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INTRODUCCION

La presente tesis tiene por objeto realizar un estudio sobre la gratuidad en la
Comedia Antigua. La gratuidad se engloba dentro de un contexto mayor, el las practi-
cas de reciprocidad, que aunque forme parte de estas practicas, se diferencia de éstas,
estableciendo un corte frente a las mismas.

Si bien no existe un término griego especifico para el concepto de gratuidad,
que restringimos a dar o recibir regalos o favores sin expectativa de obtener nada a
cambio, sostenemos que esta nocién se pone de manifiesto en toda su entereza como
cualidad de lo gratuito, en determinados y escasos textos que ilustraremos.

~ En la mayor parte de los casos hay reciprocidad y, por lo tanto, el elemento
gratuito es ficticio. La idea de un don dado libremente, como también la posibilidad de
rechazarlo, se advierte en escasisimos casos y permite pensar en una ética mas elevada
y diferente de la del don-contradén presente en la ética de la reciprocidad. En donde
hay referencias a la Edad de Oro, en cambio, predomina la gratuidad.

Sostenemos que las imagenes de la gratuidad constituyen una de las formas en
que la comedia antigua articula el conflicto de una sociedad en la que hay ya una
presencia fuerte del mercado y problemas de distribucién de bienes entre los ciudada-
nos. Las construcciones ideolégicas propias del género -como las escenas de banquete
0 gdmos al final de las comedias- o las construcciones alusivas a una Edad de Oro y
expresiones de abundancia varias, pueden ser vistas no solo como una caracteristica del
género, sino como un anhelo, pervivencia y testimonio de una modalidad econémica
mas antigua: la de dar sin esperar, en apariencia, nada a cambio (gratuidad).

En esta economia enraizada (embedded economy) las relaciones de reciproci-
dad, la politica del don y del contradén y, fundamentalmente, el obrar sin esperar, apa-
rentemente, nada a cambio, se encuentran como fundamento del tejido social. Al sefia-
lar estas practicas, la comedia busca ya denunciar a través del humor, ya subrayar la
violacién o desvio de un personaje de la conducta esperable, que es aquella acorde
genéralmente con la 'norma’, es decir, las relaciones de reciprocidad.

~ Estas expresiones de abundancia, como aquellas manifestadas en los banquetes y
bodas y en las reminiscencias a una Edad de Oro, mas alla de sus construcciones exage-
radas de la realidad, constituyen un material fecundo para la exploracién de diferentes

tipos de relaciones sociales y econdémicas en la Atenas del siglo V y IV. Nuestro trabajo
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pretende ser un aporte mas en la historia econémica del mundo antiguo -en aquélla

centrada en la reciprocidad- como también en los estudios sobre la Comedia Antigua.



ESTADO DE LA CUESTION

Aunque nuestro estudio es basicamente filologico, ineludible resulta para el
presente estado del arte -dada la temética que orienta este abordaje de los textos- la
cuestion de las diferentes formas de aproximacion a la economia antigua desde la
historiografia y, luego, paralelamente desde las aportaciones de la antropologia econémica.

Los diversos enfoques sobre el tema de la gratuidad y la tematica del don que
expondremos a continuacion sirven para jluminar el analisis filologico utilizado en la
presente tesis. Por lo tanto, por una razon metodoldgica, juzgamos necesaria su inclusién
en la puesta a punto de esta investigacion.

Por otra parte, ciertas cuestiones econémicas planteadas en la comedia pueden ser
explicadas a partir de los modelos que proveen las Ciencias Sociales. Por ello, en algunos
casos recurrimos a modelos explicativos del funcionamiento de la economia en la
Antigiiedad Clésica que permitan dar cuenta de las dos caras de la moneda: la pervivencia
de las préacticas de reciprocidad y la penetracion de ciertos intereses mercantiles y una
mirada puesta en el lucro.

En funcién de esto, el modelo econdémico de flujos, 'flows’, de Davies, J.K. (1998)
(2005) nos proporciona la imagen del fluir compatible con la idea de movimiento y
circulacién de bienes materiales y simbdlicos y la posibilidad de libertad, que es uno de los
ejes principales de nuestra argumentacion sobre el don.

Dada la naturaleza de nuestro corpus de trabajo, la Comedia Antigua, son
pertinentes tanto los estudios que apuntan a la idea de produccién y lucro, como aquellos
que se centran en un tipo de economia campesina, cuyo interés estad puesto en la
autosubsistencia, la minimizacién del riesgo, ciertas estrategias de ahorro y la Imagen del
Bien Limitado de Foster (1974). El fluir constituye una poderosa imagen de la gratuidad,
dado que implica un 'dejar ir, sin certeza de retorno y un cierto grado de libertad del
receptor.

En relacién con la problemaética terminol6gica, BENVENISTE (1983: 129) se explaya
sobre la gratuidad y gratitud en latin, pero el vocabulario griego le presenta mas
dificultades. Al término gratia, originariamente religioso, se lo aplica a un comportamiento
econémico: lo que designaba 'gracia’ y 'accién de gracia' viene a expresar la nocién de
‘gratuidad’ (gratis).

A través del estudio comparativo de lenguas indoeuropeas, Benveniste llega a la
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conclusién de la existencia de dos circuitos de intercambio. Fundamentalmente, el examen
del vocabulario latino muestra que el proceso, en su origen, consiste en hacer un servicio a
cambio de nada, sin contrapartida; y este servicio, literalmente 'gracioso', provoca a cambio
la manifestacién que denominamos 'gratitud’. El concepto de servicio que no exige
contrapartida esté en el origen de la nocion, para nosotros doble, de 'favor' y de 'gratitud,
sentimiento que experimenta aquel que da y también el que recibe.

En griego, apunta el lingiiista, khdris acentiia la nocién de placer, de agrado (fisico
también) y de 'favor'. Los términos emparentados tienen en comin un radical khar-
vinculado con la nocién de placer en otras lenguas indoeuropeas.

Sin embargo, Benveniste omitié dar cuenta de proix 'don' y del adverbio derivado
proika 'a titulo gratuito', 'gratis’ en el capitulo en cuestion, presente en algunas ocurrencias
de nuestro corpus de trabajo. Si bien semanticamente proika presenta un radio de accion
mas reducido que khdris y sus términos cognados, resulta, empero, importante destacar su
mencién a la hora de hacer un estudio sobre la gratuidad. |

En griego, la relacion etimolégica directa entre khdris, gratuidad y gratitud es
borrosa, aunque hemos de considerar estos términos dentro de un mismo campo semantico.

Para Merr (1987) khdris es un concepto central en la articulacion entre
pensamiento y politica que, en el periodo democrético, unifica los antiguos ideales

. nobiliarios en un marco nuevo que asume el esplendor y la potencia de la Atenas de la
segunda mitad del s. V. Del mismo modo, Oger, J. (1989) destaca el papel cehtral de kharis
para conciliar los intereses de las masas y los de la élite.

En cuanto a la relacién entre 'gratuidad’ y ‘reciprocidad’, se trata de nociones
{ntimamente relacionadas en su sentido mas lato: la primera, “cualidad de lo gratuito”, la
segunda, “intercambio concebido como la performance y retribucion de acciones gratuitas”
van Wegs, H. (1998: 20). Esta definicion de reciprocidad incluye la reciprocidad negativa
-hostil-! sobre la que no versara particularmente nuestra tesis, ya que solo contemplara la
reciprocidad positiva, restringida a la definicién operativa de “dar o recibir regalos o
favores sin esperar aparentemente nada a cambio”.

En el area de los Estudios Clésicos ya Craus, D. (1977: 17-25) hace hincapié en el

1 A lo largo de la presente tesis hemos de hacer referencia a la reciprocidad “hostil” de
acuerdo con la terminologia de Seaford, quien la opone a una amigable y mantendremos la
nocién de reciprocidad negativa o formas negativas de la reciprocidad de acuerdo con el

-espectro de reciprocidades de Sahlins -generalizada, equilibrada, negativa-. En los casos en
que no se aclara, se alude al esquema de Sahlins.
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estudio de la gratuidad en la épica homérica, que luego retoma Donvan, W. (1981-1982) y
aplica a la ética homérica. La gratuidad, seglin Donlan, es compatible con la rec1procxdad
generalizada -que extrae de las categorias de SaxLNs, M. (1972): reciprocidad generahzada,
equilibrada y negativa- y se identifica con la generosidad de los lideres y por su mayor
proximidad con el puro don. Dicho en otras palabras, estd asociada con actos libres y
gratuitos, con dones entregados sin la expectativa de una retribucién o lo que los estudiosos
que veremos a contmuacmn llaman “altruismo”. |

En una comp11ac1on SearorD, R. (1998: 5) cuestiona hasta qué punto los gnegos
admiraban el altruismo mdependlentemente del marco moral provisto por la reciprocidad.
Para Zanker, G. (1998) el altruismo -entendiendo por tal la beneficencia hacia otros
basicamente por su propio bien- era un elemento importante en el pensamiento griego en
general y, en particular, en la representacién homérica del comportamiento de Aquiles
hacia Priamo en Iliada, XXIV. Por otro lado, POSTLETHWAITE, N. (1998) observa que
Aquiles, al continuar su conflicto con Agamen6n, asevera su propia autoridad por medio de
una reciprocidad generalizada (la propia de los liderazgos). Gt Ch. (1998), por su parte,
" sostiene que el contacto excepcional entre Aquiles y Priamo est4 estructurado tanto formal
cuanto conceptualmente por las normas de la ética homérica basadas mas en la solidaridad
 y reciprocidad que en el altruismo. |

Ademas de estos trabajos sobre la épica homérica, hallamos numerosos estudios
sobre las practicas de la reciprocidad en otros géneros literarios posteriores de la Antigua
Grecia. En relacién con la lirica arcaica, cabe destacar a Scueip-Tissier, E. (2000).
Respecto de las manifestaciones literarias de la Atenas Clasica la reciprocidad ha concitado
el interés: en la historiografia, Herodoto (Goutp, J. 1991; Braunp, D. 1998; KurkE, L.
2002) y Tucidides (Monoson, S. 1994; Missiou, A. 1998); en la poesia pihdérica, Kurkg, L.
(1991) y en la tragedia, (WHITLOCK BLUNDELL, M. 1990; SearorD, R. 1994; BeLFIORE, E. 1998;
Papira, M. 2000). En relacién con la comedia griega, existen estudios sobre esta cuestion
relativos a la Comedia Nueva, no a la Antigua: voN REDEN, S. (1998).

De acuerdo con van Wees, H. (1998) lo que hace posible considerar el interés
personal -mientras se aparenta actuar a favor de los intereses de otros- es el principio de la
reciprocidad, que demanda que los beneficios obtenidos sean pagados. En este punto, hay
consenso entre los antropologos sobre la cuestion del I;ap_el preponderante de la
generosidad en las sociedades primitivas que no significa otra cosa que la prevalencia de la

reciprocidad en las relaciones sociales.



Dentro de los estudios de sociologia y antropologia, la nocion de reciprocidad surge
como una categoria de interés para el andlisis de sociedades primitivas y arcaicas. De
acuerdo con Mauss (1925) Essai sur le don, “la forma de intercambio en estas sociedades
es aquella del regalo generosamente ofrecido; pero el comportamiento que lo acompafia es
- una pretension formal y un engatio social, a la vez que la transaccion misma esté basada en
la obligacion y el interés personal.” DouaLas, M. (1989) en su prologo a la edicién inglesa
de Mauss, “No free gifts »_ explora la dimension interesada del don.

~ La obra de Mauss se concentra en el significado del regalo en las transacciones
individuales de las sociedades primitivas, en tanto que la de Sammws, M. (1972),
particularmente, su concepto de ‘rgciprocidad generalizada’, provee un modelo explicativo
de como el dar regalos y el gasto se relacionan con un sistema total. Ambos modelos,
tomando en cuenta la objecién de Parry, M. (1986 y 1989), respecto de la especificidad de
la politica de intercambio de regalos en una cultura dada -de la que se desprenderia como
corolario, el peligro de la comparacion entre las observaciones de Mauss sobre ceremonias
tales como el potlach y su transpolacion a la realidad griega- constituyen el fundamento
teérico de la obra de von Repen, S. (1995) que se propone el analisis de .las diferentes
formas de intercambio en la cultura griega.

" En lo que concierne a la Comedia Antigua, no hay ningin estudio especifico sobre
la reciprocidad y la gratuidad. Si bien sobre Aristéfanes hay multiples trabajos desde
diversas perspectivas, ninguna de ellas ha esbozado siquiera nuestro tema. Ni en: 1) las
lecturas politicas (CARRERE, J.-C. 2003; pe Ste.-CrOX, G. 1972; EDMUNDS, L. 1987; Eusen,
3. 1996; Brown, C. 1997; Doucras OLsoN, S. (1996b); ErcoLant, A. 2002, 2006; GELZER, T.
1996; GomME, A. 1996; HaLuweLL, S. 1991a; HeNDERSON, J. 1991, 1993, 1997; Konstan, D.
1985, 1986, 1997; Mac Giew, J. 1996, 1997, 2002; MariangTTI, M. 1992, 1993; NEWIGER,
H. 1979; Nicrots, P. 1998; Papuano, G. 1973, 1974; RotaweLt, K. 1990; SipweLL, K. 2009;
Vickers, M. 1989, 1995, 1997).

Ni en 2) las que estdn en contra de las interpretaciones politicas (Heats, M. 1987, 1997).
Ni en 3) los estudios de poética'y estilo (BREMER, J. 1991; Cortassa, G; 1986; Dover, K.
1970, 1985, 2002; Dosrov, G. 1995; Morentra Tatens, C. 1985; Naroutano, M. 2002,
2007; O’ Recan, D. 1992; O' SurLivan, N. 1992; Parker, L. 1997; Pourrney, J. 1963;
Quuapa, M. 2001; SipweLL, K. 2000; Sk, M. 1996, 2000a, 2000b; Simcs, S. 2002,
TarLARDAT, J. 1965; ZnvmERMANN 2000, 2006). '

Ni en 4) los estudios centrados en aspectos de la performance y la técnica dramdtica
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(Compron-Encie, G. 2001, 2003; DouaLas Orson, S. 1999; Encuisa 2007; FernAnpez, C.
1994; 2002; Funaows, M. 1993; GeLzer, T. 1996; Jav-Rosert, G. 2003, 2009; Lanza, D.
2000; Lowe, N. 2006; MarzurLo, B. 1989; Pog, J. 1999, 2000; Revermann, M. 2006;
RevERMANN, M.- WiLson, P. 2009; Russo, C. 1962; Sincuez Garcia, ML.J. 2006; SLater, N.
1997a, 2002; TziLwis, S. 2000; Tzanetou, A. 2002; Van SteEN, G. 1994; Warracg, R. 1997).
Ni en 5) los estudios centrados en la intertextualidad y parodia: a) Con la tragedia
(Bonanno, M. 1987a; DELNERI, F. 2000; Foiey, 1993; Hussarp, T. 1991; Jouan, F. 1989;
Kentcn, G. 2008; Mastromarco, G. 2008; Nepou, G. 2000; Pucc, P. 1961; Rau, P. 1967,
Roccony, E. 2007; SOMMERSTEIN, A. 2002b, 2003; TarLi, O. 1983, 1987, 1996, 1998; b) con
la épica: (Lamserteri, CH. 1998; Macia Araricio, L. 2000; SommersTEN, A. 2002 b, 2003;
7ZmMERMANN, B. 1988); ¢) con la comedia antigua (Bakora, E. 2008; BiLes, Z.. 2002; Lurrg,
W. 2000).
Ni en 6) aquellos referidos a la lengua y variaciones lingiiisticas (Cowvm, S. 1999, 2000;
DeL Corno, D. 1997; Diron, M. 1995; HumMEL, P. 2003b; Komornicka, A. 1981; Lasiano
[LunpAN, J. 1997; Lorez Eme, A. 1986, 1991, 1996, 1997, a, b, 2002; MiLLer, H. 1945;
PrppLEr, CH. 1916, 1918; REDONDO SANCHEZ, J. 1997; Vrs, J. pe 1973; Wiy, A. 2002a
(ed.), 2002b, 2002¢, 2003, 2004; ZaneTTO, G- 1999; ZaNGranDoO, V. 1997).
Ni en 7) los que estudian la ecddtica 'y tradicion manuscrita, como es de esperar (CoLVN,
S. 1995; DougLas Orson, S. 1997; KosTer, W. 1963; Mourror, M. 1973; Montana, F. 2000;
Perusvo, F. 1981; RODRIGUEZ ALFAGEME, L. 1999; WiLson, N. 1962, 2007).

Tampoco aparece y, cuando ocurre, de modo muy tangencial, -como mencién o
alusion de reciprocidad simplemente y nunca de gratuidad-, en:
8) aquellos estudios centrados en el ritual y los mitos (Bowt, A. 1991; Moutron, C. 1996;
Purz, B. 2003; STOREY, 1. 1995b; TzaneTOU, A. 2002; Zannma Quring, B. 1987).

Ni en 9) conflictos generacionales (DOVER, K. 1991b; Swva, M. 2008; StraAuss, B.
1993; Surron, D. 1993).
Ni en 10) aspectos sociales (Davip, E. 1984; Dosrov, G. 1997a; EHRENBERG, V. 1952; FisHER,
N. (2008); Grirrrms, R. 1993; Rosen, R. 1988a.
Ni en 11) aspectos econémicos (BureLLi, L. 1973; CavaLLERO, P. 2000; Crrist, M. (2008);
DouaLas OLson, S. 1989, 1991a, 1991b; Longo, O. 1987=2009; Ursam, Y. 1939).
Ni en 12) aspectos juridicos (Bus, E. 2000, 2002, 2003, 2005, 2008 y tesis doctoral
inédita). '

En lo que concierne a los textos de Comedia Antigua conservados en fragmentos,
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ninguno de los estudios especificos esboza siquiera lateralmente nuestro tema. Cierto es
que en el ultimo decenio hubo importantes avances en el estudio de fragmentos de otros
comediografos, fundamentalmente en lo que respecta a la rivalidad con Aristofanes y a
tratar de reenfocar el género Comedia Antigua mas alla de los limites de las comedias
conservadas. Pero no se toca, en absoluto, el tema de la reciprocidad y la gratuidad que
implica el intercambio del don. De los dos autores més rescatados de la triada, Cratino y
Eupolis, tanto los estudios de Baxora, E. (2010), cuanto el de STorey, 1. (2003) constituyen
buenas puestas a punto, pero no ofrecen materiales especificos para nuestra investigaci(’)n:

No obstante, hay trabajos donde la comedia se utiliza como fuente para
investigaciones sobre diferentes practicas sociales y econémicas. En este sentido, son
importantes -amén de los ya mencionados en el area de Estudios Clésicos a proposito de la
reciprocidad en la poesia homérica y los otros géneros de la Atenas clasica- aquellos de
historiadores de orientacion finleyiana como Muiert, P. (1991: 7) para quien el concepto
de reciprocidad resulta clave en el analisis del préstamo en la Atenas del s. IV.

En otro terreno, el trabajo de Garrant, T. (1991) sobre la economia rural griega es
sefiero y se articula sobre dos presupuestos: la existencia de dos esferas de intercambio: a)
una estrictamente entre individuos, b) otra entre un individuo y una entidad corporativa.
Ambas esferas comparten la misma ideologia basada en la obligacién y la reciprocidad. La
novedad radica en examinar el modo en que las relaciones interpersonales eran ‘empleadas :
por las comunidades campesinas como una estrategia de minimizacién del riesgo. Las
nociones del Bien Limitado y de la igualdad esencial entre los participantes que intervienen
en un intercambio basado en la reciprocidad son manifestaciones de la misma ideologia.

Por otro lado, GatLeco, J. (1997, 2003, 2005, 2009), tomando en parte a Gallant, ha
aplicado modelos de comportamiento campesino basados en los lazos de amistad y la
ayuda mutua. En 2009, investiga la sociabilidad aldeana a partir de diversas practicas
campesinas, centrandose en el papel de las relaciones de parentesco y de reciprocidad y la
configuracién de la philia o amistad entre los vecinos de la aldea. Con excepcion del
parentesco aldeano y las practicas matrimoniales, tanto en el estudio de las fiestas y
celebraciones religiosas cuanto de los aspectos de la conflictividad aldeana, la philia y la
configuracion de las relaciones en el seno de la aldea, utiliza como fuente, entre otras,
algunas comedias de Aristofanes. El estudio articula en parte la reciprocidad y la comedia
aristofanica pero no la gratuidad. ‘

El presente proyecto pretende cubrir un area de vacancia en los estudios sobre la
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reciprocidad y constituir una aportacion a los estudios de comedia antigua.
ACERCA DE LA ORGANIZACION DE LA TESIS

En funcién de demostrar nuestra tesis, organizamos el analisis de la reciprocidad en
dos partes bien diferenciadas: la reciprocidad en las relaciones asimétricas y la reciprocidad
en las relaciones simétricas, distincion que se fundamenta en el tipo de intercambio que se
genera.

La primera trata de las relaciones asimétricas dioses-hombres que dan lugar a un
tipo de vinculo diferente del de las relaciones, aun asimétricas, entre humanos, dado que no
existe un principio de equivalencia entre lo ofertado por el hombre y lo que es capaz de
conceder un dios. De todas formas, mantenemos esta misma division para ciertas
relaciones desiguales entre humanos: lideres populares-pueblo, maestro-discipulo, padres-
hijos, ya que la inequidad se presenta no \inicamente en la posibilidad del don o contradon,
sino en la posicién que uno u ofro ocupa en la sociedad.

La segunda se refiere a las relaciones simétricas, entre pares o iguales, que dan
lugar a otro tipo de reciprocidad, donde la cadena don-contradén tiene la apariencia de
reproducirse segiin algun criterio de equivalencia. Equivalencia o semejanza que pertenece
al plano del deseo o expectativas de los personajes mas que al orden de la 'realidad’,
entendiendo por tal la 6gica del funcionamiento en el universo del texto.

Cada parte se subdivide, a su vez, en capitulos cuya funcién es describir los
diferentes tipos de relaciones de gratuidad y gratitud generados por el intercambio entre
diferentes actores.

En relacién con el corpus, se sigue en la exposicion un criterio cronologico de los
autores explorados en mayor profundidad y expuestos segin una dataci(')n.que sigue, en
lineas generales, a Kassel-Austin.

El caracter de la investigacién, heuristica en mas de un aspecto, consistié en un
rastreo de los pasajes més relevantes para la demostracién de nuestra tesis a lo largo de
todo el corpus de la Comedia Antigua.

De ninguna manera s¢ apunto a la exhaustividad, sino a la apertura de un campo no

explorado todavia en el 4rea de la Arkhaia.



PRIMERA PARTE

LAS RELACIONES ASIMETRICAS



CAPITULO 1

LAS RELACIONES ASIMETRICAS ENTRE HOMBRES, DIOSES Y POTENCIAS
SUPERIORES

El prototipo de las relaciones asimétricas que analizaremos a lo largo de esta
primera parte estd representado por el vinculo entre hombres y dioses, que
estudiéremos en este capitulo. Este lazo se distingue del resto de las relaciones
asimétricas entre humanos en diferentes aspectos, pero, fundamentalmente, por dos
rasgos distintivos, la incertidumbre del retorno y la imposibilidad de comparar lo
ofrendado por el hombre y lo que es capaz de dar un dios.

Por ello, en este sentido, aun cuando principalmente la relacién entre dioses o
potencias superiores y hombres, estd en las expectativas humanas signada por la
reciprocidad, ésta adquiere un caracter diferente de équella reciprocidad entre humanos
unicamente. Incluso, no corresponde referir siquiera al concepto de reciprocidad de
dones, si por tal entendemos una equivalencia entre una prestacién y otra contrapresta-
cion.!

Las relaciones entre hombres y dioses se encuentran marcadas por una gran asi-
metria. Resulta bastante frecuente la tendencia a interpretar el costado contractual de la
religion griega, del que, por supuesto no puede negarse la existencia de cierta
dimensién de do ut des en el trato entre hombres y dioses o potencias superiores, pero
ello no niega el otro aspecto de gratuidad, a nuestro juicio, del vinculo entre el hombre
y el dios. ' ‘

En este sentido, nuestro criterio adoptard una linea de trabajo ya emprendida por
Festugiére (1976) y continuada por Bremmer (1998) (2001) que enfoca el aspecto de
amistad que ordena el trato del hombre con los dioses y que determina que, de alguna
manera, la comunicacion y el vinculo entre dioses y hombres sea irreductible a una di-
mensién meramente contractual. Lo que prima, de acuerdo con Festugicre, en la plega-
ria es la buena voluntad, la amistad y el deseo de agradar (khairein) al dios con la
ofrenda por pequefia que ésta sea.

| A diferencia de Festugiére y de Bremmer, Pulleyn (1997) plantea el vinculo
entre dioses y hombres desde un punto de vista contractual, al advertir con muchos

otros criticos que estd atravesado por la idea de transaccidén, de reciprocidad y

1 Bremmer (1998: 133).
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basicamente de yapic, 'gracia’ o 'favor'. En su estudio e interpretacion de la plegaria

griega destaca la yGpig como un concepto central:

When one gives something to a god, one is giving xépi; in the sense
that the offering is pleasing; but equally one is storing up for oneself a
feeling of gratitude on the part of the god, which is also yx&pw. The:
whole two-way relationship can be called one of yapi.”

Analisis del corpus

El analisis del presente capitulo de ninguna manera pretende ser exhaustivo res-
pecto de los vinculos entre dioses o potencias superiores y hombres, ni tampoco agotar
todas las posibles relaciones que se presentan a lo largo del corpus primario. Mas bien,
tenemos por objeto la exposicion de los resultados de una invesﬁgaci(’)n heuristica a lo
largo del corpus de la Arkhaia en referencia a tres aspectos basicos: la gratuidad, la gra-
titud y la expectativa en los hombres de hallar reciprocidad en los dioses o en potencias
superiores, como es el caso de los muertos a quienes se invoca.

En vistas de este objetivo general, nos proponemos el andlisis de: 1. los dones en
las plegarias de peticién a los dioses o a los muertos; II. los dones de las diosas en el |
Dionysalexandros de Cratino (Hipétesis P Oxy. 663): el intercambio entre Atenea,
Hera, Afrodita y Paris en el juicio homénimo; III. El don en Fadn de Platén el Cémico
-Fr. 188 KA-: el intercambio entre Afrodita, Faén y las mujeres tanto en la estructura
profunda (tradicién del mito) cuanto en la superficial; IV. De la trama central del
Ploditos de Aristéfanes, la falta de agradecimiento humano con los dioses, tomamos
algunos pasajes, como la relacion del Hombre Justo con los dones divinos y otros
intercambios (IV. IT) que comparamos con el Fr. 267 KA de Alexis (IV. I); V. las
expectativas de gratuidad: la Edad de Oro. |

I. Los dones en las plegarias de peticion
Muchos de los dones a los dioses eran formulados sobre la base de plegarias e

himnos. Fundamentalmente, nos interesa enfocar aqliellas plegarias donde aparece

enunciada claramente la idea de reciprocidad a través de giros particulares. En el

2 PuLieyn (1997: 4).
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corpus se presenta, por ejemplo, a través del giro &moditd6von o dvtomodiddvan
Y XApLv:
@ Zeb, kahde ¥' &vtomodidag pot T yapiv.

iOh Zeus, devolveme bien el favor!
Ferécrates, Fr. 21 KA -

Otro giro especial &viel t&yoBd, segin han notado varios estudiosos, estd
directamente asociado con el culto de los muertos. Asi, por ejemplo, aparece testimo-

niado en Ferécrates:

Muiv &' dviet debpo oL Thyadd
T0ig TAVY' EYovaot TV moAwv hewg.

Envianos vos, propicio, aqui bienes a nosotros que habitamos esta .
ciudad.
Frinico,16 KA

- El contexto, segiin Focio (o0 1993) corresponde al culto de los muertos donde

era frecuente la frase aniei tagathd. Otros testimonios en el corpus de la Arkhaia

corresponden a Aristofanes:
1. Freidoras, Fr. 504, 10ss KA:

mig Yap AMéyer Tig, O poxapitng oiyetal,
kotédapOev, ebdaipwv, 8T ook dvidoetol.
xoi Gvopév ' adroiot 10ig évayiopaoty
donep B0l kai Yoag Ye XEOpEVOL
aitodued’ avtovg debp' aviévan Téyada.

Porque todos dicen “el bienaventurado se va, se durmid, feliz, cuando
no va a ser objeto de cuidados”. Y hacemos sacrificios y ofrendas al
muerto como a dioses y vertiendo libaciones les pedimos que envien
bienes aqui.

2. Ranas, 1462:

12



{AL} Mn) &fjta o0 ', GAL' EvOEVS' Gviet Thyadd.
Dioniso: No vos, por cierto, pero desde aqui manda bienes para arriba.

Como parte de un cumplido y un halago a Esquilo, Dioniso le pide buenos con-
sejos en el Hades, pero en los mismos términos en que un vivo se dirigiria a un muerto.

De los muertos también hay una expectativa de reciprocidad.

I1. Los dones de las diosas en Dionysalexandros de Cratino

Del Dionisalejandro de Cratino se conservan doce fragmentos, (del Fr. 39-51
KA) y el presupuesto o hipdtesis proveniente del Pap. Oxy. 663 col. i (1-25) y ii (26-
48) que, aunque también mutilada, permite reconstruir buena parte de la trama
argumental. En este ‘presupuesto’, entre otras cosas, se hace referencia al juicio de
Paris, a la oferta de dones de las diosas para ganar en el certamen de belleza y a quién
resulta vencedora.

El objetivo central de este apartado es advertir en qué consisten los dones
ofrecidos por las diosas de acuerdo con la hipétesis alejandrina -un subgéhero literario->
pero brindamos una traduccién de todo el argumento de modo de tener una vision de

conjunto. Asi a partir de KasseL-Austiv, PCG IV, p. 140 se lee:

&' Appodi(tng) xdAoTtdo(v) Te K(ai)

1. . ' Enépactov avToV HTAP-

1O  %EW, Kpivel TadTIV VIKdv.

Jrov ' u(E)t(@) 8(2) tod(ta) mevoag gl 20
Javtov un . gig Tv “Tdnv. axoi(er) d(¢) pe-

K]picw 6 Epu(fic) 5 T OAlyov Tovg Axorovg Top-

anépyleton k(ai) ovror noA]etv TV xd(pav) (kai) [ETyTely

p(&v) mp(0g) Tovg Beatdg
Twa Tt(ept) Tdhv Tom(Tdv)

Sro\éyovron K(od) <A>IONYZ[AAEEANAPOS
TAPAPAVEVTO. TOV 10 <H>[
Awdvuoov émok@(mrovot) (kai) <K>PAT[EINOY
yrevalov(ow)” 0 8(8) ma- Aaxedaipo(ve) (xai) tiv EAévnv
POYEVOREVEOV tEayayov Enavépyet(on)

>avTdn 1oV AAéEav[d(pov). Tiv p(Ev) odv
napd W(Ev) "Hpa[c] topavvido(c) EAév(v)
qavrirov, ma[pla 8' Anvég 15 £l téhapov g T poTa 30

govyi(ag) k(a)t(@) néAepo(v), Tiig

3 Bakora (2010: 193) y, antes, Korte (1904: 494-8) comparan los rasgos de interés y comunes
de las hipétesis alejandrinas.
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Kpowac, ovtodv ' &ig kpo[v o6pevo(v) anootéhel, cuv-

p(e)t(a)oKkevAcag DILOPEVEL axorov8(odor) &' oi caTu(por)

70 PEAAOV. TOPAYEVO- - TOPOKAAODV-

< —>pgvog &' AhsEavd(pog) k(ai) owpa- té¢ 1€ k(ai) ovk Gv TpoddoEw

oag skatepo(v) dyewv mi T0g 35 aDTOV PACKOVIEG. KONWL-

vabg Tp(og)Tatiel (g TAPadOoOV <_>8ctton 8' év 1an Spdpan Ile- 45
101 Axar0i(G). dxvovong 8(2) Tiig ' puihfic paia mbavidg &

Erévn () Tadov p(év) oixteipag Eupaocng O Enaymoxds

dx yoveiy' EEav gmucatéy(ey), 10l Afnvaioig TOV mOAEpoV.

oV 8(2) Arévo(cov) dg mapadodn- 40

Juicio... Hermes se va y ellos dicen a los espectadores algo sobre la
adopcion de los hijos y se burlan de Dioniso cuando aparece y se rien
(10) Cuando [las diosas y Hermes] entran y le [prometen] [regalos],
de Hera una tirania inamovible, de Atenea, coraje para la guerra, de
Afrodita ser el mas bello y amable, juzga que vence ésta. Después de
esto, (20) navegando hacia Lacedemonia, llevandose a Helena, la trae
de vuelta al Ida. Un poco més tarde escucha que los aqueos estan
quemando la regién y (buscan a Alejandro). (30) Inmediatamente, tras
esconderla en un canasto y convertirse en un carnero, aguarda el
futuro. Apareciendo el Alejandro (real), tras descubrir a cada uno,
ordena conducirlos a las naves para entregarlos a los aqueos.
Temiendo Helena, apiadandose de ella, la retiene para tenerla como
mujer (40), pero a Dioniso lo envia para ser aprisionado. Los satiros
lo acompafian exhortandolo, diciéndole que no lo van a traicionar. En
esta obra Pericles es parodiado por alusiones muy convincentemente
como el que trajo la guerra a los atenienses.

En la interpretacién de este presupuesto ha habido diferentes posturas desde la
fecha de publicacién del papiro (1906) hasta la fecha.* Escapa a nuestro objeto de estu-
dio el andlisis del fragmento en su totalidad. Por ello, remitimos para los versos que no
respondan a nuestro objetivo del intercambio de dones a trabajos anteriores de otros y
propios, ya que nos hemos ocupado de ciertas pautas sobre la performance del
Dionysalexandros que podrian surgir de este fragmento, como también del vinculo
entre éste y otros fragmentos de la obra.’

Ahora bien, nos hemos de centrar en aquellos versos de la Col. I 12-20, donde
aparecen los dones ofrecidos por las diosas a Paris. De acuerdo con Kassel-Austin

(PCG 1V, 140) la transcripci6n de los versos en cuestién es la siguiente:

4 Por ejemplo, Croiser (1904); KorTE (1908); Meaumis (1934); Luree (1966), (1980); ErBERT
(1978); Tart1 (1986); BaxoLa (2005)(2010).

5 Rosen (1988a); REVERMANN (1999b); Mac Grew (2002); Storey, 1. (2006); Bakovra (2010);
CoscoLra (2009) (2010) inéditos. :

14



0 8(8) ma-
payevopéEvev<
>aOTd
mopd p(gv) "Hpa[g] rupavvido(c)
axwitov, ma[pla &' Abnvag 15
gurvyi(ac) k(a)t(@) worepo(v), Tig
&' A@podi(tng) kdAhotd(v) te k(al)
£népooTtov avTdv VIap-
- €W, Kpiver TadTnV Vikdv.

Este, cuando se acercaron, (...) de parte de Hera, Tirania inamoviblé.;
de parte de Atenea, Bravura en la guerra; y Afrodita [scil. le

concedid] ser el mas buenmozo y deseable, juzga que vence ésta.
Kassel-Austin suponen una laguna entre TTOPOYEVOLEVOV y 0T®OL, aunque
la lectura que ofrece el facsimil del papiro® no presenta, de hecho, ninguna laguna
visible. Cierto es que, aun cuando no se vea, la laguna puede estar presente, pero
deberia postularse siempre que el texto no tuviera sentido en si. En este aspecto,

seguimos a Bakola, quien plantea la inutilidad de postular una laguna en la medida en
que el verbo oLpalylyvecBai tiene la acepcion de acercarse a alguien y se utiliza, de
hecho, en el mismo fragmento con un sujeto para sefialar la entrada de un personaje
-col. II 33-34 moporyevoptvog AAEEaVdpoC-]

Seguimos a esta estudiosa también en la posibilidad de que las diosas, Atenea y
Hera, no estuvieran presentes en escéna, sino unicamente los dones por ¢lla ofrecidos —
Tirania inamovible y Bravura en la guerra- a cambio de resultar vencedoras del certa-
men de belleza. Estos nombres abstractos femeninos se materializan frecuentemente en
caracteres del mismo género en el corpus de la Arkhaia y son principalmente
personajes mudos.®?

Aun si se trata de personajes silentes y de la presencia de los dones abstractos
personificados en figuras femeninas en representacion de las diosas Hera y Atenea, nos
interesa destacar la existencia de dones y la expectativa de reciprocidad -casi de
trueque de las diosas- a cambio de resultar vencedoras en el certamen. Nada ha); de
gratuito, desde ya, sino un intercambio reciproco y de ningin modo equivalente -ya

6 Luree (1966: 172).

7 Baxkora (2010: 290-91 y n.164 y 165).

8 Cf. por ejemplo, Aristéfanes, Paz, 657-728, donde Paz, personaje silente, s6lo hace las
propuestas y entrega, a través de Hermes como intermediario entre ella y Trigeo, las
doncellas en don, Opdra y Theoria; Dialldge en Lisitrata, Basileia en Aves.
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que el principio de equivalencia es imposible entre dioses y hombres-, pero semejante
en la forma a una reciprocidad equilibrada -justamente aquella que se presenta entre

- pares. Este tipo de intercambio reciproco balanceado o equilibrado tal vez-explique la
ausencia de Hera y Atenea en escena, representadas a través de sus dones y el que no
hayan sido sometidas estas diosas de gran predicamento a una transaccién
caracteristica de las relaciones horizontales. Distinto es el caso de Afrodita, diferente
también la sintaxis del fragmento, la que, aun bajo la forma de un anacoluto, manifiesta
la presencia de esta diosa en escena a diferencia de las otras dos deidades, Hera y
Atenea.’ Afrodita, tal como queda plasmado en el texto, es una divinidad que puede
entrar en ese tipo de tratos quasi comerciales, de la misma forma en que contamos con
la presencia de Hermes en escena -Pap. Oxy. 663, Col. I, v. 5.

Sin embargo, la oferta de Afrodita supera ampliamente lo que puede ofrecer
cualquier mortal, con lo cual, aunque argumentamos que en este pasaje hay reciproci-
dad, entendemos por tal nunca un intercambio equivalente entre los dones de uno y
otro lado.

El Dionisalejandro de Cratino ha dado lugar a diferentes lecturas a lo largo de
varios afios de la critica. No hemos de entrar en ese debate, sino simplemente sefialar
que la posibilidad de la estructura en varias capas de significados permite pensar en una
burla a Pericles, asociado con Alejandro de manera mordaz. Para esta cuestién ya
entran en juego otros fragmentos, referencias y burlas de los comicos a la deformidad
del craneo de Pericles, algunas que retomamos en el capitulo dos."

En sintesis, no hay gratuidad sino reciprocidad y un don de Afrodita a cambio
de otro. Tal parece ser la imagen que nos brinda el presupuesto del Dionisalejandro

conservado en el Pap. Oxy. 663.

II1. El Fr. 188 KA de Faon de Platén el Comico: entre la gratuidad y la
gratitud

9 Respecto de la posicion enfitica de Afrodita y del anacoluto sostiene Bakora (2010: 294):
“In fact, anacolouthon is unavoidable on any interpretation of the passage” y nota 174: “The
anacolouthon was one of the flaws of this sentence which made scholars suspect corruption,
but ironically, the assumption of the lacuna does not miké things smoother. Unless we
correct TIOLPOLYEVOULEV®V to TPy YEAALOLEVWY, which is too violent a correction, there
is no better cure for the amacolouthon than to accept its existence. A participle, e.g.
Ado0omE, can easily be inferred to join Thg &' Adppoditng with brdpyew.”

10 Cf. capitulo 2, apartado I. L.
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Conforme vimos en el apartado anteriorvque Afrodita regalaba dones de belleza,
de la misma manera en el Faon de Platén el Comico la misma diosa parece ser la que
interviene en los intercambios. Asi como ofrecié a cambio la belleza y el don de ser
muy deseado a Alejandro, a Fa6n le regalaré lo mismo en agradecimiento. En el Fr. 188
KA, sin embargo, pretendemos demostrar la presenéia de dos intercaml?ios: uno en la
estructura profunda y signado por la gratuidad, otro en la superficial, caracterizado por

la reciprocidad.

IIL. I El trasfondo mitico y los fragmentos conservados.

Del Faon de Plat6n, el Cémico, se conservan diez fragmentos -Frr.188-198
KA-. Los dos primeros, de considerable longitud, cuentan con mds de una veintena de
versos cada uno. En el primero, el Fr. 188 KA, centraremos nuestro estudio. El segundo
-Fr.189 KA- corresponde a una curiosa versiéon comica de un libro de cocina de
Filoxeno de Leucade. .

Como es habitual en el trabajo con fragmentdé, ignoramos la persona loquens,
como también la trama completa de la obra, aunque, de hecho, contamos al menos con
un tema mitico, conservado en tres fuentes diferentes, de manera que esto pﬁede ayudar
a la reconstruccion de una trama posible. Las fuentes que narran el intercambio entre
Faén y Afrodita son: Eliano, Historias Varias, 12, 18; Palefeto, Sobre lo increible y
Servio, Comentarios a Virgilio, Eneida, 3, 279. Una referencia menor sobre Faén se
‘encuentra en el Fr. 370 KA de Cratino que pudo haber conocido Platén el Cémico."

En lo que atafie a las fuentes griegas sobre Faon, la narracién mitica mucho
tiene que ver con la gratxxidéd del temperamento y las acciones de Faén, que engendra

la gratitud de la diosa Afrodita. En Palefeto se lee:

T Paow Piog fiv Tepi MooV eivar kol BGAacoav.TopOpdg fv
8dAacoa: Eykinpa 8¢ 006V map' 0vdevog EkopileTo, Enel kai pétprog
v kol Tapd TV ExOvIaV pévov £3éxeto.8adpa Tiv Tod Tpémov Tapd
10ig AsoPiow. émavel Tov Gvipamov 1 0edg” Appoditnv Aéyovot Thyv
06v- xai vmoddoa Béav avBpdmov, (5) yovawkdg fion yeynpaxviag,

11 La referencia surgé de Ateneo 2, 80, 22-23 (= libro II, 80, 9 Kaibel): Kpativog 0¢ gnot
dawvog épachsioav v Agpoditnyv &v ‘kadais Bpwaxivang’ avtov arokpoyar. “Cratino
dice que Afrodita, enamorada de Fadn, lo escondio entre bellas lechugas”.

17



¢ Dot SwAéyerar nepi MhoD.Taydg v Ekeivog kai Suaxopioar kai
undev dmortiicar.ti odv &mi tovtoig 1} Oedc; dusivai pact Tov
avBpemnov, kai dueiferan vednmt Kol KGAAEL TOV YEPOVTA...

Faén tenia un medio de vida alrededor de su barca y del mar. Un
estrecho era el mar: ningin reproche se granjeaba de nadie, puesto
que también era moderado y recibia [scil. una paga] solo de los que
tienen. Por esta forma de ser era un objeto de admiracién entre los
lesbios. La diosa admira al hombre. Afrodita -dicen- era la diosa.
Ciertamente, habiendo transformado la diosa en humano, en una
mujer ya envejecida, le pide a Faén que la transporte. Rapido fue
aquél no solo para trasladarla sino también para no pedir nada. Por
cierto, ;qué hizo la diosa por esto? Dicen que recompensoé al hombre
y recompensa con juventud y belleza al viejo.

La segunda fuente, Eliano, en un tono ligeramenté distinto expresa: .

Tov Pawva kdAotov Ovia avBpdrwv 1) Appoditn év Bpwakivog
ExpoyeAdyog O Eepog Om v mopBuedg koi glxe Todro TO
g¢mrhdevpa.dgikveitan 8¢ mote 1| Appodit dwumiedoar fovropévn, O
8¢ dopévec 856Eato, odk eiddg domig v, kKol odv oA Tfj ppovTid
fiyayev 6mor moté &Poveto. vl @v ¥ Oedg Edwxev dhdBactpov
adTd, Kol elyev adtn popov, @ xpdpevog 6 Bawv &yéveto avBphnmv
kGAMotog kol fipev ve al yuvaikeg adtod ai Mutnvaiov. 14 ye pfv
teElevTOio, ATECPaYT HOLXEL®V AAOVC.

A Faén, que era el mas bello de los hombres, Afrodita escondié entre
lechugas. Otro relato sostiene que era un barquero y que tenia esta
profesion. Cierta vez llega Afrodita queriendo embarcarse, y €l agra-

- dablemente la recibid, no sabiendo quién era, y con mucho cuidado la
condujo hacia donde queria. A cambio de esto la diosa le dio un
frasco de alabastro, también tenia éste perfume, con el que, al
untarselo Faén, se volvia el mas bello de los hombres. Y se
enamoraron de él las mujeres de los de Mitilene. Al final, fue
degollado, tras ser apresado en adulterio.

La tercera version es la transmitida por Servio y, sustancialmente, no se diferen-

cia demasiado de las otras dos:

qui cum esset navicularius, solitus a Lesbo in continentem proximos
quosque mercede transvehere, Venerem mutatam in anuis formam
gratis transvexit: quapropter ab ea donatus unguenti alabastro cum se
tin dies inditum ungueret, feminas in sui amorem trahebat...

quien, siendo barquero, aunque tenia por costumbre transportar por
dinero a todo vecino desde Lesbos al continente, cruz6 gratis a Venus
transformada en anciana: por lo cual, obsequiado por ella con un
alabastro de un aceite perfumado, como se ungia poniéndoselo
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diariamente, atraia a las mujeres, enamoradas de él...

Las tres fuentes donde aparece mencionado Faén no difieren demasiado en
cuanto al contenido del relato. Por un lado, se advierte la accion gratuita de Faoén a
Afrodita disfrazada de anciana, manifestada en las fuentes a través de: prjdev dnortijoat
'nada pidi6' en Polifeto; dopévag $8éEato 'con alegria la recibié', cOv moAAf] @povid
'con mucho cuidado' en Eliano y gratis transvexit 'cruzé gratis' en Servio. La fuente
latina expresa la accion gratuita abiertamente, mientras que las griegas marcan, por una
parte, un enunciado neutro -'nada pidié'- en Polifeto y en Eliano, el gozo de ayudar a
quien parece necesitarlo sin exigir nada a cambio.”” Sobre la asistencia a quien lo
necesita volveremos a lo largo de la presente tesis, tanto en las relac10nes asimétricas
cuanto en las simétricas.”

Por otro lado, la respuesta de Afrodita estd planteada en términos de reciproci-
dad: en Polifeto, por medio de &peipecOar 'devolver' (el favor);'* en Eliano, a través

de la formula &v0'®V 'a cambio de lo cual';!® en Servio, obviado desde el Iéxico, pero
sobreentendido -ya que tinicamente aparece resumida la accion en el subordinante

causal quapropter 'por lo cual, el que, sin embargo, puede ser un equivalente del giro
tobveka, atestiguado en griego en dos dedicatorias a Pan.™®

En segundo lugar, el contradén que conlleva la respuesta de Afrodita corres-
ponde tanto a una expresion de gratitud de la diosa al hombre (khdris), cuanto puesta
en accion de la acepcién primitiva de khdris: su raiz vinculada con khdr- 'agradar' y con
la belleza, que convierte a Faén en atractivo para las mujeres.”” No solo se volvera
atractivo para las mujeres, sino también para la misma diosa. En este sentido, advierte

Detienne un doble significado de khdris en la tradicion del mito de Faon:

In all three versions of the story of Phaon it is immediately clear that
the myth concerns seduction and spices. Through the favour of
Aphrodite who possesses all the charms of love the ferryman Phaon

12 Nétese particularmente AOUEVWC, cf. CHaNTRANE (1999: 5.v.) “qui exprime la joie du salut,
du retour, d'une rencontre”, de etimologia incierta, pero desde un punto de vista semantico,

- semejante al agrado y la alegria existente en el radical khar-, cf. Benveniste (1983: 130-1).
13 Cf. capitulos 3y 4.

14 Respecto de dpeifecBol y &polff) como expectativa de contradones incluidos en las
plegarias desde la poesia homérica hasta el s. IV, cf. BREMMER (1998: 130-33).

15 Cf. Festucire (1976: passim).

16 Cf. Festucrre (1976: 416) donde se 1ncluye el textoy las referencias de las dedicatorias.
17 Cf. Benveniste (1983: 130-1).
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is changed into a seducer. The goddess of love reacts with excessive
generosity to the graciousness, the charis, of the ferryman: she gives
Phaon dazzling beauty, a charis which attracts all women and
irresistibly prompts them to offer themselves to him. It is thus a
charis which takes on one of its most ancient meanings. The
attraction of Phaon is the result of charis which it, in turn, promotes.
It represents the extreme form of a particular type of social
relationship lying outside the normal framework. The exceptional and
unusual nature of this relationship is conveyed both by the
metamorphosis of Phaon and by the effects of the perfume Aphrodite
gives him. In the one case an old man is transformed into a handsome
youth; in the other a common boatman is given a magical substance
which makes him the most attractive of men. By his dazzling beauty
or by the power of the perfume which attracts and seduces, Phaon
draws to him all the women of the district.'®

Coincidimos con Detienne en el doble juego de khdris como 'favor' que, aunque
no expresado por el estudioso en estos términos, es respondido a través de un contra-
favor (khdris) consistente en belleza y seduccion (khdris). Consideramos, sin embargo,
un tanto estrecha la interpretacion de las tres versiones del mito “se reduzcan a la se-
duccién y las especias™.”

Dentro de la perspectiva que adoptamos nosotros, el relato de Faén permite en-
carar los vinculos entre un mortal y una diosa desde la visi6én de los intercambios. Hay
un primer donante, que entrega gratuitamente y de buen grado su ayuda, en cuyo caso
hay una §lara manifestacion de gratuidad. La respuesta de la diosa, a diferencia de la
actitud de Fadn, constituye un contrad6n ante el favor recibido, de la magnitud de los
dones que tinicamente los dioses pueden ofrecer a los mortales y se encuadra en el con-
texto de un intercambio reciproco. No obstante -conviene insistir en ello- nunca se
tratara de reciprocidad en el sentido de equivalencia entre don y contradén por el tipo
de relacién asimétrica implicada. La respuesta de Afrodita estd signada por la

reciprocidad, marcada en el nivel del 1éxico a través de diferentes giros de acuerdo con
las fuentes —~&peiPecBon “devolver” y &v8’ @V “a cambio de”-, pero se trata de una

reciprocidad amistosa también y alejada de la idea de contrato.”

El aspecto de seduccién, que implica también khdris, se manifiesta con mayor

18 DerennE (1993: 69-70).

19 Para otra critica al enfoque de Detienne desde una perspectiva de género, cf. WinkLer (1994:
224-31), quien asocia a los personajes amados por Afrodita -Titono, Endimi6n, Faén y
Adonis- con la detumescencia permanente y el dejar de ser hombres falicos.

20 Contra esta idea contractual, en especial en la plegaria griega, cf. Ausrior-Stviv (1992: 14y
n.21) -
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claridad en el fragmento 188 KA de Faén de Platén el Cémico que comentaremos a

continuacion.

I11. 2 El Fragmento 188 KA de Fadn de Platon el Cémico

Lejos estamos en el fragmento en cuestién de aquello transmitido en las fuentes
posteriores del mito consideradas en el apartado anterior. Faén en el Fr. 188 KA parece
ser propiedad de una diosa, posiblemente Afrodita, la persona loquens, que se dirige a

un grupo de mujeres. En el fragmento en cuestion se lee:

glev, yovoikeg, (g DpAv Tého

otvov yevécBar Tiv &vowav sbyopa.

UiV Yap 00d¢v, kabhmep 1) Topoia,

év 1@ koA voicg éveivai pot Sokel.

el yap Paova d€100' deiv, mpotéhetn 3 5
Vpdc Torfjoar oA TPGTEPOV TOWS:

pdTo puev £poi yap xovpotpoe® Tpobictal
TAoKODG EvOpYMG, GpvAog Eykdpav, kixho
gxkaidey OLOKANPOL péliTt Srapeptypévor,
Myda Sddex’ Emoéinva. oAl 88 10
fidn 148’ sdtedéotat’ <€ot> Gxove o).
BoABav pgv ‘OpBavvy tpi' fuextéa,
Kovicdhg 8¢ kai Tapactatav dvoiv

HOPTOV TVAKIGKOG YEIPL TAPOTETIAUEVOV®
Aoyvav yap dopag od ethodot daipoves. 15
TOPYNG TETAPTNG KVOL TE KOl KuviyEtaug,
Abpdawi dpayuti, Kupdaco tpubBorov,

fpo Kéinn déppa kai Buinpato.

10T g0 ThvaAdpat. el piv odv Tade
npocoicet, eicéABort’ av- €l 68 un, patv 20
EEeoTv Dpiv du keviig frvmmuidv.

Bueno, sefioras...Deseo hace un tiempo que la locura de ustedes se
vuelva vino. Para ustedes es -me parece- segun precisamente el
refran, en lo del tabernero ninglin pensamiento hay. (5) Si quieren ver
a Fabén, ustedes tienen que hacer antes estas muchas ofrendas:
primero, se sacrifica para mi, nodriza, una torta chata, una cabra
macho, una buena torta prefiada, dieciséis tordos integros mezclados
con miel, doce liebres marinas con forma de luna.(10) Y esto otro es
baratisimo. Escucha entonces.Tres medio quintales de cebollas a
Ortanes y a Conisalo y a sus dos compadres, una fuente de mirtos:
depilados con la mano. (15) Porque las divinidades no quieren los
olores de las lamparas. Un cuarto para los Perros y los Cazadores de
Perros, una dracma para Lordono, para Quibdaso un tridbolo, para el
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héroe Keles, una piel y los ofertorios. Estos son los costos. (20) Si
aportan estas cosas, van a poder entrar. Y si no, les va a ser posible
coger en vano, con las manos vacias.

-~*Este fragmento, el Fr. 188 KA, presenta en algunos versos una serie de particu-
laridades sintacticas -anacolutos- debidas, segin Farnell, a la borrachera de Afrodita o
quien sea la persona loquens. En virtud de lo cual creemos necesario acompafiar la
interpretacion del texto a la par del comentario filolégico.

En v. 1 Elev, yovaikeg “Bueno, sefioras”: el giro reaparece en Eubulo Fr. 2, 1
KA segiln sefialan en la edicion de KA, én un fragmento de Ankylion que, aparente-
mente, representa un contexto similar de una reunién de mujeres en las que un
personaje las exhorta a bailar toda la noche en ocasion de la celebracion del décimo dia
del nacimiento de un nifio (es decir, cuando se le otorgaba un nombre).

Por otra parte, el apelativo gynaikes nos remite a un contexto de pares, practica-
mente mujeres que hablan con mujeres, aunque la que habla sea, de hecho, una diosa
-la misma diosa Afrodita considerada en el apartado anterior del Dionisalejandro de
Cratino, como la tinica presente en escena, negociando con Paris su triunfo en el certa-
men de belleza.

En los vv. 1-2 d@g dpiv méhat otvov yevésBa v &vowrv ebyopat, que tradujimos
por “Deseo hace tiempo que la locura de ustedes se vuelva vino”,” hay, aparentemente,
una laguna en el v. 1, que ha tratado de ser resuelta de diversas formas, a través de la
lectio que mantenemos junto con KA, Beta” y anteriormente Kock, frente a Edmonds
que transcribe la conjetura de Jacobs atetizandola <eixdv™>ag, ‘razonablemente’.

¢ Cual podria ser la implicatura de esta expresion de Afrodita? La aficién de las

mujeres al vino es un lugar comun en la Comedia Antigua.” Ahora bien, en este caso,

21 Otra traduccion posible podria haber sido: “;C6mo ruego hace tiempo que la locura sea para
ustedes el vino!”, la que en un aspecto es la brindada por Epmonos (1957: 543), quien repone
un €1KOTWE en lugar de MG, y traduce: “I was right, it seems, in praying your folly might be
wine”, mientras que FarnerL (1920: 140), aunque con reservas, sugiere: “How I have been
praying for a long time that your folly might become wine” y propone ©dwp por Glvov,
siguiendo a Jacobs, como un error debido a la borrachera de la diosa, pero sin demasiada
conviccion. Para una traduccién como la nuestra, cf. Beta (2009: 225): “E da un pezzo che
prego che la vostra follia si trasformi in vino.”

22 Beta (2009: 224).

23 Sobre la aficién de las mujeres por el vino como un lugar comin en la Comedia Antigua, cf.
Ferécrates, 76 KA; Aristofanes, Fr. 364 KA, Lisistrata, 193-208, Riqueza, 644-5; Eubulo,
Fr. 42 KA, Antifanes, Fr. 58 KA; Alexis, Fr. 172, 1-2 KA y Arnotrt (1996: ad loc.); Jenarco,

. Fr. 6, KA. Cf. Henperson (1987: 119-20) sobre las viejas y el vino; Bow (1997: 12-14; 20);
Doucras Ovuson (2007: 309).
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el texto, a nuestro modo de ver, esconde otro sentido. Aquello que tradujimos por -

“locura”, &voLal, aparentemente es un estado de las mujeres inducido por la pasién de
Faén -cf. las tres fuentes comentadas en el apartado III.1-, respecto del cual Afrodita
ruega se deba a una causa como el vino o que se convierta en vino para seguir.
bebiendo. En cierto modd, la diosa pareceria burlarse de la ingenuidad de las mujeres
que creen que van a poder tener un encuentro con Faén.*

Los versos siguientes, 1-3, apuntan -nos parece- en esta direccion: dpiv yap
oddév, kabanep 1 mapowtio, v Td komnA® vodg éveivai pot dokel “Para ustedes [scil.
es] -me paréce- segun precisamente el refran, en lo del tabernero ningin pehsamiento
hay”. No tienen las mujeres por si mismas nofis, ni tampoco lo hallarén en la
borrachera. Pareceria que Afrodita, ebria también, habla con total desenfado y una
sintaxis dislocada, acorde con su estado de ebriedad, mofandose de la ingenuidad de las
mujeres que esperan ver a Faén. Creemos que en este caso no se hace referencia é las
cualidades creativas del vino, ni a la posibilidad de producir pensamientos razonables,
tal como aparece presentado en otros pasajes de la Arkhaia, como el Fr. 199, 2 KA de
Cratino, por dar un ejemplo: UScop 8¢ Tivcov oudtv &v Tékot copdv “tomando vino
no hubiera podido producir nada sabio”.”

Segtn Famnell, hay modificaciones y errores de lengua debidos a la borrachera
de Afrodita, por ejemplo, GLvog en lugar de ©dwp, aunque creemos que no hay razén

alguna de que el elemento a reemplazar haya sido el agua.?®

Ya se habia mencionado el vino (v. 2), lo que da pie a la introduccién de un
personaje relacionado, el tabernero (KATNAOG, v. 4) y, segin se afirma, a un refran. En
este sentido el corpus aristofinico brinda una pista un tanto desconcertante, ya que
existen varias referencias a la aficion de las mujeres por la bebida como también a las
disputas que mantienen con los taberneros porque les diluyen el vino con agua o les sir-
ven de menos para controlar la ingesta de alcohol. Nos parece mas acertada la interpre-
tacion de Meinecke sobre el particular: “stultac enim vos quae Phaonem gratis adire
existimetis. ..cauponis ratio haec est ut prius quam auferas quod emeris pecuniam sol-

% &

vas”, “Tontas vosotras que considerdis que vais a visitar a Faén gratis. Este es el

24 Para Beta (2009: 224) no hay duda de que Afrodita esta haciendo una broma sobre el amor
de las mujeres por el vino.

25 Cf. Aristéfanes, Caballeros, 85-100, donde discuten los esclavos Deméstenes y Nicias sobre
las propiedades creativas del vino, especialmente, en 90, 96.

26 FarnerL (1920: 140).
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célculo de un tabernero, que antes de llevarte lo que compres, pagues con dinero.”

La explicacion de Meinecke nos introduce en la ldgica que persigue Afrodita en -
el Fr. 188 KA y que se desarrolla en los versos subsiguientes. Una moral del intercam-
bio, donde queda bien glaro que no hay ningun principio de gratuidad que mueva las
acciones de las mujeres y, en consecuencia, tampoco en la diosa. El principio de los ne-
gocios parece ser para Afrodita “primero prendiendo y después dandd”, a la manera de
los conocidos Raquel y Vidas. | }

Diferente de esta actitud que asume la diosa habia sido la de Fa6n en la
tradicién del mito, quien si ha obrado segun el principio de dar sin, aparentemente,
esperar nada a cambio. Dicho en otras palabras, el anciano barquero obra de acuerdo
con el principio de la gratuidad,' esto es, dé una accién de generosidad que no aguarda
retribucion alguna. Recordemos que él sélo transborda a una anciana y no le cobra el
viaje. Es esta actitud la que es recompensada por la diosa y de modo superlativo.

En los intercambios entre dioses y hombres no opera nunca el principio de equi-
valencia. El viaje gratis ofrecido a Afrodita por el barquero no equivale al regalo,
juventud e irresistible belleza, con el que la diosa recompensa la generosidad
desinteresada de Faon. _

En el fragmento 188 KA, donde ya Fadn es un referente pasivo y propiedad de
la diosa, no hay gesto gratuito ni acto de generosidad recompensado alguno. Muy por
el confrario, todo presenta la apariencia de un contrato, que a partir del v. 5 en adelante
se articula a través de una clausula condicional, cuya proétasis encarna el deseo de las
mujeres -¢i yap Phwva deic0’ideiv- y la apddosis, todo aquello que deben hacer para
alcanzarlo: d¢€i...y la sucesion de infinitivos que engloba los pedidos de la diosa.

‘De esta forma, Afrodita propone, v. 5-6: i yap ®dava 3€i00' i3€iv, npotéhein
O€l vpdg morfjoar moAAd mpdTepov Towdi- “Si quieren ver a Fadn, ustedes tienen que
hacer primero estas muchas ofrendas” y los versos siguientes enumeran el contenido de
towdi Tpotéhewn hasta el verso 19, que continta las condiciones impuestas por la diosa.
Dichos requisitos consisten en diversos alimentos, de diversa alusién sexual segin la
critica?

Tpdra pEv £uoi yap kovpotpdP® TpoBveTan
TAaKoUG EvOPYMS, ApvAog Eykipmv, Kiygiat
gxkaidey’ OAOKANPpOL pélTt Suapepypévar,
Aoy@®a dddex' Emoédnva. '

27 HenpersoN (1993: 144, 147); Bera (2010: 224-25).
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Primero me ofrendan ahtes a mi, nodriza, :
una torta chata no castrada, una buena torta prefiada,
dieciséis tordos integros mezclados con miel,

doce liebres marinas con forma de luna.

Toda esta suerte de ofrendas se enuncia como protéleia, ceremonias prelimina-
res a un matrimonio, segin Farnell, aunque consideramos que no existe ni la mas mini-
ma probabilidad de matrimonio.?® De hecho, la propuesta de Afrodita es fraudulenta, ya
que lo mas probable es que les impida ver a Fa6n, por la cantidad de requisitos que exi-
ge, como también porque las diosas no largan a sus “presas”, pensemos en Titono,
Adonis y Endimién también.”

Dentro de los tipos de sacrificio griego, el animal y el vegetal, cada uno con di-
ferentes atributos, el fragmento parece haber mezclado hébilmente los rasgos propios
de uno u otro mundo otorgandole comicidad a la escena. De esta manera, se exige una
torta no castradé, una buena torta prefiada, tordos integros (literalmente, 'no
castrados'),”® aunque, de hecho, refleja una cualidad humana de un sacerdote y
sacerdotisa, que debian ser vyu|g xai GASKAnpog, destacando Farnell su presencia en
inscripciones rituales. En este caso, eh los tordos confluyen tres mundos: el animal, el
vegetal y el humano. Lo comin eran las ofrendas de tortas de miel, pero aqui se les
exige los ‘tordos a la miel’, una practica culinaria aparentemente desconocida, la de la
comida agridulce, hasta donde alcanza nuestro conocimiento.

Por otro lado, estan las liebres con forma de luna lo cual nos remite al parecer a
un contexto de mezcla del mundo vegetal con el animal. Algiin comentarista las inter-
preta como tortitas hechas soBre la base de un molde con forma de liebre. De todos mo-
dos, el uso de diferentes moldes con formas de genitales para la pasteleria en los
rituales femeninos no nos es desconocido.”

En segundo lugar, la diosa plantea otras exigencias, presentes u ofrendas en los

28 FarnerL (1920). Si bien admite Arnotr (1996: 495) la presencia de liebres (AOy®wa) y
tordos (kiyAon) entre las delicias servidas en una fiesta de matrimonio —por ejemplo,
Aristéfanes, Paz, 1195 ss.—, descarta que sean exclusivas de los matrimonios.

29 Cf. al respecto Winkier (1990: 228-35) y n. 17. “La diosa que encierra”, el titulo del
encabezado de Winkler, sugiere la idea del hombre elegido por la diosa como una auténtica
presa.

30 LSJ:s.w

31 Henperson (1993: 144, 147) vincula las liebres con el 6rgano sexual femenino en los
banquetes sexuales de Arist6fanes, Acarnienses, 1006; Asambleistas, 843; Platén el Cémico
Fr. 174,10 KA, Alexis Fr. 163, 5. Cf. también para la pasteleria con forma de genitales
WnkLER (1990: 221).
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que ella ya no es la beneficiaria, sino una serie de héroes de diferente laya, en general,

divinidades, ddimones, de caracter falico. No resulta indiferente, por otra parte, la pon-

deracién del valor de las ofrendas exigidas a continuacion para las otras divinidades,

frente a las que ya habia pedido para ella misma, como kourotfréphos (v. 7-10). En

efecto, preciso es que nos centremos en aquello que declara, de modo de ver lo que
“ocultaa simple vista..

Asi, en v. 10-11 se lee: e 82 710M 163" edTeEAéotat <€ot™>" axove d1. “Y en
cuanto a lo otro ya, esto es baratisimo. Escuché”.' En primer lugar, hay un cambio de
persona: Afrodita se habia valido en los versos anteriores de la segunda persona del
plural (Vpeic), mientras que ahora cambia drasticamente a la segunda del singular. Si
bien a estos cambios nos tiene acostumbrados la comedia aristofénica, aqui pareceria
buscarse cierto efecto de confianza, de complicidad entre los interlocutores, que se
sienten individualizados, identificados cada uno de ellos en la segunda persona del sin-
gular, ya no a través del colectivo ‘ustedes’, sino singularizadas. La expresion “Lo otro,
esto es baratisimo, escucha...”, de alguna manera, nos permite pensar que lo anterior
era, si no carisimo, al menos, bastante oneroso. Retomaremos este aspecto mas adelan-
te, puesto que es relevante para las posibilidades de eficacia en el cumplimiento del de-
seo de las mujeres.

Para Ortanes, una divinidad que aparece junto a Hermafrodito, a Priapo, a Gen-
netyllis, a Conisalo y Kynneios en Aristéfahes, Heéroes, Fr. 325 KA, les pide tres medio
quintales de cebollas y para “Conisalo y sus dos compaiieros, una fuente de mirtos de-
pilados con la mano.” El primer pedido podria ser barato, el segundo, bastante doloro-
so, si tenemos en cuenta que el mirto representa el 6rgano femenino, de la misma ma-
nera que aparece en Aristéfanes, Lisistrata, 1004. Para una divinidad félica, como Orta-
nes, van destinadas las cebollas, consideradas un gran afrodisiaco,* para Conisalo, la
tablilla de mirtos depilados con la mano. A continuacion en v. 15, una aclaracion jocosa
de lo que significa un sacrificio algo doloroso para las mujeres, la depilacién a mano,
en lugar de la costumbre de la lampara: Adyvov yap dopag od prhodor daipoveg, “Por-
que las divinidades no quieren los olores de las lamparas™.

En cuanto a los versos 16-18 continua el plantéo de las ofrendas pero ya en tér-

minos precisamente monetarios:

32 Véase, por ejemplo, respecto de la cebolla, Platén el Cémico Fr. 189 KA; Aristofanes,
Asambleistas, 1092, la respuesta de la tercera vieja que, tironeando del joven, le sugiere
comerse una olla entera de cebollas, a fin de poder enfrentar los apetitos de las tres viejas.
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TOPYNG TETAPTNG KVOT TE Kai KOVIYETAIG,
Adpdawvi dpayun, Kvupdaow tpudpolrov,
fip® Kéinn déppa kai Buinpara.

Un cuarto para los Perros y los Cazadores de Perros,
una dracma para Doblatras, para Dobladelante un triébolo,
para el héroe Cabalgador, una piel y los ofertorios.”

Aparentemente, todos estos personajes son divinidades de carécter félico -Aris-
tofanes, Fr. 325 KA mencionado ut supra- e incluso algunos ya resultan conocidos de
las obras conservadas en la totalidad del corpus aristoféanico.*

Finalmente, los tres Gltimos versos del fragmento 188 plantean los términos del
contrato de Afrodita:

107 é0T1 TEvahdpaT. i pév odv 16.¢
npocoioet, eioéAOoit’ Gv- €1 8¢ unj, pérnv - 20
EEeomv Div dud xeviig frvnuidv.

Estos son los costos. Si aportan estas cosas, van a poder entrar.
Y si no, les va a ser posible coger en vano, con las manos vacias.

Es evidente que no estaba dentro de las intenciones de Afrodita ni siquiera pres-
tarles a Fadn por un ratito, dado que las exigencias en ofrendas son un tanto excesivas.
De todos modos, en el fondo de este rechazo de Afrodita a entregar a Faén
-sostenemos- debemos leer no sdlo el capricho de quedarse con su presa, como.
acreditaria un tipo de lectura en el estilo de Winkler (1990) y de estas diosas que
encierran a sus elegidos, sino también otro tipo de interpretacion a la luz de las
motivaciones de los hombres al ofrendar a los dioses. Por ello, Faén -insistimos- es

recompensado por la diosa en su acto de generosidad. Las mujeres, en todo caso,

33 Estas divinidades falicas, Lordono, Quibdaso y Keles, estin explotadas desde el punto de
vista del significante como nombres parlantes. Bera (2009: 224-5, n. 195) sugiere traducir a
Ortanes como 'Cazzodritto' o Pitoduro’, tomado sobre la base de 0p06g, ‘erecto’, e identifica
en los dos “compaiieros” de Conisalo, a los testiculos; no logra dar con el referente de los
Perros ni de sus Cazadores, pero si, en referencia a Aopd6vog lo asocia con Aopdotv
'curvarse para atrds', en alusién a una préctica obscena y KOBdaicog con KOmTEW
'curvarse para adelante’, nombres inventados por Platén el Cémico. En cuanto a Keles, hace
referencia a otra posicién sexual, en la que la mujer esta arriba -cf. SommersTEN (1998: 157-
8, n. ad v. 60)- de cierta presencia en el corpus aristofanico: Aristéfanes, Lisistrata, 60, 676-
8; Avispas, 501-2; Paz, 899-900. - '

34 Por ejemplo, Conisalo aparece comicamente mencionado en Lisistrata, 981-85, al preguntar
Cinesias al heraldo espartano que escondia una espada bajo su manto, si era un hombre o, .
directamente, Conisalo. Aristofanes, Lisistrata, 981-5: “Tig &' £1; motepov avBpamnog fi Kovi-
oarog;” “;Quién sos? ; Acaso.un hombre o Conisalo?”.
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venian a pedir, no con la intencién de dar.

Dentro de los fragmentos de Platon el Comico se conserva uno relevante para
este tema de las relaciones entre los hombres y los dioses, el Fr. 53 KA de Zeus kakoui-
menos, ‘Zeus injuriado’, donde en lugar de los mas conocidos términos de injurias y
abusos de personajes en comedia, como las expresiones del tipo £ k®dpakag y
afines, se manda a alguien a lo de un personaje llamado Mandrébolo: sm |
Mavdpoporov ywpel, “Andate a lo de Mandrébolo”. El tal Mandrébolo era un avaro
que prometi6 dar a los dioses, pero no ofrendé nada, segin apunta uno de los comenta-
ristas.

No importa que la ofrenda o el don entregado al dios sea pequefio, sino la buena
intencion y la entrega de algo. En este sentido, estudiaremos en el apartado siguiente la
relacion del Hombre Justo con los dones divinos en Rigueza de Aristofanes y lo

compararemos con el Fr. 167 KA de Alexis.

IV. Dones de los dioses, gratitud de los hombres hacia los dioses, ergo dones

entre los hombres

En este apartado tenemos por objeto confrontar dos textos, Riqueza de Aﬁstéfa—
nes y el Fr. 167 KA de Alexis, sobre la base de la relaéi(’m entre los dones divinos y la
gratitud de los hombres. La eleccion de la confrontacion se fundamenta principalmente
en el tema planteado en Alexis y el trasfondo que recorre toda la comedia Rigueza: la

ingratitud de los hombres hacia los dioses.”
IV.I Una ddctrina de la gratitud hacia los dioses: el Fr. 267 KA de Alexis

Del corpus de trabajo uno de los fragmentos mas destacados sobre la gratitud a
los dioses es, tal vez, el Fr. 267 KA de Alexis. Hemos de empezar por este comedidgra-
fo del s. IV, posterior a Aristéfanes, ya que describe con suficiente claridad el agradeci-

miento a los dioses. En efecto, en 267 KA se lee:

TOVG EVTUYODVTAG EMPav@dg

35 Hubo una primera version de Rigueza de Aristéfanes representada el 409 a.C., el texto con
~ ¢l que contamos corresponde a una segunda version c. 380 a.C. Respecto de Alexis, se
desconoce la fecha del fragmento, pero su produccion se extiende entre 350 y 270 a.C.
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Oet Lijv pavepdv te Tijv d6ov v 70D Bg0D

TOEWY" 0 yap <0ed5> dedwKmdg Tayndd

@V pév memoinkev oletal yapv Tvé

Exev £00T®’ TOVG ATOKPVITOUEVOLG 38 Kol 5
pdrTew peTpimg paokovtag dyapiotoug Opdv
dverevbépng te {Bvtag mi kKapod Tvog

AoPav Geeiled' doa dedmrmg v TEAaL

Los que son manifiestamente afortunados tienen que vivir y hacer
manifiesto el don del dios. Porque el dios, habiendo dado los bienes,
cree que alguien siente gratitud hacia él por lo que ha hecho. (5) Pero,
por otro lado, al ver que los que los esconden en su interés y andan
diciendo que actian mesuradamente, viven desagradecidos y como
no libres, en cierta ocasion, tomo y les arrebat6 cuanto les habia dado
antes.* ’

Alexis, Fr. 267 KA

En este fragmento, particularmente en vv. 3-5, se advierten algunas
posibilidades hermenéuticas diferentes. La primera interpretacion, a propuesta de
Kock, consiste en tomar twve en calidad de sujeto de la completiva y a ydpwv como
objeto, lo que daria por traduccién: “Porque el dios, habiendo dado los bienes, cree que
alguien siente gratitud para con él por lo que ha hecho”. De esta forma, se ubica al dios
en posicion de acreedor de una obligacién moral por lo menos del hombre como
receptor de los bienes.

El segundo analisis considera en la completiva a ydpwv Tivde como un objeto
directo con un sujeto coincidente con el de la oracién principal. De este modo, la tra-
duccién serfa: “Porque el dios, habiendo dado los bienes, cree recibir cierta gratitud
para con él por lo que ha hecho”. Esta parece ser la interpretaciéh de ArnortT,” sintcti-
camente posible, aunque juzgamos poco convincentes los argumentos que esgrime para
desechar la interpretacion de Kock.

De todas maneras, tanto en uno como en otro analisis -tivd como sujeto o atri-

36 Presentamos una lectura divergente a la brindada por LSJ: s.v. y Arvorr (1996: ad loc.) para
el sintagma toUg anokgunTopévoug como ‘those who withdraw from public’, como los
que se apartan de lo publico, prefiriendo mantener una traduccion mas literal y acorde con
una diatesis media, que permite el sefialamiento del interés personal en el ocultamiento de
los bienes otorgados por el dios. Por una parte, BaiLy s.v. no presenta acepciones
particulares para el sintagma en cuestion, e, inclusive, mantiene para la diatesis media el
sentido general de ‘cacher’. En SopHocLis (1991) vol. II, col. 1501, por otra parte, al hacer
referencia al fragmento en cuestion de Alexis, no le asigna un valor particular més alla del
sentido vinculado con el verbo latino celo, ‘ocultar’.

37 Cf. Arnotr (1996: 749 n.1): estos argumentos se basan en el valor de y&pLy EXEW que
puede significar tanto 'sentir' como 'recibir' gratitud. Cf. LSJ: s.v. I1.2.
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buto del nicleo del objeto directo x(’xpw-v no varia demasiado la interpretacion del pasa-
je. Hay un dios que aguarda que, al menos, alguien esté agradecido con él (Kock) o, de
forma mas contundente, recibir algin contrafavor (Armott). En uno u otro caso, la ex-
pectativa del dios podﬁa leerse, en una lectura superficial, en términos de un intercam-
bio reciproco. .

| De acuerdo con una perspectiva meramente de contrato entre el dios y el hom-
Bre, el dios es quien tendria ahora el stock de acreencia frente al hombre (khdris) como
mencionamos al comienzo del presente capitulo.®® Este, al haber regalado un don, cree
estar almacenando también este sentimiento de khdris en el hombre y, al ver su
inexistencia, arrebata el don otorgado antes.

A diferencia de la perspectiva de contrato, el andlisis que presentamos tiene la
intencién de articular dentro de un mismo campo semadntico los conceptos de la
gratitud, la generosidad y sus opuestos, la ingratitud y la avaricia. Todos estos términos
forman parte de una misma cadena en nuestra propuesta de analisis. En efecto, la
gratitud se relaciona con la actitud pasiva del recibir, reconociendo, al mismo tiempo,
el bien recibido.

En este proceso habria dos instancias: la primera, que implica la identificacién
con el donante y el hacer propio el don (lo que implica, aceptarlo, recibirlo, en definiti-
va); la segunda, la identificacién con el donante haciendo propias las caracteristicas de
este ultimo, es decir, la cualidad de dar. A esto 1ltimo llamamos ‘generosidad’, que
equivale a instalar el donante en el yo receptor, asimilando sus caracteristicas y repro-
duciéndolas hacia otros.

Una vez instalado un buen donante en el yo, al pasar de la pasividad a la activi-
dad, el yo agradecido, por identificacion con el donante inicial, es generoso. Dicho en
otras palabras, la gratitud implica una identificacion ‘adentro una instalacion del do-
nante en el yo y la generosidad, paralelamente, eqmvale a la expresion externa de tal
identificacién o actuaci6n hacia fuera.”

La ingratitud significa, por el contrario, en el plano pasivo no reconocer que se

ha recibido un bien y su correlato en el nivel activo es la avaricia.*’

38 Cf. introduccidn a este capitulo.

39 El primer caso, la identificacién hacia dentro, en el lenguaje psicologico se llamaria
‘introyeccion’, el segundo, 'exoactuacion’. Agradezco a César Pelegrin por su asesoramiento.

40 Respecto de las expresiones de gratitud en griego el enfoque de Qumcey (1966) es
insoslayable, donde destaca la alabanza como modo de expesar la gratitud; en términos
analogos, pero aplicado al &mbito religioso, cf. Bemmer (1998). Alabar significa admitir en
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El Fr. 267 KA de Alexis, de acuerdo con el enfoque que proponemos, nos mues-
tra a un dios como primer donante de un regalo (86G1¢) a los hombres. En segundo lu-
gar, los hombres estan en posesion del don del dios -especialmente, Ot €btuyoVVTOL
Empavag “los que son manifiestamente afortunados”- i)ero, al no reconocerlo como

un don o un bien, son desagradecidos (ALY APLOTOL, v. 6). Esta ingratitud, la actitud
pasiva de no reconocer que lo que tienen se debe a un don divino, se refleja en quienes

esconden para si los bienes (01 ATOKPLRTOUEVOL), mientras dicen actuar con mode-

racién (TpATTELY HETPLWC). Estos, para decirlo en otras palabras, en el plano activo
no pueden SEr generosos sino avaros.

En vv. 5-8 aparece de manera mas explicita lo que espera el dios. Es importante
destacar la necesidad de manifestacién exterior de esta buena fortuna, subrayada a tra- '
vés dei @avepd, de hacer visible el don del dios. Creemos que en esta instigacion -d¢i- a
volver ostensible lo recibido por el dios ya hay, de alguna manera, una exhortacioén a
dar testimonio por los bienes del dios, como también una amenaza para quienes no la
observen, como se presenta en el v. 8, con la pérdida de estos dones divinos por falta de
un sentimiento de gratitud en los hombres.

En conclusion al comentario del Fr. 267 KA de Alexis -sostenemos- la actitud
del hombre agradecido con los dioses termina siendo beneficiosa también entre sus se-
mejantes, puesto que, una vez instalado un buen donante en el yo, al identificarse con

aquél, el yo actiia con generosidad.
IV. II Gratitud e ingratitud, generosidad y avaricia en Riqueza de Aristéfanes.

En la imagineria de Rigueza, la polaridad de la avaricia y la generosidad se
manifiesta tanto en el plano divino cuanto en el humano y también en la interaccién
entre ambos. -

Entre los dioses, el arquetipo divino de la avaricia est4 representado por el mis-
mo Zeus, quien cegd a Riqueza por envidia de la prosperidad de los virtuosos (Aristo-

fanes, Riqueza, 87-92).*' En este pasaje, se est4 apuntando al clasico lugar comin de la

el otro_algo bueno y, si es donante, reconocer que se bosee un bien que proviene de un buen
donante, segiin el enfoque kleiniano.
41 Cf. SomMersTEIN (1984: 279).
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envidia de los dioses, p06vog Oed@v, pero también abre el camino a la consideracién
de su propia ingratitud, sentimiento que corre parejo con el de la envidia.*?

Si Zeus era s6lo honrado por los buenos y justos, vv. 93-94, pero no da nada a
cambio, ya que éstos son pobres y no les va bien, el sentimiento que se infiere es el de
la ingratitud y falta de reconocimiento al mérito ajeno de parte del Olimpico. Otra falta
de reconocimiento a los hombres se advierte en lo que establece como premio a los
vencedores de los juegos olimpicos: una corona de laurel, en vez de una recoinpensa
mas valiosa (vv. 583-92), versos que constituyen un caballito de batalla utilizado por
Pobreza en el agén con Crémilo para intentar “probar’ la pobreza de Zeus.

Dentro del espectro divino también, los dioses descriptos en Rigueza, en
general, comparten este rasgo de ‘ingratitud’ respecto de los hombres quienes,
habiéndoles presentado ofrendas y sacrificios, no han obtenido de ellos nada a cambio.

Asi, en vv. 1112-19 se lee en un intercambio entre Cario y Hermes:

{EP.} 'O} dewvdtato Taviev Tpaypudtov
gipyacd'. Ag' ov yap fipEat' & dpyfic PAénev
6 IThodtoc, oddeig 00 MPavatdv, od dapvnv,

00 Yyaotdv, ovy, igpelov, 00K GAL' 000€ Ev 1115
MNuiv £n BV&t 10ig Oeoic. '
{KA.} Ma AT, 006€ ve

Bvoer kakdg yap Encpereicd’ Nudv 1ote.
{EP.} Koi t@®v pév 8\ov pot Oedv Tirtov pédet,
gyd &' AmOAOAY KATTETPYLPAL.

{KA.} Obxovv ducaieg, dotig énderg tnpiov
éviote T01DT Aydo' Exov; 1125

Hermes: Porque ustedes llevaron a cabo lo mas terrible de todos los
hechos. Desde que Riqueza empezé a ver de nuevo, nadie nos hace -
sacrificios a nosotros, los dioses, ni incienso, ni laurel, ni torta, ni
victimas, ni ninguna otra cosa.

" Cario: No, por Zeus, y nadie va a hacerles sacrificios porque mal se
ocupaban de nosotros antes.
HerMmes: De los dioses me importa un bledo, pero yo estoy muerto y
hecho bolsa. (...)
Cario: ;Y no es justo para vos, que teniendo tales bienes, a veces
arruinabas a la gente?

Aristofanes, Riqueza, 1112-19

42 Dentro del enfoque propuesto en el apartado el sentimiento opuesto a la gratitud, como
sostiene en su clasico libro KL (1987: passim), es la envidia.
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La aseveracion sobre la ausencia de sacrificios es una exageracion de Hermes,
ya que se seguia sacrificando (cf. vv. 497, 819 ss.). De todas maneras, nos interesa
destacar en el pasaje la ingratitud de Hermes en relacion con los hombres, como revela
Cario en vv. 1124-25, que aun cuando el dios recibia bienes de los hombres no sélo no
les retribuia sino que los arruinaba a veces. Esto es, incluso reflejaba una réciprocidad
hostil ante los hombres que lo habian beneficiado.

Por otro lado, la ingratitud de Hermes hacia los hombres, también se refleja
entre sus pares, los dioses. .Asi como notamos en el apartado anterior que quien es
agradecido en el plano pasivo, es genéroso en el activo y lo contrario, Hermes se
comporta de la misma manera egoista y poco solidaria en relacion con los demas
dioses: Kai t@v pév A@v pot Bedv firrov pédet, €y &' dmdholo kémrétpyupar, “De
los dioses me importa un bledo, pero yo estoy muerto y hecho bolsa”. -

Entre los hombres, la polaridad entre la avaricia y la generosidad se plantea des-
de el comienzo de la obra. Antes de la curacién del dios Riqueza, éste hace referencia a
diferentes actitudes humanas. En primer lugar, en v. 85, luciendo un aspecto sucio y de-

plorable, declara sobre su persona:

ITA.} ’Ex Iozporxiéovng Epyopar,.
d¢ ok ghovoart' &€ drovmep éyéveto. 85

Riqueza: Vengo de lo de Patrocles que no se bafia desde que nacid.

El tal Patrocles era un poeta tragico conocido por su avaricia. La avaricia es
proverbial por la suciedad, como sostiene Cantarella.” Asi, también Aristéfanes se -
burla de éste en Cigiiefias, Fr. 455 KA al describir al amarrete que no permité que nadie
se acerque para vigilar sus riquezas y su agarrada vida. Dado el aspecto desalifiado del
dios Riqueza, pareceria que la avaricia tiene algo de contagioso, por lo menos, en su
aspecto exterior.

Las otras referencias de interés contienen dos ejemplos contrapuestos, la
historia del avaro y la del prédigo, como puntos extremos. En vv. 234-45, Riqueza

declara:

{TIA.} AMN\' &GyBopan pév icrdv vij Tovg Beovg
gig oixiav ékdotot' dAlotpiav wavo: 235

43 CantareLLa (1967: ad loc.)
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ayabov yap anélavc' 008&v avTod TOMOTE.
- "Hv pév yap g 9erd@Aov eicelBdv oY,
£000¢ kaTOpLELY pe xatd ThG Yiig KaT®
kv Tig TpocélOY xpMoTOg avBpwmog Pilog
aitdv Aafeiv T opkpdv dpyvpidiov, 240
EEapvoc gom und' 10€iv pe ndnote.
"Hv &' ¢ mapamhity’ &vBpomov iceA8av THm,
nopvarot kai koforor wopafefinpévog
youvog 80pal EEénecov v axapel ypdvov.
{XP.} Metpiov yap avdpdg ovk Enétuyes mdROTE. 245
"Ey® 8¢ tovtov 10D 1pémov g sip' del
Yoip® TE YOp PEWOUEVOG (G OVIEIG Aviip
A T dvaddv, 1viK' Gv TovToL 3é).

Riqueza: Pero...jpor los dioses!..., siempre me angustia mucho entrar
en casa ajena, (235), porque nunca saqué de eso nada bueno. Porque
si entro a lo de un amarrete, enseguida me mete bajo la tierra, abajo,
bien abajo; y si llega un amigo honesto, (240) pidiéndole un poquito
de plata, niega que lo haya visto alguna vez. Si por casualidad entro a
lo de un chiflado, tirado entre putas y dados caigo desnudo a la puerta
en un cachito de tiempo...

CARRAsPOsO: (245) Porque nunca te topaste con un hombre medido.
Pero yo, de alguna manera, soy siempre asi, porque me gusta ahorrar
como ninguno Y, a la vez, gastar cuando hay necesidad de ello...

Aristofanes, Riqueza, 234-45

Las experiencias del dios Riqueza en casa ajena han sido nefastas; En un extre-
mo, est4 el avaro -@eidwAocg, 237- que, una vez que estd la riqueza en su casa, la
6culta, no es capaz dé prestarle a un amigo honesto ni siquiera una pequefia platita y
niega haber visto alguna vez al dios. En este negar del avaro todavia se advierte la exis-
tencia de lazos sociales y de formas de cortesia que guardar, no asi en la actitud de
Hermes para con el resto de los dioses, estudiada ya, en v. 1119. La preservacion de
estos lazos obliga al avaro a mentir para poder asi preservar al menos el lazo social.

El espacio asignado por el avaro a Riqueza es el interior, en tanto que el del pré-
digo es el afuera, 60gale 243, asi como también estan marcados otros dos rasgos
clave: lo invisible y lo visible. El avaio oculta las riquezas enterrandolas bajo tierra (v.
238), el prodigo, por el contrario, representa la absoluta visibilidad desde el exterior:
tan asi es que lo arroja hacia la puerta y, encima, desnudo.

La visibilidad efa la cualidad necesaria que debian guardar quienes habian sido
agraciados con los bienes de los dioses, subrayada por Alexis en Fr. 267 KA, 5-6, con
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el que comenzamos el presente apartado. Uno y otro rasgo aparecen descriptos en -

Riqueza como extremos aparentemente indeseables y, tal vez, por ello, Carrasposo

contesta que él es un hombre medido -pétQL0g, 245-, logrando asi que Riqueza acepte
entrar a su casa.* El modelo de lo medido se basa en la cultura del ahorro y del gasto
campesino.

Para Alexis, en cambio, unos afios més tarde, esta cualidad de ser medido, la pe-
TPLOTI|G, es pura fachada para enmascarar el desagradecimiento y la ausencia de gene-
rosidad (Fr. 267 KA 5-7): to0¢g drokpuntopévoug ¢ xoi Tpatiev PeTping @aokovag
dyopiotoug Opdv Gvekevbépag te LAvrag, “Pero, por otro lado, al ver que los que los
esconden en su interés y andan diciendo que actian mesuradamente viven desagrade-
cidos y como no libres”.

Esta cualidad de mesura (metridtes) para Alexis es una mentira que ayuda a mu- .
chos a ocultar la riqueza, para no verse obligados a dar.*’ Paralelamente con los rasgos

de visibilidad e invisibilidad comentados en Ploiitos y en el Fr. 267 KA de Alexis,
fuentes externas a la comediografia presentan una distincion entre apavrng ovoia y

davepd ovoia, que de alguna manera se encuentra en estado latente en los textos de
comedia.* Nétese que, incluso en Aristofanes, el ocultamiento de la riqueza por parte
del avaro se presenta marcado estilisticamente con la repeticién de tres clases de
palabras indicando la idea de ‘abajo’: un preverbio, preposicién y adverbio, todo
enumerado en un solo verso para subrayar bien la nocién de ocultamiento -g08v¢
Kat@pu&év pe kath Tiig Yiic kb, v. 238.

Luego de la curacién del dios Riqueza, se suceden cincd escenas o episodios
que ilustran, a través de vifietas que describen situaciones entre hombres o entre dioses
-y hombres, diferentes aspectos del nuevo orden social. El primer episodio (vv. 802-22),

el relato de Cario, se centra en la abundancia de alimentos y el lujo que hay en la casa,

44 Al respecto seiiala Komornicka (1992: 270) que Aristéfanes alaba la moderacién en la vida
privada y en la publica y sostiene que la moderacion es el rasgo principal de Carrasposo.

45 Para otros fragmentos donde Alexis pondera positivamente la metriotes, cf. Frr. 209, 219,
256 KA. : .

46 Respecto de las fuentes externas la comediografia, cf. por ejemplo, Lysias 32, 23;
Deméstenes, 28, 7; Iseo, 11, 47. Para la polaridad entre lo visible y lo invisible, cf. en
especial Gerner (1980: 355-62, especialmente, 361) y Conen (1992: 192-4), quien trabaja
con la polaridad caracteristica del pensamiento griego, marcando dos tipos de bienes
diferentes, los visibles y los invisibles, que no tienen un paralelo exacto con nuestra nocién
de derechos reales y personales, aunque grosso modo se puede hablar de propiedad
inmueble como un bien visible, en tanto que el dinero como un bien invisible.
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como si se tratara de una vuelta a la Edad de Oro, donde lo importante es destacar la

obtenci6n de esta riqueza sin hacer nada deshonesto (TJuiv...00dév NdIKKOOLV, VV.
804-805). La diferencia con la Edad de Oro es que en ella los bienes llegan autémata
por si mismos, mientras que en Rigueza ha mediado la accién humana y la ayuda
divina -es decir, la curacion por medio del dios Asclepio.

El segundo episodio (vv. 823-958) es el relato del Hombre Justo, un ejemplo de
generosidad y deber, quien, tras haber recibido una herencia, compartié los bienes con
sus amigos en estado de necesidad, pero, cuando se encontré en este estado, no obtuvo
ninguna ayuda a cambio. Estudiaremos este episodio en el capitulo 3, por tratarse de re-
laciones simétricas.

Si consideramos el episddio del Hombre Justo en su contexto mayor, se puede
percibir con mas claridad la posicién del Justo en relacién con los dioses, no
unicamente con los hombres. En efecto, el Justo se acerca con el objeto de agradecer a
los dioses por el nuevo orden social. La gratitud es lo primero que se describe y, luego,
la generosidad con los dioses. El Justo ya es rico, tiene incorporado y asimilado al dios
Riqueza y, por ello, es agradecido y generoso. Esta gratitud se plantea en los siguientes
términos:

{AIKAIOZ} “Emov pet' épod, nadapiov, iva mpdg tov Oedv
lopev.

{KA.} "Eq, ig 06’ 0 mpocudv ovtoct;

{AL} Avip mpbtepov pév G8A10g, viv 8" svtuyic.

{KA.} Afjov 6T1 TGV XpNOTAHV TIG, AG E01KaG, gl. 825
{AL} Mot '
{KA.} "Enerta 100 déer;

{AL} IIpog Tov BedV

fix®w. peyGhov yap povotiv dyaddv aitiog.

Homsre Justo: Veni conmigo, pibito, para que vayamos junto al dios.
Cario: ;Eh, quién es éste que se acerca?
Homere Justo: Un hombre antes desdichado, pero ahora suertudo.
Cario: Es claro que sos uno de los honestos, como parecés.
Howmsre Justo: Por supuesto.
Cario: Entonces, /qué necesitas?
Homsere Justo: Vengo hasta el dios, ya que €l es el causante de mis
grandes bienes. ‘

Aristofanes, Riqueza, 823-28

Queda claro a paftir de este pasaje que el hombre justo es un beneficiario del
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nuevo orden por ser honesto (xpno10g, 825) y que, en consonancia con los bienes reci-
bidos del dios, viene a manifestar su agradecimiento. Esto implica de alguna manera, -

hacer visible los dones ofrecidos por el dios, como se nos presentaba en el fragmento -

267 KA de Alexis. Quien ha recibido estos grandes bienes (peyéia ¢yadd, 826) estd
obligado a manifestar su gratitud a los dioses, lo que en cierto modo podriainos
interpretar como dar testimonio a los demés hombres de estos dones. La gratitud, como
se ha dicho, implica la actitud pasiva del recibir y el reconocimiento del bien recibido.

Ahora bien, la gratitud del Justo es expresada a través de la entrega de regalos
en caracter de ofrendas, una capita gastada y las alpargatas, amables dones segin
interpreta irénicamente Cario (v. 849) -Xapievtd y' fikeig ddpa 16 8ed @épwv, “Venis
trayendo al dios amables donés”. Estos dones, que Barkhuizen (1981) analiza como
pruebas de la falsedad del JuSto, en la medida en que son miserables, frente al sacrificio
suntuoso ofrecido por Carrasposo en 820, cbnstituyen una representacion simboélica de
su situacién redimida, como sostuvimos en otra ocasién y, en apoyo de esto, la
mencion a los misterios de Eleusis, en donde era habitual acceder con vestimentas
gastadas, que impide la interpretacion negativa de las intenciones del Justo.”

Lejos de una actitud miserable, el Justo ofrece el simbolo de sus anteriores
padecimientos, la pobreza ante sus amigos desagradecidos, de su iniciacion religiosa,
de su piedad en definitiva. La cuestion del tamafio y delvvalor intrinseco del don,
insuficiente para algunos estudiosos y que abre la posibilidad hacia una interpretacién
irénica, no resulta pertinente ya que el caracter de los dones de los hombres ofrecidos a
la divinidad siempre es insuficiente, porque nunca puede estar sujeto al principio de
equivalencia, como notamos al principio del presente capitulo.”®

Por otra parte, si bien ahora en el nuevo orden la situacion del Justo ha
cambiado y se encuentra en buena posicion, es légico, como sostuvo Sommerstein
(1984: 267), que ofrezca al dios “something of his own: one does not show one’s
gratitude by hanging back one of his gifts almost immediately after receving it”. Esto
descarta seglin el estudioso todo rasgo de ironia en el episodio.”’ Si continuamos la
linea interpretativa de Sommerstein, con la que estamos de acuerdo, los dones

ofrecidos por el Justo presentan la cualidad inherente a este intercambio de ser

47 CavAaLLERO et al. (2002: 176, n.-2). ,

48 Al respecto, cf. Jenofonte, Memorables, 4.3.15.

49 Para interpretaciones :en contra de la ironia en Riqueza de Aristéfanes, cf. SOMMERSTEIN
(1984), Mac GLew (1997) y un balance de la cuestion en RurreLL (2006).
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diferidos y diferentes.’® No se puede devolver el mismo regalo, ya que esto implica el
rechazo del don, como ocurre en esta misma obra con la Vieja y el Gigolo (vv. 959-
1096).%! "

El episodio del Justo, en un intercambio que tiene éste con un Delator (vv. 910-
26), ilustra en otro sentido cémo se reflejan las cualidades de quien es agradecido con
los dioses en el trato con otros. ‘

El Justo ofrece otros medios de vida al Delator (el sicofanta) con amabilidad,‘

pero este ultimo rechaza estas ofertas. Veamos, en parte, como se plantea esta escena:

{AL} "Exsgivo &' o0 BodAot' &v, ficuyiav Exmv

Ciiv apydc;

{£Y.} AA\ wpoPatiov Bilov Aéyer,

&l uf paveitan dwrpifn T d PBie.

{AL} O0d' Gv petapddorg;

{ZY.} O0d' av €l doing Y€ pot

1ov [Thodtov adtov xai 0 Battov oidgov.

{KA.} KatdBov tayéng foipdtiov. : 925

Howmsre Justo: ;No querrias esto: vivir ocioso, con tranquilidad?
DeLaror: Pero hablés de una vida de corderito, si no se presenta algin
contratiempo en la vida.

Howmsre Justo: ;Y no podrias aprender otra cosa?

DeLaror: Ni siquiera si me dieras a Riqueza y el silfio de Bato.

Cario: Sacate enseguida el manto.
Aristofanes, Riqueza, 921-26

La esfera de desempefio del delator es el ambito plblico. El Justo ofrece al
Delator una vida ociosa con tranquilidad, esto es, una vida alejada de la esfera publica.
La actitud del Justo sigue siendo la de una entrega sin malicia, al hacerle esta oferta.
Pero el Delator responde a la oferta con el rechazo del don: “hablds de una vida de
corderito”, (v. 922).

De acuerdo con el enfoque que propusimos, para poder aceptar y reconocer el
don en cuanto tal y a un buen donante, el texto insinda que son necesarias ciertas cuali-

dades del alma que, de hechd, el Delator no posee. Segin la perspectiva del Delator, no

50 BourpEu (2000: 339) propone como exigencia del contradén que sea diferido y diferente,
pues la restitucion de un objeto idéntico equivale a un rechazo.

51 Para un analisis de este episodio de la Vieja y el Gigolé desde la perspectiva del don, cf.
Coscotra (2007). '

38



es posible la vida humana sin este aspecto publico: lo privado y alejado de los asuntos
publicos propuesto por el Justo no constituyen una forma de vida humana concebible.

El Justo, sin embargo, no se rinde y ofrece una segunda alternativa, otro don
(923-25): {AL} O08' Gv petapddoig; “;Y no podrias aprender mejor otra cosa?”. El
optativo de cortesia subraya, nuevamente, la buena disposicioén del Justo, que insiste
una vez més en que el Delator encuentre un lugar en este nuevo mundo. Pero esto |
implicaria cambiar y es imposible para algunos personajes de la escena aristofanica.
Por esto contesta con un rotundo rechazo, a través de una hipérbole (924): O0d' av &l
doing vé pot 1ov IMottov adtdv kai 10 Batrov cikpov, “Ni siquiera si me dierasa
Riqueza y el silfio de Bato.”*

A continuacién, se produce un brusco cambio de interlocutor y de las formas de
cortesfa; irrumpe Cario con una orden -Katd6ov tayéwg Boipdtiov, “Sacate enseguida
el manto”- y, en 927, le ordena descalzarse.” Desnudo ya en pleno dia (930) se procede
al cambio de vestimentas. Cario le pide al Justo la capita gastada y éste, en principio, se
niega ya que era desde hace tiempo una ofrenda para el dios, pero luego accede y
también pregunta por el derrotero de las alpargatas, que irdn clavadas en la frente del
Delator, comparado con un olivo salvaje.* La capita gastada del Justo y las alpargatas
pertenecen ahora al Delator.

Si Cario representa la sagacidad en esta escena, como sostiene Fernandez, no es
menos cierto que marca el lado oscuro de las relaciones de reciprocidad, esto es, la eje-

cucién de la accién gratuita y hostil, al tener el ingenio de clavar las alpargatas del

Justo en la frente del Delator é la manera de una ofrenda votiva clavada en un olivo i

52 La expresién “Silfio de Bato” equivale a nuestro “oro y el moro”. Bato fue el fundador de
Cirene, ciudad del Norte de Africa cuya region era rica en silphion, una planta con flores en
forma de paraguas utilizada como condimento o con usos medicinales. Cf. para una
informacién en detalle CavaLLEro et al. (2002: ad loc.).

53 Para una caracterizacion de Cario desde el aspecto lingiiistico, cf. FERNANDFz (2002: 129-30):
“Cari6én se identifica con el nuevo mundo. Estd dado el primer paso para la subversién
carnavalesca de las jerarquias. Este criado es, en primera instancia, un amo del lenguaje.
Interroga inquisidoramente (vv. 824, 827), comenta con sagacidad (vv. 653 ss.) y gobierna la
situacion: ordena (v. 926), se apropia de las palabras de los otros (v. 929= 918) e, incluso,
desviste a su interlocutor. Los imperativos modalizan el discurso del patron que ejerce su
poder sobre el subordinado. En Plutos los roles estan alterados: el esclavo manda a los
ciudadanos libres.”

54 Groton (1990: 20) sostiene que se trataria de una ofrenda votiva clavada en un arbol de
olivo salvaje. La imagen nos representa ahora ya no alguien del reino animal (un poco mas
elevado en la escala del ser), como la vida de corderos mencionada por el Delator ante la
propuesta de vivir alejado de la vida pablica (922) sino un espécimen del reino vegetal: un
arbol. El Delator va quedando reducido a la nada.
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salvaje (942-43).% No se trata de reciprocidad hostil, puesto que el Delator no les habia
hecho ningtin mal, sino simplemente habia rechazado los dones de una vida tranquila
ofrecidos por Carrasposo. En este sentido, la no aceptacion del don -creemos- puede
interpretarse como otra expresion de la gratuidad por defecto. Para decirlo en otras
palabras, no aceptar un don para el Delator, que no lo reconoce como un bien, es

semejante a no querer someterse a la obligacién de tener que reciprocar.

V. Expectativas de gratuidad: la Edad de Oro.

En este apartado tenemos por objeto repensar las construcciones vinculadas con
la Edad de Oro en funcién de las expectativas de los hombres de gratuidad. Nuestro es-
tudio no pretende ser exhaustivo ni descriptivo'del tema abordado en los fragmentos,
sino simplemente sefialar en qué medida el enfoque propuesto en el presente capitulo y
a lo largo de toda nuestra tesis puede ser de utilidad para considerar los fragmentos
relativos a la Edad de Oro desde otro angulo: el de los dones de los dioses, la ausencia
de trabajo y la provision de riquezas gratis.

La Edad de Oro ya esta presente en el corpus de comedias aristofanicas conser-
vado de manera completa, asociada ésta muchas veces con el retorno de la paz (Aristo-
fanes, Acarnienses, 812-15, 897-907, 1198-1203) o- con la instauracion de un nuevo or-
den social (por ejemplo, en Aristofanes, Riqueza, 802-822).

En los fragmentos de Comedia Antigua de distintos comedigrafos la vida fécil
"y la provisién de todo tipo de alimentos sin necesidad de trabajar ya habia sido tratada
con anterioridad a Aristfanes y a sus comedias. Asi, en la lista ofrecida por Ateneo
(267d-270a), describen el tema de la Edad de Oro y la autématos bios: Riquezas de
Cratino; Crates, Fieras; Teleclides, Anfictiones; Mineros de Ferécrates; Turiopersas de
Metagenes; Sirenas de Nicofonte y Freidoras (Tagenistai) de Aristéfanes.”®

Nos detendremos, fundamentalmente, en dos aspectos que se presentan como
un patrén comin en los fragmentos: la abundancia de bienes que fluye hacia los

hombres y el caricter espontdneo de éstos (automatos), este ultimo, objeto de un

55 Esta imagen nos remonta a los miserables premios de Zeus a los jugadores olimpicos (583-
88)-las coronas de olivo salvaje en vez de un premio mas valioso- ya mencionados.

56 Para descripciones de la Edad de Oro, cf. la seleccion, traduccion y comentarios de CARRIERE
(1979: 255-69) y Beta (2009:129-39); las descripciones de BaLory (1952)(1953) y Morocso
Gavo (1977) (1979); las interpretaciones politicas en CeccareL (1996) y (2000).
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importante articulo de Ceccarelli.”” Estos bienes son provistos por los dioses y el tema
con frecuencia, aunque no exclusivamente, se asocia también con una vuelta a la Edad
de Cronos de cufio hesiodico.™

La primera mencién de la Edad de Oro dentro de nuestro corpus de trabajo esta
representada por Riquezas (Ploditoi) de Cratino, quienes dan la impresién de ser divini-
dades (daimones) de la fertilidad:*

Twtdiveg pév yeveav gopfev

[Thobtot §' éxadodped’ 8t [Mpye Kpdvoc.

Somos Titanes de nacimiento y Riquezas nos llamabamos cuando
gobernaba Cronos.
Cratino, Fr. 171 KA, v. 11-12%

Mientras el Fr. 176 KA de Riquezas de Cratino asocia la abundancia con la
Edad de Cronos como el Fr. 171 KA citado, el Fr. 172 KA destaca claramente la

espontaneidad con que fluyen los dones enviados por un dios:

adTopaTa toiot 8e0g avier Téyada.
Un dios espontaneamente les envia bienes.

Cratino, Fr. 172 KA.

La misma construccion -Gviévon téyo8d-, aunque no la espontaneidad -esto es,
el caricter de autémata-, se encuentra también, como vimos, en Freidoras de Anstofa-
nes, Fr. 504 KA, en la plegaria de peticion a los muertos para que envien bienes.*

El flujo de los bienes sponte sua, que sugiere la falta de esfuerzo del hombre
para procurarse el sustento, se asocia con la falta de necesidad de esclavos en Fieras de

Crates, Fr. 16 KA. En un intercambio entre dos personajes, se lee:

57 CeccareLLi (1996).

58 Hesiodo, Trabajos y dias, 117-118.

59 Cf. al respecto CeccareLir (1996: 116, n. 21 que afirma: “Leur nom n'est pas sans rappeler
les daimones ploutodétai des Travaux, v. 122-126; avec la différence que chez Hésiode les
bons génies dispensateurs de richesses sont les hommes de la premiére race et non pas-des
Titans; ils sont devenus des daimones par le vouloir de Zeus, aprés que la Terre eut
recouvert leur race.” ) )

60 El Fr. 171 KA comprende 89 versos de un texto harto mutilado.

61 Cf. ut supra, apartado 1.
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{A.} Enerra Sodhov 0082 €ic kexTioeT 0082 SovAny,

{B.} &A)\' ad10g avtd dijt' aviip Yépov dakovioey;

{B.} oV 41i0'"- 6douopodvta Yap Ta TaVT' £y TOW|C®.

{A.} ti &fjta 1007 avtoig Théov; {B.} tpdoeiov abl' Ekactov
1@V okevapiov, Otav kaAfj T ntopotifov tpdrelo

abt napookedale cavtiv. pdrte Bulaxioke.

Eyxsr k6ae. wovaH' 1) KOME; Sl lodoa cavTiv.

AavaBave palo. Ty xopav xpijv €epdv ta TedTA.

ix00, Padil'. GAL' 00dén® 'mi BdTep' OmTOG Eip.

0DKOVV HETAGTPEYOG OEAVTOV GAL TAoE GALipaV;

A: Entonces nadie poseia ni esclavo ni esclava,

B: Pero ;un viejo, entonces, se va a servir a si mismo?

A: No, por cierto. Yo voy a hacer que todo camine.

B: ;Qué ventaja, por cierto, tienen ellos con esto?

A: También cada uno de los utensilios se acerca cuando algo sea
llamado: “jMesa, ponete! jSartén, preparate! jBolsita, amasa! jVert¢,
jarra! ;Donde esté la copa? Al venir, jlavate a vos misma! jLevantate,
galleta! La cacerola tiene que vaciar las acelgas. jPescado, veni!”
“Pero todavia no estoy cocinado al costado”. “Después de darte
vuelta a vos mismo, jno te vas a untar y espolvorear con sal?”

Crates, Fr. 16 KA

Mientras que en este fragmento, Fr. 16 KA de Crates, se ignora la persona loquens
-bien puede ser un dios o algan muerto divinizado-, en otros donde se describe la provision
espontanea de bienes queda claro que se n'ata de un dios y no, simplemente, de una utopia
creada por hombres (como en Aves de Aristofanes). Asi, por ejemplo, en Teleclides,

Anfictiones, aparentemente Anfictién, un mitico rey de Atenas, hijo de Deucalion, dice:

AEwm Toivuv Biov &€ apyiic Ov éyd Bvnroict mapeiyov:

glpfvn pév mpdTov andvimv v domnep Hdwp xatd xEWPoG.

7 7ii &' Epep' 00 déog 0088 vocoug, AL adtopat fiv Td Séoviar
olve yap dmac' Epper yapadpa, piloar &' Gproig Epdyovio

REPL TOIG 0TOPACY THV AvOpOTWV iKETEDOVGAL KOTATIVEY...

Les voy a contar entonces la vida que yo les ofrecia a los mortales
desde el principio. Por un lado, primero de todo, habia paz como agua
para las manos. La tierra no producia ni necesidad ni enfermedades,
sino lo que se necesita era espontaneo. Porque todo torrente fluia con
vino, las galletas luchaban con los panes suplicando ante las bocas de
los hombres que las traguen.

Teleclides, Anfictiones, Fr. 1 KA
4?2



En el fragmento en cuestién -de una extension real de quince versos en tetrame-
tros anapésticos- se describen los dones que un dios o el mismo Anfictién ofrecia a los
hombres: la paz, la ausencia de enfermedades, la produccién esponténea de bienes, una -
gran abundancia de alimentos civilizados -vino, galletas, pan, etcétera. El tiempo del
relato en pasado, en imperfecto, contrasta con el Fr. 2 KA, poéiblemente, situado en un

presente:

AN @ TavTov dotdv Adotol oslom kal tpookaiiécaciar,
nadoacHe dSikdv AAANAopay®V.

Pero ustedes, los mejores de todos los ciudadanos para sacudir y citar
judicialmente, terminen las causas que los devoran entre si.

Teleclides, Fr. 2 KA

Si el Fr. 1 KA de Teleclides tenia una clara resonancia hesiodica, el Fr. 2 KA no
le va en zaga. El fragmento se asocia con Hesiodo, Trabgjos, 38-39, con los reyes
devoradores de dones (basileis dordfagoi) y 225- 73, donde la prosperidad o ruina de
una ciudad est4 vinculada con la capacidad de los reyes de dictar sentehcias justas o lo
contrario. Ceccarelli traza el paralelo entre ambos textos para argumentar que la
abundancia de bienes en su vinculo con la ciudad justa de Hesiodo no representa
evasion alguna de la ciudad, es decir, un elemento de utopia.®?

Estamos de acuerdo con un intertexto hesiodico, pero nuestro analisis se orienta
en una direccion diferente de la consideracién de si hay o no utopia. Desde nuestra pro-
puesta de analisis, los reyes devoradores de dones de Hesiodo marcan tanto la

presencia de dones, cuanto que las riquezas del hombre son otorgadas por el dios
(xphpata... 8e6cd0ta, 320) y que no hay que robarlos (YpfiHato o oby
‘&praktd, 320), puesto que quien los roba promueve la desdicha.

Incluso, los Frr. 1-2 KA de Teleclides -sostenemos- puedén interpretase sin
necesidad de recurrir a Hesiodo. Si confrontamos el Fr. 2 con lo analizado en I. IV,
puedé leerse como un reproche a los hombres del presente por comportarse

~ injustamente, que equivale a la alelofagia, es decir, a devorarse entre si. Si es cierto que

62 Ceccareinl (1996: 122).
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los Fr. 1 y 2 KA pertenecen a la misma obra, el Fr. 2 KA podria vincularse con la falta
de reconocimiento de los bienes y la abundancia en su caracter de dones divinos,
conforme lo analizado en 1. IV. Como corolario de la ingratitud a los dioses en el plano
pasivo, en el nivel activo los hombres se devoran entre si, como animales, a través de
causas judiciales.® v
De los demas fragmentos vinculados con la Edad de Oro citados por Ateneo,

hay uno mas, donde clarémente se asocia a un dios, Zeus, como donante de bienes. Asi,
en Fr. 137 KA de Turiopersas de Ferécrates, un personaje subraya la inutilidad de
trabajar, si justamente se puede vivir en la abundancia que Zeus regala. En efecto, se
lee: | ' |

Tig &' €60’ Nuiv 1@V oGV apotdv 1 Coyomowdv £t xpeia

fi dpenovovpydv 1i yorkoTiT@V | oNEPPATOG T XOPAKIGUOD;

adTOPATOL YO Sl TdHV TpLOdv ToTapol Mrapois EmndoTolg

{opod péhavog xai Axphisio palaig xoypdodvieg EmPADE

&md tév IydV T6v 100 IMhodTov pedcoval, cepdv apitecar.
6 Zevg &' Hov oive kanvig katd Tod kepapov Bolavedoet...

. Qué necesidad hay para nosotros de tus labradores ni de fabricantes
de yugos, ni de hoces, ni de una semilla, ni de un tutor de vifias?
Porque, espontdneamente, por los cruces de caminos, rios de un caldo
negro van a fluir con galletas grasosas, saliendo a borbotones con
abundancia de las fuentes de Riqueza, junto con tortas de cebada fina
para que las saquemos. Zeus, haciendo llover, bafiara nuestras tejas de
vino ahumado... '

Ferécrates, Turiopersas, Fr. 137 KA

Este fragmento, el Fr. 137 KA de Ferécrates, que Ceccarelli asocia con un tema

politico de revalorizacién de los cultivadores, describe también, segin la estudiosa, el

-~ vinculo entre el atopOTog Blog y el lujo, TP, como parte de una critica 4 la moli-
cie oriental. |
Consideramos posible también otra lectura més lineal del Fr. de Ferécrates y, de
este modo, una interpretacion del parlamento desde las expectativas de un personaje que
discute con otro -nétese que estd en tetrimetros anapésticos, posiblemente de un agon-

un campesino seguramente.** Es cierto que hay molicie y pereza, como sostiene Cecca-

63 Respecto de frecuencia de la allelofagia, la antropofagia y el salvajismo en el corpus de la
Comedia Antigua del momento, cf. Aucer (1979: 83-84); CecareLr1 (2000: passim).

64 Al respecto, cf. Wrrrraker (1935: 185) “Metre [scil. anapaestic tetrameters] and subject
matter suggest an Agon, and since the fragment is a monologue and shows no hint of
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relli, pero también hay un dios que hace llover vino ahumado y toda una serie de ali-
mentos lujosos y, todo esto, sin costo, gratis y sin necesidad de trabajar.

Proponemos, mds bien, subsumir esas construcciones de la Edad de Oro dentro
de un modelo m4s general basado en la cultura campesina sobre la base de la articulécic’)n
de dos conceptos, la “Imagen del Bien Limitado” y “la salvacion por la loteria” de Foster
(1974), -

La “Imagen del Bien Limitado” de Foster (1974) ha sido retomada por varios
estudiosos del campesinado griego como un concepto heuristicamente fértil para explicar
ciertos modos de comportamiento campesino. Por “Imagen del Bien Limitado” entiende
Foster “que amplias 4reas del comportamiento campesino estian modeladas de tal manera
que sugieren que los campesinos perciben su universo social, econémico y natural -es
decir, su medio- como uno en donde todas las cosas deseadas en la vida existen en una
cualidad finita y limitada y son siempre escasos.”® Una consecuencia de esta visién del
mundo del campesino como un bien finito, se traduce en dos reacciones posibles como
respuesta: la de la maxima cooperacion e, incluso el comunismo, o el individualismo
extremo. Foster nota, como también luego Millett (1984) que aplica esta nocién al
analisis de Hesfodo, que los campesinos suelen optar por la alternativa individualista. El
triunfo de un par, implicaria, dentro de esta perspectiva, el perjuicio propio. Por ello, la
alternativa de progreso tiende a verse no a través del esfuerzo humano, sino, més bien,
del golpe de suerte repentino.

Una segunda observacion del nivel del comportamiento del campesino, segun
Foster, guarda relacién con un concepto, incluso mas productivo que el anterior, el de la
“salvacion por la loteria”, que pareceria ser “el inico camino por el que el hombre medio
puede acceder a las riquezas”.%

La esperanza de 'salvarse' a través de la loteria, una versién moderna y un tanto
més prosaica de los bienes que fluyen espontdneamente en las construcciones de la Edad
de Oro, implica la expectativa de un golpe repentino de suerte en el futuro. Esto explica
también que buena parte de las construcciones de la vida regalada estén ubicadas en el

pasado o en el futuro, como resultado de una pérdida -y una consecuente afioranza- y

polemics it seems very probable that this was an Agon of exposition like that of the Aves.”
No necesariamente se trata de un agén expositivo.
65 Foster (1974: 64-65); para una aplicacién de este modelo a Hesiodo, cf. MiLeTT (1984); a
~ las estrategias de minimizacién del riesgo en el campesinado griego, GaLLant (1991: 143-
55). '
66 Foster (1974: 80).
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como esperanza de que un golpe de suerte ocurra en algun momento.

E] flujo espontdneo de los bienes en las descripciones de la Edad de Oro de
algunos fragmentos del corpus de Comedia Antigua puede equipararse, en algun aspecto,
con aquellos de la salvacién por la loteria del modelo elaborado por Foster a partir de la
observacién émpiﬁca:“ ambos son gratuitos y no requieren del esfuerzo humano para
conseguirlo. Se diferenciarian en que la loteria es un modo de salvacién individual -la
respuesta frecuente del individualismo extremo que Foster y sus seguidores clasicistas
notan en el comportamiento campesino- mientras que algunas de las construcciones de la

‘Edad de Oro del corpus analizado reﬂejan, en todo caso, una expectativa coléctiva de
salvacion. |

Incluso, pace Foster y otros que han aplicado el modelo para el antiguo labrador
griego -Millet (1984) y, en parte, Gallant (1991)-, que advierten una respuesta indivi-
dualista extrema ante la Imagen del Bien Limitado, sostenemos que atin hoy en el can-
cionero popular asociado con el mundo rural, es posible escuchar expresiones de expec-
tativas de bienestar colectivo como “jOjala que llueva café en el campo, que caiga un
aguacero de yuca y té!”.%

{Qué diferencia habria entre estas expresiones de deseo de zonas rurales contem-
poréaneas y aquellas descripciones de Ferécrates, por mencionar un ejemplo, de caldo que
fluye por los rios y Zeus que hace llover vino ahumado?

Nada, excepto que para las construcciones de la Edad de Oro en la Arkhaia son
~ dones de los dioses que se traducen en abundancia. Mas adelante, en la Comedia Nueva,

que excede ya nuestro corpus de trabajo, seran asociados con la importancia y presencia
cada vez mayor de TOY .

En el corpus de la Arkhaia, en parte de lo analizado, esta abundancia espontanea
de bienes es el resultado de los dones divinos, que debe engendrar agradecimiento y
promover buenas conductas entre los hombres. En estos casos, si un dios da dones,

también puede quitarlos, como observamos en IV. [ y IV. 1L

67 El campo de observacion es el campesinado latinoamericano de los setentas, pero varios
estudiosos del campesinado antiguo lo han incorporado a su estudio como parte de una
metodologia comparativa.

68 Letra de Juan Luis Guerra.
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Conclusiéon

A partir del corpus estudiado a lo largo de este capitulo concluimos en que hay
dos casos de gratuidad y el resto obedece a interacciones dentro del marco de los
intercambios de reciprocidad. |
’ Los casos de gratuidad estén representados por la actitud de Fa6n ante Afrodita,
en su ayuda claramente desinteresada sin ninguna expectativa de obtener algo a cambio
-apartado III. 1 de Fadn de Platon el Comico. El segundo caso de gratuidad estd
representado en las construcciones de la Edad de Oro y el autématos bios, considerados
en su mayoria como dones de los dioses-apartado V.

“En el resto de los casos analizados hay, fundamentalmente, reciprocidad. En las

plegarias de peticion a los dioses y a los muertos, ‘hallamos una expectativa de
reciprocidad a través de diversos giros lingiiisticos -&wodid6von o dvtamodidovon

TV Xdpiv. De todas maneras, se trata de una reciprocidad basada en la confianza y el
trato de amistad con el dios en la espera de que envie sus bienes (aniei tagathd) y no de
un contrato del tipo do ut des -apartado 1.

En Dionysalexandros de Cratino -apartado II- advertimos un tipo de reciprocidad
balanceada o equilibrada (A.-~B), caracteristica de las relaciones simétricas y no de las
asimétricas, como es el caso de los favores y de los contrafavores entre Afrodita y Paris.

En el Fr. 188 KA de Fadn de Platén el Cémico -apartado III. 2- habria una
expectativa de reciprocidad en un lado de la cadena del donante y del receptor -el polo de
las mujeres que esperan ver a Faén. Del lado divino, el de Afrodita, existe una oferta
fraudulenta pero con toda la apariencia de un intercambio reciproco: los requisitos son
tan costosos que revelan ab initio la imposibilidad del cumplimiento.

Por tdltimo, las relaciones entre los hombres y los dioses se caracterizan de
manera general en un marco de reciprocidad, pero de amistad y confianza entre ambos
polos. Estas relaciones, sin embargo, requieren la gratitud (khdris) como eje central sobre
. el que se articula tanto el vinculo entre el hombre y el dios, como las buenas relaciones
entre los horhbres. |

- Esta gratitud, como hemos argumentado ampliamente en IV, en el comentario al
Fr. 267 KA de Alexis, involucra un proceso de reconocimiento de haber recibido un don
 del dios y otro de identificacién que se traduce en el plano activo en una actitud generosa

-~con el resto de los hombres. De manera similar, en Riqueza -de Arist6fanes, el Justo

>
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representaria una puesta en practica de la teoria expresada en el Fr. 267 de Alexis: la
actitud del hombre agradecido con los dioses que con buena disposicién y generosidad
busca ofrecer su ayuda a otros hombres, como el Delator.

Entre los dioses, también se refleja la gratitud y la generosidad, o su contrario, la
ingratitud y la avaricia. Conforme nuestro analisis de Riqueza de Aristofanes, tanto Zeus
cuanto Hermes se caracterizan por la avaricia. En cuanto a Hefmes, no so6lo no ha sido
agradecido con los hombres por los sacrificios ofrecidos, sino que también, ha destruido
a algunos. En relacion con los demas dioses, la misma ingratitud reflejada hacia los
hombres -lo que no es otra cosa que no reconocer como bienes lo recibido- se refleja en

indolencia hacia porvenir y el bienestar de los demas dioses.
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CAPITULO 2

LAS RELACIONES ASIMETRICAS ENTRE HUMANOS

En este capitulo tenemos por objeto el estudio de los vinculos verticales entre
los hombres. Centraremos el analisis del corpus de trabajo en cuatro tipos de relacion
asimétrica: I. Entre demagogos y el pueblo; II. Entre otros funcionarios (embajadores y
enviados) y el pueblo; III. Entre ciudadanos y extranjeros; IV. En las relaciones de

parentesco: entre marido y mujer, padre € hijo.

1. Las relaciones asimétricas entre demagogos y pueblo

Un tipo muy caracteristico de relaciones asimétricas es aquel representado por
los lideres populares y el pueblo. En un planteo sintético de las relaciones entre los
demagogos y el pueblo, el corpus permite apreciar un vinculo basico de donante y de
receptor. La relacion que une a los lideres y el pueblo parece estar signada por la
reciprocidad.

De un posible subgénero de la Comedia Antigua, la comedia de demagogo,
representada por Platén el Cémico, Eupolis y Arist6fanes, la inica comedia conservada
en su totalidad es Caballeros de Aristofanes.' En virtud de ello, gran pérte de este
apartado se centrara en el analisis de esta comedia, aunque haremos referencia a otros

comedidgrafos.
I. I Cratino

Aun cuando no propiamente incluida dentro del subgénero comedia de
demagogo, es importante mencionar la preséntacién de un lider popular, Pericles, en
varios fragmentos conservados en Cratino. En uno de los textos analizados en parte en
el capitulo anterior, la hipotesis del Dionysalexandros, se hacia referencia en los”
Giltimos versos a la identificacién de Dioniso con Pericles. Otros pasajes permiteﬂ
ilustrar también el papel del Alcmeodnida en la obra de Cratino. Tan asimétrica se

—advierte la relacién entre Pericles y los atenienses, que aparece en buen numero de

1 Cf. al respecto SoMMERSTEIN (1997: 184-86).
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fragmentos asimilado con el mismo Zeus y su mujer, Aspasia, con Hera. Sin embargo,
dado que la identificacién con el dios olimpico resulta lo suficientemente clara desde la
antigiiedad -puesto que la fuente de transmision de esta indole de fragmentos de burla a
Pericles es Plutarco, Vida de Pericles, 3, 5- incluimos el estudio eh el presente capitulo.

Némesis de Cratino, de la que se conservan diez fragmentos, pertenece al
subgénero de parodia mitica, de trasfondo politico, de acuerdo con la visi6n tradicional
o bien, una estructura de miltiples capas.2 Narra, aparentemente, los amores de Zeus
con Némesis o Leda, para lo cual primero se transforma en cisne, la misma forma que
ésta habia adquirido para intentar preservar su virginidad. De este huevo, nace despucs
Helena. | |

Uno de los fragmentos mas significativos en cuanto a la identificaciéon Zeus-

Pericles es una invocacion es el Fr. 118 KA:

HON' @ Zed Eéwie xod xapout.®

i Veni, Zeus hospitalario y cabezon!

Cratino, Némesis, Fr. 118 KA

La fuente de transmisién -Plutarco, Per. 3, 5- incluye el fragrhento dentro de los
pasajes dedicados a la burla de Pericles. En este contexto de satira politica, los epitetos
de Zeus de ‘hospitalario’ y ‘el¢vado’ adquieren un significado nuevo. Amado Rodriguez
(1997: 242) sugiere para E£10¢ una referencia a la proteccién que Pericles habria
brindado ‘a los bastardos, condicionado por su propia situacion familiar, y para
kapardg, relacionado con xéQa, subraya cierta deformidad de su craneo en el nivel

. . . . . 4
connotativo, mientras que en el denotativo evoca un culto a Zeus en Beocia.

2 Respecto de la vision tradicional de obras como Némesis, Ploiditoi y Dionysalexandros de
Cratino como travestimientos miticos con distintos grados de sétira politica mechados en la
trama. Por ejemplo, Epmonps (1957); Scuwarze (1971: 24-40); Rosen (1988: 55-7); BoweE
(2000: 324-7) quien cuestiona en particular sobre Némesis la asociacion directa de cada

_ personaje con un personaje historico; CasoLart (2003: 79-97, 109-12). Para’una propuesta
integradora y estructura de multiples capas, cf. Bakora (2010: passim).

3 Nétese que el lenguaje de la plegaria se advierte en el uso del imperativo confectivo que
marca por otra parte un tono mas acorde con el espiritu cémico y una relacion de
familiaridad entre los interlocutores.

4 Cf. PCG IV: ad loc.: sefiala Sauppe explica ‘hospitalario’ en el sentido de que Pericles
acogia a muchos extranjeros dentro de su circulo de amistades, como Protagoras y
Anaxagoras; cf. también Bowe (2000: 325). El segundo epiteto, xapmé, aunque en ciertos
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Lo interesante en la figura de este Zeus-Pericles es el caracter de hospitalario,

E&nog, esto es, cierta generosidad para con los extranjeros. No se descarta, por
supuesto, la ironia en el pasaje. En el mismo tenor, otros fragmentos de Cratino remiten
a los vinculos de Pericles con el extranjero; a sus lazos de xenia justamente, e incluso lo
asocian de modo poco claro con Esparta -Frr. 117 y 119 KA-y, peor tbdavia -porque se
trata de relaciones con no griegos- con Persia.

Asi, en Tracias, se menciona a Pericles, también en una identificacidn con Zeus,

pero con un cierto caracter persizante:

0 oYVOKEQOAOG ZEVG 0O
<6> IMeprkhéng Tddgiov Eni Tod kpoaviov
Exav, ned) todopakov mopoiystol.’

Aqui avanza Zeus cabeza de cebolla,
Pericles, con el Odedn en la cabeza,
después que evitd el ostracismo.

Cratino, Tracias, Fr. 73 KA

' La identificacién de Zeus con Pericles probablemente haya sido enriquecida con
algln recurso escenografico como sostiene Revermann (2006), tal vez, algun elemento

adjuntado al casco con la forma del Odeon.

lugares como Beocia es un epiteto de Zeus, ‘elevado’, estd jugando con el sentido de la
extrafia forma del craneo del estadista, como dijimos. Otros, lo vinculan con el testimonio
de Plutarco 37.2, donde Pericles habia hecho la proposicion de que ‘se abrogase la ley
acerca de los bastardos, que el mismo habia propuesto antes, para que por falta de sucesién
no se perdiera su casa, su nombre y su estirpe. ()Tjoato Aubijval ToV Trept TGV vébeov
VLoV, dv auTds elosvmvdxel TpdTepoy, s Ui TavTaacty épnuig Siadoxiis [Tov
“olkov] ékAiTror Tolvoua kal Tod yévos.) Dicha remision a Plutarco es desechada por
Kassel-Austin, si la propuesta de la fecha dada por Godolphin (1931) es correcta (si recte
habet Godolphini de fabulae tempore ratiocinatio). Segin GopoLpaNn (1931: 426) la obra
Némesis se representé en el 431 a.C., tras destacar las fuentes del error de una fecha .
posterior a partir del escolio de Aves, 521, que no sélo corria la fecha al 404/3, sino también
atribuia la obra a Cratino el Joven, poeta comico del s. IV a.C. Idéntica postura adopta
Bakora 2010: 223. Respecto de la ciudadania de los bastardos, Mac DoweLL (1976: 90)
predica su calidad de ciudadanos. Para una posicién en contra cf. Ruopes (1978: 92).
ManviLLE (1992: 12-3) mantiene una posicion ambigua, de la que, empero, puede rescatarse
“shades of gray of membership existed throughout society...why try to make this group
black or white?”. ‘

5 Marmnery (1977: 69 n.14) sefiala posibles traducciones: “since the threat of ostracism has
passed” -one was theoretically possible any year- or alternatively “since ostracism has.
effectively gone out of use™ -Pericles being supreme- or “since the time for ostracism has
gone by” -Athens being at war and harmony enforced.
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La imagen de Pericles con el Odedn en la cabeza sugiere, desde el punto de
vista performativo, una acumulacién de significados visuales y de ridiculo. La burla
apmita a la politica de construccién de edificios publicos en tiempos de Pericles y a su
particular interés en la construccion del Odeodn, cuya estructura excepcional en forma
piramidal evocaba cierto cardcter persa, segin Miller (1997).5 Con la alusién al
barbaro, a la extranjeria y, sobre todo, al persa, Cratino recarga las tintas contra Pericles

cubriéndolo de rasgos desvalorizantes y, particularrhente, la propension a la tirania.’
Nomina ficta

Relacionado estrechamente con el robo de los demagogos y la recepcion de
regalos, existe una serie de nombres creados ad hoc para las musas. En el caso de

Cratino, dos fragmentos sefialan, en particular, a través de nombres ficticios la
recepcion de dadivas por parte de los demagogos: Awpd 'el donante’ y, en sentido
peyorativo, el “coimeador”. Asi, en el Fr. 70 KA se lee:

A®poi GUKOTESAE.
Téxroveg edmaddpov Buvov.

Doro, de sandalias de higo. Artesanos de himnos ingeniosos.

Cratino, Fr. 70 KA

Del mismo tenor, véase también el Fr. 435 KA, el nomen fictum A€W, el

“coimero” -esto es, quien esta del otro lado de la cadena del dar- a partir de dtxopon,

“recibir o aceptar la coima”, segin una glosa de Hesiquio. Dentro de la misma linea,

hallamos también otro nomen ﬁctum vinculado con el cohecho en Aristofanes,

6 Por otra parte, TomLivson (1996) en OCD": s.v. refiere que el Odedn de Pericles tenia una
estructura excepcional, con un ‘square hall’ con un techo piramidal soportado sobre hileras
de columnas internas que, supuestamente, habian utilizado los mastiles de la tropa persa
luego de la batalla de Salamina (Vitruvio, Sobre la arquitectura, 5.9.1). Se utiliz6 el Odeon
para las partes corales en las Dionisias.

7 Noétese, como destaca HarL (1989: 84, n. 127), que en la tragedia los persas eran
representados con una vestimenta especial, generalmente con tinicas bien trabajadas, como
también portando en la cabeza grandes ornamentos, turbantes, o algun tipo de sombrero con
alas. Muy probablemente, en la ambientacion escénica de la comedia se utilizaria un recurso
similar. Para la cuestién de la fecha de representacion tanto KA (PCG IV: 159) cuanto Hose
(1993) se inclinan c. 430 a.C.; Storey prefiere el 437 a.C. .
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Caballeros, 996:

@aoi yap adToVv ot

Toideg ot Euvepoitwv,

TV Aopoti poévny <av> ap-
pottecOat Bopd v Adpav,
aAAnv &' oK €0€hetv padeiv:
«QTo, TOV K19apLoTivV
0pYo0EVT Amayetv keEAED-
£V, Q¢ appoviav O maig
00T0g 00 dbvorTon pabeiv

v ui AwpodoxioTi.

Porque dicen los chicos que iban con €l a la escuela que €l podia a
menudo solamente entonar su lira al modo dorio y que no queria
aprender otro. Y, después, el maestro de citara, enojado, ordena que se
lo lleven porque el chico ese no puede aprender sino el modo de
Coimadondorio.

Aristofanes, Caballeros, 987-96

Segin Caballeros de Aristofanes, que retomaremos, Paflagonio-Cleon desde
nifio no habia podido aprender otro tono de lira que el modo Awpodorior,
“coimadondorio”, inventando un adverbio que hiciera juego con el modo dorio Awpioti
(989).

I. II Comedia propiamente de demagogo

Tal como sefialamos la posibilidad de un subgénero de comedia antigua, la
comedia de demagogo, en Platén el Comico hallamos fragmentos que hacen alusion a
la expresion de la reciprocidad, o su ausencia, en las relaciones asimétricas.

En este contexto, los siguientes fragmentos del Cleofonte sefialan el robo

-dentro del cual el cohecho es una de sus manifestaciones- como rasgo del demagogo.
Asi, en Fr. 58 KA se lo define como &prarylototog, “el mas ladrén”. El Fr. 57 KA
alude a la madre de Cleofonte no en son de burla, como habitualmente aparece en las

alusiones al origen extranjero y espurio de los demagogos,® sino para destacar la

ingratitud y maltrato que éste le propinaba:

-8 Sobre el presuntd 6rigen espurio de los demagogos como una construccién descalificadora
del discurso cémico, més que un reflejo de la realidad, cf. Connor (1971: 168-71),
SomMersTEIN (2000; passim). : '
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ot yap, ypad, GUYKATOKIGEV CATPAV
dpodor celayiow e kai eaypoig fopav.

Porque, vieja, te hizo vivir a vos, carne podrida, junto con los bagres
y pececitos cartilaginosos y pagros. ' :

Platdn el Comico, Cleofonte, Fr. 57 KA

De las otras dos comedias de demagogo de Platon el Cémico, posiblemente
anteriores a Cleofonte, Pisandro e Hipérbolo, no hay referencias lo suficientemente

claras a la reciprocidad ni a la gratuidad dignas de mencion.
L IL 1 Caballeros de Aristéfanes

Tal como dijimos, Caballeros es la tnica comedia del subgénero de demagogo
conservada de manera completa. Hemos de cefiirnos a los siguientes pasajes clave, el
prologo (1-280), el episodio de la canasta (v. 1205-1228) en el que se disputan los dos
contendientes, el curtidor Paflagonio y el Morcillero, los favores de Pueblo (Démos) a

través de la oferta de regalos y, por ultimo, la declaracion del coro de Caballeros en
565-580.

I IL 1. 1 El prélogo

El prélogo de Caballeros de Aristéfanes (424 a.C.), como sostuvimos en-otra
ocasion, puede ser considerado como una pieza en si misma que contribuye al debate de
la existencia o no de una teoria democratica de la democracia ateniense.’

Entre los multiples estudios destinados a Caballeros de Aristofanes, se le ha
dispensado poca atencion al prologo y a sus posibilidades de lectura como un discurso
politico, con un caracter pragmatico y prescriptivo a la vez.'

El segmento de texto del prélogo esta construido como una gran alegoria de una

9 Una pequefia parte del anélisis del prélogo se retoma de CoscoLLa (2002a).

10 Ejemplo elocuente de la falta de atencion al prélogo es el estudio de Yunis (1996: 57-8),
muy iluminador por ofra parte; pues menciona ‘incongruencias’ hacia el final de la obra
(1121-50) en lo que respecta a la actitud de Démos como un individuo inteligente y en
perfecto control de la situacién y de los politicos: “This revelation is shocking and makes no
sense of what precedes or follows...The passage stands essentially as an interlude outside
the plot”.
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casa con un duefio y esclavos, en la que la casa (ofkos) representa la pdlis, los esclavos
a los politicos y el duefio de casa (despdtes) a Démos, como una prosopopeya o

personificacion del pueblo.

Los enunciadores del prélogo son dos esclavos, que visten las mascaras de
Deméstenes y Nicias, dos generales encumbrados del momento."

En tanto esclavos, no gozan de derechos politicos y, sin embargo, opinan desde
el nivel de lo padecido y experimentado por la entrada de Paflagonio a la casa/ pdlis y
emiten juicios de valor sobre la dirigencia politica. Si seguimos la l6gica de la élegoria;
en el status de esclavos que ostentan, estan ubicados en un lugar externo a la esfera
politica. Por ello, decimos que el enunciado por ellos emitido es un discurso exotopico,
ubicado en el exterior, y que, empero, posee todo el valor de lo experiencial. La obra se
inicia con el siguiente parlamento, que traduce el valor de la experiencia en la invectiva

contra el simbolo de la democracia degradada, Paflagonio:

{AH} "Tottotond tdhv xaxdv, ioTtatai.
Koxkédc IMaghloydva 1OV vedvntov xaxov
avtaiot Bovaic dmorécewav ol Beoi.

"E£ oV yap eiotippnoey €ig v oikiav
TN Gel mpootpiPetan Toig oikérong.

DemosTENES: jAy de mis males, ay, ay! {Ojala los dioses destruyan a
Paflagonio, el mal recientemente comprado, junto con sus designios!
Porque desde que se deslizd a la casa, siempre aplica golpes a los
sirvientes.

Aristofanes, Caballeros, 1-5

El relato de los males padecidos -golpes, malos tratos, robos del producto del
trabajo, amenazas- que presenta el didlogo entre los dos esclavos, emplaza el enunciado
en un nivel diferente de la mera argumentacion y la sustituye, directamente, por el
testimonio vivido.

El prélogo esta elaborado a la manera de un didlogo entre estos dos esclavos,

donde exponen sus cuitas y discuten sobre diferentes alternativas de evadir la situacion

11 Nétese, sin embargo, que, a la fecha de representacion de Caballeros, 424 a.C., Demostenes
y Nicias no estaban tan encumbrados como Cledn, que estaba en el apogeo de su carrera
politica y con elecciones pendientes unos meses después la representacion. Cf-Mac DoweLL
(1995: 80). Para un estudio centrado en la campaiia de Pilos-Esfacteria y el emplazamiento
de Deméstenes y Nicias en relacion con la misma, cf. MuLer (1998).

12 Aristofanes, Caballeros, 1-5.
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en la que viven: la huida (20, 72-3), el suicidio (80-4). Esta situacién dialogica se
interrumpe cuando uno de ellos narra el asunto a lés espectadores (40-72), pero
Demostenes como enunciador sigue presente en escena a través de diferentes marcas y
funciona principalmente como narrador-testigo.

Hablamos de dos enunciadores principales, Demostenes y Nicias, pero, en
realidad, eﬁ el texto se deja oir la voz de Aristofanes, en calidad de rhétor.”* Volveremos
mas adelante sobre esta cuestion.

El relato de la experiencia vivida puede estudiarse en dos niveles analiticos

basicos: a) un micronivel léxico y b) un macronivel discursivo.
a. Micronivel de selecciéon léxica

" En este nivel, el demagogo Cledn es injuriado a través de dos recursos
caracteristicos del discurso panfletario: el rechazo del nombre propio y el nombre

alterado.
a. 1. Rechazo del nombre propio: Paflagonio en lugar de Cleén

De acuerdo con Angenot (1987), injuriar significa en principio rehusar a quien
se ataca la mencion de su nombre propio. En este sentido, ya en v. 2 se menciona al
demagogo Cleon con el nombre de Paflagonio, pero, luego, la identidad con Cleon se
hace evidente en virtud de la mencién de los recortes de cuero (koskulmatiois dkrois,
44)1 Péphlagén, seglin aparece testimoniado en fuentes antiguas, es un gentilicio de
un pueblo que habitaba las costas del Mar Negro (Pontus Euxinus) que presentaba
caracteristicas bien diferentes de las del resto de los helenos.” Si bien la nocién de

grupo es un elemento argumentativo inestable y discutible, tiene una importancia

13 Cf. al respecto CartLepct (1999: 46): “How precisely should we read any political messages
we may detect in Knights and Wasps? My Aristophanes, in other words, is an orator in comic
(dis)guise, employing most of the same rethorical techniques practised in Assembly or
lawcourts by the real life politicians whom he satirizes or flays in order to persuade his

“audience towards a new and in his opinion improved understanding of democratic politics”.

14 Como técnica basica de burla a un blanco, sefiala Storey (1998b) “he is direct and rarely uses
nicknames or subtle disguises to mask a target... When he does use a disguise, the identity is
obvious”. Diferente es el caso de otros comedidgrafos con los demagogos, que aparecen
mencionados con nombre propio: por ejemplo, Hipérbolo y Cleofonte de Platoén el Cémico.

15 Bowe (1993: 59 y ss).
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capital,' maxime si consideramos que en el contexto de la alegoria, este esclavo asume
la conduccioén del ofkos-polis. La pertenencia a un grupo extranjero descalifica al
demagogo,"” pero el texto gradtia en un crescendo esta desvalorizacion, ya que, como se
vera en a.2, se lo incluye a Paflagonio dentro de otro grupo, mas despreciable atin, el de
los comerciantes.

A su vez, en ‘Paphlagon’, el comedidgrafo juega con una falsa asociacion
etimologica, la del verbo homérico paphldzo, que remite al movimiento .de las olas del
mar,'® por lo que connota la idea de disturbio producido por este demogogo en la pélis y

también en el imperio.
a. 2. Nombre alterado: Byrsopaphlagén ‘curtidor paflagonio’

La alteracion del nombre mediante la composicion 1éxica sefiala la relacion del
nombre con el personaje, que se constituye en manifestacion de la esencia.'® El primer
término del compuesto nominal, byrsa, ‘cuero’, alude a un referente extratextual, la
actividad comercial de Cledn, propietario de una curtiembre, a partir de la cual su
familia habia edificado una fortuna.” Las alusiones vinculadas con el cuero crean un
entramado intertextual cuyo efecto es recordar econémicamente al espectador la
situacion de origen de este personaje y tender una red, prefiada de contaminaciones
axiologicas.”! El cuero sirve para el engafio de Démos y para el castigo de los demas
esclavos de la casa. Asi también, el cuero evoca la actividad de origen de Paflagonio-

Cleén, el comercio, creando con ello otra red asociativa con el sema de la compra-

16 PereLMAN & OvLBrecHTS-TYTECA (1994: 496-7).

17 Cf. OstwaLp (1986: 215) y Oser (1989: 266-70) para la propension ateniense a difamar un

- politico a través de la impugnacion de su ciudadania. Cf. también Harome (1994: 200-1)
quien analiza la aiskhrologia y el ataque personal (diabolé) como componentes de la
invectiva (loidoria), considerandolas en principio como expresiones serias de hostilidad.

18 CuanTRAINE (1999: 5.v.) “bouillonner” dit de la mer, de la soupe, de I’éther.

19 Para otros compuestos nominales, cf. por ejemplo en Caballeros, 44, 901 y Bera (2007: 18-
20).

20 Cf. Davies (1984), quien sostiene que debe enfatizarse que los hombres publicos de fines del
s.V que aparecen en la Comedia caricaturizados por su background de comerciantes o
artesanos eran rentistas y no trabajadores (autourgof) durante el tiempo que aparecen en la
esfera publica. Anito, Cleén, Céfalo eran de una segunda generacion, con un acceso natural a
la vida pablica provisto por una fortuna edificada por sus padres a partir de la actividad
industrial.

21 Ancenot (1987: 279-81). Dentro de esta red semdntica vinculada con el cuero y su
comercializacidn, cf. v. 48-9 “lo engafiaba con recortecitos (koskylmatiois) de cuero” y 59-60
“con una correa (byrsine) de pie, mientras cena, espanta a los politicos™.

57



venta. Este sema se presenta bajo dos aspectos: a. Paflagonio como mal recientemente
comprado: nedneton kakon, 1-2; b. Démos como comprador: epriato, 40-45.

El cuero, como material que produce Paflagonio, sera también aquello que ni
siquiera le puede regalar a Pueblo para el calzado, con lo que queda marcada la
avaricia.

"‘Reducido a un objeto que se compra y vende en un mercado politico, Paflagonio .
sugiere, desde el punto de vista de las presuposiciones, varias cuestiones: 1. La
capacidad de decision, de agencia, del pueblo en comprar o no comprar, esto es, de
alguna manera, una apelacién al auditorio a la reflexion en lo que concierne al tipo de
dirigencia politica que se estd ‘comprando’; 2. La presencia del elemento ‘mercantil’ en
un contexto eminentemente politico, que refuerza, por un lado, la analogia oikos-pdlis,
en lo que respecta a la primera como una unidad econdmica bésica,? pero, por otro,

denigra al estado al atribuirle el mismo caracter.”?

b. Macronivel discursivo

En este nivel es posible hallar al menos tres recursos desde el punto de vista
argumentativo en contra de la democracia radical: el retrato, la etopea y la anécdota.
Estos fragmentos heterogéneos al didlogo que se venia desarrollando entre los esclavos,
en el contexto del discurso argumentativo, devienen argumentos en si: en virtud de tales
procedimientos el fexto ‘mostrard’, en lugar de demostrar la maldad del demagogo y la
zoncera de Démos.* Esta deixis o mostracién en el nivel discursivo se plantea en los

siguientes términos:

{AH} Bovier 10 mpdiypa toig Osotdiow @piow;
{AH} O0 ygipov: &v §' avtovg tapatnodpeda,
gmidnlov fHiv T0ig TPOCATOICTV MOELY,

fiv 1ol Eneol yuipwol xai Toig Apdypacty.

22 Dicha aseveracion es valida atn para principios del s.V a. C.; cf. al respecto Couen (1992: 6;
82-90).

23 No es que la pdlis ateniense no posea, de hecho, esta cualidad, sino que, de acuerdo con la
Weltanschaung aristofanica, el mercado y la sociedad mercantil posee una carga axioldgica
negativa. cf. por ejemplo, Aristofanes, Acarnienses, 34-6 y las afioranzas de Dicedpolis de
los tiempos de la autarquia en que se desconocia el verbo “comprar” (prio). Cf. al respecto
DoucLas Orson (1991a).

24 Angenor (1987: 312-13).
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{AH} Aéyow' Gv fidn. N@v yap éom deomdmg
dypowog OpYTv, KVOUOTPOE, dKpayYOoAog,
Afjpog ITokvitng, d0okolov yepdvriov
dmékegov. OVTog Tif TPOTéPY VovunVig
énpiato dodhov Bupcodéyny, Iaprayova
Tavovpyétatov kol SiufordTatov Tva.

DemosTENES: Me convencés bien. Pero tenemos que examinar esto de
otra manera. ;Querés que explique el asunto a los espectadores?
Nicias: No es lo peor. Pero una sola cosa les vamos a pedir: que nos
hagan evidente en las caras si disfrutan con las palabras y el
argumento.
DemosTeNES: Podria decirlo ya. Nosotros dos tenemos un duefio rastico
en el talante, mascador de habas, irascible, el pueblo de la Pnyx, un
vejete malhumorado, un poco sordo. Este, el primer dia del mes,
compré un esclavo curtidor de cueros, cierto paflagonio, el mas
malhechor y mas calumniador.

Aristofanes, Caballeros, 35-45

Los dos primeros versos de este segmento de texto funcionan a la manera de un
exordio con la consabida captatio benevolentiae del auditorio. La litote expresada en
“no es lo peor”, el término de comparacién aludido y rechazado -la democracia

padecida por los dos esclavos- pertenece a la estructura de lo r_eal.25 Esta ﬁguta exige
que el oyente conozca ciertos datos que lo guiaran en su interpretacion,” datos que ya
han sido introducidos desde el comienzo de la comedia, al narrar los esclavos su

malestar tras el advenimiento de Paflagonio a la casa.?’
b. 1 Retrato y etopea de Démos
El primer retrato y etopea (retrato moral) es el de Démos, €l duefio de casa

(despétes), a quien se define como géron, un viejo, lo cual connota ya un matiz

peyorativo en el contexto de la Comedia Antigua, para la cual la vejez implica la

25 La estructura de lo real apunta tanto a lo que TarLv (1986: 164) denomina ‘world of the
play’ cuanto a ‘world of the audience’ y la riqueza del texto justamente radica en el juego
entre uno y otro mundo, entre la éscena y el auditorio. cf. al respecto Dosrov (1995: 87-88) y
mi trabajo (2000), que articula los dos conceptos como una forma alternativa de ver la
relacion teoria-praxis. :

26 PereLMAN & OusrecHTs-TYTECA (1994: 450).

27 La litote puede tomarse ya en un sentido estatico (lo peor es la democracia radical real que
se padece), ya en uno dinimico, esto es, como un impulso hacia una direccion, es decir,
disfrutar, al menos, del argumento de la comedia como construccién artistica.
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decrepitud fisica y mental.”® Al calificativo de viejo, se le afiade el diminutivo en -ion,
‘vejete’, con un sufijo indicador de una idea primaria de ‘pertenencia a la categoria’, de
la cual se deriva una secundaria de reduccién del término base. La caracterizacién de
Démos en este retrato es presentada a través de diferentes epitetos, en cuya eleccion se

advierte una clara intencién argumentativa:*

- Rustico en el cardcter (dgroikos orgén). La rusticidad o agroikia de Démos
apunta a una caracterizacion por un lado psicoldgica y negativa en cuanto nos
presenta cierto salvajismo en la conducta y las reacciones del personaje y, por
otro, socioldgica y positiva en la medida en que apela al composicion rural de
gran parte del pueblo ateniense, recortando, de esta manera, un paradestinatario

confiable a quien se intenta persuadir.*

- Mascador de habas (kyamotrox), epiteto de cuifio aristofanico que denota,
segin Sommerstein, la falta de refinamiento de Démos y, posiblemente,
vinculado con el atontamiento, bajo status social y/o poco intelecto.® No
obstante, esta referencia a la costumbre popular de mascar habas puede hacer
también alusién no sélo a la simplicidad, sino también al caracter ambiguo de
esta leguminosa que, por un lado, forma parte de la dieta y modo de vida de un
estado sano, irénicamente representado como un estado de cerdos por Glaucoén,
el interlocutor de Sécrates en Republica® y, por otro, de acuerdo con una
creencia pitagérica, representa un simbolo de corrupcion y canibalismo. Segin

esta creencia pitagorica, kyamotrodx haria alusion en un nivel simbélico a Démos

28 Tawrarpar (1965: 260-1).

29 En general, tal como afirman Pererman & OvBREcHTS-TYTECA (1994 206-7), “pocas veces esta
eleccion [del epiteto] esta desprovista de intencion argumentativa”.

30 Creemos un tanto exagerada la apreciacion de Anperson (1989: 10) que define a Démos
como “a simple Attic farmer who symbolizes the real Athenian demos”, cuando queda clara
que la actividad central del Morcillero es el pequefio comercio y no se menciona en ningin
lado la vinculacion de su trabajo con el campo. La lectura de Anderson es parcial dado que
no considera el acusativo de relacién que va junto a ristico (&ypowog dpyiv).

31 Cf. SommersTEIN (1997: ad loc.) Para una discusion respecto de kyamotrox cf. Tuen (1999),
quien desestima la explicacion de Sommerstein al v. 41, basandose en la Suda (k2578), pues
ésta se apoya en un texto de Pablo Silenciario, quien toma como fuente posiblemente
Caballeros, 41, con lo que concluye que este término es un hdpax.

32 Platdn, Republica 372 c8-¢8: el estado verdadero (he alethiné pélis) donde se comen habas
es un estado sano (hygiés), frente a uno con lujos, que, a juicio de Sdcrates representa un
estado afiebrado (phlegmdinousa polis).
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como el hijo canibal que se devora la cabeza de los mas valiosos y sagrados.®

- Irascible (akrdkholos), lit. ‘de bilis no mezclada’,** estd compuesto por
khdlos, que también significa ‘enojo’, pero que literalmente representa un
humor del cuerpo, concretamente, la bilis. El enojo, la ira es uno de los liquidos
que pueden surgir en un cuerpo. Pero en Démos la particularidad de no estar
mezclada la bilis, sugiere, a la luz de dos teorias que circulaban -la de
Empédocles y la de Alcme(')n- la idea si no de enfermedad, al menos, de falta de
armonia en el personaje.*

- De la Pnyx (Pyknites), adjetivo gentilicio, que funciona desde el punto de

vista de la retdrica tradicional como un epithetum ornans. La Pnyx es la colina
donde funcionaba la asamblea, el sufijo derivacional en -ifes, sefiala que Démos
es oriundo de alli. Se trata de una metonimia, la Pnyx por la asamblea, y esta
ultima evoca el 6rgano de decision supremo de la democracia ateniense.
- Discolo, malhumorado (dyskolos) apunta, como akrdkholos, a una
caracterizacion del temperamento del personaje y sugiere en el nivel de la
implicatura la infelicidad del duefio de casa. Representa un sintoma del mal
funcionamiento de la democracia radical, una paradoja, ya que no se constituye
como respuesta a una organizacién dominante, puesto que, en este tipo de
democracia es Démos quien gobierna, sino como reaccién negativa ante una
estructura cadtica que, segun el comediégrafo, pareceria escaparse de las manos
atin de quienes tienen el poder.*

- Un poco sordo (hypokophos):’’ La semisordera de Démos revela, por una

33 Cf. al respecto Derenne (1982: 107-25). Respecto de estas referencias a las habas y sus
posibilidades de lectura agradezco las sugerencias de Nora Andrade.

34 CHANTRAINE (1999: 5. v)

35 La mezcla de los elementos (krdsis), para Empédocles, determina la constitucién y el
caricter: si es perfecta, se es sano e inteligente. Para Alcmeén la salud es el balance entre
poderes o cualidades (dundmeis) de un cuerpo. Cf. Paper (1995: 51-55).

36 Witiams (2001: 245-75) en particular, pp. 259-60, interpreta este malhumor generalizado
como una respuesta negativa frente a los tipos dominativos de comunicaci6n de masas en las
democracias contemporineas. Aristofanes pareceria estar manipulando el texto de otra
manera, para sugerir que las politicas no satisfacen ni a quienes las producen.

37 La sordera puede ser interpretada ya en sentido figurado, como quien es terco y no escucha

. razones, ya en uno literal, la necesidad de politicos que griten de modo de poder ser
escuchados por el pueblo —tematica que serd desarrollada mas adelante, debido a las
condiciones materiales de produccién de los discursos en el seno de la asamblea, en la que,
seglin LyLe Jounstone (1996) es factible pensar que los discursos no llegaran a ser oidos por
todos debido a diversos factores, entre ellos, el viento. Para una caracterizacion semejante de
la sordera de Démos, cf. Eupolis Fr. 213 K. donde se afirma que éste tiene cera (kypséle) en
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" parte, a quien escucha tinicamente lo que quiere escuchar y, en este sentido,
podria leerse como ‘sintoma de la ineptitud de las masas’, su caracter de
‘incbrregibles’, yé que no les interesa aprender nada mejor. Esta interpretacion
es un tanto limitada, si tenemos en cuenta que la comedia tiene una funcién
educativa y, como discurso politico, atin en su caracter de discurso panfletario,
intenta ganarse adeptos, los paradestinatarios, propiamente. Un andlisis mas
profundo, en consonancia con las ofertas de Paflagonio que veremos en el
siguiente apartado, donde el demagogo ofrece de todo y Démos no pide ni
responde nada, da cuenta de una falla profunda en el proceso de comunicacion
entre los lideres y el pueblo, ya que estd unicamente centrado en la transmisién
(las ofertas del demagogo) y no en la recepcion (la demanda o la respuesta de

Démos).

Tanto la sordera, cuanto el malhumor, darian cuenta de las fallas en la
comunicacién entre los lideres populares y el pueblo, como respuestas negativas ante
los dirigentes: la primera, como medida profilactica, el segundo, como manifestacion
ostensible de la proliferacién de discursos que, tal vez, no obedezcan a los intereses ni
se basen en la experiencia del pueblo. De todas formas, ambas respuestas, como
costumbre general, son debilitantes y atentan contra la capacidad de agencia del
pueblo.*® La profilaxis de la sordera impide taxhbién los buenos discursos y consejos y
tiende una red con la caractérizacic’)n pitag(’)rica- de las habas, como aquel hijo canibal
que se devora -puesto que no escucha- la cabeza de los més valiosos en la ciudad.

Por tltimo, como mencionamos en el apartado anterior, se predica en relacion
con Démos que fue el comprador de Paflagonio, respecto de lo cual sefialamos que la
capacidad de agencia, de actuar o no de determinada manera, reside aun en este
personaje. Esta Agency de Démos no es otra cosa que sostener que Démos tiene poder,
capacidad también para modificar la estructura en la que vive. Toda la obra, no sélo el

segmento de texto analizado, se encargara de demostrarlo.”

los oidos.

38 Wiuiams (2001: 259-60). :

39 Sefialan respecto de los enlaces de coexistencia PEreLMaN & OvLBreCHTs-TyTECA (1994: 454-
5): “El objeto, definido a partir de sus propiedades, proporciona el modelo de una
concepcion de la persona, estabilizada a partir de alguno de sus actos, transformados en
cualidades, virtudes, que se integran en una serie invariable... En la argumentacion, la
persona —considerada soporte de una serie de cualidades, el autor de una serie de actos y
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No obstante, juzgamos que la clave de interpretacién del poder o de la
capacidad de agencia de Démos radica en la metonimia de origen, Pyknites, presente en
este pasaje, puesto que, como sostuvimos, la parte, la colina, designa al todo, la
asamblea, 6rgano de decisién supremo. En este enlace de caracter simbélico, donde la
Pnyx simboliza a la asamblea’ y esta ultima al pueblo y su capacidad de decisién, el

" nexo entre el soporte y aquello que representa lo proporciona un vinculo que s6lo
reconocen en cuanto tal los miembros de un grupo. La creencia en estas estructuras de
participacién crea un aspecto de comunién entre los miembros del grupo, los
atenienses. |

La capacidad de cambio, esto es, las posibilidades de innovacién dentro de la
estructura,”! reside en esta Pnyx, en la asamblea, que no es otra cosa que el Démos

mismo, de hecho, ‘démos’ en este periodo es sinénimo de ekklesia.?

Si observamos a continuacion los epitetos mas importantes de Pueblo -dgroikos
orgén, Démos Pyknites, akrdkholos-, se advierte que orgé que nosotros tradujimos
como 'caracter’, significa también 'pasion’, 'enojo', concepto clave en la literatura griega
atin en la época democratica y crucial para la vida politica de la ciudad.”

El enojo, desde la retérica argumentativa propuesta en estos epitetos, desempeﬁa
una funcién importante. En Retdrica 1379 a 25-30, aduce el Estagirita que uno puede
ser facilmente movido (eukinetos) por la ira (orgé). Esta pasién, que surge dentro del
cuerpo como un liquido, puede ser movida (kinein) por un agente externo que la

genera,* pero también -fcil resulta inferirlo- tiene una potencialidad importante en

juicios, el objeto de una serie de apreciaciones— es un ser duradero en torno al cual se agrupa
toda una ristra de fenomenos a los cuales da cohesion y significacién. Pero como sujeto
libre, la persona posee esta espontaneidad, este poder de cambiar y transformarse, esta
posibilidad de ser persuadida y resistirse a la persuasion, lo cual hacen del hombre un objeto
de estudio sui generis”.

40 Hansen (1993:158): “La Pnyx était presque le symbole de I’Assemblée, et méme de la
démocratie”.

41 Al respecto es importante destacar la insistencia de Gmpens (1982) en las posibilidades de
innovacién del agente dentro de la estructura, compuesta esta ultima de reglas y recursos
ejemplificados concretamente (instantiated) en los sistemas sociales pero cuya existencia es
virtual. Estos recursos, propiedades estructuradas del sistema social, pero que existen
solamente en la capacidad de los actores, en su capacidad de actuar de otra manera, estan
dados en el contexto de la democracia radical que nos ocupa en la asamblea. Cf. Conen
(1995: 381-8).

42 Hansen (1993: 155).

43 AvrLen (2000: 50-9).

44 Al respecto seiiala Paper (1992: 51) que éste es el modo dominante en el siglo V: “In all
classical Greek genres, and in the thought world behind them, outer and inner worlds explain
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tanto causa eficiente del movimiento, de la accion politica en definitiva. Unidos los tres
epitetos, Pyknites, dgroikos orgén y akrdkholos, Sé estan enfatizando las posibilidades
de agencia del Démos dentro de la estructura, posibilidades que tienen en la Pnyx, en la
asamblea su centro de operaciones.* “

Pero, por supuesto, esta caracterizacion de Démos, a la manera de un Jano
- bifronte, trabaja sobre un a priori no formulado explicitamente en el texto, que consiste
ya, ab initio, en presentar a este personaje con los rétulos de ‘problema’ y
‘peligrosidad’, cohstrucci(’)n sobre la que se basan en general todas las ideologias de
exclusion. El retrato de Démos va construyendo una gramatica o retérica en contra de la
democracia radical por inferencia. Volcarse de lleno en contra del démos ateniense,
habria sido inconcebible en el contexto de una representacion teatral. La construccion
de los epitetos estd formulada de manera tal que no se perciban con nitidez los
predicados en contra de la democracia radical en los que se apoyan. Pero si puede
- afirmarse que, a partir de la presentacion de Démos como un problema y, de ahi,
peligroso, se marca una linea de lectura que contradice la idea de que se trata de una
mera parodia al demagogo Cle6n.*

El otro vértice de la relacion asimétrica es el demagogo, presentado en el texto

de la misma forma, a través del procedimiento del retrato y de la etopea.
b. 2 Retrato y etopea del demagogo Paflagonio:

Paflagonio es definido a partir del tipo de actos que ejecuta:

Ov10¢ KaTayvodg Tob YEPOVTOG TOVG TPOTONG,
6 Bopoona@laydv, YTOTESDY TOV deomOTV

and influence each other. But in the fifth century, the dominant influence is not the inner
world, as in our own Freud-framed era, but the outer”.

45 Respecto de la asamblea y la posibilidad de creacion de nuevas politicas en el seno de la
democracia ateniense, cf. GaLLeco (1996: 177-82). Respecto del epiteto agroxkos podria
objetarse que coincide con las representaciones propias de la oligarquia en la visién del
démos, conforme aparece, por ejemplo descripta en Platon, Repuablica, 560d-561a, donde la
agroikia, un vicio de la democracia, se opone a la metridtes considerada como virtud en la
oligarquia. cf. al respecto GiL (1995: 14-17). La obra intenta apelar a todo tipo de publico, asi
también en la agroikia en relacion al cardcter de démos puede constituir también una sefial
de alerta sobre el peligro que representa para quienes no adhieran por completo a la
democracia radical”

46 Cf. Para la cuestion de las gramaticas o retricas de la identidad peligrosa a priori, cf. el
estudio de Hart (1982) y Decrmo (1998: 36-40).
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fikaAld!, £0dmev’, éxordkev', EEnndta
KOGKUAUATIOW AKPOICL, TOWVTL AEy@mV:
«’Q Afjpe, hobou npdTov £kdikdoag piav,
£vBod, poéonoov, Evrpay', Exe Tpud@Porov.
Bovlel mapadd oot §6pmov;»

Este, el curtidor paflagonio, dandose cuenta de las costumbres del
viejo, cayendo a sus pies, al duefio de casa lo mimaba, lo acariciaba,
lo adulaba, lo engafiaba con recortes de cuero, diciéndole esto:
“;Pueblo, después de haber juzgado una sola vez, bafiate primero,
tomate, traga, embuch4, tené tu triébolo! ;Querés que te dé una
segunda cena?

Aristofanes, Caballeros, 46-52

La acumulacién de verbos sinénimos -mimar, acariciar, adular- coordinados por
asyndeton, subraya la prodigalidad en los servicios ofrecidos por el demagogo. El
cuero, simbolo de su actividad comercial, sirve para engaifiar al pueblo. En segundo
lugar, lo que le ofrece a Démos es la satisfaccion de sus necesidades: actuar como juez,
darse un bafio, tomar, tragar, embuchar el tridbolo. En tercer lugar, el alimento, la cena.
Hay una simbiosis de los simbolos publicos y los privados. Lo piblico, manifestado a
través del dikdzein, el actuar como juez, y la recepcion de una paga, el tridbolo, como
resultado de esta participacion, se funden con la esfera de lo privado, el bafio, €l
alimento. La participacion democratica, que se reduce a una sola vez -nétese el
acusativo adverbial piclv-, genera la posiblidad del cobro del triébolo, que se traduce
en bafio y comida, gustos, sobre todo el primero, atestiguados en otras fuentes como un
rasgo peculiar de la democracia ateniense.*’

Lo curioso, empero, es que Démos no pide nada y, por lo que sabemos hasta el
momento, apehas escucha. Pareceria que Paflagonio ofrece todos estos bienes a cambio
de haber sido ‘comprado’ por Démos para conducirlo, pero no existe ningin principio
de equivalencia entre la compra y todo lo que ofrece el demagogo esclavo. La oferta es

mucho mayor que una respuesta 'agradecida’ a un simple acto de compra.

{

47 El bafio representa un objeto de lujo y placer, cf. Ps. Xen. II10 y Crates fr.17 KA 1-5, del

cual puede gozar el démos. Cf. al respecto Ceccarerrt (1996: 146-8). En este detalle concreto

- puede advertirse también la aseveracién seglin la cual la democracia ateniense en muchos

" aspectos ofrecia a todos los ciudadanos las oportunidades que anteriormente sblo estaban

ofrecidas a los nobles y ricos; el extendido pero cerrado cuerpo de la ciudadania adoptd

muchos de los puntos de vista y actitudes de la élite social. Hasta cierto punto, la democracia

no sdlo democratiz6 la aristocracia sino que aristocratiz6 al démos. Cf. al respecto Oser
(1989: 290-1) y RaarLaus (1994: 126).
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Los actos de Paflagonio parecerian, en un principio, encuadrarse dentro de una
reciprocidad positiva generalizada -la propia de los lideres populares- cuya funcion es

demostrar poder y dinero, pero negar, a la vez, la existencia de tal relacion de poder.*®

De ahi también que una de las ofertas se formule como una estrategia de cortesia

negativa, punto al que volveremos mads adelante. En el tipo de intercambio reciproco
descripto el acento estd puesto también en la lucha de los politicos para ganarse
adeptos, donde cada uno debe intentar superar al otro a través de la oferta de dadivas,

puesto que, en realidad, no existe una superioridad real en ninguno.”

b. 3 Anécdota de la torta de Pilos

La segunda oferta de Paflagonio a Démos se articula a través de otro recurso, la

anécdota:

“BovAel topadd oot 36pmov;” Eit' avaprdcag

0 T v Tig HHudv okevdon 1 deondt
IMaghloyav xeydprotar todto. Kai wpony y' €pnod
pdlav pepaydrog v IMHA® Aakaovikiy,
TOVOLPYOTATH TS TOPASPOUAV VPAPTACOG
aOTOG ToPEOMKE TV DR’ EUOD pepaypévy.
Hudg &' dnehadver kovk £§ TOV deomodTnv

aldov Ogpameve, aGAAo. Pupoivy Exav

48 Respecto de la negacion de la relacién de poder en la reciprocidad, cf. Van Wees (1998: 47).
Para el potencial de explotacion enmascarado bajo las normas de reciprocidad, cf. SaHLNs
(1972: 134) “everywhere in the world the indigenous category for explotation is reciprocity”.
Gourpner (1960: 165-7) presenta una vision menos comprometida al mostrar las dos
tradiciones de analisis sociologico respecto de la reciprocidad, la comtiana y la marxista, de
acuerdo con las cuales es factible ponderar el factor de cohesion social, o el de explotacién:
The "Comteian" tradition approached reciprocity through its emphasis on ways in which the
reciprocity problem is the division of labor, viewed as a major source of social cohesion. The
"Marxian" tradition emphasized the opposite end of reciprocity namely, exploitation”.

49 Cf. ALLen (2000: 63) “In such acts of ilimited reciprocation, the size of the gift is not
considered by notions of equivalence. The model is that of the potlach where chiefs and
community leaders return gifts to outdo one another with acts of reciprocity that aspire to an
unstining or unlimited generosity”. El ejemplo provisto por Allen es Homero, fliada,119-23.
No es que pretendamos equipar la sociedad homérica con la Atenas clasica, donde hay un
fuerte cambio en lo que respecta a la cuestion de la reciprocidad, sobre todo a partir de
Pericles, con el cambio del modelo del evergetismo al modo de Cimén a un tipo de
intercambio reciproco redistributivo a partir del estado. Sobre este punto, cf. PLAcmo (1997:
13ss.) y para el caso de las relaciones internacionales entre Atenas y Esparta en el s.V cf.
Missiou (1998). Lo que si queremos ilustrar es el hincapié en la lucha entre politicos para
cooptar al pueblo, tal como después se argumenta en la anécdota de la torta de Pilos y
subrayar la idea de negacion de una relacién de poder en todas las formas de reciprocidad en
la vida politica, de acuerdo con Van WeEs (1998).
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deuvodvtog £6TRG AnocoPel Tovg priTopag.

;Querés que te dé una segunda cena? Entonces, después de agarrar lo
que alguno de nosotros prepar6 para el duefio, Paflagonio esta
satisfecho por esto. Y anteayer, teniendo yo amasada una torta laconia
en Pilos, pésimamente, corriendo, sacandomela, le ofreci6 €él mismo la
amasada por mi.Y a nosotros, nos echa y no deja que ningtn otro sirva
al duefio, sino con una correa, parado, mientras cena, le espanta a los
politicos.

Aristéfanes, Caballeros, 52-60

Lo ofrecido por Paflagonio es fruto del hurto y del trabajo ajeno. Este segmento
es una alusion a la campaifia de Pilos, en la que Demostenes, al parecer, habia ocupado
el promontorio homoénimo para atacar desde alli la isla de Esfacteria, pero Cledn, en
circunstancias poco claras, se le uni6 y se quedd con el fruto de la victoria.®® La torta
simboliza la campafia de Pilos, que Paflagonio ofrece como alimento a Démos. Los
versos mencionados presentan un trabajo sobre el significante de memakhdtos,
‘teniendo amasada’, que evoca el verbo mdkhomai ‘luchar’, pero cuyo participio
perfectivo es memakheménos. La implicatura de este juego verbal es la siguiente:
Deméstenes amasa o lucha, mientras Cledn se lleva los frutos de la victoria.”! Por otra
parte, se presenta en el nivel del ideologema la idea de que el imperialismo ateniense,
con la toma de ciudades partidarias de Esparta, constituye la fuente nutricia del Démos

ateniense. La oferta de una segunda cena (ddrpon) subraya por otra parte el exceso de

50 Tucidides, 4, 29-30; 4, 32.4. Hablamos de circunstancias poco claras, apoyandonos también

en otros testimonios amén del de Tucidides. Segin aparece testimoniado en Eupolis fr. 308 K -

y escolios a Plutarco, 322, Cle6n fue el primero en utilizar la formula khdirein para reportar
la victoria de Pilos en una supuesta carta enviada al pueblo y al Consejo. Las cartas,
contrariamente a lo que podria pensarse, merecian la desconfianza del pueblo ateniense. Al
respecto, cf. Lewis (1996: 143-53). Por lo que el hecho de que Cleon haya enviado una carta

para ser leida en piblico, puede muy bien haber generado en ciertos sectores la sospecha, por

la falta de costumbre en la utilizacion de este tipo de comunicacion y tal vez un exceso de
informacién, de que el triunfo no le correspondia a éste, sino a Demdstenes. Para un estudio
de la campaiia de Pilos como un despliegue de retérica demagogica (en el sentido peyorativo
del término) que involucra negativamente tanto a Cle6n cuanto a Nicias, cf. Yunis (1996:
101-9).

51 Al respecto sefiala Mac DowerL (1995: 105) “Kleon claimed and received credit for the
victory...We can safelly infer from this play, although it is not mentioned in other texts, that
he was rewarded with the two privileges mentioned in other texts, free meals at the
Prytaneion (280-1, 709, 766, 1404) and a front seat at the theatre (702, 1405)...But
Aristophanes repeatedly says or implies that it was Demosthenes who really deserved the
credit (54-7, 392, 742-5, 1200-1). How much of the credit was actually due to each, is hardly

possible for us to judge, but it is clear that Thucydides at least thought that Demosthenes, not

Kleon, made the plan who led to the victory (4.32.4).
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alimento de Démos a costa de las ciudades aliadas. Cledn, en calidad de rhétor, afianza
la idea de que el imperio implica dinero y esto es bueno para el ciudadano ateniense
(también para su calidad de vida).*

Por otra parte, en la metafora culinaria de amasar/luchar, se evidencia la actitud
de Aristofanes contraria a Cledn y posiblemente favorable a Demostenes. Sin embargo,
a la luz de la poca claridad en las fuentes supérstites en relacion con el grado de
participacion de uno y otro, Demostenes y Cledn, en la campafia de Pilos, vy,
particularmente, teniendo en cuenta la posibilidad de un pacto secreto entre ambos,*
podria interpretarse como una actitud denostatoria de ambos politicos. Se trétaria
entonces de la voz de Aristéfanes, como enunciador, que se desliza en esta metafora
culinaria, erigiéndola en un simbolo de la “cocina politica”, que tanto él, ;comedidgrafo
o rhétor? o, mejor dicho, comedidgrafo y rhétor, cuanto el publico, seguramente,
desconocian pero sospechaban.

Si la situacion es tal como la ilustramos, podriamos éstar ante una ironia mordaz
del poeta hacia los dos politicos.*

En cuanto al procedimiento general utilizado en el relato de la torta de Pilos, la
alusion, cabe destacar que, como estrategia argumentativa, constituye un arma de
agresion disimulada, pues difama al adversario, aparentando nd tocarlo. El autor no
asume, o finge no asumir, lo que el espectador o lector va a extraer del texto. Se trata de
un juego psicoldgico en el que el autor tiene el beneficio de la agresion sin correr
riesgos, por medio del cual vuelve al lector u oyente complice activo de lo que disimula
en el discurso (Angenot 1987: 279-81).

Ahora bien, ;qué implicancias tiene la eleccion de este recurso? Por un lado,
desde el punto de vista del enunciador E,, no asumir riesgos frente a los enunciatarios e,
o destinatarios del discurso, en relacion con una cuestion de orden publico respecto de

la cual, seguramente, no habia un consenso u opinién univoca. La estrategia de la

52 Cf. KaLLer-Marx (1994: 248) “Expenditure in the democracy in the form of public pay is
seen as power as well. The formulation ‘empire= money = good for the ordinary citizen
because of misthos reflects the social force of rhetoric. The linking of private prosperity with
the empire is at least as central to the shaping of public consensus as the linking of private
security -i.e. the power of the polis- with the money from the empire. The consensus is
specifically that empire is necessary for both public and private self-interest, and a normal
fact of life”.

53 Kacan (1974: 242-5); Connor (1984: 116); MiLLer (1998).

54 Para un desarrollo del procedimiento de la ironia en este pasaje y las marcas de enunciacion,
puede consultarse mi trabajo (2002).
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alusion recorta, entonces, en especial dos tipos de enunciatarios posibles: por un lado,
los paradestinatarios, a quienes el texto intenta sumar a ‘la causa’ y cuyo apoyo no se da
por sentado; por otro, €l contradestinatario, Cle6n, que, al tratarse la alusién de una
agresion velada, por falta de pruebas, no podra demandarlo nuevamente.’

En la expresiéon “;Querés que te dé una segunda cena?”, nétese que bajo la
forma de una pregunta solicita, Paflagonio ofrece mas alla de los deseos del propio
Démos y, en principio, demasiado. Al respecto, sefiala Tucidides 2, 65, que a diferencia
de Pericles, que gobernaba al pueblo, sus sucesores no, puesto que al no haber ninguno
que descollara, debian ofrecer mas al pueblo para ganarse sus favores.*

La oferta bajo la formulacion interrogativa -que rompe con la isotopia estilistica
de la acumulaci6n de los imperativos del verso anterior (51)- representa una estrategia
de cortesia del demagogo para mitigar la fuerza ilocucionaria de los imperativos.
Intentar, en primer lugar, evitar correr riesgos en su imagen positiva ante un eventual
rechazo de Démos y, en segundo lugar, en relacién con este ultimo, atenuar a través de
una estrategia de cortesia negativa un acto que podria resultar atentatorio a la imagen
negativa del oyente -lo que equivale a no invadir su espacio ni coartar la libertad de
accion.

Al respecto, Brown y Levinson, al estudiar la cortesia lingiiistica, definen la
cortesia negativa como una accién que tiende a compensar la imagen negativa del
destinatario, el deseo, entre otros aspectos, de que no se invada su territorio y se

dificulte su libertad de accion.”” En sintesis, Paflagonio intenta atenuar el poder que

55 Decimos que Cleén no podra demandarlo ‘nuevamente’ pues en la comedia del afio anterior
Aristofanes, Acarnienses, 378-80, 501-5, 514-8, 630-1 hace referencia a la acusacién de
Cledn ante el Consejo, generada en razon de la representacién de Babilonios (426 a.C.).

56 Cf. al respecto SiNcLaR (1999: 71-85).

57 Cf. Brown & Levinson (1978) estos autores trabajan las estrategias de cortesia sobre la
nocién de imagen, territorio y de rituales positivos y negativos, derivadas de la teoria de
Gorrman (1979). La imagen es algo que estd investido emocionalmente, que puede ser
perdido, mantenido o mejorado y a la que se le debe prestar atencion en la interaccién. En
general, la gente coopera ( y supone la cooperacién mutua) para mantener la imagen en la
interacci6n, basandose tal cooperacién en la mutua vulnerabilidad de la imagen. Esto es, la
imagen de cada uno depende de que se mantenga la imagen del otro. La imagen piblica de si
mismo que todo miembro desea tener consta de dos aspectos relacionados: una imagen
negativa, consistente en un reclamo bésico de territorio, derechos para la libertad de actuar y
para no verse impedido de actuar; una imagen positiva o personalidad que incluye el deseo
de que esta imagen de si mismo sea apreciada, aprobada y reclamada por los interactuantes.
Son actos atentatorios de la imagen negativa, por ejemplo, 6rdenes, pedidos, ofrecimientos
que crean una deuda; son atentatorios de la imagen positiva criticas, acusaciones, insultos,
contradicciones.' Las estrategias de cortesia atenGan tales actos atentatorios; la cortesia
positiva exalta la imagen del destinatario; la negativa, mitiga las invasiones a su territorio
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cree tener sobre el destinatario, ofreciéndole a este ultimo, una “via de escape”, en caso
. de que no quiera aceptar la oferta. La cortesia negativa desempeiia otra funcion al no
dejar al desnudo la presencia de una relacion de poder velada en estos gestos tendientes
a la reciprocidad.® |

Por ultimo, la imagen de “espantar a los politicos con una correa” genera un
efecto de sorpresa.”® En lugar de moscas o sirvientes, los esclavos Se identifican con los
politicos. Por otra parte, cabe destacar que Aristofanes se vale de la deformacion y
rejuvenecimiento de una imagen homérica:*® la madre que espanta una mosca de su
hijo. En lugar de la madre, la imagen ha tomado un cariz politico y es el demagogo
quien ahuyenta las moscas de Démos, representando éstas a los demas politicos.®’
Paflagonio hace de madre de Démos, lo cual invita a pensar que “lo tiene de hijo”.

Tras esta anécdota, al considerar como alternativa inviable la huida, se
vislumbra la posibilidad del suicidio, intercalando un ‘acontecimiento-pantaila’ o

historia mitica, vinculada con la muerte de Temistocles.
b. 4 Acontecimiento-pantalla: 1a muerte de Temistocles

Entre las alternativas de evitar la crueldad de Paflagonio, se lee:

{AH} A\ oxoney,

Onw¢ Gv amobavouey avdpucdtata.

{NI} Iég dfjra, g yévorr' av avdpucdrata;
Bé\niotov fiv aipa tadpelov meiv:

O OguiotokhEéong Yip BGvatog aipeT®TEPOC.

DemosTENES: Mird cémo podriamos morir con mas valentia.

Nicias: ;Como, entonces, como podria ser con mas valentia? Lo mejor
para nosotros es beber sangre de toro. Porque la muerte de
Temistocles es la mas preferible.

personal.

58 Cf.n.48.

59 En lugar de lo esperado para espantar moscas (myrsinen), el texto mantiene la relacion con
el cuero (byrsinen). '

60 Iliada, IV, 130-1: ¢ 8te pienp/ mardog £épym poiav, “Como cuando una madre aparta de su
hijo una mosca”.

61 Cf. Aristofanes, Avispas, 597. Para un estudio de las imagenes aristofanicas asociadas a las
moscas, cf. TaiLarpar (1965: 402). Respecto de la parodia homérica en Aristofanes, cf.
LameerTeriE (1998); Macia Araricio (1993)(2000); Bies (2005-2006); pace Screre (2010)
quien sostiene el escaso trabajo sobre la relacion Homero y Aristéfanes.(\
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Temistocles es 1a mas pfeferible.

Aristofanes, Caballeros, 80-4

Este pasaje rememora una leyenda sobre la muerte de Temistocles, que se habia
suicidado bebiendo sangre de toro para no tener que someter a Atenas al dominio
persa.®’ La evocacion de Temistocles funciona a la manera de lo que Angenot denomina.
un ‘acontecimiento pantalla’ o ‘historia-mitica’, en el que un hecho singular se
transforma en catalizador de una proposicién ideologica.”® La mencion del salvador de
la ciudad y el patriotismo que éste evocaba se asocia con la expresion reiterada de
valentia (andrikétata) que sintetiza una de las virtudes de la democracia y que se
opondra, mas adelante, a Paflagonio (810-21), expresada en la cualidad de benefactor
del pueblo, fundémentahnente a través de metéforas alimentarias.

El acontecimiento pantalla del Prologo engarza, desde el punto de vista
argumentativo, con la segunda mencioén de Temistocles en Caballeros, que refuerza las
cualidades benéficas del sema alimento-cocina, como también la analogia del buen lider
politico con la figura del cocinero, que prepara buenos platos para el pueblo. De esta

manera, en la segunda mencién, Paflagonio sostiene:

{TIA.} Obkovv dewvov tavti oe Aéyew dfjt' Eot' Epe kai Swwfariev
pOg Adnvaiovg kai tov dijpov, Temonkdta mAeiova xpnotd
i TV Afjpntpo. Ogpictorhéong ToALD mept TV wOAv 1idn;

(No es terrible esto: que vos me difamés frente a los atenienses y al
pueblo, a mi que tengo hechos, por Demeter, en mucho mas servicios
a la ciudad que Temistocles?

Aristofanes, Caballeros, 810-13

Paflagonio reproduce cierta linea también presente en la propaganda
democratica a través de la formula khresta... peri tén pdlin®* pero la respuesta del

‘Morcillero redefine los conceptos como cita polémica:

62 SoMMERSTEIN (1996: ad loc.).

63 Ancenor (1987: 347).

64 Cf. Brock (1991: 164) “There are hints of an attempt to explore one possible line of
criticism by defining the quality or application of excellence”. El ambito de aplicacién de la
excelencia se redefine en los términos de la cita polémica del Morcillero.
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Kai Tpdg TovToK dprotdon Tov [ewpard npocépatev,
Geel@v T 00dLv TdV dpyaimv iyBig xavovg mapédnkev:
ob 8' ABnvaiovg édnoog pkpomoditag dmogfival
dteyilov kai xpnopnddv, 6 OepoTorhel dvnipepilmy.
Kaxkeivog pév eevyet Ty yijv, ob &' Aypddeiov dropdtrel.

.Y vos te medis con Temistocles, que dejé a nuestra ciudad. llena,
después de haberla encontrado al borde y, ademés de esto, cuando
almorzaba, le amas6 el Pireo y, sin quitar nada de los antiguos peces,
le afiadi6 nuevos. Mientras que vos, levantando muros entre los
ciudadanos y cantando oriculos, conseguiste hacer a los atenienses
ciudadanos de un estado pequefio, vos, el que se mide con
Temistocles. Y aquél es desterrado y vos te limpids (los dedos) con
pan de Aquiles.

Aristéfanes, Caballeros, 813-21

La referencia a la construccion del Pireo, fundamental para la prosperidad de
Atenas -cf. Tucidides, I 93 3 a 7- expresada en términos nuevamente culinarios
- -prosémaxen “amas6”- posibilita la asociacion inmediata con la-anécdota de la torta de
Pilos y promueve la siguiente conclusion: Paflagonio nunca amasa nada para el pueblo,
nada de lo que le brinda es fruto de su trabajo. Comienza a perfilarse con mayor nitidez
la cuestién del cocinero como metéfora apta para el lider politico.”

La referencia a Temistocles sirve de pretexto para recordar los buenos viejos
tiempos de la Pentecotecia y la riqueza existente en Atenas en ese periodo. Esta aparece
descripta, por un lado, en términos de driston ‘almuerzo’ (considerado un lujo) y de
peces (simbolo también suntuario),® que Temistocles no toma para si, sino que deja los
antiguos y agrega otros nuevos, pero, por otro, también basicamente a través de la
oposicién prosmdssein/ diateikhizein -'amasar' o 'dividir por la creacion de muros'.
'Amasar’ mdsso, cuyo derivado principal es mdza,” apunta a la unién de los elementos
para formar un todo,*® mientras que diateikhizein expresa la idea de separar a través de

la construccién de muros.® Este tiltimo verbo evoca las argucias de Temistocles en lo

65 AnDERson (1989: 15) asocia la referencia a Temistocles con el hurto de 1a torta de Pilos.

66 Respecto de los peces y fundamentalmente del pescado en la alimentacion griega, cf. Garcia
SoLer 1997, de caracter mas general, pero mas apropiado para el pasaje en cuestion;
Davibson (1993) no creemos que se aplique al caso en este contexto y Girura (1995) aporta
consideraciones de interés sobre el papel de algunos peces en la comedia aristofanica.

67 CHanTRAME (1999: 5. v.).

68 Cf. TaLarpar (1965: 98) “Cette ‘galette’ (mdza) était une maniére de grosse crépe faite
d’une pite composée de farine d’orge, mélée d’huile ou d’eau (ou de vin)”. ,

69 LSJ (1989: s5.v.): ‘cut off and fortify by a wall/ divide as by a wall/ keep apart'.

72



la construccién de muros.” Este tltimo verbo evoca las argucias de Temistocles en lo
que hace a su capacidad de persuasion para que se terminaran de construir las murallas
para defenderse de los persas sin ayuda de los espartanos, asi como también la
interpretacion que éste hizo de un oraculo Délfico, segun el cual se proponia la defensa
a través de una muralla de madera, aludiendo, de esta manera, a las naves.

Este hecho representa un punto clave en el proceso democratizador de Atenas,
'ya que se rompe con la identidad del hoplita, el soldado de infanteria capaz de costearse
el armamento, y se conﬁenza a perfilar la identificacion del ciudadano como aquel que
es capaz de defender la ciudad, independientemente de la propiedad.”

Temistocles simboliza la unién nacional frente a la embestida extranjera (persa), -
pero también la union dentro de la ciudad -muros de madera y el oraculo délfico
aludido- se opone a los oraculos de menor prestigio de Paflagonio, mencionados
explicitamente (khresmodén) y, fundamentalmente, marca una diferencia antinémica en
lo que respecta a la cualidad esencial de un lider, como -aquel que debe unir los
diferentes elementos de la sociedad y no trazar divisiones entre los mismos.

El retrato de Paflagonio continda, luego de una pequeiia interrupcion dialégica
donde uno de los esclavos considera la posibilidad de huida (74). Pero se trata de una
falsa opciéﬁ, que contribuye a acentuar la hipérbole con la que' continda el retrato de
Paflagonio:”

{AH} AAL' ody 016V 1€ OV Taglaydv' ovdev Aobeiv:
gpopd yap avtog mavt'. "Exet yap w0 okélog

10 pgv év [MHAw, 10 &' Etepov &v ikkdnoiq.

Toobvde &' adtod Pripa dwPePfnrdrog

6 TPWKTOG 0TIV aOTOYXPN' €V XaoGtv,
T® (Elp' &v Altwloig, 6 vodg &' &v Khomddv.

DemosTENES: Pero no es posible que nada pase inadvertido a
Paflagonio. Pues él, en persona, vigila todo. Tiene una pierna en Pilos,
la otra en la asamblea. Y tal es su paso cuando separa las piernas, que
el culo, de hecho, esti en los Caones, las manos en Etolia y el
pensamiento en los Cldpidas.

Aristofanes, Caballeros, 74-9

69 LSJ (1989: 5.v.): ‘cut off and fortify by a wall/ divide as by a wall/ keep apart'.

70 Cf. PLAcioo (1997: 11-2).

71 Respecto de la hipérbole o exageracion sefiala Storey (1998) que es la técnica comica mas
frecuente.
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La discordéncia con el is6topo estilistico que se venia utilizando en el retrato de
Péﬂagonio, donde cabria hablar de un registro ‘neutro’ de discurso -0, al menos, no tan
vulgar- se rompe abruptamente con la groseria de esta hipérbole para intensificar las
figuras de la agresion hacia el demagogo -Angenot (1987: 252-3.

La extrema vigilancia de Paflagonio (ephora gar autos pdanta) evoca por un lado
la de Zeus o la del dios-sol en otros autores,”” pero subraya también su inmensurable
poder y -zpor qué no?- el temor a perderlo. La referencia a lugares especificos por
donde transita Cleon (Pilos, asamblea), se combina, en virtud de juegos de explotacion

de la disemia léxica, con lugares connotadores de otros rasgos en la etopea del
personaje: los Caones mantienen un juego etimolégico con khdos ‘apertura’ y YA,
'abrir', Etolia con ol1Té€w ‘pedir’, Clépidas con KAdW ‘ladrén’.”

Paflagonio vigilaba celosamente los oraculos. Demdstenes roba el oraculo que

predice el derrocamiento de Paflagonio-Cledn (127-146):

{AH} 'Evtat0' &veottv, adtog dg drdrlvtol.

{NI} Kai nég;

{AH} Onag; 6 xpnopog avrikpog Afyet

¢ TPATA PEV CTURNEOTMOANG YiyveTn,

0¢ Tp@dTog EEEL TiiC TOAEDG TA TPAypHOTA.

{NI} Ei¢ oVrooi mdAng. Ti 1o0vieibev; Aéye.

{AH} Meta todtov adig mpoPatonding Sevtepog.
{NI} Abdo t@de TdAa. Kai ti Tdvde ypt} mabsiv;

{AH} Kpazsiv, £ng Erepog aviip Bderlvpdtepog
a0T0D Yévorto: petd 8¢ tadt dmdAlvtar.

"Emyiyvetan yap Bopoonding o [Tagraydv,

apmo&, kexpaxrng, Kvkhopoépov paviv Exwmv.

{NI} Tov npoPatondiny fjv &p' dmorécOor xpedv
V70 Pupcondiov;

{AH N7 Al :
{NI} Oipor Ssng 160gv odv Gv En yévorro n(olng glg povog;
{AH} "Et' gonv €ic Omepud tévnv Exov.

{NI} Eix', avuipord, tig éotiv;

{AH} Eino;

(NI} Ny Ao

72 Dentro del corpus aristofanico, cf. Aristéfanes, Acarmenses, 435: “jOh Zeus, ti que ves a
través y bajo todo!”. -

73 SomMERSTEIN (1996: ad loc.). NaproLitano (2007) trata esta invencion de nombres como casos
de aprosdoketon, del efecto sorpresa frecuente entre los comedidgrafos de la Arkhaia.
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{AH} AMavromding £68' 6 todtov EEehdy.
{NI} AMavromding; "Q [Técedov, ThG TéYvVNG.
Dépe, wob 1OV &vSpa toitov éEevpricopev;
{AH} Zntdpev avtév. AL 681 TPOGEPYETAL
donep kot BedV €ig dyopav.

DemosTenEs: Estd aqui cémo muere éste.
Nicias: ;Y ¢c6mo?
Demostenes: {Cémo? El oraculo dice que directamente va a ser un
vendedor de estopas el que va a tener los asuntos de Ja ciudad.
Nicias: Uno es este vendedor. ;Qué es lo siguiente?
DemosTenes: Después de este, de nuevo un vendedor de ovejas en
segundo lugar.
Nicias: Dos son los vendedores. (Y qué debe padecer éste?
DemostenEs: Tener el poder hasta que otro hombre mas desagradable
que éste venga. Y después de esto, muere. Porque viene después un
vendedor de cueros, Paflagonio, rapaz gritén con una voz de
Cicloboro.
Nicias: Luego, era necesario que el vendedor de ovejas fuera
destruido por el vendedor de cueros. ’
DemosTeNES: (Si, por Zeus!
Nicias: jAy de mi, desgraciado! ¢De dénde, por cierto, podria surgir
un vendedor, uno solo?
DemosTenes: Todavia hay uno que tiene un arte extraordinario.
Nicias: Deci, te lo suplico, ;quién es?
Demostenes: ;Te lo digo?
Nicuas: {Si, por Zeus!
Demostenes: Un vendedor de morcillas es el que lo va a sacar.
Nicias: ;Un vendedor de morcillas? iOh Poseidén, qué arte! {Vamos!
¢Donde vamos a encontrar al hombre este? :
DemosTeNES: Lo buscamos. Pero éste se acerca al agora como enviado
por un dios. '

Aristéfanes, Caballeros, 127-46

En este segmento de texto el sema de la compra-venta alcanza la maxima
expresién: quienes han precedido a Paflagonio, ya eran comerciantes (pdlai) -un
vendedor de estopas, otro vendedor de ovejas- y quien lo sucedera es también un
vendedor, de morcillas (allantopéles). La acumulacién de vendedores en puestos
politicos refuerza el procedimiento de degradacién superlativa del liderazgo en la
democracia radical. Por otra parte, el mecanismo de reemplazo de los cargos politicos
aparece ridiculizado: “; Y qué debe padecer éste? Tener el poder hasta que otro hombre

mas desagradable (bdelurdtéros) que €ste venga” (133-5). La democracia, asi descripta,
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es una auténtica 'kakistocracia', como sustuvo en otros tiempos Garcia Venturini.”

" Desde la perspectiva de la gratuidad, el intcrés en el sefialamiento del comercio
como actividad de origen en estos demagogos 10 es menor. Vender no es lo mismo que
regalar: no sélo podemos adscribir estas acciones a campos semanticos diferentes -la
compraventa, la reciprocidad del don y contradén y, en el mejor de los casos, la
gratuidad del primer don- sino también anclarlos en referentes histéricos de la
dirigencia politica ateniense distintos. De estos ultimos se ha ocupado ya la critica,
adscribiendo, por ejemplo, a los comedidgrafos de la Arkhaia -y no unicamente a
Arist6fanes- el papel de intelectuales procimonianos.”

No nos interesa saber si estaban a favor o en contra de Cimén -aunque lo mas
probable es que no sea tan errado concebir cierto procimonianismo. Por €l contrario, si
reviste importancia la identificacién de Cimén como otro tipo de modelo de politico
previo asociado con una politica de distribucidén de bienes -de sus propios bienes- y de
banquetes gratis al pueblo. En definitiva, con la vinculacién con una politica de la
generosidad y munificencia de los grandes lideres, de los Big Men, segin la
terminologia de Sahlins, asociada con una reciprocidad generalizada ilimitada.

Por otra parte, se trata de una munificencia hecha a costa de lo propio. En este
aspecto, nos atrevemos a trazar una linea que emparienta a Cimén -ausente en el texto,
pero, seguramente, presente como modelo politico anterior no tan distante- y al
Morcillero. El vinculo se advierte en el regalo al pueblo de lo propio, hecho cuya
manifestacion textual se encuentra en el episodio de la canasta (1205-1228), al cual
volveremos mas adelante, en el que el Morcillero aporta todo lo que tiene. Paflagonio,
por el contrario, como todos estos vendedores, se encuentra en otro campo semantico y
de accién -la compraventa- y su manifestaciéon en el nivel textual se advierte en que,
cuando pretende regalar, no es lo propio, sino lo ajeno y, generalmente, fruto del robo
(por ejemplo, la torta de Pilos).

Ahora bien, la narracién del oraculo efectuada por Demdstenes, desde un punto
de vista griceano es redundante: la pregunta de Nicias apuntaba inicamente a qué decia
¢ste sobre la muerte de Paflagonio. ;A qué se debe este exceso de informaci6n, con un
oraculo que nos enfrenta también al pasado, a los comerciantes anteriores a Paflagonio?

La violacién a la maxima de cantidad’® -creemos- obedece al propdsito de

74 Garcia Venturmi (1975).
75 Cf., por ejemplo, de Ste. Croix (1972)
76 Grice (1968) Entendemos que la categoria de cantidad, que obedece a la maxima “No haga
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marcar que la historia de la democracia radical es una historia de decadencia
progresiva, decadencia, que implica la destruccion del antecesor y su sustitucion por
otro ain peor.

La apelacion al testimonio del oraculo, que funciona a la manera de un experto
calificado para describir la situacion politica del oikos/ pdlis ateniense, reclama la
adhesion de un auditorio universal.” Se trata de apelar al prodestinatario, es decir, a los
partisanos, al paradestinatario y al contradestinatario mismo, a todo destinatario
posible, puesto que la decadencia de la dirigencia politica atafie a todos por igual.

La sucesion de los vendedores subraya también la idea de decadencia progresiva
a través del tipo de producto vendido por cada comerciante: de los insumos para uso
general (estopa), a las ovejas (lana, carne, grasa), luego al cuero (de usos diversos, pero
en especial para el calzado) algo visible que enmascara lo privado, se llega a las
morcillas (son tripas, hechas a partir de visceras producidas para satisfaccion
plenamente del estémago, un 6rgano invisible y privado).”

Notese, por otra parte, que el acento esta puesto en la condicion de vendedores
(pélai) de estos demagogos y no en la de artesanos, pues estos ultimos, trabajadores, no
eran en si objeto de desprecio para Aristofanes.”

La aparicion del Morcillero en escena da pie para un crescendo en la definicion

su contribucién mas informativa de lo que se requiera” pueda ser objetada, situacion, de
todas formas, ya prevista por Grice, para la que habia creado otra maxima en la categoria de
relacioén, la de relevancia: “Sea relevante”. En este sentido, ya consideremos que sea la
méxima de cantidad, ya la de relevancia, es evidente que Demdstenes esta infringiendo el
principio cooperativo.

77 Ancenot (1987: 289).

78 Cf. Tuiercy (1993: 518-19) para una interpretacion diferente de esta degradacién en funcién
de las imagenes olfativas: bdelurds traduce lo nauseabundo, de la estopa que no tiene un olor
demasiado desagradable, al olor a establo del vendedor de ovejas, al curtidor, que trabaja con
el cuero de animales muertos. ,

79 Cf. Aristéfanes, Paz, 296-8, i.e., la invocacion a todos aquellos a quienes se pide ayuden a
liberar la estatua de la Paz, donde se excluye al pueblo mas bajo (pénetes o misthotoi) y se
solicita el auxilio de los representantes de oficios, aparentemente, de los sectores ‘medios’ (al
menos, desde el punto de vista econémico), ya que se apunta a los campesinos, mercaderes
(émporoi, i.e. aquellos que se dedican al comercio a gran escala, basicamente, exterior, y
diferente del kdpelos, o pequefio comerciante), carpinteros, artesanos, metecos y extranjeros.
De acuerdo con Mosst (1979: 118) no es neta la diferencia entre el émporos o importador y
el kdpelos o minorista, en tanto que Eurenserc (1962: 113-20; 136-46), si establece tal
diferencia, al igual que DoucLas OLson (1998: ad loc.) De todas formas, para el caso de
Caballeros, el acento esta puesto en la calidad génerica de comerciante, sin distincién del
alcance de las ventas. Para un comentario sobre la valorizacion del trabajo artesanal durante
la democracia periclea y la inmediatamente posterior, cf. Mosst (1979: 161-3). Respecto de
la valorizacién del trabajo no comercial en Aristéfanes puede consultarse también mi trabajo,
CoscoLLa (2003a).
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argumentativa del significado del liderazgo politico (157-194):

(AH} Q poxdapt, @ mhovote,
& viv pév 00deic, adprov &' tméppeyac,
@ TV ABNVEV TayE TV ddMmpOVaV.
{AA.} Tiy, @y6', 00 mhdvew £§g tag kokiog
TOAEV T€ TOUG GANGVTOG, GAAY KOTaYEARS;
{AH} "Q pdpe, noiag kokiag; Acvopi PALre.
Tag otiyoag 0plc tag Tdvde TMV Aadv;
{AA.} Opd.
{AH} Tovtov andvieov avtog dpyélag Eost,
kol Tfig dyopdg kai tdv Ayévev xai Tig ToKvog:
Bovilv TaTHOES Kol OTPATNYOUS KAAGTACEL,
dnoeig, PUAIEELS, év TPLTAVEL® AUIKACEL.
{AA.} Ey®;
{AH} Zb pévrtor kobdénw ye mave' opdc.
AAN €roavafnor kémi TovAEdV TodL
Kol KGTOE TAG VIO0VG ATACUG £V KUKA®.
{AA.} KaBop®d.
{AH} Ti dai; taumdpro. kai Tag OAkddag;
{AA.} "Eyovye.
{AH} ITdg odv o0 peybimg eddaipoveis;
"Eni vov 1V 0008aipov mapaPaid’ eic Kapiav
oV dekidv, 1oV &' Etepov eig Kapyndova.
{AA.} Edbdarpoviion J', €l diaoctpagricopat;
{AH} Obx, 6AAd 310 60D TabTa TAVTIA TEPVATAL
viyveL yap, g O xpnopdg o0Tool ALy,
avnp péyiotog. -

{AA.} Einé por, xai nédg £yd
GAAOVTOTOANG DV GVTP YEVIICONAL;
{AH} AV adtd yGp To1 ToDTO Kai Yiyver péyag,
oty Tovnpdg KEE dryopd £l kol Opacic.
{AA.} Odk 4&1d 'y 'novtov ioyxdewv péya.
{AH} Ofpot, i ot £60' 6T caVTOV 0V PTG A0V,
Zvveldévar Ti pot Sokelg covTd KoAdV.
Mév k KaA@V €1 kayafdv;
{AA.} Ma. tovg Bgovc,

&l un 'k Tovnpdv ¥'.

{AH} Q paxapte tiig Tomg,

Demostenes: jOh bienaventurado, oh rico, oh ahora nadie, pero
mafiana muy grande! ;Oh comandante de la feliz Atenas!

MorciLLErO: jPor qué, amigo, no me dejas lavar mis tripas y vender
mis morcillas, sino que te burlds?

Demostenes: jTonto! jQué tripas? Mira aqui. ;Ves las filas de estos
pueblos?
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MorciLLErO: Las veo.

DeMOSTENES: Vas a ser vos mismo jefe de todos estos, y del agora y de
los puertos y de la Pnyx. Vas a pisotear al Consejo y abatir, atar,
vigilar a los estrategos, en el Pritaneo te vas a emputecer.

MOoRrcILLERO: , YO?

DemosTeNES: Vos, por supuesto. Y, todavia, no ves sin embargo todo.
Subite también sobre esta mesa y mira hacia abajo las islas todas en
circulo.

MorciLLerO: Las estoy viendo.

Demostenes: ;Qué ademds? ;Los comercios y los barcos de carga?
MorciLLERO: Si.

Demostenes: En efecto jcomo no vas a ser grandemente feliz? Todavia
entonces echa tu ojo, el derecho, a Caria, el otro a Cartago.
MorciLLERO: Y voy a ser feliz si me quedo bizco?

DemosTeENEs: No, sino que a través de vos todo esto se vende. Porque
sos, como dice este oraculo, un hombre muy importante.

MorciLLERO: Decime vos §como yo, que soy un morcillero, voy a
llegar a ser un hombre muy importante?

DemoOsTENEs: Por esto mismo, también, vas a llegar a ser grande,
porque sos pillo, del agora y un sinvergilienza.

MorciLLErO: No me considero digno de un gran poder.

DemosTenes: jAy de mi! jPor qué, acaso, es que decis que no sos
digno? Me parece que tenés conciencia de algin bien.- jAcaso
descendés de buenos y distinguidos?

MorciLLERO: jNo, por los dioses, sino de pillos!

DemosTenes: jOh, bienaventurado por tu suerte! jCudnto bien tenés
experimentado para la politica! _

MorciLLERO: Amigo, no sé musica, excepto las letras y éstas, sin
embargo, mal, de mala manera.

DemosTeNEs: Esto solamente te hizo mal, que atin mal y de mala
manera las sepas. Porque el conducir al pueblo no es para un hombre
versado en las humanidades, ni noble en sus costumbres, sino para un
ignorante y despreciable. Pero no dejés de lado lo que los dioses te
dan en las predicciones.

Aristéfanes, Caballeros, 157-94

En primer lugar, la invocacion hiperbolica al Morcillero enfatiza las

posibilidades que brinda la politica: una movilidad social ascendente, subrayada por las

construcciones antitéticas. A la pareja de oposicion temporal ahora/ mafiana, se la

acompaiia con dos estadios absolutamente disimiles en la escala social: al ‘ahora nadie’,

se esperaria ‘mafiana alguien’, pero el procedimiento de maximizacién de los beneficios

otorgados por la politica se expresa en términos de la hipérbolc ‘mafiana muy grande’.

La hipérbole continta mediante la hipotipbsis, que en este caso incluye a los
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“espectadores, el Démos ateniense en definitiva, mencionado a modo de sinécdoque,® -
como la ‘fila de pueblos’. Esta inclusion de los enunciatarios en la sinécdoque
reivindica, en cierto modo, el régimen democratico en la medida en que cualquiera, un
don nadie (oudeis) con el que cualquier espectador pueda sentirse identificado y
‘representado, pueda llegar a ser alguien. En esté sentido, desde un analisis critico de la
~ sociologia de las ‘aspiraéiones’ que construye la democracia radical en este periodo,
convendria revisar no sélo lo que la gente quiere ser, sino también en relacion con qué
précticas institucionales o comunes articula tanto sus conflictos como su historia.®'

La posicion de lider popular denota la posesién de un poder absoluto -aunque
por un breve periodo de tiempo-, en cuya implicatura presuposicional puede leerse a

qué ha quedado reducida la soberania de Démos:

{AH} Q pdpe, noiag kokiog; Acvpi PAéne.
Tag otiyag opdc tag TdOVOE TOV Aadv;

{AA.} Opd.

{AH} Totrev arnaviov adtog dpxérag Eost,
kol Tfig dyopdg xai Tdv Mpévav xai Tig Tukvog:
BouvAtv matioEl; Kal GTPATITYOVG KAAGTACEL,
dnoeg, puAdEeig, év mputaveim Aakaoeis.

Demostenes: Tonto, ;qué tripas? Mird aqui. ;Ves las filas de estos
pueblos?

MorciLLErO: Las veo.

DemosTENES: Vas a ser vos mismo jefe de todos estos, y del 4gora y de
los puertos y de la Pnyx. Vas a pisotear al Consejo y abatir, atar,
vigilar a los estrategos, en el Pritaneo te vas a emputecer.

Aristofanes, Caballeros, 160-7

Las instituciones de la vida pablica ateniense, enfatizadas a través del
polysindeton, el agora, los puertos, la Pnyx (asamblea), el Consejo, el Pritineo quedan
absolutamente absorbidas por el lider popular de turno. El Pritineo, lugar donde se
honraba a los persbnajes célebres de la vida publica ateniense, queda transformado en el
lugar de la prostitucion. Pero Atenas no es todo para un lider. Al modo de una

teikhoskopia homérica ridiculizada -puesto que se trata de una eleoskopia, la

80 Para estas inclusiones del espectador, cf. GoLpHiL (1991:185-6) y Dosrov (1995: 87-8).
81 Hesbice (1990); DeLrmvo (1998). '
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observacién desde la mesa de carnicero (eledn), en lugar de la muralla, feikhos- se
muestra el dominio de un demagogo sobre la arkhé, el imperio: “Subite también sobre
esta mesa y mird para abajo las islas todas en circulo...los comercios y los barcos de
carga...por medio de vos todo esto es vendido”, 168-76. El dominio del demagogo
queda planteado tanto en términos de una concentracién absoluta del poder sobre las
demas magistraturas e instituciones atenienses cuanto de poderio econdmico excesivo,
en Atenas y en el imperio. El sema de la compra-venta alcanza aqui su méxima
expresion.

La imagen del futuro demagogo, el Morcillero, mirando desde arriba
_literalmente, ‘hacia abajo’ (kathordo)- de su mesa de trabajo el dominio que tendra
-sobre la arkhé, se asocia en el eje paradigmatico con la de Paflagonio en Caballeros,
312-13, a quien se le reprocha'que gritando, desde arriba, de las rocas (de la Pnyx),
observa los tributos como si fueran atunes. La asociacién de Paflagonio-Cle6n con un
pescador de atunes representa para el mundo griego una masacre sangrienta.®” Esto
sugiere la crueldad del demagogo sobre las ciudades aliadas, a las que ‘desangra’ como
los atunes con los tributos.

~ Por otra parte, la vinculacion asociativa del Morcillero en calidad de futuro
demagogo y Paflagonio es reforzada a través de una metéfora de orientacion (arriba),
que si bien traduce una actitud favorable al observador y, en el caso de Paflagonio, tiene
un referente real elevado -las rocas de la colina de la Pnyx donde funcionaba la
asamblea sugiere, asimismo, la idea de un status social elevado y de control sobre
aquello que esta abajo (el pueblo y la arkhé).®

Ahora bien, dado que las metaforas de orientacién varian de una cultura a otra,
;qué implicatura se desprende del hecho de que los demagogos estén ‘arriba’ en un

contexto como la Pnyx y el agora? Sabemos que los oradores contaban con un espacio

82 Tawarpar (1965: 422) “Pour les Grecs la péche au thon évoquait une massacre sanglant:
Homero, Odisea,10, 124, Esquilo, Persas, 424 ss. (imitado por Arist6fanes, Avispas, 1088);
Herddoto, 1, 62.

83 Cf. Lakorr & Jounson (1998: 50-58) Estos autores consideran que hay otro tipo de concepto
metaf6rico que no estructura un concepto en términos de otro, sino que organiza un sistema
global de conceptos en relacion con otro. Llaman a este tltimo grupo ‘metaforas
orientacionales’, ya que la mayoria tiene que ver con la orientacién espacial arriba-abajo,
dentro-fuera, delante-detras, central-periférico, etc. Estas orientaciones espaciales surgen del
hecho de que tenemos cuerpos de un tipo determinado y que funcionan en nuestro medio
fisico. Asi, feliz es arriba, triste es abajo: ‘Estoy bajoneado’, diriamos en rioplatense actual.
Pero “aunque las oposiciones polares arriba-abajo, dentro-fuera, etc., son de naturaleza
fisica, las metéforas orientacionales pueden variar de una cultura a otra.
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particular para hablar en la asamblea, una tribuna (béma),* pero este término que en
sentido lato significa ‘paso’ y en sentido estricto ‘tribuna de la Pnyx’, no autoriza a
pensar en un espacio elevado.®

Por otra parte, sabido es que el espacio privilegiado por la democracia ateniense
es el méson, el centro, que implica, segiin Vernant, “el espacio de la igualdad, de lo no
dominado, arrancar el privilegio de la supremacia a todo individuo particular para qlie
nadie domine a nadie”.®® En consonancia con lo expuesto, sugerimos que la idea,
entonces, de ‘subir’, de ‘estar arriba’, es explotada por el comedidgrafo para connotar
negativamente a los lideres que se juzgan superiores al pueblo, sin serlo.

Si bien mirar ‘desde arriba’ o ‘hacia abajo’, parecen equivalentes, la eleccion de
una u otra perspectiva no lo es y trae aparejadas connotaciones de caracter diferente. En
Paflagonio, el énfasis esta puesto en dno ‘arriba’, en tanto que en el Morcillero en kdfo
‘abajo’. Esta eleccién no es casual: la metéfora de orientacién del Morcillero se vincula:
con una virtud, la humildad,” y es eSto, en definitiva, lo que cree advertir Demoéstenes
en su exclamacion: “Me parece que tenés conciencia de algun bien” (184) Aqui se cuela
nuevamente la voz del autor, el enunciador E;, que toma como blanco al Morcillero y, a
la vez, guifia un ojo al publico, basicamente a los prodestinatarios, para que quede claro -
que el liderazgo politico no es para cualquiera. |

Si el poder se concentra de manera absoluta en un lider, el demagogo, la
implicatura que se desprende permitiria inferir, para nosotros, modemos, que Démos se

queda sin poder. Por eso, es descripto, explotando la tradicién iconografica pero

84 Hansen (1993: 158).

85 CHANTRAINE (1999: s. v.). Para un intento de reconstruccion de las condiciones materiales de .
la Pnyx y del béma c. 424 a.C., cf. LyLE JounsTONE (1996).
86 VErNANT (1962: 80-1 y 1973: 198 ss.); Brock (1991: 167-8).

87 Si bien las met4foras orientacionales varian de una cultura a otra y se nos podria objetar la
aplicaciéon de marcos conceptuales y axiologicos de “abajo” con la humildad (de humilis
como quien esta cerca del humus, ‘tierra’ (Ernour-MEmLLET (1985: 5.v.) y del cual se deriva
nuestra palabra en espafiol (Corommas: 1987: s.v.), no es menos cierto también que en las -
etimologias griegas hay, de hecho, una asociacién de lo bajo en la base lexemitica de _
ptokhés ‘mendigo’, por ejemplo, como aquel que se inclina para pednr inclinacion,
orientada espacialmente hacia abajo. Cf. CHANTRAINE (1999: s.v.).
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atribuyéndole un valor inverso,*® como un personaje senil.¥ Pero nada autoriza a pensar
en la eliminacion de la categoria de lider popular, para evitar este mal.

El liderazgo politico de los demagogos se juzga necesario y €n ningin momento
es puesto en tela de juicio.”® Lo que molesta en esta presentacion de los demagogos es
el excesivo poder y alcance de este liderazgo, presentado en el texto a través detd
acumulacion de instituciones, magistraturas sobre las que tiene un imperium absoluto.
De todas formas, entre todo aquello que comprende su poder, afloran con caracter
predominante los elementos que guardan relacién con el sema de la compra-venta: el
mercado (4gora), los puertos, islas, Caria y Cartago —hipérbole de la extension de la
talasocracia ateniense, de este a oeste— los comercios y los barcos de carga. La
enumeracion se cierra con un interesante colofon: “Por medio de vos todo esto es
vendido”.

En esta lista, que acentia el aspecto comercial del imperio, se advierte por una
parte un guifio de ojo al espectador para que la asocie al fopos de la glorificacion de la

grandeza de la arkhé, tal como aparece en otros autores y en otros pasajes del corpus

88 La alegoria del démos ateniense como un hombre viejo no es privativa de Aristéfanes sefiala
CarrLEDGE (1999: 47-8): la misma representacion, aunque visual y no verbal, fue empleada
en el relieve al frente de una inscripcion de una ley contra la tirania del 337/6 a.C. La
eleccion de un anciano al frente de la ciudadania y de la Atenas democrética era una manera
de celebrar la virtud de la sabiduria politica, experiencia y adhesion a los valores
tradicionales, producto de la edad. Sin embargo, apunta Cartledge, algunos viejos, lejos de
ser hombres de estado ancianos y sabios, eran notoriamente seniles e irracionalmente
obstinados, y proverbialmente, “there’s no fool like and old fool”. El Démos de Aristéfanes
presenta ambos estereotipos populares. cf. también Brock (1991:161; 164-5), quien alega:
“Imagery favourable to the démos is hard to find”, pero también atribuye al surgimiento de la
democracia el desarrollo de la personificacion de la ciudad y del démos: “The rise of
democracy was accompanied by the development and personification of the city and the
démos. In Solon’s poems there are already signs of the démos acting as a unit (6.1; 9.4), as
the city does in Simonides (fr. 15 W), and by the time of Aeschylus’ Supplices the
achievment is complete, with both the city and demos seen as fully characterized and
virtually interchangeable entities. Such personification is frecuent thereafter in the “political
plays” of Sophocles and Euripides and its firm establishment is also illustrated by the comic
presentation of Demos on stage by Aristophanes (Knights), Eupolis (fr. 346 KA) and Plato
Comicus (fr. 201 K.-A.), and by a reference to the portrait of Demos painted by Parrhasius
(Plinio, NH 35.69)”.

89 De ahi también que sea necesario rejuvenecer a Démos hacia el final de la obra.

90 Cf. la tesis de los demagogos estructurales de Fviey (1988: 69): “The demagogues were a
structural element in the Athenian political system. By this I mean, first, that the system
could not function at all without them; secondly, that the term is equally applicable to all
leaders, regardless of class or point of view; thirdly, that within rather broad limits they are
to be judged individually not by their manners or their methods, but by their performance”.
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aristofanico.”’ Pero de la comparacion con las listas de glorificacién del imperio
ateniense propias del periodo, se advierte en ésta un sesgo: solo se presenta el aspecto
comercial y no aquello que directamente representa el bienestar de Démos. Ello
-creemos- se debe, por un lado, a la situacién comunicativa, ya que se esta dirigiendo al
futuro demagogo, el Morcillero, que ya vislumbra como alguien distinto de la masa del
pueblo, pero también para mantener la ilacién argumentativa, con los puntos que tratard
subsiguientemente: el bajo origen y la falta de educacion de la clase dirigente.
Unos versos mds adelante, tras la parafrasis del contenido del oréaculo, el
Morcillero insiste nuevamente con la pregunta: |
- {AA} ... Bavpdlo 8 Omwg
1oV Sfjuov olég T émrponevew iy &Y.
{Ol. A"} ®avidtaTov Epyov: Tab0' dnep MO TOEL
Tapatre Kai x0pdev' 6pod ta tpdypota
aravta, koi Tov dfjpov Gel Tpoomood
YoyAvkaivev prpotiog Hoyeipikoic.
Ta &' dGAla ool TpdoeoTL dnpaywykd,

- PV papd, YEyovag kakdg, dyopoiog i’
Exerc dmavta Tpog ToMTeiay d St

MorciLLErRO: Me sorprende cémo yo voy a ser capaz de gobernar al
pueblo.

DemosTENES: jSencillisimo trabajo! Hacé esto que precisamente hacés:
revolvé y enmorcilld la cosa publica, toda, y al pueblo ganételo
siempre, endulzandolo con palabritas de cocina. Y est4 junto a vos lo
otro demagdgico: una voz horrible, bajo nacimiento, sos del agora.
Tenés todo lo que es necesario para la politica.

Aristéfanes, Caballeros, 211-19

En esta definicion sobre los nuevos politicos se subraya el origen bajo, que se
vincula con la ignorancia desarrollada unos versos mas adelante, muy a la manera
platénica en lo que respecta a la asociacién del mal con la ausencia .de sabiduria. Ahora
la presentacién del demagogo entrante se define en términos culinarios: khordeiio
‘enmorcillar’, apunta a la actividad especifica del Morcillero, pero fardtto, ‘revolver’,
puede ser considerado tanto un término culinario, cuanto uno alusivo a la actividad de
los demagogos, asi como kinéo y phldo.”

Por otra parte, el Morcillero utiliza un verbo sugestivo para la actividad de

91 Aristofanes, Avispas, 656 ss.; Hermipo fr. 63 KA y para un trabajo sobre este altimo, cf.
GrLura (2000: 79-83).
92 TanLarDAT (1965: 348).
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‘gobernar’, epitropetiein, que guarda rélacién con frépho, ‘nutrir’, y con la nodriza,
trophos, que posee en general una connotacion peyorativa.” Pero también en este verbo
y en sus derivados se advierte, tal como sostiene Demont, un juego polisémico en sus
usos: ‘constituir’, ‘hacer tomar’, ‘volver s6lido’, ‘formar’, antes que ‘nutrir’, ‘educar’.*
Esta idea de formacion que esta en el sentido concreto del verbo, que hace referencia en
textos de caracter técnico a la coagulacion de los elementos, a partir de la cual se forma
algo diferente, es la que subyace como valor en el verbo que da origen al denominativo
‘gobernar’ (epitropéuein). Las otras metéforas del demagogo que apuntan a la actividad
culinaria comienzan también a cobrar sentido a la lﬁz de estas acepciones diferentes de
frépho y sus términos cognados. Pues, si para que se forme el coagulo y surja algo
diferente, es necesario revolver, mover (tardttein, kinein), la actividad del demagogo es
esencial y la metafora culinaria es la més apta para describir su actividad y el papel
esencial que éste representa en la sociedad.

Esta idea, al parecer, es la que aparece también descripta por Heraclito en el
fragmento 125 DK: xai 6 xvkedv Sictatan pf kivodpevog “El que agita también se
desintegra, si no es movido”.” Aqui se puede advertir cierta interdependencia entre el
papel del demagogo y el démos: tanto si uno u otro permanecen inmoviles, se
desintegra la sociedad en su conjunto. De ahi que para que se logre la cohesion social
necesaria para el funcionamiento de la pdlis, la idea de movimiento sea fundamental; en
esto, también se advierte el papel crucial de los demagogos y del démos mismo que

actia, ‘mueve’ y promueve nuevas politicas a través de la asamblea.

L. IL. 1. 3 El episodio de la canasta o

Uno de los episodios més significativos en esta comedia desde el punto de vista

de los intercambios es el de la canasta que lleva cada uno de los dos aspirantes a

93 Connor (1971). .

94 DemonT (1978) '

95 Fr. 125 D.-K.: Al respecto cf. Loraux (1997: 106-20): “Héraclite n’est pas un agitateur mais
un penseur du mouvement. A y regarder de prés, que dit le fragment 125, si on prend le partie
de traduire en langue politique les formes verbales diistatai et kinoiimenos?:. Méme le kitkeon se
décompose si on ne ’agite pas”; traduction: il y a didstasis s’il n’y a pas kinesis (et ’on ajoutera
donc stdsis). En d’autres termes, s’il n’y a pas agitation, il y a division. Ou encore: sans conflit,
c’est la division...Ce qui paradoxalement unit (ou, plus exactement, mélange), ce pourrait bien
étre une certaine conflictualité.”
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ganarse los favores de Pueblo. No es el 1’1nico',:pero simbdlicamente respresenta con
mayor claridad un aspecto de las relaciones de reciprocidad: la generosidad o la
ausencia de ésta.

El episodio precedente presenta el robo del Morcillero a Paflagonio de unas
tajadas de liebre, con lo que la cualidad de ladrén -el caso més extremo y antisocial de
la reciprocidad negativa segin Sahlins- né es privativa de ninguno de los dos
candidatos a demagogo. No resulta importante la apropiacién de lo ajeno -de hecho,
tanto el Morcillero cuanto el demagogo lo han hecho. Hasta casi pareceria un guifio del
comedi6grafo al publico, como aquello que es practicamente inevitable en los politicos
de esos tiempos.*® |

En el episodio del canasto se lee:

AH.} 'Am0" od yap dAha tod mopadévrog 1 yapig. 1205
{T1IA.} Oipor xakodaipwv, drepavardevbfoopar.

{AA.} Ti 00 doxpiveig, Afjp', omoétePdG ot VGV

avnp dpeivov mepi o€ kai v Yaotépa;

{AH.} T® &fjt’ Gv dpdg xpnodpevog Tekunpie

3o6Eau kpivety 10ig Osataio 6opaC; 1210
{AA.} Eyo @pioo oo Thyv éuv xiomy iov

EoMoPe orwmni] koi Baoavicov Gtt' Ev,

kai v Hoelayovog: KGpEAel KpIvelg KaAMG.

{AH.} ®¢ép' Bw, ti obv Eveonw;

{AA.} Ovy Opdg xeviiv, 1215
@ Tanrmidov; Anavia yap ool TapePdpov. '
{AH.} Adtm pev 1j xiom 1a Tod dfjpov @povel.

{AA.} Badié vov xai debpo mpog v IlagAaydvog.
Oplig <168'> '
{AH.} Ofpot, 16V dyaddv dowv Thia. -
‘Ocov 10 gpfipa 10D mhakodvrog dnébeto 1220
gpoi &' EdKEV GTOTEUGDV TUVVOVTOVI.

{AA.} Towdro pévrot kai npdtepdv o' Npyéletor

ool piv mpocedidov pkpdv v Ehdpfavev,

ad10¢ 8' Eavtd mopetifel 1o peilova.

{AH.} "Q mopé, KMémtov 1 pe odT Enndtag; 1225
"Eyo 86 <tv dotepavita kndopnodpuav>.

{IIA.} Eya &' &dlertov €n' Gy ye tff méALL.

{AH.} Katdfov taxfng 1ov otépavov, iv' £yd toutoi
avTOV TEPOA. '

. Demos: Anda. Porque mi agradecimiento es del que las ha servido.
ParLAGONIO: jAy, desgraciado de mi! Me va a pasar en desvergiienza.
Morciiero: jPor qué no decidis, Pueblo, cuil de nosotros dos es

96 Cf. al respecto, por ejemplo, TayLor (2001).
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_mejor para vos y para tu estdmago?
Demos: ¢Usando qué prueba podria parecer a ustedes, los
espectadores, que juzgo con sabiduria?
MorciLLero: Yo te lo voy a mostrar. Andd a mi canasto, recogelo en
silencio y comproba lo que hay adentro.
Demos: Vamos, miro, jqué hay adentro?
MorciLLERO: ¢ No la ves vacia, papa? Porque todo te lo servi.
Demos: Esta canasta, por lo menos, estd bien dispuesta en lo de
Pueblo.
MorciLLERO: Venite entonces también aqui, al lado de la de Paflagonio.
¢ Ves esto?
Demos: jFa! jDe cuantas cosas buenas est4 llena! jQué pedazo de torta
se guardd! Y después de cortarla, a mi me dio uno asi de chiquito.
MorciLLERO: Algo parecido te hacia también antes: te daba un poco de
lo que agarraba y él se reservaba para si mismo la mayor parte.
Demos: jRofioso! ;Robandome esto me engafiabas? Y yo “te coron€é y
obsequié”.” _ :
ParLaconio: Yo robaba por el bien de la ciudad.
Demos: jSacate rapido la corona para que se la ponga a éste!

Aristofanes, Caballeros,1205-1228

Un rasgo digno de mencion en esta escena es el hecho de que Morcillero le ha
dado a Pueblo todo lo que tenia: simbolo de ello es su canasta vacia. Por supuesto, esto
pareceria inconsistente con la idea del robo por parte de los politicos desde algun
angulo. Sin embargo, no podemos pedirle a una comedia la consistencia de un ensayo
de teoria politica. De hecho, justamente, la inconsistencia y la discontinuidad forman
parte de los rasgos de la poética misma de Aristéfanes.”® Aquello que podemos rescatar,
sin embargo, es la generosidad como reqﬁisito del lider popular. El texto pareceria
marcamos la capacidad de desapego de lo propio como condicién necesaria en un lider
popular a través de diferentes marcas, no ‘inicamente la poderosa imagen de la cesta
vacia de Paflagonio.

El lider popular debe poder responder ante la carencia del pueblo con actos de
generosidad. A lo largo de toda la obra se subraya esta carencia del pueblo
materializada: en la mala alimentacién, 714-718; en la incomodidad de estar sentado

sobre una roca dura, la Pnyx, 783; en el hacinamiento, 792-794; en la ausencia de

calzado -EMPAdeC, 'sandalias'-, 869, y de tunica en pleno invierno, 881 -AVev

97 Intentamos reproducir en la traduccién el tono solemne de la parodia.
98 Cf. al respecto Sik (2000a: 207 ss.).
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XLTOVOG...X ELLDOVOG dVTOG-; en el hambre, resultado de una mala distribucion de
alimentos, 1101-1103. La enumeracion de los padecimientos y carencias de Pueblo en
esta comedia dista mucho de ser exhaustiva,” pero nos permite aproximarnos a través
de una muestra significativa a la idea de lo que reclama el pueblo y la generosidad con
la que debe responder y, de hecho, lo hace el nuevo lider popular, el Morcillero.

El vendedor de morcillas, sin embargo, no sblo sabe dar respuesta a las
necesidades de Pueblo, sino también interpretar los gustos de éste por aquello que es
gratis, en lo que también podria verse cierto tono de sarcasmo aristofanico.

Consideremos, en primer lugar, las necesidades: la férmula del triﬁnfo del
Morcillero es, justamente, la respuesta a las carencias. Ante la incomodidad fisica de
estar sentado sobre lés rocas de la Pnyx (783), le regala algo mullido cosido por €l, -&y®
payapevog ool Tout eépm “yo cosi esto, te lo traigo”- un almohadén, presumimos
(784-785);'® frente a la ausencia de calzado (869) y de tinica (881), le regala un par de
sandalias -AAL' &y® oot Lebyog mprapevog EuPadav touti popeiv 6idmu, “yo compro un
este par de sandalias, te doy para que las uses”- y una tinica (883) éyé oot Tovtovi
didmp, “pero yo te doy esto”; ante la comida dé baja calidad (xp101), 'cebada’) y una
manutencién diaria (Blov) 1101, ofrece masitas recién horeadas y otros manjares
como la carne o el pescado cocido (Ey® 8¢ paliokag ye Swapepaypévag/ xai todyov
OnTov: undév G i pr 'obe, “y yo, masitas horneadas y pescado asado. Ninguna otra
cosa, salvo comér”, 1105-1107).°" Todas estas ofertas parecen ser gratis.

El verso 1107 parece reunir la idea de las expectativas de Pueblo por lo gratuito,
de aquello que viene 'de arriba’' diriamos actualmente, sin necesidad de esfuerzo alguno:
“ninguna otra cosa salvo comer”.

La interpretacion y el saber dar respuesta a las necesidades de Pueblo, la

99 Para mayor exhaustividad puede consultarse nuestro trabajo, Coscorra (2002).

100 Cf. LSJ (1989: s.v): poydpevog touth [1 sc. 10 mpockeddAoiov ]1 having got it
stitched, Ar.; but also, to sew on or to one, id=Ar.”. Los versos subsiguientes dan la idea de
que se trata de algo mullido, si bien el original sélo marca algun elemento en escena por
medio del pronombre demostrativo con su iota deictica fouti. AMA' émavaipov, k@ra kadifov
podoxdg, va ui) TpiPng Ty v Zalapivi, “Levantate, y después sentate blandamente para no
desgastar el de Salamina”, donde, evidentemente, hace referencia a la actividad de pueblo
como remero y su marca en el cuerpo consistente en las colas chatas, mencionado como “el
de Salamina” sc. TuYT. Cf. Aristofanes, Caballeros, 1366, LA LoTO nuyi&oc, “culitos
chatos” y CoscoLra (2004b).

101 Respecto de la importancia de la comida en la comedia, cf. GruLa (1995); Wikms (2000:
257-311); en relacién con la construccion de la identidad campesina sobre la base de la
comida, cf. GouriL (2007: 89-107).
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capacidad de desapego de lo propio y la generosidad son aspectos que no han sido lo

suficientemente considerados por la critica de Caballeros. El Morcillero ha superado en

desverglienza a Paflagonio -LmepavondevdficecBo, 1206-, los oraculos han

predicho que uno mas desagradable que Paflagonio lo iba a derrocar -BSeAvpidiTepoc,
134-, incluso se ha medido con Temistocles y lo ha superado en inVéntiva, como
celebra Pueblo por haberlo provisto de una tinica -ETLVOELY, 884- y el Coro -ETivola,
1322- por hervir de nuevo a Pueblo para rejuvenecerlo. Esto ha dado lugar a que la
critica se centrara en este aspecto, no considerando la generosidad como una cualidad
importante para el liderazgo politico.'

Mencionamos la cualidad de ladrones de ambos demagogos, rasgo que pareceria
inherente a la politica.!”® Pero una cosa es guardarse casi todo o la mayor parte -como
se ilustra en el episodio de la canasta con Paflagonio- y otra muy distinta -aunque -
eventualmente subsista la sospecha de que se quedan con una parte- es la intencion de
satisfacer 1o mas posible al pueblo. En cierto modo, contintia vigente en el nivel de las
expectativas el modelo politico ;nterior, el del evergetismo, al modo de Cimén en
Arist6fanes también. |

'En resumidas cuentas, lo que se esta destacando es la capacidad del lider de
desprendiniiento de lo suyo para entregarselo al pueblo. En este caso, como se dijo, se
trata de una reciprocidad generalizada segun la terminologia de Sahlins. Aunque el
Morcillero sea de bajo origen también debe poder dar de lo suyo a Pueblo y esto es lo

que aparece representado en la escena de la canasta. La razén de ello es la relacion de
gratitud (YdpLg) que se genera entre el lider y el pueblo, concepto que aparece

subrayado en el texto al comienzo de la escena. Es en virtud de este vinculo de

generosidad que el Morcillero puede llegar a conducir y a ser reconocido como lider de
Pueblo.

L. II. 1. 4 La declaracién del Coro de Caballeros de luchar gratis

102 Cf. por ejemplo Anperson (1989: 15-6): “Comically the Saussage-seller and not the
Paphlagonian is judged to have surpassed the national hero Themistocles in cleverness.”

103 C£. Eupolis Fr. 126 KA cuyo referente es Temistocles: 6o90g yaQ avrig, tfic de xe100g ov
KQQATAV, “Sabio, el hombre pero no dominaba la mano™.
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En consonancia con lo expuesto en el apartado precedente, la relacion de
gratitud entre los dos polos de una relacion asimétrica y, més precisamente, entre los
lideres -o la élite, en general- y el pueblo, resulta un elemento de cohesion social de
irnportancié subrayado por el poeta a comienzos del episodio mismo en las propias
palabras de Demos (khdris, 1205).

Ahora bien, la gratitud implica un reconocimiento de haber recibido un bien por
parte de alguien y se pone de manifiesto a través de algiin gesto, generalmente, por
medio de una actitud activa. En este caso, a través de la coronacién del Morcillero
como el nuevo comandante de la pdlis y la destitucion del curtidor Paflagonio. En
definitiva, se trata de una relacion de reciprocidad del tipo quid pro quo: ante los
favores, obsequios y adulacién por parte de los aspirantes a demagogo, la respuesta del
pueblo es la coronacion del mejor postor. No obstante, con una vuelta de tuerca mas: la
manifestacion activa de la gratitud que es el premio, en este caso, a la generosidad del
Morcillero -lo cual nos invita a pensar en una reciprocidad generalizada.

Un paso mas adelante est4 representado por el Coro de Caballeros que declaran

no poseer la intencién de obtener nada a cambio de sus buenas acciones. En efecto, en
565-580 se lee:

Edvloyficar Bovdopesha. Tovg matépag Nudv, 0Tt
avdpeg fioav Tijcde Tiig Yfig Aot xai tod némlov,
oftiveg meloic payarow &v 1€ vavepdxte oTpotd
movTaod vikaveg del TvY' ékdounoav TOAv:

00 Yap ovdeig TOTOT AvTAV Tovg EvavTiovg Wav
fpiduncev, GAL' 6 Bupdg 06VG Nv dpvviog:

gl 8¢ oV TECOIEV £ig TOV DUOV &V pdym Twvi,

10T dmeyrioavt' &v, it fipvodvro i} tenTOKéval,
A Sreméhanov avdic. Kai otpatiydg 008" Gv €ig
16V Ttpd 100 oitnow fitno' épdpevog Kieaiverov:
viv &' £av pn| mpoedpiav eépmat kai T oitia,

oD poxeiofoi paocw. Huelg 8' d&odpev tij modrer
TPoiKa yevvaing audvew kai Oeoig yyopiow.

Kai npdg 00k aitodpev ovdev TAv TOCOVTOVE péVOV*
fiv mot' eipfivn yévitor kai Tévev tavcdpeda,

u1j @Boveld' Npiv xopdor und' ArecTAEYIGUEVOLC.

Queremos alabar a nuestros padres, porque eran hombres dignos de
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esta tierra y del peplo. Los cuales, venciendo siempre en las batallas
por tierra y en la formacion naval, adornaron nuestra ciudad. Porque
jamas ninguno de ellos, al ver a los enemigos, se pardé a contarlos,
sino que su valor era directamente su defensa. Y, si en alguna batalla
caian de espalda, sacudiéndose (el polvo) de ésta, negaban entonces el
haber caido y seguian peleando de nuevo. Y ni un solo general de los
de antes hubiera pedido alimento a expensas publicas, reclaméandoselo
a Cleeneto. Pero ahora, si no reciben el primer asiento (proedria) y los
alimentos, dicen que no combaten. Nosotros, sin embargo, esperamos
defender gratis, con nobleza, la ciudad y a los dioses de la region. Y
ademas no pedimos nada, salvo esto solo: si alguna vez llega la paz y
nos libramos de penas, no nos envidien porque tenemos el pelo largo
y andamos limpios.
Aristofanes, Caballeros, 565-80

El juego de los versos precedentes, que pertenecen a la pardbasis, consiste de
tres aspectos fundamentales: el primero, el agradecimiento a los padres por haber
defendido la tierra gratis con valor; el segundo, la imitacién por parte de los caballeros
en la defensa de la ciudad gratuitamente; el tercero, el aprosdoketon, armado sobre la
figura de la obliteracion: justamente, aquello que dicen que no van a hacer, pedir,
reclamar algo en compensacion, es lo que hacen. Pero el reclamo, por su contenido de
sorpresa y de ridiculo, como también por la nimiedad, no logra empafiar el alegato sino
otorgarle un tono de comicidad y un guifio a los espectadores sobre las costumbres
propias de los nobles caballeros.

Podria argumentarse en contra de la presencia de gratuidad en este alegato del
Coro de los caballeros en virtud del pedido final, pero -creemos- el comentario de los
ultimos versos contribuye a amenizar lo expresado, no a negarlo, amén de que se
adecua formalmente a otros pedidos de las parabdseis arisiofén_icas,‘“ cuyo contenido
se presume serio.'”

Hay tres rasgos en :esta declaracion de los caballeros que conspiran contra la
negacién de seriedad en el alegato. La alabanza a los padres, que han combatido
valerosamente por la patria sin exigir ninguna retribucion, representa en si un acto de

agradecimiento -méxime si tenemos en cuenta la ausencia de expresiones caracteristicas

para dar las gracias en griego tal como sostiene Quincey.'® El eDAOYELV o la actitud de

104 Cf. Aristofanes, Acarnienses, 497 ss.

105 Sobre la parabasis en Aristofanes ineludible resulta Mastromarco (1987); Hussarp (1991) ;
Rw (1995); Da Stva puarte (2000).

106 Quncey (1966).
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reconocer que se ha recibido un bien se expresa a través de dos facetas, una pasiva, la
gratitud y otra activa, que se corresponde con la introyeccion e imitacion de esa buena
accion hacia otros, la actitud generosa.'”” El acto generoso es luchar por la patria sin

exigir retribucion alguna, es decir, gratuitamente.'®
II. Las relaciones asimétricas entre otros funcionarios y el pueblo

Hacia el final del apartado precedente, consideramos un tipo particular de
funcionarios, los caballeros, que alegaban defender gratuitamente la ciudad,
manteniendo el ideario de la nobleza de otros tiempos. En este apartado hemos de
enfécar otro tipo de funcionarios, mas aggiornados a los tiempos de democracia,

ciertos embajadores y enviados.
I1. 1 Embajadores y enviados

Desde la primera comedia conservada en su totalidad, Acarnienses, se plantea la
temdtica de los embajadores como impostores que reciben gran cantidad de regalos y
una vida lujosa, practicamente a cambio de no hacer nada.'” En cierto aspecto, estas
escenas pretenden mostrar la representacion de una vida 'regalada’, que contribuye a la
creacion de comicidad, pero que; aparentemente, recargaba las tintas en relacion con el
papel efectivo y real de las embajadas en el siglo V.

En efecto, frente a los heraldos kérukes de la época arcaica, las poleis griegas
delegaron el tratamiento de sus relaciones con otros estados en representantes
especiales, llamados présbeis o presbeutai en la época clasica. Estos funcionarios, de
caracter amateur como sefiala Mosley, debian, sin embargo, rendir cuentas por su
desempefio ante las‘ autoridades competentes, consultar antes de la aceptacién o rechazo
de una propuesta, so pena de ser sancionados, particularmente, en caso de recibir
sobornos."?

Ante la escena de la asamblea al comienzo de Acarnienses, mientras el

107 Cf. este aspecto desarrollado ampliamente en el capitulo 1, apartados IVIy IV. II.

108 Cf. también en el corpus auctoris sobre la falta de gratitud hacia los combatientes de
Maratén, Aristéfanes, Frr. 429 KA y 445 KA en referencia a la ingratitud hacia el padre.

109 Sobre la relacién entre la diplomacia, el derecho atico y los impostores o falsos extranjeros
en la comedia, cf. Buis (2008). Para un desarrollo de las escenas de Acarnienses desde la
construccion de la identidad, cf. WriTEHORNE (2005).

92



protagonista, Dicedpolis, intenta pedir la palabra para alegar por la paz, un heraldo lo
manda sentarse (KAOTC0, 58) -0 su equivalente en el contexto asambleario, callar- y
anuncia la llegada de unos embajadores venidos de la corte del rey (61).

El episodio en su conjunto representa una dramatizaciéon de los lujos de los
representantes enviados en embajadas a Persia. Se desconoce si el texto hace referencia
a una embajada en concreto, pero, de acuerdo con Douglas Olson, hay pocas razones
para dudar de la posibilidad de embajadas a Susa a fines de la década de los 430 y
principios de la década siguiente.'" A juzgar también por las palabras del heraldo, hay
mas de un embajador en escena, aunque sélo uno habla y el otro permanece en calidad
de personaje mudo.!? |

De todas formas, ya sea que hayan sido dos o mas los embajadores en escena, lo
cierto es que gozan de mayor derecho a la palabra que el protagonista, Dicedpolis, a
quien el heraldo mandé callar. La aparicion de los embajadores (présbeis) atenienses
ante el rey persa (Acarnienses, 65-127), subraya la condiciéon de quienes, desde un
punto de vista practico, tienen un privilegio de entrada para hablar. Estos funcionarios
publicos atenienses, que en esta comedia cobran dos dracmas diarias y viven una vida
suntuosa y confortable, en apariencia, a expensas del erario publico.'” Asi, en 65-67 se

lee:.

{ITPEXBYZX}

"Enépyod’ fudg dg Paothéa tov péyav
meBOV pépovtag 300 dpayudg Tiig NHEpag
én' EvBupévoug apyovtog.

{AL} Oipot Tév Spoyudv.

EmBaiapor: Nos enviaron junto al Gran Rey, cobrando una soldada de
dos dracmas por dia durante el arcontado de Eutimenes.
DiceépoLs: jAy, de las dracmas!

- Aristéfanes, Acarnienses, 65-67

110 Buis (2008: 255). Para MosLey (1972: 116) resulta sintomético de este control la mencion de
la inconducta en una embajada a través de un término especifico y el resto de las.
magistraturas, no. '

111 (2002: 89-90).

112 Dougtas OLson (2002: ad loc.).

113 Cf. Acarnienses, 65-86 y 607-14. Aunque los testimonios del s. V son escasos, las
estimaciones de la dieta de un embajador para el s. IV segiin MiLer (1997: 112) o de una
dracma y media, de acuerdo con WesteErMaNN (1910); cf. Buis (2008: n. 46).
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La respuesta del campesino pérece hacerse eco del sentir popular ante estas
dietas un tanto excesivas para quienes tenian acceso a las embajadas como también
frente a la duracién de la embajada misma -habian transcurrido, de he(;ho, once afios
desde el arcontado de Eutimenes y la fecha de representacién de Acarnienses, el 425
aC-. Mas adelante, al dirigirse al Coro de Carboneros de Acarnia, justamente retomara
' esta indignacién, uniendo los dos tipos de funcionarios, los embajadores y los
estrategos (v. 599-606), a quien;:s contrapone al Coro de ancianos, quienes nunca
habian tenido acceso a este tipo de vida.

La mision del embajador pretende ser sacrificada, pero desborda en lujos, como
se lee en 67-92:

{IIP.} Kai &1jt' £zpoydpueca tév Kavotpiov
nediwv 0doumhavoivteg Eoknvnuévor,
£¢' appapaE®dV parlBok®S KOTOKEIPEVOL, ATOAALDUEVOL.

{IIP.} Eevilopevor 6¢ mpog Piav émivopev 73
€€ dalivov Extopdtov kai Ypucidmy

dxpatov otvov 1dvv.

{AL} Q Kpovas moc, 75
ap' aioBaver OV KoThyEADY TdV TpécPenv;

{I1P.} Oi BapPapor yap avdpag fyyodvrar pdvoug

TOVG MAEIOTA SVVOUEVOVS PAYETV TE Kai TTETV.

{AL} Hpeig 62 AakaoTtdc 1€ Kol KaTamxdyovag. 80
{IIP.} "Ete1 1etdpT) &' £ic T0 Paciler HABopev:

AN gic drémaTov PYeTO OTPATIAV AoPhdV,

kayelev 0xto pfjvag €m xpocdv opdv.

{ITP.} Kqt' &nfiA@ev oikade.

Eit' g&évile mopetifer 0' iy dhovg 85
€x xp1pdavov Poic.
{AL} Kai 1ig €18¢ mdmote

Botc kpiPavitag; TdvV dhalovevpudtov.

{TIP.} Kai vai pa At' 6pviv tputhdoiov Kisoviopov
nopédniev V- Svopa. §' v adtd pévat.

{AL} Todt' &p' épevirales ob 590 Spayudg pépav. 90
{IIP.} Kai vdv ayovteg fikopev Pevdaptafav,

Tov Bacitrémg OpOaipdv.

EmBasapor: Y entonces nos consumiamos, deambulando en tiendas
por las llanuras del Caustro, recostados muellemente en carruajes
techados, extenuados. -
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EmBaiapor: Recibidos como huéspedes, por la fuerza bebiamos en
copas de cristal y oro un agradable vino puro. 75
Diceoporis: jOh, ciudad de Cranao! ;Acaso no te das cuenta de la
burla de los embajadores?

EmBasaDpor: Los barbaros consideran hombres solo a los que pueden
comer y beber més. :

Diceopouis: Pero nosotros, putetes y maricones. 80
EMBAIADOR: Al cuarto afio llegamos al palacio del rey. Pero tomé su
ejército y se fue al retrete y cagd durante ocho meses en los Montes
Aureos.

EmBalaDor: Y después volvié a su casa. Luego nos hospedé y nos

ofrecia bueyes enteros horneados. 85
Diceorouis: Y quién vio alguna vez un buey horneado? ;Qué
pavadas!

EmBaiaDOR: Y, si, por Zeus, nos sirvid un pajaro como tres veces
Cledénimo. Tenia por nombre Tramposo.

Dicedpouis: Eso, vos hacias trampa cobrando dos dracmas. 90
EmBaapor: Y ahora llegamos, conduciendo a Pseudartabas, el Ojo del
Rey.

Aristéfanes, Acarnienses, 67-92

La descripcion del embajador nos presenta, por un lado, la vida muelle de los
enviados atenienses en delegaciones al extranjero -ndtese paABakdg, v. 70- , como

también otro tipo de comodidades y de lujos, los de los persas. La institucién que esta
en juego es la hospitalidad, la xenia, marcada a través de los elementos léxicos -Egvt-

Couevor, 73 y EEEnLe, 85-, y del agasajo por medio de bebidas y comidas suntuosas.
Si bien la critica reconoce la presencia de cambios profundos desde la época arcaica a
la clasica en relacién con la institucion de la xenia -que transforma su condicién de
pacto privado a uno publico y adquiere una dimension politica en la medida en que
afecta la relacion entre dos estados-, sigue signada bajo las mismas normas de la
generosidad que la caracterizaban en la época arcaica.'™

Si el discurso de la hospitalidad parece subvertido en este pasaje, no es menos
cierto que ello es para crear comicidad en la escena.'”’ Las palabras del embajador no

dejan de expresar los diferentes tipos de agasajos que han recibido los embajadores.

114 Irmiarte (2007: 204-5). Respecto de las normas de reciprocidad en materia de politica
internacional en lo referente a dones y contradones para los atenienses, la perspectiva de
Missiou (1997: 196) es diferente, pero un tanto tajante: “reciprocal generosity, considered as
a manifestation of the aristocratic ethos of the gift was incompatible with democracy.”

115 Tal es la posicién de Buis (2008: 257 y passim).
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Estas manifestaciones de hospitalidad, si bien son exageradas, sirven al protagonista
para compararlas con las del ciudadano ateniense comin y, mas adelante, para la
argumentacion en su favor ante el Coro de Acarnienses.

El rey persa, quien parecié haberse desentendido de agasajar a sus huéspedes
-puesto que, tal como se afirma en 82-83, a través de un aprosdoketon, se fue ocho
meses al retrete en los Montes Aureos-, en cuanto regresa, les brinda una buena
recepcion, ofreciéndoles un buey entero asado (86) y un pajaro enorme (87)."'° No se
trata de negligencia ante los huéspedes atenienses, sino, justamente, esta referencia
escatologica, pretende exagerar los excesos a los que estaba acostumbrado el pueblo
persa, ante la mirada griega. Al rey le lleva ocho meses liberar su vientre por todo lo
que esti acostumbrado a comer. Del mismo modo, el exceso se subraya en el pasaje al
mencionar que sélo consideran hombres a quienes comen y beben mucho y la
ornitofagia que, aparentemente, era considerada bizarra entre el pueblo griego.""

El foco de atencion se desvia al final del episodio hacia el resultado de la
gestion de la embajada, que no es mas que un fraude de los mismos embajadores
atenienses ante el démos. De ahi, la presencia del Ojo del Rey, Pseudartabas, a quien
traen con la promesa de oro, junto con dos eunucos, que no resultan ser mas que los
atenienses maricones Clistenes y Estraton.!'® Todo este episodio del Ojo del Rey
culmina con el desenmascaramiento del fraude ante el démos ateniense -puesto que el
Ojo del Rey, Pseudartabas en su media lengua logra hacerse entender bastante bien

(104): OV Ay gpvoo, yavvompaxt Taovav, “no recibir oro culiancho joniu™.""

116 DoucLas Orson (2002: 100) en relacién con ¢EvaE: lit. “cheat”, “deceiver”, destaca un
juego verbal con ¢oLVLE, el ave fénix.

117 MiLer (1997). Interesante resulta la propuesta de Cassio (1991: 138) en que la alusién a los
Montes Aureos se elabora sobre la base de un elemento real, a la que se le afiade la
comicidad escatoldgica para prosdokian. Cassio basa su trabajo en un supuesto relato de
Ctesias.

118 Cf. Kavanou (2011: 32-33) respecto del nombre Pseudartabas, construido sobre la base de
una medida persa -ApTdPn- y la raiz de mentira: “giver of false measure, cheat”.
SommersTEIN (1980: 162) y DoucLas Oison (2002: 101) vinculan el nombre con un
comandante bactrio en Esqui]o, Persas, 317 llamado Artabes.

119 Frente a Acarnienses, 100-101 donde la critica no se ha puesto de acuerdo en si se trata de
auténtico persa (por ejemplo, WLt 2004) o de pseudo-persa (Dover 1963), el griego mal
pronunciado por el persa resulta absolutamente comprensible e, incluso, sefiala DoucLas
Ovson (2002: ad loc.) que el término utilizado por los persas para referirse a los griegos era
semejante: Yauna. Kavanou (2011) enfatiza el rasgo peyorativos en el apelativo: “Although
Yauna ‘Tonia(n)’134 was the normal Persian term for the Greeks (cf. A. Pers. 178), its effect
was comically insulting, since it is known that for the Athenians it had negative
connotations (Hdt. 1.143.3), and Aristophanes only used it for non-Athenians and in
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En este episodio cabe destacar dos ejes: la comunicacion entre estados y la
comunicacién entre la pdlis ateniense y sus ciudadanos en el contexto asambleario.'”
Por lo que se sabe, la comunicacién entre estados en la Grecia antigua era
problematica'' y, seglin lo que aparece testimoniado por algunas fuentes, hay casos de
informacién falsa proveniente de la parte extranjera para influir en las decisiones
politicas de la otra parte.'” El caso planteado en el pasaje de Acarnienses es diferente
ya que son los propios embajadores de Atenas quienes tergiversan la informacion para
presentarla al pueblo en la asamblea.!” La pregunta que nos planteamos a continuacién
ya no es como se informa -ya sabemos que mal- sino por y para qué se desinforma.

En primer lugar, consideremos el contenido positivo: la informacién. Hay cierto
consenso en pensar que, en general, el contenido de las noticias transmitidas
publicamente no tenia por objeto principal informar al pueblo sobre un acontecimiento
verdaderamente nuevo y desconocido para los oyentes, sino que, a menudo, se daba
noticia sobre algo que el pueblo ya conocia a través de otros canales de comunicacién
no oficiales. Este aspecto lleva a Lewis (1996) a destacar en el anuncio oficial tres
funciones basicas: afirmativa, propagandistica y perlocutiva.'*

El caso en cuestion pretende ilustrar, tanto un hecho novedoso -aunque, como se
advierte, falso- cuanto una propaganda de gestién en el extranjero, i.e. realzar, de
alguna manera, la labor del enviado en misiones especiales y los beneficios que el
démos ateniense obtendria de tal gestion. Como resultado de la embajada (y de las
dietas diarias), la contraprestacion que ofrecen los embajadores es la presencia del Ojo
del Rey, con la promesa del oro persa. En un punto, estamos ante una funcién de

propaganda del gobierno, que juega con el horizonte de expectativas del pueblo de

contexts suggesting cowardice and effeminacy (cf. the comic repetition’ Idovag by
Dikaiopolis at 107).

120 Retomamos a partir de aqui una pequefia parte de la argumentacion efectuada en Coscorra
(2004).

121 Cf. Lewis (1996: 63-68).

122 Tal parece ser el caso de Egesta en 415 a.C., narrado en Tucidides 6.46, en que se
desinforma deliberadamente a los enviados atenienses, encargados de saber cuanta ayuda
financiera podrian obtener de esta ciudad al planear la invasion a Sicilia. Los habitantes de
Egesta fingen poseer plata y oro ante los embajadores, que dan el reporte de la gran riqueza
de los atenienses, engafio que fue recién descubierto cuando las tropas alcanzaron Egesta.

123 En este aspecto estamos de acuerdo con Buis (2008) en que se trata de farsantes, pero no,
como se dijo, en adjudicarle este caracter a todo el discurso subyacente de la hospitalidad.

124 Aunque, de hecho, Lewis (1996: 4) no aluda a la funcién que hemos dado en llamar
perlocutiva, queda claro que al anunciar algo, se apunta a los efectos perlocutivos del acto
de habla. La noticia es lo que ocurre cuando un evento es reportado, no el evento en si.
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recibir algo de arriba, gratuito.
En 98-99 pareceria que la funcién de los embajadores‘es meramente protocolar

y que acttian de acompafiantes y traductores del Ojo del Rey:

TIP.} "Aye 87 o0 BociAedg &t o GIEREPYEY QPAOOV
AsEovt' Abnvaiowo, & Pevdaptafa.

EmBasapor: Vamos, explique, Pseudartabas, lo que el Rey le ordené
decir ante los atenienses.

Aristéfanes, Acarnienses, 98-99

(Cudl es el caracter novedoso? Sin duda, la presencia de este personaje extrafio,
el Ojo del Rey. Pero, como en principio no se le entiende -cf. v. 100- el portador de la
falsa noticia -esto es, el embajador- es quien tiene el privilegio de ofrecerla como una
mercancia vendible ante el pueblo reunido en la asamblea. Y la vende de esta manera
para realzar su labor de embajador que es, a fin de cuentas, una contraprestacion de
servicios a la pélis. El primer parlamento del jefe de los embajadores subraya tanto el
~ caracter oficial de su mensaje cuanto el gasto que la pdlis ha destinado en estos
funcionarios (las dos dracmas diarias), vv. 65-67. '

Mas adelante, se sefiala que la embajada durd unos cuantos aifios, con lo que el
gasto de la ciudad fue de una magnitud mas que considerable. El gasto (dapdne) de la
ciudad -uno de 'los' topicos de la oratoria deliberativa- debe ser contemplado por toda
persona que ocupe un cargo de liderazgo en la pélis.'* Con ello, sin duda, se subraya
también la ecuacién dinero-poder, puesto que el gasto publico en concepto de salarios
es considerado como una manifestacién importante del poderio ateniense.’” Esta es la
otra funcién de propaganda del gobierno y de la delegacion oficial ante la asamblea, del
mismo tenor que la promesa del oro persa.

Ahora bien, nos habiamos referido a una contraprestacion de servicios ya que la

125 Nétense en este aspecto referencias coincidentes en lo que respecta al deber ser de un
discurso publico, tanto en Jenofonte, Recuerdos de Socrates, 3.6.12: economia, aspectos
militares, ingresos y expensas del estado, fuerzas relativas de Atenas y de otros estados (en
funcién de la conveniencia o no de declarar la guerra), defensa de la ciudad, requerimientos
para las importaciones, cuanto en Aristoteles -Retdrica 1359b19-23- tépicos de la oratoria
deliberativa: los recursos, la guerra y la paz, la defensa del pais, la provisién de alimentos, la
legislacion. .

126 Al respecto sefiala KaLLeT-Marx (1994: 248): “El gasto en la democracia en la forma de
paga publica es visto igualmente como una manifestacion de poder”, idea que desde una

" perspectiva hermenéutica contemporanea, resulta dificil de comprender tras tantas recetas de
reformas del estado y creacién en todo caso de burocracias eficientes.”
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funcién del embajador tiene una retribucion pecuniaria. La presentacién y actuacion
como intérprete del Ojo del Rey constituye, como se dijo, el servicio brindado por el
embajador. La noticia falsa que intenta transmitir tiene un caracter oficial y, por ello, el
enunciado deberia gozar de un estatuto si no de verdad, al menos de validez mayor. Sin
embargo, ¢l episodio deja bien en claro que el funcionario miente, por lo que sus
palabras en la practica tienen el estatuto de validez de cualquier particular y, mas adn,
se asemejan a las de cualquier logopoids o narrador de cuentos, ejemplo prototipico del
narrador no oficial de noticias.'”

Sefialamos “en la practica”, pues, en teoria un présbys, un enviado o embajador,
era el elegido para representar a la ciudad en asuntos de politica internacional. El papel
que ostentaban, al igual que el de los generales, si bien no conllevaba una funcién
informativa 6 de comunicacion social especifica, les otorgaba la facultad de traer
noticias de una ciudad a otra.'”®

Hasta el momento nos referimos a una contraprestaciéon de servicios por parte
- del embajador, por una paga. De modo semejante, la funcion del présbys y la institucion
de la proxenia de modo mas general en la democracia ateniense -una relacion entre un
individuo y el estado- reemplaza lo que en la Grecia Arcaica se conoce como la relacién
de xenia, la amistad personal entre individuos (ricos) de diferentes estados. Asi, el
enviado, por un proceso similar, devino el representante de todos los ciudadanos. La
negociacion todavia se llevaba a cabo de manera individual, entre pequefios grupos de
hombres a menudo poderosos, aunque éstos actuaran a favor del estado y no de ellos
mismos y sus familias.'?
Respecto de los embajadores, puede sostenerse la existencia de un doble
privilegio de entrada y de valuacién de la produccion lingiiistica en un “mercado

linguistico” cuyo marco es la asamblea.'” Por un lado, el status de rico o poderoso les

127 En relacion con el logopoiés, cf. Teofrasto, Caracteres, 8. Para los canales no oficiales de
circulacién de noticias, notablemente el rumor o chisme, cf. Oser (1989: 148) quien le
adjudica un papel clave en una sociedad que carente de medios masivos de comunicacion;
Hunter (1994: 116-119, passim) que insiste en la insercion del chisme dentro de la estructura
institucional y Lewis (1996: 76 ss.) desde una perspectiva de comunicacion social.

128 Cf. Lews (1996: 51).

129 Para una evolucion y significados de los conceptos de hospitalidad Eevia y mpo€evia y,
particularmente, sus relaciones con la gratuidad (ebepyecia, xdpig y Boffeia), resulta
ineludible Herman (1987: 128-142).

130 Respecto del mercado lingiiistico, cf. BournEu (1984: 119-34 y, en especial 143-58). Para
su aplicacién al analisis del discurso en la comedia de Aristéfanes, puede consultarse
CoscoLra (2004).
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confiere la posibilidad de acceso al cargo, por otro, el cargo en si los faculta para gozar
en principio de una mayor credibilidad como productores de un discurso."*!

Toda esta credibilidad, sin embargo, aparece desmentida en este segmento de
texto: en 88-90 el embajador declara que el Gran Rey les sirvié un gran péjaro llamado
phénax ‘impostor’, ‘Tramposo’, ante lo cual Dicedpolis responde “nos hacias trampa
(ephendkizes), entonces, cobrando dos dracmas”; y, desde ya, en 100-9, con la
aseveracion del embajador y posterior desmentida del Ojo del Rey sobre la entrega de
oro a los atenienses.

' El préximo embajador presente en la asamblea de Acarnienses es Teoro (134-
173), quien regresa de ver al réy Sitalces con un ejército de Odomantas. No hemos de
discutir este episodio que reitera, de alguna manera, el tema de la soldada de los
Odomantas y no reporta elementos significativos para la gratuidad ni la reciprocidad.
Baste simplemente mencionar la vinculacién de este nombre con las figuras de Cledn y
Cleénimo.

» La presencia de embajadores en escena se agota con Teoro en esta comedia. La
i;npresi(')n de la vida 'regalada’ que llevan no representa, desde ya, grafuidad alguna,
sino la pércepcién, desde el punto de vista del campesino Dicedpolis -o de una ciudad
justa- de una marca flagrante de desigualdad. En algun. aspecto, la pronunciada
desigualdad denuncia fallas en el sistema redistributivo.

Diceépolis, como dijimos, retoma la mencion de los embajadores y del estratego
Lamaco para argumentar frente al Coro de Acarnienses a favor de su proyecto de tregua
privada. Asi, en 599-606:

Tadt' odv &y PdeAvTtopevog Eomeoauny,

Opdv mohovg pév avdpog év toig taeoty, 600
veavioag &' olovg o dadedpaxdtag,

Tovg pév émi Ophxng pioBopopotvag Tpeig Spoxuds,
Tercopevopavinmoug Tavovpyunapyidac,

$tépovg 8¢ mapa Xapnm, tovg ' &v Xdoov,
epntofsoddpovg Aopswraldvac, 605
to0g §' &v Kapopivy xav I'éhg kév Katayéhg.

DiceopoLis: Ciertamente, sintiendo nauseas por esto, hice libaciones,
viendo por un lado a hombres canosos en las filas y a muchachos

131 Repecto del proxenos en particular insiste Iriarte (2007: 205) en que el cargo era bastante
oneroso, por lo que demandaba ya de base que quienes se hicieran cargo poseyeran una
fortuna personal. Idem respecto de embajadores y politicos, cf. MiLEr (1997).
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como- vos, escapando, a unos en Tracia, recibiendo pagas de tres
dracmas, los Tisamenofenhipos y Malhechiparquidas, a otros con
Cares, unos en Caonia, los Geres, los Teodoros, los farsantes de
Diomia, a unos en Camarina, en Gela y Jajagela.

Aristéfanes, Acarnienses, 599-606

De acuerdo con Dicedpolis hay dos grupos, el de los ancianos &VOpeG TOALOL,

600, frente a los muchachos comisionados para distintos lugares, algunos reales (Tracia,

los Caones, Camarina, Gela) y otros inventados o elegidos por su potencial connotativo.

De la misma manera, los nombres propios, unos son reales, otros ficticios o, al menos,

no identificables por la critica con algiin personaje en particular. El punto de discusion

es la cobranza de una buena soldada y el acceso a estas misiones especiales o

embajadas, mientras los canosos siguen luchando en las filas del ejército. La

indignaci6n lleva a individualizar a distintos personajes del Coro con las preguntas

(607-614):

{AL} Aitov 8¢ Ti

Opdc pev dei proBogopeiv aunyény,

Tovdi 8¢ undév'; Ereév, d Maphdadn, -
idn nenpéoPevrag ob molog dv €v; "Hyv,

Gvévevoe Kaitol y' €éoTi cOPPpOV KAPYATNG.

Ti §' AvBpaxvilog fi Ebopidng 7 IIpwvidng;

Eidév ig dpédv tékParav’ f tovg Xdovag;

0D poow. AM' 6 Kotovpog kai Adpaxog...

Diceopous: ;Y cudl es la causa de que ustedes siempre, de un modo u
otro, cobren un salario y estos otros para nada? Polvocarbdnida, en
verdad, vos, que ya estas canoso, fuiste en embajada una sola vez? Y
vos, Carboncito o Buencargadérida o Réblida? '?; Conoce alguno de
ustedes Ecbatana o los Caones? Dicen que no. Pero si el hijo de
Cesira y Lamaco...

Aristofanes, Acarnienses, 607-14

La estrategia de argumentacién de Dicedpolis gira sobre dos ejes, intimamente

132 Para los nombres relacionados con el oficio de carbonero, cf. DoucLas Orson (2002: ad loc.)
y Kavanou (2011: 36-37). Mantenemos, pace DoucLas OLson (2002) y Kavanou (2011), la

conjetura de Reiske, adoptada por los primeros editores Coulon y Wilson, Av8pdKvA0G, en

vez de ol ApdkLAAOG, que aparece en la lectura de los Mss, por parecernos mas acorde
con el espiritu de los nombres rehechos.

101



imbricados entre si: la mala distribucion de cargos y de pagas y el conflicto
generacional entre viejos y jovenes.'* Este ultimo aspecto, sobre el que Aristofanes ya
se habia ocupado en Banguetantes y al cual recurre en varias obras, resulta clave para la
temética de la reciprocidad y constituye uno de los marcadores mas relevantes de fallas
en los intercambios.

En este sentido, el Coro de ancianos en Acarnienses, 676-678 plantea su

reclamo en los siguientes términos:

Ot yépoveg ol mokarol pepedpecda tfj mOAeL
0¥ yap ding ékeivav @v évovpayicapsv
ynpoPockodpuestd’ V' VUGV, AL SEIVA TACYKOUEV,

Los viejos, los antiguos, hacemos reproches a la ciudad, porque no en
una manera digna de aquellos que luchamos en la batalla naval [i. e.
Salamina], somos cuidados por ustedes en la vejez, sino que
padecemos cosas terribles.

_ Aristofanes, Acarnienses, 676-78

El reclamo del Coro de viejos carboneros de Acarnienses tiene toda la impresion
de un discurso que apunta a las relaciones de reciprocidad, no a la gratuidad. A cambio

de los servicios brindados por ellos durante la juventud, es natural que fueran cuidados

en la vejez (ynpopockelcBal) de manera digna.** Detras del reproche de los
carboneros, se hacen evidentes las relaciones de reciprocidad entre padres e hijos -en
virtud de la omnipresente analogia ofkos/ pdlis- y la idea de deuda que debe pagar la
nueva generacion a la anterior. En estos términos aparece planteado, pero también en -
este yNPoPookelcBaL subyace la demanda de ﬁna accion de reconocimiento y de
gratitud de las jovenes generaciones hacia los viejos. ‘En definitiva, si se examina con

mayor detenimiento el corpus auctoris, no es la tnica vez que se efectia este

reclamo.'®
De manera semejante también en Avispas, 503-506, Bdelicleén ofrece a su

anciano padre, el juez Filocledn, una vida sin privaciones:

133 Para el conflicto generacional, cf. Strauss (1993), Surton (1993).

134 Cf. LSJ: 5. v ) to feed or tend in old age, Eur.: --Pass. to be so cherished, Ar.; BawLLy ( 1989:
5.v.) “prendre soin d'un vielliard, particul. de ses parents dans la vieillesse, Eur. Med. 1033,
Alc. 663. De la misma raiz, nétese ynpopookol xdpiteg (DH 8, 47): reconnaissance qu'on
témoigne a des parents 4gés, en prenant soin d'eux. :

135 Estos reclamos son retomados en este capitulo, seccioén I'V. 2 y en el capitulo 4, seccién I1.
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- {Bd.}... xai viv €ya,
OV atép' 6T fovropar TovTOV drailayféivra Tdhv
0pBPOPOLTOCLKOPAVTOINKOTAAMTOPWOV TPOTM®V
Cijv Biov yevvaiov donep Mopuyoc...

BpeLicLedN: También ahora yo quiero que mi padre viva una vida
noble como Modrico, alejado de las costumbres de
madrugadorsicofantopleiteros..."*® )

Aristofanes, Avispas, 503-506

Si bien la ubicacion de la aseveracién de Bdelicledn en su conjunto apunta de
modo general a la critica ante quienes, por cualquier motivo, acusaban de tirania a
quienes no estuvieran de acuerdo con la democracia de asamblea y, particularmente,
con los jurados populares (dikastéria), el texto expresa claramente el género de vida
que, en calidad de hijo pudiente, quiere brindarle a su padre anciano. Las palabras de
Bdelicleén, de alguna forma, pueden considerarse el correlato en el ambito del ofkos de
los cuidados de la vejez (geroboskeisthai) que reclamaba el Coro de viejos acarnienses. -

Por otra parte, en esta misma comedia, Avispas, Bdelicleon argumenta respecto
de los funcionarios de diverso tenor -demagogos, embajadores, estrategos- la
aceptacion de regélos y de una vida suntuosa.'”’

En este sentido, en 665-679 se lee:

{®1.} xai ot Tpémetan 61 'nETa. TA YpinaTa TAAA, :

{Bd.} £g t0vTOVG TOVG “oVYi TPOdDC® TOV ABNvainv KoAoovptdv,
MG payodpar wepi Tod TARBovG dei”. ob yap, ® ThtEp,

aVTOVG v

apyswv aipel cavtod T0VTOoIg TOlg PNHaTIo TepuePOEic.

K0’ ovToL pév dwpodokodoiy katd TEVTAKOVTO TEAaVTQ

a7d Tdv nélewv nanclodveg TowavTi kKavapopoivies

“dmosete TOV @épov, Tj Bpovricag Ty TOA VU@V dvo-

136 El tal Morico era un rico y conocido gourmand, cf. Dover (1972: ad loc). Reaparece en
Aristofanes, Avispas, 1142, Acarnienses, 887, Paz, 1008.

137 Al respecto, TavLor (2001: 163) sefiala: “Athenian ambassadors were often leading
politicians of the day and embassies were not removed from the 'daily conflicts of partisan
politics.”, en virtud de lo cual el parlamento de Bdelicleon no representa una mera
manipulacién ni inclusion arbitraria de funcionarios dentro de una misma categoria. Cf. también
dentro de la misma linea de pensamiento, MosLey (1973: 12); MuLer (1997: 114) “to go to
embassies was the prerrogative of the politically conspicuous -that is the moneyed, often
aristocratic Athenians-".
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péye.”

ob 82 Tiig dpxfig dyands g ofig Todg dpyehdpovg TEpt-
TPAYOV.

ot & Edppayor, GG fioBnviar tov pév cvpeaxa ToV drlov
éx xmBapiov Aayapldpevov kai tpayarifovia to undév,

ot pgv fyotvrar Kévvov yijpov, tovtoio 8¢ dwpo-
Qopodowv :

Bpyog, otvov, damdag, Topdv, pél, cricapa, TPOcKEPGAML,
Qrilag, Yhavidag, GTEPavoLg, dppovg, Ekndpata, mAovbuyieiov.
ool &', GV apyels “modhd piv v yii, woAAa &' &¢' vypd
TMTVAEVOOC”,

ovdeig 00dE okopOdoV KeEPAAV Toig £ynroiot didwaotv.

FiocLeon: Y, ja donde va a parar después la otra plata?

BpELICLEON: A éstos que dicen “no voy a traicionar a la masa
tumultuosa, sino que voy a luchar siempre por la muchedumbre”.
Porque vos, padre, elegis que te gobiernen a vos mismo, engafiado por
esas palabritas. Y depués, éstos reciben coimas de hasta cincuenta
talentos de las ciudades aliadas, amenazandolas y asustdndolas con
esto: “Denme el tributo o, tronando, voy a destruir su ciudad”. Y vos,
al roer los desechos de tu magistratura, los querés, pero los aliados,
cuando se dan cuenta de que el populacho, el otro, vive magramente'**
y no come practicamente nada de su urnita de juez, te consideran a
vos un voto de Cono, mientras que a éstos les regalan jarras de
encurtidos, vino, mantas, queso, miel, sésamo, almohadas, copas,
mantos, coronas, collares, copones, salud y riqueza. Pero a vos,
ninguno de los que gobernas, remando mucho en tierra y en mar, te da
ni una cabeza de ajo para los pescaditos hervidos.”

Aristofanes, Avispas, 665-679

El discurso de Bdelicle6n apunta a la desigualdad en la distribucién del tributo

de las ciudades aliadas: a los jueces les dan muy poco, mientras que unos pocos sacan -

provecho de las misiones especiales al extranjero, traducido en articulos de lujo: jarras,

vino, mantas, etcétera, una acumulacion de bienes suntuarios que culmina con un

elemento para prosdokian: salud y riqueza (TAOVBVYLELQ), dones que pueden ser sélo

concedidos por los dioses. En este sentido, también estos funcionarios, ubicados en el

138 En relacién con lagarizomai, cf. TanLarDAT (1963: 83-84), cuya interpretacion adoptamos:
“de lagarés..'maigre, éfflanqué'...'vivre maigrement de l'urne a suffrages™.
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. estrato social més elevado, a juzgar por los regalos que les prodigan, reciben el trato de
dioses.
En el mismo tenor se expresaba también con ironia Platén el Comico, respecto

de Morico, un rico y conocido gourmand, Fr. 114 KA:

o Bgie MSpuxe, Téds yap ou daipwv Epus;
kai MAaukétns 1 yiiTTa, kai Aswydpas,
ot {fjTe TepTTVEdS oudtv évBupoupevol.

jOh divino Morico! ;C6émo no naciste como una divinidad?
Y Glaucetes, el pescado, y Ledgoras,
Ustedes que viven agradablemente sin desear nada.

Platon el Comico, Fr. 114 KA

Respecto de los regalos y agasajos recibidos por estos funcionarios la critica, en
general, suele asociar los presentes exéticos y, en especial, de oro, con Persia. Los
vinculos con estados autocraticos de Persia y Macedonia -en su caracter de no griegos-
hacian a los embajadores mas vulnerables a los cargos de cohecho, que si se vinculaban
con otros estados griegos. Alli donde el trato de los representantes de Atenas es con un
rey -Persia, por ejemplo, aunque no exclusivamente- hay una tendencia mayor a lal
acusacion de dwpodwkial y de traicion al démos ateniense.

En los casos del corpus de Comedia Antigua en que se conservan fragmentos
aislados es mas compleja la identificacion de la recepcién de regalos con
argumentaciones o acusaciones de cohecho. No obstante, por ejemplo, en JlpéofBeLg
Embajadores, de Platon el Comico, de los tres fragmentos -asignados a la obra dos de
ellos asocian la recepcion de regalos con el extremo mas antisocial de la reciprbcidad
negativa: el robo (Fr. 128- 129 KA)'*. Se ignora si se traté de una embajada real de

Epicrates,'* de todos modos, la asociacién con los presentes notables es manifiesta en
127 KA:

kKQ&T' EAaPBov 'Emikpatns Te kai Qopuicios

139 Plat. Com. Fr. 128 KA: kudBous oous EKAeTTTETNY EKAOTOTE “unas copas cuantas
ambos robaron cada vez”; Fr. 129 KA “Habiendo robado utensilios, se deshizo de ellos,
llevandoselos”. '

140 Respecto de la duda sobre la base del fragmento 127 en una embajada real de Epicrates, cf.
Dover (1950: 6).
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Tapa ToU Pacihéws mTAsioTa dwopodoknuaTa,
OEUBaga xpuod kal Mvakiokous apyupous.

Y después, Epicratés y Formisio recibieron del rey numerosos
regalos, salseras de oro y bandejitas de plata. '

Platén el Cémico, Fr. 127 KA

Por otra parte, tanto en el segmento de texto de Avispas en que Bdelicleon
pretendia persuadir a su padre de abandonar su actividad como jurado popular (503-
506), cuanto en los pequefios fragmentos que hemos mencionado, se apunta al nivel de
~ vida suntuoso y 'regalado’ de determinados fuﬁcionarios de la élite. De la misma
manera, es posible encontrar otros marcadores, o indices, donde el pueblo en su

conjunto seria beneficiado, esto es, en definitiva, otra expresion de la gratuidad. La

imagen en cuestion es la del tributo (¢pOpoV) de las ciudades aliadas y la forma en que

éste se puede traducir en bienestar para el pueblo.

Luego de la mencion de Bdelicleén sobre los regalos de los funcionarios, en

706-712, enumera el significado del tributo para el démos ateniense:

&l yap éBovAovto Piov mopicor 16 dMuw, PGdrov fiv &v.
giotv ye mOALLS xilon ol VOV TOV @OpoV NIV dndyovowv:
00TV glkootv avdpag Pookery €l Tic Tpocétalev £kdot,
&V0 popiad' Gv Tdv Inpotikdv Elwv év TacL Aaydolg

K0l 0TEQAVOLoV TOVTOdaMOIoLY Kai TVG Kai TupLdTT),

a&wa tfic yig dmohavovteg kai tod 'v Mapaddwi tpomaiov.
viv §' domnep Ehaoldyor xwpeid' dpa @ Tov pchov Exovri.

BoeLicLEON: Porque, si quisieran -scil. los demagogos- proveer de un
medio de vida al pueblo, seria facil. Hay al menos miles de ciudades
que nos aportan el tributo. Si alguien hubiera ordenado alimentar a
veinte hombres con cada una de é€sas, veinte mil del pueblo vivirian
entre todas las carnes de liebre y con coronas de distinto tipo y
calostro y cuajada, aprovechindose dignamente de la tierra y del
trofeo de Marat6n.'""! Pero ahora, como jornaleros recolectores de
aceitunas, se van ustedes con el que tiene el sueldo.

Aristofanes, Avispas, 706-712

Se advierte en este segmento de texto, como en otras fuentes del s. V, lo que

representa el tributo de las ciudades aliadas para el pueblo ateniense: la posibilidad de

141 CuaNTRAINE (1999: 5.v.) Marca el uso vulgar y muchas veces irénico de &oAorOm.
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acceder a lujos, si hubiera una buena distribucién de los mismos. En ningtin momento
pareceria ponerse en tela de juicio el tributo como forma de exaccién de las ciudades

aliadas en las fuentes del s. V.
IIL Las relaciones asimétricas entre ciudadanos y extranjeros.

Acarnienses presenta un amplio espectro de vinculos entre ciudadanos y
extranjeros. Amén del persa, Pseudartabas y los odomantas tracios ya mencionados en
el contexto de la asamblea, hay un megarense y un beocio en la segunda parte de la
obra en el mercado privado de Diceépolis.

Tras haber concluido su tratado de paz privado, Diceépolis crea un mercado
pn'w)ado al cual concurren diversos tipos de personajes extranjeros: un megarense (729-
835) y un beocio (860-958). Estos dos personajes, incluidos a modo de episodios

paralelos, ilustran diferentes tipos de relacién con el extranjero.
-El episodio del megarense

En Acarnienses, 729-835, concurre un megarense al mércado privado de
Diceépolis intentando vender lo tinico que tiene, sus dos hijas, disfrazadas de cerditas.
El megarense, que pretendia ser astuto y engafiar al campesino con una argucia
megarense -738° AAL’ Eom ydp pou Meyopikd Tig poyxovd (“tengo cierto
artificio megarense™)-, sale perdiendo en la transaccién comercial, puesto que las
termina vendiendo por ajo y sal, productos que, anteriormente, exportaba la Megaride.

La venta llevada a cabo por el megarense de sus dos hijas a cambio de ajo y sal
se presenta como consecuencia de la escasez extrema de alimentos generada por el
bloqueo ateniense de Mégara, situacién a la que otros pasajes de la obra ya habian
hecho referencia -en la pardbasis, 532-37, se mencionan las causas del bloqueo por el
rapto de dos cortesanas de Aspasia y unos versos mds atras se habia aludido a los

controles atenienses sobre los productos provenientes de la Megaride (516-517)-.14

142 Para un desarrollo de la cuestién del bloqueo de Mégara, véase Pricmo (1997: 34), que
’ aduce que en los problemas con Mégara en los inicios de la Guerra del Peloponeso deben
verse contiendas sobre problemas de limites territoriales asi como sobre la acogida de
esclavos fugitivos de origen ateniense. En este dltimo punto hay coincidencia con Mac
DoweLL (1983: 151-53) y (1995: 65). '
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La causa del bloqueo, que algunos identifican con la imputacién a Mégara de
haber recibido esclavos fugitivos de origen ateniense, puede concebirse como un acto
de reciprocidad hostil contra Mégara, mostrando de qué manera Atenas puede
intervenir a través del hambre y la escasez en el oikos de sus no aliados.'*

Como intentamos demostrar en otro trabajo,'* hay un elemento que subyace en
toda esta cuestién: la deuda. Una, la que presuntamente obliga al padre megarense a
vender a sus hijas a guisa de cerditas, otra, la de los megarenses con Atenas, un dafio
que exige también un resarcimiento.'® En la primera, cabe suponer la situacién de
endeudamiento donde se venden las hijas a cambio de la muerte por inanicion, es decir,
una racionalizacion de recursos dentro del hogar, de modo de prevenir una caida en
cesacién de pagos y, en consecuencia, la esclavitud por deudas de los padres;'* en la
segunda, la deuda megarense con Atenas se resuelve en el plano poético a través de una
puesta en escena de cierta confusion de esferas del intercambio de diverso tenor.

Consideremos a continuacién en qué consiste esta confusioén de esferas. Por un
lado, en la estructura profunda hay un dafio provocado por Mégara que debe ser

resarcido: la imputacién de recibir esclavos fugitivos.'"’ Atenas, en calidad de victima o

143 Preferimos en este caso la nocién mas llana de reciprocidad hostil -frente a una 'amigable’ o
positiva- de Searorp (1994: 7, 25-29) a la negativa, ya que esta 1ltima presenta diferentes
definiciones segin la critica. Gourpner (1960: 172), define el principio de reciprocidad
negativa sobre la base de que el énfasis no esta puesto en el retorno de beneficios sino en el
de injurias. Creemos, sin embargo, con van Wees (1998: 20), que “a single principle of
exchange unites reciprocity and retaliation. Both involve the notion of paying back or
compensation for past actions. What unites the two kinds of requital is that they pay back not
just any kind of action but actions perceived as gratuitous”.

144 Coscorra (2007). :

145 Cabe notar que la deuda en sentido estricto no aparece mencionada en este episodio.
Coincidimos con pe Ste. Crox (1981) en que el pasaje autoriza a pensar en una situacion de
“debt bondage” y venta de hijos en calidad de esclavos, aunque, de hecho, sélo esto ultimo
sea lo planteado en el nivel de la estructura superficial.

146 Nétese la disyuncién en Acarnienses, 734-35: nempdoBat... fj TEWRHY KaKAG, “haber

sido vendidas... o morir de mala manera de hambre”.

147 En sentido estricto, la pardbasis de Acarnienses, 523-29, alude como causa del estallido de
la guerra del Peloponeso al rapto de una prostituta megarense, Simaita, por parte de unos
atenienses jévenes y borrachos, accién que es vengada con el rapto megarense de dos
cortesanas de Aspasia. Lo interesante de la referencia no radica en la autenticidad de los
hechos, desde ya, sino en la mencién de una injuria y su venganza y en la vinculacién, en el
plano de la pdiesis, con las mercancias megarenses prohibidas por el bloqueo, muchas de
ellas con doble sentido sexual —cf. Henperson (1991: ad loc.)- y con el episodio del
megarense y la venta de sus hijas como esclavas destinadas en un futuro a la prostitucion.
Cf. Mac Dowere (1983: 153), que presume que las tres mujeres eran esclavas, por lo que se
relacionaria con Tucidides, 1, 139, 1: EMKXAOVVTEG... Avdpanddwv Lmodoyty OV

adrotopévmy, “acusandolos de albergar a esclavos, a los que huyeron™. Ver Vickers
(1997: 78).
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de “acreedor”, recibiria a las hijas de un ciudada‘no megarense, ahora en carécter de
esclavas, a modo de resarcimiento."® El pago es considerablemente mayor que la deuda
—dos esclavas por dos hijas de un ciudadano megarense— por lo menos, desde un punto
de vista ateniense si, con Mac Dowell, presumimos que el rapto de las dos cortesanas
de Aspasia (vv. 523-29) alude a esclavas.

| Por otra parte, en el plano del oikos, las hijas son el elemento de pago o de
cancelacion de una hipotética deuda privada del padre megarense, quien se hace cargo
abiertamente de los términos en que va a efectuar la venta (v. 738). La obscenidad del
pasaje se relaciona con la farsa megérica comé género poético cuya groseria aparece
parodiada en otras obras,'”® pero también con la venta de las hijas como esclavas
posiblemente destinadas en un futuro a la prostitucién.'*

El pasaje, al convertir en mercancias a las hijas del megarense, muestra
practicas aberrantes de Mégara, reforzando, de este modo, los valores de la pdlis
ateniense, particularmente la economia moral de Atenas segin la cual ciertos objetos o
personas quedarian excluidos del mercado,"' a la par que aplica una reciprocidad hostil

-0 venganza poética- como ya hemos sostenido.'*

-El episodio del beocio
El otro caso que se ilustra en el mercado privado de Dicedpolis estd

repfesentado por un beocio, un vendedor profesional (860-958), que en un aspecto se

opone a la penuria del megarense. El beocio estd tan lleno de mercaderia que, de

148 De ahi que hayamos planteado que se trata de un acto de reciprocidad negativa. Para una
parodia de este tipo de actos en el corpus aristofanico, cf. Riqueza, 482-85; ver ALLen (2000:
62-65).

149 Cf. Avispas, 57. Asi lo interpretan CouLoN & VAN DAELE (1967) aunque SoMMERSTEIN (1998:
ad loc.), analiza Acarnienses, 738, en los siguientes términos: “this probable means a «low
trick»; according to the scholia the Megarians had a reputation for double-dealing”.
Henperson (1991: 227-28), punto en el que coincidimos, en que la apelacion a Mégara en los
poetas de la Arkhaia era una excusa para el uso de un humor demasiado bajo.

150 En relaci6n con el uso y las fuentes de esclavos para el entretenimiento y la prostitucion, cf.
Fisuer (1993: 55). Para una lectura que, aunque no menciona la posibilidad de esclavitud,
apunta a la cosificacién de las nifias, a su anulacién en calidad de humanas a través de la
transformacién del l6gos en onomatopeyas animales (kof, kof), cf. Taarre (1993: 28-29).

151 En cuanto al concepto de economia moral, cf. Kopytorr (1986: 64-68) y von Repen (1997)
- para una aplicacién del mismo y para los conceptos de confusion de esferas del intercambio.

152 La justificacién en el nivel textual que hallamos para el rechazo ante este tipo de practicas,
como la venta de hijos, surge de Acarnienses, 833.
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transportarla, le ha salido incluso un callo y se vale de un esclavo para poder llevar
todos sus productos -aves, 'cuadruvolatiles', menta, orégano, poleo, esteras de junco,
patos, ocas, liebfes; zorras, erizos, tablillas, nutrias, anguilas de Copais, etcétera. 4

Entre todos estos productos hay uno preciadisimo, la anguila de Copais, que da
lugar a todo un juego paratragico, con un verso de Alcestis de Euripides. De la
mercaderia, Dicedpolis se lleva, entre otros, la anguila y entrega a cambio un sicofanta,
empaquetado como un producto regional. La transaccién, de mds estd decirlo, se
efectia entre un objeto de mucho valor por otro que, de acuerdo con la perspectiva
aristofanica, es nocivo y no deberia valer nada. Por lo cual, el beocio vende un objeto
de mucho valor por casi nada y més que una venta, la transacciéon de Dice6polis esta
mas proxima a una estafa.

Ambos episodios, a juzgar'por el resultado, ponen en escena la obtencion de
algo a cambio de nada -o de éasi nada- gozando de impunidad, que es, justamente, la
brindada por la nocién de mercado 'privado’. Un mercado donde un individuo impone
sus propias reglas no consensuadas con nadie y donde no existe ningun tipo de control
sobre lo que se compra y vende.

Ahora bien, detras de la nocién de “obtencion de algo a cambio de nada
g;)zando de impunidad”, que obedece al concepto de reciprocidad negativa dentro de la
terminologia de Sahlins, estamos bastante cerca de la nocion de 'casi gratis', sdlo que
enfocada desde su aspecto mas sombrio.'”

En relacién con los intercambios entre ciudadanos y extranjeros, si observamos
los resultados que el mercado le ha brindado a Dicedpolis, podemos concluir que ha
obtenido buenas ganancias 'casi gratis' 0 a un costo muy bajo. No podemos considerar,
sin embargo, estos intercambios como expresiones de la gratuidad ni de lo gratuito a
secas, puesto que algiun precio ha debido pagar Diceopolis por las mercaderias
obtenidas, como también la creaciéon misma del mercado le ha significado un esfuerzo

considerable -en la economia del texto, toda la primera parte de la obra.
IV. Las relaciones asimétricas entre marido y mujer, padre ¢ hijo.

- El vinculo entre marido y mujer, considerablemente asimétrico dentro de la

153 Sanums (1972: 213).
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sociedad griega,'* en el contexto de la comedia antigua -cuyo foco de interés nunca ha
sido el amor, como se sabe- puede leerse como figuracion de otro tipo de relaciones.

Las lecturas alegéricas siempre son posibles -aunque no siempre justificables,
principalmente cuando trabajamos con fragmentos. En este sentido, es posible leer
algunos fragmentos en clave politica, como el Fr. 105 KA atribuido a Pisandro de
Platén el Cémico, como ha sugerido Sommerstein,'” o bien mantener cierta estructura
de cajas chinas, como marca la tendencia actual de la critica sobre Cratino y, de esta
forma, interpretar dos o mas planos segun sea el caso.'*

Por ejemplo, en el Fr. 105 KA de Platén el Cémico se lee:

yuvt Y&p, Tjv HEV QUTT|IV

&el KoAALns, £0TL MAVTWV KTNHATWY KPATIOTOV,
¢dv &' avijs, UPploTOV XpTiua KGkSAaoTov.

Porque la mujer, si la castigis siempre, es la mejor de todas tus
posesiones, pero si la dejas libre, es una cosa insolente e
insubordinada. :

Platon el Cémico, Fr. 105 KA

Este fragmento ha dado lugar a lecturas en clave politica, asociando la mujer
con las ciudades aliadas y al marido, con Atenas o, mas bien, con el imperio, la arkhé.
Otros han querido ver cierto sentido obsceno en KOAd{w, el cual tampoco
representaria una interpretacion errénea, en la medida en que su uso se encuentra
atestiguado en otros pasajes de la Comedia Antigua.'”’

Ahora bien, hay un nimero considerable de fragmentos de distintos autores del
corpus primario que representan a las ciudades aliadas como mujeres y a Atenas, como
hombre o marido. En esta alegorizacion ya se plantea la idea de una relacion desigual,
donde notoriamente se destaca un movimiento unidireccional, del aliado a la metrépoli
en el flujo de bienes y, en ciertos casos también, de sumisién. No es nuestra intencién
realizar un andlisis pormenorizado de este tipo de fragmentos, sino simplemente el de

destacar ciertos rasgos generales a través de la ilustracion con ejemplos, con el objeto

154 Otras fuentes apuntan a la complementariedad del papel hombre-mujer en la economia del
hogar, cf. Jenofonte, Econémico, 7.18 y 7.28.

155 SommersTEIN (2000); Rosen (1997).

156 Baxora (2010). :

157 Cf. Sommerste (1997: 188, n. 25) Aristofanes, Lisistrata, 162, 520.
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de contrastarlo con el analisis de Nubes y con otras fuentes del corpus de confrontacién.

En varios de los fragmentos de Péleis de Eupolis se mencionan diferentes
ciudades aliadas con atributos femeninos, como en el Fr. 246 KA: la belleza, las
aportaciones en caso de necesidad de hombres y trirremes y la obediencia a la
autoridad, con una nota de caracter cémico “como un caballo”, una comparacioén de
viejo cufio, desde Hesiodo, Semonides hasta Aristoteles. Asi, en una suerte de elogio a
la ciudad de Quios, que es un acto de agradecimiento por lo que representa para Atenas

el tenerla como aliada, Eupolis se expresaba:'*®

autn Xios, kaAn WOAL ...
TEPTIEL YAP UV vais nakpas &vdpas 6' Stav derjon,
kal T&AAa TelBapxel KaAdds, GTANKTOS WOTEP (TToS.

Esta es Quios, linda ciudad...
Porque cada vez que se necesita nos envia grandes naves y hombres
y en las otras cosas, obedece a nuestra autoridad bien, sin necesidad
de golpes como un caballo.

’ Eupolis, Ciudades, Fr. 246 KA

En el siguiente fragmento, Fr. 247 KA, la ultima ciudad cuya riqueza se destaca
-esta llena de estateras- es Cicico, donde al parecer el personaje marca la superioridad

ateniense por todo lo que ha podido lograr en una suerte de turismo sexual con una

monedita de escaso valor: KOAALPOG. Asi, se lee:

1 8' YotdTn ou '06'; B. 11de Kulikos wAéa oTaTthipeov.
A. &v Tide Tolvuy Tij TTOAEl PppoupdV TTOT auTos
yuvaik' éxivouv koAAUBou kal Taida kal yépovTa...

.Y laaltima, donde esta? A.: Esta es Cicico, llena de estateras. En
esta ciudad yo una vez que estaba de guardia, por una monedita me
movi a una muijer, a un chico y a un viejo...'”

158 Cf. Aristofanes, Aves, 877-80: {IE.} 8186var Negelokokkuyiebow Vyiswav kol compiav/
abdroiot kai Xiowy, “Dad a los Nefelococugienses salud y salvacién, a ellos y a los de
Quios”, donde la referencia a Quios entra dentro de la plegaria del sacerdote, puesto que
esta ciudad aliada, junto con Metymna, gozaba de un status especial dentro de los aliados,
ya que no contribuian con el tributo, sino con naves. Segiin Teopompo -FGrH 115 F 104-
Atenas habia adoptado la practica de afiadir “y a los de Quios” a todas las plegarias
oficiales. Cf. Dunsar (1997: 513).

159 Coincidimos con Storey (2003: 22) en la lectura con dos personajes y no como un pasaje
continuo como en KAsseL-AUSTIN, aunque nos parece innecesaria la atribucién del segundo
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Eupolis, Ciudades, Fr. 247 KA

El indicio del dominio de Atenas radica en la oposicion entre las estateras en v.
1 y el k6AAVBOoC, v. 3. No importa cuan rica sea Cicico, si un funcionario mediano de
Atenas puede obtener a cambio de casi nada los favores sexuales de tres pérsonas.‘“

En este caso, Fr. 247 KA, se hace referencia a una ciudad aliada con un pago del
tributo en una moneda extranjera, la estatera y la desigualdad de la relacion viene
incluso marcada de cierto desprecio. En Fr. 246 KA, la situacion de aliado ilustre de
Quios .convierte la referencia én un acto de alabanza y gratitud. En ambos casos, se
advierte un movimiento de bienes y riqueza de la ciudad aliada -0 mujer- a Atenas,
como si el hombre solo estuviera en caracter de consumidor.

Esta misma condicién de proveedoras de bienes -y servicios- en que se
encuentran las ciudades aliadas o mujeres frente a Atenas u hombres, queda marcada
tanibién en Nubes de Aristéfanes. La comedia entera trabaja sobre un elemento
implicito de la mujer como proveedora de riquezas ab initio, pero justamente esto es

también lo que el transcurso de la comedia se encargara de desmentir.

IV. 1 La relacién asimétrica entre marido y mujer en Nubes de Aristéfanes:

habra algo gratis?

En Nubes se presenta un conflicto de intereses dentro del matrimonio, articulado
en funcién de las expectativas del protagonista sobre el papel de la mujer en la
economia doméstica, basicamente su funcion si no en la provision, en la distribucion y
administracion de bienes y recursos. En virtud del conflicto, la trama adquiere cierta
profundidad de las relaciones de poder en el seno del hogar, con su correlato en la.
esfera social, en el tipo de actividades que despliegan —o, se espera, desplieguen- las
mujeres dentro y fuera del hogar.

La situacion inicial planteada por Nubes gira en torno de las deudas incurridas
como consecuencia del matrimonio desdichado del protagonista, un campesino, con

una noble de la ciudad. Con un procedimiento bastante frecuente en la comedia

hablante al personaje del bomolochos.
160 Al respecto, cf. Ficuera (1998: 273-95).
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aristofanica, el prélogo se inicia con la queja de Estrepsiades ante una situacion sobre la

que versara toda la obra (40-42):

€10' e’ 1) TpopvHoTEL' dToAéobat Kakdds
TiTis ue yfil' émrfipe THY 6Ty unTepa.
“Qjala hubiera muerto mal la casamentera que me incit6 a casarme
con tu madre.”
Aristofanes, Nubes, 40-42

Detras de la maldicion del matrimonio, que recuerda el comienzo de la Medea
de Euripides y el arrepentimiento por su boda, nos informa que recurri6 a una
mediadora o alcahueta (promnéstria) para un arreglo matrimonial con una noble de la
ciudad.®! No nos interesa anclar aqui en la figura de la alcahueta que, como se sabe, ha
de tener una larga tradicion literaria, sino en el papel o funcién social de ésta como
mediadora entre dos grupos sociales bien diferenciados: los campesinos y los nobles de
la c'iudad. La promnéstria opera a la manera de ‘puente’ entre los campesinos y nobles.

Las fiestas en el nivel de los démoi, las pequefias comunidades aldeanas,
posibilitaban una serie de contactos entre el campesinado y la nobleza; sin embargo, se
desconoce en las fuentes la presencia de uniones matrimoniales entre casas campesinas
y nobles de la ciudad. El silencio de las fuentes no resulta, desde ya, un argumento ‘
absolutamente decisivo en sustento de la no existencia de este tipo de uniones, pero
permite, al menos, hacernos una idea de que no se trataba de algo muy comin o,
simplemente, de que este elemento pueda formar parte de la ficcion literaria.'®

En otro trabajo encaramos el matrimonio de Estrepsiades desde la perspectiva
del capital social, esto es, a partir de la estructura de las relaciones sociales o del
numero de contactos con que cuenta un agente individual o colectivo. Desde este punto
de vista y en consonancia con una vertiente de estudios sobre el campesinado inclinada

a ver en el campesino una intencion de incrementar las ganancias y no de una simple

161 Cf. al respecto de la promméstria, Platon, Teeteto 149 d ss. y Jenofonte, Recuerdos de
Sécrates, 2.6.36 quienes presentan la figura de la mediadora como un fenémeno social.

162 Para desarrollos en otra direccion, cf. Brown (1991) quien sostiene la dudosa reputacion de
la esposa de Estrepsiades como causa del matrimonio de la noble con el campesino, esto es,
una especie de envio a la periferia, en lugar de soluciones drasticas como la ejecucion o la
venta como esclava. Por otro lado, Grrrrrra (1993) sostiene que Estrepsiades era, por un
lado, un “relatively wealthy farmer” y que luego de casarse, “represents a bourgeois rather
than a peasant way of life”. Nos interesa destacar fundamentalmente el hecho de su relativa
riqueza, que abona a nuestra perspectiva maximizadora de beneficios.
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autosubsistencia, estudiamos las expectativas de Estrepsiades al casarse con una noble
de la ciudad.'® A continuacién retomamos una pequefia parte de los resultados de dicha
investigacion en funcion del obj etivo central de nuestra tesis.

En primer lugar, Estrepsiades recurre a una casamentera, a un elemento °
generalmente externo al grupo de campesinos, con la intencioén de lograr un incremento
patrimonial rapido y sustancioso. El aumento del patrimonio -o mejor dicho, la
expectativa que tenia el protagonista de ldgrarlo- guarda estrecha relacidon con el
recurso a este lazo débil y externo al grupo de campesinos. Dentro un mismo grupo, -0
lo que se considera ’lazb fuerte'- la informacion suele ser repetitiva y poco original. Por
ello, esta demostrado empiricamente que los lazos débiles son para los agentes mas
provechosos que los fuertes para incrementar el capital social -y, de ahi, el econémico-.
La razén reside en que la funcién del lazo débil es la de ligar actores desvinculados
entre si, en este caso, al campesino y a su futura mujer noble de la ciudad.'®

En segundo lugar el puente, la primera relacion social -la casamentera- da lugar
a un segundo contacto, el objetivo o blanco, la futura mujer noble de Estrepsiades. Y de
modo que no nos queden dudas sobre los moéviles de Estrepsiades, se expone con
claridad en el segmento de texto que la mujer tiene la potencialidad de abrirle una
nueva red de contactos: es la sobrina de Megacles, hijo de Megacles, una sefiora
elegante como Cesira. Si bien pueden considerarse los tales Megacles como nombres
parlantes, jugando con el radical de la grandeza (méga) y la fama (kléos), lo cierto es
que también se hace referencia a un personaje historico, de gran riqueza, presente en
algunas inscripciones y quien pasaba por tener una casa con columnas, hecho que se
menciona también, mas adelante, en la misma comedia (Nubes, 815).'®° Todos estos
personajes de la familia y el entorno de la mujer de Estrepsiades darian lugar a pensar,
si nos manejamos en los mismos términos especulativos de Estrepsiades, en el acceso a
un nuevo mundo donde se conjugarian la nobleza, las riquezas y la posibilidad de otros

contactos -en otras palabras, en una movilidad socio-econdmica ascendente de cierta

163 Coscotrra (2008).

164 Respecto de estas nociones de lazos fuertes y débiles y de estudios empiricos realizados, cf.
Lemeux (2001: 83) y Granoverter (1973: 1360-80). Para una aplicacion concreta y
exposicion del marco tedrico al caso de Nubes cf. Coscorra (2008) ut supra.

165 Si bien seiiala Dover (1968: ad loc.) que habia un tal Megacles (IG*.237.56), mencionado
como uno de los del Tesoro de Atenas, cree que alude simplemente a un personaje ficticio y,
de alguna manera, a un nombre parlante. La casa con columnas sugiere la riqueza de este
pariente.
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envergadura para el campesino-.

El segmento de texto en cuestion que narraba la vida de soltero del campesino
apunta a las relaciones entre sujetos, analizadas como recursos —el campesino/ la
alcahueta; el campesino/ su mujer), y a 6bjetos, entes del mundo material.
Detengamonos, a continuacion, en estos ultimos, con la finalidad de corrobogar la tesis
de la mentalidad particulaﬁnente inversora de Estrepsiades en el contexto de su
matrimonio:

ol yap Mv &ypowog fidiotog iog,
ghpoTIdV, dxdpnTog, £ikf] Keipevog,
Bpo@v pehittoig koi TpoPfdtoig kail oTERPVAOL.
Enert’ Eynua Meyaxdéovg 10d Meyaxiéovg
adelpidfjv dypoucog dv &€ dotewmg,
CEUVIV, TPLODCAV, EYKEKOIGVPMOUEVTV.
TadVv 6T €yapovy, cuykatekAvopuny &yd
6lwv Tpuyds, Tpacidc, Eplmv, Teprovsiag,
M &' ad pdpov, kpdKov, KATOYAOTTICHATOV,

- damavng, Aaguypod, Koiiddog, I'evetvAdidoc.
0 piiv Epd 7' g Gpydg v, GAN' domda,
gyo &' v adtij foipdtiov deucvig 1001
TPOPacty EPackov @ yovai, Mav orodc.

EstrepsiaDes: Porque yo llevaba la mas agradable vida campestre
de los muy mugrientos, no perturbado por los insectos, yaciendo a
la ventura, [una vida] llena de abejas, de corderos, de pasta de
aceitunas. Y, entonces, me casé con la sobrina de Megacles, hijo
de Megacles, yo, un campesino, con una de la ciudad, una sefiora,
finoli, ‘encesirada’. Cuando me casé, yo estaba acostado con ella
oliendo a mosto, a planchas para secar higos, a lanas, a
abundancia y ella, en cambio, a perfume, a azafrén, a caricias con
la lengua, a gasto, a glotoneria, a la diosa de Colias, a la
engendradora. Por cierto, no voy a decir que era vaga, sino que...
apretaba el tejido. Pero yo, mostrandole el manto éste, le decia
como pretexto: “Mujer, apretds demasiado el tejido.” '

_ Aristofanes, Nubes, 43-55

La narracion se detiene para describir con cierto detalle los objetos del mundo
rural que interactian con los sujetos evocados alli y contrastarlos con aquellos del
ambiente citadino. En esta retorica del objeto se observa cémo las cadenas
acumulativas de imégenes realzan la importancia del ultimo y el primer término en el

verso: periousia para la vida campestre, dapdne para la ciudadana.
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abejas y, fundamentalmente, de los rebafios (prdbata), podrian autorizar una lectura de
una vida facil, si se comparan estos elementos a la luz de otros pasajes del corpus,
como por ejemplo el fragmento 402 KA.'*

Pero el énfasis en la produccién rural es tal, que la primera cadena de objetos
descriptos se cierra con stémphylla, 1a pasta de aceitunas trituradas, y no, simplemente,
con las aceitunas;'®® la segunda abre con el mosto (#7yx), que ya supone el
procesamiento de la uva, y continia, no con los higos, sino con frasid, el enrejado, la
plancha de secar higos, y, luego, no con las ovejas, sino con la lana (érion). La
elaboracién, el trabajo humano sobre la materia prima pareceria ser lo que genera la
abundancia, el excedente (periousia) de Estrepsiades.

El relato de la vida de soltero se detiene por unos breves instantes, para
brindarnos una auténtica ékfrasis, donde el tiempo se ve reemplazado por el espacio
como principio regulador y el acento estd puesto en el resultado del trabajo y la
produccién humana sobre la naturaleza bruta.'

En este sentido, el matrimonio del campesino de cierto buen pasar con una
mujer de la ciudad y de buena familia puede considerarse, dentro de la misma linea, en
el plaho de las intenciones y expectativas del personaje, al menos, como una inversion
—sumamente riesgosa, segin deja traslucir la obra- 0 una alianza estratégica para lograr

una promoci6n social y econdmica.'”

Peloponeso. Creemos, por el contrario, que esa afioranza puede ser aplicable a Dice6polis en
Acarnienses u otros personajes, como Trigeo, el protagonista de Paz, pero Estrepsiades
parece ser un campesino bastante pudiente -cf. Grerrrrra (1993: 133, n.8)- y en ningin
momento se menciona en la obra la guerra. Para la alabanza de la vida campestre frente a las
preocupaciones de la ciudad, cf. Cavatiero (1997). En el corpus aristofanico el elogio del
campo, asociado muchas veces a imigenes de gratuidad y al cual volveremos en el capitulo
siguiente, se encuentra, por ejemplo, en Acarnienses, 32-36, Caballeros, 805-8, 1394-5, Paz,
555-9, 595-9, 1140-3, Fr. 402 KA.

168 En confronte con el ganado bovino, hemos pretendido demostrar a partir del Fr. 402 KA en
el que los rebafios constituyen algo que “va de suyo” en el paisaje rural.Cf. al respecto mi
trabajo inédito CoscoLLa “De bueyes no tan perdidos. El problema de la tenencia de ganado
bovino en la Atenas del s. V a través de los testimonios literarios”, Primeras Jornadas
Nacionales de Historia Antigua , Cordoba, 2005.

169 Brun (2003) considera al stémphylon una preparacion bastante elaborada, comercializada
en Atenas (Ateneo, Banquete de los sofistas, II 55e) y que, més que un residuo de las
prensas, deberia tratarse de una pasta hecha con la carne de la aceituna, conservada en
acetite.

170 Para un interesante desarrollo del énfasis en el material a partir del cual estan constituidos
los objetos de la ékfrasis en Hesiodo y sus potencialidades simbblicas, cf. Konstan (2000:
64-65).

171 Amerosmo (1986-7) lee en este matrimonio una alegoria de la relacion entre las clases mas
bajas y mas altas de Atenas. Mac DowsLL (1995: 115) rechaza esta opinién. GarLant (1991:
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En este sentido, el matrimonio del campésino de cierto buen pasar con una
mujer de la ciudad y de buena familia puede considerarse, dentro de la misma linea, en
el plano de las intenciones y expectativas del personaje, al menos, como una inversion
—sumamente riesgosa, segin deja traslucir la obra- o una alianza estratégica para lograr
una promocion social y econémica.'”

Frente a esto, se nos presenta el gasto (dapdne) de la mujer, al que se sumara su
hijo, como veremos en el apartado siguiente. Un gasto en el que se enfatiza el caracter
superfluo y, de alguna manera, improductivo: perfumes, vestimentas, glotoneria, cierto
apetito sexual desmedido, etcétera. _

Pese a todos los esfuerzos del campesino en incrementar su produccion, la
comedia ilustra una situacion de endeudamiento feroz, que se debe al consumo
desmedido de la familia urbana de Estrepsiades.

En caracter previo a la situacion del consumo desmedido que genera deuda,
retomemos los versos 52-53: o pijv épd ¥ &g apydg v, GALN' éondo “por cierto no
voy a decir que era vaga, sino...que apretaba el tejido”. Podriamos considerar que, bajo
la figura retérica de la obliteracion, subyace la afirmacién de que era haragana. Por otro
lado, también los enunciados son importantes no sélo por lo que dicen sino también por
lo que no dicen, lo que nos permite leer, en el fondo, cudl era la expectativa del
personaje respecto de su mujer: la contribucién con cierto trabajo en el ambito del
hogar.

Sin embargo, los versos 52-55 parecen alejarse bastante de lo que esperaba el

personaje. Estos versos han dado lugar a distintas posturas en la critica respecto de la

171 AmBrosmo (1986-7) lee en este matrimonio una alegoria de la relacion entre las clases mas
bajas y mas altas de Atenas. Mac DoweLL (1995: 115) rechaza esta opinion. GaLLant (1991:
161) al describir las relaciones patrono-cliente como un tipo frecuente en sociedades
agrarias preindustriales, observa que por el matrimonio o el padrinazgo una casa campesina
podia crear una poderosa conexién con un patrén rico. Pero para Grecia agrega que no
conocian una institucién equivalente al padrinazgo, por lo cual, debian recaer en el segundo
tipo de mecanismo para aumentar los lazos patrono-cliente de las sociedades campesinas:
“co-membership in a corporate entity or association”. Sin embargo, nada dice en contra del
matrimonio como posibilidad de fortalecimiento del vinculo entre una casa campesina y un
noble de la ciudad. Creemos, con Curistesen (2003: 53 n.44) que este tipo de racionalidad,
‘income maximizing investment’, no estaba restringida a la élite, como opina CARTLEDGE
(2002: en esp. 160) sino que se trataria de un caso de racionalidad expresiva, en los términos
definidos por CHRISTESEN p.32.
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mujer de Estrepsiades. Por un lado, Brown (1991) subraya el énfasis en la sexualidad
un tanto exacerbada de la mujer, lo que lo lleva a la hipétesis de una joven con una
virtud comprometida y, por ende, poco apta para un matrimonio entre miembros de su
misma clase noble. El matrimonio seria el resultado de un relego de la joven a la
periferia de la sociedad, en lugar de otros tipos de “soluciones” para evitar la deshonra
de la familia, como la ejecucion o la venta como esclava. Consideramos la
interpretacion de Brown perfectamente compatible con nuestra lectura del
comportamiento de Estrepsiades, solo que estd vista desde la perspectiva de otros
agentes, la familia de la mujer, y no del campesino y sus intenciones de ascenso en la
escala socio-econémica.!” Por otro lado, Griffith (1993) sostiene posibilidad de una
parodia del poema de Semonides, Sobre las mujeres, (fr. 7 West, v. 57-8),
particularmente, de la mujer-yegua en el retrato cémico de la mujer de Estrepsiades.'”

Por tltimo, se ha especulado también con la impotencia del personaje -cf. la

escena del manto-, frente a alusiones de sentido erdtico del verbo omaBav -Kleve
(1989: 80) en coincidencia con otros muchos especialistas.

Lo cierto es que la mujer no vuelve a ser mencionada, pero el prélogo permite
pensar en clave también de cierta disfuncionalidad, de ausencia de contacto entre este
matrimonio y falta de acuerdo hasta en c6mo nombrarian a su hijo, tema que se tratara -
a continuacion. _

Nada de lo que ha hecho Estrepsiades es gratuito, tampoco hay siquiera

' reciprocidad positiva, se entiende.
IV. 2 Las relaciones entre padre ¢ hijo en Nubes de Aristéfanes

En cuanto a las relaciones padre-hijo, el hijo, por otra parte, continia con las
costumbres de la madre en lo que a gastos se refiere.

Veamos, a continuacién, como la obra plantea a través de distintas imagenes la
idea del gasto superfluo de los parientes de la ciudad de Estrepsiades con el que
aparecen directamente relacionadas las deudas que lo aquejan.

Asi, ya en el prélogo, consultando su libretita de cuentas (grammateion),' en los

172 Brown (1991: 30-32).

173 Grurrrta (1993: 140-1).

174 En relacion con el grammateion y los grammata no debemos entender contratos bilaterales,
sino cuentas particulares que llevaba el prestamista (Faviey [1952], 214, n. 59); de manera
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vv. 21-23 el protagonista se pregunta:

oép' Vo, ti d0peihm; dddeka pvig [looiq.
10D dddeka pvig Iooig; ti éxpnoduny;
0T Emprauny TOV KoTTmaTiov.

“;Qué debo? Doce minas a Pasias. ;De qué doce minas a Pasias?
(Por qué le pedi prestado? jAh! Cuando compré el caballo marcado
con la koppa.”'”

Luego, en el v. 31 Estrepsiades declara deber tres minas a Aminias por una
sillita de carro (diphriskos) y dos ruedas (trokhé). Como si se tratara de una propension
atavica al gasto de cierta elite ciudadana, frente a las costumbres campesinas del
ahorro, en los v. 60-66 Estrepsiades hace referencia a las discusiones con su mujer en
torno del nombre de su hijo. Asi, en el v. 65 alega haber querido llamar a su vastago, en
honor de su ébuelo, Pheidon, Pheidonides (literalmente, “hijo del ahorro” [pheidé])""",
pero que su madre prefiri6 llamarlo Fidipides, de relacién etimolégica con hippos, de
donde le vino la enfermedad de las carreras de caballos que, como padre, lo ha
endeudado. E igualmente, una vez nacido y' siendo atn pequefio, su madre lo imagiha
con una tanica parpura (v. 70: xystida ékhon), mientras que su padre, con una pelliza de
-~ cuero (v. 72: diphthéra). Otros rasgos abonan el retrato del hijo y su consumo: en el v.
800 se dice: K&OT £k yovouk®v ebmtépwv kol Kotolpog “salié de las mujeres
de alto vuelo y las Cesiras”; en el v. 815, ‘ante la negativa del hijo de acudir al
Pensadero socratico para aprender, el padre lo manda a comerse las columnas de su tio
Megacles; y en los vv. 872-73 Sécratés se burla de la pronunciacion afectada de

Fidipides. Por otra parte, en sustento de la idea de que estos gastos en lujos representan

analoga, apunta MiLert (1991: 137), el deudor Estrepsiades en Nubes, 19-20, lleva el
detalle del dinero que adeuda. Se trata de un contrato semiformal en este caso. Respecto del
uso de los grdmmata bancarios como una prueba especial en los litigios en la medida en que
se les otorgaba gran credibilidad, cf. Couen (1992: 124-25).

175 El caballo marcado con la koppa o hippos koppatias, alude a una raza de caballos que se
acostumbraba marcar con esta letra como garantia de su pedigree. Cf. Dover (1968: ad loc.)
De acuerdo con Myres (1933: 124), se trata de un caballo de raza egipcia o libia. En efecto,
sostiene que el signo ankh- egipcio (0 tau-cross), que tiene un simbolismo magico, es
similar a la koph- fenicia o a la koppa corintia.

176 Cf. también Nubes, 134. Respecto de Pheidippides, DoucLas OLson (1992: 308), propone
llamarlo “Son of Cheap-Horse” o “Thrifty-Knightson™, lo que, de alguna manera, marca una
linea interpretativa hacia la falta de autenticidad en el linaje ilustre de la familia politica de
Estrepsiades.
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un consumo superfluo, el protagonista sefiala en diversas instancias que ellos han sido
los causantes de su ruina econémica.'”’

Nada de lo que ha hecho Estrepsiades en relacion con sus vinculos de
parentesco ni como marido ni como padre parecen haber sido inspiradas en ningun
espiritu de gratuidad, desde ya. El matrimonio tampoco le ha reportado siquiera un
vinculo de reciprocidad de ninguna especie.

(Podria haberse esperado algo mas de la relacién entre padre e hijo? Dado que
el motor de las acciones de Estrepsiades en la obra es la evasion de deudas y pervertir a
la justicia -como hemos sefialado en varios trabajos-'"® y que el objetivo primordial de
que su hijo acuda a aprender al Pensadero socratico estd motivado por el pmo afan de
burlarse de los acreedores y de la justicia, dificilmente hubiera podido esperarse un
resultado mejor.

No obstante, hay una demanda de reciprocidad -amigable- del padre anciano
hacia el hijo, demanda que es satisfecha con reciprocidad hostil. Consideremos, en

principio la amigable. Estrepsiades se dirige a su hijo en los siguientes términos:

¥t.} xoi whe dkaime; dotic @ 'vaioyuvié o' E60peya
aicBavopevog oov mivta tpaviifovrog, 6T vooing.
&l pév ye Bpiv gimoig, £yd yvoig dv melv Enfoyov:
poppdv 8' &v aithoavtog, KoV oot eépev &v &ptov:
kxaxkév &' Gv ovk £pOng ppdcag, kdyd Aafav Bvpale
gE£pepov Gv Kai TPOLGYOUTV OE. GV &€ pe VOV Andyyxwv,
Bodvta kai kekpaydd' ot
xelnudnyv, ok ETAng
EE 'EeveyKeiv, @ wopé,
00palé p', GAAL TVIYOpEVOG

- a0T0D 'TONC0 KOKKEV.

EsTrepsiaDEs: (Y como con razén? Yo te crié, caradura, ddndome cuenta
de todo lo que pensabas al balbucear: si me decias “bri”, yo,

177 Asi ocurre en los vv. 21-23; o en los vv. 116-18, intentando persuadir a su hijo para que
estudie: fiv odv pddng por Tov adikov tobtov Adyov,/d VOV dgeide did
o€, TovtwV TdV Ypedv / obk Gv &modoinv obd’ dav OPoAOvV obdeVL “Si
ciertamente aprendés para mi este discurso injusto, de estas deudas que debo por vos, no
tendria que devolver ni un 6bolo”; o en el v. 243, cuando responde a Sécrates sobre su
endeudamiento: vO60g [’ ERETPIYEV 1mmikn, d€lvi] Qayelv, “Me consumid una
enfermedad equina, terrible en el devorar™; o en los vv. 437-38: | yap Gvdyxn pe
mélet / o tovg immovg 1TOUG kommatiog kal. TOvV ydpov Og W
EnETPLyev, “Porque la necesidad me agobia, por los caballos, los marcados con la koppa,
y por el matrimonio que me perdi6”.

178 CoscoLrra (1998a) (2002c).
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entendiéndote, te daba algo para tomar; al pedir “mamma”, me llegaba a
vos llevandote un pan; no terminabas de decir “caccd” que yo,
llevandote a la puerta, te sacaba y te sostenia; y ahora vos, ahogandome,
a pesar de que yo gritaba y vociferaba que tenia ganas de cagar, no te
atrevias a llevarme afuera, rofioso, a la puerta, sino que acogotindome,
ahi mismo me hice caca.

Aristofanes, Nubes, 1380-90

Por oscuro que sea el personaje de Estrepsiades, la recriminacién a su hijo esta
elaborada en términos de lo esperable en el contexto de la moral popular griega y,
claramente, sobre la base del principio de reciprocidad. En virtud del mismo principio,
subyace la nocién de deuda del hijo hacia el padre por todo lo que ha hecho por €l
durante su crianza. Aunque no mencione la nocién de XApLc, si observamos parte del
corpus de confrontacion, la obligacion de los hijos hacia los padres esta elaborada en

estos términos, donde se insiste en que esto es una manifestacion de gratitud. Asi, en

Jenofonte, Memorables, 2.2.14, Socrates amonesta a su hijo:

&l yap oe dmohdBoiev mpdg TodG Yyovéag dxGpioTov £ivan, 0vdEiG Gv
vopicegiev €0 o€ Tomcog yapv dmorlfyechat.

Pues si sospechan -scil. tus amigos- que ti eres ingrato hacia tus
padres, ninguno consideraria que, tras haberte hecho bien, recuperara
su favor.'”

Jenofonte, Memorables, 2.2.14.7-9

El reproche de Estrepsiades, por otra parte, esta elaborado sobre la base de una
nocién de reciprocidad homeomoérfica, donde se espera que el intercambio se efectie en
términos de un principio de equivalencia semejante o, mejor dicho, idéntico en la
forma. De este modo, queda perfectamente ilustrado que ante el pedido de “caca” del
nifio, se esperaria una respuesta diferida ante el mismo pedido del anciano. La respuesta
del hijo, en vez, no s6lo consiste en la desatencion de su padre en este aspecto, sino
también en un acto de agresion, puesto que intenta ahorcarlo.

Abhora bien, la reciprocidad homeomérfica que reclama el anciano de su hijo,'

con toda la crudeza de sus imagenes, encuentra su mas claro exponente, aunque no

179 Sobre las obligaciones de los hijos hacia los padres, cf. Platén, Leyes 869 a-c; 930 e-32d;
Aristételes, Etica Nicomaquea, 1163 b 12-28. Mier (1991: 133). Konstan (1997: 81-2)
para distinguir que khdris como la obligacion de retribuir favores no estaba especificamente
asociada con las relaciones entre amigos.
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exclusivamente, en las formas negativas de la reciprocidad, como sefiala Gouldner.'®
De alguna manera -jironia tragica tal vez?-, justamente lo que obtiene del hijo se
adecua muy bieh a estas manifestaciones negativas de la reciprocidad.

Unos versos mas adelante, en un conocido pasaje donde padre e hijo discuten
sobre la arbitrariedad de las leyes y evocan la candente polémica entre némos y physis,
thémis y dike, se retoma la cuestion en los mismos términos del intercambio reciproco,

en sus formas negativas. Asi, se lee:

{Dz.}xai TpdT' Epricopai og Touti- TATdG P OvT' ETvTTEG;

{Zt.} Eyoyé o', edvodv € kai kndOpEVOS.

{®¢c.} eing oM por,

00 Kape ool dikadv £0TIV EBVOETV OpOiMG

TOmTEW T, EMEWONIEP YE TOVT £0T' EVVOELV, TO TOTIELY;

Firipes: Y primero te voy a preguntar esto: jme golpeabas cuando
era chico?

Estrepsiapes: Yo si, con buena intencién y cuidandote.

Foirioes: Decime, ;para vos no es justo que también yo tenga buena
intencioén y asimismo te golpee, ya que precisamente eso, el golpear,
es tener buena intencién?

Aristofanes, Nubes, 1409-12

Mas alla de la ironia sobre la buena intencién del “buen chirlo dado a tiempo”,
la respuesta de Fidipides tiene todos los visos de una respuesta en términos de la
reciprocidad homeomorfica en su forma negativa. El recurso a la ironia logra, sin
embargo, enmascarar y mitigar, de alguna manera, que se trata del aspecto negativo de

la reciprocidad, intentando hacerlo pasar por un acto de reciprocidad en su forma

positiva, es decir, como la devolucién de un acto de cuidado -kT1decBoun, 1410- y de

buena intenci6n hacia el padre -ebVOELY, 1412. En efecto, se lee:

180 Gourpner (1960: 172) en referencia a la reciprocidad homeomorfica sostiene: “In
homeomorphic reciprocity, equivalence may mean that exchanges should be concretely
alike, or identical in form, either with respect to the things exchanged or to the
circumstances under which they .are exchanged. In the former, (i.e. heteromorphic)
equivalence calls for "tit for tat"; in the latter, (i.e. homeomorphic) equivalence calls for "tat
for tat." Historically, the most important expression of homeomorphic reciprocity is found in
the negative norms of reciprocity, that is, in sentiments of retaliation where the emphasis is
placed not on the return of benefits but on the return of injuries, and is best exemplified by
the lex talioni.”
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{Z1.} GAL' o0dapod vopilerar 1OV matépo T0VTO TAOYEWY.
{De.} obkovv avilp 6 TOV vépov Beig Tobrov v T Tp@ToV,
donep od kayd, koi Aywv Enede Tovg TaAo0vG;

firrév 1 8fit’ EEeoTt Kapol Kodv ad TO Aourdv

Osivar vOpoV TOTG VIECLY, TOUG TATEPAS AVTITOTTELV;

doag 3¢ TAnydag eiyopev mpiv Tov vopov 1ebijvar,

doiepev, kai didopev adTOIg TPOTKO GUYKEKOPOAL.

oxéyar 82 Tovg AAexTpLOVAS Kai TaAA Td Botd TavTi,

@G TOVG TATEPAG GUOVETAL KaiTot Ti Srapépovoty

U@V €keivor, TV 7' O yneiopat’ ov ypdeovow;

EsTrepsiaDes: Pero en ninguna parte estd legislado que el padre sufra
€so.

Foirmes: ¢ El que establecio la ley no era, en primer lugar, como vos y
como yo, y hablando persuadia a los antiguos? ;Es en algo menos
posible para mi establecer una ley nueva, de ahora en mas, para los
hijos, el devolver a los padres los golpes? Cuantas palizas tuvimos
antes de haber establecido la ley, las sobreseemos y les concedemos
gratis el habernos golpeado. Pero mird a los gallos y a estas otras
bestias como se desquitan contra sus padres. Por cierto, jen qué se
diferencian de nosotros, salvo en que no escriben decretos?

Aristofanes, Nubes, 1420-30

En este segmento de texto, que apela a la no retroactividad de la ley -de ahi, el
sobreseimiento por las palizas recibidas- pretende cortar con la cadena de
reciprocidades anterior al instaurar la nueva ley y juega con el concepto de gratuidad
-TlpOLKOL, 1427-. Sostenemos que estd planteado a la manera de un juego, como si se

tratara de un primer don, otorgado gratuitamente, cuando, de hecho, la nueva ley

instaurara otro orden o cadena de reciprocidades, al permitir que los hijos devuelvan a .

los padres los golpes. Una nueva ley donde queda bien delimitada y establecida la
reciprocidad homeomérfica en su forma negativa, sin ningin tipo de procedimiento

mitigador que enmascare la devolucion de injuria por injuria.
Conclusion

En conclusidn a las relaciones asimétricas entre los hombres, en la mayor parte
~ de los casos analizados se observan vinculos de reciprocidad.
En el caso de los demagogos y el pueblo, de manera general, se advierte una

relacion de donante-receptor signada por su caracter reciproco: el demagogo, en
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condicién de donante, le otorga al pueblo como receptor diversos favores y regalos y, a
cambio, el pueblo lo mantiene en su lugar.

Cabe distinguir entre las expectativas del pueblo de gratuidad, de recibir sin
estar obligados a dar nada a cambio -dificil, pero con el estado como -mediador se
reduciria un poco la posibilidad de clientelismo- y aquello que, de hecho, se manifiesta
en el desarrollo de la ficcién, aunque se cuente Ginicamente con una obra completa en
su totalidad como muestra: Caballeros de Aristéfanes. A pesar de que las ofertas de los
demagogos sean regalos y favores -dones aparentemente gratuitos-, daria la impresion
de que el pueblo queda ligado en la ética del don y del contradén, con una relacién de
obligacién velada con el primer donante, el demagogo. De la misma forma en que
también es velada la relacién de poder existente en un vinculo asimétrico: Démos es el
dueiio de casa en la alegoria y, sin embargo, Paflagonio domina en el oikos.

Estos vinculos de reciprocidad demagogo-pueblo se manifiestan en gran parte
del corpus en calidad de formas negativas de reciprocidad -el robo, como la mas
extrema y antisocial-, aunque se advierte también otra forma tendiente a una
reciprocidad mas amigable: la reciprocidad generalizada. En este caso, notablemente el
del Morcillero de Caballeros de Aristofanes, se destaca la capacidad del lider popular
de desprendimiento de lo suyo, de generosidad, que genera y es generada a través de
una relacion de gratitud (ApL¢) entre el lider y el pueblo. En virtud de este vinculo de
gratitud, se cimenta el poder y la cohesion social entre el pueblo y su conductor.

En relacién con los otros funcionarios, embajadores y enviados, se observan
relaciones de reciprocidad y la aceptacion de regalos de diverso tenor ofrecidos por los
lideres de los diferentes lugares a donde estos enviados han sido destinados. Estos
lazos, que contintian las relaciones de EgVia de la época arcaica, se expresan a menudo
a través del intercambio de favores y, particularmente, de regalos y de grandes
banquetes. En el corpus analizado, sin embargo, se advierte el reproche no tanto ante la
percepcidn de los dones en si y los presentes de la hospitalidad (§£via), cuanto ante la
sensacion de una profunda desigualdad en la posibilidad de acceso a estos cargos
-destinados a la élite- y, fundamentalmente, en la forma en que se redistribuye la
riquezé.

En cuanto a la redistribucién de la riqueza, que ya requiere de un poder

centralizado y la~presencia del estado como mediador, observamos en el corpus

-
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referencias al tributo (¢pOpoV) provisto por las ciudades aliadas. Si bien el tributo
-consecuencia de una relacion desigual entre Atenas y las ciudades aliadas- se expresa
 en imagenes de abundancia y de lujo de que podria gozar el pueblo ateniense
gratuitamente -aunque a-costas de otros, pero esa es otra cuestion- el corpus estudiado
se centra en la mala distribucion de los beneficios para el pueblo ateniense.

Por otra parte, en la relacién entre particulares, ciudadanos y extranjeros, de
acuerdo con los episodios analizados, el del megarense y el del vendedor beocio en el
mercado privado de Acarnienses, se advierte una nocién muy cercana a la gratuidad,
aunque no equivalente. Los resultados de la transaccién comercial ilustran la obtencion
de algo a cambio de nada -o de casi nada- gozando de cierta impunidad: la brindada
justamente por un mercado privado. Hay intercambio reciproco, solo que en sus formas
negativas y, dentro de éstas, en aquella considerada como la mas econémica: el trueque.
Si bien desde un polo, el del ateniense, la transaccion comercial le ha reportado grandes
beneficios a cambio de practicamente nada -como vimos- no pueden considerarse
gratuitos estos intercambios, ya que algo ha debido dar a cambio el protagonista por
ellos, ademas del denodado esfuerzo que le ha significado la posibilidad misma de
creacion del mercado.

Por tltimo, en lo que respecta a las relaciones asimétricas en el &mbito familiar,
tanto en el de marido y‘mujer cuanto en el de padre e hijo, prima cierto vinculo de
reciprocidad, aunque con bastantes problemas.

En las relaciones entre marido y mujer, especialmente en las lecturas alegdricas
de la mujer como ciudad aliada y Atenas como marido, se advierte un flujo
unidireccional de dinero o bienes de la muj'er al hombre, que genera un vinculo de
gratitud expresado en forma de alabanza, aunque no sin cierto tono de sarcasmo. No
obstante, puede considerarse una relacién de reciprocidad amigable.

Del mismo modo en que la alegoria de las ciudades aliadas analizadas en los
fragmentos de distintos comedidgrafos se expresaba en términos de la mujer como
proveedora de bienes, asi también, se advirtié esto mismo en las expectativas del
personaje Estrepsiades en Nubes de Aristofanes. S6lo que el plano de las expectativas
difiere bastante de la realidad ficcional del texto y, en vez de un incremento
patrimonial, el matrimonio le devengé gastos y la ruina econémica.

Para concluir respecto de las relaciones entre padres e hijos, los resultados

tienden a una relacion de reciprocidad, pero de diverso tipo:
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1. Como presuposicion en el caso de Bdelicleén con su padre, aunque presentada
al modo de un ofrecimiento gratuito -la oferta de una vida sin privaciones;
2. Como demanda por parte de los padres, en la mayor parte de los casos: en el

reclamo del Coro de viejos de Acarnia a la ciudad, de ser cuidados en la vejez
(YnpoPockelcBail) como retribucion por los servicios prestados a la ciudad

durante la juventud, manteniendo la analogia 0lx0g/ TOALG frecuente en el
pensamiento griego; en el reclamo de Estrepsiades a su hijo por los cuidados
durante su crianza, efectuado en términos de una reciprocidad homeomorfica,
generalmente asociada con las formas negativas de la reciprocidad y bastante
alejada de una reciprocidad del tipo amigable.

3. Como respuesta a las demandas: el caso de Fidipides representa un corte
voluntario en la cadena de reciprocidades, en la medida en que desatiende las
demandas primero y luego, procede a las formas hostiles de la reciprocidad con
la instauracién de una nueva ley en la que esta permitido a los hijos devolver los

golpes a sus padres.

Por tltimo, como colofén de la relacion padres e hijos y en consonancia con la
polaridad olk0¢/ TOALG, la declaracion de los Caballeros de combatir gratis representa
el ejemplo mas saliente, si no el unico, en que la gratuidad se manifiesta en las
relaciones asimétricas. El acto de alabanza a los padres por haber defendido gratis la
ciudad, sin la exigencia de una paga representa en si mismo un acto de gratitud, cuya
introyeccién tiene como manifestacion externa las mismas intenciones en el Coro de
Caballeros de querer defender, a imitacion de los padres, gratuitamente la ciudad. En
este sentido, la gratuidad y la gratitud van unidas y se expresan en términos del
reconocimiento por el bien recibido, como actitud pasiva y en la expresién de la |

intencion de continuacién de dicha liberalidad, como actitud activa.
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SEGUNDA PARTE

LAS RELACIONES SIMETRICAS



CAPITULO 3 -
LAS RELACIONES SIMETRICAS ENTRE PARES O IGUALES CAMPESINOS

A diferencia de los vinculos estudiados en la primera parte, las relaciones
simétricas u horizontales presentan otro tipo de interéambios en los que los lazos de
philia y de vecindad plantean ciertos constrefiimientos para los participantes. De
manera general, puede sostenerse que en esta clase de lazo horizontal nos encontramos
_ante una relacion de reciprocidad equilibrada o balanceada -el punto medio, donde
(A-"B)- de acuerdo con el espectro de reciprocidades de Sahlins, y que tiene como
rasgo la incapacidad para tolerar la corﬁente en un solo sentido, como sucede, de
hecho, en las relaciones asimétricas. Mientras que en los casos considerados de
reciprocidad generalizada, la corriente material se ve sustentada por las relaciones
sociales prevalecientes, en este tipo de intercambio equilibrado los lazos sociales se
apoyan en el flujo de objetos materiales.'

En este capitulo tenemos por objeto centrarnos en los aspectos conflictivos de

los vinculos entre pares, aun cuando el corpus de trabajo también permitiria una lectura

de las relaciones entre pares en sus vertientes mas felices.” Nos hemos de basar en los.

siguientes parametros de anlisis: I. las relaciones entre pares, campesinos: Dicedpolis
y su par, Derketes; II. El demo y los compafieros de actividades; III. Las relaciones de
amistad en materia de obsequios; IV. La disyuntiva de dar o-no dar: IV. I en

Asambleistas de Aristéfanes;‘IV. I en otros fragmentos de la comedia antigua.

"I Diceépolis y su par, Derketes

En Acarnienses de Aristofanes, luego del episodio del beocio, analizado en el '

capitulo dos, un enigmético. personaje de nombre Derketes, un labrador, acude al

mercado privado del campesino Dicedpolis. En 1018-36 se lee:

{TEQPT'OX} Oipot téhac.
{AL} Q Hpaxdeg, tig ovtooi;

1 Cf. Samms (1972: 212-13).
2 Respecto de los vinculos de amistad, vecindad y companerlsmo en sus aspectos mas
positivos en Aristéfanes, cf. Garieco (2009: 128-40)

128



{TE.} Avi)p xokodaipmv. ,

{AL} Katd ogavtdév vov Tpénov.

{TE.} Q (pﬂvca'cs omovdai yap €ic1 ool pova, 1020
pétpnoov eipfivg Ti pot, kav mévt' Em.

{AL} Ti &' Emoleg; :

{TE.} : ’Ematpian amoAéoag Td Poe.

{AL} T166¢v;

{T'E.} Ano QuAfig s?m:Bov oi Boubtiot

{AL} Q 1proxaxodayiov, £i1o AsvkOV Guméyet;

{FE } Koi tadto pévror viy Al dmep ' érpepétny 1025
év oL Bo)\.ttmg

{AL} Eito vovi tob déey;

{TE.} Anéroro. td@Baipd dakpimv 1o BoE.

A €1 L xhder Agprétov Quiaciov,

OEAEwyoV giprvn pe TOEOUALD TaXD.

{AL} AMN, @ movnp', 00 dnpociedav Toyyive. © 1030
{TE.} "18' avuBold o', fiv n@g xopicopa to Boe. '
{AL} Obx Eomwv, GAAL KAdE TTpdG TovG TTirtélov.

{T'E.} £0 & 6A\a por otahaypov ipivig Eva

gic TOV xohapiokov EvoTdAa&ov TouTovi.

{AL} O08' v otpipkiyE: &AL ammv olpmlé mot. 1035
{T'E.} Oipor xaxodaipmv toiv yempyoiv Bowdiow.

LaBraDOR: jAy de mi, desdichado!

Dicedpouss: jPor Heracles! ;Quién es éste?

Lasrapor: Un hombre infortunado.

DiceoroLis: Entonces jtoméatelas!

LaBrapor: (1020) Queridisimo, puesto que el tratado de paz es para
vos solo, prestame una medida de paz, aunque sea de cinco afios.
DiceopoLis: ;Qué te pasd?

Lasrapor: Estoy hecho bolsa, perdi mis dos bueyes.

Diceopouis: ¢Por qué?

LaBrapor: Los beocios se los llevaron de File.

Diceopouss: {Tres veces desgraciado! ;Y encima te vestis de blanco?
Lasrapor: (1025) Y, te lo aseguro, por Zeus, que los dos me
nutrian...entre todas las bostas.

Diceopouis: Entonces, que necesitas ahorita?

Laprapor: Perdi mis dos ojos llorando por mis dos bueyes Pero si en
algo te preocupis por Dercetes Filasio, untame los ojos rapido.
DiceoroLss: (1030) Pero, desgraciado, no ejerzo justamente de médico
publico.

LaBraDOR: Veni, te suplico, a ver si de algin modo recupero mis
bueyes.

DiceopoLis: No es posible, pero llorale a los de Pitalo.

LaBrADOR: Por lo menos, tirame una sola gota de paz en esta cafiita.
Diceorouss: (1035) Ni un cachito. And4 a quejarte a otro lado.
LaBrADOR: jAy de mi infortunado por mis dos bueyes de labranza!

Aristofanes, Acarnienses, 1018-36
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Hace mas de dos décadas, Mac Dowell habia considerado este episodio como
uno de los mas desconcertantes de la obra He aqui una sintesis de las lineas
principales de su desconcierto. Toda la argumentacion de Mac Dowell se centra en
destacar la falta de egoismo del campesino Dicedpolis, aspecto sobre el que se ha
escrito bastante,* quien, ante la queja y el pedido de ayuda de Derketes, responde con
una negativa. Para ello, considera necesario aclarar quién es verdaderamente este
personaje, si se trata de un georgds como- apuntan los escoliastas y la mayoria de los
editores —una interpretacion natural, pues el personaje declara haber perdido dos bueyes

de labranza—, o si se trata de otra persona. Lo que produce desconcierto es la actitud de
| Dicedpolis ante un campesino que, como él mismo segin el prdlogo, ha sido
igualmente perjudicado por la guerra. Para Mac Dowell la clave de este pasaje radiéa
en considerar a Derketes de Phyle no como un personaje de ficcién sino como una
persona real, como Lémaco o Teoro en otras partes de la obra.’ Destaca dos evidencias
de inscripciones de la primera mitad del siglo IV (IG, 12, 75, 7; 1698, 5-6) e insiste en
que, al tratarse de un nombre poco comin, sumado a la coincidencia del demo, muy
probablemente aluda o a la misma persona o a un pariente de ésta. Por ende, deberia
aceptarse que el Derketes de Acarnienses es una persona reai. A partir de aqui, su
propuesta para explicar la actitud de Dicedpolis se centra en una serie de suposiciones:
que el auditorio sabia de quién se estaba hablando, que el verdadero Derketes tal vez
hubiera hecho una mocién en la asamblea a favor de continuar la guerra y que se
trataria de una sétira de la actitud de ciertos hombres que sélo pensaban en la paz
cuando se veian perjudicados en sus bienes. Mac Dowell concluye: “That is my guess
and you may be able to think of a better alternative about what the real Derketes did”.°
La serie de suposiciones y adivinanzas de Mac Dowell es inobjetable pero
también incontrastable. Consideramos probable la hipétesis de que se trate de una
persona real y, en esta linea, formaria parte de la lista de los komodoiumenoi de la

comedia antigua.” Simplemente, creemos, podria ser 1til enfocar nuevamente el pasaje

w

Mac DoweLt (1983: 159).

4 Sobre la poneria de Dicedpolis, cf. WrrMan (1964: 26, 79); Dover (1972: 87); TumErcy
(1986: 197-98), FisuEer (1993: 41, passim). En contra Parker (1991: 205-6) y DoucLas OLsoN
(2002: xliii). - ,

Idem FisuEr (1993: 39-40), aunque con disidencias en otros puntos.

Mac DoweLL (1983: 160).

Cf. respecto de los komodoumenoi, cf. SoMMersTEIN (1996: 353), que incluye a Derketes en
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a la luz de los intercambios en las relaciones simétricas que nos ocupan y de ciertas
consideraciones relativas a las formas de sociabilidad del campesinado ateniense.®

En este sentido, en primer lugar, el pedido de ayuda ante la pérdida de los bueyes
da cuenta de la apelacién a los lazos de solidaridad campesina y a toda una red de
reciprocidades inherente a los miembros de este grupo.’

En segundo lugar, permitiria vislumbrar la situacién de un endeudamiento posible
para Derketes ante 1a pérdida de sus bueyes por diferentes motivos. La posibilidad de
una deuda o, al menos, de un “lucro cesante” importante surge de la consideracion de
que la yunta de bueyes representaba una fuente de ingresos en si, a través de distintos
mecanismos atestiguados en los documentos epigraficos como la misthosis -“locacion”
a particulares para las faenas agricolas o al estado para la construccion en tiempos en
que eran de menor utilidad para el trabajo agrario (i.e. en verano, julio-septiembre)."
Por ende, este aspecto daria lugar a pensar no nicamente en términos de pérdidas
econémicas vinculadas con la produccién particularmente agricola, sino también de
posibilidades de lograr ganancias extra en tiempos de baja de produccion agraria a
través del programa de construccién de edificios publicos."

De esta manera, se advierte tanto una articulacion considerable entre la economia
campesina y la de la ciudad cuanto diferencias no menos importantes de perspectivas
de lucro entre el campesino poseedor y el no poseedor de una yunta de bueyes,
mensurables no sélo en términos de la produccion agraria, sino también de modos

distintos de insercién en la economia de la pdlis."* El campesino no poseedor de bueyes

su lista pero declara “we do not know what had brought Derketes to public notice”.

8 Para un anilisis de este episodio en funcién de las deudas, cf. CoscoLLa (2007) del que se
retoma que una parte. '

9 A modo de ejemplo, cf. GaLrant (1991: 143-58), que plantea el intercambio de dones y
contradones y las relaciones de colaboracién y ayuda mutua entre vecinos, parientes y
amigos en situaciones de riesgo para la supervivencia de la economia doméstica campesina.
Cf. también GaLLEGo (2003: 336-48), con un énfasis en el estudio del corpus aristofanico.

10 Cf. al respecto Cranpezon (2003: 282-83), para fuentes sobre la rentabilidad de bovinos,
caballos y mulas.

11 Para la articulacién entre estas etapas de baja produccion agraria y el programa piblico de
construccién ateniense, cf.- SaLmon (2001: 199-201). Nétese, por otra parte, que Derketes
declara haber sido nutrido “entre todas las bostas” (dAcarmienses, 1026: £v TAGL
BOA1TOLC), lo que permitiria pensar, en clave cémica, en una comercializacién también del
estiércol como abono. Para estrategias de mejoramiento del suelo, cf. Gareco (2001: 182) y
en cuanto a la comercializacion del estiércol Aurr (1999). Desde el punto de vista literario,
la expresién es un aprosdéketon, esperariamos en vez que ¢l habia sido nutrido £V miiov
AyolBoig, como en Mineros de Ferécrates Fr. 113.2 KA; idem, Aristéfanes Avispas 709.

12 Por algo Solén clasifico la sociedad y puso una clase como zeugitai.
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veria restringidas a tres vias las posibilidades de incrementar los ingresos en el ambito
de la pdlis: la venta de la produccion rural en el agora y la participacién en los
tribunales y la asamblea —caso este ultimo del campesino Dice6polis en el prologo de
Acarnienses— con una ganancia comparativamente menor.”

En tercer lugar, la consideracién de dos tipos de campesinos diferentes, el
poseedor de una yunta de bueyes y el que, aparentemente, no (Dice6polis) no logra, a
nuestro juicio, explicar del todo, aunque si en parte, las presuntas anomalias de la
negativa de ayuda." De hecho, la situacion de Derketes es homologable a la evocada
por los lamentos de Dicedpolis en el prélogo (Acarnienses, 1 ss.): ambos campesinos se
han visto perjudicados por la guerra, por lo tanto, lo esperable seria la ayuda." Caben,
entonces, dos interpretaciones posibles y no necesariamente contradictorias.

La primera se basa en la explotacién del nombre como nombre parlante y la -
presentacién por parte del autor de un juego velado con dérkomai, “mirar”, verbo que
contrastaria con la actitud de Diceépolis a lo largo de toda la obra, la necesidad de la
acci6n humana para superar las carencias, de “hacer” (poiein) y, dentro de ello, el plan
principal de la obra, spondas poiésai, “celebrar un tratado de paz” y no simplemente
contentarse con mirar (dérkomai) y lamentarse por los bienes perdidos.'® Pero aun asi,
-y aqui esbozamos un aspecto que se relaciona con la segunda interpretacion-, la accién
humana no depende exclusivamente de los agentes, sino de acciones materiales
mediadas por realidades no menos concretas. En este sentido, al reconsiderar la
relevancia del papel de los objetos dentro de los cursos de la accién humana, la
reaccién de Dicedpolis podria explicarse como una incapacidad de hacer frente al poder
de éstos en su caracter de obsticulos o constrefiimientos de su accionar. Dicho en otras
palabras, la ausencia de bueyes de labranza ocasiona una serie de perjuicios al
campesino cuando no, dependiendo de la calidad de la tierra, imposibilita toda tarea

agricola e impide la obtencién de ganancias extra como animales de carga fuera de los

13 Al respecto Markie (1985: 297) argumenta que estos pagos democriaticos lograrian
subvencionar confortablemente a una familia de cuatro personas.

14 Para la identidad del zeugites con el hoplita, como aquel que posee un yugo de bueyes, que
se combina con la imagen del campesino, soldado y ciudadano, cf. Ruopes (1993: 138). Para
una puesta a punto de la bibliografia, con una posicién contraria a la anterior, cf. Rosivact
(2002).

15 En relacién con la guerra y el ganado como botin, cf. Trorne (2002: 245-46).

16 Para una interpretacién como nombre parlante, cf. DoucLas Ovson (1992: 317 y n. 47), que
sefiala la posibilidad de una broma sobre la base del nombre y el hecho de que este
personaje aparezca como enceguecido.
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tiempos del calendario agrario."”

La segunda interpretacion, vista a la luz de un enfoque de desigualdad dinamica o
intracategorial, y asumiendo, de esta forma, que el campesino 4tico, amén de sus
diferencias, se comportaba como un tnico grupo,'® permitiria explicar la conducta de
Dicedpolis, como reaccién especular ante Derketes, en términos de las dificultades de
resignacién o de aceptacion del resultado de los cambios coyunturales.” La actitud,
entonces, apunta a ver reflejada la posibilidad de encontrarse ¢l mismo también privado
de sus bienes y al caracter efimero de su tregua privada.

Una interpretacion de la negativa de ayuda, que complementa la dltima, la de una
reaccién especular, estd basada en la nocién popular de que la mala suerte es
contagiosa. En este sentido, la expresion utilizada ante la declaracion del infortunio de
Derketes Katd oeavtév vov tpémov, en 1019, tiene un caracter apotropaico y refleja la
resistencia del individuo a involucrarse en las desgracias ajenas, como sefiala Dover.”

Sefialamos la posibilidad de dos campesinos diferentes, los poseedores y los no
poseedores de una yunta de bueyes, lo cual determinaba también variaciones
considerables en los ingresos no exclusivamente agrarios y, tal vez, modalidades
distintas de insercion econémica en la pdlis.

Otros pasajes del corpus aristofanico autorizan este tipo de lectura e ilustran de

17 De hecho, se presume un incremento en la cantidad de trabajo humano con la azada, la
imposibilidad de todo trabajo en algunas zonas de tierra arcillosa por la necesidad de
animales de traccion y, en otras, una merma considerable en la produccion (de hecho, una
segunda cosecha en el afio seria imposible sin un arado) o costos adicionales en estiércol
para abono. A esto se suman otros efectos de no menor importancia: por un lado, la
imposibilidad del uso de los bueyes para la obtencion de cuero y carne, y, por el otro, la
venta de los semovientes, recurso para obtener dinero en tiempos de escasez. Cf. GALLANT
(1991: 51, 124-25); para el estiércol, con referencias documentales, cf. Hopxmson (2003:
157-58). '

18 Cf. Jameson (1977/78: 145); OsBornE (1985: 142).

19 El concepto de desigualdades dindmicas o intracategoriales (i.e. aquellas que se dan dentro
de un mismo grupo social), debidas generalmente a cuestiones coyunturales pero que
presentan otros problemas graves pues atentan contra la identidad misma de los individuos,
ha sido tomado de la distincién entre desigualdades estructurales y dinimicas de Frrousst &
RosanvaLLon (1997).

20 Dover (1994: 141), quien hace referencia a diversos pasajes del corpus aristofanico en
donde se encuentra este tipo de actitud: Nubes, 1263, cuando rechaza a un acreedor, o las
bromas contra enfermedades de la piel o los ojos de algin personaje: 4ves, 150 ss.,
Asambleistas, 400 ss., Riqueza, 665 ss., 716, 25. Cf. Doucras Ovson (2002: 323) y PARKER
(2001: 219) quien afirma la existencia de una serie de cualidades o condiciones que pueden
ser quitadas bruscamente o de las que uno puede llenarse: locura, inmoralidad, mala suerte y
similares. El contagio de la mala suerte -afirma- es frecuente en la comedia, y de ahi,
expresiones de este tipo tenderian a intentar alejarla.
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modo elocuente la importancia de los bueyes para el campesino tico. En efecto, tres
fragmentos de Aristéfanes, Frr. 83, 111 y 402 KA, muestran: la afioranza por la pérdida
de bueyes -Fr. 83 KA-; la yunta de bueyes como una condicién ideal para el campesino,
en la que se presenta una dicotomia entre el agora y el campo -Fr. 111 y 402 KA-. El
propietario de una yunta debi6 de ubicarse en una posicién privilegiada respecto de los
demas, de la misma forma que esto permitiria delinear al menos distinciones dentro del |
grupo mas o menos homogéneo del campesinado 4tico.”

En sintesis, la negativa de ayuda de Dicedpolis a un par puede verse desde la
perspectiva de un campesino poseedor de una yunta, frente aotro que yanoy del temor

a contagiarse de la mala suerte.

II. El demo y los compaiieros: la naturaleza de los acreedores em Nubes de
Aristéfanes

De todo el corpus aristofinico supérstite, es en Nubes”? donde se plantea
abiertamente la cuestion de los préstamos a interés (t6kon), que supone la distancia
social entre las partes.

Ante los pasajes de Nubes considerados en el capitulo dos, en el caso de las
relaciones simétricas se nos presentan en Nubes ejemplos sobre los vinculos a la hora
de prestar. Como se dijo al comienzo del capitulo, en presencia de un tipo de
reciprocidad balanceada, como es el caso en una relacion simétrica, el intercambio se
apoya en el flujo de objetos materiales en ambas direcciones.

En primer lugar, hay relaciones marcadas por el distanciamiento social entre las
partes. Estrepsiades, de hecho, menciona situaciones de endeudamiento y acreedores

anteriores a las representadas en escena, pérdidas de juicios, donde se hace referencia a
casos de embargos e intereses como garantia. En efecto, en los vv. 34-35 se lee: Ote kol

dikog dPATKa Ydrepor’ EvexvpdoecBal ¢aciy “cuando también perdi juicios

21 Respecto de la tenencia o no de una yunta de bueyes, cf. Coscorra 2005 (inédito). Para una
lectura sugestiva del episodio de Derketes en clave comica y en términos de alusiones
obscenas, tomado como episodio paralelo del de los novios a continuacién Aristofanes
Acarnienses, 1048-69, cf. WarrenornE (2002: 207-8). La propuesta de este altimo, de todas
formas, no invalida otras interpretaciones, dada la pos1b111dad de convivencia de varias
capas de sngmﬁcado en el corpus aristofanico.

22 Amén de un pasaje aislado de Tesmoforiantes, 839-45, un contexto de burla a la madre del
demagogo Hipérbolo, de quien se dice que prestaba dinero a interés.
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[por deudas] y otros [acreedores] dicen que se tomarin una garantia por el interés” >
No no se sabe en qué términos habian sido pactadas las obligaciones precedentes, sdlo
tenemos los resultados: costas judiciales, embargos, intereses, etcétera. Pero si bien

representan situaciones ya pasadas, las tiene muy presentes a la hora de evaluar los

resultados de las deudas actuales. Y, en prevision de un futuro semejante, engloba en el

presente los casos de los acreedores que si aparecen representados en escena. Asi, en

240-41, sostiene ante Sécrates: LIO YAp oKWY YXPHOTOV T€ SVCKOADTATOV

&yopon, GpEpopat, . xphHat Evexvpdfopar, “soy conducido, soy llevado por
los intereses y por los acreedores mas desagradables, me embargan los bienes”.

En segundo lugar, no sabemos tampoco demasiado sobre otros acreedores
mencionados; también ignoramos tanto los términos en que las obligaciones fueron
pactadas cuanto la naturaleza de éstas: s6lo sabemos que los préstamos son mensuales
(756).* De los dos acreedores nombrados en el prologo de la obra, Pasias y Aminias,
s6lo en el caso del primero se trata claramente de un préstamo y en el segundo, no se
especifica si es una operacién de compra-venta con pago diferido o de un préstamo,
aunque Dover se inclina por la opcién de la venta de mercancias mencionadas (31:
diphriskos, trokhé; “sillita de montar”, “dos ruedas”).?

En tercer lugar, estdn los acreedores efectivamente representados en escena,
nombrados como el Acreedor A y el Acreedor B, que ilustran dos tipos de relaciones sociales
diferentes: el de los miembros de un mismo demo (demdtai) y la consecuente obligacion de
ayuda mutua -el Acreedor A- y el de los compafieros o amigos y los préstamos entre ellos €l
Acreedor B.

En cuanto al primer tipo de lazo social, en los vv. 1214-21 el acreedor A% se expresa
en estos términos: ' ‘

{XPHZTHZ A"}

i’ Gvdpa TV avTod T YpT) Tpoitvar,

23 Cf. Dover (1968: ad loc.).

24 En Nubes, 749-55, en un pasaje donde el protagonista idea una estrategia para evadir a los
acreedores —hacer descender la luna y encerrarla en una caja para que no salga nunca mas y,
asi, no llegar a los vencimientos y no tener que pagar los intereses—, se alega que los
préstamos son mensuales. Cf. también el v. 756.

25 Dover (1968: 29). '

26 Adoptamos, siguiendo a Dover (1968: 31y ad loc.), los parlamentos como provenientes de
un khréstes A y un khréstes B, y no la atribucién de los manuscritos medievales con

daneistés A'y B, que no es atico, tal como aparece en la edicion de CouLoN & van DagLe
(1967). :
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003&m0TE ¥', GAMY KpETTTOV 0BG Tiv TOTE 1215
anepuOpioor pddlov fi oxelv Tpaypota,

Ote 1@V dpovtod v Evexa vovi xpnpdtov

&k ot KAItedhoovTa, Kai yevijoopuo

£xOpd¢ En Tpdg TovTOIoY (VO dNUoTY. 1220
&tap o0dér0TE YE TV MATPidA KOTOUGYLVED

{@v, GAAd kahoDpar Ztpeyrddnv —

Acreepor A: ;Entonces, tiene que dejar escapar uno algo de lo
propio? jNunca! Pero hubiera sido mejor directamente, entonces,
enrojecer de vergiienza antes que tener problemas, cuando, ahora,
por mi dinero, te arrastro para que testifiques y me voy a volver
enemigo ante éstos, por un paisano. Pero nunca voy a traicionar a
mi patria, mientras viva, sino que voy a citar a Estrepsiades.

Aristofanes, Nubes, 1214-22

El pasaje da cuenta de varias cuestiones: no se trata de un prestamista
profesional, pero tampoco de un préstamo de amistad. La identidad comun del demo,
construida a partir de la participaci6n en actividades sociales, politicas y religiosas en el
nivel local, crea ciertas expectativas de comportamiento, incluido el ideal de que sus
habitantes, como los parientes y amigos, deberian ayudarse unos a otros en lugar de
litigar entre si.”’ En consonancia con esta ideologia de la solidaridad y las presiones .
sociales que impone y que entran en contradiccion con la defensa del interés personal,
el personaje declara su arrepentimiento: xpeirtov £060¢ Tv 1618 dnepobpiiicar paldlov f
oxeiv mpéyporta, 1215-16.

Por otro lado, muy probablemehte en el pros toutois se infiera la presencia de
los demés demdtai reunidos en un tribunal en el nivel del demo para dirimir litigios.”
El dltimo verso del segmento de texto citado, “no voy a traicionar a mi patria”, parodia
la mania de litigar de los atenienses, en conformidad con Nubes, 208.” Frente a los
lazos de solidaridad del demo se plantea en clave comica una visién de los atenienses
en general que halla eco en otros pasajes del corpus aristofanico.

| Por tltimo, la ambigiiedad del proiénai, que indica tanto “dejar escapar” cuanto

“prestar”, permite interpretar el problema del intercambio y de la deuda desde

© 27 Al respecto, cf. OsornE (1985); WrrtereaD (1986: 227-31); Carist (1998: 178-79).

28 Cf. Nubes, 37, donde se hace referencia al demarco, el encargado local de terciar en los
litigios entre miembros de un mismo demo. Cf. Warreneap (1986: 126, 332, 337).

29 Sobre el gusto ateniense por las causas judiciales, cf. también Paz, 505; Aves, 41, 109;
Avispas, passim. Para una interpretacion diferente que apunta a la patria chica del demo y no
a Atenas, cf. GaLLeco (2003: 338) (2009: 128-40).
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diferentes enfoques. Por un lado, hace referencia a los constrefiimientos sociales y los
dafios en los bienes del acreedor, como Estrepsiades en 483-85, quien declara ser muy
memorioso (mnémon pdny) si se le debe algo (én opheiletai) y muy olvidadizo
(epilésmon pdny) si él mismo es el deudor (edn opheilo). Por otro, leido a la luz de
otras representaciones del imaginario ateniense en el corpus aristofanico, pareceria
vincularse con la costumbre popular del lambdnein “tomar” parodiada en algunas obras
y, en caso de tener bienes, de no querer desprenderse de ellos, tema que retomamos mas
adelante.*

En los vv. 1260-97 el Acreedor B se expresa del siguiente modo:

{XPHXTHZ B'}
id pot pot. _
{Z1.} &a- i oVtooi ot £60' 6 Bpnvdv; 0D TL WOV 1260

®dv Kapkivov Tig dopdvav £pBéyiato;
{Xp.} i §', donig €ipi, totro Povrechd' eidévar,
Gviip KOKOSUiP®V.
{Xt.} KOTd CEQVTOV VOV TPETOV.
{Xp.} & oxhnpé daipov @ Toyu Bpovodvivyeg
v éudv: & Tlodldg, dg u' dndlesag. 1265
{Z1.} ti dai o€ TAnpumdAepdg mot' eipyoctar kokov;
{Xp.} un okdATE W', ® T8V, GAAG pot Td xpfipoTa
OV V1OV drodobvar kéevoov dAaPev,
GAAoG TE péVTOL Kol Kak®g TETPAYOTL. :
{Zz.} t& molo TadTa Xppad’; 1270
{Xp.} adaveicaro.
{t.} xaxdg p' dvrag ixes, Bg v Epoi dokels.
{Xp.} inmovg v' Ehadvav EEénecov vij Todg Be0le.
{Zt.} i &fjro. Anpeig donep an' Gvov KATANECOV;
{Xp.} Mnpd, 1o gpfipat’ drolaPeiv el fodropar;
{Z1.} o0k £00' dmeg 00 7' adTOG naivels. 1275
{Xp.} i dai;
{Z1.} 1OV éyépalov Bonep oeoeichal pot dokeis.
{Xp.} ob 8¢ vi} v Eppfiv mpockerxifoecBai y' £poi,
&l p1| 'modhosig TapydpLov.
{>t.} xGrewé vov'
notEpa vopilew kawvov aiel Tov Al
Ve Bdwp ékdotot, fj TOV MoV : 1280
Elxev kaT@bev TavTO To0' VoW ThALYV; _ '
{Xp.} odk o1d' Eywy' dmdTEPOV, 0DOE POt pPédeL.
{Zt.} ndc 0BV dmolaPeiv Tapydprov Sixonog €1,
gl pmdév oloBa. 1BV peTedp@V TPAYRATOV;

30 Cf. e.g. Riqueza, 1009; Asambleistas, 311-71, 776-83, tomando la constipacion como
simbolo de no querer desprenderse de los bienes, al que remiteremos en este mismo
capitulo. Cf. RotweLL (1990: 52-53). -
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{Xp.} &XA' &l onavilew Tapyvpiov poi oV ToKoV 1285
anodote.! ‘

{Zt.} tobro &' £00', 6 ToKOG, Ti Bnpiov;

{Xp.} 11 &' &o v' fi katd pfiva kol xad' Huépav

mAéov AoV Tapydpov aiel yiyvetar

VROPPEOVTOG TOD YPOVOV;

{Zr.} xoAdg Afyels. :

i Sfjra; Tiv 86AaTtay €60’ dn mAsiova 1290
vowi vopile 1j Tpod Tod;

{Xp.} pa AT, G\ Tomv.

oV yap dixarov mAeiov' glvau.

{Z1.} k@ nidg

o pév, @ xaxddayov, obdev yiyvetar

gmppedviev THV notapdv mAeinv, ob 8¢

{neic mofjoon Tépydprov Théov 10 GoV; 1295
oVk dnodubEet cavTOv Amd Tijg oikiac;

QEPE LOL TO KEVIPOV.

Acreepor B: jAy de mi!

EstrepsiaDes: (1260);Quién es éste que se lamenta? ;No se
pronunci6 alguna de las divinidades de Carcino?

Acreepor B: jQué? ;Que quién soy? (Eso quieren saber ustedes?
¢/ Un hombre infortunado!

EstrepsiaDgs: j Tomatelas!

Acreepor  B: {Oh, inflexible divinidad! {Oh fortunas
quebrantarruedas de los carros de mis caballos! (1265) jOh, Palas,
como me arruinaste!

Estrepsianes: Eh, ;qué mal te hizo entonces Tlepdlemo?

Acreepor B: No te burlés de mi, querido, sino ordenale a tu hijo
que me devuelva la guita que me tomd prestada, a mi, que de
verdad la estoy pasando mal.

Estrepstapes: (1270) ;Cual es esa guita?

Acreepor B: La que pidio prestada a interés.

Estrepsiapes: De verdad estabas mal como me parece.

Acreepor B: Me cai andando a caballo, jpor los dioses!
Estrepsiapes: ;Por qué decis burradas, como caido de un burro?
Acreepor B: jDigo burradas si quiero recuperar mi guita? _
Estrepsiabes: (1275) No es posible que estés en tu sano juicio.
Acreepor B: jPor qué?

EsTrepsiapes: Porque me parece que tu cerebro se sacudio.
Acreepor B: Vos, jpor Hermes!, me parece que vas a ser
demandado por mi si no me devolvés la plata.

EstrepsiaDes: Decime, entonces, jpensas que Zeus hace llover agua
(1280) nueva cada vez o que el sol arrastra la misma agua de abajo
para arriba de nuevo? :

31 En este caso se elimina el locus desperatus adoptando la conjetura de Blaydes ~reemplazo
de singular por plural (spanizete en lugar de spanizeis) que sigue, de hecho, la lectio de uno -
de los codices mas recientes, el Vaticanus Urbinas del siglo XIV—, aunque, pace Dover, no
creemos necesario suprimir moi. “Recentiores, aliquando non deteriores”.
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Acreepor B: Yo no lo sé ni me importa.

EstrepsiaDes: ;Como, entonces, es justo que te devuelva la plata si
no sabés nada de los asuntos siderales? .
Acreepor B: (1285) Si estas mal de fondos, pagame por lo menos
el interés de la plata...

EstrepsiaDes: Y éste, ;qué bicho es el interés?

Acreepor B: ;Qué otra cosa sino que cada mes y cada dia el dinero
deviene siempre mas y mas con el paso del tiempo?

Estrepsiapes: Hablas bien (1290) ;Qué, entonces? ;Es posible que
consideres el mar mas grande ahora que antes?

Acreepor B: jNo, por Zeus!, sino igual. Porque no es normal que
esté mas grande.

EsTrepsiaDes: Y, entonces, ;como él, desdichado, para nada se hace
mas grande por los rios afluentes, (1295) y vos, en cambio, buscas
aumentar tu caudal? ;No vas a rajarte de casa? (A un esclavo)
Traeme el rebenque.

Aristofanes, Nubes, 1260-97

A través de indicios textuales da la impresion de que este segundo acreedor °
estaba en una relacion de paridad con el hijo de Estrepsiades: en 1264-5, por medio de
un hdpax eireménon, invoca a las fortunas “quebrantarruedas de los carros de los
caballos” y en 1272, declara haberse caido del caballo.

Al manifestar su infortunio, Estrepsiades lo echa con una expresién ya presente
en el episodio analizado en el apartado anterior, el de Acarnienses y el labrador
Derketes -xotd ceovtdv vov Tpémov, 1263-. Ante | la declaracion de desdicha e
infortunio del segundo acreédor, la respuesta de caracter apotropaico de Estrepsiades
manifiesta un interés por sacarselo de encima cuanto antes, como si la mala suerte fuera
contagiosa. Pero, en definitiva, es la negaciéon de ayuda y la ausencia total de
compasién frente a quien se encuentra en una situacion infortunada -aspecto que, en
efecto, llama la atencién-. Notese que todavia no habia anunciado que era un aéreedor:
el anciano no sabia siquiera de quién se trataba y lo echa por “mala suerte”.”

Estrepsiades vence a este segundo acreedor a través de una prueba
meteorologica, aplicada al ambito econémico -si el mar no crece, tampoco pueden
hacerlo los intereses-. De manera andloga, Estrepsiades habia vencido al primer-
acreedor por medio de una prueba lingiiistica sobre el género de las palabras (1247 ss.),
semejante a aquélla a la que lo habia sometido Socrates anteriormente a €1 mismo.

Como conclusién a estas dos vifietas sobre los acreedores, queda claro que no

32 Cf. n. 20 de este capitulo para otras expresiones apotropaicas y bibliografia.
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son prestamistas profesionales y que no existe distanciamiento social entre las partes.
El acreedor A es un vecino del demo que da a entender el préstamo como resultado de
la presién social y, por idénticos motivos, el cobro de la obligacion incumplida se le
torna un tanto embarazoso;® el acreedor B parece ser otro corredor de carros o amigo
de su hijo que —diriamos— “casi como una actividad més” vendia insumos ecuestres y,
al haberse quedado en la ruina, pide, practicamente como un favor, al menos, el pago de
los intereses.

Ambos casos ilustran dos tipos de relaciones simétricas: una de vecindad, con el
consecuente constrefiimiento social de la ayuda mutua que impone este lazo, la otra,
presuntamente, de compafierismo -nétese que no aparece mencionada en ninguna parte
la idea de que fueran amigos-. El reclamo de las deudas marca, como sostiene GALLANT
(1991: 147), que, en cierto punto, la idea de obligacién y de reciprocidad estan
presentes en el corazon de las relaciones interpersonales. De todas formas, aun cuando
no sea mencionada en términos de un vinculo de amistad, se presume el de cierto
compaiierismo entre Fidipides y el acreedor B, de cierta philia y confianza entre ambos.

Al respecto, Aristoteles sefiala:

TPOGAYOPEHOVGL YOOV MG GIAOUG TODG COUTAOVG Kol TOVG GUOTPO-
ndrac, dpoing 8¢ xai Todg &v 1aig GEAAag kowaviak. kad'

So0v 8¢ Kovmvodoty, £ TocodToV dot @ihia” kol yap TO xoi Yap To
Sixarov. kai 1) Tapoiuio “kowd 10 eilav,” 6pBidg: £v Kot-

vavig yap 1) eikia. Eom &' 4dehpoig pév kol Etaipog

TévTo Kowd, Toig 8' GANOG dpapiopéva, Kol Tolg Pév

TAsio T0ig §' EMaTTe" Koi Yap THV QUMAV al pév pak-

Aov ai &' firtov. dwapéper ¢ kol é dixana

Denominan como amigos a los compatieros de navegacion y a los que
combaten juntos, y de manera semejante también a aquellos con los
que estin en las otras comunidades. Segin cuanto estén en
comunidad, hasta tanto se extiende la amistad. Y también hasta tanto
(se extiende) pues lo justo. Y el proverbio “comunes, las cosas de los
amigos”, correctamente afirma. Pues en la comunidad (de intereses)
esta la amistad. Pero, entre hermanos y compafieros, todas las cosas
son comunes, mientras que, entre los otros, determinadas cosas, para
unos mads, para otros, menos. También pues de las amistades, unas lo
son mas, otras, menos. Y difiere también lo justo.

Etica Nicomaquea 1159 b 31 ss.

33 Al respecto, cf. WrirerEaD (1986), 227-31; Carist (1998), 178-79.
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El compaiierismo, la comunidad de intereses -si presumimos a partir de los
datos que tenemos de la actividad ecuestre del Acreedor B- permite reflexionar en

cierto grado de lo justo, como sostiene Aristételes, que equivaldria a la restitucion de lo

tomado en préstamo por Fidipides. Un dikouog es, de acuerdo con la moralidad

popular, quien devuelve lo que tom6 prestado.®*
III. Las relaciones de amistad en materia de obsequios.

Tal como quedara planteado en el apartado precedente, de acuerdo con
Aristételes -EN 1159 b 31 ss.- hay varios grados de relaciones de philia cuya distancia,
“en el fondo, demanda diversos grados de lo justo. En cierto aspecto, dependiendo de la
postura tedrica de la que se parta al leer los textos, podremos advertir cudl es el espacio
-si lo hay- para la gratuidad y para el don entregado de manera gratuita.

En efecto, si adoptamos una vision contractualista, de un do ut des, como es el
caso de muchos criticos,” nos resultard muy restringido el campo de accién del don
entregado gratuitamente. Si adoptamos la contraria, como por ejemplo, la de Konstan
(1997), se corre el riesgo de cierto idealismo que niega la realidad de los hechos.
Intentaremos mantenernos alverta en esta zona borrosa entre el don libremente ofrecido
y la ética del don y contradén. Es, justamente, en la relacion entre pares -la relacién,
por otra parte, de philia por excelencia, segin Aristételes- donde se advierte también
esta zona borrosa del regalo ofrecido, en apariencia libremente.

El texto que lo ilustra, el episodio del Hombre Justo en Rigqueza de Arist6fanes,
~ precisamente, muestra la conjuncién de la ayuda a los mdas necesitados dentro de un
grupo de pares y amigos -a diferencia del compafiero de demo o Acreedor A de Nubes
de Aristéfanes, que implica un lazo de vecindad, no de amistad- y la entrega de dinero
en caracter de regalo, no ya de préstamos de amistad -el caso, aparentemente, del
Acreedor B en Nubes.

Este episodio del Justo permite apreciar las motivaciones al regalar dinero a sus

amigos, pero también la ayuda al necesitado. Tras la restitucion de la vista del dios

34 Cf. Dover (1994) y CoscoLra (2002c). Disentimos con Konstan (1997 82), quien, al citar
este pasaje, -tal vez por la disposicion de su argumentacién- considera al 4rea de la amistad
como una que parece estar libre de la expectativa o exigencia de una retribucion justa. Nada
mas alejado de lo que presenta el texto del Estagirita.

35 Apkms (1963: 30-45); Gorpue (1986: 79-83); Herman (1987); MivLert (1991: 113-26).
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 Riqueza y en acto de agradecimiento, en Riqueza de Aristofanes el Hombre Justo

declara:

{AL} TIpdg tov Beodv

fik®. peydhov yap podotiv ayaddv aitiog.

"Eyo yap ikavijv ovoiav mopd tod matpog

Mapav émipkovv Toig deopévorg tdv pilav, 830
glvor vopifev gprioyov Tpdg tov Biov.

{KA.} "H nod o€ tayfeg enéluey 10 (pipato.

{AL} Komdfj pév ovv.

{KA.} Obrobv peta tadt 110’ &6Arog.

{AL} Kowdfj pév odv. Kayd piv dunv odg téeg

gbepyémnoa deopévoug EEewv pikovg 835
Svtag BePaiovg, £l denbeinv moté:

oi &' gEetpémovto kovk E60kovv Opdv ' ETt.

{KA.} Kai xoteyéhav ' €0 oid' 5t

{AL} Kopdfj pév ovv-

m’)xuc‘)g Yap GV TdV okevapiav ' GrdAoey.

AL 0yl VOV. AvE' GV £y® TpdG TOV BEdV 840
TPOCEVEOPEVOG TiK® Sucmmg £vOade.

{KA } To tplB(DVlOV 3¢ i dbvartar, Tpog TV Bedv,

& pépet petd cod 1O TASEAPIOV TOVTL; PPAGOV.

{AL} Kai todt' avadnoav Epyopar pdc Tdv Hgdv.

{KA.} Mav odv éuonfng 3fit’ &v adtd to peydha; 845
{AL} OBk, GAA' éveppiyoo' £ Tproxaidexa.

{KA.} Ta d' éupadw;

{AL} Kai tadta covsxsma(;sto

{KA.} Kai 1adt' dvabiicav Epepeg odv;

{AL} N1} tov Aia.

{KA.} Xapievtd ¥ fikewg ddpa t@ 0ed pépav.

Homsre Justo: Vengo hasta el dios, ya que él es el causante de mis
grandes bienes; porque yo, después de recibir de mi padre bastante
fortuna, ayudé a los mas necesitados entre los amigos, (830)
considerando que era algo justo para la vida.

Cario: Seguramente el dinero se te fue rapido.

Homsre Justo: Completamente, por cierto.

Cario: Después de esto fuiste desgraciado.

Howmpre Justo: Completamente, por cierto. Y yo crei que aquellos a los
que antes habia beneficiado por estar necesitados (835) los tendria
como amigos realmente seguros, si alguna vez yo tenia necesidades.
Pero ellos se dieron vuelta y parecian no verme mas.

Cario: Y se burlaban, sé bien que si.

Homsre Justo: Completamente, por cierto. Pero habiendo sequia de
alacenitas eso me perdio.

Cario: Pero no ahora.

Homere Justo: (840) Por lo que vengo junto al leS para adorarlo con
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justicia.

Pero, por los dioses, ;qué sentldo tiene la caplta gastada que el chiquito
este lleva con vos? '
Cario: Explicate.

Howmsre Justo: Vengo para presentar esto ante el dios.

Cario: (845) Sin duda, ;fuiste iniciado en los grandes misterios?
Howmsre Justo: No, pero tirité de frio con €l durante trece afios.

Cario: Y las alpargatas?

Howmsre Justo: Ellas compartieron el invierno.

Cario: / También las traés para ofrecerlas?

Howmere Justo: Si, por Zeus.

Cario: Venis trayendo al dios amables dones. 850

Aristofanes Riqueza, 827-49

El episodio consta de tres partes significativas para nuestra tesis en cuestion: el
agradecimiento al dios Riqueza, el regalar a los amigos y la ofrenda al dios. Por
cuestiones de practicidad no hemos dividido el episodio, pero remitimos, en lo
referente a la ofrenda a los dioses a lo expresado en el capitulo uno.*

- En primer lugar, el nuevo orden instaurado tras la restitucion de la vista del dios
Riqueza constituye una ‘eutopia’ en la que los justos han de beneficiarse y la riqueza
estari bien distribuida, a diferencia del antiguo orden social. En consecuencia, el
Hombre Justo se acerca al dios en caricter de agradecimiento y, luego, a ofrendarle sus
vestimentas, testimonio de su desdicha, aspecto que hemos estudiado en el capitulo 1.”

A continuacién, el Justo narra sus cuitas al regalar dinero a los mas necesitados
entre sus amistades. En esta cuestion mucho depende, como dijimbs, de la postura
tedrica que adoptemos al intérpretar el texto. Si mantenemos una vision anclada en la
reciprocidad, la actividad de regalar dinero entre los amigos puede ser considerada, en
algiin punto, como un modo de inversion a largo plazo; De acuerdo con ella, puede
leerse como sostiene el Hombre Justo eivar vopilav yprioyov wpdg Tov Piov
“considerando que era algo util para la vida”, es decir, un seguro a ser utilizado en
tiempos de necesidad.

La vigencia de las relaciones de reciprocidad permite seguir pensando, en cierto
modo, en un primitivo sistema de seguros ofrecido por la amistad, tal como las concibe

Gabriel Herman, sélo que, tal vez, sin posibilidad de acciones reivindicatorias, mas que

36 Cf. Capitulo 1, apartados IV. 1y IVIIL
37 Cf. capitulo 1, apartado IV.IL.
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las quejas y el dolor por la defraudacioén de su “seguro de vida”3®

Existe, empero, todavia un espacio para pensar en actitudes menos interesadas
de parte del Hombre Justo. Hay también una defraudacion de la confianza, la pistis, un
elemento clave en la relacion de amistad,” con la que contaria también el Justo en
~ referencia a sus amigos. Por otra parte, al declarar que es algo' util para la vida, no debe
verse necesariamente desde un aspecto unicamente utilitario y considerar todos los
otros usos de khrestén como 'bueno' también.® En efecto, el acto de dar en si a los
amigos en estado de necesidad sin esperar nada a cambio, mofu proprio
-odtendyyeltoc-, sin que lo pidan, aparece en las fuentes del corpus de confrontacion

como algo recomendable. Por ejemplo, Iscéctates, I, 24-26 (4 Deménico):

Mndéva pilov o100, mpiv v éetdong midg kE- - 24
yprTon Toig mpdtepov eilowg EAmie yap ahtov kai nepi o€
yevéaBau TotoBTov, olog kai Tept Ekeivoug yéyovev. Bpa-

démg pév pilog yiyvov, yevouevog 8¢ mepd dapéverv.

‘Opoing yap aicypdv undéva pikov Exev kai worlovg 24.5
graipoug petoAddrttev. Mite petd BAGBng nepd tdv

oAV piT Grepog etvor @V Etaipav 8éke. Todro 8¢

TOWoELS, $av pry dedpevog 10 OeicBar mpoomorf. 25
Tepi 1@V pTdv dg AToppHTOV Gvokowod: pij TGV pev yap
008&v ProPrioet, Toxdv 8¢ pdAdov adtdv oV Tpdmov EmoTi-
oet. Aoxipale Tovg @ilovg £k 1€ Tiig Tepi TOV Piov

drruyiag ki Tig &v Toig Kivdbvoig kowvamviag T pevyap  25.5
ypooiov év 1@ mopi Pacavilopev, Todg 3¢ eilovg £v Taig
droyiog Swyryvdokopev. Obtag dprota ypiice toic pihotc,

$av i) Ipocuévnc tag ap' éxeivav defoerc, A adTemdy- -
yeATOG avTois &V Toig KaLpoig Bonoiic. 26

‘Opoiag aioypdv sivar vople Tdv &xBpdv vixdobor i kakomotiong
Kol TdV pikav firtdiofot Toig edepyesiong. AT0dEXOV THV

dtaipav pi) pévov tovg émi toig xaKoig dvoyepaivoviag

A& ko Tod¢ &7l 101G Gryafoig piy eBovodvag woAdol yap 26.5
droyodow pév cuvayBoviar, kakidg 8¢ mpdrrovot plovobow.

Tév andviov eilev pEEVIIco TPdG Todg TapovTag, tva

doxfic unde TodTeV Andviev SMympElv.

38 Cf. Herman (1987: 92), que, en funcion de los esfuerzos para mantener ciertas relaciones de
amistad, la ritualizada, asume la confianza como un rasgo de importancia en este tipo de
vinculos: “the confidence that the other side would be morally committed to reciprocate.
This confidence acted as a kind of primitive insurance system, increasing the likelihood that
engagements would be kept and obligations honoured”.

39 Para una propuesta de relacién etimolégica entre piAog y TLOTLG, cf. TarLLaRDAT (1982: 10-
11): “nous proposons de reconnaitre dans $LAOC un ancien *bhi-Id- signifiant qui a engagé
sa foi dans un pacte”.

40 LSJ: s.v.: I useful, good of its kind, serviceable.
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(24) No hagas a nadie tu amigo, antes de examinar como ha usado a
sus amigos 'de antes. Pues espera que ¢l sea contigo de modo
semejante a como era también con ellos. Vuélvete amigo despacio, y
una vez que te volviste amigo, intenta que permanezca. Pues es
igualmente vergonzoso no tener ningiin amigo que cambiar muchos
compafieros. Ni pruebes a los amigos por medio de tu propio dafio, ni
quieras estar sin prueba por tus compafieros. Haras esto si no, estando
necesitado, finges estarlo. (25) Confia en ellos sobre lo que puede ser
contado como si fuera secreto. Pues si fallas, en nada serds dafiado,
pero si tienes éxito, sabras mas sobre la forma de ser de ellos. Somete
a prueba a los amigos en los infortunios de la vida y de la compaiiia
en los peligros. Pues probamos el oro en el fuego, y a los amigos
reconocemos en los infortunios. Asi serds (til a tus amigos de la
mejor manera, si no aguardas las necesidades de aquéllos, sino,
ofreciéndote por ti mismo. sin que te lo pidan. los ayudas en el
momento oportuno. (26) Considera que es igualmente vergonzoso ser
vencido por maldades de los enemigos y vencer por las buenas
acciones de los amigos. De los compaiieros admite no solo a los que
soportan en tus males sino también a los que no te envidian en tus
buenos momentos. Pues muchos se conduelen de los infortunados,
pero odian a los que les va bien. Recuerda a los amigos ausentes
frente a los presentes para parecer que, si estdn ausentes ellos, en
nada los dejaras de lado.

Isdcrates, A Deménico, 24-26

El Justo, sin embargo, en Riqueza, 835 ss. expresa la creencia de que si se
encontraba en una situacién semejante -una eventualidad, no un hecho consumado, por
el cual é] regalaba esperando un contradén- los tendria de amigos. Aqui se observa el
“good deeds make friends” y, en un punto, lo que se sostuvo al principio, que la
corriente material en estas relaciones inter pares refuerza y confirma la amistad. De
hecho, la amistad se rompe ante la negativa de ayuda y de préstamos, ilustrada en oi &'

gEetpémovto kovk $30kovv Opdv ' £, 837.
IV- To give or not to give: that is the question

IV. a. Aristéfanes, Asambleistas

Hemos de pasar ahora a la situacion de Asambleistas donde se marca de modo

mas que evidente la dificultad de algunos personajes para dar. El plan de Praxagora de
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propiedad comunal de los bienes todavia no fue puesto en marcha, pero las mujeres se
han marchado de sus hogares y dos hombres dialogan entré ellos (4sambleistas, 311~
477). La constipacion aparece como simbolo visible de no querer desprenderse de los
bienes.* ‘

La falta de voluntad de dar se va marcando a través de una reiteraciéon de
imagenes que insisten en la constipacién del personaje. Se trata de unas trece ocurrencias
en tono de la idea de ir o no it de cuerpo, acumuladas en un espacio relativamente
estrecho, que dan lugar a pensar en algo mas que referencias casuales de la comedia a lo
escatolégico y que, por el contrario, revelan una verdadera insistencia en el no ‘largar’ lo
propio, en un no dar. En mérito a que el pasaje resulta mas que reiterativo y extenso,

reproducimos sélo algunos versos del parlamento de Blépiro:*

{BL.} x&yoy', énelddv dronathc®: VoV o0& pot
ayphg g dykhoac’ Exgl o ovtio.

dap Ti Sphow; kol yap 00dE TobTo pe
pévov o Avmobv oy, GAN' dtav payw,
Smot Padieitai pot o Aourdv 1} KOTPOG.

~ Yy by k4 7 5 7
viv piv yap obtog Befaldvaxe Thv Bopav,
doti mot' £69' &vOpwmog Gixpadovotog.

41 Cf. RomaweLL (1990: 53); Carvo Marringz (2000: 19) analiza la escena de Blépiro como un
caso de humor situacional cuyo objeto es contrastar la diligencia de las mujeres en la
asamblea frente a la indolencia masculina: “frente al marco de seriedad y diligencia
femenina, la estupidez e indolencia masculina; frente al intento de sacar adelante una idea
politica, el intento frustrado de hacer salir una pera silvestre que se le ha atravesado-en el
recto; frente a la autoafirmacion y la vanidad masculina, la triste imagen de su incapacidad
para las operaciones fisiolégicas mas elementales. En fin, frente al homo erectus, el animal
agachado con el cintur6n al cuello.”Para la importancia de lo escatolégico en la comicidad y
la degradacion en la comedia, cf. EDwARDS (1991). Stemer (2008: 92) interpreta esta escena
en términos de cierto juego pederastico con la pera. La interpretacién en términos de
tacafieria de no largar lo propio nos parece la mis adecuada, si bien, no puede descartarse la
acumulacién de significados para generar un efecto comico.

42 En referencia al potencial de Blépiro como nombre parlante, cf. PacaneLu1 (1978/9: 231-5),
que lo ve como obervador de los hechos, mientras a Praxagora, como la que actiia, jugando
con la raiz de PAEm® y de WPATTW, respectivamente. SomMersTEIN (1998: 168) en
confrontacion con la otra pareja de viejos de Riqueza, Crémilo y Blepsidemo, considera que
podria significar “he who peers”, es decir, aquel que ve poco y, por eso, fija la vista como un
miope. Cf. ahora también Kavanou (2010: 43).
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Brepro: Yo voy a ir también, en cuanto acabe de cagar; porque ahora
una pera silvestre me ha bloqueado los alimentos...Pero jqué voy a
hacer? Porque no es sélo esto lo que me aflige, sino pensar a donde va a
parar la mierda, de ahora en adelante, cuando coma. Ahora éste ha
echado el cerrojo a la puerta, quienquiera sea este hombre Perense.

Aristofanes, Asambleistas, 354-362

El personaje de Blépiro en Asambleistas de Aristofanes presenta ciertos visos de
la avaricia y, de ahi, su constipacién como la manifestacion efectiva de no querer
desprenderse de nada de lo propio, ni siquiera de los propios desechos. El pasaje -cuyos
versos no reprodujimos en toda su extensién- menciona también a un personaje, que
podria ayudarlo: Antistenes, un conocido rico y avaro, probablemente, un corego, que
vuelve a ser mencionado en 806-808 como el 'estrefiido’.”’ Por lo que sabemos, la
imagen del estrefiimiento como marca de avaricia tiene continuidad en esta obra mas
alla de los versos citados, pero ignoramos su presencia en las demas obras del corpus
de trabajo.* Anotar la importancia de lo escatologico para la comicidad y degradacién.

De manera simila.r,l al anunciar Praxagora las medidas de propiedad comunal
conforme las cuales se exigia la entrega de todas las riquezas particulares para ponerlas

en comun, Blépiro y un vecino dialogan:

{Te.} e odv domig pn kékerrar yiy Mudv, apydpov 8¢

kol Aapeucote, apavii Thodtov;

{IIp.} TodT &g tO pécov xatobroeL

{BA.} x0i pi} xaraBeic YevdopKNOEL KAKTAGNHTO yap S TodTo.

{IIp.} AN’ oD%V 1oL XpicyLov ECTON TAVTOG avTd.

{T'e..} xara o ti; :

{IIp.} 00deig 003V TEViQ dpdoer mavTa Yap gEovow dmavieg, 605
dprovg, Tepdym, pates, xhaivag, 0lvoV, GTEPAVOVG, EpE-

BivBoug.

Hote Tl képdog pry katadeivar; ob Yap LEevpdv

dnodeitov.

{Xp.} obkovv kai viv obtot pilov KAéntov' oig Todta.

nhpecTIV;

{IIp.} mpdTepOV 7', raip', 8te Toior vopoig Siexpdueba toig
TPOTEPOLOLV”

viv 8 Eotan yap Piog &k xowvod, Ti o képdog pn) Kata- 610
Ocivan; ’

43 De acuerdo con CantareLLa (1949-1964: ad loc.), hay un juego en el nombre de Antistenes
como “aquel que se opone con fuerza”.

44 Otras marcas de avaricia son la suciedad, pOTOG, YALoYPOG 'viscoso, pegajoso’ (Fr. 455
KA). Cf. TarLarDaT (1963: 245-6).
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VEecmwo: ;Y como va a hacer el qué de nosotros no tenga tierra, sino
plata y Daricos, una riqueza invisible?
PraxAcora: La va a depositar en el fondo comun.
Brerro: (Y si no la deposita y jura en falso? Porque también por esto
la tiene.
Praxicora: Pero, de todas formas, en nada le va a ser util.
Brerro: (Por qué?
PraxiGora: Nadie va a hacer nada por pobreza. Porque todos van a
tener todo: (605) panes, pescado salado, galletas, mantos, vino,
coronas, garbanzos.
PraxAcora: De modo que ;qué provecho va a ser no entregarlo? Vos,
descubrilo y decimelo.
Birepro: Por cierto, también ahora ;no son los que tienen esto los que
roban més?

- PraxAGORA: Antes, compafiero, cuando usabamos las leyes de los de
antes.

Pero ahora va a haber una vida en comun, jcudl es la ventaja de no
entregarla? (610)

Aristofanes, Asambleistas, 601-10

En el parlamento hallamos uno de los modos de evasion de liturgias y otro tipo

de ‘evergesias’ por pafte de los ricos: &davrc TAOUTOC. El ocultamiento del dinero
constituye una manifestacién mas de los problemas en el dar lo propio en aras del bien
comun. - '

En cierto aspecto, en el comentario de Praxégora, se evidencia la pobreza como
fuente de algun delito -aunque el enunciado en este caso es muy neutro: 00deig oVdEV
nevig dpdoer- lo cual ha dado lugar a interpretaciones diferentes. De acuerdo con
.Sommerstein, el poeta podria haber brindado dos aigumentos para sustentar la ausencia
de necesidad de dinero en el nuevo orden: o bien, el ex-rico podria tener todo lo que
quiere gratis y no necesitaria el uso del dinero para satisfacerlo; o bien, el ex-pobre no
estaria mas obligado por la pobreza para producir bienes y servicios y, entonces, no -
habria nada que el dinero pudiera comprar. Pero el poeta, segin Sommertein, parece
oscilar entre estas dos alternativas.”’

~ Otra posibilidad de lectura, aunque sesgada a nuestro criterio en funcién de

45 SomMersTEIN (1998: ad loc.); DoucLas Ouson (apud SomMerstEIN: 1998) sugiere leer la
oracién como parte de un argumento (el segundo: el ex-pobre no estaria obligado a trabajar)
o bien, en consonancia con el verso 608-de lo que se deduciria la potencialidad de la
delincuencia. Sobre las relaciones entre pobreza y delincuencia en la comedia aristofanica,
cf. Coscorra (1998). . '

148




abonar en otra argumentacién sobre la relacién pobres y ricos y la posibilidad de-

clientelismo, es la de Placido:

En Aristéfanes (4dsambleistas, 602), la duda de Blépiro consiste en saber
cémo se puede hacer comin el aphanés ploiiton, la riqueza oculta o
‘dinero negro’. Praxagora contesta que ese bien no le servira en absoluto
porque, si todos son ricos, nadie hard nada por culpa de la pobreza (v.
605), de lo que se deduce que la riqueza oculta servia para evadir
liturgias y ganar prestigio y clientelas a través de las evergesias a los
pobres. En la utopia de Aristéfanes, todos tendran todo lo que se puede
esperar de las evergesias. No harén falta las clientelas, ya que éstas se
fundamentan en las diferencias de fortuna.*

No creemos, conforme hemos resaltado en negrita, que “se deduzca” de este
enunciado que la &downg obola sirva para evadir liturgias. Cierto es que otros
muchos testimonios manifiestan el ocultamiento de riquezas con ese fin, ya ante la
amenaza de ser inscripto en el registro de ricos -Caballeros, 923-6-, ya como modo de
no desprenderse de lo suyo, pero esto no revela necesariamente la voluntad de ganar
prestigio a través de un comportamiento clientelar.’” Sélo se presenta como
manifestacion de cierto individualismo y egoismo.

La siguiente vifieta refleja en clave cémica parte de lo que, aparentemente, sera
gratis en este nuevo orden, aunque las escenas siguientes -aquellas donde las viejas
tiran de un joven para obtener sus favores- marcaran uno de los aspectos menos felices

de esta dystopia:

{BL.} fiv peipax’ iddv émbuprion xai Bovnton cxarabdpon,
gEeL TovTOV AEELOV doDvat, ThV £x kowvob 8 nebéEar

EvuykatadapOav.
{IIp.} &AL’ dEéotan mpoik' avtd Suy-
KatadapOEeiv.

46 PLAcmo (2008: 235).

47 Sobre las tensiones y la oposicion al sistema de liturgias en el s. V, dentro del corpus

aristofénico: Aristéfanes, Ranas,1063-68 (405 a.C.) -estudiado en Coscorra (2003: 171-2)-,
dentro del corpus de Comedia Antigua: Eupolis, Fr. 300 KA; Antifanes Fr. 202 KA del
Soldado o Tycho; y en el corpus de confrontacién: Lisias, Fr. 35 Thalheim (después del 413
B.C.), Lisias 20.23 (ca. 410 B.C.), 21.12 (403/2 a.C.) e Isocrates, 18.59-60 (400/399 a.C.,
-que hace referencia a la situacién econémica del 405 a.C.). Cf. Curist (1990: 151); Conen
(1992: 8,12, 153-4); GaprELSEN (1994: 53-60), sobre la practica del ocultamiento de
riquezas en el s. IV, pero, probablemente, también en el V. Para fricciones a principios del s.
IV entre ricos y pobres, cf. Strauss (1986: 55-59) y Oger (1989: 98-99). ~ = .
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BLerro: Y si, al ver a una muchacha, uno la desea y quiere
pincharsela, ;va a poder tomar del fondo comiin, darselo, y compartir
lo de 1o comun, al dormir con ella?

PraxiGora: Le va a ser posible dormir con ella gratis.

Aristofanes, Asambleistas, 611-13

La gratuidad ofrecida por Praxagora es de un orden un tanto ordinario y, como
sostuvimos, de acuerdo con el episodio de las tres viejas que le sucede, poco factible.

Pero hay otro tipo de gratuidad que si parece manifestarse en la obra: la del
banquete en comin, en el que quiere participar incluso el personaje del Disidente
-aquel que no queria desprenderse de lo suyo, vv. 746-876-. Retomaremos mas adelante
el personaje del Disidente. |

La escena del banquete -vv. 838-52- incluye todo tipo de manjares que pueden
compartir libremente los ciudadanos. La lista es semejante a otras de banquetes dentro
y fuera del corpus aristofanico:*® todo tipo de comidas -tajadas de pescado, liebre,
tortas, golosinas-, crateras con vino, vendedoras de perfumes, camas con mantas
lujosas, etcétera. Todos estan invitados al banquete a expensas del estado en el nuevo
gobierno de Praxagora: todo guarda la apariencia de lo gratuito, pero sabemos que, por
lo pronto, la mayoria ha debido poner sus bienes en comin, con lo cual nada tiene de
gratis.

La mayoria, aun contra su voluntad, se ha plegado al plan de Praxagora. Sin
embargo, hay dos personajes que no: uno no completamente, Crémilo -tal vez, por no
comprender bien el nuevo plan-; otro, para nada por su propia voluntad: el Disidente.

El primero, Cremes, organiza todos los utensilios de cocina para llevarlos al
agora y ponerlos en comin, a la manera de una procesion panatenaica doméstica que
inaugura la nueva era, como sostiene Bowie, pero sobre cuyos resultados niega que
apunten a un mundo mejorado.”” Cremes presenta sus bienes de una forma tal que se
asemeja a la igualdad de los simposiastas, dado que bajo este nuevo régimen
comunista, orientado a la comensalidad, todo es un bien comun.”® En términos de
Bowie (1997: 19):

Detpnon symposium and komos are thus all taken care of. One

48 Cf., por ejemplo, Aristéfanes, Acarnienses, 1085 ss.; Ranas 505 ss. para listas similares.
49 Bowe (1993: 163). De manera similar, cf. Saip (1979: 55, 60).
50 Al respecto, cf. el desarrollo en Potz (2003: 74-75).
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change in sympotic practice will be that the prostitutes, who seem to
~ include the hetairai who could be hired for symposia, will be replaced
by citizen women (718-24): if oikos becomes polis, wives must have
a 'public’ role. Finally, just as the equality of the diners was central to
the symposium, so everything is now to be held in common, and, as at

an eranos, everyone will pool their goods (€1¢ 1O uEcov, 602).

Existe, sin embargo, la posibilidad de que Cremes no haya entendido bien de
qué se trataba el nuevo orden.” La comparacion de Bowie con el éranos -el préstamo
de amistad, pero también, el festin donde cada cual aportaba su parte- nos acerca a otro
modo de compartir que no deja de tener sus tintes nobles en su origen, como veremos
enel proximo capitulo.

El segundo personaje, el Disidente, como se dijo, representa a quien quiere
participar del banquete comunitario pero se niega a poner sus bienes en comun. En él,
se encarna lo que se conoce actualmente en la jerga econémica como free rider, aquel
que se beneficia de los bienes de carécter publico sin aportar nada de lo propio.”
Representaria uno de los lados oscuros de la gratuidad. Incluso, en su tltima aparicion

en escena declara:

{Av.} vij oV Aia, d€l yobv pmyovipatog tvog,
Omag T piv dvra xpipad’ Em, 10160¢ 1€

TV pattopévev kowij pebEEm nag £Y6.
bp0dc, Eporye paivetor Padiotéov

duda' éoti dermviicovta kod peldntéov.

Howmsre: Si, por Zeus, necesito sin embargo alguna estratagema para,
por un lado, retener la plata que tengo y, también, de algin modo,
participar con esos de lo amasado en comtn. Estd bien, me parece:
tengo que marchar de prisa para cenar y no demorarme.

51 Para la cuestion de la innovacion politica o revolucién en Asambleistas cf. Coscorra (2002b:
306-10).

52 Un free rider es alguien que recibe un beneficio por utilizar un bien o un servicio pero evita
pagar por él. En una estructura de interaccién colectiva los free riders son aquellos
jugadores o actores que bajo diversas circunstancias, se ven beneficiados por las acciones de
los demds, sin ellos mismos cargar con el coste de esas acciones. En economia publica, un
free rider es aquel individuo que tiene interés en beneficiarse de un bien publico, pero no
est4 dispuesto a pagar por él. Los bienes piiblicos se definen como aquellos bienes en que
nadie puede quedar excluido. Precisamente y debido a esta propiedad de no exclusion,
generan el problema del free rider.
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 Aristofanes, Asambleistas, 872-4

Valgan estos ejemplos como muestra de aquellos que no se quieren desprender

de su propiedad en Asambleistas.”

IV. b. Otros testimonios en Fragmentos.

Hemos analizado a lo largo del capitulo las relacibnes entre pares campesinos y
la negativa de ayuda -apartado I-, los préstamos entre vecinos y compafieros -apartado
II-, las disyuntivas de los particulares en la contribucion al bien comun, junto con
posibilidades de free riders -épartado IV-. En esta seccién, tenemos por objeto estudiar
referencias dispersas a lo largo del corpus primario de Comedia Antigua en relacion
con los constrefiimientos para dar y advertir c()md se intenta dar lo menos posible.

La manutencién de los lazos de sociabilidad, como vimos, imponia a los
miembros de un grupo ciertas obligaciones. El fragmento que comentaremos a

continuacion, Aristofanes Fr. 299 KA, aparentemente de Drdmata

AN edyopo 'yoy' Ehkdoat oe TOV 6ToOpOV,
va pny pe mpoonpdttect Ypodv ol epaTepes.

Te ruego yo, por mi parte, empuja para abajo la balanza para que los
miembros de la fratria no me exijan ademas en pago una [oveja]
vieja.

Aristofanes, Fr. 299 KA

Esta escueta referencia nos da la imagén de al menos un campesino que intenta
evitar ciertas exigencias de la fratria. Se reflejan, por una parte, las presiones

institucionales que pesan sobre los individuos: una presunta obligacion (aparentemente,

ya cumplida) a la que se le agrega otra -nétese el preverbio TPOG- con el valor de

53 Cf. Curist (2008: 179-80) quien juzga en la escena del Disidente en térmihos de probar los
limites de la reciprocidad y de la ciudadania, concluyendo que, en realidad, no representa a
un mal ciudadano sino al prototipo del ateniense comun.
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“ademas”-. El contenido de la obligacién parece ser la exigencia de entrega de una

oveja vieja y no de una anciana a secas -Ypo0G- como el texto pareceria sugerir.

El ritual de las Apaturias tenia como funcién la admisién de un nuevo miembro
-un nifio- en la fratria e implicaba, entre otras cosas, un banquete en comun y el

sacrificio de algun animal.

Nos interesa enfocar aqui la preocupacién del campesino por las exigencias de
los demas miembros, los PpdTEPEC.™ Son obligaciones institucionales por una parte

que pesan sobre los individuos. Aparentemente, la primera obligacion estd cumplida

con la aportacién del cordero a quien se dirige el hablante.

En cuanto al temor de una segunda y eventual obligacién, que constituye el
objeto de la plegaria al cordero -que trate de pesar mas para que los miembros de la
fratria no le exijan ademas (TPOG-) otra cosa-, refleja la renuencia del hombre a

entregar mas de lo impuesto por el vinculo social de pertenencia a una fratria.

En relacién con ypodv, sugerimos traducirlo por 'oveja vieja', o 'madura’, ain
aprovechable para la paricién, conforme cierta mentalidad campesina centrada en la

produccién y maximizacién de sus excedentes.*

Por ultimo, para los deméas miembros de la fratria el cordero representa la
posibilidad de comer gratis a cambio de enrolar al hijo del hablante en la fratria.>® Pero,
como se advierte, el espacio para lo gratuito es muy limitado: ellos también, a su turno,
cuando enrolen sus propios hijos, deberdn aportar lo suyo. Claramente, parece ser un

acto de reciprocidad a cambio de un enrolamiento para el hablante.

El escepticismo ante la ayuda gratis de los amigos manifiesta Antifanes en un

54 Cf. otras referencias a los miembros de una fratria en Aristofanes: Caballeros, 255 -Cle6n
dirigiéndose a los viejos heliastas como @pdtepeg tpuwforov “cofrades del triobolo” en
pedido de ayuda; Aves, 765; Ranas, 418 (en un contexto de burla al demagogo Arquedemo,
que apunta a sembrar la duda sobre su caracter de bastardo).

55 Para un estudio orientado a la maximizacién de excedentes en Aristofanes, cf. CoscoLLa
(2008). Si bien en el corpus auctoris YpoOG, aparece también con la segunda acepcion de
'nata' en Riqueza, 1205 con un juego sobre la cara arrugada de una vieja, no nos parece que
en este caso el personaje tema que le exijan, ademas, nata. Segin TarwLARDAT (1965: 99) la
metéfora es comin y es utilizada por Epicrates 10, 2 (= 9,3 Fr. KA) para aludir a la espuma
del vino.

56 Cf. LSJ: s.v: II. p€lov, ov, “the lamb which was offered at the Apaturia, when a boy was
enrolled in his ¢portpio. It was to be of a certain weight; and the dpdtepeg, whose

perquisite it was, used to cry out HELOV, LELOV, too light!”. El subrayado es nuestro.
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fragmento en el que se lee:

apett 10 Tpoika T0ig PIloI; VINPETELV.

{B.} Méyeig Eoecbon <tov> Ti@poAlov Thovo1ov.
£l mpaEetar yap pioBov €k 10d cod Adyov

map' oiot dsvel mpoika, CLAAEEEL GuYVIV.

Virtud es ayudar gratis a los amigos.
B- Decis que Titimalo va a ser rico. Porque si exige una paga por su
discurso entre quienes cena gratis, va a recolectar durante el dia.

Antifanes Fr. 208 KA

- El fragmento en cuestién evoca una méxima frecuente y la retruca el siguiente
interlocutor para mencionar a Titimalo, un personaje conocido como un parasito, tema
que escapa al estudio de nuestra tesis.”” Lo que si nos interesa destacar es cémo la
ayuda desinteresada y gratis es puesta en tela de juicio no en si misma, sino por la

presencia de aprovechadores.
Conclusiones

A lo largo del presente capitulo, hemos intentado enfocar las zonas de friccion
de las relaciones simétricas, en 'especial en aquéllas de los campesinos. Tal como
insistimos, en este tipo de intercambios horizontales es importante el flujo en una y otra
direccién para manténer el vinculo social.

De acuerdo con las fuentes analizadas, poco espacio queda para el don
gratuitamente ofrecido, pero, de todas maneras, €sto no implica que debamos limitar el
andlisis a la esperanza de que todo aquello que se dtorga en una relacién horizontal
deba, exclusivamente, ser considerado desde la perspectiva e intencién de los actores
de recibir algo a cambio.

En consonancia con el énfasis puesto en las zonas de friccién, advertimos la
ausencia de ayuda entre pares, desconocidos, pero no amigos -el caso de Dicedpolis y
el labrador Derketes. ‘

En segundo lugar, consideramos lé ayuda entre vecinos -el Acreedor A y

Estrepiades de Nubes- y las obligaciones morales derivadas de la condicién de

57 Cf. Arnortr (1996: 481).
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vecindad y de pertenencia a un mismo demo, las cuales constituyen préstamos
informales con cierta exigencia de restitucién.

En tercer lugar, se estudié el préstamo entre compafieros -el Acreedor B y el
hijo de Estrepsfades-, vinculo social cercano a la amistad -aunque no idéntico- y, de
alguna forma, basado en la confianza entre los participantes. En este caso el reclamd de
la restitucién de lo adeudado, aun cuando el personaje, haya bajado sus pretensiones y
s6lo tuviera la intencién de cobrar una parte -el interés-, su peticion no es satisfecha.

En cuarto lugar, el anslisis de la escena del Hombre Justo y sus amigos mostro
las relaciones de philia en materia de obsequios en conjuncién con el imperativo de
ayuda a los mas necesitados entre las amistades. Las motivaciones y expectativas del
personaje del Justo pueden interpretarse desde un punto de vista basicamente
interesado: ya como un sistema primitivo de seguros en caso de necesidad, ya como un
acto engendrador de khdris, de gratitud cuyo potencial radica, justamente, en otras
buenas acciones de parte del receptor. Nos inclinamos por esta segunda postura, cuyo
sustento textual también hallamos en la actitud de agradecimiento que tiene con el dios
Riqueza. La gratitud es la manifestacion de que se ha recibido algo bueno como actitud
pasiva y aquello que produce, cuando queda hecho came, en un nivel activo, la
generosidad para con otros. Sostenemos que ésta era la expectativa del Justo al regalar
dinero: que otros fueran generosos con €l, si llegaba a necesitarlo.

En quinto lugar, en Asambleistas, se estudiaron las dificultades de los
 ciudadanos para aportar de lo propio al fondo comin impuesto por el gobierno de
Praxagora. De los dos personajes considerados, el primero, Blépiro, presenta sintomas
fisicos de su resistencia a desprenderse de los bienes; el segundo, el Disidente, se las
ingenia para no hacerlo y disfrutar, sin embargo, del banquete en comun. El lugar de lo
gratuito es muy reducido en la obra: el costo parece ser bastante alto. La puesta en
comin de los bienes implica también la propiedad comunal de las personas,
particularmente, de las mujeres. Los resultados y la gratuidad parecen beneficiar a los
free riders, como el Disidente. '

Por tltimo, de las fuentes analizadas en fragmentos, el Fr. 299 KA, en
consonancia con las dificultades para desprenderse de los bienes consideradas en
Asambleistas, revela, por una parte, las obligaciones de aportar un cordero en el ritual
de las Apatuﬁas, donde el padre inscribia a su nifio en la fratria, y los temores del
personaje ante la posible exigencia de algo mas. Si bien el festin era gratis para los

155



miembros de la fratria, en esa ocasion, toda vez que fueran a inscribir un hijo estarian
obligados a aportar de lo suyo y expuestos a las exigencias de los demas phrateres.

El dltimo fragmento, Fr. 208 KA de Antifanes, refleja con escepticismo una
méxima de “ayudar gratis a los amigos”, argumentando -el otro hablante,
probablemente un bomoldkhos- que esto dara lugar a que un personaje, aparentemente
un parésitd, cene gratis, también, de dia. De manera paralela con el free rider de la
propiedad comun, la oferta de gratuidad en el ambito privado genera también el
problema de los que se abusan de la generosidad de los particulares.

En resumen, las relaciones simétricas suelen presentar zonas de friccién y
conflictividad, fundamentalmente derivadas, ya de las presiones sociales que imponen
la ayuda a los pares sin que medie voluntad por parte del donante; ya de su naturaleza
un tanto mas endeble por cuanto se sustenta en la corriente material del don y del
contradén.

No obstante, la principal area de conflicto esta representada -sostenemes- en el
caso de una ayuda a los amigos genuina, de buena fe, gratuita que, sin embargo, no

engendre agradecimiento alguno: khdris.
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CAPITULO 4

LAS RELACIONES SIM:ETRICAS ENEL INTERIOR DE LA POLIS
ERANOS

Hemos analizado en el capitulo anterior las relaciones horizontales entre miem-

bros del 4mbito especialmente rural, los constrefiimientos de ayuda entre vecinos, la au-

sencia de ayuda o las deudas (\p£0OC) y, en general, las dificultades de los agentes para
dar y las zonas en especial de friccion.
En este capitulo tenemos por objeto el andlisis de otro tipo de relaciones simé-

tricas entre miembros en particular del &mbito urbano, tomando como centro de interés

la practica del £palvog como una forma de ayuda mutua -y préstamo informal- entre -
pares, entre miembros de la élite primero y en sus distintas acepciones, literales
-comida comunitaria, préstamo de amistad, asociacién- y metaféricas -contribucion,
servicio, favor del que se pretende una retribucion.

En cuanto a los significados de este término, cabe destacar tres acepciones ba-
sicas: 1. la de una comida que consiste en contribuciones hechas por los que participan
en ella;' 2. la de un tipo de préstamo particular, de amistad, pero no necesariamente
libre de intereses; también con un uso metaférico de ‘favor' o 'servicio';> 3. la de una
asociacién permanente, en apariencia, religiosa, que funciona como una sociedad de
amigos y que podria, eventualmente, prestar a quienes no fueran miembros.’

En todas las acepciones del £pavoc, la gratuidad estd ausente, pero los lazos de
solidaridad y de reciprocidad estan enraizados en esta practica en todas sus variantes de
manera tal que a menudo resultan inseparables los planos econémico, social y religioso.

Dentro del corpus de Comedia Antigua existen solamente tres referencias al

éranos, pertenecientes a Aristéfanes -ubicadas probablemente todas en el s. V y

1 LSJ: s.v. I. “a meal to which each contributed his share”; Gerner (1980: 171); MiLLETT
(1991: 154); Counen (1992: 208).

LSJ: s.v. II. “a loan raised by contributions for the benefit of an individual, bearing no
interests, but recoverable at law”; Gerner ibid. 171; Topp (1990: 225); Mierr (1990: 183;
186-7), (1991:153-159 (con bibliografia en n. 33); Coen, ibid. 207-21, esp. 214, donde
cuestiona que se trate de un préstamo de amistad sin interés, aunque Davies (2008: 360)
sostiene en relaciéon con el éramos: “interest-free loans made for social purposes as an
important component of social solidarity”. Cf. también Davies (1984: 62-3).

LSJ: s.v. III. “a permanent association apparently religious in character (cf. epomc'cﬁg), it
could apparently lend to a non-member”.
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comienzos del IV- y otras pocas en el s. IV, correspondientes a Alexis y a Antifanes.*

El capitulo se articula sobre la base de cuatro épartados; de acuerdo con un
criterio cronolégico, que obedece a las ocurrencias dentro del corpus primario,
analizadas como: 1. la ayuda mutua entre amigos pertenecientes a la élite para
enfrentar, aparentemente, gastos de prestigio o “consumo conspicuo”, con una posible
exigencia de retribucién de lo prestado -Acarnienses de Aristéfanes-; 2. el uso
metafdérico como contribucion, aporte o servicio que engendra khdris -Lisistrata de

Aristéfanes-; 3. la acepcion de ‘comida en comun’ en la que cada miembro aportaria lo
suyo al club o asociacién de Epanctal -Aristéfanes, Fr. 419 KA-; 4. otros usos como

una metafora de contribucién o favor -Alexis, Fr. 145 y Fr. 282 KA; Antifanes Fr. 260
KA.

1. El Epavog como préstamo de amistad entre miembros de la élite

La primera ocurrencia del éranos se presenta en Acarnienses, 615, en el
contexto de una argumentacién que intenta persuadir al coro de ancianos de Acarnia a
aceptar la tregua del protagonista, Dicedpolis. En sucesivos pasajes se habia hecho
referencia a la vestimenta, boato y fanfarroneria del estratego Lamaco.’ En este
contexto argumentativo Dicedpolis alega, en son de critica a las embajadas costosas,

conforme se ha visto en el capitulo dos, dirigiéndose al Coro:

Eidév tic dudv téxBatay' i todg Xdovag;
0D pacwv. AAN' 6 Kowopag kai Adpayog,
ol U1’ €pavev Te Kal XpedV TPONV ToTE,
donep dnovintpov EkyEovieg EOTEPAC,
arovieg “éEioto” maprivouv oi eikou

DiceopoLis: ;Conoce alguno de ustedes Ecbatana o los Caones? Dicen
que no. Pero si, el hijo de Cesira y Lamaco, a quienes todos los
amigos, por los préstamos y las deudas aun anteayer, como los que
vierten agua sucia al atardecer, decian «apartate».

* Respecto de la consideracion de Alexis como comedidgrafo de la Comedia Media, cf.
Arnotr (1996: 18) donde sostiene que la clasificacién de “Media” corresponde mas bien a
una indicacién de periodo de tiempo -grosso modo, 403-323 a.C- que a tipos de argumentos
dominautes. : ‘

Aristofanes, Acarnienses, 574: un escudo labrado con Gorgona; 582-89: un casco con pluma
de kompoldkuthos, “fanfavestruz”; y, mas adelante, 964-65: tres penachos; 1181, 1222-24.
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Aristofanes, Acarnienses, 615-17

Estos dos personajes, Lamaco y el hijo de Cesira, corresponden a personas iden-
tificables en la arena publica. Sobre Lamaco, se sabe que era hijo de Jenofanes y un
soldado destacado por su valentia en otras obras de Aristéfanes, marcadamente pobre
segin Plutarco, si bien esta referencia suena un tanto exagerada segun Douglas Olson.®
En relacion con el hijo de Cesira, se lo vincula con Megacles -el mismo al que hemos
hecho referencia-, por lo cual vendria a ser el primo del personaje ficticio Fidipides de
Nubes. Megacles, aparentemente, era conocido por sus gustos caros. De acuerdo con
Davies (APF 9688 XIV), el tal Megacles en el 436 habia ganado una carrera de
caballos en Olimpia y habria debido hipotecar propiedad real a causa de sus deudas.
Este estudioso lo compara con Calias III (APF 7826), conocido también por sus
refinados gustos y consumo conspicuo y caricaturizado por los cémicos por su estado
de deuda permanente.”’ ‘

» Al retomar el texto citado, estos dos personajes -conocidos por sus deudas o no
en la vida real- han violado en el mundo de la ficcion poética un préstamo fiduciario
entre amigos al no responder reciprocamente y pagar las deudas -unas designadas en
general como deudas Ypeol y otras, como EpavoL-. Se advierte, por un lado, la
relacién directa entre este tipo de préstamo y las relaciones de amistad,’ que, por una
parte, generan la obligacién de prestar, asi como también, por otra, la de restituir lo
adeudado. En otro orden de cosas, el pasaje da cuenta del destino que estos miembros

de la élite dan al dinero recibido —gastos de prestigio como la compra de articulos de

5 Cortassa (1988) sostiene que el Lamaco historico es un general destacado por su valentia

en otras obras del corpus aristofanico como sostiene, tras efectuar un contraste entre las
apariciones de este personaje en Acarnienses y Paz con sentido negativo y el cambio que
opera en Tesmoforiantes y, especialmente, en Ranas, donde se destaca su valentia y la
muerte por la patria. Respecto de otras fuentes, que apuntan al Liamaco histérico como un
estratego pobre, o al menos moderadamente pobre, cf. OLson (1991: 201), quien, basandose
en Plutarco, Nicias 15.1, transmite el testimonio de que este personaje no tenia ni para
comprarse las botas. Para informacion en detalle y mas bibliografia, cf. DoucLas Orson
(2002: 149-50).

7 Sobre Calias, hijo de Hiponico: cf. Cratino 12 KA Aristofanes, Fr. 583 KA: en ambos se
describe a Calias arruinado por las prostitutas y rodeado de aduladores; Fupolis, Aduladores,
Fr. 156 KA marca el estilo de vida modesto del padre de Calias, frente a Fr. 174 que
describe los lujos de la casa de Calias -incluso con YUVOlKeG ELALTOSEG-. Para consumo
conspicuo, cf. Davies (1971); Mett (1991: 65-67); para Calias en los fragmentos, cf. Beta
(1995); Storey (2003: 179-95); Naroritano (2005).

¢ Cf Muert (1991: 145, 153-9 y en especial 156-7).
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lujo, vestimenta y armaduras, y no una inversion en actividades productivas, es decir,
de aquéllas en las que claramente se podria extraer un excedente.’

En efecto, al leer este pasaje junto con 599-606,'° donde se menciona una serie de
personajes ficticios construidos sobre bases léxicas que evocan un origen noble —condi-
cion para la strategia-,"" pero, a la vez, la inadecuacién moral? y que son enviados en
embajadas costosas a diferentes lugares, se advierte el sentido de los préstamos para
subvencionar un nivel de vida elevado que deviene, luego, capital simbdlico. La moti-
vacién del endeudamiento y de los gastos no es de naturaleza economica, sino, princi-
palmente, politica y social, entre otras cosas, amén de los ya mencionados lujos,
obtener una magistratura electiva, como hacerse nombrar embajador y evadir, asi, el
frente de combate, donde han luchado los ancianos del Coro de Acarnia.”

Si retomamos Acarnienses, 612-17, la argumentacion se traslada de la pequeifia
comunidad de amigos a la pdlis, que resulta ahora la entidad que termina
subvencionando, en definitiva, los gastos suntuarios de estos dos personajes. El punto
es que, en el caso de la strategia, el misthos no podia ser utilizado para gastos de
caracter privado, como, de hecho, se presume, hacen estos dos personajes que ni han
podido pagar sus deudas con amigos. Para este grupo social, la utilizacién del misthds
en elementos suntuarios de carécter privado era mal vista."*

Se advierte, entonces, la posibilidad de utilizar el marco de la representacion tea-

tral para lanzar un mensaje de alerta a la pdlis: no gastar en este tipo de individuos,

Sin embargo, Descar (1987: 246-47), sefiala que los mas ricos invierten en producciones de
lujo como el mobiliario, vestimentas y cosmética, calzado y metalurgia. Respecto de la
vestimenta, advierte que el 4rea textil, a juzgar por el presupuesto de una familia
acomodada, supera en gastos a los alimentos. Cf. Lisias 32: 20.

10 Cf. Aristéfanes, Acarnienses, 599-606, estudiado en el capitulo 2, secci6én ILIL

Al respecto, Davies (1984) sostiene que los integrantes de la esfera militar pertenecen a la
clase propietaria y aun en la democracia radical se observa una correlacion alta entre la casta
militar y la clase propietaria. En relacién con las fuentes antiguas, tanto en [JENOFONTE],
Constitucién de los atenienses, 1, 3, como en Aristételes, Politica, 1282a 31-32, se afirma
que el campo de reclutamiento para las magistraturas militares era el de aquellos de buena
familia (khrestoi) o de los ricos (éuporoi). :

Cf. las bases Iéxicas de los nombres: por ejemplo, Panourgiparkhides, de panourg- por
panourgos 'malhechor’, Hiparco y el patronimico -ides: DoucLas OLson (2002: 229) especula
que el tal Hiparco podria haber sido el hijo de Pisistrato o su primo; Teisamenophainippos,
donde no se identifica a Tisamenes, pero si a Fenipo, bisabuelo de Calias y embajador a
mediados del s. V, segtin Hall & Geldart. Cf. DoucLas OvLson ibid; para otras especulaciones,
cf. Kavanou (2010: 38 n. 160 y 161).

Cf. Curist (2004: 38), que puntualiza diferentes alternativas de evasién del servicio militar.
En este sentido, para los miembros de la élite en la Atenas democratica, sostiene voN ReDEN
(1995: 92): “it [misthds] praised individuals only as members of a political community”.
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pues, si en la pequefia koinonia de philoi no han sabido pagar sus deudas, se presume
adoptaran una conducta semejante en el marco de la gran koinonia que es la pélis y los
beneficios obtenidos serdn exclusivamente personales y no volcados hacia la comuni-
dad.”” Nos interesa destacar también aqui, mas alla de la veracidad del farget o blanco y
del contexto argumentativo, la serie de gastos y déudas de estos miembros de la élite
para subvencionar una vida de ostentacién, que se muestra, en cierto modo, inevitable
para lograr acceder y mantenerse en ciertas posiciones de poder como el generalafo.I

El punto donde ancla Aristéfanes es el de las deudas y los gastos privados de
algunos miembros de la élite para sus propdsitos argumentativos, pero permite leer
entre lineas situaciones de endeudamiento entre los miembros de la €lite dentro y fuera
-del corpus para afrontar los imperativos del status y las cargas que les eran impuestas
durante el periodo democratico.'

Nada de esto era gratis tampoco para los miembros de la élite. De acuerdo con
ias acusaciones vistas en este pasaje de Acarnienses, 615-17, los préstamos de amistad
(éranoi) y deudas (khreoi) darian la impresion de estar inicamente destinados a cubrir
las exigencias del status y del consumo conspicuo de Lamaco y el hijo de Cesira. Sin
embargo, bien se sabe, a partir de otros pasajes tanto del mismo corpus aristofanico y
de otros autores de la Arkhaia cuanto del corpus de confrontacion, que particularmente
respecto de los ultimos treinta afios del s. V y el IV a.C. hay bastante evidencia de
consumo conspicuo que hacia incurrir a la élite y a los politicos en un estado de
endeudamiento."”

I1. El Epalvog como metifora de servicio a la ciudad

El otro contexto de ocurrencia del éranos concebido como metafora del servicio

5 Cf. Aristételes, Politica,1.1.1: 1252a para quien la pdlis es en si una koinonia. Para un tipo
de actitud semejante, cf. las recomendaciones de IsOcrates, Ad Demonicum, 24, 1-2:
Mndéva. dpidov morod, mpiv &v EEETAONG DG KEYPTTAL TOLG pdTEPOV HLAOLG,
“No hagas a nadie tu amigo, antes de examinar a fondo cémo sirvié a los amigos
anteriores”, analizado en el capitulo 3, seccién IIL

En esta tonica, cf. las referencias a las presiones de estas aportaciones voluntarias sobre los
ricos: Caballeros, 912-18: trierarquia; 923-26: eisphord; y, finalmente, en Ranas, 1065-68,
el ocultamiento de la riqueza para evitar la trierarquia. Para una argumentacién que toma
como base las contribuciones de diverso tipo de la élite como sustento de la necesidad de
insercion de éstas en el mercado, cf. Ossorne (2003: 207).

17 MuLetT (1991: 67).
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a la pélis es Lisistrata.'® En una argumentacion de la Corifeo con el coro de ancianos se

lee:

Apa Tpodeeilo T xproTov Tij TOAEL mOpoAVESQAL,

Ei d' éyd yovi) méguka, Todto pri @BoVELTE pot,

fiv Gueivo 7' sicevéyko Thv TapOVIOV TPaYHATOV.
Todpévou yap pot péteotr kai yap &vdpoag elopépw.
Toig 82 duotivoig yépovow 00 pétecd’ Vv, Enel

OV Epavov 1OV Asyopevov mamndov £k Tdv Mndikév
1T GvaA@OaVTEG OVK GVIELCQEPETE TAG EICPOPAS,
AL Vo' dudv drakvbijvar TPocETt KivduVEDOEV.

(Acaso debo aconsejar algo util a la ciudad? Si yo naci mujer, no me
odien por esto, si, en las circunstancias presentes, aporto mejores
cosas. Porque yo también formo parte del festin, porque también
aporto hombres. Pero ustedes, viejos desgraciados, no forman parte,
dado que, malgastando el fondo llamado de los abuelos de las Guerras
Meédicas, no retribuyeron las aportaciones, sino que ademas estamos
en riesgo de quebrar por ustedes.

Aristofanes, Lisistrata, 648-55

En este pasaje convergen dos puntos relevantes. Por un lado, las aportaciones de

diverso tenor al estado subsumidas en eisphérein y términos cognados -eisphord- utili-

zados de manera metaférica y el sentido mas antiguo del éranos como banquete en el

que'cada cual aportaba su parte.

La corifeo en Lisistrata plantea ambos tipos de contribuciones —el éranos y la eis-

phord— como créditos en ambos sentidos: el literal, de lo que han de cobrarse y el figu-

rado, el plano simbélico del discurso, el que sus palabras y acciones sean creidas y res-

petadas.’” En virtud de esta acreencia, las mujeres también serian merecedoras de una

retribucion en forma de khdris, que se traduce, en definitiva, en el poder ficticio que ad-

quieren en la obra.?’

18

20

Para referencias sobre la recurrencia a la metafora del éranos para significar los servicios al
estado, cf. MLerT (1991: 154-55). :

En este sentido, es elocuente el parlamento de la protagonista en Lisistrata, 11247 Eya®

Yot} pév gy, voig & Eveoti pot (“Soy mujer, pero tengo entendimiento”).

Subyace, por supuesto, una gran ironia detrés de las aportaciones de las mujeres: no son

mensurables pecuniariamente sino en hombres: maridos e hijos. En este sentido, se enlaza

con la idea metaférica del kdllistos éramos, la vida misma, a cuyo uso remitimos mas

adelante en el presente capitulo. '
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I11. El éranos como comida en comtin y reunién social

Como testimonio del éranos en su caracter de comida en comin y de reunidn,

contamos con el siguiente fragmento de Arist6fanes:

TPENY épavioTas £0TIGV Hynoa ETvos.
Ayer dando una comida al club cociné una sopa de arvejas.

Aristofanes, Fr. 419 KA.

En cuanto a este fragmento no se cuenta con mas referencias que las brindadas

por el texto, pero, incluso, a partir de éstas, se deduce que hay un grupo, al que llama-
mos club o asociacién conformado por los EpoVLGTOL -ignoramos de qué naturaleza-,

al cual el hablante ofrece una comida -desconocemos también si la brinda por
completo, o si otros ofrecen otro tipo de comidas a su turno.

De todas maneras, queda clara la idea del £pavog como un grupo, o una asocia-
cién, que participa de una comida en comun. En su estudio sobre las asociaciones en la
Atenas Clasica, Jones sostiene, a partir de Aristoteles, que la funcion pﬁmaria tanto de
las asociaciones de eranistai, cuanto de los thiasétai, era la de socializar. En

Aristoteles, Etica Nicomaquea, se lee:”!

[Evion 8¢ tmv Kowevidv o nSovnv dokodor yivesOu, OacaTdV Kai
spathmv adton yap Quoiag Eveka kai ovvovoiag.] ... Bvciag te
oODVTEG Kai TEPL TOOTOG GUVOdoVG, TWag <te> anovep.ovreg 101G
9g0ic, koi avToig dvamavoeig Topilovieg pued' doviic.

Parece que algunas comunidades, como® las de miembros de un tiaso
y de eranistas,” se forman a partir del placer. Estas pues son para
sacrificios y hacer sociales... (la gente) hace sacrificios y reuniones en
torno de éstas, distribuye honores a los dioses y se proporciona
recreaciones con placer.

Aristételes, Etica Nicomaquea, VIII 1160 a 19-25

2 Jones (1999: 28) remite a todo el pasaje de Aristoteles, Etica Ntcomaquea 8,9.4-6: 1160 a
19-30.

- Alos fines de la traduccién agregamos LoV como Zanerto (1986: 1021 n.14).

Zanerro (1986: ibid.) traduce EpovioTol por “coloro che prendono parte banchetto a
quota”. ‘

22
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IV- El éranos como comida en comiin y otros usos metaféricos e irénicos

El Fr. 145 KA de Mandragorizoméne de Alexis presenta una serie de actitudes
contradictorias en el hombre. El fragmento en cuestion en su totalidad estd estructurado
en tres partes: 1. en v. 1-2, una pequefia introduccion sobre las conductas paradéjicas en
el hombre; luego, en 3-5, la ilustraci6n a través de ejemplos de las contradicciones en lo
referente a las précticas sociales; 2. v. 6 un sefialamiento de cambio de tema: la contra-
diccién apunta ahora a las précticas alimentarias, cuyos ejemplos comprenden 7-13; 3.
el cierre del fragmento, a través de una conocida maxima de 14-16.

Para nuestros propésitos, son importantes los versos 1-5, particularmente el v. 5,
a cuyo comentario nos limitaremos, pero transcribimos el fragmento en su totalidad, de

modo de brindar una vision de conjunto:

it ob Tepiepydv dotv EvVOpOTOG GUTOV
VREVOVTIOTATOLW T€ TAEIGTOW XPOUEVOV;

gpdpev AAoTpimv, TapopDUEV CUYYEVEL.

Eyovteg 00OV sbmopodpev Toig Téhag,

gphvoug oépovtec 00 eépopev dAL' fi Kakde. 5
1éK TG Tpo@Tig 88 Tfig ko' Nuépav TaAv

YAyOpueBo. pév v palav iva Asvki mapd,

{opov 8¢ tavty péhava pnyovbueda,

70 kaAdV 8¢ ypdua devconord yphlopev.

Kai 6vo, v mivew mapackevalopey, 10
10 §' Syov &v pn Oeppudv 1 Swwcvpopev.

Kol tov pév 6EdY otvov ékmutilopev,

émi taig aPuptaxarct &' exPaxyedopev.

o0KoDV 10 TOAAOTG TRV CoPadV eipnpévov,

10 p1| yevéoBon pev kpdtiotév éot' Ged, 15
gniv yévmron &' g TéynoT Exew TéAOG.

¢Entonces, un hombre no es un retofio desconcertante, que se
engancha en muchisimas cosas contrarias? Deseamos lo ajeno,
desdefiamos a los parientes. Sin tener nada, proveemos bien a los que
estdn cerca, aportando nuestra parte de comida, no la pasamos sino
mal. (5) Luego, en el alimento de cada dia, deseamos, una galleta
para que quede blanca,? pero fabricamos con ésta un caldo negro, y
coloreamos la bella superficie con tintura.Y preparamos copos de
nieve para beber. (10) Y cortamos el pescado cocido, cada vez que no
esta caliente. Y enloquecemos con las salsas especiadas. Entonces, lo
dicho por la mayoria de los sabios: (15) El no nacer siempre es mejor,

% Cf. WiLkiNs (2000c: 17, n. 48) respecto del discurso comico que alaba las tortas blancas de
cebada. S o : '
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puesto que llega muy rapidamente el fin.

Alexis, Mandragoradrogada, Fr. 145 KA

Las practicas sociales resefiadas en loé versos 3-5 muestran, de alguna manera,
ya bien adentrado el s. IV, los mismos problemas analizados en capitulos anteriores en
lo referente a las obligaciones para dar. En v. 3, aquello que parece una méxima univer-
sal pero de una ambigiiedad considerable -épdpev dAlotpinv, TAPOPOUEV GUYYEVEIS-
puede interpretarse como desear los bienes ajenos (lo del otro). Coincidimos, empero,
con ArnotT (1996: 433) en que, frente a cuyyeveilg, probablemente sea la mujer o el ma-
rido de los otros o, directamente, aquél o aquélla de los extranjeros, pero que se trata,.
en todo caso de personas y no de cosas o bienes, simplemente. La manutencién de una
hetera o concubina -sefiala Arnott al respecto- disminuye los bienes del ofkos™ y la po-
sibilidad de un matrimonio con alguien del mismo génos.

El v. 4 -&yovieg 008&v gbmopobuev toig méhog- muestra la actitud de disimular
las carencias y que otros crean que uno tiene mas -tal vez, como aquel dicho popular
nuestro “si hay miseria, que no se note”-. Pero destaca, por otra parte, un aspecto que
ya habiamos venido observando: los imperativos de la ayuda mutua a los vecinos, en
" este caso, ain mas alld de los propios medios y el disimulo de una mala situacién
econémica. Se desconoce quién es el hablante del fragmento, ni qué origen o condicién
social tiene. De todos modos, ya sea noble o de una condicién social menor, el trato es
con los que est4n cerca -OL TEAQLG-, en un vinculo, en apariencia, simétrico.

Respecto de 5 -£pavoug EPOVTEG 00 PEPOEV a2\ fj xax@c- sugerimos una con-
tinuacién tematica con el verso anterior: “haciendo favores, no lo llevamos sino mal” o
“aportando nuestra parte de comida, no lo llevamos sino mal”. En cualquiera de los dos
casos, hay un juego de antitesis entre uno de los verbos usuales para el préstamo de
amistad, favor, o parte de comida -Epovov QEPELY 0 ELCPEPELY- y GEPELY como “so-
portarlo sino mal”. Amott (1996: ad loc.) interpreta “Aléxis' poirit here is that when we
try to help people, we succeed only in doing 'badly’, i.e., the help is insufficient, clum-
sily offered or accepted with bad grace”. En definitiva, podriamos resumirlo en otro
refrén criollo: “no hay comedido que salga bien”, si se sigue la interpretaci()n de Amott.

En cierto aspecto, no obstante, sostenemos que el v. 5 logra sintetizar varias

» Cf. n. 7 sobre Calias en este mismo capitulo.
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cuestiones: del lado del donante, la obligacion de asistencia, de prestar o dar a otros y
cierta renuencia ante la presion social de tener que hacerlo; del lado del receptor, tal
vez, la insuficiencia de la ayuda, o el sentimiento de inferioridad del receptor, que hace

que ésta no sea bien recibida.”® El tono pesimista del fragmento ilustra que no necesa-

riamente este £poLvog -favor o ayuda- se traduzca en YA&PLg, en gratitud por parte del
receptor.

Sugerimos interpretar este fragmento en consonancia con el Fr. 167 considerado
en el capitulo uno, en funcién de una teleologia propia de Alexis. Aquello que no estd
dado con buena predisposicion, mal puede ser bien recibido. En el acto de dar también
es necesaria también una buena intencion para hacerlo -no inicamente el resultado de
una presion social-. En este sentido, el Fr. 167, 1-3 -tobg edtuyodvrog émoavidc /6t
Liiv pavepav 1e v 60ty v T0d Be0d/ mogiv: “Es necesario que los que son ma-
nifiestamente afortunados vivan y hagan manifiesto el don del dios”-, podria concebirse
como una instigacion a actuar de buena gana, al menos.

Puede objetarsenos que el enunciador del Fr. 145 KA de Mandragorizoméne, a
diferencia del Fr. 167 KA de Alexis, no considera al hombre como manifiestamente
afortunado, sino bastante carente. Ante ello -respondemos- la vida misma, en cierto as-
pecto, es considerada en muchas fuentes, no unicamente en Alexis, como un préstamo
de los dioses y, en este sentido, por el mero hecho de vivir, el hablante del Fr. 145 KA,
estd obligado a hacer manifiesto el préstamo del dios, a su vez, con sus pares.” Y,
dentro también de la terminologia del éranos, la maxima contribucién que puede
aportar un ser humano: kdllistos éranos, por ejemplo, como sostiene Pericles sobre los
caidos en combate en el discurso narrado en Tucidides.?®

En este sentido, el Fr. 282 KA de Alexis, un padre se dirige a su hijo en los si-

guientes términos:

% En cuanto a lo dltimo, afirmamos que, aun cuando se trata de una relacién simétrica, el

beneficiario queda en una posicion de poder disminuida y esto explique que la ayuda no sea
suficiente, ni bien recibida, como interpreta Arnott (1996).
Respecto del concepto de la vida humana como préstamo de los dioses, cf. Siménides Fr.
139 Diehl; Euripides, Andromaca, 1272; Alcestis, 419 -yiyvooxe 8¢/ ®¢ miow mMpiv
xatbaveiv opeiletar-, 782 -Bpotoig anoor xatdaveiv d¢eiletar-; Platon, Timeo, 942¢-43a,
por mencionar algunos ejemplos.
Para la consideracién de la vida como kdllistos éranos, cf. Tucidides, 2.43. 1-2, donde
Pericles elogia a los caidos en combate alegando que, al haber brindado su 'mejor
contribucién' (Kk&AALGTOC EPOOC) merecen un 'elogio atemporal' (Emovog dyfipwv).
Noétese que la alabanza es equivalente de la gratitud -QumNcey (1966)-. Cf. para comentarios
sobre el pasaje HornLowWER (2003: 1, 311-12).

27
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Q nai, péniotog Epavig Eoti pot o o
Opéyar xatd Tpdmov” dv yap avtog dnéhofov
wapd oD matpds, dei TodTov dnododvai pe coi.

Hijo, para mi la mejor contribucion es criarte bien. Porque la que
recibi de mi padre, ésta tengo que yo que devolverte a vos.

- Alexis, Fr. 282 KA

En relacion con este fragmento Amott'(1996: 777) sostiene:

A father addresses his son about their mutual obligations, presumably
after some favour has been requested, granted or turned down; one
contextual possibility is a scene where a father and son agree over the
latter's marriage. (cf. e.g. Men. Dysk, 784ss, Sam. 694ss) The idea
expressed here that the greatest favor any father can bestow on a son is
to bring it up properly, thus, repaying his own father's services to
himself, was clearly an article of popular faith in Athens in 5th/4®
century.

Sobre el contexto de ocurrencia pueden elaborarse diferentes conjeturas incon-
trastables, por lo demas, de modo que no hemos de tratar el tema y nos cefiiremos a lo
expresado en el fragmento en si.

El fragmento esta planteado claramente en términos de la reciprocidad, pero
esta cadena de reciprocidades involucra tres agentes: el abuelo, el padre y el hijo (A, B
y C). Hay un favor (éranos) que se transmite de generacion en generacién: lo recibido
por el padre - &v yip adtdg anéhaBov mapd 10D TaTPOG- constituye aquello que debe re-
cibir el hijo también, a su turno -3¢t Todtov drododvai pe coi-. El beneficiario es, en ul-
tima instancia, C, el hijo. El padre estaria en algin aspecto pagando la deuda contraida
con su propio padre (el abuelo, 0 A).?

" La razén de la inclusion de este pasaje en el presente capitulo se debe a la pre-
sencia del éranos, no a que se trate de una relacion simétrica. De todas formas, se ad-
vierte la forma en que se elabora una cadena de reciprocidad que ya no es (B.~C)
segin lo que aparece planteado en el texto. Subyace, sin embargo, en la estructura
profunda una acreencia en el padre, no enunciada, pero inferida, en que debera haber
una retribucién por parte del hijo en forma de khdris, hacia €l, a su turno.

Por otra parte, en Antifanes Fr. 260 KA hallamos la conjuncién del éranos y

¥ Dover (1994: 219).
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cierta idea de la gratuidad -mpdg yGpw-, de una forma mucho mas explicita y no
inferida como en el fragmento anterior de Alexis -Fr. 282 KA-. En efecto, en Alexis se
lee:

VG Yap AyomnTd T IPdTTOV IPOG APV

Epavov guant@® Todtov olopol PEPELV.

Porque, si hago algo para mi hijo querido por gusto, creo que esto es
hacerme un favor a mi mismo.

Antifanes Fr. 260 KA

En el fragmento convergen dos circuitos del intercambio y depende de la
postura tedrica adoptada para interpretar la presencia o la ausencia de gratuidad. En |
- efecto, v.1 el hacer algo “por el bien de” o “por consideracion a” su hijo querido
constituye una accién graciosa- en el sentido de agradable y que se da gratuitamente->°
que, en cuanto tal, tiene el potencial de engendrar gratitud en su hijo, el beneficiario. En
esta direccién —sostenemos- debe leerse el v. 2: en la capacidad de que su hijo le esté
agradecido el hablante juzga estar haciéndose un favor a si mismo.

Tal como sostiene Benveniste “por encima del circuito normal de los intercam-
bios, de lo que se da para obtener, hay un segundo circuito, el del beneficio y de la gra-

titud de lo que se da sin intencion de pago, de lo que se ofrece para agradecer”.”!
Conclusiones

El estudio del éranos en el corpus analizado permite apreciar en referencia a la
gratuidad un espacio bastante limitado.
~ Encel corpus aristofanico, las dos primeras ocurrencias, tanto la de Acarnienses
como 'préstamo de amistad', cuanto la de Lisistrata, en su uso como metafora de servi-
cio a la pdlis, no preseht;n ningtin tipo de gratuidad y reflejan, por otra paﬁe, profundas
~ fallas en el sistema de reciprocidad. Los personajes dan sin recibir nada a cambio, pero
queda claro que esperaban recibirlo. En el caso de Lisistrata lo hacen explicito en el
discurso, en Acarnienses, de otra manera, a través de la interrupcion del vinculo de

amistad.

3 Cf. DRAE: s.v las acepciones 1 y 3 de 'gracioso’.
' Benveniste (1983: 131). v
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De la tercera ocurrencia en Aristofanes -el Fr. 419 KA- poco puede inferirse so-
bre la gratuidad o no, dada la brevedad del fragmento. Este resulta, empero, testimonio
de una practica de comensalidad entre un grupo de gente, los eranistai'y, de alguna ma-
nera, la acepcién de éranos como 'banquete en comun’, cuyo uso se encuentra ya en la
poesia homérica, sigue vigente. Por otra parte, daria la impresion de estar ante una
préctiéa mas cercana al don que al intercambio reciproco, pero sélo podemos
establecerlo en un nivel conjetural.

En lo que respecta a las otras ocurrencias del éranos, en Alexis y Antifanes, in-
cluidas en funcidn de tratarse de la misma practica estudiada y no de relaciones simétri-
cas, hay dos resultados diferentes. Mientras el Fr. 145 de Alexis de Mandragorizoméne
refleja en su tono pesimista que no necesariamente un éranos, concebido como favor o

servicio, se traduce en khdris en el beneficiario de una relacion simétrica, el Fr. 282 del

mismo comedidgrafo espera tal retribucion en carcter de khdris en una relacion asimé-

trica entre padre ¢ hijo -en virtud de una cadena de reciprocidad que involucra tres acto-
res: el abuelo, el padre y el hijo.

En Antifanes, el Fr. 260 KA -resultado también de una relacién asimétrica padre
¢ hijo- hay cierto espacio para la gratuidad, que engendra potencialmente gratitud en el

hijo y, en cuanto tal, un favor (éranos) para el donante inicial, el padre.
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CAPITULO 5 -

LAS RELACIONES__SIMETRICAS EN EL NIVEL GRUPAL

En el capitulo anterior estudiamos un tipo de institucion particular, el éranos, en
todas sus acepciones y mencionamos ciertas comunidades derivadas del mismo, como
los eranistai. En el presente capitulo tenemos por objeto estudiar cierto tipo de
relaciones simétricas en un nivel grupal. Tal‘ como se presentan en el corpus de trabajo,
son més frecuentes en las fuentes del s. IV que enel V.

Uno de los aspéctos en los que se presenta la ausencia de gratuidad es en el
contexto de las comidas en comun. Asi como varias comedias de Arist6fanes terminan
con escenas de banquetes ofrecidos a la comunidad -por ejemplo, en Acarnienses, Paz,
Aves y Asambleistas-, donde el festejo es gratuito para los convidados, hay también
ocurrencias de otro tipo de practicas que apuntan a las contribuciones de los
particulares para una comida. Los primeros ya han sido en muchas ocasiones objeto de
estudio, tanto en el ambito de la comediografia aristofinica cuanto en otros géneros.'
Los segundos, las practicas de los banquetes privados, explorados de manera muy
tangencial, constituyen nuestro objeto de analisis en este capitulo.

En conformidad con los cambios politicos, econémicos y sociales hacia fines
del s. V y, fundamentalmente, en el IV, comienzan a surgir diferentes grupos,
asociaciones o clubes con distintos propositos. En parte, nos hemos referido a ellos en
el capitulo 4, al mencionar diferentes tipos de asociaciones, como las de eranistai y
orgéones, que define Aristoteles -Etica Nicomaquea, VIII, 1160 a 19-25- como aquellas
con una finalidad basicamente social, de hacer sacrificios y estar en compaiiia (Bvciag
gvexka xoi cvvovasiog).’

En cuanto a este tipo de asociaciones o clubes -orgéones y eranistai-, nuestro

corpus de trabajo no resulta demasiado promisorio para el anélisis -puesto que se trata

1 Por ejemplo, para Aristofanes, con una exploracién de la dimension politica del banquete,
cf. Carritre (2000); en las relaciones con el kémos, Putz (2003); en la relacion bebida y
pensamiento, Bowe (1997). Para los banquetes y comida en la comedia en general, cf.
Wikins (2000). Para otros géneros: Murray (1990). ‘

2 Al decir que han sido explorados tangencialmente expresamos que sélo han sido objeto de

~ algiin comentario, como es el caso de ArNoTT (1996) 0 de alguna nota al pie en la edicién de
Kassel-Austin. El extenso y detallado estudio de Wikmns (2000) le ha dispensado escasa
~ mencié6n a este tipo de practicas (pp. 64-65).
3 Cf. capitulo 4, apartado III.
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de simples menciones-, pero si hay una que estudiaremos en el apartado IV, la de los
tetradistai, hombres que se reunian a beber el cuarto dia del mes.

Tanto en este tipo de reuniones tendientes a un grado mayor de
institucionalidad, con sus propias reglas y su cddigo de honor y de conducta, cuanto en
otras mas informales, como las practicas de simposios y comidas privadas, las normas
de reciprocidad parecen tener una vigencia grande. Enfocaremos nuestro analisis en
cuatro tipo de practicas: I. el deipnon apo symbolén o banquete a partir de
contribuciones individuales; II. el epiddsimon deipnon o banquete de arriba; III. el
synagdgimon deipnon o picnic; IV. Los tetradistai o los del banquete del cuarto dia del
mes.

Descartamos de nuestro objeto de estudio un tipo particular de gratuidad en el
alimento como aquellas comidas a las que asiste el parasito, un personaje que, en
efecto, entra en escena hacia eli s. IV en la comedia griega y sobre el que hay suficiente
critica.* Eﬁ su origen, en el s. V, pardsitos existia como un término técnico de
determinados cultos, como el de Heracles de Cinosarges y del de Maratén, para
designar al compafiero de la fiesta, es decir, un hombre que recibia comida libre como
pago de llevar a cabo tareas sagradas. El término que designaba en el s.V al parésito,
era el de kélax, adulador, usado en el drama y en la vida real para aludir al pardsito&.
De manera féstiva, 'pardsitos' empezé a utilizarse en el s. IV para designar un
fenémeno social, consistente en su relativa pobreza, el gusto por la comida buena, la
asistencia a banquetes en caracter de invitado o no. Tanto los parésitos cuanto los
aduladores -kélakes-, los predecesores de los parasitos en el s.V, se mueven en el marco
de vinculos notoriamente verticales alrededor de un donante o proveedor con poder y

dinero.’

I. Las contribuciones para un banquete (GUPLBOAOL)

La primera ocurrencia de este término se presenta ya en Aristéfanes,

Acarnienses, 1010-11, en un intercambio entre Dice6polis y Lamaco:

4 Cf. respecto de los parasitos en la Comedia Antigua: en su diferenciacion con los sicofantas,
cf. Davoson (1997: 269-77) y de los aldzones, cf. G (1981-83); en Wikins (2000: 71-86);
en ArNoTT (2010: 322-23). ‘

5 Para una diferenciacién entre aduladores y parasitos, cf. Fister (2000: 372-73).
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{AA.} Téhag éye EvuPolfic Bapeiog.t
{AL} Toig Xovoi yap g Evuporag énpdriero;

LAmaco: jDesdichado de mi por las pesadas contribuciones!
Diceopouis: jAlguien te exigié contribuciones para la fiesta de las Jarras?

. Arist6fanes, Acarnienses, 1010-11

Este intercambio, cuya comicidad radica en el choque del estilo paratragico de
Lamaco frente a la respuesta coloquial de Dicedpolis -Lamaco ignora la presencia de
Dice6polis en escena, éste irrumpe con una respuesta- presenta dos acepcioﬁes de
EvpBoAn: como contﬁbuciones a la guerra segiin Lamaco, como contribuciones a un
banquete en comun, segun | Dicedpolis.” En la ultima acepcion de 'exigir una
contribucion' (EUUBOAAG TpdittecBou) hay testimonios en Alexis, Fr. 265, 3; Difilo,
Fr. 67, 12; Macon, Fr. 338.

" Esta acepcién de Acarnienses es la primera atestiguada sobre el dginvov &md

T®V GLHPOAADV, comidas organizadas por un individuo en beneficio de un grupo, ya
sea utilizando el dinero pagado por adelantado, o entendiendo que otros pagarian su
parte después.
Otro testimonio también situado en el s. V, esta representado por Frinico, Fr. 60
KA:
1160 §' dmotnyavitew dvev copBoidy.

Agradable, comer de la sartén sin contribuciones.

Frinico 60 KA?

La persona loquens pone en evidencia que no desea aportar su parte, pero nada
autoriza a pensar que se trate de un parésito, sino de las mismas dificultades para

compartir en las relaciones simétricas estudiadas en los capitulos 3 y 4. Las

6 La edicion de base que utilizamos, DoucLas Ouson (2002: ad loc.), atetiza [tiig &v pdyml
entre $yo y Eopfoliig por considerarlo una glosa al texto.

7 LSJ: “in Ar. Ach. there is a play on signfs. II and III, encounter and accounts, charge and
charges.” 3

8 Wmkms (2000: 32-33 y n. 115) destaca en relacién con el Fr. 60 KA, que traduce por “It's
sweet to benefit from the frying-pan without making a contribution” el gusto por la comida
frita (ademas de la hervida).
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expectativas del personaje parecen apuntar a guardarse su parte en lugar de compartir,.”

Por otra parte, ya en el s. IV, en Alexis, Fr. 102 se lee:

amd ovpPordv Emvov dpyeicBar povov
BAémovteg, GAlo &' 00dEV Sywv dvopata

xoi ouwiwv Eyovieg. {B.} dyov; {A.}Kapafog
ki Kopiog. {B.} xoi <outiov>; Zepidac. "

A: Bebian sobre la base de contribuciones, mirando solamente bailar
y ninguna otra cosa, y tomaban el nombre de comidas ricas, de
cereales. B: ;De comidas ricas? A: Cangrejo, Gobio. B: ;De cereales?
A: Harina Fina... ' '

Alexis, Deigualvalor, Fr. 102 Arnott

El fragmento ilustra la contribucién por partes destacando la bebida, fundamen-
talmente, en posicion marcada. Este tipo de préctica seria una forma de entretenimiento
frecuente entre los jévenes atenienses nobles y ricos, sefiala Amott (1996: 87). El resto
del fragmento, vv. 3-5,.describe los sobrenombres con los que se identificaban entre si,
asociados con alimentos de prestigio. Por la calidad de las comidas -nétese dya, los
pescados y la harina fina- algunos criticos vinculan a estos personajes con politicos. Sin
embargo, el inico sobrenombre conocido era Cangrejo (Kdrabos) apodo del politico
Calimedonte,"' mientras que Gobio y Harina Fina -particularmente, el primero- parecen
haber sido nombres de origen noble. Estos individuos participarian de una reunion
social, con aportaciones de cada miembro (apd symboldn) en este caso para la bebida,
la comida y el espectaculo de la danza -nétese el blépo en v. 2."

Nada hay de gratuito en esta comida, sino, por el contrario, aparece subrayado

desde el comienzo que se trata de un entretenimiento costeado, como diriamos

9 Fisuer (2008: 195) lo adjudica a un parlamento de un parasito.

10 Seguimos el texto de Arnort (1985: 98 ss.) y (1996: 272), quien reordena el texto, atribuye.
el parlamento a dos personajes y asigna el fr. a la comedia Isdstasion -aparentemente, una
cortesana. Wikins (2000: 81) identifica estos personajes con nombre de comidas con
politicos que podrian ser considerados parasitos.

11 Respecto del politico Calimedonte, apodado “Cangrejo” poco se sabe sobre el inicio de su
carrera. Su fortuna dependia por lo menos en parte de la mineria (IG ii*. 1587). Como orador
y politico apoyaba a Macedonia en contra de Deméstenes (cf. Ateneo, 3.100 ¢ y Luciano,
Encomio a Demdstenes, 46, 48-, y estuvo involucrado en una serie de intrigas que lo
llevaron a la caida en 318 a.C. Cf. ArnotT (1996: 178).

12 Cf. Arnotr (1996: 270).
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nosotros, 'a-medias’. En estas préacticas, como sefiala Fisher, rigen las normas de la
reciprocidad y el no respetarlas pagando la parte correspondiente, habria sido mal
visto."”

Por otra parte, en Eubulo, este tipo de practica de comensalidad por medio de |

contribuciones es vilipendiada. Asi, en Fr. 72 KA se lee:

0 TPATOG eupcov m?\)\mpta dewvelv avip

811 uomcog v g, GG Boike, 100G tponovg
Sotig &' émi deimvov 1 pidov TV’ 1j E€vov
koAéoag Enerta copforag énpdaro.

QUYag yévorto undev oikobev AaPav. 5

El que descubrié primero hacer una comida sobre la base de lo ajeno
era cierto hombre comun, como parece, en su forma de ser. El que,
después de invitar a una cena, o a algin amigo o a un huésped, les
exigia luego una contribucién. jOjala fuera exiliado después de no
tomar nada de la casa!

Eubulo, Edipo, Fr. 72 KA

Entendemos una persona loquens que juzga vituperable la costumbre de la exi-
gencia de contribuciones (symbolai, v. 4) para una cena. En este sentido, el fragmento
puede dar a entender que es deseable la conducta contraria: quien invita debe recibir

gratis a sus amigos o huéspedes.

IL. El epidésimon deipnon o banquete de arriba

En este apartado tenemos por objeto analizar una figura particular, el
EmMB60LOV SEIMVOV el banquete o don voluntario. Etimolégicamente, significa “lo
que se da ademas” y asi lo entiende Arnott."* De todas maneras, podria estar represen-
tando, aun cuando tomemos la traduccién mas literal con este estudioso, lo ‘que
nosotros coloquialmente llamamos “yapa”, “de yapa”, o “de arriba”- algo gratis que se
adjunta a otra cosa por la que se paga.”

En Alexis, Fr. 85 KA se lee:

VOV T€ pot
0 deomO™MG TPODMELYEV 0IVOL KEPAULOV .5

13 Fisuer (2000: 372).
14 Cf. CHANTRAINE 1999: s5.v. ETTL; ArnoTtT (1996: 230)
15 Al respecto, nota Epmonns (1959: 409) sobre epiddsimon, 'special o extra-special'.
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@V Evdobev xopotvt. {B.} éxelfev; pavlavo:
émdioyov opd 1Al TodT Eotan. {A.} PIAG
aiocOnTiknv ypoadv. '

Y, ahora, el patr(’)n me envio llevar la vasija de vino desde alli dentro.
(B) Lo sé. Esto va a ser de yapa, al lado de lo restante. (A) Amo a esta
vieja astuta. '

Alexis, La que va al pozo, Fr. 85 KA

El Fr. 85 KA parece reproducir un didlogo entre dos esclavos de dos casas dife-
rentes, aparentemente representadas en escena. Uno de los esclavos es una vieja (v. 5),
que vive en una casa con una bodega, el otro, uno mas joven, que va a buscar una vasija
de vino adonde vive la vieja. La escena representaria los antecedentes o la prolongacion
de una fiesta fuera de escena organizada por el patrén.'®

La otra ocurrencia de la comida de yapa pertenece a otro comedidgrafo del s.
IV, Croébilo, en la cual se lee:

Adyme. {B.} éy®d 3¢ mpog of. {A.} mpdaye. {B.} moi;
{A.} &mow 1 gpartic; b Povpévny, map'
Tamdoo’ uiv EoTv.

Laques. B: Y yo, a vos. A: Avanza. B: ;A donde?
A: ;A dénde, me preguntds? A lo de Filomena, donde tenemos una
comida de arriba.

Crébilo, Fr. 5 KA

No puede conjeturarse demasiado sobre los interlocutores: lo {inico que podria-
mos inferir es cierto trato de confianza, por lo que podria tratarse de una relacion simé-
trica. Un personaje insta a otro a ir a una comida 'de arriba' o 'que se ofrece ademss'
(emdborpa Se1mva). Cualquiera de las dos acepciones da lugar a pensar en la tal
Filomena -v. 3- como una hetaira que brinda, amén de otros servicios, una comida.

En este caso, la comida de arriba, o de yapa -EmdOG1HOV- se ofrece, como adi-
tamento al pago de otros servicios que podria brindar la hetaira.

En el siguiente apartado estudiaremos las ocurrencias de otra practica de

comensalidad, la del GLVALYWYLHOV 0 picnic.

16 Para simposios representados en escena, cf. Konstantakos (2005).

175



II1. El picnic 0 cuvoy@yLpov deinvov

En nuestro corpus de trabajo se conservan dos ocurrencias del synagdgimon,
aparentemente, una practica en la que cada cual llevaba su parte de comida. Se diferen-
ciaria del banquete apo symbolon por el hecho de que la aportacién parece ser en espe-
cie con una parte de comida, mientras que la otra, a través de contribuciones pecunia-
rias.

En la primera ocurrencia, en Alexis, se lee:

KOTAKEIGO KAKEIVOG KAAEL.
cuvaydyyov mowdpev. {B.} GAL' € old' dn
xopvorpioTng 6 TPOMOG £0Ti GOV TAAaL.

Acostate y llama a aquéllas. Hacemos un picnic.'” B: Pero sé bien que
tu forma de ser hace tiempo es moledoradegranodecomino.

Alexis, Ninfas, Fr. 253 KA

El fragmento nos presenta a dos personajes: uno insta a otro a reclinarse en las_

camas, como para un simposio, en el que también habria hetairai -v. 2, EXKELVOL-. Su
interlocutor responde poco convencido, desconfiando de que el otro vaya a aportar lo
suyo. La imagen -xvpvonpicte 'moler un grano de comino'- refleja la tacafieria suma
de intentar partir algo tan pequefio como esta semilla.'®

Nuevamente, se reflejan los problemas para compartir en las relaciones simétri-
cas y, posiblemente, también el texto deje entrever la tendencia al aprovechamiento y al
paralelo de los free ryders, pero en el &mbito privado.

La segunda ocurrencia, muy breve, corresponde a un fragmento atribuido a

Efipo, en el que se afirma:

Kai oUVaYGYYOoV
ovpmdolov muhnpodow.

17 Para la acepcién de GCLVOLY@YLIOV y GUVOLYWDYLOV, seguimos a LSJ: s.v. y BawLy: s.v. de

picnic y consideramos innecesaria, aunque no imposible, la interpretacion de Arnott (1996:
716) como 'drinking party’. -
18 Cf. TarLarpat (1965: 246) quien destaca que kyminopristes designa corrientemente al avaro.
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Y a un picnic asignan a la suerte.
Efipo, Fr. 4 KA

Tarea vana resultaria elaborar conjeturas sobre este fragmento que hemos inclui-
do meramente por el hecho de ser la otra ocurrencia de este tipo de reuniones donde
cada cual aportaria su parte para comer y beber también.

Lamentablemente, no contamos con mé4s testimonios sobre este tipo de practicas

de picnic: las otras ocurrencias pertenecen ya a la Comedia Nueva.
- IV. Los tetradistai o cuartodiistas

Por 1itimo, en sintonia con las reuniones consideradas en los diferentes tipos de
banquetes y précticas de comensalidad privadas estudiadas en los apartados anteriores,
incluimos la referencia a otro grupo de asociacion voluntaria, los tetradistai.

Los fetradistai eran un grupo de gente reunida para celebrar el cuarto dia del
mes, asociado con el nacimiento o de Hermes, o de Heracles o de Afrodita Pandemia.
Estos celebrantes eran conocidos como fetradistai.”’

En el Fr. 260 KA de Alexis se afirma:
d¢ toig TetpadioTaic pév napébnkev obiew
npdnv Aékfov kai pepPpadag xai oTéEUEUAQ.

El que anteayer ofrecié de comer a los tetradistas puré de lentejas y
sardinas y pasta de aceitunas.

Alexis, Corega, Fr. 260 KA

El tipo de comida ofrecida a los compaiieros de la asociacién de celebrantes pa-
rece ser de calidad bastante baja. En este sentido, el fragmento tendria un tono de repro-

che. De esta forma lo interpreta Arnott.

19 Tomamos EMKATPOLCL de la versién de los Mss., transmitida por Kassei-Austiv frente a
la de Meinecke, Bergk y Kock, que toma Austin: EMLTANPOLGL, 'fill up', segin LSJ: 5.v. La
traduccion de Epmonps -'and make a fresh gathering'- no refleja tampoco lo expresado en el
fragmento. Una u otra leccién no logran dar cuenta, a nuestro criterio, de las dificultades que

entrafia cualquiera de los dos verbos.
20 Cf. ArnotT (1996: 728); WiLkins (2000: 65); Fisrer (2000).
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Sin embargo, las asociaciones, koinoniai, funcionaban como estructuras de inte-
gracién también de diferentes estratos sociales.” El referente puede haber sido, tal vez,
un individuo de menor condicidn social y, de acuerdo con sus posibilidades, ofreci6 su

comida.
Conclusiones

A partir de las practicas de comensalidad de carécter privado estudiadas a lo lar-
go del presente capitulo, observamos una escasa presencia de la gratuidad, la cual fun-
ciona en un solo caso como una expectativa de que el duefio de ca’sa. 'invite sin la exi-
gencia de contribuciones a sus convidados -Eubulo, Fr. 72 KA, en el apartado 1.

En el resto de las ocurrencias estudiadas en el corpus de trabajo advertimos la
presencia de tres tipos de practicas privadas de comensalidad -deipnon apo symbolén,
epiddsimon deipnon y synagégimon deipnon- que, con diferentes matices, dan sefial de
ciertas tendencias al cooperativismo. Dos de ellas estan insertas también dentro de es-
 tructuras de intercambio reciproco entre sus miembros en los que se espera que, o bien
cada cual realice su aportacién en dinero (deipnon apo symboléon), o bien, en especie
(synagdgimon deipnon). En cuanto al epiddsimon deipnon, “la comida de yapa”, una de
las fuentes analizadas abre un espacio a la gratuidad -el Fr. 85 KA de Alexis-, mientras
que la otra, el Fr. 5 KA de Crébilo, conforme el sentido literal de epidésimon -1o que se

da ademas'- impiica un pago de algo previo y solo una parte, la “yapa”, seria gratis.

La tltima ocurrencia estudiada, los fetradistai, “los cuatrodiistas”, se inserta,

aparentemente, también dentro del marco de las reciprocidades y de las obligaciones de
los miembros de una asociacion de ofrecer a sus miembros comidas dignas. En con-
frontacién con otras fuentes no comediogrificas, la asociacion de los tetradistai junto
con otras agl'upaciones de culto, podria arrojar luz a la interpretacion del fragmento en
tanto expresion de las tensiones inherentes a estos clubes.”” Estas asociaciones funcio-
naban muchas veces como medios de integracién de diferentes sectores sociales e, in-

cluso, como agentes de aculturacién de miembros ajenos al cuerpo civico.”

21 Al respecto, cf. ArNaoutocLou (1998: 76-81); Jones (1999: passim); GABRIELSEN (2007: 187).
22 En efecto, es probable que dentro de sus normas internas de competencia y recompensa

. ..<E-emergieran las diferencias de status y de prestigio existentes fuera de la asociacion.

23 ArnaoutoGLou (1998: 80-1).
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CONCLUSIONES

Dado el desarrollo de esta investigacioén, podemos concluir que el espacio brin-
dado a la gratuidad en la comediografia es, en lineas generales, estrecho pero de

| ninguna manera nulo.

En la mayoria de los casos observados tanto en las relaciones asimétricas estu-
diadas en la primera parte cuanto en las simétricas, consideradas en la segunda parte, se
observan practicas de reciprocidad en sus mas variadas formas -generalizada, equilibra-
da y negativa, en la terminologia de Sahlins; amigable y hostil, de acuerdo con Seaford.

En aquellas relaciones asimétricas referidas a los vinculos entre hombres y dio-
ses o potencias superiores, hallamos dos casos de gratuidad, de dar sin expectativa al-
guna de recibir algo a cambio. El primero, en la estructura profunda o tradiciéon del mi-
to de Fadn de Platén el Coémico, en la actitud desinteresada de Faén al transportar
gratis a Afrodita, disfrazada de anciana -capitulo 1, apartado III.1-; el segundo, en las
construcciones de la Edad de Oro y del autdmatos bios -capitulo 1, apartadd V.

En particular, en las construcciones de la Edad de Oro expresadas en términos
de la abundancia de bienes que ﬂuyen espontineamente sin necesidad del trabajo hu-
mano, concluimos que estas producciones de una vida feliz, facil y con una provision
ilimitada de recursos son consideradas dones de los dioses en la maydr parte del corpus
analizado. En cuanto tales, se constituyen como expectativas de gratuidad en el futuro,
en algunos casos; en otros, como afioranza de un pasado mejor que puede retornar en
cualquier momento. En todos los casos estudiados se trata de bienes que se obtienen sin
el esfuerzo humano, es decir, gratis. -

A diferencia de otros estudios sobre la Edad de Oro y el autématos bios -cuyo
interés estaba centrado en la utopia o bien enb lecturas en clave politica de estos frag-
mentos, como por ejemplo en el fluir de bienes y lujos derivados del imperio y de la ta-
lasocracia ateniense- nuestra investigacion, enfocada en la gratuidad, consideré estas
construcciones como pertenecientés a una forma de pensamiento campesino y las so-
meti6 al cotejo con otros estudios del campesinado griego. A
' " En este sentido, sobre la base de dos conceptos, resultados de la observacion
empirica del tipo de comportamiento campesino -a saber, la Imagen del Bien Limitado

y la “salvacion por la loteria” de Foster (1974)- y retomados, especialmente €l primero,
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‘por historiadores para la explicacion de conductas individualistas en el campesinado
griego, trabajamos las construcciones de la autématos bios.
Analizados los fragmentos-sobre la base estos ‘dos conceptos, obtuvimos un re-

sultado contrario al de Foster y de otros que han aplicado el modelo para el antiguo la-

brador griego -Millet (1984) y, en parte, Gallant (1991)- quienes habian advertido una =

respuesta individualista extrema en el campesino ante la percepcioén de que los recursos
eran limitados y de que la prosperidad de un par, implica necesariamente el perjuicio
propio. El anilisis en el nivel de las expectativas de los fragmentos de 1a Edad de Oro
del corpus investigado refleja, en todo caso, una esperanza colectiva de salvacidn, ale-
jada de todo individualismo extremo.

Incluso, frente a la prosaica imagen de la salvacion por la loteria -inica alterna-
tiva viable de progreso para el campesino segun la observacién empirica de Foster- sos-
tenemos que, todavia hoy en el cancionero popular asociado con el mundo rural, es po-
sible escuchar expresiones de expectativas de bienestar colectivo como “jOjald que
llueva café en el campo, que caiga un aguacero de yuca y té!”. ;Qué diferencia habria
entre estas expresiones de deseo de gratuidad de zonas rurales contemporéaneas y aque-
llas descripciones de Ferécrates, por mencionar un ejemplo de nuestro corpus anali-
zado, de caldo que fluye por los rios y Zeus que hace llover vino ahumado? Nada, ex-
cepto que para las construcciones de la Edad de Oro en la Arkhaia son dones de los dio-
ses que se traducen en abundancia. Més adelante, en la Comedia Nueva, que excede ya

nuestro corpus de trabajo, seran asociados con la importancia y presencia cada vez ma-

yor de TOYM.

En el corpus de la Arkhaia, en parte de lo analizado, esta abundancia esponténea
de bienes es el resultado de los dones divinos, que debe engendrar agradecimiento y
promover buenas conductas entre los hombres. En estos casos, si un dios'da dones,
también puede quitarlos, como observamos en el capitulo 1, apartados IV. Iy IV. IL.

En cuanto a lo restante del corpus estudiado de las relaciones entre hombres,
dioses y pbtencias superiores, se trata de vinculos de reciprocidad amigable, alejada en
la mayor parte de los casos de una perspectiva de contrato del tipo do ut des. El unico
caso en que se presenta bajo la forma de un contrato -encima fraudulento, con requisi-
tos imposibles de llevar a cabo por lo onerosos- corresponde al intercambio entre Afro-

dita y las mujeres en el Fr. 188 KA de Platén el Cémico.
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Como parte de las representaciones de los dioses en la Comedia Antigua, los
dioses -en particular, algunos como Afrodita o Hermes- se presentan en un plano de
igualdad con el hombre. En este sentido, obran de acuerdo con un principio de recipro-
cidad equilibrada (A~ ._B), caracteristico de las relaciones simétricas -el caso de los do-
nes y contradones entre Afrodita y Paris en el Dionysalexandros de Cratino, capitulo 1.
I1-; o bien, negativa, es decir, “el intento de thener algo a cambio de nada gozando de
impunidad” -Afrodita con las mujeres en el Fr. 188 KA del Fadn de Platon el Cémico-
e incluso hostil -la ingratitud y perfidia de Hermes con algunos hombres que han sido
generosos con €l en Aristéfanes, Riqueza (capitulo 1, IV. I).

Por el contrario, cuando los dioses no estdn representados a semejanza de los
hombres, se advierte en las relaciones entre hombres y dioses o potencias superiores un
tipo de relacion de reciprocidad amigable: una intencién del hombre de Aagradar al dios
(khairein) en un vinculo de amistad y de confianza mutua. En este sentido, hay un vin-
culo de reciprocidad amistoso estudiado en las plegarias de peticion a los dioses y a los
muertos, donde el hombre tiene la intencién de agradar al otro en la esperanza de que
envie bienes -aniei tagathd- a cambio anth' hon, pero no de do ut des (capitulo 1. I).

Por otra parte, nuestra investigacion pretendio destacar la importancia de la gra-
tuidad, la gratitud y la generosidad como parte de un mismo campo semantico y de una
misma cadena de dar y de recibir, estableciendo la gratitud (khdris) como el eje central
sobre el que se articula el vinculo entre el hombre y el dios como también las buenas
relaciones entre los hombres.

Por ultimo, frente a la gran cantidad de estudios sobre Riqueza de Aristéfanes
-la dltima.comedia conservada de manera completa- y a interpretaciones posibles de la
obra, en pro o en contra de la ironia, nuestra aportacion consistié en confrontar pasajes
de esta comedia con el Fr. 267 KA de Alexis, al que juzgamos como una suerte de doc-
trina de gratitud hacia los dioses -capitulo I, IV. L.

En este sentido, la actitud de agradecimiento al dios, resultado del reconoci-
miento del hombre de haber recibido un bien como actitud pasiva, se traduce en el pla-‘
no activo en virtud de una identificacion con el donante inicial, en la cualidad de gene-
rosidad con otros en el plano activo. Por ende, la gratitud hacia los dioses, implica en-
tonces generosidad entre los hombres y viceversa: la ingratitud, la avaricia.

En segundo lugar, en las relaciones asimétricas entre los hombres estudiadas en

el capitulo 2, se observé un solo caso de gratuidad: la declaracién de combatir gratis del
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Coro de Caballeros en la obra homdnima de Aristéfanes -capitulo 2, V. En conformidad
con nuestro modelo propuesto de gratuidad, gratitud y generosidad dentro de una mis-
ma cadena, interpretamos esa declaracién de los Caballeros.

El acto de alabanza a los padres por haber defendido gratis la ciudad, sin la exi-
gencia de una paga, representa en si mismo un acto de gratitud, cuya introyeccion tiene
como manifestacion externa las mismas intenciones en el Coro de Caballeros de querer
defender, a imitacion de los padres, gratuitamente la ciudad. En este sentido, la gratui-
dad y la gratitud van unidas y se expresan en términos del reconocimiento por el bien
récibido, como actitud pasiva, y en la expresion de la intencién de continuacion de di-
cha liberalidad, como actitud activa.

En el resto de las relaciones asimétricas entre hombres estudiadas -a saber, entre
demagogos y el pueblo (I); entre otros funcionarios (embajadores y enviados) y el pue-
blo (II); entre ciudadanos y extranjeros (III); en las relaciones de parentesco: entre ma-
rido y mujer, padre e hijo (IV)- el elemento predominante es la reciprocidad en sus mas
diversas variantes: la reciprocidad negativa -ya en su variante mas extrema y antisocial,
el robo o en la mas econdmica, el trueque, o en la mas sociable, el regateo; incluso co-
mo reciprocidad homeomoérfica-; la reciprocidad generalizada; la reciprocidad amigable
y la hostil.

En la segunda parte de nuestra investigacion, las relaciones simétricas u hori-
zontales presentan escasas oportunidades de gratuidad, aunque no nulas. Entre los di-
versos tipos estudiados de relaciones simétricas -entre campesinos.(capitulo III), en el
interior de la pdlis, el éranos (capitulo 4); en el nivel grupal, fundamentalmente, las
practicas de comensalidad privadas (capitulo 5)- el elemento prevaleciente es la reci-
procidad aunque no sin dificultades. |

En este tipo de intercambios horizontales, donde primd un tipo de reciprocidad
equilibrada (A-"B), es importante el flujo de bienes o favores en una y otra direccién
para mantener el vinculo social.

De acuerdo con las fuentes analizadas, poco espacio queda para el don gratuita-
mente ofrecido, pero, de todas maneras, esto no implica que debamos limitar el analisis
a la esperanza de que todo aquello que se otorga en una relacién horizontal deba, exclu-
sivamente, ser considerado desde la perspectiva e intencién de los actores de recibir

- algo a cambio.
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En el capitulo 3, el analisis se centr6 en las zonas de friccion de las relaciones
simétricas, en especial en aquéllas de los campesinos. Como resultado advertimos:
a. La ausencia de ayuda entre pares, desconocidos, pero no amigos -el caso de Di-

cedpolis y el labrador Derketes, Aristéfanes, Acarnienses;

b. Los constrefiimientos sociales derivados de los lazos de vecindad o compafierismo
que imponen la ayuda mutua, donde se observan fallas en el sistema de reciprocidad,

puesto que no se restituye lo adeudado -Aristofanes, Nubes;

c. Las relaciones de philia en materia de regalos, en conjuncién con el imperativo
moral de ayudar a los amigos en caso de necesidad, no solo presentan disfunciones en
la capacidad de respuesta de quienes han sido ayudados, sino también -lo cual es peor-

ni siquiera engendran khdris -Aristofanes, Riqueza;

d. Alli donde pareceria haber gratuidad, el banquete gratis de Asambleistas, no la hay
para la mayoria, puesto que el resultado de la puesta en comun de todos los bienes y

personas no parece beneficiar sino a los free riders, como el personaje del Disidente;

e. Las dificultades para dar, en el festival de las Apaturias, festin gratis para el resto
de los miembros de la fratria, donde un padre que inscribe a su hijo manifiesta sus

temores ante la exigencia de algo mas de lo propio -Arist6fanes, Fr. 299 KA;

f. Ante la maxima de “virtud es ayudar gratis a los amigos”, un fragmento de
Antifanes refleja con escepticismo que esto da lugar a los aprovechadores como los
parasitos -Antifanes, Fr. 208 KA.

En resumen, el principal problema en las relaciones simétricas en especial entre
campesinos parece ser que la ayuda genuina, de buena fe, gratuita a los amigos, no sea
capaz de engendrar agradecimiento (khdris) -el caso del Justo en Riqueza de Aristofa-
nes.

En el capitulo 4, las relaciones simétricas en el interior de la pélis, centradas en
el estudio del éranos en el corpus de trabajo, otorga a la gratuidad un espacio acotado.
Priman los lazos de reciprocidad, pero con tensiones en uno u otro polo de la cadena de
donante y receptor. - -

En el corpus aristofanico, las dos primeras ocurrencias del término, tanto la de

Acarnienses como 'préstamo de amistad', cuanto la de Lisistrata, en su uso como meta-

fora de servicio a la pdlis, no presentan ningin tipo de gratuidad y reflejan, por otra
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parte, profundas fallas en el sistema de reciprocidad. Los personajes dan sin recibir na-
da a cambio, pero queda claro que esperaban recibirlo. En el caso de Lisistrata lo hacen
explicito en el discurso, en Acarnienses, de otra manera, a través de la interrupcién del
vinculo de amistad. .

De la tercera ocurrencia en Aristofanes -el Fr. 419 KA- poco puede inferirse so-
bre la gratuidad o no, dada la brevedad del fragmento. Este resulta, empero, testimonio
de una practica de comensalidad entre un grupo de gente, los eranzstaz y, de alguna ma-
nera, la acepcion de éranos como 'banquete en comun’, cuyo uso se encuentra ya en la
poesia homérica, sigue vigente. Por otra parte, daria la impresién de que se esta ante
una practica mas cercana al don que al intercambio reciproco, pero sélo podemos
establecerlo en un nivel cbnjetural

En relaci6n con las otras ocurrencias del éranos, ya del s. IV, en Alexis y Antifa-
nes, incluidas en funcién de tratarse de la misma practica estudiada, el eranos, aunque
no todas de relaciones propiamente simétricas, hay dos resultados diferentes. Mientras
el Fr. 145 de Alexis de Mandragorizoméne refleja en su tono pesimista que no necesa-
riamente un éranos, concebido como favor o servicio, se traduce en khdris en el benefi-
ciario de una relacion simétrica, el Fr. 282 KA del mismo comediografo espera tal retri-
bucién en caracter de khdris en una relacién asimétrica entre padre € hijo -en virtud de
una cadena de reciprocidad que involucra tres actores: el abuelo, el padre y el hijo.

Por el contrario, eri Antifanes, el Fr. 260 KA -resultado también de una relacion
asimétrica padre e hijo- hay cierto espacio para la gratuidad, que engendra potencial-
mente gratitud en el hijo y, en cuanto tal, un favor (éranos) para el donante inicial, el
padre.

Finalmente, de las practicas de comensalidad de caracter privado estudiadas en
' las relaciones simétricas en el capitulo 5 -1. el deipnon apé symbolén o banquete a par-
tir de contribuciones individuales; II. el epidésimon deipnon o banilﬁet'e' de arriba; IIIC
el synagdgimon deipnon o picnic; IV. los tetradistai o los del banquete del cuarto dia
del mes- se observa una escasa presencia de la cualidad delo gratuito. L

En las ocurrencias investigadas en el corpus de trabajo distinguimos tres tipos
de précticas privadas de comensalidad -deipnon apo symbolon, epidosimon deipnon 'y
synagogimon deipnon- que, con diferentes matices, dan sefial de ciertas tendencias al
cooperativismo. Dos de ellas estin insertas también dentro de estructuras de in-

tercambio reciproco entre sus miembros en los que se espera que, 0 bien cada cual rea-
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lice su aportacion en dinero (deipnon apb‘ symbolén), o bien, en especie (synagogimon
deipnon). Ninguna de estas dos précticas es gratulta

En una ocurrencia del deipnon apo symbolon o banquete a partir de
contribuciones individuales, se advierte un solo caso de gratuidad pero en el nivel de
las expectativas de que el duefio de casa invite sin la exigencia de contribuciones a sus
convidados -Eubulo, Fr. 72 KA, capitulo 5, apartado 1.

En cuanto a la tercera practica, epidosimon deipnon, “la comida de yapa”, una
de las fuentes analizadas abre un espacio a la gratuidad -el Fr. 85 KA de Alexis-,
mientras que la otra, el Fr. 5 KA de Crébilo, conforme el sentido literal de epiddsimon
-"lo que se da ademas'- irﬁplica un pago de algo previo y solo una parte, la “yapa”, seria
gratis.

La ultima ocurrencia estudiada, los tetradistai, “los cuatrodiistas”, se inserta,
" aparentemente, también dentro del marco de las reciprocidades y de las obligaciones de
los miembros de una asociacion o club de ofrecer a sus miembros comidas dignas. En |
confrontacién con otras fuentes no comediograficas, la asociacién de los tetradistai
junto con otras asociaciones de culto podh’a arrojar luz a la interpretacién del fragmento
en tanto expresion de las tensiones inherentes a estas agrupaciones. Estas asociaciones
funcionaban muchas veces como medios de integracion de diferentes sectores sociales
e incluso, como agentes de aculturacién de miembros ajenos al cuerpo civico.

La Comedia Antigua, con toda la presencia del interés en la economia, presenta,
a la vez, un material fecundo para el estudio de otro tipo de précticas como las del don
y del contrad6n presentes en las relaciones de reciprocidad, e incluso para el concepto
de lo gratuito. La reciprocidad, ampliamente explorada en otras areas y géneros en la
Antigiiedad no concité el interés de los especialistas en la Arkhaia. Nuestra
investigacion pretende ser una aportacion en esta 4rea de vacancia.

{Qué significa, entonces, en el contexto de la reciprocidad el espacio otorgado a
la gratuidad? Un espacio acotado, pero de ninguna manera nulo. Un concepto que
forma parte de y se diferencia, a la vez, de la nocién de reciprocidad estableciendo un
corte con ella. Un vacio para quienes adopten una vision meramente contractual de las -

relaciones humanas cuanto de las relaciones del hombre con los dioses.

185



BIBLIOGRAFIA



BiBLioGrAFiA CONSULTADA

A. BIBLIOGRAFiA PRIMARIA E INSTRUMENTAL
1. Ediciones de fragmentos de comicos:

- Epmonps, JM. (1957-61) The Fragments of Attic Comedy after Meinecke, Bergk and
Kock, augmented, newley edited with their Contexts, annotated, and completely
translated into Englis Verse, vol.1'y Il, Leiden.

Kasser, R. & Austy, C. (eds.) (1991) Poetae Comici Graeci (PCG), Berlin and New
York, 1983- ,

Vol. II: Agathenor — Aristonymus, 1991

Vol. II1.1 Aristophanis fabulae undecim, en preparacién .

Vol. I11.2 Aristophanes: testimonia et fragmenta, 1984

" Vol. IV Aristophon-Crobylus, 1983

Vol. V Damoxenus-Magnes, 1986

Vol. VI Menecrates-Xenophon, 1989

Kock, T. (1880) Comicorum Atticorum Fragmenta, Vol. 1 y 1, Leipzig: Teubner, 1880-
1888.

Pace, D. (1942) Greek Literary Papyri, text, translation and notes by D. Page:
Cambridge (Mass.): Harvard UP, pp. 194-226.

2. Ediciones comentadas de Aristéfanes

AusT, C.- Doucras OLson, S. (2004) Aristophanes ‘Thesmophoriazusae’, edited with
introduction and commentary by Colin Austin and Douglas Olson, Oxford:
Oxford University Press. '

CaNTARELLA, R. (1949-1967) Aristofane. Le Commedie, edizione critica e traduzione a
cura di R. Cantarella, vols. I-V, Milano.

CouroN, V & Van DakeLe, H. (1967) Aristophane, Les Acharniens, Les Chevaliers, Les
Nuées, vol. I (texte établi par V. Coulon et traduit par Hilaire van Daele), Paris:
Les Belles Lettres, 1967.

CouLoN, V & Van DakLe, H. (1977) Aristophane, Les Oiseaux, Lysistrata, vol. III (texte
établi par V. Coulon et traduit par Hilaire van Daele), Paris: Les Belles Lettres,
1977.

CouLoN, V & Van Dateie, H. (1982) Aristophane, L’Assemblée des femmes. Ploutos,
vol.V, (texte établi par V. Coulon et traduit par Hilaire van Daele) Paris: Les
Belles Lettres, 1982.

DougLas Ouson, S. (1998) Aristophanes, Peace, edited with introduction and
commentary, Oxford: Clarendon Press, 1998.

DoucrLas Ovuson, S. (2002) Aristophanes. Acharnians, edited with introduction and
commentary by Douglas Olson, Oxford: Oxford University Press.

Dover, K.J. (1968) Aristophanes’ Clouds, Oxford: Clarendon Press, 1968.

Dover, K.J. (1993) Aristophanes’ Frogs, edited with introduction and commentary by
Kenneth Dover, Oxford: Clarendon Press, 1993.

Dunsar, N. (1995) Aristophanes. . Birds, edlted with Introductlon and Commentary.
Oxford: Clarendon Press, 1995.

Gumorizzi, G. (2002) Le nuvole, a cura di Giulio Guidorizzi, introduzione e traduzmne

187



de Dario del Como, Fondazione Lorenzo Valla, Mondadori Editore, Milan.

Henperson, J. (2007) Aristophanes. Fragments, ed. and translated by Jeflrey
Henderson, Harvard UP.

Pabuano, G. (1984) Aristofane. Le donne al parlamento, introduzione, traduzione e note
di Guido Paduano, texto greco a fronte, Milano: Rizzoli.

Mac Dowetir, D. (1971) Aristophanes’ Wasps, Oxford: Clarendon Press.

SommersTEN, A.H. (1980) The Comedies of Aristophanes, vol. 1, Acharnians, edited
with translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.

SommersTEN, A.H. (1997%) The Comedies of Aristophanes, vol. 2, Knights,edited with

translation and notes by Alan J. Sommerstein, reprinted with corrections,
Warminster: Aris & Philips.
SommersTEN, A.H. (1991%) The Comedies of Aristophanes, vol. 3, Clouds, edited with
translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.
SomMersTEN, A H. (1991%) The Comedies of Aristophanes, vol. 4, Wasps, edited with
translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.
SommersTEN, A.H. (1985) The Comedies of Aristophanes, vol. 5, Peace, edited with
translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.
SommersTEN, A H. (1990) The Comedies of Aristophanes, vol. 7, Lysistrata, edited with
translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.
SomMeRsTEIN, A.H. (1996) The Comedies of Aristophanes, vol. 9, Frogs, edited with
translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.
SomMMERSTEIN, A.H. (1998) The Comedies of Aristophanes, vol. 10, Ecclesiazuzae, edited
with translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.
SomMERSTEN, A.H. (2001) The Comedies of Aristophanes, vol. 11, Wealth, edited with
translation and notes by Alan J. Sommerstein, Warminster: Aris & Philips.

3. Comentarios particulares de autores de Comedia Antigua:

Arvott, W. (1996) Alexis. The fragments. A Commentary, Cambridge; Cambridge
University Press. : '

BeLaRDINELLL, A. M. -Imperio, O.-MasTroMARCO, G.- PELLEGRINO, M-To1ar0, P. (1998)
Tessere. Frammenti della comedia greca: studi e commenti, a cura de A.M.
Belardinelli, O. Imperio, G. Mastromarco, M. Pellegrino, P. Totaro, Bari:
Adriatica Editrice. (texto y comentarios de Amipsias, Calias, Diodoro y
Metagenes) '

BEta, S. (2009) I Comici Greci, introduzione, traduzione e note di Simone Beta, testo
greco a confronte, Milan: BUR.

CaRRERE, J. (1979a) Le carnavale et la politique. Une introduction a la comédie
grecque suivie d'un choix de fragments, Paris: Centre de Recherches d'histoire
ancienne, vol. 26.

Doucras Otson, S. (2007) Broken Laughter. Select Fragments of Greek Comedy,
Oxford: OUP.

Storey, I. (2003) Eupolis. Poet of Old Comedy, Oxford, Oxford University Press.

b. Instrumental

b.1. Diccionarios

188



Banry, A. (1989) Dictionnaire grec-frangais, édition révue par P, Séchan et P.
Chantraine, Paris: Hachette. '

BenvenisTe, E. (1983) Vocabulario de las instituciones indoeuropeas, Vol. 1 Economia,
parentesco, sociedad y Vol. 2 Poder, derecho, religién, Madrid: Taurus.(tit. Orig.
1969).

CHaNTRAINE, P. (1999,) Dictionnaire étymologique de la langue grecque, Paris:
Klincksieck (1968).

Ernout, A.- MewLer, A. (1985) Dictionnaire Etymologique de la langue Latine.

Histoire des mots. Paris: Klincksieck.

DaremBERG, M.-SacLio, E. (1900) Dictionnaire des antiquités grecques et romaines,
Paris.

GrimaL, P. (1965) Diccionario de mitologia griega y romana, Barcelona.

HornBrLower, S. & SpawrortH, A. (1996)(eds.) The Oxford Classical chtzonary,
3"edition, Oxford and New York: Oxford UP.

LippeLr, H.G & Scort, R (comps.)(1989) A Greek- English Lexicon, revised and
augmented by Stuart Jones & Mc Kenzie, Oxford: Clarendon Press, 1989"°

Paury, A.-Wissowa, G. (eds.) (1893-ss.) Real-Encyclopdidie der classichen
Altertumswissenschaft, Stuttgart.

RobriGuEz Aprapos, F. (1980-94) DGE, Madrid, C.S.1.C, 1980, 1986, 1991y 1994,t.1a
VL

Roscuer, W.H. (1884-1890) Ausfiirhliches Lexicon der Griechischen und Romzschen
Mythologie, Leipzig.

SopHocLEs, E. A. (1887) Greek Lexicon of the Roman and Byzantine Periods from B.C.

146 to A.D. 1100, Hildesheim, Olms, 1992 = Cambridge-Leipzig, 1914.

Vicura, J.-Sanz D Aimarza, L. (1998) Diccionario de los nombres propios griegos

debidamente acentuados en espaiiol, Madrid.

b. 2. Gramaticas, morfosintaxis, métrica

BranpensteN, W. (1964) Lingiiistica griega, Madrid: Gredos.

CHaNTRAINE, P. (1973) Morphologie historique du grec, Paris: Klincksieck.

Denniston, J. (1954) The Greek particles, Oxford: Clarendon Press.

Goopwm, W. (1992) Syntax of the Moods and Tenses of the Greek Verb, Philadelphia.

Huwmgerr, J. (1960) Syntaxe grecque Paris: Klincksieck.

Koster, W. (1953) Traité de métrique grecque, Leyden: Sijthoff's.

Leseune, M. (1947) Traité de phonétique grecque, Paris: Klincksieck, 1987°.

SmyTH, H. (1956) Greek Grammar, Cambridge Mass.: Harvard University Press, 1956
(1920).

ScHwYZER, E. (1939-1953) Griechische Grammatik, 3 vols., Munich.

VENDRYES, J. (1945) Traité d'accentuation grecque, Paris: Khnckswck 1945.

B. BIBLIOGRAFiA SECUNDARIA

Apxins, A. (1963) "'Friendship" and "self-sufficiency" in Homer and Aristotle', CQ 13

(1963) 30-45.

AvLen, D. (2000) "Cultural Context", en The World of Prometeus. The Politics of
Punishment in Democratic Athens, Princeton: Princeton UP, 50-72.

AnpersoN, C. (1989) "Themistocles and Cleon in Aristophanes' Knights, 763{f", AJP
110/ 1 (1989) 10-16.

189



110/ 1 (1989) 10-16.

ANGeNot, M. (1987) La parole pamphlétaire. Contribution a la typologie des discours

modernes. Paris: Payot.

Amapo Ropricuez, M. (1994) "Homerokratinizein", Minerva 8 (1994) 99-114.

Amapo Ropricuez, M. (1997) "Critica y elogio en los fragmentos de Cratino: algunos
aspectos", en Lopez Eire, A. (1997) Sociedad, Politica y Literatura, Madrid, 233-
42,

Amsrosmo, D. (1986/87) “Aristoph. Nub. 46 s. (il matrimonio di Strepsiade e la

democrazia ateniese)”, MC 21-22, 95-127.

Amemiva, T. (2005) "Comment on Davies", en Manning, J. G.- Morris, 1. (2005) 157-60.

Amemrva, T. (2007) Economy and Economics in Ancient Greece, London: Routledge.

ArnaoutoGLou, 1. (1998) “Between koinon and idion: legal and social dimensions of
religious associations in ancient Athens”, en Cartledge, P., Millett, P. & von
Reden, S. (eds.) (1998) Kosmos. Essays in order, conflict and community in
classical Athens, Cambridge: Cambridge UP, 68-83.

Arnott, W. (1968) "Studies in Comedy, I: Alexis and the Parasite's Name," GRBS 9

(1968) 161-168.

Arnott, W. (1972) "From Aristophanes to Menander", G&R 19 (1972) 65-80.

Arnort, W, (1986) "Menander and earlier drama", Studies in honour of T.B.L. Webster,
Bristol Cassical Press, I, pp.1-9.

ArnortT, P. (1989) Poet, public and performance in the Greek theatre, London, New
York, Routledge.

ArNouLD, D. (1990) Le rire et les larmes dans la littérature grecque d'Homeére a Platon,
Paris, Les belles lettres.

AssatL, J. (1985) "Misogynie et féminisme chez Aristophane et chez Euripide", Pallas
32.

AuBrioT-SEvIN, D. (1992) Priére et conceptions religieuses en Gréce ancienne jusqu’a
la fin du ve siécle av. J.-C., Lyon: Maison de 1'Orient et de la Méditerranée Jean
Pouilloux, (Collection de la Maison de I'Orient méditerranéen ancien. Série
littéraire et philosophique)

Aucer, D. (1979) "Le théatre d'Aristophane: le mythe, l'utopie et les femmes", en
J.Bonnamour ed. Aristophane, les femmes et la cité = Cahiers de Fontenay 17
(1979) 71-97.

Aurr, B. (1999) “Koprones and oil presses at Halieis. Interactions of town and country

and the integration of the domestic and regional economies”, Hesperia 68, 549-

73. '

Austi, M. & VmaL Naquer, P. (1986) Economia y sociedad en la Grecia Antigua,

Buenos Aires: Paid6s.

BakoLra, E. (2005) "Old Comedy Disguised as Satyr Play: A New Reading of Cratinus'
"Dionysalexandros" (P. Oxy. 663)”, ZPE 154 (2005) 46-58.

Bakora, E. (2008) "The Drunk, the Reformer and the Teacher: Agonistic Poetics and
the Construction of Persona in the Comic Poets of the Fifth Century", CCJ
(PCPS)54 (2008) 1-29.

BaxkoLa, E. (2010) Cratinus and the Art of Comedy, Oxford: Oxford University Press.

BaLDRY, H. (1952) "Who Invented the Golden Age?", CQ 2 1/2 (1952) 83-92.

Balpry, H. (1953) "The Idler's Paradise in Attic Comedy", G&R 22 (1953) 49-60.

Baw, D. (1977) Actors and audience. A study of asides and related conventions in
greek drama, Oxford University Press. .

Bastin-Hammou, M. (2009) "L' Homere tragique d' Aristophane”, Gaia 12 (2008-2009)

190



133-51.

BeLriore, E. (1998) "Harming friends: problematic reciprocity in Greek tragedy"”, en
Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) 1998, 139-158.

BenveNisTE, E. (1966) "Don et échange dans le vocabulaire indoeuropéen", Problémes

de linguistique générale, vol. 1, Paris: Gallimard.

Beristamy, H. (1995) "El carnaval, la risa, la parodia, comedia", en E. Cohen ed.
Aproximaciones. Lecturas del texto, México, UNAM, 223-236.

BerteLLy, L. (2005) "Commedia e memoria storica: Cratino ed Eupoli", Quaderni del
Dipartimento di filologia, linguistica e tradizione classica, Universita degli studi di
Torino, 49-89.

BeTa, S. (1995) "Le donne di Callia (Eupoli, fr. 174 Kassel- Austin)", QUCC 51/3

(1995) 92-8.

BETa, S. (2002) "I rivali di Aristofane", QUCC 70-1 (2002) 141-46.

BEeTa, S. (2007) “Giocare con le parole”, en A. Camerotto (2007)(ed.) Diafonie, 13-43.

BiLes, Z. (2002) "Intertextual Biography in the Rivalry of Cratinus and Aristophanes”,
AJPh 123/ 2 (2002) 169-204.

BiLes, Z. (2006) "Homeric Allusion at Aristophanes "Wasps" 1029-37", CJ 101, No. 3

(2005-2006) 245-52.

Bonanno, M. (1987a) "Paratragodia in Aristofane", Dioniso 57 (1987) 135-167.

Bonanno, M. (1987b) "Metafore redivive e nomi parlanti (sui modi del Witz in
Aristofane)", Filologia e forme letterarie. Studi offerti a Francesco della Corte,
Urbino, I, pp.213-228.

Bonanno, M. (1997) "All the Greek World’s a Stage: Notes on (Not just dramatic)
Greek Staging", en Edmunds & Wallace (eds.), 113-23.

Boutic, N. (2009) "On m'appelle Outis”: une impuissance dérangeante chez Homére et
Aristophane", Gaia 12 (2008-2009) 153-82.

Bourpeu, P. (1984) “Lo que quiere decir hablar” y “El mercado lingiiistico”, en
Sociologia y cultura, México D.F., Grijalbo, 119-34 y 143-58.

Bourpreu, P. (2000) Esquisse d’une théorie de la pratique. Précédé de trois études

d’ethnologie kabyle, Paris: Editions du Seuil. (orig. 1977)

Bow, E. (1982) "The parabasis in Aristophanes: prolegomena, Acharnians", CQ 32
(1982) 27-40.

Bow, A. (1993) Myth, ritual and comedy, Cambridge.

Bow, A. (1997) "Thinking with Drinking. Wine and the Symposium in Aristophanes”,
JHS 117 (1997) 1-21.

Bowe, A. (2000) "Myth and ritual in the rivals of Aristophanes", en Harvey, D. &
Wilkins, J. (eds) Rivals, 317-340.

Bow, E. (1998) "Le portrait de Socrate dans les Nuées d’ Aristophane”, en M.Trédé et
Ph. Hoffmann edd. Le rire des anciens, Paris, Ecole Normale Supérieure, 53-65.

Bowi, E. (2002) "Ionian Tambos' and Attic 'Komoidia": Father and Daughter, or Just
Cousins?", en Willi, A. (2002)(ed.) The Language of Greek Comedy, 33-50.

Braunp, D. (1998) "Herodotos on the problematics of reciprocity”, en Gill, C,,
Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) 1998, 159-180.

BreLicH, A. (1969) "Aristofane, commedia e religione", Acta Classica 5, pp. 21-30.
(Ahora también en M. Detienne, ed.: Il mito. Guida storica e critica, Roma-Bari,
Laterza, 1975, pp. 103-118, 262-267).

BREMER, J.- HaNDLEY, E. (1991) (eds.) Aristophane (Entretiens 38), Genéve, Fondation
Hardt.

BRreMeR, J. (1991) "Aristophanes on his own poetry”, en O. Reverdin ed. Aristophane

191



(Entretiens 38), Genéve, Fondation Hardt, pp. 125-172.

BREMMER, J. (1998) "The reciprocity of giving and thanksgiving in Greek worship”, en
Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) 1998, 127-137.

Brixug, C. (1988) "La langue de l'étranger non grec chez Aristophane”, Trav. et
mémoire de I' Univ. de Nancy, Etudes anciennes IV, Nancy, Presses Univ., 113-
138.

Brock, R. (1991) "The emergence of democratic ideollogy", Historia 40 (1991) 160-9.

Brown, F. & G. Levinson (1978) "Universals in Language Usage: Politeness

Phenomena", en Goody, E. (ed.) Questions and Politeness. Strategies in Social
Interaction, Cambridge: Cambridge University Press.

Brown, Cu. (1991) "Strepsiades’ Wife: Aristophanes, Clouds 41ff.", Prometheus 17
(1991) 29-33.

Brown, C. (1997) "Politician, Pathic, Profligate: Three Targets (Aristophanes, Frogs,
416-430)" Eikasmos 8 (1997) 61-69.

Brun, J.-P. (2003) Le vin et le huile dans la Méditerranée Antique. Viticulture,

oléiculture et procédés de transformation, Paris: Editions Errance.

Buis, E. (2000) "Persuadir, legislar y juzgar en Aves: Aristofanes y los alcances juridico-
politicos del uso de hipdtesis eventuales", Argos 24 (2000) 7-22.

Buss, E. (2002) "Labores propias jlitigios ajenos?: la mujer frente a las controversias
mercantiles en la comedia aristofanica”, QUCC 72 (2002) 41-62.

Buss, E. (2003) "Arrojar luz al texto comico: juego léxico denuncias por phasis en
Acarnienses de Arist6fanes", Circe 8 (2003) 91-109.

Bus, E. (2005) "Cémo plagiar la litigosidad del enemigo y no perder en el intento: la
estrategia desvergozada de la mimesis juridica como clave de lectura en
Caballeros", Eirene 41 (2005) 140-60.

Buis, E. (2008) "Diplométicos y farsantes (Ar. Ach. 61-174): Estrategias para una
desarticulacion comica de la politica exterior ateniense”, CFC (G)18 (2008) 249-
66.

Buretw, L. (1973) "Metafore monetali e provvedimenti finanziarii in Aristofane”,
ASNSP Serie 111, Vol. 3 (1973) 767-86.

Burke, E. (1992) "The Economy if Athens in the Classical Era: Some Adjustments to
the Primitivist Model", T4PhA4 122 (1992) 199-226.

By, S. (1989) "La comédie d'Aristophane, un jeu de massacre", LEC 57 (1989) 111-
126.

Camrns, F. (1982) "Cleon and Pericles: A Suggestion", JHS 102 (1982) 203-204.

CaLvo MarTinez, J. (2000) ‘Los mecanismos del humor en Aristofanes’, Antiqua VII
(Jornadas sobre la Antigiiedad, 27-29 de Diciembre), San Sebastian, KMK.

CaMpBELL, A. (1984) "The Frogs in the Frogs", JHS 104 (1984)163-5.

CANTARELLA, R. (1965) "Atene: la polis e il teatro", Dioniso 39 (1965) 41-43.

CANTARELLA, R. (1969) "Aspetti sociali e politici della commedia greca antica", Dioniso
43 (1969) 313-54.

CARRERE, J.-C. (1997) "Les métamorphoses des mythes et la crise de la cité dans la
Comédie Ancienne", en Thiercy-Menu 1997, 413-442.

Carrirg, J.-C. (2000) "L’Aristophane perdu: une introduction aux trente-trois
comédies disparues avec un choix de fragments traduits et commentés", en
Jouanna (2000), 197-236.

CarrERE, J.-C. (2003) "Les banquets de Démos dans les comédies d’Aristophane:
stratégies poétiques et message politique", Pallas 61 (2003) 175-202.

CARTLEDGE, P. (1999) Aristophanes and his theatre of the absurd, London.

192



CartLenGe, P., Conen, E. & L. Foxuair (2002) (eds.) Money, Labour and Land.
Approaches to the economies of ancient Greece, London: Routledge.

Casovary, F. (2003) Die Mythentravestie in der griechischen Komddie, Munster.

Cassio, A. (1985) Commedia e partecipazione. La Pace di Aristofane, Napoli.

Cassio, A. (1991) “Un Re di Persia su monti dell'oro (Ar. Ach. 80ss.; Ctes. FGrH 688 F
45)”, Eikasmos 2 (1991) 137-141.

- CavaLLero, P. (1996) Parddosis. Los motivos literarios de la comedia griega en la
comedia latina: el peso de la tradicién, Buenos Aires, Facultad de Filosofia y
Letras de la UBA.

CavaLLero, P. (2000) "Dioses y 'politica’ econdémica: la funcion de la utopia en
Plutos de Aristofanes", AHAM 33 (2000) 23-36.

CavaLLero, P. (2006) "Trygoidia: la concepcién tragica de Nubes de Aristofanes”,
Emerita 74 (2006) 89-112.

CavaLLero, P. (2007) "La historicidad del Socrates de Aristofanes y la coincidencia
de las fuentes", REA 109 (2007) 449-64.

CavALLERO, P. (2008) "Personajes silentes en Nubes de Aristofanes", CFC (G) 18 (2008)
267-77.

CavaLLero, P., CoscoLra, M.J., Frenker, D. & J. GaLreco (2002) Aristdfanes, Rigueza.
Introduccidn, versién, notas y apéndices por P. Cavallero, M.J.Coscolla, D.
Frenkel y J. Gallego, Instituto de Filologia Clasica, Secciéon de Filologia
Medieval, Facultad de Filosofia y Letras-U.B.A.

CavALLERO, P., CoscoLLa, MLJ. et al. (2003) Penia: los intelectuales de la Grecia antigua

ante el problema de la pobreza, Buenos Aires: Facultad de Filosofia y Letras-
UBA.

CavaLLEro, P., FrenkeL, D., FernANDEZ, C., CoscoLLa, MLJ. y R. Buzon (2008) Nubes de
Aristdfanes: edicion revisada bilingiie con introduccidn, notas y. apéndice,
Buenos Aires: Facultad de Filosofia y Letras, UBA.

CEeccareLLy, P. (1996) "L Athéne de Pencles un ‘pays de cocagne’?", QUCC 54 (1996)

109-59.

CeccareLu, P. (2000) "Life among the savages and escape from the city in Old
Comedy", en Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, 453-72.

Cuapman, G. (1983) "Some notes on dramatic illusion in Aristophanes", 4JPh 104
(1983) 1-23.

Curist, M. (1998) The Litigious Athenian, Baltimore & London The Johns Hopkins
University Press.

Carist, M.R. (2004) “Draft evasion onstage and offstage in Classical Athens”, CQ 54/1

(2004) 33-57.

Christ, M. (2008) “Imagining bad citizenship in Classical Athens: Aristophanes’
Ecclesiazusae 730-876”, en Sluiter- Rosen (eds ) Kakos, 169-84.

Christesen, P. (2003) "Economic Rationality in Fourth Century Athens", G&R 50/1
(2003) 32-56. :

Craus, D. (1977) "4idos in the language of Achiles", TAPhA4 105 (1974- 1975) 13-28.

Couen, D. (1995) Law, Violence and Community in Classical Athens, Cambridge:
Cambridge UP.

CoHen, E. (1992) Athenian Economy and Society. A Banking Perspective, Princeton:
Princeton UP.

Cowviy, S. (1995) "Aristophanes: dialect and textual criticism", Mnemosyne 48/1 (1995)

34-47.
Cowvmy, S. (1999) Dialect in Aristophanes and the Politics of Language in Ancient

193



Greek Literature, Oxford (Oxford Classical Monographs)

Cowviy, S. (2000) "The Language of non-Athenians in Old Comedy", en Harvey-
Wilkins 2000 (edd.), 285-98.

Compron-EncLE, G. (1999a) "Aristophanes Peace 1265-1304. Food, Poetry, and the
Comic Genre", CPh 94/3 (1999) 324-329.

Compron-EnGLE, G. (1999b) "From Country to City: The Persona of Dicaeopolis in
Aristophanes' Acharnians ", CJ 94/4 (1999) 359-73.

Compron-EnGLE, G. (2001) "Mock-tragic Priamels in Aristophanes' Acharnians &
Euripides' Cyclops", Hermes 129/4 (2001) 558-61.

Compron-EnctLe, G. (2003) "Control of Costume in Three Plays of Aristophanes", AJP
124 (2003) 507-35.

Connor, W. (1971) The New Politicians of Fifth-Century Athens, Indianapolis: Hackett

Publishing Company.

Corsmi, E. (1986) "La polemica contro la religione di Stato in Aristofane", en La polis
e il suo teatro, Padova, 149-184.

Cortassa, G. (1986) "1l poeta, la tradizione e il pubblico. Per una poetica di Aristofane",
en La polis e il suo teatro, Padova, 185-204.

Corrassa, G. (1986) "1l poeta, la tradizione e il pubblico. Per una poetica di Aristofane"
en Corsini, E. (1986) (ed.) La polis e il suo teatro, Padova, 1, 1986, 185-204.
Cortassa, G. (1988) "L’eroe Lamaco: una palinodia di Aristofane", en Corsini, E.
(1988) (ed.) La polis e il suo teatro/2, Editoriale Programma, Universitd degli

Studi de Torino, 233-63.

Coscorra, MLJ. (1998a) "Themis versus Dike en Aristofanes", Argos 22 (1998) 51-68.

CoscoLLa, M.J. (1998b) "Politica y violencia: la visién de Aristéfanes", Anales de
Filologia Cldsica, 16-17 (1998-1999) 53-85.

CoscoLLa, M.J. (2000) "Ampliacion y exclusion del cuerpo de la ciudadania en
Aristofanes", AHAM 33 (2000) 5-22.

CoscoLLa, M.J. (2001) "Juegos y juegos: el cardcter de la innovacién poética. De las
Leyes de Platon a la comedia aristofénica", en J. Gallego (ed.) Prdcticas
religiosas, regimenes discursivos y el poder politico en el mundo grecorromano,
Buenos Aires, FFyL,UBA, 97-126.

CoscoLLa, M.J. (2002a) "El discurso panfletario contra la democracia radical: una
aproximacion retorico-argumentativa: el prélogo de Caballeros de Aristéfanes, 1-
280", Circe 7 (2002) 97-144.

CoscoLra, M.J. (2002b) "Kainotomein o la apertura de nuevos caminos al problema de
la pobreza en Arist6fanes", en Buzén, R., Cavallero, P., Romano, A., Steinberg,
M. E. (eds.)(2002) Los estudios grecolatinos en el cambio del milenio: vida,
muerte, cultura, Buenos Aires, FFyL, Universidad de Buenos Aires, t. I, 300-22.

CoscoLra, M.J. (2002¢) "Justicia Poética" en Cavallero, P., Frenkel, D., Coscolla, M.J.,
Gallego, J.(eds.) Aristdfanes, Riqueza, Introduccion, version y notas, Buenos
Aires, UBA, 2002, 205-28.

CoscoLLa, MLJ. (2003a) "Arist6fanes”, en Cavallero, P., Coscolla, M.J. et al. (2003)
Penia: los intelectuales de la Grecia antigua ante el problema de la pobreza,
Buenos Aires, Facultad de Filosofia y Letras, 2003, 105-84.

CoscoLrLa, M.J. (2003b) "Estrategias retoricas para la degradacién de la democracia
radical: el prologo de Caballeros de Aristoéfanes, 1-280", en Garcia Negroni,
M.M. (2003) (ed.) Actas del Congreso Internacional. La argumentacion, 10-12
Julio de 2002, Instituto de Lingiiistica, FFyL, UBA, 357-67.

CoscoLLa, M.J. (2003c) "Ranas de Arist6fanes: por una poética de la accion politica en

194



la tragedia griega clasica", en Cavallero, P., Buzén, R., Frenkel, D. y A. Nocito
(2003) (edd.) Koronis. Homemye al Prof. Carlos Ronchi March, Facultad de
Filosofia y Letras, Universidad de Buenos Aires, 2003, 143-80.

CoscoLra, MLJ. (2004) "Historizando el mercado en la comedia aristofanica: el mercado
lingiiistico", en Andrade, N. (ed.) Aventuras y desventuras del discurso politico
en la Grecia Antigua, Buenos Aires: Facultad de Filosofia y Letras, Univ. de
Buenos Aires, 2004, 43-66.

CoscoLra, M.J. (2004b) "El trirreme ateniense: semblanza de una institucién popular en
la Comedia Antigua", en Zecchin, G. y Népoli, J. (eds.) Actas del Tercer
Cologuio Internacional Etica y Estética: de Grecia a la Modernidad, La Plata:
Universidad Nacional de la Plata, 2004, 155-164.

CoscoLLa, M.J. (inédito) “De bueyes no tan perdidos. El problema de la tenencia de
ganado bovino en la Atenas del s. V a través de los testimonios literarios.”,
Primeras Jornadas Nacionales de Historia Antigua. La Antigiiedad
Grecorromana. Investigacion, perspectivas y problemas, organizado por la
Escuela de Historia de la Facultad de Filosofia y Humanidades de la Universidad
Nacional de Cérdoba, con la ponencia: Cérdoba, 26 al 28 de mayo 2005.

CoscorLa, M.J. (2007) "Endeudamiento, inversién y dinimica de los intercambios
sociales en la comedia aristofénica", en J. Gallego & C.G. Garcia Mac Gaw
(comps.), La ciudad en el mundo greco-romano. Politica, agricultura y sociedad,
Buenos Aires: Ediciones del Signo, 127-154.

CoscoLLa, M.J. (2008) "Lazos de sociabilidad campesina e inversién: un estudio de
Nubes de Aristéfanes", en Buzén, R. et al. (eds.) Docenda. Homenaje a Gerardo
H. Pagés, Buenos Aires: Facultad de Filosofia y Letras, Universidad de Buenos
Aires, 2008, 237-48.

CoscoLLa, M.J. (2010) “La guerra y el personaje de Pericles de Cratino: entre mito e
historia”, XX Simposio Nacional de Estudios Cldsicos: Ocwpelv /speculari: La
palabra que ordena, interpreta y hace inteligible el mundo, Universidad
Nacional de Litoral, Facultad de Humanidades y Ciencias, Santa Fe, 21-24 de
septiembre de 2010.

Couar, A. (1902) Aristophane et l'ancienne comédie attique, Paris: Société frangaise

d'imprimerie.

Couter, C. (1996) Communiquer en Gréce Ancienne. Ecrits, discours, information,
voyages, Paris: Les Belles Lettres, Paris.

Couron, V. (1933) Essai sur la méthode de la critique conjecturale appliquée au texte
d'Aristophane, Paris: Les belles lettres. :

Crang, G. (1997) "Oikos and Agora: mapping the polis in Aristophanes' Wasps", en
Dobrov, G.W. (ed.) The city as comedy. Society and representation in Athenian
drama, Chapel Hill/London: North Carolina UP, 198-229.

Croiset, M. (1904) "Le Dionysalexandros de Cratinos", REG 17 (1904) 297-310.

Csaro, E. & Svater, W. (1995) The Context of Ancient Drama, Ann Arbor.

Csaro, E. (2000) "From Aristophanes to Menander ? Genre Transformation in Greek
Comedy", en Depew, M. & Obbink, D.(2000)(eds.) Matrices of Genre. Authors,
Canons, and Society. Cambridge, Mass. / London, England: Harvard UP, 2000,
115-134.

Cuanpezon, C. (2003) L’élevage en Gréce (fin V-fin ' 5. av. J-C.). L'apport des

sources épigraphiques, Bordeaux.

Da Siva pUARTE, A. (2000) O dono da voz e a voz do dono. A pardbase na comédia

d’Aristdfanes, Sao Paulo, FADESP.

195



Davi, E. (1984) Aristophanes and the Athenian Society of the Early Fourth Century
B.C., Leiden: Brill.

Davipson, J. (1993) "Fish, Sex and Revolution in Athens", CQ 43/1 53-66.

Davipson, J. (1997) Courtesans and Fishcakes, Londres.

Davig, J. (1979) "Herodotus and Aristophanes on monarchy", G&R 26 (1979) 160-68.

Davies, J. (1971) Athenian Propertied Families, Oxford: Clarendon Press. (abrev. APF)

Davies, J. (1984) Wealth and the Power of Wealth in Classical Athens, Salem-NH: The
Ayer Company.

Davies, J. (1998) "Ancient Economies: Models and Muddles", en Parkins, H. & Smith,
C. (1998) (eds.) Trade, Traders and the Ancient City, London and New York:
Routledge, 225-51.

Davies, J. (2001a) "Temples, credit, and the circulation of money", en Meadows &
Shipton, eds. (2001): 117-28.

Davies, J. (2001¢) "Rebuilding a temple: the economic effects of piety", en Mattingly &
Salmon, eds. (2001): 209-229.

Davies, J. (2002) "The strategies of Mr. Theopompos", en Cartledge et al. , eds. (2002):
200-8.

Daves, J. (2005) "Linear and Nonlinear Flow Models for Ancient Economies”, en
Manning, J. -I. Morris eds. (2005) 127-156.

DeL Corno, D. (1986) "Scena e parola nelle Rare di Aristofane", en Corsini, E. (1986)
(ed.) La polis e il suo teatro, Padova: Programma, 205-14.

DeL Corno, D. (1997) "La caratterizazione dei personaggi di Aristofane attraverso i fatti
di lengua e di stile", en Thiercy, P. — Menu, M. (eds.) (1997) Aristophane: la
langue, la scéne, la cité, Bari, Levante, 1997, 243-52.

Dk Lict, L. & DEe Neeve, P. (1988) "Ancient periodic Markets: Festivals and Fairs", en
Athenaeum 66 (1988) 391-416.

De Romury, J. (1971) La loi dans la pensée grecque des origines a Aristote, Paris: Les
Belles Lettres.

De Samte-Crorx, G. (1972) "The political outlook of Aristophanes”, Appendix XXIX,
en The origins of the Peloponnesian War, London: Duckworth, 355-376.

Decany, E. (1987) "Insulto ed escrologia in Aristofane", Dioniso 57 (1987) 31-47.

Decant, E. (1991) "Aristofane e la tradizione dell'invettiva personale in Grecia”, en O.

Reverdin (ed.) Aristophane (Entretiens 38), Genéve, Fondation Hardt, 1-50.

DeLFmNo, S. (1998) "Desigualdad y diferencia. Retdricas de la identidad en la critica de

la cultura", en Doxa. Cuadernos de Ciencias Sociales, Afio IX, 18: 28-44.

DeLi, D. (1977) "Algunas incognitas de la ecuacién Euripides-Aristofanes”, Argos 1
(1977) 76-84.

Demon, P. (1978) "Remarques sur le sens de trépho," REG 434-435 (1978) 358-84.

Descar, R. (1987) "L’ économie d’une cité grecque au IV® Siécle avant J.-C.: ’exemple
Athénien", REA 89 (1987) 239-52.

Descat, R. (1988) "Aux origines de 1’oikonomia grecque", QUCC 28 (1988) 103-119.

DEetiENNE, M. (1982) La Muerte de Dionisos, Madrid: Taurus.

DeTENNE, M, (1994) The Gardens of Adonis. Spices in Greek Mythology, translated by

Janet Lloyd, Princeton: Princeton University Press.

Dickey, E. (1995) "Forms of address and conversational language in Aristophanes and
Menander", Mnemosyne 48-3 (1995) 257-71.

DiLoN, M. (1990) "The house of the Thebans (FD iii.1 357-358) and accommodation
for Greek pilgrims", ZPE 83 (1990) 64-88.

Diion, M. (1995) "By gods, tongues, and dogs: the use of oaths in Aristophanic

196



comedy", GRBS 42-2 (1995) 135-51.

DiLon, M. (1996) "The Importance of the Water Supply at Athens: The Role of the
epimeletés ton krenén", Hermes 124/2 (1996) 192-204.

DiLon, M. (1997) "The ecology of the Greek Sanctuary", ZPE 118 (1997) 113-27.

DiLon, M. (2000) "Did Parthenoi attend.the Olympic Games? Girls and Women

' Competing, Spectating, and Carrying Out Cult Roles at Greek Religious
Festivals", Hermes 128/4 (2000) 457-80.

Dosrov, G.W. (1995) (ed.) Beyond Aristophanes. Transition and Diversity in Greek
Comedy, Atlanta-Georgia: Scholars Press.

Dosrov, G.W. (1995) "The Poets voice in the Evolution of Dramatic Dialogism", en
Dobrov, G.W. (ed.)(1995) Beyond Aristophanes,47-97.

Dogrov, G. W.- Urios-Ararisi, E. (1995) "The maculate muse: gender, genre, and the
Chiron of Pherecrates", en Dobrov, G.W. (ed.)(1995) Beyond Aristophanes, 139-
174.

Dogrov, G.W. (1997a) (ed.) The city as comedy. Society and representation in Athenian
drama. Chapel Hill/London: North Carolina UP.

Dogrov, G.W. (1997b) "Language, Fiction, and Utopla" en G. Dobrov (1997)(ed) , The
city as comedy, 95-132.

Dosrov, G.W. (2001) Greek Drama and Metafictional Poetics, Oxford, Oxford UP.

Dosrov, G.W. (2002) "Mdyerpog moLeTh¢': Language and Character in Antiphanes”,
en Willi, A. (2002)(ed.) The Language of Greek Comedy,169-190.

Dogrov, G.W. (2007) "Comedy and the Satyr Chorus", CW 100/ 3 (2007) 251-65.

Dosrov, G.W. (2010)(ed.) Brill's Companion to the Study of Greek Comedy, Brill:
Leiden-Boston.

Dommeo, E. (1975) La responsion estréfica en Aristofanes, Universidad de Salamanca.

Donwan, W. (1981-1982) "Reciprocities in Homer ", The Classical World 75/3 (1982)
137-75.

Donian, W. (1998) "Political reciprocity in dark age Greece: Odysseus and his
hetairoi", en Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) 1998, 51-71.

Dover, K. (1994) Greek Popular Morality in the Times of Plato and Aristotle, Oxford:
Clarendon Press, 1994.2

Doucras, M. (1990) Foreword to M.Mauss, The Gift: The Form and Reason for
Exchange in Archaic Societies, "No Free Gifts", London: Norton, vii—xviii.

Doucras Otson, S. (1988) "The love duet in Aristophanes’ Ecclesiazusae", CQ 38
(1988) 328-30.

DoucLas Ouson, S. (1989) "Cario and the New world of Anstophanes’Plutus" TAPhA
119 (1989) 193-99.

Doucras Otson, S. (1991a) "Dicaeopolis' Motivations in Aristophanes' Acharnians",
JHS 111 (1991) 200-203.

DougLas Orson, S. (1991b) "Firewood and charcoal in classical Athens", Hesperia 60
(1991) 411-20.

DoucLas OLsoN, S. (1992) "Names and naming in Aristophanic comedy", CQ 42 (1992)
304-19.

DoucLas Ouson, S. (1996a) "Aristophanes, Equites 947-59 and the Athenian Public
Seal", ZPE 113 (1996) 253-4.

DoucLas Orson, S. (1996b) "Politics and Poetry in Aristophanes' Wasps", TAPhA 126
(1996) 129-50. '

DoucgLas Ouson, S. (1997) "Studies in the later manuscript tradition of Aristophanes'

197



Peace", CQ 48/1(1997) 62-74. :

DougLas Owson, S. (1999) "Kleon’s eyebrows (Cratin. Fr. 228 KA) and Late 5"-century
comic portrait masks”, CQ 49/1 (1999) 320-1. '

DoucLas Oison, S. (2000) "We didn't know whether to laugh or cry: the case of
Karkinos", en Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, 65-74.

Doveg, K. (1950) “Plato Comicus: [IPEZBEIZ and EAAAY”, CR 64/ 1(1950) 5-7.

Dover, K. (1957) "Aristophanes 1938-1955", Lustrum 2 (1957) 52-112.

Dover, K. (1970) "Lo stile di Aristofane", QUCC 9 (1970) 7-23.

Dover, K. (1972) Aristophanic comedy, Berkeley-Los Angeles.

Dover, K. (1976) "Linguaggio e caratteri aristofanei", Riv. di cult.classica e medioevale
18 (1976) 357-371.

Dover, K. (1985) "Some types of abnormal word-order in Attic comedy", CQ 35 (1985)
324-43.

Dover, K. (1991a) "The Chorus of initiates in Aristophanes’ Frogs", en O. Reverdin ed.

Aristophane (Entretiens 38), Genéve, Fondation Hardt, 173-93.

Dover, K. (1991b) "Fathers, Sons and Forgiveness", lllinois Classical Studies 16/1-2

(1991) 173-82.

Ductemm, S. (1957) "Recherches sur un théme aristophanien et ses sources
religieuses”, Etudes classiques, (1957) 273-95.

Epmunps, L. (1979) " Aristophanes’ Acharnians", YCS 26 (1979) 21-36.

Epmunps, L. (1986) "Aristophanes' Socrates", in Proceedings of the Boston Area
Colloquium in Ancient Philosophy 1 (1986) 209-30.

Epmunps, L. (1987) Cleon, Knights, and Aristophanes’ Politics, Boston: University
Press of America.

Epmunps, L.-WaLrace, R. (1997) Poet, public and performance in ancient Greece,
Baltimore: Johns Hopkins University Press.

Epwarps, A. (1991) “Aristophanes’ Comic poetics: TPWE, scatology, YKOMMA”,

TAPhA 121(1991) 157-79.

EHRENBERG, V. (1962) The People of Aristophanes: A Sociology of 0ld Attic Comedy,
New York: Shocken Books.

EncLisH, M. (2007) "Recontructing Aristophanic Performance™: Stage Properties in
Acharnians", CW 100/ 3 (2007) 199-227. :

Egsexr, J. (1978) "Das 'Parisurteil’ in der Hypothesis zum Dionysalexandros des
Kratinos", Philologus 122/2 (1978) 177-82.

ErcoLany, A. (2002)(ed.) Spoudaiogeloion. Form und Funktion der Verspottung in der
Aristophanischen Komddie. (Drama. Beitrdge zum antiken Drama und seiner
Rezeption, Band 11) Stuttgart: Weimar, Metzler.

ErcoLant, A. (2002) "Sprechende Namen und politische Funktion der Verspottung am
Beispeil der Acharner", en ErcoLany, A (2002) (ed) Spoudaiogeloion, 225-254.

ErcoLant, A. (2006) "Names, satire and politics in Aristophanes”, en Kozak, L. y Rich,
J. (2006)(eds.)17-26.

Eusen, J. (1996) "When there are grey skies: Aristophanes’Clouds and the political
education of democratic citizens", The South Atlantic Quarterly 95, 881-918.
FarneLL, L. (1920) "Plato comicus: fragm. "Phaon" II: a parody of attic ritual", co 14

(1920) 139-146.

Fernanpez, C. (1994) "Una lectura de los objetos teatrales en Aves de Aristéfanes”,

Synthesis 1 (1994) 75-92.

Ferninpez, C. (2000) "El piblico de Aristofanes: spectator in fabula”, Circe 5

198




(2000)117-36.

FernAnDEz, C. (2002) Plutos de Aristéfanes. La Riqueza de los sentidos, La Plata:
Editorial de la Universidad Nacional de La Plata, Coleccion Sociales.

FerNANDEZ, C. (2003a) "Las Asambleistas de Aristofanes: Del ensayo a la recepcion, de
la actuacion a la politica", Argos 27 (2003) 83-95.

FernAnDEz, C. (2003b) "Pretension de un malentendido: Crémilo y Blepsidemo en
Plutos de Aristéfanes (vv. 335-414)", en Cavallero, P. Buzén, R., Frenkel, D. y
Nocito, A. (edd.), Koronis. Homenaje a Carlos Ronchi March, Instituto de
Filologia Clasica, Facultad de Filosofia y Letras, Universidad de Buenos Aires,
Buenos Aires, pp. 180-189.

Fernanpez, C. (2003¢) "‘La ruta mas rapida al Hades’: Observaciones acerca de la

muerte en la comedia de Arist6fanes”, en Buzoén, R., Cavallero, P., Romano, A.
y Steinberg, M. (edd.), Los estudios cldsicos ante el cambio de milenio. Vida,
Muerte, Cultura, Buenos Aires, 418-32.

Fernanpez, C. (2005) "El Pensadero era una fiesta o como interpretar el final de
Nubes", Anales de leologza Cldasica, 18-9 (2005-6) 21-39.

FernAnDEZ, C. (2006)"°El dia viejo y nuevo’ (Nubes, v. 1133) o las novedosas ideas del
conservador Aristofanes", Nova Tellus 24/1 (2006) 63-89.

Festucre, A. (1976) ™ Av®’ @v. La formule 'en échange de quoi' dans la priére
grecque héllénistique”, Révue des sciences philosophiques et théologiques 60
(1976) 369-418.

Figuera, T. (1998) The Power of Money. Coinage and Politics in the Athenian Empire.

Philadelphia: University of Pennsylvania Press.

Fmniey, M. (1973) Democracy. Ancient & Modern, (revised edition), Rutgers University
Press, 1988.

FinLEY, M. (1983) Politics in the Ancient World, Cambridge: Cambridge UP.

FinLey, M. (1978) El mundo de Odiseo, México, FCE.

Fineey, M. (1984)[1953] La Grecia Antigua. Economia y sociedad, Barcelona: Critica,
1984.

Fmnviey, M. L. (1988). “Athenian Demagogues”, Democracy Ancient & Modern (revised

edition), London: Rutgers University Press, pp. 38-75.
FiNLeY, M. (1999) The Ancient Economy, updated edition with a Forward by Ian Morris,
' Berkeley: University of California Press.
Fiskg, A. (1991) Structures of Social Life: The Four Elementary Forms of Human
Relations. New York: Free Press.
Fister, N.(1993) “Multiple Personalities and Dionysiac Festivals: Dicaeopolis in
Aristophanes' 'Acharnians”™, G & R, 40/ 1 (1993) 31-47.
FisHEer, N. (2008) “The Bad Boyfriend, the Flatterer and the Sykophant: Related Forms
of the kakos in Democratic Athens”, en Sluiter, I.-Rosen, R. (2008) Kakos, 185-
233.

Frroussy, J.P. & RosanvaLLon, P. (1997), “Las dos desigualdades”, en La nueva era de
las desigualdades, Buenos Aires, 71-113.

FoLey, H. (1988)= (1993) "Tragedy and Politics in Ar' Ach", JHS 108 (1988) 33-47.

Foster, G. (1974) "La sociedad campesina y la imagen del bien limitado”, en L.J.
Bartolomé & E.E. Gorostiza (eds.) Estudios sobre el campesinado
latinoamericano. La perspectiva de la antropologia social, Buenos Aires 1974,
57-90.

Fournier, M. (1995) "Marcel Mauss: L' etnologle et la politique: le don", Anthropologze
et Sociétés 1-2 (1995) 57-69.

199



Franco, C. (1988) "La competenza del destinatario nella parodia tragica aristofanea”,
en E. Corsini, La polis e il suo teatro, Padova, Programma, II, 213-32.

Frow, J. (1997) Time and Commodity Culture: Essays in Cultural Theory and
Postmodernity, Oxford, Clarendon Press.

Funatows, M. (1993) "Osservazioni sulla dramaturgia delle Rane: la tenebra dell’Ade,
Eracle e i Centauri. Palamede el la macchina del volo", Dioniso 63/2 (1993) 219-
26.

GaBREELSEN, V (1994) Financing the Athenian Fleet. Public Taxation and Social

Relations, Baltimore: The Johns Hopkins University Press.

Gariant, T. (1991) Risk and survival in ancient Greece. Reconstructing the rural
domestic economy, Stanford: Stanford University Press.

Garieco, J. (1996) "Aristoteles, la ciudad-estado y la asamblea democritica.
Reflexiones en torno al libro III de la Politica”, Gerion 14 (1996) 143-82.
GaLLEGO, J. (1997) "«Costumbres en comun», de Hesiodo a Aristéfanes. Las practicas
de sociabilidad campesina en la Grecia antigua", AHAM 30 (1997) 7-70.= (2009,

pp.95-140)

GaLieco, J. (2003) "Comunidad aldeana y sociabilidad campesina en la Grecia
antigua", en Gallego, J. (ed.) El mundo rural en la Grecia antigua, Madrid 2003,
327-80.

GaLLEGO, J. (2005) Campesinos en la ciudad. Bases agrarias de la pélis griega y la
infanteria hoplita, Buenos Aires.

GaLLeco, J. (2009) "La sociabilidad aldeana", El campesinado en la Grecia antigua.
Una historia de la igualdad, Buenos Aires: Eudeba, 95-140.

GaLLo, L. (1987) "Salari e inflazione ad Atene", ANSP 17/1 (1987) 19-63.

Garcia VentTurmg, J. L. (1975) “Kakistocracia”, La Prensa, 17 de marzo, 1975.

Garcia SoLer, M. J. (1997) "El pescado en la comedia griega", en Lopez Eire, A. (ed.)
Sociedad, Politica y Literatura. Comedia griega antigua. Actas del I Congreso
Internacional (Salamanca, 1996), Salamanca, 279-85.

Garnsey, P, Horkmns, K. & Warrtaker, C.R. (1983) (eds.) Trade. in the Ancient
Economy, London: Chatto & Windus.

Gerngr, L. (1955) Droit et Société dans la Gréce Ancienne, Paris: Recueil Sirei.

Gerner, L. (1980) [1968] Antropologia de la Grecia Antigua, Madrid: Taurus.

Gerner, L. (1999) “Eranos” Dike 2 (1999) 41-57.

GeLzer, T. (1996) "Some aspects of Aristophanes’ Dramatic art in the Birds", en Segal,
E. (1996)(ed.) Oxford readings in Aristophanes, Oxford: Oxford UP, 194-215.

GHron-Bistagne, P. (1989) "Jongleries verbales sur les anthroponymes dans les
comédies d'Aristophane", Cahiers du Gita 5 (1989) 89-98.

Gmpens, A. (1982) "Hermeneutics and Social Theory", en Giddens, A. Profiles and

Critics in Social Theory, Los Angeles: UCP.

Gu, L. (1970) “La irresponsabilidad del demos”, Emérita 38/2 (1970) 351-73.

Gr, L. (1974) “Comedia atica y sociedad ateniense, I-III”, Estudios Cldsicos (1974)
61-82,151-186 y (1975) 59-88.

Gu, L. (1981-1983)"El alazén y sus variantes", Estudios Cldsicos XXV (1981-1983)
39-58.

G, L. (1989) "El Arist6fanes perdido”, CFC 22 (1989) 39-106.

G, L. (1993) "La comicidad en Aristofanes", CFC (G) 3 (1993) 23-39.

Gu, L. (1995) "Los Caballeros de Aristofanes", CFC (G) 5 (1995) 9-28.

G, L. (1997) "Uso y funcién de los teénimos en la comedia aristofanica”, en Lopez
Eire, A. (ed.) 1997, 21-29.

200



G, C. (1998) "Altruism of reciprocity in Greek ethical philosophy?", en Gill, C,,
Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) 1998, 303-28.

G, C., PostLetHwArTE, N. & SEAFORD, R. (€ds.)(1998) Reciprocity in Ancient Greece,
Oxford: Oxford UP.

GiLuLa, D. (1995) "Comic Food and Food for Comedy", en Wilkins, J. et al. 1995 (eds.)
386-99.

GLuLa, D. (2000) "Hermippus and his Catalogue of goods", en Harvey, D. & J. Wilkins
(eds.) (2000) The Rivals of Aristophanes: Studies in Athenian Old Comedy,
Swansea: Gerald Duckworth & Co Ltd. & The Classical Press of Wales, 75-90.

GioBELLINA BrumaNa, F. (2009) Marcel Mauss Ensayo sobre el don. Forma y funcion
del intercambio en las sociedades arcaicas, edicién y estudio preliminar de
Fernando Giobellina Brumana, Buenos Aires: Katz editores.

Gobsour, J. (1998) The world of the gift, Québec: Mc Gill-Queen's University Press.

Gobove, F. (1931) "The Nemesis of Cratinus", CPh 26 (1931) 423-6.

GoDELIER, M. (1998) El enigma del don, Barcelona: Paidos.

Gorrman, E. (1979) Relaciones en publico, Madrid: Alianza.

GovpHiLL, S. (1986) Reading Greek Tragedy, Cambridge.

GoLpHILL, S. (1991) "Comic inversion and inverted commas: Aristophanes and parody”,
en The poet's voice. Essays on poetics and greek literature, Cambridge Unviersity
Press,167-222.

GoMME, A. (1938) "Aristophanes and politics", CLR. 52 (1938) 97-109 =1996, en Segal,
E. (1996)(ed.), 29-41.

GRANOVETTER, M. (1973) “The strength of weakties”, American Journal of Sociology 78,
136-80.

Gricg, H. P. (1968) "Logic and Conversation", en Cole & Morgan (eds.) Syntax and

Semantics: v. Il Speech Acts. New York: Academic Press.

GrrrriTH, J. (1974) "Amphiteos and Anthropos in Aristophanes”, Hermes 102 (1974)
367-9.

GrrrritH, R. (1993) "Strepsiades’ Bedroom, Wife, and Sufferings: Three Notes on the
Prologue of Aristophanes’ Clouds", Prometheus 19 (1993) 135-140.

GriLL, A. (1992) Inganni d’autore. Due studi sulle funzione del protagonista nel teatro
di Aristofane, Pisa: ETS Editrice Pisa.

Gonis, N. (2000) "Loan of Money with Interest in Kind", ZPE 129 (2000) 185-186.

Gouwp, J. (1991) Give and Take in Herodotus, Myres Memorial Lecture, Oxford:
Oxford UP.

GouLDNER, A.W. (1960) "The norm of reciprocity: A preliminary statement", American
Journal of Sociology 25 (1960) 161-78.

GraEeBER, D. (2001) "Marcel Mauss Revisited", ch. 6, en Toward an Anthropological
Theory of Value, New York: Palgrave, 151-228.

Graeser, D.- M. Lanna (2005) "Comunismo o comunalismo? A politica e o “Ensaio
sobre o dom", Revista de Antropologia, Séo Paulo, USP (2005) 48/2 501-23.
Grecory, C. (1980) "Gifts to Men and Gifts to God: Gift Exchange and Capital

Accumulation in Contemporary Papua", Man 15/ 4 (1980) 626-52.
GroTon, A. (1990) "Wreaths and Rags in Aristophanes’ Plutus", CJ 86/ 1 (1990) 16-22.

Gospen, C.- Marsaarr, Y. (1999) "The Cultural Biography of Objects",World
Archaeology 31/ 2 (1999) 169-78. '

Hait, S. (1982) "The rediscovery of ‘Ideology’: Return of the repressed in Media

Studies", en Gurevitch, M., Bennett, T. et al. (eds.) Culture, Society and the

201



Media, London: Methuen.
Hait, E. (1989a) Inventing the barbarian. Greek self-definition through Tragedy,
Oxford: Clarendon Press.

HavruweLL, S. (1980) "Aristophanes' Apprenticeship", CQ 74 (1980) 33-45.

Haruiwerr, S. (1982) "Notes on some Aristophanic jokes (4ch. 854-9; Kn. 608-10;
Peace 695-9; Thesm.605; Frogs 1039)", Liverpool classical monthly 7-10
(1982)153-4.

HaLuiwer, S. (1984a) "Aristophanic comedy", The yearbook of English Studies 14
(1984) 6-20.(= Segal, E. (ed.) 1996, 98-116)

Haruwect, S. (1984b) "Ancient interpretations of onomasti komodein in Aristophanes”,
CQ 34 (1984) 83-88.

Haruwere, S. (1989) "Authorial collaboration in the Athenian comic theatre", GRBS
30/4(1989) 515-28.

Haruiwert, S. (1991a) "Comic satire and Freedom of speech in Classical Athens", JHS
111 (1991) 48-70.

Hariwers, S. (1991b) "The Uses of Laughter in Greek Culture", CQ 41 (1991) 279-
96.

Haruwerr, S. (1993) "Comedy and Publicity in the society of the polis", en
Sommerstein-Halliwell-Henderson (1993) eds. Tragedy, comedy and the polis.
Papers of the greek drama conference. Nottingham (julio 1990), Bari, 321-40.

HavLuwer, S. (2005) "Greek Laughter and the Problem of the Absurd", Arion 13/2
(2005) 121-46.

HaruweLL, S. (2008) Greek Laughter. A Study of Cultural Psychology from Homer to
Early Christianity, Cambridge.

HanpLEey, E. (1953) "SIS-nouns in Aristophanes", Eranos 21 (1953) 129-42.

‘HanpLey, E. (1956) "Words for soul, heart and mind in Aristophanes", RhM (1956) 99-
3.

HanpLey, E. (1991) "Aristophanes and his theatre”, en O. Reverdin ed. Aristophane
(Entretiens 38), Genéeve, Fondation Hardt, 97-124.

Hansen, HM. (1993) La démocratie athénienne a l’époque de Demosthéne. Structure,

principes et idéologie, Paris: Les Belles Lettres.

HarpINg, P. (1994) "Comedy and Rhetoric", en Worthington, I. (ed. )(1994) Persuasion.
Greek Rhetoric in action, London, 196-221.

Harrior, R. (1962) "Aristophanes audience and the plays of Euripides", BICS 9 (1962)
1-8.

Harrior, R. (1982) "The function of the Euripides scene in Aristophanes’Acharnians",
G&R (1982) 29-1, 36-41.

Harrior, R. (1986) Aristophanes. Poet and Dramatist, Baltimore: Johns Hopkins UP.

Harvey, D. & WiLkins, J. (eds) (2000) The Rivals of Aristophanes: Studies in Athenian
Old Comedy, Swansea: Gerald Duckworth & Co & The Classical Press of Wales.
(abrev. Rivals.)

Harrt, K. (2007) "Marcel Mauss: In Pursuit of the Whole. A Review Essay",
Comparative Studies in Society and History 49/2 (2007) 473-85.

Harro TruiLLo, M. (2004) "La comedia como antidoto tragico. Aristofanes", Ideas. Las
varias caras del conflicto, Madrid: Ediciones Clésicas, 127-54.

Heatn, M. (1987) Political comedy in Aristophanes, Gottingen.

Heatn, M. (1990) "Aristophanes and His Rivals", G&R 37 (1990) 143-58.

Hearn, M. (1997) "Aristophanes and the discourse of politics”", en Dobrov, G. (ed)

202



1997, The city as comedy, Chapel Hill, 230-249.

Hesbice, D. (1990). “Afier the masses” en New Times. The Changing face of Politics in

the 1990s. London: Verso.
HenDERSON, J. (1987) "Older Women in Attic Old Comedy", T4PhA4 117 (1987) 105- 29.
Henperson, J. (1990) "The demos and the comic competition”, en J.Winkler-F.Zeitlin
eds. Nothing to do with Dyonisos? Athenian drama in its social context, New
Jersey, Princeton University Press, 271-313.
Henperson, J. (1991>=1993) The maculate muse: obscene language in Attic comedy,
New Haven-London.
Henperson, J. (1991b) "Women and the Athenian Dramatic Festivals", TAPh4 121
(1991) 133- 47.
Henperson, J. (1993b) "Comic heroe vs. political elite”, en Sommerstein-Halliwell-
Henderson (1993) (eds.) Tragedy, comedy and the polis. Papers of the greek
drama conference. Nottingham (julio 1990), Bari, 307-19.
Henperson, J. (1995) "Beyond Aristophanes", en Dobrov, G. (ed.)(1995) Beyond
Aristophanes: transition and diversity in Greek comedy, Atlanta, Scholars Pr.,
(1995) 175-83.
Henperson, J. (1997) "Mass versus Elite and the Comic Heroism of Peisetairos”, en G.
Dobrov (1997)(ed) The city as comedy, Chapell Hill, 135-148.
Herman, G. (1987) Ritualised Friendship and the Greek City, New York: Cambridge
University Press.
Herman, G. (1996) "Reciprocity (Greece)", en Hornblower, S. & Spawforth, A.
(eds.)(1996°) The Oxford Classical Dictionary, Oxford & New York: Oxford, s.v.
Herman, G. (1998) "Reciprocity, altruism, and the prisoner's dilemma: the special case
of classical Athens", en Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.)(1998)
Reciprocity in Ancient Greece, Oxford: Oxford UP, 199-225.
Hopkmson, S. (2003) “La crianza de animales en la polis griega”, en GaLLeco (ed.
- 2003), 134-84.
Hore, E. (1906) The language of parody. A study in the diction of Aristophanes,
Baltimore.
Horn, W. (1970) Gebet und Gebetsparodie in den Komédien des Aristophanes,
Niirnberg, Carl.
HorNBLOWER, S. (2003) 4 Commentary on Thucydides, Vol. 1, Books I-III; vol. II: IV-
V. 24, Oxford: Clarendon Press.

Hose, M. (1993) “Kratinos und der Bau des Perikleischen Odeions”, Philologus 137/1
(1993) 3-11.

Hussarp, T. (1991) The Mask of Comedy. Aristophanes and the Intertextual Parabaszs
Ithaca & London, Cornell University Press, 1991.

Hussarp, T. (1997) "Utopianism and the Sophistic City in Aristophanes”, en G. Dobrov
(1997)(ed) The city as comedy, Chapell Hill, 23-50.

HumpHreys, S. (1969) "History, Economics, and Anthropology: The Work of Karl
Polanyi", History and Theory 8/2 (1969) 165-212.

Humprreys, S. (1971) "The Work of Louis Gernet", History and Theory 10/2 (1971)
172-96.

HumpHgreys, S. (1978) Anthropology and the Greeks, London.

Hunter, V. (1994) Policing Athens. Social Control in the Attic Lawsuits, 420-320 B.C.,
Princeton: Princeton UP.

Iriarte, A. (2007) "La institucion de la xenmia: pactos y acogidas en la antigua

Grecia", Gerion, Volumen Extra; 197-206.

203



Kagan, D. (1974) The Archidamian War, Ithaca.
KaLLET-MARx, L. (1994) "Money talks: Rhetor, Demos and the Resources of the
~ Athenian Empire", en Osborme, R. & Homnblower, S. (1994) (eds.) Ritual,
Finance, Politics: Athenian democratic accounts presented to David Lewis,
Oxford: Clarendon Press, 228-51. '

KaLLer-Marx, L. (1998) "Accounting for Culture in Fifth Century Athens", en
Boedecker, D. & Raaflaub, K.A. (1998) Democracy, Empire and the Arts in Fifth
Century Athens, Cambridge (Massachusetts): Harvard University Press, 43-58.

Kentch, G. (2008) Euripidaristophanizing. Tragedy and Comedy in Four Plays of
Aristophanes, Saarbriicken: Verlag Dr. Miiller.

KEetrTERER, R. (1980) "Stripping in the Parabasis of Acharnians", G&R 21 (1980) 217-
21. '

Lapa Ricuarps, 1. (1999) Initiating Dionysus. Ritual and theatre in Aristophanes’ Frogs,
Oxford.

Lakorr, G. & Jounson, M. (1998) Metdforas de la vida cotidiana. Madrid: Cétedra.

Kanavou, N. (2010) Aristophanes’ comedy of names: a study of speaking names

in Aristophanes, Berlin: De Gruyter.
Kmoermann, H. (1990) 17 teatro Greco e il suo pubblico, (trad. de A. Cola ), Firenze.
Kz, K. (1977) (ed.) Greece and the Eastern Mediterranean in Ancient History and
Prehistory: Studies presented to F. Schachermeyr, Berlin and New York.

Kiemw, M. (1987) "Envy and gratitude", en Envy and gratitude, and other works 1946—
1963, London: Hogarth Press and Institute of Psychoanalysis, 176-236
(Orig.1957). '

Komornicka, A. (1967) "Quelques remarques sur la parodie dans la comédie
d'Aristophane", QUCC 3 (1967) 51-74.

Komornicka, A. (1981) "Sur le langage érotique de I’ancienne comédie antique”,
QUCC 9 (1981) 55-83.

Komornicka, A. (1992) "Les valeurs humaines dans les comédies d'Aristophane”,
Pallas 38 (1992) 267-76.

KoMmrer, A. (2005) Social Solidarity and the Gift, Cambridge: Cambridge University
Press.

Konstan, D. (1985) "The Politics of Aristophanes’ Wasps", TAPhA 115 (1985) 27-46.

Konstan, D. (1986) "Poésie, politique et rituel dans les Grenouilles d’Aristophane",
Meétis 1 (1986) 291-308. .

Konstan, D. (1995) Greek comedy and ideology, New York-Oxford, Oxford Univ.Press.

Konstan, D. (1996) "Greek Friendship", AJP 117 (1996) 71-94.

Konstan, D. (1997a) "The Greek Polis and Its Negations: Versions of Utopia in
Aristophanes' 'Birds™, en G. Dobrov (1997)(ed) The city as comedy, Chapell Hill,
3-22.

Konstan, D. (1997) Friendship in the Classical World, Cambridge: Cambridge
University Press.

Konstan, D. (1998) "Reciprocity and friendship”, en Gill, C., Postlethwaite, N. &
Seaford, R. (eds.)(1998) Reciprocity in Ancient Greece, Oxford: Oxford UP, 279-
301. : '

Konstan, D. & Dnron, M. (1981) "The Ideology of Aristophanes’Wealth", AJP 102
(1981) 371-94.

KonstanTakos, I. (2005) "The drinking theatre: staged symposia in the Greek comedy”,
Mnemosyne XLVIII/2 (2005) 183-217.

Korte, A. (1908) “Die Hypothesis zu Kratinos' Dionysalexandros”, Hermes 39 (1904)

204



481-98.

Koster, W. (1963) "Aristophane dans la tradition Byzantine", REG 76 (1963) 381-96.

Kowzan, T. (1983) "Les comédies d'Aristophane, véhicule de la critique dramatique”,
Dioniso 54, (1983) 83-100.

Kozak, L. & Rich, J. (2006) (eds.) Playing around Aristophanes. Essays in celebration
of the completion of the edition of the Commedies of Aristophanes by Alan
Sommerstein, Ed. by Lynn Kozak and John Rich, Cambridge: Aris & Philips.

Kurkg, L. (1991) The Traffic in Praise: Pindar and the Poetics of Social Economy,
Tthaca, N.Y.: Cornell UP. o

Kurkg, L. (1998) "The Economy of Kudos", en Dougherty, C. & Kurke, L. (1998)(eds.)
Cultural Poetics in Archaic Greece, New York/ Oxford: Oxford UP, 131-63.

Kurkg, L. (2002) "Money and mythic history: the contestation of transactional orders in
the fifth century BC", en Scheidel, W. and von Reden, S. (2002) (eds.) The
ancient economy, Edinburgh: Edinburgh UP. (Edinburgh readings on the ancient
world), 87-113.

Jaecer, W. (1957) "La comedia de Aristéfanes", en Paideia, México, FCE, II-5, pp.325-
344.

JaMmeson, M.H. (1977/78) “Agriculture and slavery in classical Athens”, CJ 73, 122-41.

Jav-Rosert, G. (2003) "L’espace chez Aristophane. Exemple des Acharniens, de la Paix,
de Lysistrata et des Guépes", REG 116 (2003) 418-44.

Jav-RoBert, G. (2009) L'invention comique. Enquéte sur la poétique d'Aristophane,
Besangon: Presses Universitaires du Franche- Comté.

Jongs, N. F. (1999) The Associations of Classical Athens. The Response to Democracy,

Oxford: Oxford UP. ,

Jouan, F. (1989) "La paratragédie dans les Acharniens", Cahiers du Gita 5, pp. 17-30.

Jouanna, J. (1997) "Structures scéniques et personnages: essai de comparaison entre les
Acharniens et les Thesmophories", en Thiercy, P. — Menu, M. (eds.) (1997)
Aristophane: la langue, la scéne, la cité, Bari, Levante, 1997, 253-68.

Jouanna, J. (2000) Le thédtre grec antique. La comédie: Actes du 10°™ colloque de la
villa Kérylos & Beaulieu-sur-Mer, les 17 et 2 octobre 1999, Paris (Cahiers de la
villa Kérylos 8).

Lasiano ILunpam, J. (1997) "Interjecciones y lengua conversacional en las comedias de
Aristéfanes", Lopez Eire, A. (1997) (ed.) Sociedad, Politica y Literatura, 31-44.

LamBERTEREE, CH. (1998) "Aristophane lecteur d"'Homére", en M. Trédé et Ph. Hoffmann
edd. Le rire des anciens, Paris, Ecole Normale Supérieure, 33-51.

Lanng, A. (1997) "Spectator sport or serious Politics? ‘Hoi periestekotes’ andthe

Athenian Lawcourts", JHS 117 (1997) 183-189.

Lanza, D. (2000) "Entrelacement des espaces chez Aristophane", Pallas 54 (2000) 133-

9.

Lasso DE LA VEGa, J. (1972) "Realidad, idealidad y politica en la comedia de
Aristéfanes", CFC 4 (1972) 9-89.

LaurioLa, R. (2004) "Aristofane, Eracle e Cleone: sulla duplicitd di un’immagine
aristofanea", Eikasmds XV (2004) 85-99.

LaurioLa, R. (2006) "Athena and the Paphlagonian in Aristophanes' Knights. Re-
considering Equites 1090-5, 1172-81", Mnemosyne 59/ 1 (2006) 75-94.

Lemieux, V. (2001) “Le capital social dans les situations de coopération et de conflit”,
Isuma, Vot. 2, N° 1 (http://www.isuma.net/v02n01/lemieux/lemieux_f.shtml).

Lewis, S. (1996) News and Society in the Greek Polis, London: Duckworth.

LisSARRAGUE, F. (1987) Un flot d'images. Une esthétique du banquet grec, Paris.

205



Longo, O. (1978) "1l teatro della citta", Dioniso (1978) 5-13.
Lonco, O. (1987) "Societa, economia e politica in Aristofane”, Dioniso 57 (1987)
(=2009: 184-207).
Longo, O. (1988) "Theatri e Theatra. Spazi teatrali e luoghi politici nella citta greca",
Dioniso 58 (1988) 7-33.
Longo, O. (2009) El universo de los griegos. Actualzdad y dzstancza, Barcelona:
Acantilado.
Lorez Er, A.(1986) "La lengua de la comedia aristofanica", Emerita 54 (1986) 237-
74.
Lorez Ere, A. (1991) Atico, Koiné y aticismo: estudios sobre Aristéfanes y Libanio,
Murcia: Universidad, Secretariado de Publicaciones.
Lorez ERg, A. (1996) La lengua coloquial de la comedia aristofdnica, Universidad de
Murcia, Murcia.
Lorez Ere, A. (1997a) (ed.) Sociedad, Politica y Literatura. Comedia griega antigua.
Actas del I Congreso Internacional (Salamanca, 1996), Salamanca: Logo
Lorez Emre, A. (1997b) "A propos de 1’attique familier de la comédie aristophanienne”,
en Thiercy, P. — Menu, M. (eds.) (1997) 4ristophane: la langue, la scéne, la cité,
Bari, Levante, 189-212.
Lorez Erg, A. (2000) "Sobre los “espacios publicos” o “espacios de comunicacion” en
la comedia aristofanica”, Pallas 54 (2000) 141-89.
Lorez ERre, A. (2002) "Recursos lingiiisticos de la burla en la comedia aristoféanica”, en
Ercolani, A (2002) (ed) Spoudaiogeloion, 45-70.
Loraux, N. (1984) Les enfants d’Athéna. Idées athéniennes sur la citoyenneté et la
division des sexes, Paris.
Loraux, N. (1991) "Aristophane, les femmes d'Athenes et le théatre", en O. Reverdin
ed. Aristophane (Entretiens 38), Geneve, Fondation Hardt, pp.203-253.
Loraux, N. (1997) La cité divisée. L’oubli dans la mémoire d’Athénes, Paris: Payot.
" Lowg, J. (1962) "Manuscript Evidence for Changes of Speaker in Aristophanes”, BICS
9, pp. 27-42.
Lowg, N. (2000) "Comic plots and the invention of fiction", en Harvey, D. & Wilkins, J.
(eds) 2000, Rivals, 259-72.
Lowg, N. (2006) "Aristophanic spacecraft”, en Kozak L. y Rich, J. (2006)(eds.), 48-64.
Luppe, W. (1966) "Die Hypothesis zu Kratinos' Dionysalexandros", Philologus 110/3-4
(1966) 169-93.
Luepe, W. (1967) "ARGUROKOPISTHRES LOGWN?", Philologus 111 (1967) 289-
291.
Lurpe, W. (1980) "Nochmals zum 'Paris'-Urteil bei Kratinos", Philologus 124/1 (1980)
154-158.
Lurppe, W. (2000) "The rivalry between Aristophanes and Kratinos", en Harvey, D. &
Wilkins, J. (eds) Rivals, 15-22.
Lupee, W. (2007) "MARIKAS -Kommentar Fr. 192, 7-12 K-A., ", ZPE 159 (2007) 11-
12.
Luppe, W. & Storey, 1.C. (2000) "P. Oxy. 4301: a new fragment of Eupolis?", en
Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals,163-172.
Lyie Jounstong, C. (1996). “Greek Oratorical Settings and the Problem of the Pnyx:
Rethinking the Athenian Political Process” en Lyle Johnstone, C. (ed.) Theory,
Text, Context. Issues in Greek Rhetoric and Oratory: 97-127. Albany N.Y.: State
University of New York Press.
Macia Araricio, L. (1993) "Introduccién”, Aristéfanes. Comedias I, Madrid, Clasicas,

206



pp-1-62.

Macia Araricio, L. (2000) "Parodias de situaciones y versos homéricos en Aristofanes”,
EM 68/2 (2000) 211-41.

MacpoweLL, D. (1976) "Bastards as Athenian Citizens", CQ 26 (1976) 88-91.

MacpoweLt, D. (1982) "Aristophanes and Kallistratos", CQ 32, 21-26.

MacpoweLL, D. (1983) "The nature of Aristophanes’Akharnians", G&R 30/2 (1983)
143-62.

MacpoweLL, D. (1994) "The number of speaking actors in old comedy", CQ 44/2
(1994) 325-35.

MacpoweLL, D. (1995) Aristophanes and Athens. An introduction to the plays, Oxford
University Press.

MANNING, J. G.- Moreis, 1. (2005) (eds.) The Ancient Economy: Evidence and Models,
Stanford: Stanford University Press.

MANNING, J. G.- Morgis, 1. (2005) "Introduction”, en Manning, J. G.-Morris, 1. (2005) 3-
44,

ManviLLg, P. (1992) The Origins of Athenian Citizenship, Princeton: Princeton UP.

MarianetTt, M. (1992) Religion and politics in Aristophanes’ Clouds, New York: Olms.

Marianert, M. (1993)"Socratic Mystery-Parody And The Issue Of Asébeia In
Aristophanes' Clouds", SO 68 (1993) 5-31.

Markie (1985)“Jury pay and assembly pay at Athens”, en P. CartLEDGE & F.D. HarveY
(eds.), Crux. Essays in Greek history presented to G.E.M. de Ste. Croix on his
75" birthday, Londres, 265-97.

Marzuiro, B. (1970) "L'interlocuzione negli Uccelli di Aristofane", Philologus 114
(1970)181-194.

Marzuiro, B. (1989) "Lo spazio scenico in Aristophane”, Dioniso 59 (1989) 187-200.

MastroMArRCO, G. (1978) "Una norma agonistica del teatro di Atene", RhM 12
(1978)19-34.

MastroMARCO, G. (1987) "La parabasi aristofanea tra realtd e poesia", Dioniso 57
(1987) 75-93.

MastroMArRCO, G. (1982-3) "Note ad Aristofane e Menandro", AFLB 25-26 (1982-
3)111-120.

MastroMARCO, G. (1992) "La commedia", en G. Cambiano, L. Canfora, D. Lanza, eds.
Lo spazio letterario della Grecia antica, Roma, Salerno, v. I, t. I, 335-377. -
MastroMArco, G. (1993) "Il commediografo e il demagogo”, en A. Sommerstein ed.

Tragedy, comedy and the polis, Bari, Levante, 341-357.

MastroMARCO, G. (1994) Introduzione a Aristofane, Bari, Laterza.

MastroMARCO, G. (1998) "La degradazione del mostro. La maschera del Ciclope nella
commedia en el dramma satiresco del quinto secolo a.C.", en Tessere. Frammenti
della comedia greca: studi e commenti, a cura de AM. Belardinelli, O. Imperio,
G. Mastromarco, M. Pellegrino, P. Totaro, Bari, 9-42.

MasTroMARCO, G. (1999) "Postilla aristofanea", Eikasmos X (1999) 61-2.

MastroMARCO, G. (2002) "Onomasti komodein e spoudaiogeloion", en Ercolani, A

_ (2002) (ed) Spoudaiogeloion,205-223.

MastroMARCO, G. (2008) "La parodia dell’ Andromeda euripidea nelle Tesmoforiazuse di
Aristofane", CFC (G): Estudios griegos e indoeuropeos 18 (2008) 177-88.

Maruews, G. (1997) "Aristophanes' "high" lyrics reconsidered", Maia 49 (1997) 1-42.

Martivary, H. (1977) "Poets and Politicians in Fifth-Century Greece", en Kinzl (1977:

231-45).

MartinGry, D. & Sawmon, J. (2001) (eds.) Economies beyond Agriculture, London and

207



New York.

Marmnery, D. & Sawmon, J. (2001b) "The productive past: economies beyond
agriculture", en Mattingly y Salmon, eds. (2001): 3-14.

Mauss, M. (2002) Essai sur le don. Forme et raison de I' échange dans les sociétés
primitives, édition électronique réalisée par Jean-Marie Tremblay, professeur de
sociologie au Cégep de Chicoutimi, http://www.ugac.uquebec.ca/
zone30/Classiques_des_sciences_sociales/index.html

Meapows, A. & Suwrton, K. (2001)(eds.) Money and its Uses in the Ancient Greek
World. Oxford: Oxford UP.

Metautis G. (1934) "Le Dionysalexandros de Cratinos", REA (1934) 462-66.

MEmwr, Cu. (1985) Introduccion a la antropologia politica de la antigiiedad clésica,
Meéxico: FCE.

Merr, Cu. (1987) La politiqgue et la grdce. Anthropologie politique de la beauté
grecque, Paris.

Meer, Cu. (1998) Athens. A portrait of the city in its Golden Age, New York:
Metropolitan Books.

Mer, Cu.- VEYNE, P. (1989) L’identita del cittadino e la democrazia en Grecia,
Bologna: Societa Editrice il Mulino.

MenLassoux, C. (1960) "Essai d'interprétation du phénoméne économique dans les
sociétés traditionnelles d'auto-subsistance", Cahiers d’Etudes africaines 1/4
(1960) 38-67.

Menu, M. (1997) "Le motif de ’dge dans les tours proverbiaux de la Comédie
Grecque", en Lopez Eire, A. (ed.) Sociedad, Politica y Literatura. Comedia
griega antigua. Actas del I Congreso Internacional (Salamanca, 1996),
Salamanca, 1997, 130-50.

Monoson, S. (1994) "Citizen as Erastes: Erotic Imagery and the Idea of Reciprocity in
the Periclean Funeral Oration", Political Theory 22/2 (1994) 253-76.

MekLg, S. (1995a) "Modernism, Economics and the Ancient Economy", PCPhS 41
(1995) 174-91.

MEeiE, S. (1995b) Aristotle s Economic Thought, Oxford: Clarendon Press.

MiLaNgzy, S. (1996) "Aristophane, Dionysos et la recherche du politique”, en A. Moreau
(ed.) Panorama du thédtre antique. D’Eschyle aux dramaturges d’Amérique
latine, Montpellier (Cahiers du GITA 9), 103-117.

MiLLER, H. (1942) "Three iambic trimeters in Aristophanes", CPh 37 (1942)194-5.

MiLLer, H. (1944) "Repetition of lines in Aristophanes", AJPh 65 (1944) 26-36.

MiLLEr, H. (1945a) "Conversational idiom in Aristophanes", CW 38 (1945)69-113.

MiLLer, H. (1945b) "Aristophanes and the medical language", T4PhA 76 (1945) 74-84.

MiLLer, H. (1945¢) "Comic iteration in Aristophanes", 4JPh 66 (1945) 398-408.

MiLLEr, A. (1998) "Thoukydides 4.30.4: Kleon, Demosthenes and Collusion over the

Pylian Campaign?", Mnemosyne 51/ 4 (1998) 443-46.

MiLietr, P. (1984) "Hesiod and his world", PCPS 210 (1984) 84-115.

MiLiett, P. (1990) "Sale, credit and exchange in Athenian law and Society", en P.
Cartledge, P. Millett, S.Todd. (eds.) Nomos. Essays in Athenian Law, Politics and
Society, Cambridge, Cambridge UP, 167-94.

MuLiet, P. (1991) Lending and borrowing in Ancient Athens, Cambridge: Cambridge
UP. ’

Miiert, P. (1998) "The rhetoric of reciprocity in classical Athens", en Gill, C.,
Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) (1998) Reciprocity in Ancient Greece,

208



Oxford: Oxford UP., 227-253.

Missiou, A. (1998) "Reciprocal Generosity in the Foreign Affairs of Fifth-Century
Athens", en Gill, C. Postlethwaite, N. & Seaford, R. (1998) Reciprocity in
Ancient Greece, Oxford: Clarendon Press, 181-97. '

MOLLER, A. (2000) Naukratis. Trade in Archaic Greece, Oxford: Oxford UP.

Moorton, R. (1988) "Aristophanes on Alcibiades", GRBS 29 (1988) 345-9.

MoreniLLa TaLens, C. (1985) "Procedimientos fénicos de estilo en Anstofanes
Estudios cldsicos 27 (1985) 39-59.

MorocHo Gavo M.(1977) "La Edad de oro en Hesiodo y en la comedla antigua",
Helmantica 28 (1977) 377-87.

MorocHo Gavo M.(1979) "La Edad de oro en la comedia antigua”, Perficit 10 (1979)
201-254.

MoreLEy, N. (1998) "Political Economy and Classical Antiquity", en JHI 59 (1998) 95-
114.

Mornss, 1. (1999) "Foreword", en M. 1. Finley, The Ancient Economy, Updated edition,
Berkeley, ix—xxxvi.

Morris, 1. (2002) "Hard surfaces", en Cartledge et al. , eds. (2002): 8-43.

Moress, 1. (2004) "Economic growth in ancient Greece" Journal of Institutional and
Theoretical Economics 160: 709-42.

Morrss, 1. (2005) "Archaeology, standards of living, and Greek economic history",
Manning and Morris, eds. (2005): 91-126.

Morrss, 1. (2007) Historia y cultura. La revolucion de la arqueologia, Barcelona:
Edhasa.

Mostey, D. (1972) "Diplomacy in Classical Greece", Anc. Soc. 3 (1972) 1-16.

Mossk, C. (1979) La fin de la démocratie athénienne and La vie économique d’Atheénes

au IV e. siecle, New York: Ao (Orig. 1962).

Mourron, C. (1996) "Comic Myth-Making and Aristophanes’ Originality", en Segal, E.
(1996) (ed.) Oxford readings in Aristophanes, 216-28.

Muecke, F. (1977) "Playing with the play: theatrical self-consciousness in
Aristophanes", Antichthon 11 (1977) 52-67.

Muecke, F. (1998) "Oracles in Aristophanes", Seminari Romani di cultura greca.
(Roma) 1 (1998) 257-274.

Mur, J. (1985) "Religion and the new education: the challenge of the sophists”, en
Easterling-Muir (eds.) Greek religion and society, Cambridge Univ. Press 191-
218.

Mureny, Ch. (1938) "Aristophanes and the art of thetoric", HSCPh 49 (1938) 69-113.

Mureny, Ch. (1972) "Popular Comedy in Aristophanes”, 4JPh 93 (1972)169-89.

Murray, A. (1891) On parody and paratragoedia in Aristophanes, Berlin.

Murray, G. (1933) Aristophanes. A study, Oxford, Clarendon Press.

Murray, O. (1990) Sympotica, Oxford: Clarendon Press.

Murray, R. (1987) "Aristophanic protest", Hermes 115 (1987) 146-53.

Myres, J.L. (1933) “Koppatias and boukefalos (Aristophanes’ Clouds 23, 438, Fr

135)”, The Classical Review 47, 124.

Mac GLew, J. (1996) "Everybody Wants to Make a Speech': Cleon and Aristophanes on
Politics and Fantasy", Arethusa 29/3 (1996) 339-62.

Mac GiLew, J. (1997) "After Irony: Aristophanes' Wealth and its Modern Interpreters”,
AJPh 118.1 (1997) 35-53.

Mac Giew, J. (2002) Citizens on Stage. Comedy and Political Culture in the Athenian
Democracy”, Michigan: Ann Arbor.

209



NaroLitano, M. (2002) "Onomasti komodein e strategie argomentative in Aristofane (a
proposito di Ar. Ach. 703-718)", en Ercolani, A. (2002) (ed) Spoudaiogeloion ,89-
103.

NaroLrrano, M. (2005) "Callia, Alcibiade, Nicia: i Kolakes di Eupoli come commedia
politica", SemRom 8,1 (2005) 45-66.

NaroLitano, M. (2007) "L'Aprosdoketon in Aristofane”, en Camerotto, A. (2007) (ed.)
Diafonie, 45-72.

New, R. (1966) "Political use of moral terms", The Knights of Aristophanes, Georgs

Olms, 1966, 202-8.

NesseLrath, H. (1990) Die Attische Mittlere Komédie: ihre Stellung in der antiken

Literaturkritik und Literaturgeschichte, Berlin.

NesseLratH, H. (1993) "Parody and later greek comedy", HSCPh 95 (1993) 181-95.

NewiGer, H. (1957) Methapher und Allegorie. Studien zu Aristophanes, Miinchen.

Newicer, H. (1979) "War & peace in the comedy of Ar", ¥CS 26 219-37=1980 en J.
Henderson ed., Aristophanes: essays in interpretation, Cambridge University
Press, 219-237.

Newicer, H. (1987) "L’integrazione delle forme tradizionali nell’azione", Dioniso 57
(1987) 15-30.

Newicer, H.(1989) "Ekkyklema e mechané nella messa in scena del dramma greco",
Dioniso 59-2, 173-185.

Nippu, G. (2000) "Eschilo interprete di sé stesso (Ar. Ran. 1126s. e 1138-1150)",
Eikasmés X1 (2000) 97-106.

O' SuLivan, N. (1992) Alcidamas, Aristophanes and the beginnings of greek stylistic
theory (Hermes Einzelschriften 60), Stuttgart, F. Steiner Verlag.

O' SurLivan, N. (2000) "Poetry from old rope: a neglected emendation in Aristophanes,
Frogs 1298", CQ 50/1 (2000) 297-8.

Oser, J. (1989) Mass and Elite in Democratic Athens. Rhetoric, Ideology and the

Power of People, Princeton: Princeton University Press.

OsBornE, R. (1985) Demos. The discovery of classical Attika, Cambridge.

Ossorng, R. (1990) "Vexatious Litigation in Classical Athens: Sykophancy and the
sykophant", en P. Cartledge, P. Millett, S.Todd. (eds.) Nomos. Essays in Athenian
Law, Politics and Society, Cambridge, Cambridge UP, 83 ss.

OsgornE, R. (2002) "Pride and prejudice, sense and subsistence: exchange and society
in the Greek city", en Scheidel, W. and von Reden, S. (eds.) (2002) The ancient
economy, Edinburgh: Edinburgh UP. (Edinburgh readings on the ancient world),
114-132.

OssorNe, R. & HorneLower, S.(eds.)(1994), Ritual, Finance, Politics: Athenian
democratic accounts presented to David Lewis, Oxford: Clarendon Press, 1994.

Ostwaip, M. (1986) From Popular Sovereignity to the Sovereignity of Law. Law,
society and politics in Fifth Century Athens, Berckley: University of California
Press. ‘

Qumncey, J.H. (1966) "Greek Expressions of Thanks", JHS 86 (1966) 133-58.

Paper, R. (1992) In and Out the Mind. Greek Images of the Tragic Self, Princeton:
Princeton University Press.

PapeL, R. (1995) Whom Gods Destroy. Elements of Greek and Tragic Madness,
Princeton: Princeton University Press.

PabiLLa, M. (2000) "Gifts of Humiliation: Charis and Tragic Experience in Alcestis",
AJP 121/ 2 (2000) 179-211. '

Pabuano, G. (1973) "La citta degli uccelli e le ambivalenze del nuevo sistema etico-

210



politico", Studi Classici e Orientali 22 (1973) 115-144.

Pabuano, G. (1974) Il giudice giudicato. La funzione del comico nelle ‘Vespe’ di
Aristofane, Bologna, I1 Mulino. '

PacaneLu, L. (1978-1979) “Blepyros nome parlante (Ar. Ecclesiazusae, 327), Mcr 13-
14 (1978-1979) 231-5

Parras, Tu. (1987) "Contributo a uno studio antropologico della commedia attica antica:
struttura e funzione degli Exodoi nella commedia di Aristofane", Dioniso 57,
pp-191-202.

Papras, TH. (1991) "Le personnage d'Héraclés chez Aristophane: comportement
scénique d'un héros sécondaire bouffon et satyrique", Dioniso 61-2 (1991) 257-
68.

Parker, L. (1991) "Eupolis or Dikaiopolis ?", JHS 111 (1991) 205-8.

Parker, L. (1997) The Songs of Aristophanes, Oxford: Oxford University Press.

Parker, R. (1998) "Pleasing thights: reciprocity in Greek religion", en Gill, C.,
Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) (1998) Reciprocity in Ancient Greece,
Oxford: Oxford UP, 105-125.

ParkEer, R. (2001) Miasma, Oxford. '

Parkins, H. & Smrmy, C. (1998) (eds.) Trade, Traders and the Ancient City, London and
New York: Routledge.

Parry, J. (1986) "The Gift, the Indian Gift, and the ‘Indian Gift’", Man 21: 453-73.

Parry, J. & Broch, M. (1989) (eds.) Money and the Morality of Exchange, Cambridge:
Cambridge UP.

PeprLer, CH. (1902) Comic terminations in Aristophanes and the comic fragments,
Baltimore.

PeppLER, CH. (1916) "The suffix -ma in Aristophanes", 4JPh 37, 459-65.

PeppLER, CH. (1918) "Comic terminations in Aristophanes", 4/Ph 39, 173-83.

Pererman, Cu.-OvBrecuts TyTECA, L. (1994) Tratado de la argumentacion, Madrid:

Gredos.

Perusivo, F. (1982) "Aristofane poeta e didascalo", Corolla Londinensis 2 (1982) 137-
45.

Perusivo, F. (1987) Dalla commedia antica alla commedia di mezzo. Tre studi su
Aristofane, Urbino, Univ. degli studi.

PetrRAGOSTINI, R. (1987) "I metri della commedia postaristofanea”, Dioniso 57, pp.245-
265.

PerruzzeLus, N. (1975) "Aristofane e la corrente sofistica”, Dioniso (1975) 45-61.

Prarter, Cu. (1993) "The Guest. Aristophanes' in Bakhtin's History of Laughter”,
Arethusa 26 (1993) 201-16.

PrLAcmo, D. (1993) "Cresmdlogos, adivinos y filosofos en la Atenas clésica”, en Alvar,
J., Blanquez, Wagner, C.G., Formas de difusion de las religiones antiguas. II
Encuentro-Coloquio de la ARYS, Jarandilla de la Vera, diciembre de 1990,
Madrid: Ediciones Clasicas, 189-95.

Pricmo, D. (1997) La sociedad ateniense. La evolucion social en Atenas durante la
guerra del Peloponeso, Barcelona: Critica.

Pok, J. (1999) "Entrances, exits and the structure of Aristophanic comedy", Hermes
127-2 (1999) 189-207.

Pok, J. (2000) "Multiplicity, discontinuity and visual meaning in Aristophanic comedy",

. RhM 143/3-4 (2000) 256-95.

Ponrmann, E. (1972) "Paroidia”, Glotta 50 (1972) 144-156.
Ponmann, E. (1981) "Die Proedrie des Dionysostheaters im S. Jahrhundert und das

211



Biihnenspiel der Klassik", Museum Helveticum 38 (1981) 129-46.

PostLETHWAITE, N. (1998) "Akhilleus and Agamemnon: generalized reciprocity”, en Gill,
C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) (1998) Reciprocity in Ancient Greece,
Oxford: Oxford UP., 93-104.

PouLTnEY, J. (1963) "Studies in the syntax of Attic comedy", 4JP 24 (1963) 359-76.

Pucci, P. (1961) "Aristofane ed Euripide: ricerche metriche e stilistiche", Atti
dell’Accademia Nazionale dei Lincei V11, X-5, 277-422.

PuLLEYN, S. (1997) Prayer in Greek Religion, Oxford: Clarendon Press.

Potz, B. (2003) The Symposium and Komos in Aristophanes, Stuttgart: V. Metzler.

QuacLia, R. (2005) "Studi su Ferecrate: 1. Vita, opere, pdGor II. Gli Aypou un
commento ai frammenti", AFLB 48 (2005) 99-170.

Quuaba, M. (2001) "Sobre el término critico anabolé en la comedia de Aristéfanes”,
EM 69/2 (2001) 269-80.

RaarLau, K. (1994) "Democracy, Power and Imperialism in Fifth Century Athens", en
Euben, P, Wallach, J. & Ober, J. (eds.) Athenian Political Thought and the
Reconstruction of American Democracy, New York: Cornell University Press.

Rau, P. (1967) Paratragodia: Untersuchung einer komischen Form des Aristophanes,
Miinchen, Beck'sche Verlag (Zetemata 45). '

Reckrorp, K. (1974) "Desire with hope, Aristophanes and the comic catharsis", Ramus
3, pp.41-64.

Reckrorp, K. (1987) Aristophanes’ old and new comedy, Chapell Hill - London.

RevermaNN, M. (19992) "The Shape of the Athenian Orchestra in the Fifth Century:
forgotten evidence", ZPE 128 (1999) 25-28.

RevERMANN, M. (1999b) "Cratinus’ Dionysalexandros and the Head of Pericles", JHS
117 (1997) 197-200. '

ReVERMANN, M. (2006) Comic Business. Theatricality, dramatique technique and
Performance Contexts of Aristophanic Comedy, Oxford: Oxford UP.

REVERMANN, M.-WiLson, P. (2009) Performance,Iconography, Reception. Studies in
Honour of Oliver Taplin, Oxford: Oxford University Press.

Ruopes, P. (1978) “Bastards as Athenian Citizens”, CQ 28/ 1 (1978) 89-92.

Ruopes, P.J. (1993) A Commentary on the Aristotelian Athenaion Politeia, 2°* ed.
Oxford.

Ry, X. (1995) "Gli insulti alla polis nella parabasi degli Acarnesi", QUCC 50/2 (1995)

59-66.

Rw, X. (2007) "El problema de Llegir la comédia antiga", en Calvo-Riu (2007)(eds.)

221-41.

Rosson, J. E. (2006) Humour, obscenity and Aristophanes, Verlag: Tiibingen.

Rosson, J. E. (2009) Aristophanes. An Introduction, London: Duckworth.

Rocconi, E. (2007a) "Parodia e pastiche musicali in Aristofane", en Camerotto, A.
(2007)(ed.) Diafonie, 99-110.

Roccont, E. (2007b) "Il canto delle Rane in Anstofane Rane 209-267", QUCC 85/1
(2007) 137-42.

RopriGUEZ Aprapos, F. (1997) Democracia y Literatura en la Atenas Cldsica, Madnd
Alianza Universidad.

Rosen, R. (1988) Old Comedy and the lambographic Tradition, Atlanta: Scholars Press.

RosLEr, W. (1986) "Michail Bachtin und die Karnevalskultur im antiken Griechenland”,
QUCC 23, 25-44.

RosLErR-ZIMMERMANN (1991) Carnevale e utopia nella Grecia antica, Bari, Levante.

Rostacn, A. (1925-1927) "I primordi di Aristofane”, RFIC 3 (1925)161-85, 465-493, y

212



5 (1927) 289-330.

Rossi, L. (1978) "Mimica e danza sulla scena comica greca (a proposito del finale delle
Vespe e di altri passi aristofanei)", Miscellanea di studi in memoria di Marino
Barchiesi (Rivista di cultura classica e medioevale XX), vol.3, Roma, Ateneo-
Bizzarri, pp.1149-1170.

RotuweLr, K.S. (1990) Politics and Persuasion in Aristophanes’ ‘Ecclesiazusae’,
Mnemosyne, (1990) Leiden.

RomaweLt, K.S. (1995) "Continuity of the Chorus", en Dobrov, G. (ed.) (1995) Beyond
Aristophanes: transition and diversity in Greek comedy, Atlanta, Scholars Pr.,
(1995) 99-118.

RurreLL, 1. (2000) "The World Turned Upside Down: Utopia and utopianism in the
fragments of Old Comedy", en Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, 473-506.

RurreLL, 1. (2002) "A Total write-off. Aristophanes, Cratinus, and the Rhetoric of Comic
Competition", CQ 52/1 (2002)138-63.

RurreLL, 1. (2006) "A little ironic, don't you think? Utopian criticism and the problem of
Aristophanes' late plays", en Kozak, L. y Rich, J. (2006)(eds.), 65-104

Russo, C. (1962) Aristofane, autore di teatro. Firenze, Sansoni.

Russo, C. (1987) "I prologo ¢ il proto comico", Dioniso 57 (1987) 65-74.

Sasourl, E. (2008) "Da dadiva a questdo da reciprocidade", RBCS 23 n°66 (2008) 131-
38.

Sanuws, M. (1972) "On the Sociology of Primitive Exchange", en Stone Age

Economics, London: Tavistock (= 1976 Economia de la Edad de Piedra, Madrid: Akal

Editor, pp. 203-252).

Saip, S. (1979) "L’Assemblée des femmes: les femmes, l’econorme la politique",

Cahiers de Fontenay 17, 33-66.

Saip, S. (1987) "Travestis et travestissements dans les comédies d'Aristophane”,
Cahiers du Gita 3 (1987) 217-47.

Saimon, J. (2001) “Temples the measures of men. Public building in the Greek

economy”, en D.J. MartiNGLY & J. SatMmon (eds.), Economies beyond agriculture
in the classical world, Londres, 195-208.

Scuareka, H. (1979) Der Realismus der aristophanischen Komédie. Exemplarische
Analysen zur Funktion des Komischen in den Werken des Aristophanes, Bern.

ScuEm-TissiNER, E. (2000) "Recevoir des dieux, donner aux dieux. Aspects de la
relation avec le divin dans la poésie grecque archaique", Rev. de philologie (2000)
LXXIV 1-2, 199-230. A

ScHEmEL, W.- Morwis, I. -SALLER, R. (2008) (eds.) The Cambridge Economic History of
the Greco-Roman World, Cambridge: Cambridge University Press.

Scuere, MLJ. (2010) “La visién engafiosa: el par comico de Dicedpolis y Lamaco en
Acarnienses 572-627 y sus resonancias homéricas”, Actas del XXI Simposio
Nacional de Estudios Cldsicos, Santa Fe, septiembre de 2010.

SCHLESINGER, A. (1937) "Identification of Parodies in Aristophanes", AJPh 58, 62 ss.

ScuorELp, M. (1998) "Political friendship and the ideology of reciprocity”, en
Cartledge, P., Millett, P. & von Reden, S. (eds.) (1998) Kosmos. Essays in order,
conflict and community in classical Athens, Cambridge: Cambridge UP, 37-51.

Scuwarzg, J. (1971) Die Beurteilung des Perikles durch die attische Komoedie und ihre

historische und historiographishe Bedeutung, Munich.

ScopeLL, R. (1993) Theater and Society in the Classical World, Univ. of Michigan
Press.

ScriBNER, B. (1978) "Reformation, carnival and the world turned upside-down", Social

213



history, 303-329.

SeaForD, R. (1994) Reciprocity and Ritual. Homer and Tragedy in the Developing City-
State, Oxford: Clarendon Press.

Searorp, R. (1998a) "Tragic Money", JHS 118 (1998) 119-139.

Searorp, R. (1998) "Introduction", en Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (1998),
5-11.

SearorD, R. (2004) Money and the early Greek Mind. Homer, Philosophy, Tragedy,
Cambridge: Cambridge UP.

SEAGER, R. (1980) "Notes on Aristophanes", CQ 31 (1981) 244-51.

SEGAL, E. (1986)(ed.) Oxford Readings in Aristophanes, Oxford: Oxford UP.

SeGaL, E. (1986)"The physis of comedy" en Segal, E. (1986)(ed.), 1-8.

Sicaup, L.(1999) "As vicissitudes do “Ensaio sobre o Dom” ", Mana 5/ 2 (1999) 89-
124.

Surpron, K. (1997) "Private banks in Fourth Century Athens", CQ 47/2 (1997) 396-422.

Surrron, K. (2001) "Money and the Elite in Classical Athens", en Meadows, A. and
Shipton, K. (eds.)(2001) Money and its Uses in the Ancient Greek World, Oxford:
University Press, 129-44.

SmowerL, K. (1990) "Was Philokelon cured? The NOSOS theme in Aristophanes’
Wasps", C&M 41, 9-31.

SoweLL, K. (2000) "From Old to Middle to New? Aristotle's Poetics and the history of
Athenian comedy”, en Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, 247-258.

SmoweLL, K. (2009) Aristophanes the Democrat. The Politics of Satirical Comedy
during the Peloponnesian War, Cambridge: Cambridge University Press.

Sirakis, G. (1992) "The structure of Aristophanic comedy", JHS 112, pp.123-142.

Suk, M. (1980) "Aristophanes as a lyric poet", en J.Henderson ed., Ar: essays in
interpretation, Cambridge UP, 99-152.

Sk, M. (1993) "Aristophanic paratragedy”, en A. Sommerstein et alii edd. Tragedy,
comedy and the polis, Bari, Levante, 477-504.

Sk, M.(1996) "The People of Aristophanes", en Segal, E. (1996)(ed.) Oxford readings
in Aristophanes, Oxford: Oxford UP, 229-52.

Sk, M. (2000a) Aristophanes and the Definition of Comedy, Oxford.

Sk, M. (2000b) "Aristophanes versus the rest: comic poetry in Old Comedy", en
Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, 299-316.

Sk, M. (2000c) "Espace et solitude chez Aristophane", Pallas (2000) 303-12.

Siva, M. (2008) "Padre e Hijo: Una pareja cémica tradicional. Daitales de
Aristofanes", CFC (G)18 (2008) 233-47.

Siver, M. (1995) Economic Structures of Antiquity, Westport CT and London.

SincLAIR, R. K. (1999). Democracia y participacion en Atenas. Madrid: Alianza (1988).

SmmMEL, G. (1950) [1908] "Faithfulness and gratitude", en Wolff (1950): 379-395.

Siater, N. (1995a) "The fabrication of Comic Illusion", en Dobrov, G. (ed.) (1995)
Beyond Aristophanes: transition and diversity in Greek comedy, Atlanta, Scholars
Pr., (1995) 29-45

SLATER, N. (1995b) "The Theatricallity of Justice", CB 71(1995) 143-57.

Siater, N. (1996) "Literacy and Old Comedy", en Worthington, 1.(1996)(ed.) Voice into
text. Orality and literacy in Ancient Greece, Leiden: Brill, 99-111.

Stater, N. (1997a) "Performing the City in '‘Birds™, en G. Dobrov (1997)(ed) The city
as comedy, Chapell Hill,75-94.

Suater, N. (1997b) "Waiting in the Wings: Aristophanes' Ecclesiazusae", Arion 5/1
(1997) 97-129.

214



SLaTER, N. (1999) "Making the Aristophanic Audience", AJP 120 (1999) 352-68.

SLaTeRr, N. (2000) "Riddles and hallucinations (on Kratinos)", ZPE 96 (1993) 93-4.

Srater, N. (2002) Spectator politics. Metatheatre and performance in Aristophanes,
Philadelphia, Univ. of Pennsylvania Press.

SLinGs, S. (2002) "Figures of Speech in Aristophanes”, en Willi, A. (2002)(ed.) The
Language of Greek Comedy, 99-109.

Scurter, I-Rosen, R. (2008)(eds.) KAKOS. Badness and Anti-Value in Classical
Antiquity, Brill: Leiden & Boston.

Smrry, O. (1990) "Dindorf's Poggianus of Aristophanes", C&M 41, pp.5-8.

SneLL, B. (1965) "La estética de Aristofanes", en Las fuentes del pensamiento europeo,
Madrid, Razén y Fe, cap.7, pp. 175-194.

SoMMERSTEIN, A. (1973) "On Translating Aristophanes. Ends and Means", G&R 20
(1973)140-54.

SoMMERSTEN, A.(1974) "Aristophanes, Frogs 1463-5", en CQ 24 (1974) 24-7

SOMMERSTEIN, A. (1977a) "Aristophanes and the events of 411", JHS 97 (1977) 112-126.

SoMMERSTEN, A. (1977b) "Notes on Aristophanes’ Wasps", CQ 27 (1977) 261-77.

SoMMERSTEIN, A. (1978) "Notes on Ar Ach”, CQ 28 (1978) 383-95.

SOMMERSTEIN, A. (1984) "Aristophanes and the Demon Poverty", CQO 34/2 (1984) 314-
33. (=(1996) en Segal, E. (1996)(ed.) Oxford readings in Aristophanes, Oxford:
Oxford UP, 252-81.

SoMMERSTEIN, A. (1996) "How to avoid being a komodoumenos", CQ (1996) 46/2 327-
56.

SoMMERSTEN, A. (1997) "Platén, Eupolis y la comedia de demagogo", en Lépez Eire, A.
(ed.) 1997, Sociedad, Politica y Literatura, 183-195 (=(2000) en Harvey, D. &
Wilkins, J. (eds) Rivals, 439-452.

SomMERSTEIN, A. (2002a) "Die Komodie und 'das Unsagbare', en Ercolani, A. (2002)
(ed) Spoudaiogeloion,125-145.

SoMMERSTEIN, A. (2002b) "Comic Elements in Tragic Language: The Case of Aeschylus'
'Oresteia', en Willi, A. (2002)(ed ) The Language of Greek Comedy,151-168.
SomMERSTEIN, A. (2003) "Cuckoos in tragic nests? Kephisophon and others", Leeds

International Classical Studies 3.1, 1-13.

SomMERSTEIN, A. (2004) "Harassing the Satirist: The Alleged Attempts to Prosecute
Aristophanes”, en Ineke Sluiter & Ralph M. Rosen 2004 (eds.) Free Speech in
Classical Antiquity, (Mnemosyne. Suppl. 254), Leiden / Boston: Brill, 145-74.

SommMERSTEIN, A. (2006) "How Aristophanes got hlS A&P", en Kozak, L. y Rich, J.
(2006) (eds.) 126-39.

SomMERSTEIN-HALLIwWELL-HENDERSON (1993) (eds.) Tragedy, comedy and the polis. Papers
of the greek drama conference. Nottingham (julio 1990), Bari.

Searkes, B. (1975) "Illustrating Aristophanes", JHS 95, pp. 122-135.

SeyropouLos, E. (1974) L'accumulation verbale chez Aristophane, Thessaloniki,
Altintzis.

STEINER, D. (2008) “Beetle tracks: Entomology, Scatology and the Discourse of Abuse”,
en Sluiter- Rosen (eds.) Kakos, 83-118.

Storey, 1. (1985a) "Eupolis 352K", Phoenix 39/2 (1985)154-7.

Storey, L. (1985b) "The Symposium at "Wasps" 1299 ff.", Phoenix 39/4 (1985) 317-33.

Storey, I. (1988a) "Thrasymachos at Athens: Aristophanes Fr.205 (Daitales)", Phoenix

42 (1988) 212-18.
Storey, 1. (1989) "The 'blameless shield’ of Kleonymus", RhM 132 (1989) 247-261.
Storey, 1. (1990) "Dating and Re-Dating Eupolis", Phoenix 44/1(1990) 1-30.

215



Storey, 1. (1993) "The dates of Aristophanes Clouds II and Eupolis’ Baptai: a reply to
E. C. Kopff", 4JPh 114, 71-84.
StorEY, I. (1995a) "Philoxenos... of Doubtful Gender", JHS 115 (1995) 182-4.
SToREY, 1. (1995b) "Wasps 1284-91 and the Portrait of Kleon in Wasps", Scholia 4, 3-23.
StoreY, 1. (1998b) “Politicians and other Perverts”, en Classics Ireland 5 (1998) 3,
Dublin, University College Dublin.
StorEY, 1. (2006) "On first looking into Kratmos Dionysalexandros", en Kozak, L.
& J. Rich (2006) 103-25.
StoREY, I.-A. ALLAN (2005) A Guide to Ancient Greek Drama, Oxford Blackwell Pub.
Strauss, B. (1986) Athens after the Peloponnesian War. Class, Faction and Policy 403-
386 B.C.'New York: Cornell UP.

Strauss, B. (1993) Fathers and Sons in Athens. Ideology and Society in the Era of the
Peloponnesian War Princeton: Princeton UP.

Surton, D. (1993) Ancient Comedy. The war of the generations, New York.

Surton, D. (1994) The Catharsis of Comedy, Maryland: Rowman & Littlefield
Publishers. -

Taarrg, L. (1993) Aristophanes and Women, London & New York: Routledge.

Taccong, A. (1926) "Aristofane e la commedia attica antica", en Aristofane et alii,
Torino, Internazionale, VII-XVII.

Tappe, A. (1999) "Louis Gernet. Eranos. Presentazione, traduzione e commento di
Andrea Taddei", Dike 2 (1999) 5-61.

TawLarpat, J. (1965) Les images d'Aristophane. Etudes de langue et de style, Paris,
LBL.

TaiLLarpar, J. (1982)"®PIAOTHE, ITIETIX et FOEDUS", REG, XCV/1 450-1(1982)
1-14.

TarLiy, O. (1983) "Tragedy and Trugedy", CQ 77, (1983) 331-333.

TarLin, O. (1987) "Classical Phallology, Iconographic parody and potted Aristophanes”,
Dioniso 57 (1987) 95-109.

TarLn, O. (1996) "Fifth-Century Tragedy and Comedy", en Segal, E. (1996)(ed.)
Oxford readings in Aristophanes, Oxford: Oxford UP, 9-28.

TarLiy, O. (1998) "Comedy and the Tragic", en Silk, M. (1998)(ed.) Tragedy and the
tragic. Greek theatre and beyond, Oxford: Clarendon Press, 188-216.

Tanoy, D. (1997) Warriors into Traders. The Power of the Market in Early Greece,
Berkley: University of California Press.
Tart, A. (1986) "Le Dionysalexandros de Cratinos", Métis. Anthropologze des mondes
grecs anciens 1/ 2 (1986) 325-32.
TavLor, C. (2001)“Bribery in Athenian Politics Part I: Accusations, Allegations, and
Slander Bribery in Athenian Politics Part I: Accusations, Allegations, and
Slander” y “Bribery in Athenian Politics Part II: Ancient Reaction and
Perceptions Bribery in Athenian Politics”, G&R 48/ 1 (2001) 53-66 y 48/ 2
(2001) 154-172.
Trew, R. (1999) "Kvopotpdé in Aristoph Eq. 41 und ein falsches Fragment aus den
Attischen Komédie", QUCC 63/3, 67-9.

Tumrcy, P. (1986) Aristophane, fiction et dramaturgie, Paris, LBL.

TuErcy, P. (1987) "Le rdle du public dans la comédie d'Aristophane", Dioniso 57
(1987)169-85.

TaErcy, P. (1992) "Problémes de distribution et d'attribution des répliques chez
Aristophane", Pallas 38 (1992) 289-99.

216



THiercy, P. (1993) "Les odeurs de la polis ou le nez d’ Aristophane”, en Sommerstein, A.
et alii (1993) (eds.), 505-26.

TrhornE, J. (2002), “Warfare and agriculture: the economic impact of devastation in

classical Greece”, GRBS 42, 225-53.

TrunDLE, M. (1999) "Identity and Community Among Greek Mercenaries in the
Classical World: 700-322 BCE", AHB 13. 1 (1999) 28-38.

Tzanetou, A. (2002) "Something to do with Demeter: Ritual and Performance in
Aristophanes' Women at the Thesmophoria", AJP 123 (2002) 329-67.

Tziuwis, S. (2000) "A proposito de la representacion de Las Nubes (vv. 886-1149)",
CFC: egi 10 (2000) 91-103.

Ursal, Y. (1939) "Les idées économiques d'Aristophane", L'antiquité classique 8
(1939) 187-200.

UssHer, R. (1979) Aristophanes, Oxford.

Van SteiN, G. (1994) "Aspects of “public performance” in Aristophanes” Acharnians",
L'antiquité classique 63 (1994) 211-24.

vaN WEEs, H. (1998) "The law of gratitude: reciprocity in anthropological theory", en
Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) (1998) Reciprocity in Ancient
Greece, Oxford: Oxford UP, 13-49. ’

Vickers, M. (1989) "Alcibiades on Stage: Aristophanes' Birds", Historia 38 (1989) 267-
99.

Vickers, M. (1995) "Alcibiades at Sparta: Aristophanes’ Birds", CQ 45/2 (1995) 339-
54.

Vickers, M. (1997) Pericles on Stage: political comedy in Arzstophanes early Plays,
Austin: University of Texas Press.

ViLLarD, P. (1987) "Ivresse et théatre grec", Cahiers du Gita 3 (1987) 133-48.

voN ReDeN, S. (1995) Exchange in Ancient Greece. London: Duckworth.

voN Repen, S. (1997) "Money, Law and Exchange: Coinage in the Greek Polis", JHS
117 (1997) 154-176.

‘voN Repen, S. (1998) "The commodification of symbols: reciprocity and its perversions

' in Menander", en Gill, C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.)(1998)
Reciprocity in Ancient Greece, Oxford: Oxford UP, 255-78.

voN Repen, S. (2002) "Demos' phiale and the rhetoric of money in fourth-century
Athens", en Cartledge, P., Cohen, E.E. and Foxhall, L. (2002) (eds.) Money,
Labour and Land. Approaches to the economies of ancient Greece, London and
New York: Routledge, 52-66.

Vernant, J.-P. (1962) Los origenes del pensamiento griego, Buenos Aires: Eudeba,

19847,

VErNANT, J.-P. (1973) Mito y pensamiento en la Grecia Antigua, Barcelona: Ariel,
1993°.

VRies, J. b (1973) "Mystery terminology in Anstophanes and Plato", Mnemosyne 26
(1973) 1-8.

Waccor, R. (1971) "Aristophanic and others audiencies", G&R 17 (1971) 35-50.

WaLLack, R. (1997) "Poet, public & theatrocracy’: audience performance in cl Athens",
en Edmunds-Wallace, Poet, public & performance, 97-111.

WeLsn, D. (1983) "IG, II 2343, Philonides and Aristophanes' Banqueters" cQ 77
(1983) 51-55.

WEmNER, A. (1992) Inalienable possessions: The paradox of keepmg—whzle-gzvmg,
Berkeley: University of California Press.

WesTermanN, W. (1910) "Notes Upon the Ephodia of Greek Ambassadors", CP 5/2

217



(1910) 203-216.

WhaITEHEAD, D. (1986) "The Deme in Comedy", The Demes of Attica 508/7- ca. 250
BC. A political and social study, Princeton University Press, pp. 327-345.

WarteHORNE, J. (2002) "Derketes' Poor Little Bullocks (Aristophanes, Ach. 1018-
1036)", Mnemosyne 55/2 (2002) 203-208.

WhartLock BLunpeLr, M. (1990) Helping Friends and Harming Enemies. A Study on
Sophocles and Greek Ethics, Cambridge: Cambridge University Press.

WurmMaN, C. (1964) Aristophanes and the comic hero, Oxford: Oxford UP.

Wharrtaker, M. (1935) "The Comic Fragments in their Relation to the Structure of Old
Comedy", CQ 29 (1935) 181-91.

WiLkins, J.-Harvey, D.-Dosson, M. (1995) Food in Antiquity, Exeter.

WiLkins, J.-(1997) "Comic Cuisine: Food and Eating in the Comic polis", en Dobrov,
G.W. (ed.)(1997) The City as Comedy. Society and Representation in Athenian
Drama, 250-68, Chapel Hill & London: The University of North Carolina Press.

WiLkins, J. (2000a) "Edible choruses" en Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, 341-354

WiLkins, J. (2000b)"Introduction”, en Harvey, D. & Wilkins, J. (eds) Rivals, xv-xvi .

WiLkins, J. (2000¢) The boastful Chef. The discourse of food in Ancient Greek Comedy,

Oxford: Oxford UP.
WiLLi, A. (2002a) (ed.) The language of Greek Comedy, Oxford, Oxford UP.
WiLLi, A. (2002b) "The Language of Greek Comedy: Introduction and Bibliographical
~ Sketch", en Willi, A. (2002)(ed.) The Language of Greek Comedy, 1-32.

Wi, A. (2002¢) "Languages on Stage: Aristophanic Language, Cultural History, and
Athenian Identity", en Willi, A. (2002)(ed.) The Language of Greek Comedy,111-
149.

Wi, A. (2003) "New Language for a New Comedy: A Linguistic Approach to
Aristophanes’ Plutus", PCPhS 49 (2003) 40-73.

WiLL,, A. (2004) "Old Persian in Athens revisited (Ar Ach.100)", Mnem. 57/6 (2004)
657-81.

WiLLiams, R. (2001) Cultura y Sociedad, 1780-1950. De Coleridge a Orwell, Buenos
Aires: Ediciones Nueva Vision. (tit. orig. 1980).

WiLson, N. (1962) "The Triclinian Edition of Aristophanes”, CQ 12 (1962) 32-47.

WiLson, N.G. (2007) Aristophanea: Studies on the Text of Aristophanes, Oxford:
Oxford University Press.

WINKLER, J. (1994) [1990] Las coacciones del deseo. Antropologia del sexo y el género

enla Grecia Antigua, Buenos Aires: Manantial.

Woutr, K. (1950)(ed.) The Sociology of Georg Simmel, New York: Free Press.

WRriGHT, M. (2006) "P. Oxy. 863: A Fragment of Cratinus’ Dionysalexandros?", CQ 56/2
(2006) 593-95.

WriGHT, M. (2007) "Comedy and the Trojan War", CQ 57/2 (2007) 412-31.

Youman, A. (1974) "Aristophanes: country man or city man", Class.Bull. 50, 73-77.

Yunis, H. (1996) Taming Democracy. Models of Political Rhetoric in Classical Athens,
London: Cornell UP.

Zannni QurmNi, B. (1987) Nephelokokygia. La prospettiva mitica degli Uccelli di
Aristofane, Roma, 1’Erma di Bretschneider.

ZANKER, G. (1998) "Beyond reciprocity: the Akhilleus-Priam scene in Iliad 24", en Gill,
C., Postlethwaite, N. & Seaford, R. (eds.) (1998), 73-92.

ZiMMERMANN, B. (1987) "L'organizzazione interna delle commedie di Aristofane”,
Dioniso 57 (1987) 49-64.

ZMMERMANN, B. (1988) "Parodia metrica nelle Rarne di Aristofane", SIFC 6 (1988) 35-

218



47. . .

ZiMMERMANN, B. (1996) "The Parodoi of the Aristophanic Comedies”, en Segal, E.

(1996)(ed.) Oxford readings in Aristophanes, Oxford: Oxford UP, 182-93.

- ZmMMERMANN, B. (2000) "Lyric in the fragments of Old Comedy", en Harvey, D. &
Wilkins, J. (eds) Rivals, 273-284.

ZMMERMANN, B. (2002) "Introduction [conference on Construction and Deconstruction
of Identity in Fifth-Century Athens, Freiburg 2001]", en Ercolani, A (2002) (ed)
Spoudaiogeloion, 1-2. » '

ZmMMERMANN, B. (2006) "Poetics and politics in the comedies of Aristophanes”, en
Kozak, L. y Rich, J. (2006) (eds.), 1-16.

219



