los tres primeros si-
glos, pues consta que hasta mediados del s. VII atn no habia sido transcripta en
colecciones de publica divulgacién®. Cuando el papa Vigilio (537-555) se dispu-
so a reparar los dafios causados en el suburbio romano por el asedio de los go-
dos, se lament6 de la desaparicién de las inscripciones reducidas a fragmentos
en los santuarios que habian sido devastados por el ejército de Vitige*.

Tales circunstancias, sumadas a ciertos rasgos poéticos, como la frecuente
autocitacion y la reiteracion del formulario encomidstico, sugieren que la inten-
cién del autor era ajena a la lectura continua de los epigramas en una publica-
cién manuscrita y que esta poesia, de acuerdo con su cardcter epigrafico, se ha-
llaba arraigada en el espacio sagrado para el que habia sido destinada y, por lo
tanto, alli mismo debia ser actualizada y proclamada como una 'liturgia peren-
ne' grabada sobre la piedra®. Por lo demds, frente a la supuesta fragilidad de un
volumen manuscrito, es posible inferir la confianza propiamente romana en la
perduracién de las ldpidas marmoéreas, que habrian de conservar el nombre de
Démaso a través de los siglos (ED 57, 7)G¢.

Desde las primeras ediciones impresas’, se tuvieron en cuenta tres criterios
principales para discernir la autenticidad de las poesias damasianas: la autori-
dad de los cédices de edad medieval, la sphragis del autor en el epigrama y la si-
militud de estilo en relacién a las poesias certe damasiana. En el contexto de los
precipitados descubrimientos arqueolégicos del s. XIX, Giovanni Battista De
Rossi inaugurd la utilizacién de un ulterior criterio de principal importancia: la
caligrafia filocaliana. La particular modelacién de la escritura quadrata cldsica
ideada por Filocalo es una garantia casi absoluta de autenticidad, ya que no hay
prueba alguna de que éste se aplicara a la epigrafia ni antes ni después del pon-
tificado de Ddmaso ni tampoco para otro fin que no fuese el de disefiar las ele-
gantes inscripciones damasianas. La caligrafia filocaliana no sélo permite certi-
ficar la autoria del obispo de Roma, al modo de los restantes criterios, sino que
otorga un altisimo grado de certeza de que la inscripcién sea, ademads, el primer
ejemplar oficial del texto damasiano.

Del conspicuo niimero de inscripciones en caligrafia filocaliana, once po-
seen un texto relativamente legible, de las cuales tres se conservan casi integra-

* VIVES, J. 1954: "Las inscripciones de las catacumbas”, La tumba de San Pedro y las catacumbas roma-
nas, Madrid, pp. 409-603.

* sed periit titulus confracto marmore sanctus (ED 41, 7). Cfr. FERRUA, A. 1967: "I lavori del papa Vi-
gilio nelle catacombe”, La Civilta Cattolica, pp. 143-148.

> FONTAINE, ]. 1981: Naissance de la poésie dans I'Occident chrétien, Paris, p. 114.

¢ quae Damasi teneant proprium per saecula nomen.

Principalmente, FABRICIUS, G. 1562: Poetarum veterum ecclesiasticorum opera christiana, 1, Basileae;

FABRICIUS, G. 1564: Poetarum veterum ecclesiasticorum opera christiana, 11, Basileae; BARONIUS, C.

1588-1607: Annalium ecclesiasticorum, XII, Romae; BARONIUS, C. 1586: Martyrologium Romanum

cum notis, Romae; SARAZANI, M. M. 1638: S. Damasi Papae opera quae extant cum notis, Romae; RI-

VINUS, A. 1652: S. Damasi carmina sacra hymni elogia et epigrammata, Lipsiae; MERENDA, A. 1754:

S. Damasi Papae opuscula et gesta cum notis M. M. Sarazani, Romae.
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mente®: el elogio de Eutiquio en la via Appia, el elogio de Santa Inés en la via No-
mentana y el epitafio de la difunta Proyecta’. Los fragmentos de un grupo de sie-
te inscripciones coinciden con el texto completo de epigramas transmitidos por
las siloges', mientras que el texto de un ultimo grupo de dieciocho epigrafes
fragmentarios no encuentra correspondencia con los epigramas conservados en
las siloges™.

2.2. INSCRIPCIONES ORIGINALES NO FILOCALIANAS

Hay ciertas inscripciones que, pese a presentar peculiaridades propias de la
escritura filocaliana, se apartan en gran medida de la severa norma epigréfica
establecida por Filocalo: son las inscripciones denominadas 'semifilocalianas' o
‘pseudofilocalianas’. El tinico ejemplo seguro de un epigrama damasiano escrito
por medio de caracteres semifilocalianos corresponde al elogio de Nereo y Aqui-
les (ED 8), cuyos fragmentos fueron hallados en 1874 en la zona del 4bside de la
basilica subterrdnea del cementerio de Domitilla™. El epigrafe presenta un estilo
filocaliano decadente, realizado con posterioridad a los epigrafes vere filocalia-
nos®. Segiin Maximilianus Thm, no se trata de la inscripci6n original, sino de una
copia confeccionada con posterioridad. No obstante, la caligrafia es demasiado
cercana a la filocaliana como para suponer que haya habido necesidad de trans-
cribirla luego de una destruccién como en el caso del epigrama ED 41, compues-
to por Vigilio a mediados del s. VL.

Es mads factible que sea un original no filocaliano adscribible cronolégica-
mente al tltimo periodo del pontificado de Ddmaso o al pontificado de su suce-
sor, el papa Siricio (384-399), puesto que sobre la base del graffiti del 398 y de la
inscripcién datada en el 390, adn in situ, resulta posible que Siricio haya conclui-
do los trabajos de la basilica iniciados por Ddmaso al final de su pontificado™.

® ED37,3,4,16,19, 21, 24, 25, 34, 37, 47, 51; ICVR, IX 24310.

°* ED 21,37, 51.

v ED 7,17, 18, 28, 29, 35, 48.

" ED5, 6, 13, 14, 18-2, 22, 23, 26, 27, 30, 36, 38, 49, 52, 53, 54, 55, 56.

2 DE ROSSI, G. B. 1863-1894: Bullettino di Archeologia cristiana, Roma, (1874, p. 5-35).

¥ S6lo De Rossi pensé que se trataba de una inscripcién realizada por Filocalo. De acuerdo con su
teorfa, después de la muerte de Ddmaso, Filocalo habria abandonado el estilo dedicado al venera-
do pontifice a cambio de otro simplificado que utiliz6 para el papa Siricio. El epigrama, compues-
to por Ddmaso pero inscripto durante el pontificado de Siricio (384-399), habria sido preparado
durante la construccién de la basilica en honor a los mértires. De Rossi funda su conclusién en dos
hallazgos de la zona del santuario datados en los afios 390 y 395. Para la datacién de la basilica,
cfr. PERGOLA, PH. 1986: "Nereus et Achilleus martyres: L'intervention de Damase a Domitille (avec
un appendice sur les résultats des fouilles récentes de la Basilique de Damase a Generosa)", Sae-
cularia Damasiana. Atti del convegno internazionale per il XVI centenario della morte di papa Damaso I,
Citta del Vaticano, pp. 203-224.

“ FERRUA, A. 1942, op. cit., p. 101; VIVES, J. 1954, op. cit., p. 455; FASOLA, U. M. 1980: La catacom-
ba di Domitilla e la basilica dei martiri Nereo e Achilleo, Citta del Vaticano; FIOCCHI NICOLAI, V.
1998: "Origine e sviluppo delle catacombe romane", Le catacombe cristiane di Roma: origini, sviluppo,
apparati decorativi, documentazione epigrafica, Regensburg, pp. 9-69.
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Tanto el texto como la ejecucién de las restantes inscripciones pseudofilocalia-
nas®, parecen circunscribirse a la obra de Siricio, dificil de identificar, ya que és-
te no se dedicé6 mayormente a emprender nuevas obras, sino a prolongar aque-
llas comenzadas por Ddmaso'.

Aunque no consta la existencia de inscripciones vere filocalianas ajenas al
proyecto del papa Ddmaso, si consta la existencia de inscripciones damasianas
que no fueron confeccionadas con la caligrafia filocaliana ni con la semifilocalia-
na. Se trata de los epitafios inscriptos con caracteres vulgares, segtn los tipos co-
rrientes de la epigrafia de la segunda mitad del s. IV, que Ddmaso dedicé a su
madre Lorenza (ED 10) y a su hermana Irene (ED 11). Ambas inscripciones, gra-
badas sobre un soporte marméreo similar y con semejantes caracteristicas epi-
gréficas, fueron colocadas simultdneamente en el cementerio de la via Ardeati-
na"”, muy probablemente durante los primeros afios del pontificado de Ddmaso,
cuando atin no poseia la colaboracién de Furio Dionisio Filocalo®.

2.3. COPIAS EPIGRAFICAS

Dentro del repertorio tardo-romano, el epigrama de Eusebio es un ejemplo
singular de transmisién de un texto epigrafico, debido a la coexistencia de los
testimonios conservados: seis fragmentos del arquetipo filocaliano (ED 18); casi
la totalidad de una lastra opistégrafa que presenta, en la superficie mds antigua,
un epigrafe datado en el afio 214" y, en la superficie contraria, una copia de la
inscripcién damasiana realizada hacia finales del s. VI (ED 18')?, posiblemente a
continuacién de las invasiones longobardas de Ariulfo en el 592 o de Agilulfo en
el 593; por ltimo, las copias de las siloges de Lorsch y de Tours.

Si se considera la brevedad del texto y que la inscripcién del s. VI fue copia-
da directamente desde el original filocaliano, las diferencias son no poco nota-
bles. Junto al primer verso del epigrama se afiadié una cruz. Sélo en la firma de
Filocalo, hay un error por adicién en pappae por papae, por sustitucién en amatot
por amator y otro por sustitucién voluntaria en atque por adque, que es la forma
corriente en los epigramas damasianos. La presencia de la s entre Damasi y pap-
pae puede ser entendida como un error involuntario o bien como una adicién vo-
luntaria de la abreviacién del término sanctus. En el texto de la poesia, hay erro-

13

o

ED 48!, 65,172, 17, 49, 49* y 49, 69, 75, 68, 47%, 19'.

' PIETRI, CH. 1976: Roma Christiana, I, Roma, pp. 546-551.

7 SAINT-ROCH, P. 1981: "La région centrale du cimetiére connu sous le nom de Cimetiere des Saints
Marc et Marcellien et Damase”, Rivista di Archeologia Cristiana, Citta del Vaticano, pp. 209-251;
SAINT-ROCH, P. 1986: "Sur la tombe du Pape Damase", Saecularia Damasiana. Atti del convegno in-
ternazionale per il XVI centenario della morte di papa Damaso I, Citta del Vaticano, pp. 283-290.

* FERRUA, A. 1942, op. cit., p. 33.

CIL VI 1067.

* FERRUA, A. 1942, op. cit., pp. 133-134.
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res de sustitucién en sum por sua y por omisién en scinditur partes por scinditur
in partes, en caede por caedes, en exemplo por extemplo, en omino por domino, en glis-
cent por gliscente y en tinacrio por trinacrio.

También fue copiada directamente desde el epigrafe original, actualmente
perdido, la inscripcién dedicada a Pedro y Pablo en la basilica Apostolorum de la
via Appia (ED 20). Sélo se conservaban, al parecer, los tres primeros versos del
epigrama cuando el quadratarius medieval realizé la copia al inicio del s. XIII,
hoy visible en la pared izquierda del oratorio de Honorio III en la basilica de San
Sebastian®. Respecto de la inscripcién original se observa la omisién del vocablo
sponte, reconstruible a través de las siloges epigraficas que transmitieron el tex-
to del epigrama®.

A pesar de que escapa al periodo histdrico en cuestion, es digna de mencién
la copia epigrafica de la mitad derecha de la inscripcién del Vaticano (ED 3), ve-
rosimilmente ubicada en origen junto al acueducto en el monte que cae sobre el
lateral derecho de la basilica. En un momento dificil de determinar, la inscrip-
cién fue desplazada hacia la pared exterior del lado derecho de la basilica®, don-
de la vio Sabinus en la segunda mitad del s. XV, cuando consigné las particula-
ridades ortogréficas de la inscripcién damasiana original: adque, adgressus, quid-
quid, umor, immensi.

En 1574, la inscripcién fue colocada en dos partes en el pavimento de la ba-
silica, hasta que en 1580 la mitad izquierda fue trasladada a un corredor subte-
rrdneo de las criptas vaticanas, donde se encuentra actualmente. En esa misma
circunstancia, se afiadié una copia de la mitad faltante, corrigiendo el texto en
coincidencia con las notas de Sabinus: atque por adque, humor por umor*. La dife-
rencia entre el nuevo texto y las anotaciones de Sabinus fueron notadas por
Ernst Diehl, aunque recién en 1928 Josep Vives, luego de un examen detenido de
la inscripcién, advirtié que la mitad derecha era una copia "con claros intentos
de falsificacién", realizada hacia finales del s. XVI*.

2.4. CITAS Y ALUSIONES EN LA EPIGRAFIA

La epigrafia métrica de los cristianos se manifiesta con un siglo y medio de
atraso respecto de las inscripciones en prosa. Luego de la paz de la Iglesia, el ni-
mero de composiciones métricas aumenté progresivamente, a la par de la imita-
cién literaria, sintomdtica del proceso de conquista de un lenguaje especifica-
mente cristiano®. Frente a la prosa, los epigrafes en verso suelen acoger de mo-

2

FERRUA, A. 1990: La basilica e la catacomba di S. Sebastiano, Citta del Vaticano, p. 53.

2 DE ROSSI, G. B. 1857-1888: Inscriptiones christianae urbis Romae septimo saeculo antiquiores, I, Ro-
mae, p. 32.

» FERRUA, A. 1942, op. cit., p. 90.

* immensiy adgressus se encontraban en la mitad original de la inscripci6n.

» DIEHL 1760; VIVES, J. 1928: "De arqueologia cristiana”, Analecta Sacra Tarraconensia, pp. 261-270.

% TESTINI, P. 1980: Archeologia Cristiana, Bari, pp. 451-454.
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do mds evidente el repertorio acufiado por los modelos acreditados. Los epigra-
mas del obispo de Roma, primera manifestacion sistemdtica de una epigrafia
métrica propiamente cristiana, asumieron una funcién emblemadtica en la praxis
epigréfica latina desde finales del s. IV.

En lo que respecta al dmbito de los cementerios suburbanos de Roma, la
emulacién de los epigramas parece proceder del contacto inmediato con las 14-
pidas conmemorativas. El prestigio del que gozaban las inscripciones oficiales
de la Iglesia, firmadas por el mismo pontifice y colocadas en los sepulcros vene-
rados, debi6 de ejercer una particular atraccién sobre los fieles cristianos, que se
apropiaron de los textos oficiales para sus propios epitafios, colocados, a menu-
do, en las cercanias de las tumbas martiriales acondicionadas por Ddmaso.

En la zona del cementerio de Ddmaso y de su familia sobre la via Ardeati-
na, una difunta romana de nombre Julia reformulé en su epitafio métrico la pre-
sentacién que el obispo habia compuesto para su hermana Irene: fuit mihi natibi-
tas romana, nomen si queres / Iulia bocata so”. Las numerosas desviaciones de la
norma demuestran que, hacia fines del siglo IV e inicios del siguiente, la tenden-
cia a emular los elogios damasianos no se limitaba al circulo restringido de la
aristocracia y del alto clero. A esta categoria pertenece el epitafio métrico del dia-
cono Redemptus (ED 63), hallado en la regién Liberiana del cementerio de Calix-
to, el cual reproduce el estilo laudatorio de las vecinas ldpidas damasianas ED
15 y ED 16®. Una inscripcién votiva del cementerio Iordanorum alude a la ins-
cripcién que Ddmaso habia dedicado a uno de los siete hijos de Felicitas, sepul-
tado en la misma catacumba de la via Salaria®. Del drea funeraria de P4nfilo pro-
viene la inscripcién de un cierto Leberianus, que eligié dos versos del epigrama
compuesto por Ddmaso para si mismo como texto de su propio epitafio™.

Ademads de los epigrafes propiamente funerarios, el modelo del pontifice
encontré un gran nimero de emuladores, eclesidsticos y laicos deseosos de com-
poner inscripciones métricas para la conmemoracién de nuevos monumentos,
para la proclamacién de dogmas o para alabanza de martires, de papas y de
otros personajes ilustres. En cuanto a las primeras, se destaca una serie de epi-
grafes consagrados a baptisterios”, entre los cuales sobresale el de Sixto III (432-

¥ ICVR, IV 11927; hic soror est Damasi, nomen si quaeris, Irene (ED 11, 2).

* En especial, las locuciones subito rapuit sibi regia caeli (ED 63, 2) y nunc paradisus habet sumsit qui ex
hoste tropaea (ED 63, 7) derivan de perculerat saxis, tulerat qui ex hoste tropaeum: / martyrium primus
rapuit levita fidelis (ED 15, 4-5); sublimes animas rapuit sibi regia caeli / hic comites Xysti portant qui ex
hoste tropaea (ED 16, 4-5).

ICVR, IX 24312. munus Alex[a]ndro septem de fratribus uni / Marcel[linJus ovans hunc abacum
pos[ui]t; ICVR, IX 24310. septimus ex numero fratrum [---] / hic voluit sanctus martyr sua con[de-
re membra] / atri[a quod] caeli sciret sibi lon[---].

ICVR, X 26653. vivere qui prestat morienti / a semina terrae solvere qui pot / uit letalia vincula
morti / depositus Leberianus IIII id(us) acu / stas inpacem; vivere qui prestat morientia semina te-
rrae, / solvere qui potuit letalia vincula mortis (ED 12, 2-3).

GROSSI GONDY, F. 1920: Trattato di epigrafia cristiana latina e greca del mondo romano occidentale, Ro-
ma, pp. 334-340.

2
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440), todavia visible en el aula bautismal de San Juan de Letrén y en cuyo texto
resuena el epigrama damasiano®™: unus fons, unus spiritus, una fides®. Otra serie
notable inaugurada por Ddmaso corresponde a las inscripciones métricas que
evocan el dogma del primado de Pedro, como aquélla que fue colocada por Sim-
plicio (468-483) en el pértico de la basilica vaticana*.

Fuera de Roma, hay importantes testimonios de la transmisién indirecta
por medio de citas y alusiones en inscripciones de Bolsena, Pollentino, Viena,
Spoleto y Mildn®. Son significativas las imitaciones, gl modo de centones epigra-
ficos, de Pavia y otro de Tréveris, en la que un cierto Ericus adapté el epigrama
sepulcral de Ddmaso mediante la sustitucion del nombre del obispo por el suyo
propio®. Dada la amplia y temprana propagacién de los epigramas damasianos
fuera de Roma, no se debe descartar la posibilidad de que hayan estado inclui-
dos en aquellos formularios de uso privado, que se recopilaban principalmente
en los grandes centros de produccién y luego se difundian por todo el mundo
romano, de modo que cualquiera podia servirse ocasionalmente de alguna for-
mula consagrada para redactar su propio epitafio®.

3. TRANSMISION PALEOGRAFICA
3.1. COPIAS AUSENTES EN LAS SILOGES CEMENTERIALES

Durante las invasiones bdrbaras, los dafios materiales mds sensibles de las
inscripciones damasianas se llevaron a cabo cuando los godos, guiados por Vi-
tige, dispusieron el asedio de Roma en marzo del 537, intentando expugnarla
por un ario entero, hasta marzo del 5*. El papa Vigilio (537-555) se dedic6 a con-
feccionar nuevas inscripciones y a restaurar los monumentos dafiados®. Una
inscripcién recuerda la renovacién del santuario erigido sobre la tumba del mar-
tir Diégenes sobre la via Salaria vetus, mientras que sobre la via Salaria nova dos
nuevos epigrafes métricos (ED 41 y ED 46) fueron compuestos en sustitucién de
los damasianos.

La ldpida del elogio a Marcelino y Pedro (ED 28), cuyos fragmentos fueron
recuperados en 1913, fue destruida probablemente con motivo de una irrupcién
de los godos en el complejo ad duas lauros. A diferencia de los elogios damasia-
nos ED 31 y ED 32 del mismo cementerio, el epigrama no fue incluido en las si-

3

8

una Petri sedes, unum verumgq. lavacrum (ED 4, 5)

DIEHL 1513.

% ICVRII, 55. qui regni claves et curam tradit ovilis, /qui coeli terraeque Petro commisit habenas, / ut rese-
ret clausis, ut solvat vincla ligatis, / Simplicio nunc ipse dedit sacra iura tenere, / praesule quo cultus vene-
randae cresceret aulae. Cfr. GROSSI GONDI, F. 1920, op. cit., pp. 343-344.

» DIEHL 3433, 3427, 2440, 1851, 1044. FERRUA, A. 1942, op. cit,, p. 14.

% FERRUA, A. 1942, op. cit., p. 13, p. 112.

¥ FERRUA, A. 1942, op. cit., p. 13; GROSSI GOND], F. 1920, op. cit., pp. 411-414.

¥ FERRUA, A. 1967, op. cit.
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loges medievales, puesto que al parecer ya no se encontraba en su sitio original
en la época de recoleccién de los textos epigraficos”. Sin embargo, dentro del sis-
tema heterogéneo de transmisién del 'corpus' damasiano, el carmen de Marcelino
y Pedro constituye un ejemplo excepcional, ya que se conservé interpolado en el
relato legendario de los mdrtires compuesto por un autor anénimo, que hacia
inicios del s. VI visit6 la catacumba ad duas lauros y copi6 el texto del epigrafe di-
rectamente desde la lapida marmorea®.

Por otra parte, la practica de hacer coincidir el altar de la celebracién euca-
ristica con la tumba del mdrtir, intensificada desde la primera mitad del s. VI, lle-
v6 a la creacién de verdaderas basilicas ad corpus*, que en numerosos cemente-
rios afectaron radicalmente las precedentes organizaciones damasianas. La basi-
lica construida por Honorio (625-638) en la via Nomentana comporté cambios
drésticos en el santuario primitivo de Santa Inés, cuya ldpida fue utilizada en el
pavimento de la nueva construccién, de donde fue extraida en 1728. A pesar de
que la inscripcién no pudo ser recopilada en las siloges medievales junto con los
otros epigramas damasianos, el texto, conservado entre antiguos manuscritos de
Prudencio, fue transcripto en el s. VI directamente desde la inscripcion filocalia-
na o desde alguna siloge anterior a las conocidas del s. VII*.

El tercer epigrama transmitido por cédices diversos del conjunto del 'corpus’
es el que Ddmaso compuso para su propia tumba en la via Ardeatina (ED 12).
Como sefial6 Angelo Silvagni, parece extrafio que el epitafio del pontifice, ente-
rrado en el suburbio de Roma, haya sido excluido de las siloges cementeriales,
mientras que aparece intercalado en antologias carolingias que no tienen ningu-
na inscripcién cementerial®. Se podria presumir que se trata de una interpola-
cién realizada a partir de algtin apégrafo mds completo de inscripciones cemen-
teriales, pero la multiplicidad y diversidad de los cédices inducen a incluirlo en
la fuente que es comtin a todas las colecciones que lo presentan, es decir, la se-
gunda siloge Vaticana. Silvagni propone, entonces, la hipétesis de que el autor
de esta siloge haya transcripto la inscripcién damasiana en el s. VIII en la basili-
ca de San Pedro, donde habria estado colocado el epitafio luego del traslado del
cuerpo del pontifice a la ciudad de Roma.

* GUYON, J. 1986: "L'oeuvre de Damase dans le cimetiére 'aux deux lauriers' sur la via Labicana",
Saecularia Damasiana. Atti del convegno internazionale per il XVI centenario della morte di papa Damaso
I, Citta del Vaticano, pp. 225-258.

* AA.SS. iunii I: Haec omnia Damasus cum lector esset puerulus didicit ab eo qui eos decollaverat et postea
factus episcopus in eorum sepulcro his versiculis declaravit.

“ FIOCCHI NICOLAI, V. 1998, op. cit., p. 59.

2 DE ROSSI, G. B. 1857-1888, II, op. cit., pp. 44-45.

“ Anth. Isidoriana; Cod. carminum Theodulfi; Sylloge Cantabrigensis. Cfr. SILVAGNI, A. 1921:
"Nuovo ordinamento delle sillogi epigrafiche di Roma anteriori al sec. XI", Dissertazioni della Pon-
tificia Accademia Romana di Archeologia, pp. 179-229.

94

AUSTER 13 (2008): 87-100



LA TRANSMISION DE LOS EPIGRAMAS DAMASIANOS (ss. IV-X)

3. 2. SILOGES CAROLINGIAS

Hacia mediados del s. VII, durante el auge del peregrinaje romano*, la si-
tuacién de los epigramas damasianos se mantenia relativamente inmutable des-
de el punto de vista de su ubicacién topogréfica y de la integridad y visibilidad
de las ldpidas en los santuarios martiriales. Los centenares de graffiti trazados so-
bre las paredes de las criptas martiriales revelan la fuerte presencia de visitantes
procedentes del drea anglosajona, franco-longobarda, africana y, naturalmente,
de peregrinos locales®. Los tres itinerarios conocidos como Notitia ecclesiarum,
Itinerarium Malmesburiense y De locis constituyen el mejor testimonio de la dina-
mica del peregrinaje a los santuarios del suburbio romano*. Estas guias, de ca-
rdcter préctico, ofrecian la informacién topografica indispensable sobre la loca-
lizacién de los cementerios junto con los nombres de los mdrtires venerados ha-
cia la mitad del s. VIL

En el contexto del peregrinaje internacional, surgi6 la primera 'edicién’ de
los epigramas damasianos, difundida por todo Occidente”. A mediados del s.
VII, se redact6 un itinerario similar a los mencionados, que intercalaba las ins-
cripciones cristianas relativas a los loca sancta enumerados en la guia de la ciu-
dad de Roma, incluyendo, naturalmente, gran parte de las inscripciones del pa-
pa Ddmaso. Pero la unién entre el itinerario y la ilustracién epigrafica debi6 de
fraccionarse tempranamente. La coleccion de inscripciones, separada del itine-
rario, perdié partes importantes antes de ser recuperada y difundida en nume-
rosas redacciones a partir del renacimiento carolingio. Mientras que el objetivo
de la coleccién primitiva era principalmente devocional, en la edad carolingia
los epigramas despertaron el interés de los ambientes intelectuales y artisticos,
de manera que las inscripciones fueron despojadas del contenido propio del iti-
nerario sagrado para ser insertadas fragmentariamente en verdaderas antolo-
glas poéticas de uso literario y escoldstico denominadas syllogae epigraphicae®.

En lineas generales, los redactores de las siloges omitieron poesias enteras,
establecieron un nuevo orden topografico y se permitieron afiadidos, enmiendas
y modificaciones que alteraron gravemente la coleccién primitiva. Con frecuen-
cia, las siloges presentan una secuencia desarticulada de los epigramas y éstos
raramente son introducidos mediante la indicacién del santuario de proceden-
cia y el titulo. Ademds, es habitual la exclusién del texto en prosa de las inscrip-
ciones, por lo que muchos epigramas han sido transmitidos de modo incomple-

“ GUYON, J. 1976: "Le pélerinages 2 Rome dans la Basse-Antiquité et le Haut Moyen-Age (IVe-IXe
s.)", Pélerins de Rome, Paris, pp. 41-70.

* FIOCCHI NICOLAL, V. 2000: "Sacra martyrum loca circuire: Percorsi di visita dei pellegrini nei san-

tuari martiriali del suburbio romano", Christiana loca. Lo spazio cristiano nella Roma del primo mille-

nio, Roma, pp. 221-230.

VALENTINI, R. - ZUCCHETTI, G. 1942: Codice Topografico della citta di Roma, II, Roma. pp. 67-153.

“ FERRUA, A. 1942, op. cit., pp. 14-17.

# Para una sintesis de las colecciones epigraficas, cfr. TESTINI, P. 1980, op. cit., pp. 32-36.
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to, de manera que a menudo carecen del nombre del mértir al cual le estaba de-
dicado el elogio y del nombre de Ddmaso, cuando se hallaban fuera del texto
versificado. Las siloges Centulensis, Einsidlensis, Hareliana, Laurenshamentsis,
Turonensis y Virdunensis forman un grupo homogéneo por contenido, datacién
y origen de las colecciones epigréficas. Faltan por completo las inscripciones de
las vias Flaminia, Aurelia y Portuense, casi todas las de la via Nomentana y hay
notorias ausencias para otras vias.

Aunque carece de titulos y de orden topogréfico, la mas completa es la silo-
ge Palatina o Laurenshamensis (L) del monasterio de San Pedro en Lorsch (ss.
IX-X)®. Junto con la Palatina, forman un grupo homogéneo la siloge del cédice
Harleiano (H) del s. XV* y la siloge Centulensis (C) redactada en Saint-Riquier
(ss. VIII-IX)'. Menos completa que (L) pero de singular importancia es la siloge
Turonensis (T)?, que conservé cierto orden topografico y algunos de los titulos™.
Muchos mds titulos que en la siloge (T) fueron transcriptos en la siloge Virdu-
nensis (V), asignada por De Rossi al afio 761 pero conocida por un manuscrito
de Verdun del s. X*. Si bien presenta varias lagunas, reproduce con precisién las
indicaciones topogréficas de la zona de las vias Salaria y Nomentana®. Entre las
colecciones de menor importancia, cabe mencionar la siloge Einsidlensis (E) de
los siglos VIII-IX*, la siloge Cantabrigensis (Ca) del s. XII y la del cédice Pari-
sino (P)*.

3.3. CITAS Y ALUSIONES EN TEXTOS PALEOGRAFICOS

El excesivo empefio que en el s. XIX se puso en la investigacién de la fuen-
tes de los autores cristianos, sobre todo, respecto de los clasicos, ignorando el pa-
norama sincrénico de las producciones mds tardias, condujo a la desnaturaliza-
cién de la poesia latina del s. IV, cuyo procedimiento fundamental es precisa-
mente la retractatio de los autores antiguos. No obstante, el minucioso trabajo de
la Quellenforschung para la obra damasiana facilita considerablemente el examen
del fenémeno de la transmisién de los epigramas por medio de citas y alusiones

# Sylloge Laurenshamensis (L): cod. Vat. Palat. 833. Cfr. DE ROSSI, G. B. 1857-1888, II, op. cit., n. VIIL
Contiene las inscripciones ED 4, 7, 8, 11, 15, 16, 17, 18, 20, 21, 32, 33, 40, 42, 43, 44, 47, 48, 50, 57.

* cod. Harleiano 3685. Cfr. DE ROSSI, G. B. 1857-1888, II, op. cit., n. IX.

3t Sylloge Centulensis (C): cod. Petropolitano F. XIV. Cfr. DE ROSSI, G. B. 1857-1888, 11, op. cit., n. VIL

52 Sylloge Turonensis (T): cod. Closterneoburgensi 723 (s. XII); cod. Gottweihensi 64, alias 78. Cfr. DE
ROSSI, G. B. 1857-1888, I, op. cit., n. VL.

* Por ejemplo, para ED 7 indica in via Ostiensi iuxta sanctum Paulum; en ED 8 incluye el primer ver-
so en prosa omitido en (L); para ED 20 sefiala la ubicacién in via Apia in sancto Sebastiano.

* Sylloge Virdunensis (V): cod. Virdunensi 45 (s. X). Cfr. DE ROSSI, G. B. 1857-1888, 1I, op. cit., n.
VIIL.

* En particular para las inscripciones ED 39, 40, 42, 43, 44, 46, 57, 58.

* Sylloge Einsidlensis (E): cod. Einsid. 226. Cfr. DE ROSSI, G. B. 1857-1888, I, op. cit., n. IL

7 Sylloge Cantabrigensis (Ca): cod. bibl. Univers. Cantabrigensis Kk.IV.6 (s. XII)

* Sylloge codicis Parisini 8071 (P) (siglos X-IX).
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en la literatura posterior®.

Entre finales del s. IV e inicios del s. V, cabe destacar la presencia de referen-
cias a los poemas damasianos en el Peristephanon de Prudencio®, redactado lue-
go de un impactante recorrido por los santuarios romanos®, y en los Carmina na-
talicia de Paulino de Nola®. A lo largo del s. V, el desarrollo de la épica cristiana
favorecié la difusién de los epigramas, presentes en la obra de Sedulio, Paulino
de Périgueux y Enodio®. Entre la poesia de este siglo, donde mds se advierte la
fuerza expresiva de las férmulas y locuciones acufiadas por Ddmaso en las ins-
cripciones monumentales de las catacumbas de Roma es en la obra de Dracon-
cio®. En el marco de la epopeya hagiografica de mediados del s. VI, aparecen re-
ferencias a los epigramas en la obra de Venancio Fortunato®.

Hacia fines del s. IV, comenz6 la circulacion de relatos hagiograficos anéni-
mos y en prosa, que se diferencian de las passiones primitivas por una orienta-
cién particular que Delehaye denominé 'épica™. Los epigramas damasianos
constituyen una fuente de informacién privilegiada para los autores de los rela-
tos legendarios y, a menudo, se advierte que los datos fueron tomados directa-
mente desde las inscripciones monumentales del pontifice, como en la passio de
Félix y Adaucto del s. VII, donde se describe la tumba de los maértires y se pre-
cisa de la posicién del cementerio de Commodilla®. Por otra parte, la presencia
del texto damasiano en el origen de la elaboracién de la passio es delatada por
una incomprensién del epigrama, en especial del primer verso o semel adque ite-
rum vero de nomine Felix (ED 7, 1), que dio lugar a la insercién de dos hermanos
presbiteros de nombre Félix en la leyenda hagiografica: Fuere autem duo fratres,
nomine et opere Felices, ambo presbyteri. En cuanto a la leyenda de Marcelino y Pe-
dro, mencionada en relacién a la copia del s. VI (ED 18'), es evidente que el rela-

» WEYMAN, C. 1905: Vier Epigramme des hl. Papstes Damasus I, Miinchen; WEYMAN, C. 1926:
Beitrdge zur Geschichte der christlichen lateinischen Poesie, Miinchen; IHM, M. 1895: "Die Epi-
gramme des Damasus", Rheinisches Museum fiir Philologie, Frankfurt; IHM, M. 1895: Damasi epi-
grammata. Accedunt pseudodamasiana aliaque ad Damasiana inlustranda idonea, Lipsiae; AMEND, M.
1894: Studien zu den Papstes Damasus. Nebst einem Anhang: Damasi Carmina, Wiirzburg.

% Perist. 11, 568; Perist. IV, 191; Perist. V, 92, 237; Perist. V, 257; Perist. X1, 7-10, 13, 28-30; Perist. VIII, 7;

Perist. X, 947; Perist. XIV, 16; Perist. XIV, 21. En otras obras: Contra Symm. 1, 46; Contra Symm. I, 482;

Cath. X, 94; Apoth. 656. Para més referencias, cfr. WEYMAN, C. 1896, op. cit; WEYMAN, C. 1905,

op. cit.

Sobre el viaje de Prudencio a Roma donde recibi6 la inspiracién literaria de los epigramas dama-

sianos, cfr. FUX, P-Y. 2003: Les sept Passions de Prudence (Peristephanon 2.5.9.11-14), pp. 57-61.

Carm. X1I, 1; Carm. XIII, 1-2; Carm. XIX, 10; Carm. XXI, 374; Carm. XX, 5, 66; Carm. XXI, 423; Carm.

XXII, 90; Carm. XXVIL 309; Carm. XXVIII, 264; Carm. XXXV, 219.

& Para Sedulio, cfr. Pasch. carm. I, 338; III, 227, 139-140; V, 262, 54. Para Paulino, cfr. Vit. Mart. I, 16,
143 ; 11, 400, 677; IV, 169 ;VI, 4 ;V, 260. Para Enodio, cfr. 348, 15.

% Or. 100; Controv. 65; Or. 281; Satisf. 114; Satisf. 312; Med. 206; Med. 330; Med. 444; Controv. 272; De

Deo 111, 49; De Deo 111, 120. Cfr, AMEND, M. 1894, op. cit., pp. 10-12.

Carm.1V,7,9. Carm.1I, 19, 1-5.

% DELEHAYE, H. 1966: Les passions des martyrs et les genres littéraires, Bruxelles, pp. 172-173.

¥ AA.SS. augusti VI, pp. 546-547. Cfr. GROSSI GONDI, F. 1919: Principi e problemi di critica agiogra-
fica. Atti e spoglie dei martiri, Roma, p. 45.
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to fue construido a partir de la breve narracién del epigrama de Ddmaso®. En la
edad carolingia, se compuso una passio métrica que reproduce los hechos del
epigrama damasiano ya modificados por la leyenda en prosa®.

Por dltimo, cabe recordar las menciones a las inscripciones damasianas en
los itinerarios del suburbio de Roma, cuya mejor expresién estd representada
por el De locis sanctis martyrum, que invita a los peregrinos a detenerse ante la
tumba de Félix y Adaucto en el cementerio de Commodilla: et non longe inde ec-
clesia sancti Felicis est ubi ipse dormit, cum quo quando ad caelum migravit, pariter pro-
perabat Adauctus, en abierta alusion al epigrama ED 7, qua ad caelum victor pariter
properavit Adauctus™.

4. CONCLUSION

El andlisis de las diversas formas de transmisién permite extraer impor-
tantes conclusiones para el abordaje literario y para el estudio de la recepcién
de los epigramas damasianos desde el s. IV al s. X. En primer lugar, se vuelve
evidente que el concepto de 'corpus’, en el sentido de obra unitaria y organica,
no es mds que la consecuencia de un proceso de recoleccién progresiva de los
epigramas, acentuado desde el s. XVI, pero ya comenzado, en alguna medida,
en el primitivo itinerario devocional de mediados del s. VII. Esta observacién,
por més elemental e irrebatible que parezca, ha sido ignorada por la critica li-
teraria del s. XIX y gran parte del XX, que, a partir de la lectura continua de los
epigramas, los condena por la "repeticion hasta la ndusea” de las mismas ex-
presiones’.

En segundo lugar, la heterogeneidad de la transmisién pone de manifies-
to el cardcter inacabado del 'corpus’, ya que en el proceso de recoleccién de los
epigramas se advierte la presencia de un factor que podria denominarse 'ca-
sualidad', fundado en la discontinuidad de los hallazgos arqueolégicos y de la
recuperacién de manuscritos. En efecto, por diferentes motivos, numerosos
epigramas fueron transmitidos con independencia de las siloges y se conser-

* AA.SS. iunii I, pp. 173-176.

® AA.SS. iunii I, p. 176.

 Debido a una interpretacion errénea del epigrama de la tumba de Ddmaso, el redactor del De lo-
cis aclara que el papa esta enterrado junto a su hermana Marta, sanctus Damasus papa depositus est
et soror eius Martha, cuando en realidad el epigrama se refiere a Marta, personaje biblico, que vio
resucitar a su hermano Lézaro luego de tres dias (lo. 11, 39-43), post tenebras, fratrem post tertia lu-
mina solis / ad superos iterum Martae donare sorori (ED 12, 4-4). Posiblemente a una lectura equivo-
cada se debe también la adicién de un santo llamado Victor, enumerado en el itinerario a conti-
nuacién de los mértires Proto y Jacinto de la catacumba de Bassilla. En efecto, el elogio ED 47, si-
tuado en la cripta de estos martires, finaliza con la afirmacién de que Jacinto, victor, mereci6 la pal-
ma y Proto la corona, hic victor meruit palmam prior ille coronam (ED 47, 6).

FERRUA, A. 1942, op. cit., p. 12. Para una valoracién critica de este aspecto en los epigramas da-
masianos, cfr. PRICOCO, S. 1953: "Valore letterario degli Epigrammi di Damaso”, Miscellanea di
Studi della Letteratura cristiana antica, 4, Catania, pp. 19-40.
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van en cédices aislados, en el arquetipo damasiano o en una copia epigréfica
posterior. A la inversa, en las siloges hay epigramas de los que no se conserva
ningun rastro del epigrafe original. Unos subsisten en modo tan fragmentario,
que resultan ilegibles y de otros se tiene noticia de que existieron, pero no se
recuperaron fragmentos considerables ni fueron copiados en las siloges de
época medieval.

En cuanto a la recepcién de los epigramas, se observa la transformacién de
las formas de transmisién del texto, de acuerdo con las expectativas de los lec-
tores en cada periodo historico, del que se distinguen, en lineas generales, tres
fases sucesivas. En una primera fase (ss. IV-VI), los epigramas permanecen prin-
cipalmente dentro del &mbito funerario; los textos son leidos y copiados desde
la ldpidas originales y, fuera de Roma, circulan posiblemente en formularios de
uso privado para la produccién de nuevos textos de tipo sepulcral. Paralelamen-
te, poetas como Prudencio y Paulino de Nola conocen los epigramas en los mis-
mos cementerios de Roma y, desde entonces, comienza una difusién literaria
que perdura en el Medioevo. Una segunda fase (ss. VII-VIII) estd caracterizada
por el cardcter devocional de la lectura de los epigramas en el marco del pere-
grinaje masivo e internacional; los epigramas son recogidos en intima conexién
al itinerario de los lugares santos del suburbio de Roma. En la tercera fase (ss.
VIII-X), los lectores del periodo carolingio se desentienden del interés religioso
del periodo anterior y los epigramas pasan a formar parte de antologias poéti-
cas, con la consecuente transformacién del texto original.

Finalmente, queda por examinar de manera sistemdtica dicha transforma-
cién, en qué modo y en qué medida se puede descubrir el horizonte de recep-
cién de los epigramas en relacién al movimiento literario que se extendié duran-
te todo el periodo carolingio, garantizando la continuidad de la transmisién de
los textos damasianos desde el Medioevo hasta la actualidad.

Inés Warburg
UBA - UCA - CONICET
ineswarburg@hotmail.com

Resumen

La presente contribucién tiene como finalidad examinar las diversas formas y circunstan-
cias de transmisién de los epigramas damasianos desde que se colocaron en los cementerios
suburbanos por voluntad del obispo de Roma en el s. IV hasta las primeras colecciones ma-
nuscritas de la época carolingia (ss. VIII-X).

Palabras clave: Ddmaso - epigramas - transmision- epigrafia métrica - poesia tardoantigua
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Abstract

The aim of this contribution is to examine the different forms and circumstances of trans-
mission of Damasus' epigrams that were placed in suburban cemeteries by the will of the bis-
hop of Rome in the fourth century until the early manuscript collections of the Carolingian pe-
riod (eight century to tenth century).

Keywords: Damasus - epigrams -transmission- metrical epigraphy- late antiquity poetry
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EL CARMEN PASCHALE DE SEDULIO COMO
POEMA ALEGORICO: EL SIMBOLISMO
DE LOS NUMEROS

L. CONSIDERACIONES PREVIAS

El latin cristiano es especialmente proclive al lenguaje figurado para expre-
sar de forma gréfica y, a veces, eficaz los principales conceptos de su religién’,
como puede comprobarse, por ejemplo, en las pardbolas de Jests que aparecen
en el Nuevo Testamento.

La comprensién del sentido figurado de esas pardbolas apenas ofrece difi-
cultades por la sencillez de las comparaciones y metéforas empleadas. Ahora
bien, esta situacion es muy distinta en los textos poéticos cristianos, en los que
las expresiones figuradas no son tan simples ni elementales. El uso que de ellas
hacen los poetas latinos para interpretar, fundamentalmente, el sentido espiri-
tual o doctrinal de las Sagradas Escrituras adolece, en ocasiones, de un marcado
retoricismo que dificulta en gran medida su comprensién. Esta dificultad es aun
mayor si tenemos en cuenta el predominio de lo abstracto y teolégico en la exé-
gesis de cardcter tipolégico de los textos biblicos. A ello hay que sumar otros dos
factores no menos importantes y que afectan al plano puramente formal del la-
tin poético: la presencia de un vocabulario rebuscado y afectado y la tendencia
a la verbosidad y a los giros perifrasticos.

IL SEDULIO, POETA ALEGORICO
A) El Carmen Paschale y las imigenes alegéricas

Un caso sobresaliente del sofisticado uso de expresiones figuradas es la poe-
sfa de Sedulio y, en particular, su Carmen Paschale?, compuesto a mediados del si-
glo V. Aunque el hilo argumental de esta obra son los clara miracula divinos
(Carm. 1 23-26), con especial atencién a la vida, muerte y resurreccién de Cristo,
conviene advertir que el texto de Sedulio no es un mero poema narrativo de to-
no épico y de contenido biblico, como en el caso, por ejemplo, de la Historia Evan-
gélica de Juvenco, considerado el primer testimonio de la épica latina cristiana.

* Una primera versi6n, més abreviada, de este trabajo se present6 en las I Jornadas Internacionales

de Estudios Cldsicos ORDIA PRIMA: "Imédgenes y representaciones en la antigiiedad grecolatina”
(Universidad de Cérdoba, Argentina, 2-4 de agosto de 2007).

! Vid. Blaise 1955: 40 y ss.

2 Para el texto del Carmen Paschale = Carm. sigo la edicién de Huemer de 1885. En las citas extensas
del poema se indica en romanos el libro correspondiente de los cinco que conforman la obra; en
nimeros ardbigos, los versos y, después, la pagina de la edicién manejada. Las traducciones de
poema latino de Sedulio son todas mias y también las del Opus Paschale.
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El Carmen Paschale es, en efecto, algo mds que un poema narrativo de conte-
nido biblico. Su autor pretende, ante todo, dar a conocer el mensaje oculto y es-
piritual de los actos de Dios y Cristo, es decir, revelar el significado mistico de los
hechos narrados en el Antiguo y Nuevo Testamento® y, en particular, su mystica
virtus (Carm. 175), sus mystica miracula (IV 264) y sus mystica secreta (V 241), como
luego veremos. Para ello el medio expresivo al que el autor recurre con mds fre-
cuencia son las locuciones figuradas. Entre ellas ocupan un lugar destacado las
imdgenes alegodricas’, es decir, representar o designar una cosa mediante otra co-
sa distinta, asi como las disquisiciones sobre el simbolismo de los niimeros.

B) Testimonios e interpretacion
B. 1. El simbolismo de los niimeros

Veamos, en primer lugar, el sentido alegérico que en el Carmen Paschale tie-
nen algunos niimeros. Del niimero tres -cuyo valor simbélico y mégico es de so-
bra conocido- los ejemplos son especialmente frecuentes, por lo que sélo nos va-
mos a detener en los mds representativos. Uno de ellos es el episodio relativo a
los regalos de los Reyes Magos, del que nos cuenta Sedulio lo siguiente (Carm. II
93-101, pp. 50-1):

Thensaurisque simul pro religione solutis,

ipsae etiam ut possint species ostendere Christum,
aurea nascenti fuderunt munera regi,

tura dedere Deo, myrram tribuere sepulchro.

Cur tria dona tamen? Quoniam spes maxima vitae est
hunc numerum confessa fides, et tempora summus
cernens cuncta Deus, praesentia, prisca, futura,
semper adest semperque fuit semperque manebit

in triplici virtute sui [...J]°

"Y cuando abrieron, conforme al ritual, de una vez los tesoros, como
muestra de que esos mismos objetos también podian representar a
Cristo, le ofrecieron oro al nacido por ser rey, incienso le dieron por ser
Dios y mirra como tributo a su sepulcro. ;Pero por qué tres regalos?
Porque la mejor esperanza de vida es la fe, que se expresa en ese nu-
mero, asi como el sumo Dios que distingue cada periodo de tiempo, el

* Sobre el uso de la exégesis biblica en el Carmen Paschale véase, en particular, Small 1986 y Sprin-
ger 1988: 71 y ss., especialmente pp. 84-90. Para una visién general vid. Roberts 1985.

¢ Este aspecto, que ya fue destacado, aunque de forma superficial, por Manitius 1891: 309 y ss, no
ha sido objeto de especial atencién por parte de los estudiosos de Sedulio, con excepcién de Mayr
1916: 56 y ss, Small 1986, Springer 1988: 88-90 y, en cierta medida, Corsaro 1956: 189-190. Habla de
pasada de ello Fontaine 1981: 250.

> Acerca de este pasaje véase Springer 1988: 85 y 89.
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presente, el pasado y el futuro. Siempre estd, siempre fue y siempre
permanecerd en su triple virtud"

Esta explicacién simbdlica de los dones de los Reyes Magos es mucho mds
extensa en la versién prosificada que el propio Sedulio realizé del Carmen Pas-
chale, y que se conoce como Opus Paschale®. En ella se indica lo siguiente:

Nec devotionem munerum divino caruisse nutu credamus. Nam per
illas species merito variae significationis oblatas Christi potentia patuit
declarata. Aurum namque diligentius inquiramus quid pronuntiet ad-
tributum? Sine dubio tam praeclara materies et opulentia metallici
splendoris inradians utpote regi memoratur inlata. Sed et in hoc rege
duplicem fatemur esse substantiam: Christus enim et spiritaliter reg-
nat in caelis, et carnaliter natus est rex Iudaeis. Turis autem munus,
quia religioso libamini illud olim proficiebat incensum, Christo datur
ut Deo; myrra vero, quia tumulandis est apta corporibus, humanam
morituro per carnem sepulchralem traditur ad honorem. Ipsa quoque
trinae quantitatis oblatio cultum catholici dogmatis pronuntiabat ex
numero, quippe Deus omnipotens, qui praesentia praeterita conspicit
ac futura semperque manet, mansit iugiter ac manebit, triplicis in sua
deitate virtutis in eorum temporum cursu rerum omnium posuit fun-
damentum, quamquam praesentia sub eius oculis semper universa
consistant, qui nec vetustatis senium nec iuventutis suscepit incremen-
tum, sed qui semper quod est idem esse non desinit (Op. I 8, 17-20, p.
207; 11 8, 1-15, p. 208)

"Y no pensemos que el ofrecimiento de los regalos no era una manifes-
tacién de Dios. Porque el poder de Cristo se puso claramente de mani-
fiesto gracias a estos objetos, entregados como dones en razén de su
distinto significado. Asi pues, ;podemos averiguar exactamente el sig-
nificado del oro como tributo? Sin duda, porque este material tan pre-
ciado y radiante por la riqueza y nobleza de su metal se recuerda por
su atribucién, como es natural, al rey. Pero digamos también que en es-
te rey se contienen dos seres, pues, por un lado, Cristo reina, de forma
inmaterial, en los cielos y, por otro, carnalmente, nacié como rey de los
judios. El regalo del incienso es la ofrenda a Cristo como Dios porque
en otro tiempo se aprovechaba el incienso queméndolo en los sacrifi-
cios religiosos; la mirra, por su parte, se le ofrece a él, como hombre
que por su condicién carnal debe morir, para honrar su sepulcro, pues

¢ Para el Opus Paschale = Op. sigo también la edicién de Huemer (1885), con indicacién en nimeros
romanos del nimero del libro y del capitulo correspondiente y, a continuacién, las lineas del tex-
to y la pagina o péginas de dicha edicién.
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la mirra se aplica a los cuerpos cuando son enterrados. La propia
ofrenda de esta triple cantidad era ademds la proclamacién del culto
del dogma catélico por su propio niimero. Porque Dios omnipotente,
que contempla el presente, el pasado y el futuro y siempre estd, estu-
vo permanentemente y estard, establecié en ese periodo de tiempo co-
mo base de todas las cosas su divinidad de triple virtud, aunque bajo
sus ojos todas las cosas siempre sean del presente, pues ni alcanzé la
edad provecta de la vejez, ni experiment el crecimiento de la juven-
tud, sino que no deja de ser el mismo que siempre es"

La primera impresién que se tiene al leer este texto, todo un excursus sobre

la naturaleza eterna y abstracta de Dios, es la verbosidad y prolijidad del latin
empleado’. Sin embargo, a pesar de su artificioso retoricismo, este testimonio
nos da la clave del sentido espiritual de los tres dones de los Reyes, sentido es-
piritual que se consigue gracias a las expresiones figuradas e imédgenes alegéri-
cas aplicadas a los tres regalos.

No era la primera vez que los tres regalos de los Reyes Magos eran objeto

de interpretacién mistica por parte de los poetas cristianos. Un siglo antes que
Sedulio, el poeta Juvenco también prest6 atencién a este asunto en su Historia
Evangélica (I 246-251). Dice al respecto Juvenco:

Gaudia magna Magi gaudent sidusque salutant,
et postquam puerum videre sub ubere matris,
deiecti prono straverunt corpore terram
submissique simul quaesunt; tum munera trina
tus, aurum, murram regique hominique Deoque
dona dabant [...]

"Experimentan los Magos una gran alegria, dan vivas al astro y, des-
pués que vieron al nifio al pecho de su madre, tras haberse echado a
tierra, se tendieron en el suelo con sus cuerpos boca abajo y al mismo
tiempo suplican humillados. Entonces le iban ofreciendo tres dones de
incienso, oro y mirra y se los daban como regalos al que era rey, hom-
bre y Dios"

Para Juvenco, por tanto, los tres regalos simbolizan simplemente la realeza,

la divinidad y la pasién de Cristo. Por su parte, para Sedulio esa interpretacién

7
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Sobre este aspecto véase Curtius 1955: 649-652 (vol. I), cuya visién excesivamente critica del poe-
ma seduliano ha sido justamente matizada por Small 1986 y Springer 1988: 110 y ss.

Traduccién de Miguel Castillo Bejarano: Juvenco, Historia Evangélica, Madrid: Gredos, 1998, p. 80,
sobre el texto latino editado por Johannes Huemer, Gai Juvenci Evangeliorum libri quattuor, Vindo-
bonae (Viena), 1891, Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum Latinorum (CSEL vol. 24) (reimpr. New
York-London, 1968).

AUSTER 13 (2008): 101-114



EL CARMEN PASCHALE DE SEDULIO COMO POEMA ALEGORICO:
EL SIMBOLISMO DE LOS NUMEROS
es insuficiente o demasiado evidente y por ello va mds lejos, en pos de un senti-
do espiritual mucho mds profundo, que no es otro que relacionar los tres rega-
los con la triple naturaleza de la propia Trinidad y, a su vez, con la triple mani-
festacién del Tiempo, presente, pasado y futuro, conceptos y nimeros de los que
también de forma alegérica se ocupa Sedulio en otros pasajes del Carmen Pascha-
le, como, por ejemplo, a propésito de la Trinidad (Carm. 1291-299), texto en el
que de forma tipolégica se relaciona un hecho del Antiguo Testamento con otro
del Nuevo Testamento.
Otro tanto cabe decir de los milagros de Dios ocurridos durante la travesia
de Moisés por el desierto’. No menos simbdlico, como ya sefialé Small 1986: 234,
es el pasaje sobre la herida de lanza que sufri6 Jests durante su crucifixién. El
agua y la sangre que broté de su cuerpo representan los sacramentos, conside-
rados como instrumentos de la salvacién de la humanidad. Asi lo explica Sedu-
lio (Carm. V 289-292):

Haec sunt quippe sacrae pro religionis honore
corpus, sanguis, aqua, tria vitae munera nostrae.
Fonte renascentes, membris et sanguine Christi
vescimur, atque ideo templum deitatis habemur.

Nétese que en este tltimo texto el niimero tres se aplica al término munera
(tria munera), como en el caso de los tres regalos de los Reyes Magos.

Otro ejemplo del simbolismo de los niimeros desde la peculiar visién alegé-
rica de Sedulio lo encontramos en el pasaje del Carmen Paschale dedicado a la re-
surrecci6n de Cristo. El texto es el siguiente (Carm. V 239-244, p. 132):

[...] Nam lux ut tempore fulsit

nascentis Domini, sic hoc moriente recessit,

non absens mansura diu, sed mystica signans
per spatium secreta suum; quippe ut tribus horis
caeca tenebrosi latuerunt sidera caeli,

sic Dominus clausi triduo tulit antra sepulchri

"Pues del mismo modo que brill6 la luz en el momento de nacer el Se-
fior, asi se apag6 cuando muri6; pero no para permanecer ausente mu-
cho tiempo, sino para anunciar durante ese periodo los arcanos sagra-
dos; pues, ciertamente, al igual que las estrellas permanecieron tres ho-
ras ocultas en las tinieblas del cielo, asf sufri6 el Sefior tres dias en las
cavidades de un sepulcro cerrado”.

® His igitur iam sacra tribus dans munera rebus / Christus erat panis, Christus petra, Christus in undis
(Carm.1158-159, p. 27).
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El nimero tres, por tanto, vuelve a ser interpretado por Sedulio de una ma-
nera simbolica, a saber, el nimero de dias que Jestis permanecié enterrado fue
idéntico al de las horas en que el cielo se oscurecié cuando murié en la Cruz (né-
tese, ademds, el contraste luz/brillo/vida, oscuridad/muerte/sepulcro, habi-
tual en el latin cristiano). La interpretacién espiritual de los mystica secreta que
menciona Sedulio en el texto, es decir, de esas horas de oscuridad del cielo, co-
mo si del luto de las estrellas se tratase, es mucho mds explicita en la versién pro-
sificada del Opus Paschale, que reza ast:

Sicut enim Domino nascente lux claruit, ita moriente discessit. Tunc
stella per diem fulsit, modo nec in nocte comparuit. Sed quamquam
caelo terraque fugitiuum lumen abscessit, non tamen diutius in hac re-
motione permansit per ipsa temporis interualla suspensi, magno vi-
sum convenire mysterio. Nam sicut tribus horis mundi facies tenebris
oppressa subiacuit, ita Dominum triduo clausum tumuli sepultura
contexit (Op. V 19, 15-22, p. 290)

"Pues asi como brill6 la luz al nacer el Sefior, asi se apagé al morir. En-
tonces resplandeci6 la estrella por la mafiana y de noche casi no se de-
j6 ver. Pero aunque la luz huy6 desapareciendo del cielo y de la tierra,
sin embargo, no se quedé apartada mucho tiempo en el intervalo que
estuvo en suspenso: decidi6 ponerse de acuerdo con el gran misterio.
Porque del mismo modo que durante tres horas la faz del mundo per-
manecié cubierta por las tinieblas, asf también una tumba sepulcral cu-
bri6 al Sefior, encerrado tres dias".

Otro niimero maégico y susceptible de interpretacién figurada o espiritual es
el cuatro. De ello da buena cuenta Sedulio al referirse a los cuatro brazos de la
cruz en la que muri6 Jests. He aqui los versos (Carm. V 188-195, p. 128)":

Neve quis ignoret speciem crucis esse colendam,
quae Dominum portavit ovans, ratione potenti
quattuor inde plagas quadrati colligat orbis.
Splendidus auctoris de vertice fulget Eous,

Occiduo sacrae lambuntur sidere plantae,

Arcton dextra tenet, medium laeva erigit axem,
cunctaque de membris vivit natura creantis,

et cruce conplexum Christus regit undique mundum

1 La fuente de Sedulio es Matt. XXVII 27-31

106

AUSTER 13 (2008): 101-114



EL CARMEN PASCHALE DE SEDULIO COMO POEMA ALEGORICO:

EL SIMBOLISMO DE LOS NUMEROS

"Y para que nadie ignore cudn digno de honor es el simbolo de la cruz,

que de forma victoriosa llevé al Sefior, que juiciosamente lo ponga en

relacién con las cuatro regiones del orbe armonioso. El Oriente brilla

resplandeciente en la cabeza del Creador, la estrella de Occidente lame

sus pies sagrados, la parte de la derecha comprende a la Osa, la de la

izquierda alcanza el mediodia, y toda la naturaleza vive de los miem-

bros del Creador, y Cristo gobierna por todas partes el mundo atado a
la cruz”.

En este texto el poeta compara la cruz con los cuatro puntos cardinales, co-
mo simbolo césmico del poder absoluto de Jestis en la tierra. Para reforzar este
simbolismo, Sedulio recurre a un vocabulario extremadamente culto y clasicista
de raigambre virgiliana (por ejemplo, los términos mitolégicos Eous y Arcton).
Tal ornamentacién retérica embellece el texto, pero también dificulta, en cierto
modo, el mensaje doctrinal o espiritual que se pretende transmitir, mensaje que
en el caso de la version en prosa del Opus Paschale resulta méds comprensible:

Ut autem nullus animo peregrinetur ignaro, crucis speciem causam
venerationis ostendere, quae Dominum meruit adoranda portare, per
quattuor eam plagas orbis extendi prudenti debet quisque ratione co-
lligere. Caput enim Christi distentis in cruce membris expositi axis
Orientis accepit, Occiduus autem limes plantis arrisit, Arctous dextera
claruit, medius laeva refulsit. Cunctaque prorsus mundi substantia
Creatoris corpore fecundata crucis in se lineam rectis obliquisque limi-
tibus demonstravit impletam, quam primae lucis ab origine cernitur
consecuta (Op. V 15, 17-20, p. 285; V 15, 1-7, p. 286)

"Para que nadie se quede sin saber que la imagen de la cruz constitu-
ye la causa de nuestra devocién porque consiguié llevar venerable-
mente al Sefior, todo el mundo debe concluir de forma cuerda y cabal
que la cruz se extiende a través de las cuatro regiones del mundo. En
efecto, la region celeste de Oriente ocupa la cabeza de Cristo, dispues-
ta en la cruz con sus miembros desplegados; la linea de Occidente aca-
rici6 sus pies, la Osa brill6 por el lado derecho, por el lado izquierdo
resplandeci6 el mediodia. Y, en suma, todas las cosas del mundo naci-
das del cuerpo del Creador mostraron el disefio de la cruz en si misma
en linea recta u oblicua, pues es evidente que desde el origen de la pri-
mera luz son su consecuencia".

El nimero cuatro y su multiplo, el niimero doce, vuelve a ser objeto de otra
disquisici6n alegorica de altos vuelos en el siguiente pasaje del Carmen Paschale
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(I359-363, p. 42)™:

Quatuor hi proceres una te voce canentes
tempora ceu totidem latum sparguntur in orbem.
Sic et apostoli semper duodenus honoris

fulget apex numero, menses imitatus et horas,
omnibus ut rebus totus tibi militet annus

"Estos cuatro prdceres, que te celebran al unisono, se difunden por el
vasto mundo en nidmero igual al de las estaciones. Y, asi, siempre es
distinguida la suma dignidad de los doce apéstoles, cuyo niimero imi-
ta el de los meses y horas, para que el afio entero esté a tu servicio en
todo momento".

La versién prosificada del Opus Paschale es casi idéntica:

Quattuor isti proceres ac praecones una te voce canentes ceu tempora
totidem per latissimam totius orbis spatiantur effigiem. Sic apostolici
quoque culminis et honoris duodenus apex semper effulgens numeris
horas imitatur et menses, ut rebus omnibus congregatis annus tibi mi-
litet universus (Op. I 31, 4-9, p. 196)

"Estos cuatro préceres y pregoneros, que te celebran al unisono, se ex-
tienden, en niimero igual al de las estaciones, por la amplisima super-
ficie del mundo entero. También la suma dignidad y honra de los do-
ce apdstoles, siempre distinguida, imita con su nimero a las horas y
los meses, para que todo el afio esté a tu servicio en todo su conjunto”.

Segtn Mayr (1916: 60), esta explicacion de Sedulio sobre el niimero cuatro
y el niimero doce en referencia a los Evangelistas y a los apéstoles no era nueva.
En un texto atribuido a San Jerénimo ya se relaciona a los cuatro Evangelistas
con las cuatro estaciones del afio, asi como a los doce Apdstoles con las doce ho-
ras del dia y los doce meses del afio. El texto en cuestién dice asi: ‘annum Domi-
ni’ id est quia annus quattuor tempora habet, ostendit quatuor evangelistas et duodecim
menses duodecim apostolos ostendit (Hier. Exp. Lc. M 30, 570).

La dependencia temética que guarda el texto de Sedulio con el del pseudo-
Jerénimo parece, por tanto, clara, lo que revela un buen conocimiento de los
principales exégetas latinos de la Biblia. Pero conviene sefialar, una vez mds, que
en el plano formal las expresiones figuradas empleadas por Sedulio son mucho
mds complejas y artificiosas (por ejemplo, el uso de la particula ceu o la expre-

" Cf. Springer 1988: 100.
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sién ampulosa apostoli honoris duodenus apex, en forzado hipérbaton, para desig-
nar a los doce apéstoles).

En otros casos, las construcciones alegéricas de Sedulio son menos comple-
jas y mds fieles a la fuente biblica. Prueba de ello es el simbolismo del ntimero
cuatro referido de nuevo a los evangelistas y a los cuatro rios del Paraiso que
aparece en el siguiente texto (Carm. I1I 170-175, p. 77)

Haec in apostolicas ideo prius edidit aures
omnipotens, ut ab his iam sese auctore magistris
in reliquum doctrina fluens decurreret aevum:
qualiter ex uno paradisi fonte leguntur

quatuor ingentes procedere cursibus amnes,

ex quibus in totum sparguntur flumina mundum®

"Esto dijo el Omnipotente para que lo escuchasen sus discipulos, con tal
de que por medio de estos maestros y bajo su magisterio la doctrina se
propagase de manera uniforme en el futuro. Del mismo modo que, se-
glin se cuenta, de la tinica fuente del paraiso brotaron cuatro rios de lar-
go curso, de los cuales derivan los rios que recorren el mundo".

B. 2. Dos ejemplos significativos

Dejemos los niimeros y su valor simbélico y pasemos a otro grupo de tex-
tos del Carmen y el Opus Paschale, en concreto a dos testimonios en los que las
imégenes alegéricas vuelven a ocupar un lugar destacado en la interpretacién
espiritual de los episodios biblicos.

El primero de ellos se encuentra en el ultimo libro del Carmen Paschale (V
392-404, p. 143). Dice asi el poeta Sedulio:

Gnarus item Dominus Petro piscante per aequor
cum sociis captum esse nihil dimittere lina

in dextras hortatur aquas. Mox gurgite clauso
pendula fluctivagam traxerunt retia praedam,
per typicam noscenda viam: nam retia dignis
lucida sunt praecepta Dei, quibus omnis in illa
dextra parte manens concluditur ac simul ulnis
fertur apostolicis Domini ad vestigia Christi.

2 Cf. Gen. 2, 10-14.

8 La interpretacién que figura en el Opus Paschale es muy similar: Quod ideo prius apostolicae tradidit
disciplinae, ut ab eorum dehinc magisterio propagata in posteros deflueret sequentis aevi doctrina, sicut ex
uno paradisi fonte quattuor leguntur amnes erumpere, de quorum tractibus derivata per totius mundi limi-
tem flumina vagantur innumera (Op. 111 14, 14-16, p. 243; 14, 1-3, p. 244).

109

AUSTER 13 (2008): 101-114



RAUL MANCHON GOMEZ

Nec piscis prunaeque vacant et panis in uno
discipulis inventa loco. Quisnam ambigat unam

his rebus constare fidem, quippe est aqua piscis,
Christus adest panis, sanctusque Spiritus ignis.
Hinc etenim abluimur, hoc pascimur, inde sacramur

"Sabiendo asimismo el Sefior que Pedro, que se encontraba en el mar
pescando con sus compafieros, no habia conseguido ninguna presa, le
anima a lanzar la red en aguas més propicias. Inmediatamente, las re-
des, suspendidas sobre el mar cerrado, extrajeron la presa que vaga
por las ondas; esta accién debe entenderse de una manera simbdlica,
pues para los virtuosos las redes representan de forma clara los pre-
ceptos divinos por retener a todos los que permanecen en la parte co-
rrecta y, al mismo tiempo, por conducirlos, en brazos de los apéstoles
del Sefior, tras las huellas de Cristo. Y tampoco estdn exentos de valor
simbdlico el pez, sus brasas y el pan, hallados por los discipulos en un
mismo lugar. Que alguien ponga en duda que la fe estd constituida por
estos elementos, pues ciertamente el agua es el pez, Cristo el pan y el
Espiritu Santo el fuego. En efecto, con aquélla nos purificamos, de
aquél nos alimentamos y con éste somos consagrados".

No menos prolija y, en ocasiones, confusa es la versién que sobre este pasa-

je aparece en el Opus Paschale:
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Tale genus ergo miraculi non vulgari facto sentiri, sed typica debet in-
tellegentia ponderari. Retia siquidem credamus praecepta Dei lucida
nimis atque perspicua, quibus omnes dextera sectantes a saeculi fluc-
tibus eruendi clauduntur Christi vestigiis inclinati. Nam et piscis su-
pra prunas adpositus, eodemque panis in loco simul ab ipsis inventus
catholica religione cernitur non carere. Nam piscis aqua videtur inte-
llegi, qua nos ablui certum est ac renasci, panis Christum significat sal-
vatorem, cuius eodem corpore vescimur ad salutem. Ignis Spiritus
sancti gerit imaginem, quo devoti consecramur ad fidem (Op. V 34-5,
9-20, p. 300)

"Por tanto, este tipo de milagro no debe ser entendido como un hecho
comin, sino que debe juzgarse con un razonamiento simbdlico, en el
sentido de que consideramos las redes como los preceptos de Dios de
forma bastante clara y evidente. Ellos retienen a todos los que en pos
del camino correcto deben ser arrancados de las agitaciones mundanas
siguiendo las huellas de Cristo. Porque tanto el pez colocado sobre las
brasas, como el pan hallado por ellos mismos en ese mismo lugar po-
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nen de manifiesto que pertenecen al culto catélico. Pues el pez debe

entenderse como el agua con la que ciertamente nos purificamos y re-

nacemos; el pan designa el Cristo salvador, de cuyo propio cuerpo nos

alimentamos para salvarnos. El fuego representa la imagen del Espiri-
tu Santo por el que somos consagrados como devotos de la fe".

Como vemos, Sedulio hace una lectura espiritual de un suceso biblico muy
concreto, la pesca de San Pedro, cuyo valor simbélico sélo puede ser revelado
por medio de imdgenes figuradas (typica via o typica intelligentia, segiin sus pala-
bras), habituales en el método exegético empleado por los escritores cristianos
en su reescritura literaria de la Biblia. Que Sedulio estaba familiarizado con el
método de interpretacién no literal de los textos sagrados es evidente. De hecho,
en un pasaje del Opus Paschale habla del tripartitus intelligentiae sensus con el que
debe leerse la Biblia, es decir, el sentido literal (secundum litteram), el moral (mo-
raliter) y el espiritual (spiritaliter)*.

Por otra parte, también es evidente, a tenor de los ejemplos que hemos reco-
pilado, que Sedulio sabia poner en prictica ese método exegético. Buena prueba
de ello es este otro testimonio del Carmen Paschale basado en el Evangelio de San
Juan (IX 1-41). He aqui los versos de su poema (Carm. IV 258-270, pp. 108-9):

Nec visum tamen ante capit, quam voce iubentis
accepta Domini Siloam venisset ad undam

et consanguinei tutus medicamine limi

pura oculos fovisset aqua. Mox ergo gemellae
vultibus effulgent acies tandemque merentur
ignotum spectare diem. Cognoscite cuncti,
mystica quid doceant animos miracula nostros.
Caeca sumus proles miserae de fetibus Evae,
portantes longo natas errore tenebras.

Sed dignante Deo mortalem sumere formam
tegminis humani, facta est ex virgine nobis
terra salutaris, quae fontibus abluta sacris

clara renascentis reserat spiramina lucis

"Y, sin embargo, no recobré la visién hasta que, obedeciendo a la voz
del Sefior, hubo llegado a las aguas de Siloé y, cubriéndose con el un-
giiento del barro consanguineo, lavé sus ojos en el agua pura. Asi
pues, resplandece al punto en su rostro el brillo de sus dos ojos, que
por fin logran contemplar la luz del dia, que no conocian. Sabed todos
qué es lo que a nosotros nos ensefian estos milagros misticos. Somos la

4 Véase Op. 1117, p. 224. Cf. Springer 1988: 87 y ss.
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prole ciega de los descendientes de la desgraciada Eva y soportamos
las tinieblas nacidas del continuo pecado. Pero cuando Dios se digné a
asumir la forma mortal en piel humana, la tierra fue saludable para no-
sotros merced a la virgen, que, al ser purificada en las fuentes sagra-
das, abre los canales de la brillante luz renaciente".

En el Opus Paschale el anterior texto poético se prosifica de la siguiente ma-
nera:

Omnes igitur spiritaliter haec legentes oportet advertere, quid mystica
doceant huius facti miracula. Caeca sumus etenim proles fetibus Evae
creati miserrimae, per tenebras genuinae caliginis longis erroribus in-
cedentes. Sed postquam Deus habere dignatus est humanae carnis ef-
figiem, data nobis est terra salutaris ex virgine, quae fontibus sacri lo-
ta baptismatis, renascentis aperuit lumina claritatis (Op. IV 20, 12-18,
p- 270)

"Por lo tanto, es conveniente que todos los que leen estas cosas de for-
ma espiritual presten atencién a la ensefianza de los milagros misticos
de este hecho. Somos verdaderamente la prole ciega nacida de los des-
cendientes de la desgraciadisima Eva y avanzamos a través de las ti-
nieblas de los continuos pecados. Pero cuando Dios se digné adoptar
la imagen carnal del hombre, nos fue entregada una tierra saludable
gracias a la virgen, que, purificada en las fuentes del sagrado bautis-
mo, revel6 la luz de la claridad renaciente".

Como acabamos de ver, para Sedulio el mensaje espiritual del episodio bi-
blico no es otro que el de la salvacién de la humanidad gracias a la accién divi-
na, que el poeta trata de revelar a través de los miracula de Dios y de Cristo (mys-
tica miracula)®.

En los dos anteriores textos la exposicion narrativa de la sanacién del ciego
en la fuente de Siloé es mucho mds breve que la exposicion exegética, especial-
mente en el testimonio del Opus Paschale, cuyo tono especulativo o meditativo
suele ser mds acusado. La interpretacion espiritual del texto biblico, es decir, su
contenido doctrinal, es, por tanto, lo mds importante para el poeta, y por ello
ocupa una mayor extensién en sus textos. Pero, a su vez, era el componente te-
mdtico de su poesia que presentaba una mayor dificultad en el plano expresivo,
dificultad que Sedulio suele superar por medio de las construcciones alegdricas,

' Segtin Springer 1988: 105, la salvacién de la humanidad es el mensaje fundamental del Carmen Pas-

chale. A su juicio, los dieciocho milagros del Antiguo Testamento narrados por Sedulio se relacio-
nan temdticamente con la idea de salvacién. No olvidemos, ademds, que el propésito del poeta es
describir los clara salutiferi miracula Christi (Carm. 126), es decir, los milagros de Cristo salvador.

112

AUSTER 13 (2008): 101-114



EL CARMEN PASCHALE DE SEDULIO COMO POEMA ALEGORICO:
EL SIMBOLISMO DE LOS NUMEROS

aunque su comprensién requiera grandes dosis de paciencia por parte del lector.
NI CONCLUSIONES

Si expresar en molde poético el contenido doctrinal del cristianismo era una
tarea compleja en el quehacer literario de los poetas latinos cristianos, mucho
mads lo era interpretar el sentido espiritual de las Escrituras, todo un auténtico
tour de force del que bien puede considerarse a Sedulio como uno de sus expo-
nentes mds brillantes y audaces. Y Sedulio lo es, sobre todo, por marcar la pau-
ta en el uso de las construcciones alegdricas como eficaz medio expresivo en la
reinterpretacién de la Biblia, sin descuidar, ademads, el embellecimiento literario.

La riquisima variedad de imdgenes empleadas en el Carmen Paschale, una
obra a medio camino entre la poesia épica cldsica y la poesfa diddctica cristiana,
asi lo confirma, a pesar del rebuscamiento y retoricismo de su latin y de la sofis-
ticacidn estilistica de sus versos, mds acusada, si cabe, en la version en prosa del
Opus Paschale.

Rail Manchén Gémez
Universidad de Jaén (Espafia)
rmanchon@ujaen.es
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Resumen

Sedulio recurre con cierta frecuencia en su Carmen Paschale a las imédgenes alegdricas o
simbolicas para interpretar determinados sucesos biblicos. En este trabajo se estudia el uso y
funcién de la alegoria en dicho poema latino y en su versién prosificada, Opus Paschale. Se
presta especial atencién a determinados pasajes del Carmen Paschale relativos a la simbologia
del niimero: los tres regalos de los tres Reyes Magos, los cuatro brazos de la cruz en la que Je-
sus fue crucificado, los cuatro evangelistas y los Doce Ap6stoles.

Palabras clave: Sedulio - Carmen Paschale - Opus Paschale - poesia latina cristiana - Biblia - ale-
goria - lenguaje figurado - simbolismo de los ntimeros

Abstract

Many allegorical or symbolic images are frequently used by Sedulius in Carmen Paschale
in order to interpret certain biblical episodes. In this paper we study the use and function of
allegory in Carmen Paschale and in its prose version, Opus Paschale. We pay special attention to
those Carmen Paschale passages related to number symbolism, namely, the three gifts of The
Three Wise Men, the four arms of the Cross where Christ was crucified, the four Evangelists
and the Twelve Apostles.

Keywords: Sedulius - Carmen Paschale - Opus Paschale - Christian Latin poetry - Bible - allegory
- figurative language - number symbolism
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TRADICION CLASICA Y RETORICA EN EL
APRILIS DIALOGUS DE VICENTE LOPEZ. LA
CONSTRUCCION DE UN ESPACIO DE AUTORIDAD

Histories of Humanism need to incorporate

the rich classical culture in Spanish America,

just as the boundaries existing for the Humanities today
need to be redefined, in order to admit

the abiding centrality of Latin writing

in the early modern age.

Andrew Laird!

El surgimiento de grandes autores que sobresalen no sé6lo en Nueva Espa-
fia sino también en Europa a causa del destierro convierte al siglo XVIII en la
época més importante de la literatura neolatina.? En este sentido, dice Hernadn-
dez Sdnchez Barba (1971:467):

El siglo XVIII en la América hispana se caracteriza por una linea evolutiva
de enriquecimiento, de signo contrario a la metropolitana de empobrecimiento.

Las luchas de la pluma nacidas en el siglo XVI como manifestacion literaria
de la competencia entre espafioles y criollos, contintian con mayor énfasis. En
efecto, el espiritu cientificista del siglo XVIII es contradictorio con respecto al
continente joven. La flora y la fauna son desacreditadas y los suelos considera-
dos débiles e inhéspitos. Algunas de estas teorias tienen como objetivo dismi-
nuir el valor y la importancia de un baluarte de Espaiia, foco de interés econé-
mico para el resto de Europa. Un cientifico tan prestigioso como George Buffon,
en su Historia Natural Universal (1749), pone en tela de juicio varios de los bene-
ficios atribuidos a la naturaleza americana. Aun mds vehemente es el prusiano
Cornelius de Pauw, que en su obra Recherches Philosophiques sur les Americains
(1772) habla, sin pruebas cientificas, de la naturaleza embrutecida de los criollos,
indigenas y mestizos.

Conviene recordar ademads que en 1735 se publica en Madrid el epistolario
latino de Manuel Marti,> dedn de Alicante, quien pone en duda no sélo la capa-
cidad intelectual hispanoamericana para el cultivo del espiritu mediante el estu-
dio, sino que niega enfdticamente que se practique en las Indias Occidentales. La

! Cf. Laird (2006: 75).
2 Cf. Osorio Romero (1981:142).
* La obra lleva por titulo Epistolarum libri duodecim.
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epistola 16 del L. VII, tomo II, de la cual transcribimos un pasaje, estd dirigida a
un joven estudiante que se dispone a viajar a América para continuar sus estu-
dios: "Quo te uertes apud indos, in tam uasta litterarum solitudine? Quem adibis, non
dicam magistrum, cuius praeceptis instituaris, sed auditorem? Non dicam aliquid scien-
tem, sed scire cupientem? Dicam enucleatius a litteris non abhorrentem? Ecquosnam
euolues codices? Ecquas lustrabis bibliothecas? Haec enim omnia tam frustra quaeres
[...]".* Al referirse a esta epistola, afirma Heredia Correa (2003: 86):

El conocimiento de esta carta levanté &mpula en el medio intelectual novo-
hispano.

Desde Quito hasta México el cuerpo clerical reacciona con indignacién y ve
en Marti la culminacién de doscientos afios de arrogancia y desinformacién pe-
ninsular acerca de América. ° Los novohispanos se sienten ofendidos como ame-
ricanos y como criollos. La reaccién no se reduce a una sola persona ni a un gru-
po; las respuestas son multiples. De hecho, Juan José de Eguiara y Eguren, autor
de la Bibliotheca Mexicana, declara en el prélogo su propésito de aniquilar, dete-
ner y aplastar la calumnia levantada por el dedn alicantino.® Su obra surge,
pues, como defensa ante semejante ataque.

La Biblioteca Mexicana es uno de los textos que formula el catdlogo de una
tradicion intelectual novohispana y proyecta la nocién de una red cultural que
retne a todos los sujetos del virreinato bajo el signo de una hegemonia criolla.
Dicha proyeccién forma parte del “archivo’ criollo’, entendido como un con-
junto de textos, actos y formaciones institucionales en los cuales empieza a vis-
lumbrarse la imagen de una clase unida, dotada de un poder para influir en la
configuracién ideolégica y politica del virreinato y cuyos intereses se diferen-
cian no sélo de los de la corona espafiola sino también de los de los otros gru-
pos étnicos® que habitan el territorio de la Nueva Espafia durante el siglo
XVIII?

En 1755, después de muchos desvelos, sale a la luz el tomo I de la obra de
Eguiara y Eguren,” acompariado de importantes textos prologales. Entre dichos

¢ ¢Adénde volverds los ojos junto a los Indios, en medio de tan vasta soledad de letras? ;A quién

encontrards, no me refiero a maestros para que te instruyas con sus preceptos, sino a estudiantes?
No me refiero al que sabe algo sino al que esta deseoso de saber o para decirlo de una manera mas
clara, al que no siente aversién por las letras. ;Qué libros consultards pues? ;Qué bibliotecas reco-
rrerds? En efecto, en vano buscards todo esto [...]

5 Cf. Caiiizares Esguerra (2001: 210).

¢ Cf. Prélogo L.

7 Lanocién de archivo es la que maneja Foucault (1969: 169-173) y va més alld de un conjunto de li-

bros y manuscritos. Abarca no sélo los textos impresos sino también los individuos, las institucio-

nes y los cédigos socioculturales.

La poblacién de Nueva Espafia se compone de varios grupos: espafioles peninsulares o gachupi-

nes, espafioles americanos o criollos, indigenas, mestizos y negros.

° Cf. Higgins (2000: 31 ss).
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textos se destaca el Aprilis Dialogus, en el que su autor, Vicente Lépez, ofrece una
contribucién explicita a la defensa literaria del valor intelectual de los americanos.

Al hablar de sujeto y discurso coloniales, es importante tener presente el
concepto de focalizacién para poder distinguir los siguientes binomios: lo visto
y la visién representada, lo visto y el que ve, quien ve y quien habla. El sujeto
colonial emisor de discursos no se define segiin quién es, sino segtin c6mo ve,
esto es, en virtud de la visién que presenta." Tal es el caso de Lépez que desde
su condicién de espafiol peninsular, nos ofrece una visién identificada con los in-
tereses criollos. De ahi su defensa de la cultura americana y, en particular, de la
mexicana como si fuera la propia. En este sentido, es uno de los primeros auto-
res del siglo XVIII que refiere en lengua latina los temas que definen la singula-
ridad novohispana y, sobre todo, el fenémeno de "lo maravilloso americano". Di-
cho fenémeno, expresién cabal de la sensibilidad, representa el segundo paso en
el proceso de concientizacién® de la 'singularidad novohispana,™ y es, en pala-
bras de Lafaye (1977: 116), "lo mds importante que ha ocurrido en la historia es-
piritual de la primera mitad del siglo XVII en la Nueva Espafia”.

El Aprilis Dialogus se caracteriza por su estructura dialégica. El didlogo es en
sf un género literario cldsico que se inscribe dentro de la literatura diddctica.
Cultivado por Sécrates como instrumento cognoscitivo para averiguar la verdad
filoséfica por medio del debate en compafiia de otros procedimientos como la
ironia y la mayéutica, el didlogo llega a Roma, donde Cicerén le aporta cierto
marco paisajistico y aumenta la dimensién de los parlamentos transformadndo-
los a veces en verdaderos discursos. Durante la Edad Media el didlogo va per-
diendo su contenido filoséfico y comienza a utilizarse con intencién didactica,
por lo cual incluye personajes alegéricos. El Renacimiento implica un resurgi-
miento del género, por medio de la imitacién de los modelos grecolatinos. El gé-
nero es abierto y ofrece la posibilidad de un eclecticismo de opinién y una liber-
tad intelectual que no evidencian los géneros didécticos medievales mds cerra-
dos como el tratado o la suma. Con el auge del teatro barroco y los comienzos
de géneros diddcticos mds solventes el didlogo decae en el s. XVIIL

Sin embargo, Lépez utiliza la estructura dialégica a la manera ciceroniana
en un texto donde es posible abordar distintos temas y tépicos en términos mds
completos. Dicha estructura es, pues, un artificio retérico y un pretexto para la
argumentacién.

1 De este catdlogo biobibliogréfico de los individuos, los lugares y las instituciones que habian in-
tervenido en la historia de la regi6n desde los primeros encuentros entre espafioles e indigenas
hasta 1755, a la muerte de Eguiara y Eguren sélo se publica el primer tomo que abarca las tres pri-
meras letras del alfabeto. Del resto, cuyo manuscrito se encuentra en la Universidad de Texas y
que llega hasta la letra J, s6lo se han publicado las noticias sobre Sor Juana.

1 Cf. Adorno (1988: 56).

12 Cf. Vargas Alquicira (1986:17-39).

1 La expresi6n 'singularidad novohispana' le pertenece a Paz (1977:15), quien dice: "La conciencia
de la singularidad novohispana aparece temprano, al otro dia de la conquista [...]"
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Si bien el tema principal es demostrar la existencia de una cultura novohispa-
na, pues los mexicanos cuentan con la aptitud necesaria para el conocimiento y la
erudicion, la obra abarca variados t6picos (el comercio librario entre Europa y
América, el chocolate y su influencia sobre la inteligencia, las causas del surgi-
miento de la Bibliotheca Mexicana de Eguiara y Eguren, entre otros), cuyo abordaje
tiene como objetivo desmentir las despectivas observaciones del dean alicantino.

El didlogo se entabla entre un espafiol, un belga y un italiano," representan-
tes de los centros mds celebres en los que la ideologia y las practicas del Huma-
nismo se habian desarrollado: "Cum ineunte aprili, sub umbrosa platano Hispa-
nus, Belga, Italus, pluresque alii Apollinis, et Mineruae alumni, in uilla non pro-
cul a Mexico Septentrionalis Americae metropoli, sub mane conuenissent, quon-
doquidem-inquit Italus-...in molli consedimus herba, / et nunc omnis ager, nunc
omnis parturit arbos,/ Nunc frondent, siluae nunc formosissimus annus/ ...Di-
cite"."” Lopez apela a la forma mds explicita y literal de la relacién intertextual,
es decir, a la préctica de la cita.” Los versos 55-58 de Virgilio,” correspondientes
a la Egloga 3 le permiten al autor incluir el tépico literario del locus amoenus, uno
de los mds extendidos en relacién con las descripciones de la naturaleza. *

A los elementos que definen el tépico- drboles, prado, arroyos, brisa, som-
bra- Lépez agrega el mes de abril (ineunte aprili) para hacer referencia, por un la-
do, a la fecha de publicacién de la Bibliotheca Mexicana,” y por otro, a la prima-
vera, época fructifera de la naturaleza y uno de los rasgos mds caracteristicos a
partir de Homero.

Conviene recordar que los protagonistas del didlogo se retiran a leer la obra
de Eguiara y Eguren una vez que el belga les ha relatado cudl ha sido el proce-
so de composicién. Al dia siguiente, los humanistas vuelven a reunirse en un es-

1

=

El belga y el italiano son los interlocutores més destacados por su notable conocimiento sobre el
asunto expuesto; el espafiol, en cambio, se limita a oir, y hacia el final, a asentir y a poner de ma-
nifiesto la conclusién.

Habiéndose reunido al amanecer, cuando comenzaba abril, bajo un umbroso plédtano, en una ca-
sa de campo, no lejos de México, metrépoli de América Septentrional, un espafiol, un belga y un
italiano y muchos otros alumnos de Apolo y Minerva, puesto que -dijo el italiano- "[...] en la blan-
da hierba nos hemos sentado, y ahora todo el campo, todo drbol pare, ahora reverdecen los bos-
ques, ahora el afio es hermosisimo, decid [...]."

Cf. Genette (1989: 10).

Con respecto a las citas cldsicas y a las variantes implementadas por Lépez en algunas de ellas, cf.
Sudrez (2008).

Seguin Curtius (1975:266-268), los primeros antecedentes de este t6pico se encuentran en los poe-
mas homéricos, en los que aparecen paisajes placenteros. De Homero, pues, derivan las ideas que
configuran el lugar ameno: eterna primavera, paraje placentero con drboles, fuentes y bosque; pra-
do florido y fresco; naturaleza poblada. La naturaleza es idealizada y presentada a partir de una
serie de elementos fijos tales como la serenidad, la belleza y la compostura. Un segundo hito im-
portante lo constituye Tedcrito, quien combina dentro del paisaje ideal el afén por la variedad y la
sinfonfa de sonidos. Como creador de la poesfa bucélica se convierte en precursor de Virgilio,
quien recibe y transfigura la herencia de su modelo. Versos como los de las Eglogas contienen la
esencia del tépico. Cf. Schonbeck (1962); Halperin (1983).

El virrey da la aprobacién para que el primer tomo se publique el 28 de abril de 1755.

o

S

3

3
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pacio propicio para la produccién de un debate intelectual de alto nivel. Al res-
pecto, afirma Higgins (2000: 37):

It is, significantly, as if the experience of reading Eguiara y Eguren’s work
of erudition has manufactured the necessary infraestructure for such debate.

De la cita virgiliana inicial que supone un didlogo intertextual con toda una
tradicion literaria en torno a la imagen de la naturaleza, Lépez pasa a describir
la belleza natural que rodea a los participantes, en lo que se considera la segun-
da digresién de la obra®. La descriptio de lugares como digresién se denomina to-
pographia.** Algunos tratadistas distinguen entre la topographia como descripcién
de un lugar geografico especialmente nombrado y la topothesia cuando se trata
de la descripcién de un lugar ficticio.? El escenario mexicano en el que se desa-
rrolla el didlogo es ficticio. El narrador® describe la escena en los siguientes tér-
minos: "Postera autem ubi dies exorta est, cum a potione indica conuiuae omnes
recentes essent, e uilla, rusticationis* gratia in subiectum pratum descendunt,
qua tenuis, ac placidus riuulus permeabat.» *

Los elementos del locus amoenus comienzan a desplegarse por pares: pratum,
tenuis ac placidus riuulus. La intervencion del Italus aporta dos rasgos mads: los
elementos sonoros (murmur, cantum aquulae) y la frescura (fons, umbra): "Tunc Ita-
lus: Eccur non murmur, et cantum aquulae discurrentis sectabimur, qui nos ad
fontem suum deducet, in quo forte sub alicuius arboris umbra, ubi Sol coeperit
aestuare, inceptum heri sermonem claudemus." *

La voz del narrador retoma la descriptio loci intensificando sus virtudes:

® Estructuralmente, la obra cuenta con tres digresiones: la primera gira en torno al tema del choco-

late, agradable bebida cuyo uso frecuente explica la suavidad y agudeza de ingenio de los mexi-
canos; la segunda corresponde a la descripcién del lugar en el cual se lleva a cabo el debate y la
tercera a la descripcién de la ciudad de México.

2 Cf. Quint.Inst.4.3.12.
2 Cf. Lausberg (1967: 235).
El narrador, que representa al autor, es el encargado de presentar las circunstancias en las que se
da el didlogo y sefialar las intervenciones de cada interlocutor.
El vocablo rusticatio, que no aparece en el corpus virgiliano, es un sustantivo verbal procedente del
verbo rusticor, cuyo sentido de permanencia o estancia se encuentra en Cicerén (Lae. 27. 103): "Una
domus erat, idem uictus, isque communis, neque solum militia, sed etiam peregrinationes rusti-
cationesque comunes" (Una era la residencia, igual la alimentacién y se compartia, y no solo éra-
mos compaiieros en la milicia sino también en nuestros viajes y temporadas campestres.) Colume-
la, autor de temas rusticos, en Rust. 11.1, 12 utiliza la palabra rusticatio con el significado de asun-
tos campestres o escenas rurales: "Et ego intelligo difficillimum esse ab uno uelut auctore cuncta
rusticationis consequi praecepta”. (Comprendo que es muy dificil a partir de un solo autor abor-
dar todos los principios de los asuntos campestres.)

3 Pero al llegar el dia siguiente, habiéndose refrescado todos los convidados con la bebida indiana,
descienden de la casa de campo, porque se encontraban en el campo, al prado cercano por donde
pasaba un tenue y pldcido riachuelo.

% Entonces el jtaliano: Por qué no seguimos el murmullo y el canto del hilo de agua que corre, el
cual nos llevard hasta su fuente, en la que quizds bajo la sombra de algtin drbol, tan pronto como
el sol haya comenzado a calentar, concluiremos la conversacién iniciada ayer.

2

=2
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"eratque loco facies aspectu mirabilis, uariis peregrinisque plantis, et stirpibus
consita densis arboribus inumbrata, in quibus plures, et apprime canorae auicu-
lae nidificabant."”

La amoenitas del lugar, aspectu mirabilis, se acrecienta con la presencia de una
variada vegetacion y aves canoras y la suma de todos los elementos que confi-
guran el tépico convierte a ese lugar ficticio en un lugar tnico,” segtn lo expre-
sa el espafiol: "in loco per se amoenissimo, ullus amoenitates alias quaerat, aut
diuerticula." ?

Ahora bien, cuando la descripcién no contiene procesos, se convierte en un
discurso epidictico, cuyo eje central es el elogio de la belleza. Segtin Quintiliano
(Inst. 3.7.27), todo locus puede ser elogiado teniendo en cuenta su aspecto (ex spe-
cie). Desde el punto de vista retérico, pues, la topothesia, es decir, la descripcién
del lugar ficticio donde se han reunido los tres humanistas, es una laus, construi-
da sobre la reescritura del tépico literario del locus amoenus.

Conviene subrayar que en estos pasajes Lépez no solo recrea el escenario
neocldsico de los cuadros europeos renacentistas de paisajes ficticios, sino que
incluye-y esto es lo mds importante- una representacién de la naturaleza ameri-
cana considerada una fuerza positiva y no una fuerza hostil ni un locus horridus,®
tal como aparece en la obra de Marti, Buffon y Pauw.

Lépez pone fin a su didlogo valiéndose de la topographia. Se trata de la ulti-
ma digresién de la obra en la que apunta a la descripcién de la ciudad de Méxi-
co, una constante en la produccién literaria de los escritores novohispanos.

Seguin Quintiliano (Inst.3.7.26 ), la urbs puede ser elogiada a partir de su
fundador (ex conditore), su antigiiedad (ex uetustate), sus virtudes (diuidendo lau-
dem in species uirtutum), su ubicacién y proteccién (ex positione et munitione) y sus
ciudadanos (ex ciuibus); el locus, en cambio, es alabado tomando en cuenta su as-
pecto y su utilidad (speciem et utilitatem).

El elogio de la ciudad de México, a cargo del belga, que encarna la voz de
la autoridad, se divide en dos partes, la primera de las cuales se construye ex uti-
litate y ex ciuibus, combinando ambos esquemas (urbs y locus). El argumentum re-
lacionado con la utilidad apunta directamente a la salubridad del clima y su in-
fluencia en los ingenia: "Propterea quod alendis ingeniis, inter diuersas orbis pla-

¥ El lugar tenia un paisaje de aspecto maravilloso, sembrado con variadas y exéticas plantas y reto-

fios, ensombrecido también por espesos drboles en los que numerosas avecillas, especialmente ca-
noras, hacfan sus nidos.

La mirada global del paisaje americano se realiza siempre desde la 6ptica de tépicos renacentis-
tas. La idealidad del paisaje en el locus amoenus y "la tierra de la abundancia” ya estdn presentes
en las cartas de Colén: "... en ella hay muchos puertos en la costa de la mar sin comparacién de
otros que yo sepa en cristianos, y fartos rios y buenos y grandes que es maravilla: las tierras della
son altas (...) y montafias altisimas (...) y todas andables y llenas de 4rboles de mil maneras y al-
tas, y parecen que llegan al cielo (...) Y dellos estaban floridos, dellos con fruto (...) y cantaba el rui-
sefior y otros pajaricos de mil maneras" (Carta a Luis de Santdngel). Cf. Garcia (2006).

Que ninguno busque otras amenidades y diversiones en un lugar de por si muy ameno.

* Acerca de las caracteristicas del locus horridus, cf. Fedeli (1990:93).

2
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gas nulla mexicano caelo sit aptior. Ut qui maxime Athenas illas ueteres, urbem-

que Mexicum cognouerunt et contemplantur, pares aut simillimas faciant, aeris,

ac caeli benignitate, quibus plerumque suum acumen, acies, et magnitudo cons-

tat ingeniis."' Es de notar que la construccion de la imagen de un locus amoenus

intelectual contempla la comparacién de México con Atenas, simil que data del

siglo XVI, cuando México comienza a ser denominada la Atenas del Nuevo
Mundo.?

Segtin se desprende del pasaje citado, los aires de la capital virreinal se pres-
tan al cultivo del intelecto, afirmacién que Lépez confirma y legitima exhibien-
do en notas marginales® autoridades de apoyo, entre las que se destaca Cicer6n
(Agr. 2. 95 con motivo del tépico de la influencia del clima sobre el intelecto:
"Non ingenerantur hominibus mores tam a stirpe generis, ac seminis, quam ex
iis rebus, quae ab ipsa natura loci, et a uitae consuetudine® suppeditantur, qui-
bus alimur, et uiuimus."%

Después de establecer las caracteristicas geogrdficas y climdticas que contri-
buyen a que México sea un lugar propicio para el cultivo del intelecto, delinea
los factores que ayudan a este proceso apelando al elogio ex ciuibus, es decir, ala-
bando las cualidades innatas de los ciudadanos ("Ad quam cael, et naturae in-
dulgentis clementiam accedit Mexicanorum indoles apta, docilis, et ad scientias
omnes et literas modulata"). ¥

El elogio de la urbs se completa hacia el final de la obra, cuando los partici-
pantes del didlogo le encargan al belga la tarea de llevar a Europa informacién
sobre México, ya que ha sido quien mds tiempo ha transcurrido en América Sep-
tentrional. Se reconoce a Carlos V, belga de nacimiento, como fundador de la ciu-
dad ("tum quod urbs eadem Carolum Quintum Belgam conditorem ac parentem
agnosceret")® y la labor de legitimacién humanista culmina con el resumen que
se difundird entre los europeos.

Pese a que los escritores, cuando describen la ciudad de México, suelen asu-
mir dos actitudes -describir desde la fantasia o sin perder sentido de la realidad-

3

Porque entre las diversas zonas del mundo ninguna es mds apta que el cielo mexicano para ali-
mentar la capacidad intelectual; de modo que quienes conocen y contemplan en gran medida
aquella vieja Atenas y la ciudad de México, las consideran iguales o muy semejantes por la benig-
nidad del aire y del cielo, por los cuales generalmente la agudeza, la penetracién y la magnitud se
mantienen.

® Cf. Vargas Alquicira (1987: LXIII, n.43).

* Cf. Genette (2001: 277-278).

* Cabe sefialar que la referencia indicada por Lépez (Cicero, libro tnico, Da fato, num. 4) no corres-
ponde al pasaje citado.

* Notese que, al citar, Lépez modifica el texto original: "Natura nobis ad uitae consuetudinem”.

* No se engendran en los hombres las costumbres tanto por la estirpe del linaje y la simiente, cuan-
to por aquellas cosas que son provistas por la misma naturaleza del lugar y por el habito de vida,
por las que somos alimentados y vivimos.

¥ A esta clemendia del cielo y de la naturaleza indulgente se afiade la indole de los mexicanos apta,
décil y modulada para todas las ciencias y letras.

* Ya porque la ciudad misma reconocia como fundador y padre a Carlos Quinto, el belga.
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una serie de t6picos insoslayables que definen el fenémeno de "lo maravilloso

americano" se dan cita en toda descripcién. Lépez los sigue fielmente:

1) la amplitud ("Mexicanae Caroli Quinti coloniae ea est amplitudo, et maiestas,
ut inter urbes nobilissimas terrarum orbis sit memorabilis");*

2) la gran poblacién ("Adde opulentorum ciuium aduenarum ex Africa, Aeuro-
pa, et Asia frequentiam"); *

3) la disposicién caracteristica de las calles y los canales ("Canales urbem inter-
secantes complures lintres enauigant rebus non solum quotidiano uictui op-
portunis, sed ad lautiorum delitias onusti.Viis publicis, et regionibus flexus
nulli sunt, aut meandri; sed omnes aut ab Ortu in Ocassum, aut a Meridie in
Septentrionem descriptae...]");

4) la salubridad del clima® y la fertilidad del suelo ("Et si caeli clementiam solique
ubertatem consideres, nullam fortasse inuenies quae palmam praeripiat[...]
hinc ea urbi salubritas, et spirantis aurae temperies, et lenitas; [...] Mexicani
etiam agri, qui latissime patet, magnae utilitates sunt, et mira fertilitas");*

5) la variedad de sus productos naturales ("Intra lacum® qui urbem circumluit,
interdum uideas (Indi cinampas uocant) paruas insulas fluitare, et in mediis
aquis radices agere, e quibus olera, ac uarii generis nascuntur legumina: ex iis
aliquae suas arbores ferunt, quas non semel mirati sumus pomis refertas: sunt
et aliae grandioris cespitis magnitudine, toto anno fronde uiridi, odoratisque
floribus laetae").” En la economia azteca el sistema de chinampas® es de capi-
tal importancia y su historia estd inextricablemente unida al crecimiento de la

3

8

Los tépicos que definen este fenémeno son tres: la ciudad de México, la cultura indigena y la Vir-
gen de Guadalupe.

La amplitud y la majestad de la colonia mexicana de Carlos V es tal que es memorable entre las
ciudades més célebres de las tierras del mundo

Ariade la afluencia de opulentos ciudadanos llegados de Africa, Europa y Asia.

Muchisimas canoas cruzan los canales que dividen la ciudad, cargadas no sélo con las cosas opor-
tunas para el sustento cotidiano, sino para las delicias de los refinados. Las vias ptblicas y los ba-
rrios no tienen ninguna curva o rodeo, sino que todas fueron trazadas ya desde el oriente hasta el
ocaso, ya desde el meridiano hasta el septentri6n.

Acerca del encomio de las ciudades respecto del cielo y las estaciones, cf. Mén. Rh. 2. 347-348.

Y si consideras la clemencia del cielo y la fertilidad del suelo, quizés no encuentres ninguna que
le arrebate la palma [...] De ahi que la ciudad tenga esa salubridad y temperatura del aura que so-
pla y esa suavidad [...] También en el campo mexicano que se extiende muy ampliamente, hay
grandes utilidades y maravillosa fertilidad.

El agua en sus distintos tipos también es un aspecto a tener en cuenta a la hora de elaborar el en-
comio de una ciudad. Cf. Mén. Rh. 2.349.

Dentro del lago que bafia la ciudad alrededor, a veces es posible ver que pequefias islas flotan (los
indios las llaman chinampas) y echan raices en medio de las aguas, de las cuales nacen verduras
y legumbres de varias clases. Algunas de esas islas producen drboles propios a los que admiramos
no una sola vez repletos de frutos; también hay otras islas fecundas con mayor abundancia de cés-
ped, con fronda verde todo el afio, y flores perfumadas.

Los jardines flotantes o chinampas fueron creados al agotarse las tierras disponibles y al aumentar
la poblacién. Son pequeias islas artificiales hechas con acumulacién de lodo, sostenido por un re-
vestimiento de juncos y por drboles, cuyas raices unen fuertemente la tierra. El agua corre entre los
estrechos fosos convirtiéndolos en canales. Todos los cultivos se logran con éxito ya que la fertilidad
de la tierra se renueva constantemente por medio del agregado de lodo fresco antes de la siembra.

4

4

&
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ciudad de Tenochtitldn, centro del vasto imperio. Cada provincia conquistada

ofrecia a los miembros de la Triple Alianza® un tributo anual muy pesado y

agravado por los gobernantes locales. Al hacer referencia a las islas flotantes,

Lépez alude, pues, a un pasado remoto encarnado en los antiguos duefios de
Meéxico, los Indi.

En esta descripcién final vuelve a combinarse el tratamiento previsto por
Quintiliano (Inst. 3.7.26) para abordar el elogio de ciudades (ex ciuibus, ex positio-
ne, ex uetustate) y lugares (ex specie, ex utilitate).

Lépez concluye el elogio de México apelando a la figura retdrica de la euiden-
tia que le permite elaborar una descripcion viva y detallada de la imagen de la
Guadalupana ("Inter omnia uero Mexicani suburbii spectabilis est imago Deipa-
rae Guadalupiae picta diuinitus"),” mediante la enumeracién de sus particulari-
dades sensibles, el uso del presente y el empleo de adverbios de lugar que refuer-
zan la atmésfera presencial: "Stat enim Virgo ore placidissimo, regio diademate in-
signis, infra talos promissa tunica, colore uario, partim niues, partim uiolas imi-
tante, aureisque flosculis intermicantibus. Adhaec exigua cruce ad collum appen-
sa, iunctis ad pectus manibus, ac demissis leniter oculis, supplicantis uultum
praesefert. Et hic etiam uidere est Solem centum ac duodecim radiis picturam po-
ne ambientem, stellas sex quadraginta caeruleum collustrantes reginae pallium,
Lunamque ad pedes Virginia excubantem. Extremae uero tabulae Dei manu su-
biectus est angelus, Indi pueri habitu, suis humeris imaginem sustinentis."”

El culto a la Guadalupana se remonta al siglo XVI. Alrededor de 1530, los
primeros evangelizadores construyen una ermita en Tepeyac, el emplaza-
miento de un santuario prehispanico. Los indios frecuentan esta capilla con el
sentimiento de que perpettan de este modo el antiguo culto rendido a la Ma-
dre de los dioses, Toci ("Nuestra Madre"), divinidad telarica.” Ramona del Va-
lle Herrera (1992:124) sostiene:

La Triple Alianza estaba integrada por Tenochtitldn , Texcoco y Tlapocén.

Pero entre todas las cosas del suburbio mexicano es admirable la imagen de Guadalupe, madre de

Dios, pintada maravillosamente.

% En efecto, estd de pie la Virgen insigne con rostro muy pldcido, con diadema real, con una ttinica
que cae hasta por debajo de los tobillos, de variados colores, que imitan en parte a la nieve, en par-
te a las violetas y con doradas florecillas intermitentes. Ademds presenta un rostro suplicante con
pequefia cruz colgada al cuello, con las manos juntas al pecho y con ojos caidos suavemente. Aqui
también es posible ver el sol con ciento doce rayos que rodea la pintura por detrds cuarenta y seis
estrellas que iluminan el palio azul de la reina y la luna que se acuesta a los pies de la Virgen. En
la parte extrema de la pintura, ha sido puesto un dngel por la mano de Dios, con indumentaria de
nifio indigena, que sostiene la imagen sobre sus hombros.

st La segunda mitad del siglo XVII y todo el siglo XVIII fueron testigos del surgimiento de numero-

sos relatos y poemas en castellano y en latin acerca de la aparicién de la Virgen. Baste recordar,

por su importancia, las siguientes obras: Imagen de la Virgen Maria, madre de Dios, de Guadalupe, ce-
lebrada en su historia por la profecia del capitulo 12 del Apocalipsis (Miguel Sanchez, 1648); Guadalupe

(José de Villerias y Roel, 1730, aproximadamente); Margarita mexicana, id est apparitiones Virginis

Guadalupensis Joanni Didaco (Lorenzo Boturini, 1745); El escudo de Armas de México (Cayetano de

Cabrera y Quintero, 1746). Cf. Heredia Correa (1994:203).

4
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Sin lugar a dudas las apariciones” de la Nuestra Sefiora en el cerro de Tepeyac,
en México, marcan el comienzo de la verdadera historia de la América catélica.

En el siglo XVIII la Virgen de Guadalupe forma parte de la semiosis colo-
nial novohispana, ® pues en torno a ella se retinen todos los novohispanos y su
culto se convierte en el refugio de una época altamente convulsionada.

CONCLUSIONES

Los discursos creados sobre y por el sujeto colonial no surgen sélo con el de-
seo de conocer al otro sino por la necesidad de diferenciar jerdrquicamente el su-
jeto del otro. La alteridad es una creacién que permite establecer y fijar las fron-
teras de la identidad.*

Los escritores novohispanos celebran en sus obras la naturaleza de Améri-
ca, la ciudad de México, la cultura indigena y la Virgen de Guadalupe. El dar a
conocer todas estas maravillas americanas se convierte paulatinamente en una
forma de expresar las diferencias entre espafioles y criollos. Reconociendo al
otro, los novohispanos se reconocen a si mismos.

Ahora bien, Lépez avanza un paso mds, pues su texto cumple una funcién
importante en relacién al proyecto que Eguiara y Eguren pretende componer a
través de su Bibliotheca Mexicana.

El Aprilis Dialogus, en el que aflora un profundo amor a la patria y una cer-
tera confianza en las instituciones de Nueva Espatia, se caracteriza por una fuer-
te impronta del mundo clésico. Dicha impronta se pone de manifiesto mediante
el uso de la estructura dialégica, las citas, la reescritura del tépico del locus amoe-
nus, y el manejo de ciertos recursos retéricos, tales como la topothesia y la topo-
graphia, convertidas en discursos epidicticos de alabanza, y la euidentia. Todo es-
te entramado de elementos de la tradicién cldsica se inserta en el discurso litera-
rio y va intertextualizdndose * de acuerdo con el proceso de construccién de un
espacio de autoridad e independencia cultural, tiltima etapa en el camino de
concientizacién de la singularidad novohispana.

Marcela A. Suarez
Universidad de Buenos Aires-CONICET
malesu@arnet.com.ar

2 Augé (1998:91) se pregunta si el término aparicién se refiere a la Virgen o a la imagen, pues en
1555, por iniciativa del arzobispo Montufar, un pintor indigena realiza una obra segin un mode-
lo europeo, en un soporte de factura tradicional, que seduce a los indios y los asocia con los espa-
fioles en un mismo culto.

3 Cf. Mignolo (1989).

% Cf. Adorno (1988: 66-67).

5 Cf. Assis de Rojo-Flawid (1999: 31).
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Resumen

En 1755 se publica como prélogo o presentacién de la Bibliotheca Mexicana de Juan José de
Eguiara y Eguren, el Aprilis Dialogus de Vicente Lépez, en el que se ofrece una contribucién ex-
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plicita a la defensa literaria del valor intelectual de los americanos. La obra se caracteriza por
la fuerte presencia de la tradicién cldsica representada por el uso del didlogo, las citas, el ma-
nejo de ciertas figuras retdricas y el topico literario del locus amoenus. El Aprilis Dialogus, que
en una de sus digresiones consagra a la ciudad de México como el locus amoenus de la erudi-
cién, es un aporte al proceso de construccién de un espacio de autoridad compuesto por ele-
mentos de la cultura cldsica y americana.

Palabras clave: Tradicién cldsica- Retdrica- Locus amoenus- Didlogo- Literatura Neolatina

Abstract

In 1755 the Aprilis Dialogus, written by Vicente Lépez, is published as a form of preface
to the Bibliotheca Mexicana of Juan José de Eguiara y Eguren. The dialogue offers an explicit
contribution to the literary defense of the intellectual value of criollos. It is characterized by the
strong presence of classical tradition represented by the use of dialogue, quotations, rhetorical
figures and the literary topic of locus amoenus. The text, which establishes Mexico City as the
locus amoenus for erudition, through one of its digressions, is a contribution to the process of
constructing a space of authority composed of elements belonging to classical and American
culture.

Keywords: Classical Tradition- Rhetoric- Locus Amoenus- Dialogue - Neo-Latin Literature
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I JORNADAS NACIONALES DE HISTORIA ANTIGUA.

IJORNADAS INTERNACIONALES DE HISTORIA ANTIGUA.

La Antigiiedad desde una mirada interdisciplinaria: Investigacion, perspectivas
y problemas’.

Cérdoba, UNC, Escuela de Historia, 22 a 24 de mayo de 2007

Estas Jornadas de Historia Antigua que, partiendo de un nivel local, han al-
canzado un estatus internacional, han llegado para iniciar y anclar una tradicién
necesaria en nuestros paises jévenes, ya que ningtn presente se esclarece ni se
comprende sin el subsuelo de la experiencia pretérita, sobre todo la cimentada
en la cuenca mediterrdnea. El tesén de nuestros colegas cordobeses es admira-
ble y este congreso resulta también un producto interdisciplinario por la solida-
ridad de sus organizadores, miembros de los distintos departamentos humanis-
ticos de la Facultad de Filosofia que con su empefio y dedicacién lograron un en-
cuentro brillante y de alto nivel académico.

Después del discurso inaugural de la Sra. Decana de la Facultad, las tres jor-
nadas se repartieron entre conferencias a cargo de estudiosos nacionales e invi-
tados extranjeros, presentacién de libros y lectura de comunicaciones.

Las conferencias versaron en general sobre temas del drea mediterrdnea
(Egipto, Cercano Oriente, Grecia, Roma) extensibles en algunos casos a la cuen-
ca mesopotdmica como la de 'Texto y contexto del primer verso del Gilgamesh'
por el prof. ].Silva Castillo del Colegio de México. Queremos destacar especial-
mente la del Dr. A. Bancalari Molina, de allende la cordillera (que también nos
ha visitado brindando un curso en La Plata), sobre 'La identidad como forma de
integracion en el mundo romano' o la de R. Martinez Lacy de la U.Auténoma de
Meéxico sobre 'Los ejércitos antes y después de las conquistas de Alejandro’ o la
de R. Teja de Cantabria acerca de 'La ruptura entre Oriente y Occidente: reper-
cusiones religiosas de una realidad cultural y politica'. Asimismo, la de M. Com-
pagno 'Terminologia de parentesco en los textos de las Pirdmides'. Otras mues-
tras de trabajo interdisciplinario fueron las disertaciones de dos argentinos, los
Dres. A. Romano y H. Bauz4 sobre 'La marginalidad en Roma' y 'La biblioteca
de Filodemo' respectivamente.

Ademds fueron presentados dos libros editados en Cérdoba 'Estudios inter-
disciplinarios de Historia Antigua’, volumen colectivo correspondiente a las Jor-
nadas del 2005 y el de la Prof. Marta Sagristani, una de las fervientes organiza-
doras de este Encuentro con el tema de 'La clientela romana. Funcién y trascen-
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dencia en la crisis de la Reptiblica’, fruto de una laboriosa investigacién.

No es posible enunciar las conferencias restantes ni enumerar el casi cente-
nar de ponencias y presentacién de proyectos que se discutieron y a todos nos
enriquecieron, pero si destacar la cordial hospitalidad con que los concurrentes
fuimos acogidos en esa casa ancestral y aguardar la continuidad entusiasta de
esas jornadas bianuales de la disciplina que es ‘magistra vitae’.

M.D.B.

I JORNADA SOBRE HISTORIA DE LAS MUJERES Y PROBLEMATICAS DE
GENERO.

CAPITULO E EL MITO EN LA ANTIGUEDAD CLASICA’

Morén, Universidad de Mordn, 16 de junio de 2007

El encuentro organizado por la Facultad de Filosofia, Ciencias de la Educa-
cién y Humanidades, y coordinado por la Cdtedra Abierta de Estudios de Géne-
1o, se llevé a cabo el sdbado 16 de junio de 2007 en su sede, en torno al tema "El
Mito en la Antigiiedad Clésica".

La conferencia inaugural estuvo a cargo de la Prof. Elsa Rodriguez Cidre
(UBA), quien disert6 sobre "Cautivas de guerra en la mitologia griega. Algunos
ejemplos de la tragedia euripidea”. A continuacién tuvieron lugar dos sesiones
de comunicaciones libres, dispuestas en mesas de 'Latin’, 'Griego' y 'Miradas In-
terdisciplinarias'.

En las ocho comisiones, participaron estudiosos de distintas universidades
del pais y se trataron diferentes dreas temdticas, en particular, la presencia de la
mujer en la lirica, el teatro y la épica, y su relacién con diversas disciplinas, co-
mo el derecho, la historia, la religion y el arte. Asimismo, en el marco de las Jor-
nadas, se realiz6 la asamblea del Ateneo AADEC (Buenos Aires), con el fin de
reunir a sus socios y efectuar el cambio de autoridades.

Agradecemos a los organizadores la cordialidad, la disposicién y el espacio
para el didlogo abierto y enriquecedor.

Soledad Pedernera
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I JORNADAS INTERNACIONALES DE ESTUDIOS CLASICOS ORDIA PRI-
MA. Tmdgenes y representaciones en la Antigiiedad Greco-Latina'.
Cérdoba. 2 a 4 de agosto de 2007

Las I Jornadas Internacionales de Estudios Cldsicos Ordia Prima se llevaron
a cabo en la Facultad de Filosofia y Letras de la ciudad de Cérdoba. La conferen-
cia de apertura estuvo a cargo del Profesor Jaa Torrano (Universidade de Sao
Paulo), quien expuso un interesante trabajo sobre "A nogdo de apite na teologia
de Esquilo". Por la tarde, pudimos disfrutar de varias mesas de comunicaciones
divididas en diferentes dreas: "Filosofia Griega (Plat6n)", "Poesia Latina (Virgilio
y Ovidio)" e "Historiografia y Oratoria".

La mafiana del viernes 3 de agosto comenzé con la exposicion de diversas
comunicaciones incluidas en las siguientes dreas: "El teatro y la Lirica de Grecia",
“La cultura cldsica y la teorfa moderna" y "Virgilio, Neolatin y Recepcién". Por la
tarde, tuvo lugar la conferencia dictada por el Prof. Marcelo Boeri (Universidad
de los Andes, Chile), titulada "Todos llevan a cabo lo que les parece bueno. El le-
gado socrético de la ética aristotélica". Nuevamente, luego de la disertacién, se
abrieron varias mesas de ponencias con diferentes topicos: "Representaciones de
la mujer”, "Filosoffa Griega (Plat6n y Aristételes)”, "Literatura Latina" y "Polis y
Derecho".

Alo largo de tres dias se ofrecieron varios cursos dictados por reconocidos
especialistas de la Argentina y el extranjero, tales como Rubén Florio (Universi-
dad Nacional del Sur), Michele Napolitano (Universita degli Studi di Cassino,
Italia) y Viviana Gastaldi (Universidad Nacional del Sur).

La disertacién de cierre sobre "La construccién de Nubes de Arist6fanes” es-
tuvo a cargo del Dr. Pablo Cavallero (Universidad de Buenos Aires - CONICET).
Agradecemos a nuestros colegas cordobeses por la organizacién de estas prime-
ras Jornadas, esperando su continuidad para poder seguir intercambiando visio-
nes, estudios y puntos de vista con estudiosos de las diversas naciones de Amé-
rica y de Europa.

Guillermina Bogdan

I JORNADA INTERDISCIPLINARIA. 'CONOCIENDO A HILDEGARDA. LA
ABADESA DE BINGEN Y SU TIEMPO’,
Buenos Aires, UCA, 24 de agosto de 2007

Precedidas por diversas conferencias sobre la abadesa de Bingen, las Jorna-
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das Hildegardianas van adquiriendo carta de ciudadania académica por su con-
tinuidad bianual desde 2003 y por el mérito y tesén de su organizadora y 'alma
mater, la Lic. Azucena A. Fraboschi. La misma Hildegarda vuelve interdiscipli-
nario el encuentro académico por su actividad desplegada en diversos campos
del saber y concita siempre a estudiosos de miiltiples campos.

En esta ocasion el tema del encuentro se ha centrado en el tema de las Vir-
tudes, sin por eso descuidar otros de la autora o de su época, déndole una con-
sideraci6n privilegiada al Scivias y al Ordo Virtutum; de éste Gltimo se present6
una traduccién y su musica, precedida de una conferencia explicativa de la Dra.
Inés de Cassagne, acompaiiada ademds de un audiovisual con ilustraciones de
la misma sibila del Rhin.

Asimismo se present6 el libro compilado por la Prof. Fraboschi Desde el ful-
gor de la luz viviente...con articulos propios y diversas comunicaciones escogidas
de las Jornadas anteriores; también de gran interés, las leidas y discutidas en es-
ta oportunidad se pueden consultar en la red en dos sitios:
http:/ /www.hildegarde.or:
http:/ /www .hildegardadebingen.com.ar

Las conferencias plenarias y las comunicaciones posibilitaron el encuentro
de estudiosos de universidades sitas en B.Aires, La Plata, Rosario, Mar del Pla-
ta, Parand y Rio de Janeiro con un intercambio fecundo por lo polifacético de las
dreas en las que se expres6 Hildegarda.

Como en otras Jornadas la organizacién impecable culminé con un dgape
cordialisimo y con las 'masitas de la sabiduria' de receta hildegardiana y una se-
fial mds de su multidisciplinaria navegacién.

Esperamos un nuevo encuentro para el 2009.

M.D.B.

I JORNADAS DE ESTUDIOS CLASICOS Y MEDIEVALES DIALOGOS CUL-
TURALES’
UNLP, 12 a 14 de septiembre de 2007

Entre los dias 12 y 14 de septiembre de 2007 se desarrollaron en la Facultad
de Humanidades y Ciencias de la Educacién de nuestra Universidad las III Jor-
nadas de Estudios Clasicos y Medievales "Didlogos Culturales", organizadas por
el Centro de Estudios Latinos y por la catedra de Literatura Espafiola Medieval
del Centro de Estudios de Teorfa y Critica Literaria. Contaron con el auspicio de
las Secretarias de Investigacién y de Posgrado de la Facultad, de la Asociacién
Argentina de Estudios Clésicos y de la Sociedad Argentina de Hispanistas.
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Tal como en las ediciones de 2003 y 2005, las Jornadas constituyeron un
espacio de encuentro enriquecedor para investigadores, docentes y alumnos
de la institucién organizadora y de otras universidades de nuestro pais y del
extranjero.

Las actividades comenzaron el miércoles 12 con la conferencia inaugural
"Egipto desde la conquista por Alejandro Magno hasta la dominacién érabe:
(encuentro de culturas o encrucijada cultural?” dictada por el Dr. Rodolfo Bu-
z6n (UBA - CONICET). Por la tarde tuvo lugar una sesién de comunicaciones
y el panel "Literatura Europea y Edad Media Latina", coordinado por la Dra.
Gloria Chicote, en el que participaron el Dr. Jorge Ferro (SECRIT, CONICET),
el Dr. Martin Ciorda (UBA) y la Dra. Silvia Delpy (UBA). El Dr. Arturo Alva-
rez Herndndez (UNMdeP) cerr6 el primer dia de trabajo con la conferencia
"Lecturas del poema 35 de Catulo (o la imposible reconstruccién de un didlo-
go poético)".

El jueves 13 se desarrollaron dos sesiones de comunicaciones. El Dr. Carlos
Astarita (UNLP) disert6 sobre "Crisis del mundo antiguo y premisas del feuda-
lismo entre los siglos V y VIII". Por la tarde, la Dra. Maria Minellono y la Dra.
Graciela Wamba (UNLP) intervinieron en el panel de Literaturas Comparadas.
La jornada culminé con el concierto de miisica medieval que ofrecié el Ensam-
ble Labor intus y la cena de camaraderia.

Finalmente, el viernes 14 participaron en el panel acerca de Literatura Grie-
ga Clasica la Dra. Graciela Zecchin y el Dr. Juan Napoli (UNLP); la Prof. Beatriz
Rabaza, el Prof. Dario Maiorana y el Prof. Aldo Pricco (UNR) hicieron lo propio
en el panel titulado "Comedia Romana". La Dra. Gladys Lizabe (UNCU) estuvo
a cargo de la conferencia de clausura "Los 'silencios' de la literatura medieval es-
pafiola”.

En el marco de las Jornadas se dictaron asimismo tres cursos de reconocidos
especialistas. El Curso Internacional 2007 del Centro de Estudios Latinos, "La
naturaleza del imperio romano. Roma y las provincias: propuestas de enfoque”,
fue dictado por el Dr. Alejandro Bancalari Molina (Universidad de Concepcién,
Chile). El Dr. Rubén Florio (UNS) brindé el curso acerca de "Tradiciones Cultu-
rales: Historia y Epopeya en el Waltharius" y la Lic. Georgina Olivetto (UBA), so-
bre "La difusién de Séneca en la Edad Media: florilegios y traducciones”. Los
miembros del Comité Organizador agradecemos la presencia de tantos y tan
prestigiosos asistentes y esperamos recibirlos en las préximas Jornadas, progra-
madas para 2009.

Maria Emilia Cairo
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I JORNADAS DE ESTUDIOS CLASICOS Y MEDIEVALES DIALOGOS CUL-
TURALES’

"La difusion de Séneca en la Edad Media: Florilegios y Traducciones”.

UNLP, 12 a 14 de Septiembre de 2007

En el marco de las Il Jornadas de Estudios Clasicos y Medievales, Didlogos
Culturales, tuvo lugar el interesantisimo curso "La difusién de Séneca en la Edad
Media: Florilegios y Traducciones" a cargo de Georgina Olivetto de la Universi-
dad de Buenos Aires.

El curso se desarroll6 en dos encuentros. Durante la primera parte, Olivet-
to expuso sobre el interés por Séneca en la Edad Media: Séneca medieval frente
a Séneca cldsico; el "cristianismo" de Séneca; la filosofia moral y el movimiento
mondstico; y por otro lado nos informé acerca de la transmisién de sus obras: el
corpus de Séneca en las bibliotecas medievales; Séneca y Pseudo-Séneca; el co-
mentario de los autores cldsicos y sus consecuencias materiales: Accessus ad auc-
tores, intervenciones interlineares, glosas. Durante la segunda parte del curso se
trataron los temas de las compilaciones o florilegios: indices, diccionarios, colec-
ciones de proverbios; la corte papal en Avignon como centro de produccién y di-
fusidn; el caso de la Tabulatio et expositio Senecae de Luca Mannelli (s. XIV); y fi-
nalmente las traducciones en lengua romance: la traduccién sobre obras autén-
ticas, apdcrifas y compilaciones; el nuevo publico para las traducciones; el caso
de las traducciones castellanas de Alonso de Cartagena (s. XV).

Agradecemos la presencia de la Licenciada Georgina Olivetto en nuestras
Jornadas asf como también la seriedad y el rigor cientifico con el que desarrollé
los temas y su disposicién para resolver las inquietudes de los participantes.

Julia Bisignano

I JORNADAS DE ESTUDIOS CLASICOS Y MEDIEVALES DIALOGOS CUL-
TURALES’

"Tradiciones culturales. Historia y Epopeya en el Waltharius”

UNLP 12 a 14 de Septiembre de 2007

En el marco de las III Jornadas de Estudios Cldsicos y Medievales "Didlogos
culturales", realizadas los dfas 12 al 14 de Septiembre de 2007, el Dr. Florio (Uni-
versidad Nacional del Sur) nos deleité con su curso "Tradiciones culturales. His-
toria y Epopeya en el Waltharius". El tema, tratado con el habitual despliegue de
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erudicion y amenidad que caracteriza las lecciones del Dr. Florio, se destacé por
su perfecta adecuacién al espiritu de las Jornadas de Estudios Cldsicos y Medie-
vales al aunar de manera impecable la proyeccién y la resemantizacién de la cul-
tura latina durante el medioevo.

El Dr. Florio disert6 sobre la original apropiacién y la particular operaciéon
de inversién semdntica que el texto hace de las fuentes latinas, especialmente
Virgilio. También se trataron las variadas problemaéticas que nos ofrece el Walt-
harius, entre las que se destacan los tres finales del mismo, la voluntad evidente
de crear una obra a partir de "partes” de otras y las riquisimas referencias a la
cultura germana.

Agradecemos la siempre excelente predisposicion del Dr. Florio y su cons-
tante apoyo a todos nuestros proyectos.

Martin M. Vizzotti

CURSO INTERNACIONAL 2007 DEL CENTRO DE ESTUDIOS LATINOS: LA
NATURALEZA DEL IMPERIO ROMANO. ROMA Y LAS PROVINCIAS: PRO-
PUESTAS DE ENFOQUE'. UNLP, 12 a 14 de septiembre de 2007

En el contexto de los 'Didlogos Culturales' también se desplegé otra edicién
del Curso Internacional del CEL, esta vez contando como invitado de honor al
Dr. Alejandro Diaz Bancalari, docente de Historia de Grecia y Roma y sub-direc-
tor de Posgrado en la Universidad chilena de Concepcién, doctorado en Histo-
ria Antigua en la Universidad de Pisa, fundador de las Jornadas de Historia Cla-
sica en la Univ. del Bio Bio y publicista destacado en su patria y fuera de ella so-
bre historia politica y cultural de la reptblica y el imperio romano.

La reflexién sobre la perdurabilidad del Imperio Romano, 800 afios el de
Occidente y 1000 afios mds el de Oriente y su vasta extension territorial, cuando
se lo compara con otras grandes realizaciones politicas de la Antigiiedad gene-
radoras de estructuras imperiales, pero incapaces de semejante preservacion
temporal, nos lleva a interrogarnos por su naturaleza y los principios politicos
conformadores de su expansién que nos lo presentan como un ejemplo tinico en
la historia universal.

Concretamente el historiador se pregunta sobre la relacién entre Roma y sus
provincias, es decir, por la romanizacién que abarca conquista y civilizacién, fe-
némeno de larga data entre los siglos IIl a.C. y V d.C., y por lo tanto de caracte-
risticas disimiles segtin la época o el espacio geogréfico a incorporar. Sin embar-
go, Roma con la continuidad tenaz de un proyecto politico propio logré hacer
participes del mismo a diversos pueblos que entrevieron més o mejor la calidad
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del derecho romano y su capacidad integradora; el verso del canto VI de la Enei-
da que confiere como misién politica al romano, la de parcere subiectis et debellare
superbos cristaliza en el poema una realidad que ya era una constante del accio-
nar politico tanto republicano como imperial.

El Dr. Bancalari Molina nos mostré este proceso expansivo a la luz de la cri-
tica actual y de las diversas corrientes de interpretacién contemporédneas que
han modulado o matizado con su pluralidad criterios extremos entre la pers-
pectiva tradicional de valoracién positiva de la tarea imperial y muchas de las
que juzgan con criterios del presente a la luz de los fenémenos de descoloniza-
cién y de lo politicamente correcto, realizando una evaluacién negativa de la ro-
manizacién.

Nuestro visitante examiné ademads con originalidad la conformacién del
‘orbis romanus’ como el primer imperio global. Claro que un historiador no
puede quedarse sélo en las semejanzas; en este caso, las diferencias a examinar
han tenido y tienen un sentido paradigmatico que cubre otras falencias con-
temporaneas.

También analiz6 el expositor diversas variables y modelos de romanizacién
ejemplificando en la 2° mitad del curso con la ciudad libre de Afrodisias en Ca-
ria, Asia Menor, que gozé de ciertos privilegios religiosos, civicos, militares y
econémicos. Los mismos le confirieron un 'status' distintivo frente a otras que
también tenian derechos de ciudadania, lo cual mostré el realismo con que los
romanos se manejaban para establecer e integrar los variados grupos humanos.
Mucho le agradecemos a nuestro disertante la visién actualizada de una proble-
mdtica siempre vigente.

M.D.B.
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PUBLICACIONES RECIBIDAS
(en canje, por donacién o compra individual y por el subsidio PICT 34416)

* Boyle A. J. The Chaonian Dove. Studies in the Eclogues, Georgics, and Aeneid of Vir-
gil. E. . Brill. Leiden, 1986.

* Boyle, A.J. Roman Tragedy, London and New York, Routledge, 2006.

* Braund - Gill (Eds.). The Passions in Roman Thought and Literature, Cambridge,
Cambridge University Press, 1997.

* Cairns, Francis. Virgil’s Augustan epic, Cambridge, Cambridge University
Press, 1990.

* Camps W. A. An Introduction to Virgil’s Aeneid. Oxford, Oxford University
Press, 1969.

* Clausen Wendell. Virgil’s Aeneid. Decorum, Allusion, and Ideology. Leipzig, K.G.
Saur Miinchen, 2002.

* Dickie, Matthew W. Magic and Magicians in the Greco - Roman World, London
and New York, Routledge, 2003.

* Dupont, Florence. Médée de Séneque ou comment sortir de I’ humanité, Paris, Be-
lin, 2000.

* Erasmo, Mario. Roman Tragedy, Theatre to Theatricality, Texas, University of Te-
xas Press, 2004.

* Fillion - Lahille, Janine. Le De Ira de Séneque et La philosophie stoicienne des pas-
sions, Paris, KLINCKSIECK, 1984.

* Fitch, John. Annaeana Tragica, Notes on the text of Seneca’s tragedies, Brill, Leiden,
Boston, 2004.

* Gransden. Virgil’s Iliad. An essay on epic narrative, Cambridge, Cambridge Uni-
versity Press, 1991.

* Krostenko, Brian A. Cicero, Catullus, and the Language of social performance, Chi-
cago, The University of Chicago Press, 2001.

* Latin. Diccionario Latin - Espafiol, Espafiol - Latin, Editorial Ramén Sopena, Es-
pafia.

* Lee, Owen M. Fathers and Sons in Virgil's Aeneid: Tum Genitor Natum, United
States of America, State University of New York Press, Albany, 1979.

* Maso, Stefano. Le regard de la vérité. Cing études sur Séneque, France, L' Harmat-
tan, 2006.

* Mcdonald M. y Walton M. (Eds.). The Cambridge Companion to Greek and Roman
Theatre, Cambridge, Cambridge University Press, 2007.

* Putnam, Michael C. J. Virgil’s Aeneid. Interpretation and Influence, Chapel Hill
and London, The University of North Carolina Press, 1995.

* Quinn, Kenneth. Virgil’s Aeneid. A critical description, Great Britain, Bristol
Phoenix Press, 2006.

* R.O.AM. Lyne. Further voices in Vergil’s Aeneid, Oxford, Clarendon
Press, 1987.
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* Smith, Riggs Alden. The Primacy of Vision in Virgil’s Aeneid, Austin, University
of Texas Press, 2005.

* Stroppini, Gianfranco. L” Amour dans les livres I - IV de 1" Enéide de Virgile ou Di-
don et la mauvaise composante de 1’ me, France, L' Harmattan, 2003.

* Stroppini, Gianfranco, Amour et dualité dans les Bucoliques de Virgile, Paris,
Klincksieck, 1993.

* Syed, Yasmin, Vergil’s Aeneid and the Roman Self, Subject and Nation in Literary
Discourse, The University of Michigan Press, 2005.

* Warrior, Valerie M. Roman Religion, Cambridge, Cambridge University Press,
2006.



NORMAS DE PRESENTACION DE TRABAJOS

PRESENTACION * Las colaboraciones se presentaran en CD o diskette de 3 /2
en formato Word 2003 o RTF. Se adjuntardn dos impresiones a simple faz, una
de ellas anénima. Todo autor deberd proveer en hoja aparte su nombre comple-
to, su direccién electrénica y la institucién en la cual se desempefia.
ABSTRACTS * Los trabajos deberdn incluir un abstract de no mds de cien pala-
bras y una lista de hasta cinco palabras clave. En ambos casos el autor deberd
proveer una version en inglés y otra en castellano, cualquiera sea la lengua en
que esté redactado el articulo.

EXTENSION e La extensi6n maxima para los articulos es de diez (10) pdginas
A4 enespaciode1!/:.

REFERATO ° Los trabajos recibirdn la evaluacién de dos especialistas discipli-
nares, quienes dictaminardn acerca de si lo presentado es "satisfactorio” o "insa-
tisfactorio”. En caso de juicios disidentes. se recurrird a un tercer evaluador. To-
do el proceso del referato es anénimo.

FORMATO DEL TEXTO * El cuerpo del texto se compondré en fuente Times
New Roman de 12 puntos con espaciado de 1 /.. Las notas van a pie de p4gina
en fuentes Times New Roman de 10 puntos con espaciado sencillo y sin sangria.
Para el texto en alfabeto griego se utilizardn las fuentes Sgreek, Greek, Athenian
o Attika. Las palabras griegas transliteradas deben llevar sus correspondientes
acentos. Las citas textuales del cuerpo van entre "comillas dobles" (sin bastardi-
lla). Las citas destacadas van en 11 puntos en pérrafo aparte sangrado. Las pala-
bras en idiomas extranjeros que no sean citas se colocan en bastardilla. Las citas
de autores cldsicos deben incluir su correspondiente traduccién. En caso de citas
breves o palabras sueltas, este requisito puede omitirse.

CITAS BIBLIOGRAFICAS * Debido a que actualmente circulan varios paradig-
mas referenciales de bibliografia, cuyo uso depende de tradiciones y hébitos lo-
cales o particulares, sin que pueda determinarse el beneficio o la excelencia de
uno sobre otros, la redaccién ha decidido aceptar las variedades actuales tenien-
do en cuenta que una parte de los articulos provienen de investigadores extran-
jeros invitados y que existen diferencias de forma de citado entre ellos (normas
de la MLA, APA, Chicago, etc.). La redaccién entiende que para los destinatarios
de esta publicacién resulta sencillo y propio de la actividad de los investigado-
res identificar el modo de referencia, ya que nuestras tareas obligan a la conti-
nua consulta de textos con las mds diversas variantes de cita bibliografica.
Finalmente, sugerimos que se emplee la siguiente forma de referencia:

Cita de libro:

Rosenmeyer, Thomas G. Senecan Drama and Stoic Cosmology, California, Uni-
versity of California P., 1989.
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Cita de capitulo de libro:

Bodrero, E. "Orazio e la filosofia", en: Cagnetta, Mariella. L’ edera d’ Orazio,
Venosa, Osanna, 1990, 117-34

Cita de publicacién periédica:

Timpanaro, S., "Un nuovo commento all'Hercules Furens di Séneca nel qua-
dro della critica recente", Atene e Roma 26, 1981, 113-141
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