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El presente articulo tiene como objetivo indagar en algunas obras de Aris-
téfanes la relaciéon entre democracia y violencia, de acuerdo con los si-
guientes ejes de lectura: la violencia en el lenguaje, la violencia en las prac-
ticas y por ultimo, la pobreza y sus vinculos con la violencia.

DEMOCRACIA * VIOLENCIA ®* POBREZA * ARISTOFANES

n el contexto de discusién de algunas teorias contemporaneas
sobre lo politico y, en particular, en algunas visiones idealizadas
de la democracia ateniense, la principal cualidad de lo politico
parece ser el I6gos y este se opone, en cierta forma, a la violencia (bia). El
medio de resolucién de conflictos entre los atenienses es el I6gos y la
peithd, la persuasion, frente a la bia. “Ser politico significaba que todo se

_decia mediante palabras y la persuasion y no con la fuerza y la violencia”,

senala Arendt.' Intentaremos refutar la aseveracién arendtiana postulan-
do, a titulo de hipétesis, que en la Atenas aristofénica el /6gos aparece
asimilado a una especie de bia. Por lo tanto, el modelo arendtiano resulta
aplicable unicamente en términos relativos; es preferible, en este sentido,
la concepcién politica weberiana, tendiente a asimilar la politica a una
lucha.

intimamente vinculado con la nocién de politica, aparece el con-
cepto de poder, (krdtos o dunamis). Este no necesita justificacion, siendo
como es inherente a la verdadera existencia de las comunidades politi-
cas; lo que necesita es legitimidad. El poder surge alli donde las personas
se juntan y actian concertadamente, pero deriva su legitimidad de la
reunién inicial, més que de cualquier accién que pueda seguir a esta. La
legitimidad cuando se ve desafiada, se basa en una apelacién al pasado

' ARENDT (1996:40).
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mientras que la justificacion se refiere a un fin que se encuentra en el
futuro.? Nuestra segunda hipétesis de trabajo sera la de una clara distin-
cién en Aristofanes entre krdtos y bia, sélo que los limites se desdibujan
a veces para dejar entrever la ausencia de un poder legitimo.

En el contexto de produccién de la obra aristofanica, la democracia
ateniense, tenemos por objeto evaluar como se plantean a nivel textual
las contradicciones de la democracia misma, en la que se presenta casi
como un elemento fundante de este sistema, la violencia.

La tematica de la politica y la violencia, tal como es presentada a
través del corpus aristofanico, puede ser encarada desde diversos angu-
los. Hemos elegido, en principio, los siguientes ejes: la violencia en el
lenguaje, la violencia en los hechos y la pobreza y sus vinculos con la
violencia.

En primer lugar, plantearemos la violencia plasmada a través del
lenguaje, lo cual comporta una breve consideracién de la comedia aris-
tofanica como heredera de toda una tradicion literaria de la poesia de
invectivas, pero también el estudio de la funcionalidad de las mismas en
el hic et nunc de la fase de la produccién y representacion teatrales. Por
otra parte, se analizardn también en el plano del lenguaje la negacién de
la palabra y la sustitucién del I6gos y peithé -‘persuasion’—, por bia, la
fuerza fisica violenta.

En segundo término, hemos de analizar la violencia en los hechos,
esto es, la manifestada en ciertas practicas democraticas denunciadas,
como también de ciertas politicas emprendidas por el gobierno demo-
cratico. Dentro de este apartado nos centraremos en la actividad de los
jueces o dikastai, su intransigencia, su imposibilidad de absolver a los
acusados, y el vinculo entre pobreza y animus nocendi. Dentro del 4m-
bito normativo, se estudiara la ley como legitimadora del recurso a la
violencia. Luego se hara mencién de ciertas politicas emprendidas por el
gobierno democratico, tales como el bloqueo de Mégara, el hambre me-
lia, la opresion del extranjero y de las ciudades aliadas.

En tercer lugar se hara hincapié en la visién aristofanica de la po-
breza en sus posibles vinculos con la violencia.

2 ARENDT (1999:154).
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1. LA VIOLENCIA EN EL LENGUAJE

1.1. La invectiva

Sabido es que respecto de la invectiva aristofanica existe una cues-
tion de género, dado el vinculo comedia antigua y tradicién yambografi-
ca.’ El insulto es un elemento constantemente presente en las comedias
aristofanicas.* El poeta se vuelve indistintamente contra Zeus, Cledn o
los atenienses en general, a punto tal que una comedia entera es cons-
truida como un largo insulto de 1400 versos: Caballeros.®

Podemos incluir los insultos dentro de la categoria de violencia verbal.

1.2. La prohibicién de la palabra y la sustitucion de 16gos por bia
Otro aspecto de la violencia en el plano del lenguaje se pone de ma-
nifiesto en la dificultad que encuentran algunos personajes pertenecien-
tes a las minorias en ser escuchados. Recordemos en Acarnienses los
reiterados pedidos de Dicedpolis de tomar la palabra en la asamblea.
Dicedpolis realiza innumerables esfuerzos para poder hablar cuando el
Coro lo molesta y le niega el derecho a la palabra en la asamblea. Hay
- una reiteracion insistente de akouein, Iégein, 16gos en casi todos los ver-
S0s (292-324). Creemos que no es casual esta insistencia en querer ha-
blar y ser escuchado, sino que més bien es reveladora de un rasgo signi-
ficativo de todo régimen democratico: la tolerancia al otro, el poder es-
cuchar a la minoria.® Dicedpolis no logra ser escuchado sino por medio
de la utilizacién de la violencia: toma una canasta de carbén como rehén.
Para lograr su proposito debe recurrir a la amenaza de violencia fisica:
“Mataré a mi vez a los mas queridos de vuestros queridos, pues tengo

* Cf. al respecto DEGANI (1987) y HUBBARD (1991).

Cf. Riu (1995:64).

Aunque Aristofanes en la parabasis de Caballeros 498-550 exprese su repulsa a ser iden-
tificado con un poeta de invectivas, psdgos, es indudable el vinculo entre comedia y tra-
dicion yambica sefialado por Aristételes en Poética 1488 b 24-25.

Es posible alegar, sin embargo, que la democracia entendida como gobierno de la mayo-
ria pero respetando los derechos de la minoria no es un concepto aplicable a la demo-
cracia ateniense, sino a nuestras democracias constitucionales modernas y contempora-
neas. Si bien esto es cierto, Dicedpolis como representante del campesinado rural, que
ha debido refugiarse en Atenas como consecuencia de la guerra, representa un sector
minoritario.

@« -
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rehenes vuestros, a quienes, tomandolos, degollaré” (326-7); “Arrojad
[piedras], si queréis. Yo a este lo mataré”(331).’

Unicamente ante la perspectiva de la agresion fisica a uno de sus
comparnieros® -la bolsa de carbén- logra convencer al Coro de acarnien-
ses de que lo escuchen.’ Este pasaje deja traslucir que el conato de vio-
lencia resulta mas efectivo que la palabra misma, que alli donde no hay
posibilidad de didlogo, el unico medio a disposicion es la agresion fisica.
Ironico resulta, por supuesto, el espacio en que ocurrre esta escena, la
asamblea, donde cada ciudadano tenia el derecho a tomar la palabra y
hacer una mocion.

Un aspecto semejante al estudiado a propodsito de Acarnienses se
advierte en Nubes.' Por un lado, es manifiesta la incapacidad de escu-
char de Razonamiento Justo: 1) En 907 pide disgustado por el discurso
de Razonamiento [njusto una bacinilla para vomitar; 2) En 933 plantea la
sustitucién del I6gos por bia: (aludiendo a Fidipides): “Lloraras si le po-
nes una mano encima”.'" Por la intervencion del Coro de Nubes en el
verso siguiente: “Terminad la lucha y la(s) invectiva(s)”, debemos imagi-
narnos a Razonamiento Justo haciendo un ademan de pegarle a su ad-
versario. Razonamiento Justo esta por probar que su fuerza no ha de ser
verbal. No va a refutar a su oponente sino que va a embestirlo. El atrevi-

7 AVTOTOKTEV® yap U@V TAV @iAcov Tous PIATaTous: / s Exew y' Uudv duripous, ols amoo-
pafw AaPcov. (Acarnienses, 326-7). B&AeT', ei BouAeal éyco yap TouTovi diagbepcd. (ib.
331). La edicidén base es la de SOMMERSTEIN (1998). Las traducciones en todos los casos
son propias del autor del presente ensayo.

® Notese al respecto LONGO (1987:116-7), quien define la sociedad ateniense como “con-
tradictoria y en vias de transformacion, y donde la presion social de las normas de com-
portamiento tradicionales de solidaridad y de socorro mutuo se hacen sentir con fuerza.
Philoi (syngenéis), géitones y demdtai, categorias por otra parte de imbricacion reciproca,
forman para el ateniense medio la triple instancia ante la cual debe rendir cuenta de su
comportamiento.” Teniendo en cuenta lo dicho, los acarnienses reaccionan, de acuerdo a
un tipo de sociedad tradicional, de manera solidaria cuando uno de sus compafieros esta
en peligro.

° [X0] AmolAeis &p' durAika TéVSe pidavBpakéa; / [Al] OUS' éuou Aéyovtos Uuels apTicas

fikovoaTe. / [XO] AAA& vuvi Aéy', & Tt oot Boke [...]
Coro: “éMatards acaso a este companero, amigo de los carboneros? / DICEOPOLIS: Ni voso-
tros tampoco me escuchasteis recientemente a mi cuando hablaba. / Coro: Pero ahora ha-
bla, di lo que te parezca [...] (336-9).

' ytilizamos como edicién base la de DOVER (1968).

" kAavoe, TH Xeip' fiv EmPE&AARS.
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miento al poder fisico representa su musculo extralingtiistico: su filiacién
con los honores fisicos y marciales del pasado ateniense, pero también
con las leyes, los dioses y todo el mundo social y convencional. Este [6-
gos es kréitton (poderoso) no simplemente por ser vocero de los valores
morales subsumidos en dikaia, sino también porque con ellos viene la
violencia sancionada socialmente, necesaria para mantenerlos y suprimir
el debate con bofetadas si las palabras no son suficientes.'? Aqui se ad-
vierten los dos aspectos de la violencia, la violencia como conservadora
del derecho en el parlamento de Razonamiento Justo y la violencia como
creadora de derecho en la exposicion de Razonamiento Injusto.

Alo largo de toda Nubes advertimos una asimilacion entre violencia
fisica y violencia verbal. En 417-19 se menciona la posibilidad de emplear
la lengua como un arma, “hacer la guerra con la lengua” (té glétte pole-
mizon). Razonamiento Injusto afirma su triunfo en el agdn en términos
de un “discurso marcial”." Pero el lenguaje de la violencia no es privativo
de Razonamiento Injusto, sino mas bien de todos los personajes de la
obra, incluido Razonamiento Justo. Recordemos, simplemente, algunos
ejemplos: 1) En 481 Estrepsiades interpreta la ensefanza socratica en

. términos de un asedio personal: “¢Y qué? ¢Piensas asediarme (teichoma-
chéin), por los dioses?”"La ensenanza socratica implica la destruccién de
los muros (teiche) de una ciudad, y, en sentido figurado, de las barreras
de la vida civica, de las convenciones, sanciones sociales y leyes. Dicha
violencia se opera en un individuo, en primer lugar, y luego se extiende a
toda la ciudad'¥; 2) En 1121 ss. el Coro de Nubes profiere amenazas que
planean reforzar sus propias palabras con recursos extralingiisticos,
particularmente ejerciendo presion, violentando en definitiva,'® a quienes
no sigan sus designios, destruyendo, en su calidad de nubes, sus cam-
pos, sus casas y sus matrimonios. '®

A los ejemplos mencionados sumanse otros en los cuales se ad-

'2 O'REGAN (1992:90).

' O'REGAN (1992:91).

'* O'REGAN (1992:63).

' Téngase en consideracion que la amenaza de un mal inminente y grave sobre la persona,
libertad, honra o bienes, o del conyuge, descendientes o ascendientes, continiia hoy en
dia considerado un tipo de violencia caracterizado como intimidacion.

'8 Cf. particularmente w. 1125y 1227.
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vierte la anulacion del I6gos en aras de una violencia fisica “razonable”
que se traduce en golpes —Estrepsiades con los acreedores y Fidipides
con su propio padre-y que puede degenerar en la muerte misma —€l caso
de Estrepsiades con los miembros del pensadero-. Veamos uno de estos
ejemplos, la argumentacion de Fidipides:

[®E.] oUkouv &viyp 6 TOV vépov Beis TolTov fiv TO TPQTOV.
GOTEP OU KAY W, Kai Aéycwv Emelde Tous TaAaious;
ATTOV T1 &N T' EEeoT1 KApOl KaWwdV av TO Aoirdv

Belvat vopov Tois viéotv, Tous TTaTépas AVTITUTTE;
Boas 8t TAny&s eixouev wpiv TOV véuov Tebijvan,
agieuev, kai didouev auTols Tpoika ouykekophat.

Ciertamente, <no fue un hombre como tu y yo el que esta-
blecié esta ley al principio, y hablando persuadia a los anti-
guos? ¢Me serd ciertamente posible también a mi de nuevo,
en lo sucesivo, establecer una ley para los hijos, que gol-
peen a su vez (antituptein) a los padres? Y cuantos golpes
recibiamos antes de que esta ley estuviera establecida, los
descargaremos [en nuestros padres] y les daremos gratis
un apaleamiento.

Observemos en el pasaje precedentemente citado el juego verbal
establecido entre antituptein ‘golpear a su vez' y el antilégein, ‘refutar’ -
palabra clave dentro de la jerga sofistica y de gran recurrencia a lo largo
de toda la obra-, pues el mismo subraya la equivalencia entre lenguaje y
fuerza en el “sofista” Fidipides.

1.3. La relacion peithd / bia

Dentro del plano lingtiistico también, la relacion entre peithd, ‘per-
suasion’, y bia, ‘fuerza fisica violenta’, estaba tenida de cierta ambivalen-
cia. “Peithd frecuentemente implica una argumentacién verbal, no la
fuerza fisica violenta y, de hecho, ambos conceptos suelen ser represen-
tados como mutuamente excluyentes. Sin embargo, en determinados
contextos las semejanzas entre peithd y bia se vuelven aparentes.”'”

' En ROTHWELL (1990:30-1) se ejemplifica la semejanza peithd/bia con el Agamendn de
Esquilo (385) y, particularmente con Tucidides 3.36.6 en que se describe a Cleén como

58 * AFC 16/17 (1998-99)



Democracia y violencia: la vision de Aristdfanes

En primer lugar, hemos de ver un ejemplo en el que peithd se halla
opuesto a bia en Aristéfanes y veremos en qué sentido se vincula esta
dicotomia con la concepcion aristofanica de la politica como deber ser.
Conocida es la tendencia de nuestro comedidgrafo a denominar a los
personajes principales de cada comedia con nombres parlantes. Es asi
como en Aves, la comedia que analizaremos a continuacion, el nombre
del protagonista, Peisétairos o Peithétairos, s un término creado a partir
de la raiz de peitho, ‘persuadir’, y de hétairos, ‘companero’.

Aves presenta, a nuestro modo de ver, una clara nocioén del deber
ser del poder politico, en relacién con otras potencias, (dunamis), indiso-
ciable, desde la perspectiva aristofanica, de la nocién de justicia y ajena a
todo tipo de violencia.'® Veamos cémo se manifiesta esta cualidad de
persuasion del protagonista. Pisetero argumenta que las aves tienen un
titulo anterior para gobernar y que los dioses olimpicos son los usurpa-
dores o agresores. En este sentido, se advierte en qué medida el poder
para gozar de legitimidad se basa en una apelacién al pasado:

[TT] M& Ai' &AA& Aéyew CnTed Tt T&Aat, péya kai Aapvov Emros Ti.
4 T1 TN TouTwv Bpavoel yuxriv. OUTws uv UTeEpaiy .
oiTives duTes TPOTEPOV BaciAns—

[Xo] ‘Hueis BaaiAfis; Tivos;

] Y ueis

T&vTwv 6Tdo’ E0Tv, EUoU TPadTOV, Toudi, Kai Tou Aids auTou,
apxaidTepol TpoTepoi Te Kpdvou kai Titaveov eyéveobe...

PiseTerRO: Por Zeus, busco decir algo hace tiempo, una palabra
grande y gorda, para que derribe el alma de estos. iComo me
apeno por vosotros, quienes siendo antes reyes...

Coro: ¢éNosotros, reyes? éDe quién?

PiseTerRO: Vosotros, de todo cuanto existe, primero, de mi, y de
este, y de Zeus mismo, erais los mds antiguos y anteriores a
Crono y a los Titanes."

biaidtatos y pithandtatos: aqui también el efecto de peithd esta emparentado con el de
bia: no fisica, pero, sin embargo, potente.

'® Los dos conceptos mas comunes para designar al poder en el siglo V eran krdtos y dtina-
mis, el primero, apuntando a la autoridad legitima, el segundo, a la fuerza nacional fi-
nanciera o militar relativa a otros estados. Cf. OBER (1994:108).

' Aves 465-70. La edicién base es 1a de DUNBAR (1995).
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Mas adelante, en 477-8, aduce que las aves preexistian a los dioses
y que por ello tienen derecho a gobernar: “Ciertamente, si erais anterio-
res a la tierra y a los dioses, ccomo, dado que sois las mas antiguas, la
soberania no es vuestra por derecho?”.*

Pisetero logra su cometido: la persuasion de las aves. En los versos
subsiguientes ellas estan absolutamente convencidas de su derecho a la

realeza y al cetro.?!
Veamos qué sucede, una vez creada la ciudad de las aves, cuando

Iris es interceptada por estas:

[TT] AewdTaTta ydp Tot eioduead’, époi Sokel,
&l TQV utv &GAAcov &pxouev, Uuels &' ol Bgol
AKOAXOCTAVEITE, KOUBETIW YVaoech' 3T1

AkpoaTEOV UNIV €V UEPEL TAOV KPEITTOVWY. (Aves, 1225-8)

PISETERO: Padeceremos terriblemente, me parece, si mien-
tras gobernamos a los otros, vosotros, los dioses sois licen-
ciosos, y no reconocéis aun que debéis obedecer en parte a
los mds fuertes.

Tomados aisladamente, estos versos parecerian confirmar la des-
cripcion de Tucidides sobre las actitudes atenienses, cuyo concepto clave
es el poder, pero un contexto mas vasto no resiste esta interpretacion. En
este sentido, se advierte que Pisetero es cauteloso en basar la politica
exterior de las aves en reclamos de justicia. Las aves, argumenta, tienen
un titulo anterior de dominio y los dioses del Panteén Olimpico son sus
usurpadores y agresores.

Es importante para la tematica de la politica y la violencia que nos
ocupa, destacar que, durante las negociaciones de paz entre las aves y
los dioses, Pisetero menciona que fueron los dioses quienes iniciaron las

20 [TT1] OUkouv BAT' & wpdTEPOL Y YTis, TPSTEPOL B8 Becdv EyévovTo, / cos TpeoPuTdTwv SuTwv
auTav opbcds t0b' i) Bacieia;

21 Cf. Aves 548-9: AAN' 8 T xpn Bpav., ou SiSaoke wapcov- s Cijv oUk &Eov huiv, / & N
koptoupeba wavTi TpdTe THV HueTépav Baoieiav. (Pero lo que es necesario hacer, enséna-
noslo tu, ya que estds presente. Pues vivir no es digno para nosotros si no recuperamos
por todos los medios nuestra realeza). id. 634-6: [...] uf / woAUv xpévov Beous &t / okim-
Tpa Taua Tpiyew. (Para que los dioses no usen durante mucho tiempo el cetro, el mio).
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hostilidades y que la paz es posible si estos actian con justicia, esto es,
restauran el cetro a sus anteriores propietarios:

[TT1.] AAXN' oUte TpdTEPOY TTEOToB' HuEls TipEauev

ToAépou Tpds Uudas, vuv T' €BEAouev, &l Sokel,

¢av 16 dikaiov AAA& vUv E0éAnTe Spav,

omovdas moeiofal. Ta 8¢ Sikat' éoTiv Tadi:

To oknIrTpov Hiv ToIoW SPVICIY TTAAW

Tov Al' dmodouvar (Aves, 1596-1602)

PISETERO: P€ro nosotros nunca comenzamos la guerra con-
tra vosotros, y ahora querriamos, si 0s parece, si, even-
tualmente, por lo menos ahora, queréis hacer lo justo, cele-
brar un tratado de paz. Y esto es lo justo: que Zeus nos de-
vuelva el cetro a nosotros, los pdjaros.

Heracles reconoce expresamente la justicia del reclamo de las aves
(1674).” La insistencia de Pisetero en que los dioses deben obedecer al
mas fuerte (1228) no puede, de ninguna manera, ser separada del argu-
mento segun el cual las aves tienen un justo reclamo.?

Queda, entonces, planteado en este analisis de Aves: 1) Que la per-
suasion de Pisetero, tanto en materia de politica interior, i.e., respecto de
las aves, cuanto de politica exterior, esto es, en relacion con los dioses
olimpicos, resulta un medio no sélo mas deseable, sino también mas
eficaz que la violencia. 2) Que el poder entendido tanto como krdtos o
dynamis, para gozar de legitimidad se basa en una apelacion al pasado,
cualquiera sea este y asi sea puro invento como en este caso. 3) Que, en
materia de politica exterior, la obediencia del mas débil respecto del mas
fuerte debe basarse en un reclamo justo.

En segundo lugar, hemos de analizar en relacién con la persuasion,
la escena de las tres viejas y la joven pareja en Asamblefstas®* focalizan-
do, ahora, la sustitucién de peith6 por bia. En 1010-14 el joven declara su

2 [HP.] Aika' Euorye kai waAat Sokeis Aéyew / mepl Ths kdpns, k&ywye Tapadidwui oot (Hace
tiempo, me parece, que dijiste lo justo acerca de la muchacha, y, yo, por mi parte, te la
entrego), Aves, 1674-5.

A Cf. al respecto HEATH (1997).

# Laedici6n base es la de SOMMERSTEIN (1998).
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aversién por las ancianas: “-Yo a las de tal edad las detesto, y nunca me
dejaria persuadir. -Sin embargo, por Zeus, esto te forzara. -¢Qué es esto?
-El decreto segun el cual es necesario que tu te dirijas hacia mi.”*® El
joven nunca accedera al comercio carnal a través de la peithd, hecho por
el cual se hace necesaria la aplicacion de la fuerza y compulsion (andnke)
del decreto (pséphisma). La intervencidn de la segunda anciana (1049-51)
invoca la letra escrita de la ley (grdmma eirekds), lo cual le confiere ma-
yor autoridad a la prescripcion: “iEa, td!, ca dénde transgrediendo esta
ley, lo arrastras (hélkeis), habiendo dicho las leyes que primero debia
dormir conmigo?”. Y en 1055-6 aclara: “No yo sino la ley te arrastra
(hélkei)”.* Las ancianas no son mas que un mero instrumento del né-
mos*" que impulsa a una violencia no sélo fisica, ya que el joven es
arrastrado de hecho en escena, sino también se violenta la libertad de
eleccion en el dominio del deseo, la libertad de conciencia en definitiva.

Conviene recordar los versos 945-6: “Es justo hacer esto en confor-
midad con la ley, si nos gobernamos democraticamente”.?® La democra-
cia implicaria obrar de acuerdo con la ley, lo cual equivaldria a afirmar
que es concebida como un Estado de Derecho.?

La exageracion a la que tiende todo este episodio, propia del género

25 [NEAZ] éyco 8 Tais ye TnAkauTas &xBouar, / kouk &v mboipnv oudémoT'. [TP. A] GAAA, vi)
Aia, / avayxdoe TouTi oe. [NEAZ] TouTo &' toti Ti; / [IP. A] yripioua, kab' & oe Sei Badiew
g EUé.

% [Tp. B] attn ou. moi wapaP&oa Tévde TOV vépov / EAkels, Trap' £uoi TGV ypaupdTwv
eipnkdTwv / mpdTeEpov kabeudew auTd; (1049-51). [T'P. B] &AN' ouk éycd, / &AN' 6 vduos EAkel
o'. (1055-6). Respecto de este ultimo verso “No yo sino la ley te arrastra”, sefiala USSHER
(1971:221) que constituia una férmula corriente en el proceso de defensa. Cf. Lisias
1.26.1: oUk Eycd O &TTOKTEVG, GAA’ & Tijs TOAECS VOHOS [...].

*7 Respecto de la nocién de justicia y su desvinculacién con el ndmos en Aristofanes, remi-
timos a nuestro trabajo CoscoLLA (1999a). Para una idea integral de los usos de némos en
Aristofanes, cf. LOPez FEREZ (1997). En cuanto a la funcionalidad dramatica de la modali-
dad deontica en Asambleistas, 976-1 cf. Diaz DE CERIO DIEZ (1997:257), quien destaca: “El
contenido dedntico se formaliza mediante: 1. el adjetivo verbal; II. Auxiliares modales xprj
y 3ei; la construccién avéykn éoi; IV. Imperativo; V. Elementos lexicales (yrigioua, véuos,
meibew)”. Creemos necesario agregar que todas estas diferentes modalidades de expre-
sion de la modalidad dedntica acumuladas en esta escena contribuyen estilisticamente a
subrayar el constrefiimiento, la coaccién y, de alguna manera, la violencia ejercida sobre
el joven.

2 kaT& TOV véuov TauTa Tolelv / Eom Sikatov, & SnuokpaToupeda.

2 Respecto del gobierno de la ley en la democracia ateniense puede consultarse FOXHALL -
LEWIS (1996).
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comico y tendiente a ridiculizar el gobierno de Praxdgora, no debe ha-
cernos olvidar que detras de lo risible se ocultan serias criticas a la de-
mocracia ateniense como ‘gobierno de la ley’. Advertimos en este episo-
dio cierta tension entre la democracia concebida como gobierno de la ley
(v la cualidad de isonomia o igualdad ante la ley) y otro concepto igual-
mente caro a los griegos como la eleutheria o libertad. Si bien los ate-
nienses construian su idea de libertad, fundamentalmente, en términos
del derecho positivo del ciudadano de participacién en la actividad politi-
ca, mas que en las ‘libertades negativas’ de la interferencia guberna-
mental, creemos ver, empero, en Aristéfanes ya un esbozo del concepto
de libertad negativa.*® Esta escena presenta, entonces, in nuce una con-
cepcion de libertad negativa que apunta, sélo como un desideratum en
este caso, a la no interferencia gubernamental en las cuestiones privadas,
y cuyo correlato hallamos en las constituciones modernas y conternpo-
raneas en el llamado “principio de libertad”.

2. LAVIOLENCIA EN LOS HECHOS

En este apartado hemos de analizar la dimension politica de la vio-
lencia stricto sensu. Dejaremos, por lo tanto, de lado la violencia entre
particulares, las referencias a golpes y tortura de los esclavos como tam-
bién los casos de composicion voluntaria de los delitos.

2.1. La ley (némos) y el sistema judicial como legitimadores del re-

curso a la violencia.

En principio, debemos recordar que el derecho de acusacién era
privativo del ciudadano. Cualquiera que poseyera tal status, podia iniciar
una accion legal y el sistema en su totalidad recaia en la iniciativa de los
ciudadanos particulares.®’ Ahora bien, Aristéfanes da cuenta del lado

% Cf. OBER (1989:296). Para el concepto de libertad positiva y negativa en el mundo griego
Cf. FINLEY (1984:103-23).

3" Cf. COHEN (1995:61). Ho boulémenos, ‘el que quiere’ alude a que cualquier ciudadano
ateniense que asi lo quisiera podria ejercer el derecho de acusacion. La férmula con la
que frecuentemente se designaba al ciudadano que queria tomar una iniciativa politica
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oscuro del sistema de acusacién: muchas de las acusaciones eran falsas
y no constituian mas que moviles politicos para arruinar la carrera de un
adversario. Dichos actos, que actualmente incluiriamos en la figura juri-
dica de ‘calumnias’, generaban una violencia, y, dada su recurrencia en el
corpus aristofadnico y en la oratoria, parecen haber sido bastante fre-
cuentes.

Asi, en Caballeros, se advierte que la acusacién de kinotimenos,
‘prostituido’, que Paflagén-Cledn entablé a Gryto y otros y mediante la
cual los removié del cuerpo de la ciudadania, a juzgar por las palabras
del Choricero,” no fue mds que una estratagema para deshacerse de
adversarios politicos peligrosos.*

En Avispas cabe recordar las multiples acusaciones de tirania y
conspiraciéon.** El parlamento de Bdelicleén en Avispas 488-90, hace
referencia a la naturaleza obsoleta de tyrannis en Atenas, subrayando la
injusticia de muchos de los alegatos de este tipo y sugiriendo que el tér-
mino debe haber sido utilizado como political catchword.*

Por razones de tiempo no hemos de detenernos en la actividad del
sicofante, el acusador o calumniador, de gran repercusiéon dentro del
corpus aristofanico.

Respecto de la ley (némos), tanto en Nubes como en Asambleistas
se advierte la disociacién de némos y Justicia, o, dicho en otras palabras,
lo legal no representa lo justo, y, mds aun, legitima la injusticia. Bastenos
recordar el pasaje mencionado de Nubes sobre la ley que queria estable-
cer Fidipides respecto de apalear a los padres.

En Asambleistas resulta particularmente interesante la escena de las
tres viejas que se disputan los favores de un joven, estudiada en parte en

era Athenaifon ho boulémenos tois éxestin o, simplemente, ho boulémenos. Este es el ver-
dadero agente de la democracia ateniense. Cf. HANSEN (1993:99-100; 307-309).

32 CHORICERO: -¢NO es terrible en efecto esto, que ti seas inspector de traseros y destruyas a
los prostituidos? ¢No es posible que hayas destruido a aquellos por envidia, por temor a
que se volvieran oradores? (879-80).

33 Seglin WINKLER (1990:194) Cledn esta basando la fuerza de su acusacion en la aplicacion
de la imagineria hoplita / kinaidos, a pesar de que el cargo técnico haya sido el hecho de
que Gryto confundié los roles de prostituido y ciudadano. Por otra parte, como serala el
Choricero, la indignacién del acusador no es mas que una maniobra para atacar un opo-
sitor politico.

34 Avispas 418, 464-60, 488; Aves 1074-5.

3% DAVIE (1979:164).
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pags. 61 y ss. de este trabajo, a pesar de los esfuerzos de su joven amiga,
quien es silenciada rapidamente (1045). Lo significativo es que las tres
ancianas explicitamente mencionan la ley, ndmos y el decreto, pséphis-
ma, para apoyar sus pretensiones.* La ley termina legitimando inclusive
la violencia en 1019-20: en caso de negativa del joven “las viejas tendran
el derecho de arrastrarlo impunemente tomandolo por el agujero”. La
violencia se inserta en el corazén mismo de la ley que tenia por objetivo
proscribirla. La ley termina en Asambleistas por introducir la fuerza bia y
la andnke, ‘constrenimiento’ en el dominio del deseo.*’

Retomemos por un instante Acarnienses. Habiamos planteado que
la violencia se manifiesta en la incapacidad de ser escuchado en un espa-
cio publico, la asamblea, y que sdlo ante la perspectiva de la agresion
fisica, i.e.,, una nueva manifestacion de violencia, se logra revertir la si-
tuacion inicial. Veamos qué sentido tiene la accién emprendida por Di-
ceopolis, el tratado de paz y la creacién de un agora privada.®® Hasta la
consecucion del tratado de paz y la creacién del agora privadas, Atenas
aparece representada como una ciudad donde reina la violencia, 1éase,
una ciudad injusta. De mas estd decir que la violencia se halla fuerte-
mente vinculada a la cuestion del derecho y la justicia® y que Aristofanes
es plenamente conciente de esta situacidn, desde el momento en que
denomina al protagonista mismo de la obra, Dikaidpolis, ‘ciudad justa’.*

Consideremos dos ejemplos: el megarense, en estado de extrema
pobreza que acude al mercado a vender lo unico que tiene, sus dos hijas.
Dicedpolis propone y acepta de buen grado un intercambio extremada-
mente desigual: la venta de sus dos hijas, disfrazadas de cerditas, por ajo
y sal.*' El segundo caso es el de un labrador, un campesino como el pro-

* 1012, 1022, 1049, 1056.

37 SAiD (1979:60).

*® Para un tratamiento detallado de esta cuestion, cf.. COSCOLLA (1999b).

9 Cf. al respecto BENJAMIN (1969).

*® Respecto del nombre del personaje, Cf. Mac DOWELL (1995:78-9) y, en especial, EDMUNDS
(1980).

' [AL] ©apper, Meyapik' &X' fs T& xoipidt' amédou / Tiufs, AaPé TauTi Ta okdpoda kai ToUs
&has, / kai xaipe WOAN" [...] / [ME.] W xoipidia, meipfiobe k&vis T TaTpods / waiew @' aAi
Tav uaddav. ai k& Tis BidH. (Acarnienses 830-6) (iTen valor, megarensito! Diste a cambio
estas cerditas por un precio. Toma estos ajos y sal. Y que te vaya muy bien.[...]
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tagonista, que acude al mercado muerto de hambre. Pero a este ni si-
quiera se le concede el acceso. El labrador es echado: “Vé a lamentarte a
otro lado”.* Dicedpolis no es capaz de condolerse ni de sus congéneres.

En los dos episodios resenados, como también, anteriormente, en el
de Lamaco, se produce una inversion del tratamiento injusto. La injusti-
cia y la violencia padecida por Dicedpolis al comienzo de la obra en la
escena de la asamblea es perpetrada ahora en contra de Lamaco, el me-
garense y el campesino Dercetes. Los ciudadanos como Lamaco reciben
un tratamiento peor que los extranjeros mismos: en el nuevo mercado no
pueden siquiera ejercer actos de comercio.*® Alli donde Dicedpolis fue
victima de la injusticia arbitraria, él esta ahora impartiéndola.* A la vio-
lencia e injusticia iniciales se responde con un nuevo orden, prefado
también de violencia e injusticia.

Si el paratexto de la oposicion entre una ciudad injusta, dende reina
la violencia, y una justa es Hesiodo,** se advierte que este ultimo se halla
fuertemente parodiado. No hay un reemplazo de una Atenas violenta por
una Atenas menos violenta en el nuevo orden instaurado por Dicedpolis,
sino, simplemente, la sustitucion de la violencia del establishment por
otra.

Veamos el caracter de esta nueva violencia generada por el orden
creado por Dicedpolis. Al establecer su agora privada, Dicedpolis marca
los limites de su mercado, nocién esta de importancia capital para la

MEGARENSE: Mis cerditas, intentad, lejos de vuestro padre, mojar el pan en sal, si, even-
tualmente, alguien les da).

2 [AL] ... GAX' &micov ofpuwé ot (Acarnienses 1035).

3 [AL] "Opor pév ayopds eiow oide Tis éujs. / 'Evraub' ayopdalev maot Mehomovvnaiors / é€eo-
Ti kai Meyapetor kai Bowcations, / &' GTe weoleiv wpds Eué. Aapdxe 8¢ un. (Acarnienses,
719-22) (Los limites del mercado, del mio, son estos. Alli les serd posible comerciar a to-
dos los peloponesios, no sélo a los megarenses, sino también u los beocios, y podrdn com-
prarme a mi, pero a Ldmaco no).

** Al respecto senala BowiE (1993:34) “Where Dikaipolis was earlier the victim of arbitrary
justice, he is now hanging it out. Here we can see the other side of legal activity which we
noted above as an apparent benefit of Dikaiopolis’ new world: it leaves those with a grie-
vance against Dikaiopolis no method of redress. In Athens the impartial administration of
the law was seen as a guarantee of freedom from tyranny”. Cf. Esquilo, Prometeo Enca-
denado 402-4; Aristofanes, Avispas 1102 ss; Platén, Criton, passim.

* BowiE (1993:19ss.) es el que sugiere esta analogia hesiodica -Trabajos y dias 225-47-y
sefala que el nuevo orden instaurado por Dicedpolis no es violento, no asi justo.
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inteligencia del derecho.* La violencia instaura una paz privada, un nue-
vo orden en el que se trazan limites: he aqui un claro ejemplo de la vio-
lencia operando como creadora de derecho y de un presunto poder.*’

Ahora bien, hablamos de un presunto poder, puesto que un verda-
dero poder no puede ser creado por la violencia sino por un acuerdo
entre las partes. En consonancia con esta idea, la creacion de la paz y
agora privadas resulta mas que elocuente para subrayar la ausencia de
un acuerdo. La Atenas creada por Diceopolis representa, de hecho, un
nuevo orden, un nuevo derecho, pero no un nuevo poder, sino la sustitu-
cién de la violencia e injusticia anteriores por otra.*

Si nos detenemos ahora en Avispas se advertird que nos presenta
otro espacio publico, el tribunal del pueblo o dikastérion que, entre otras
cosas, aparece descripto como un lugar no de reivindicacion, sino, des-
carnadamente, de vindicacién de las desigualdades socio-econdmicas.
Los jueces aparecen retratados como ciudadanos pobres que acuden a
los tribunales para obtener un magro misthds (jornal).

Un aspecto a tomar en consideracion respecto del sistema judicial
ateniense es, por una parte, el de su facil vulnerabilidad, i.e. el ser pasible
- de intimidacién por los litigantes o sus agentes* o viceversa, cuestion

* Cf. Acarnienses 719-28, donde se establecen los limites del nuevo mercado, quiénes
pueden comerciar, quiénes son los agordnomos o inspectores, y se veda la entrada a los
sicofantes; por ultimo, se manda colocar una estela con el tratado de paz privada a la
vista de todos.

‘T Cf. al respecto BENJAMIN (1969:65-8) donde se senala “Creacion de derecho es creacion de
poder, y en tal medida, un acto de inmediata manifestacion de violencia [...] Justicia es el
principio de toda finalidad divina, poder, el principio de todo derecho. Este ultimo princi-
pio tiene una aplicacién de consecuencias graves en el ambito del derecho publico, en el
ambito del cual la fijacion de limites tal como se establece mediante la paz en todas las
guerras es el arquetipo de la violencia creadora de derecho. En ella se ve en la forma mas
clara que es el poder lo que debe ser garantizado por la violencia creadora de derecho.
Donde se establecen limites, el adversario no es sencillamente destruido; por el contra-
rio, si, incluso, el vencedor dispone de la méxima superioridad, se reconocen al vencido
ciertos derechos”. Se advierte aqui una clara diferencia entre la nocién de poder de
Benjamin y la de Arendt, quien lo concibe como una capacidad humana para actuar con-
certadamente.

‘8 No se trata de la creacion de un nuevo poder debido a que este se crea sin consenso y
este ultimo formaba parte de la ideologia civica ateniense. Sobre el consenso, Cf. OBER
(1989:295-9) y (1994:103). Para un estudio mas detallado de estos aspectos en Acarnien-
ses y una lectura més en clave habermasiana puede consultarse COSCOLLA (1999b).

* Cf. al respecto TopD (1993:83-4).
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que se deriva del hecho de que los dikastai que conforman el Coro de
Avispas conocian de antemano el caso que iban a tratar en determinado
dia. Todd (1993) interpreta este hecho como indicio de que en esta época
a los jueces se les habia asignado una corte en particular por todo el afio
Yy, por ende, podian facilmente intimidar a o ser intimidados por las partes.

Bastenos recordar que en Acarnienses 375-6, se dice que los dikas-
tai no aspiran a otra cosa que a “morder con el voto” (psephedakéin)® -lo
cual nos sugiere que sacaban su provecho al condenar a una de las par-
tes- y que en Caballeros, a Demos se le plantea una pregunta y debe de-
terminar como ha de resolverla en su nuevo gobierno:

"Eav Tis elre Baopordxos Euvryyopos:
Ouk ¢oTv Upiv Tois Sikaotals GAgiTa,
& un katayvwoéoeobe TauTnv TNV iknv. (1358-60)

Si acaso algun burdo sinegoro [‘abogado’] te dice: “No hay
comida para los jueces, a menos que dictéis una sentencia
en contra en este caso”.

Filocleon (Avispas 553-4) hace referencia a los “grandes hombres”
que rodean a los dikastai, sugiriendo el soborno a los jueces como medio
de obtener ventajas en los fallos.

Veamos en qué consiste la magistratura judicial y qué simboliza en
Avispas.®' El orgullo ostentado por Filocleén a raiz de su arkhé resulta
mas que elocuente:

&p' oU peydAn ToUT é0T' dpxi Kal ToU TAoUTOU KaTa-
Xnjvn; (Avispas 575)

FILOCLEON: ¢No es este un gran poder y la burla al rico?

El acceso del démos a los cargos publicos no solo era un honor
sino, de acuerdo con la perspectiva aristofanica, constituia un lugar de

% 1aw T al yepdvTwv olda Tas yuxas 3Tt / oudév PAémoucv GAAo WAV wnendakeiv. (Di-
CEOPOLIS: y, nuevamente, yo conozco las almas de los viejos, que no ven ninguna otra cosa,
excepto morder con el volo).

*! La edicion base es la de MAC DOWELL (1971).
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vindicacion de la desigualdad socioeconémica no suplida con la igualdad
formal o politica.*? El poder que ostenta Filocleon como juez lo posiciona
sobre la riqueza.®

Mas adelante, 578-87, describe cudles son los otros beneficios de la
magistratura: durante el examen de la dokimasia de los jovenes, contem-
plar sus partes pudendas (aidoia thedsthai), escuchar a los tragedidgrafos
y flaustistas comparecer, y dejarse conmover por las suplicas, y remata,
al final: “Y esto hacemos sin rendirle cuentas a nadie. Privilegio de nin-
guna otra magistratura.”**

Recordemos algunos versos del parlamento de Bdelicledn:

BouAovTai ydp oe mévnT' elval, kai Toub' v eivex' €pcd oot

va yryvaokns Tov Tilaceutriv, k@8 éTav oUTtds y' Emoifn

EmiTGOV £xBpcov Tv' EmppuEas, dypicos avTols Emmmdas.
(Avispas 703-705)

Quieren que tu seas pobre y esto te diré por qué: para que co-
nozcas a quien te domina y que, luego, cuando este te silbe,
azuzdndote contra alguno de sus enemigos, saltes sobre ellos
con crueldad.

%2 En este sentido puede decirse que la posicion aristofanica en este punto constituye una
contrapropuesta al discurso hegemonico de la democracia ateniense, en el cual la igual-
dad formal era perfectamente compatible con la desigualdad socioecondmica. Cf. al res-
pecto OBER (1994).
Cf. CRANE (1997:212): “Raw power also attracts Philocleon: he loves his job because his
power as a juror locates him above wealth. The little three-obol wage of the juror dis-
embeds the economic power normally embedded within the oikos. The three —obol wage
also, by supporting the jurors, allows them to compel the wealthy men who come before
them to embed their wealth in a larger structure based on pity and submission- affective
ties which appeal to the jurors’ emotions”.
* Avispas 587: kai TauT dvumreuBuvor Spcouev: T 8 Cf. al respecto
ANSEN (1993:255): “La docimasie et les eut ynai étaient directement éfectuées par les
tribunaux: I'’Assemblée n’en était en rien impliquée et le Conseil y participait seulement
au sujet de ses propres membres de la nouvelle année et des neuf archontes. outes les
autres docimasies taient e ectu es directement par les tri unaux sous la pr sidence des
Lesmot tes”. Esto explica el poder del que se siente investido ilocleon, ante quien to-
dos los funcionarios deben rendir cuentas por sus cargos (son pasibles de dokimas a y
ut ynoi), en tanto que los jueces juzgan sin rendirle cuentas a nadie” (anup ut unoi),
sea unico. Por lo que se ha investigado hasta el momento, Aristofanes es, aparentemente,
la tnica fuente de la ausencia de rendicion de cuentas de los jueces atenienses.

5.

A
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La pobreza de los jueces los impulsa a la sumision al juego de los
demagogos, pero ni siquiera sometiéndose se logra salir del estado de
pobreza. Estos se quedan con la mayor parte del erario publico prove-
niente del tributo de las ciudades aliadas (Avispas 708-12) y solo entre-
gan al pueblo una pequenisima parte del mismo a modo de jornal. Por lo
tanto, no es merced al ejercicio de la magistratura judicial la manera en
que los jueces han de rehuir la pobreza.

Sin embargo, la pobreza no logra dar una cabal explicaciéon del
animus nocendi, puesto que también cabe analizar un elemento volitivo,
un deseo y un regodeo en juzgar y en causar un mal gratuitamente. Bde-
licledn le ofrece a su padre un buen pasar y, sin embargo, no acepta
puesto que su mania consiste justamente en juzgar. Lo dicho reciente-
mente se aplica al caso particular de Filocledn, pero no al Coro de Avis-
pas (jueces atenienses). El Coro, representante en definitiva de todos lus
ciudadanos -en la medida en que dikdzein, el juzgar, constituye uno de
los derechos del ciudadano- si expresa el circulo vicioso entablado entre
indigencia,® sumision ante un demagogo que le ofrece un magro mis-
thds, e impotencia manifestada por el trato violento hacia quienes estan
en una situacion de inferioridad, i.e., hacia quienes han de ser juzgados.

Filocledn encarna el animus nocendi de los jueces atenienses, la
carencia de imparcialidad, y su avidez de lucro: en Avispas 320-22 Filo-
cledn se dirige al Coro de Avispas en los siguientes términos: “Quiero
hace tiempo, yendo con vosotros a las urnas de votacion, hacer algin
mal”.* Y en 340 se sugiere que dikdzein ‘juzgar’ y hacer algun mal son,
de alguna manera, sinénimos: “No me permite, hombres, juzgar ni hacer
ningin mal”.*” En 845-50 cabe destacar la agresividad de los momentos
previos al juicio: “Empezando por Hestia, destruiré a alguien. Pero apre-
surate en introducir (la causa). Pues yo no espero (otra cosa que) fijar la
pena.[...] iA los cuervos! iCOmo me conduelo porque se me escapan las

% Respecto de la indigencia de muchos de los dikastai, ver 297-8 y 303-6 la escena del
nifo: [TTA] &ye vuv, & TaTep, fiv ufy / T BikaoTrpiov &pxewv / kabion viv. wébev wvn- /
aoued’ &pioTov; Exels - / mida xpnoThv Twa vov (... (NINO: Ea, entonces, padre, si el ar-
conte no estableciera ahoru el tribunal, écon qué compraremos ¢l almuerzo? <Tienes algu-
na esperanza para nosotros |[...)?, vw. 303-6).

% Bouhouai ye wahat ped’ Uucdv eABCov i Tous kadiokous kakdv T TTolfjoat.

57 [®1] ouk & u', & 'vBpes, BikdLe oUdE Spav oudtv kakdv-
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urnas de votacién!”.*® En 893, en la escena del juicio del perro, ni bien le
presentan al acusado, declara en un aparte: “iCOmo va a ser condena-
do!”. En 900, “Este canalla mira como un ladrén” y en 918-21:

Oudtv peTéBwokev oUdt TG Kowe Y, éuol.
TTpds Tédv Be™ v, un TpoTakayiyvewok', @ TAaTep,
TPV &v y' dKoUns QUPOTEPGIV.
e AAX', oy abé,
TO TPAYyHa PavepdV EOTIV: auTO Yap Bod.

FiLocLEON: Nada compartid con lo comun, conmigo...
BDELICLEON: Por los dioses, padre, no condenes de antema-
no, antes de escuchar a ambos. -

FILoCLEON: Pero, querido, €l asunto es claro. Pues grita por
sf mismo.

Detengamonos en el primer verso en el sintagma “ni con lo comun,
conmigo”. La aseveracion de Filocledn, merced a la yuxtaposiciéon de los
dos términos, t6 koind / emoi, traduciria en cierta manera el sentimiento
del ateniense corriente de que no sélo participaba de lo comun, sino

" también, que era indisociable como individuo de este concepto. Se ad-
vierten, entonces, notables diferencias entre el episodio del joven en
Asambleistas (cf. pp. 61 y ss. del presente trabajo) en el que segun apun-
taramos antes, interpretamos un esbozo de “libertad negativa” en Aris-
tofanes, con el reclamo del joven, —casi como individuo, nos atreveria-
mos a decir—, en lo referente a su libertad de eleccion en la esfera privada
y Filocle6n, donde no hay ninguna conciencia individual.

¢Cudl es la naturaleza real de la magistratura judicial (arkhé)? éSe
trata, acaso, de un poder? Los textos parecen indicar lo contrario: no se
trata de un poder ni en el sentido dialdgico arendtiano, ni tampoco, sim-
plemente, en el de la presidon del més fuerte sobre el mas débil, sino que
estd mas cercano al engano y al solapamiento de quienes son los verda-
deros detentadores del poder politico: los demagogos. Vemos, entonces,

% [Ba.] €10 iepoouhrioas pépets; / [PL] &g Eotias dpxduevos EmTpiyw Twd. / &AM soay’
awioas, s £y Tiuav PAéma. / [+] / [®L] k&het vuv. / [BA.] &5 kdpakas. cas &xBouat, / 6T
‘TeAaBduny Tous kaBiokous EKPEPELV.
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urnas de votacién!”.*® En 893, en la escena del juicio del perro, ni bien le
presentan al acusado, declara en un aparte: “iCémo va a ser condena-
do!”. En 900, “Este canalla mira como un ladrén” y en 918-21:

OuUdtv peTéBcokev oUdE TG KOWE Y, ELOL.
TTpds TGV Be " ov, un TpoTakayiyvwok', @ TaTep,
TPV &V ¥' dkoUns AupoTEPLOV.
r - ANX', coyabe,
TO MPAYUA PavePOV EOTIV- auTO yap Bog.

FiLocLEON: Nada compartié con lo comtin, conmigo...
BDELICLEON: Por los dioses, padre, no condenes de antema-
no, antes de escuchar a ambos. -

FiLocLEON: Pero, querido, €l asunto es claro. Pues grita por
sf mismo.

Detengamonos en el primer verso en el sintagma “ni con lo comun,
conmigo”. La aseveracion de Filocledn, merced a la yuxtaposicién de los
dos términos, té koind / emoi, traduciria en cierta manera el sentimiento
del ateniense corriente de que no sélo participaba de lo comun, sino

“también, que era indisociable como individuo de este concepto. Se ad-
vierten, entonces, notables diferencias entre el episodio del joven en
Asambleistas (cf. pp. 61 y ss. del presente trabajo) en el que segun apun-
taramos antes, interpretamos un esbozo de “libertad negativa” en Aris-
téfanes, con el reclamo del joven, —casi como individuo, nos atreveria-
mos a decir-, en lo referente a su libertad de eleccién en la esfera privada
y Filocle6n, donde no hay ninguna conciencia individual.

¢Cudl es la naturaleza real de la magistratura judicial (arkhé)? éSe
trata, acaso, de un poder? Los textos parecen indicar lo contrario: no se
trata de un poder ni en el sentido dial6gico arendtiano, ni tampoco, sim-
plemente, en el de la presién del mas fuerte sobre el mas débil, sino que
estd mas cercano al engano y al solapamiento de quienes son los verda-
deros detentadores del poder politico: los demagogos. Vemos, entonces,

% [Ba.] €10' iepoouhrioas pépets; / [PL] &g Eotias dpxduevos EmTpiyw Twd. / &AM eioay’
awjoas, s ey TiHGY BAéTa. / [+] / [P1.] k&Ae vuv. / [BA.] &5 kOpakas. s &xBouat, / 6T
‘TeAaBuny Tous kadiokous EKPEPELV.
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en el parlamento de Bdelicledn que este define las magistraturas como
douleia, esclavitud:

[Ba.] o yap peydAn SovAeia 'oTiv ToUTOUS WEV &TTavTas Ev

apxais

auTous T elval kal ToUus kOAakas Tous TouTwv Hicbo-
PopouvTas;

ool & fv Tis 3G ToUs Tpels OPoAovs, ayatds, ols avuTods
EAauveov

kai TeCopaxcdv Kal TOAIopkGV EKTHoW TTOAAG Trovrioas.
(Avispas 682-5)

Pues, ¢no es una gran esclavitud [ver] que todos estos estdn con
sus magistraturas y a los aduladores, que les llevan el jornal? Y
ti te pones contentisimo si alguien te da los tres dbolos, que tu
mismo ganabas remando, luchando como soldado, asediancdo,
después de haber trabajado mucho.

Para coronar esta definicion, ya casi al final de la obra, Filocledn,
supuestamente, recuperado de su mania, declara que es el comienzo de
la danza, ante lo cual, en un aparte, un sirviente, senala en 1486: “Qui-
zas, mejor dicho, es el comienzo de una mania (manias arkhé)” > Esta
ultima aseveracion sugiere la idea de cierta circularidad viciosa, un eter-
no retorno de la locura de Filocledn: la danza sera su nueva locura (ma-
nia), pero también, la danza serd su nueva magistratura, su nuevo poder
(arkhé). Y esta idea de circularidad asfixiante desemboca en otra verdad
no menos patética: la embriaguez del poder, frente a la cual, no hay es-
capatoria.

El comienzo de esta danza frenética, que coincide con el final de la
comedia, simboliza también la anulacién del I6gos que es tanto medio de
expresion de lo politico, cuanto medio natural de expresién de la come-
dia. Pareceria, entonces, que la resolucion del conflicto sobre el poder y
la violencia por este generada estuviera fuera de los limites de la comedia
como texto.*

% [®1] [...] kai &% yap oxninaTos apxi- / [ZA.] nahhov 8¢ y' iows pavias apxr. (Avispas
1485-6).

* Para otra interpretacion Cf. CRANE (1997:223), quien sugiere: “If the textuality of comic
discourse mocks itself, it mocks the reader as well, for the ending of the play forever ex-
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Respecto de las soluciones posibles al poder de los jueces y sus vin-
culos con la violencia y el poder politico, en el juicio al perro de Avispds
se advierte el pasaje de un tribunal democratico con un jurado masivo a
una corte doméstica y “mondrquica”.®' Los vicios de una y otra le son
presentados al auditorio que puede optar entre ellos por lo que quiera. Y,
respecto de los espacios representados en escena, en Avispas in fine se
advierte el cambio de la corte judicial al simposio donde se cuentan fa-
bulas y se bebe en demasia, el transito de un ambito democratico a uno
aristocratico. En ambos se desarrolla la violencia, sélo que en el segundo
se la menciona como hybris, que hace hincapié en el dano a la timé, al
honor de la victima.®® De acuerdo con lo que Aristéfanes deja traslucir,
ambos sistemas politicos poseen defectos insubsanables: ¢no sera que la
violencia forma parte de la physis humana? El hombre no puede salir de
su estado de naturaleza, del estado de guerra de todos contra todos -
para decirlo en términos hobbesianos-, si no cambia su natural. Pero
esto es muy dificultoso, segun lo expresa el Coro de avispas mismo, en

cludes us from the joyful and wild resolution in which the original audience partook.
Where the literary texts of Greece strove to reproduce themselves so that they could live
forever within the Panhellenic canon, Aristophanes concludes Wasps with the ultimate
transgression, effacing the medium and rejecting the reading public at the climatic mo-
ment of the play”.

! BowlE (1993:100-1) destaca que la corte doméstica de Bdelicledn otorga a los atenienses
una visién de una de las alternativas posibles al sistema legal que poseen, el cual otorga
a muchos ciudadanos la posibilidad de tomar parte en la administracién de la ley y de ser
juzgados por un amplio grupo de pares. Si el sistema presente, como de hecho Filocledn
lo representa, puede verse como una especie de tirania de las masas, uno deberia pre-
guntarse si no es mejor que la alternativa de Filocleon. Aristéfanes no aporta una solu-
cion: los vicios de la justicia democratica y tiranica como fines opuestos del espectro ju-
dicial le son presentados a la audiencia que puede hacer con ellos lo que quiera. Bdeli-
cledn no ofrece propuestas constructivas. Creemos, por el contrario, que la alternativa de
Bdelicleon no es tan poco constructiva como opina Bowie, pues, en definitiva, este juez
‘monarquico’ y de corte doméstica que termina siendo Filocledn, a pesar de su perpleji-
dad, termina absolviendo al acusado. La corte monarquica resulta, en definitiva, mas be-
névola para con el reo que la democratica. Por otra parte, teniendo en cuenta el usus
auctoris, en varios pasajes, Aristéfanes menciona la realeza basiléia con rasgos positivos.
Cf. DAVIE (1979): no creemos, sin embargo, que el comediodgrafo esté promoviendo una
vuelta a la monarquia con un rey con facultades judiciales, pero, tal vez, un jurado, aun-
que colegiado, no de amateurs, sino con cierta especializacion.

°2 TopD (1993:270) y COHEN (1995:161). MURRAY (1990:140) destaca fundamentalmente res-
pecto de la ley de hybris la intencién de causar vergiienza (aischyne) y la consecuente
pérdida del honor (timé). Cf. hybris en Avispas 1303, 1319y 1341.
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muy dificultoso, segun lo expresa el Coro de avispas mismo, en 1457:
“Pues es dificil apartarse de la naturaleza®® que uno siempre tiene”.

A modo de ejemplo, veamos qué sucede en Asambleistas cuando se
confia a las mujeres el gobierno del Estado (arkhé). Dejando de lado la
vis comica, la preocupacion principal de Blépiro ante el advenimiento al
poder de las mujeres es que los vayan a constrenir por la fuerza (anan-
kazein pros bian), 1o cual da a entender que el que toma las riendas del
poder es el que puede ejercer la violencia legitimamente. Respecto de
esta violencia ejercida por quien tiene la arkhé senala unos versos mas
adelante: “Por la fuerza es lo mas terrible”.*

Algunos criticos han querido ver “que para la ciudad de Atenas ‘po-
litica’ significa I6gos y praxis, sintesis y superacion de las oposiciones
econémicas y sociales y de la violencia que estas provocan”.*® Creemos
que Aristéfanes pone de manifiesto en sus comedias justamente lo con-
trario: el Iégos no logra superar la violencia insita en la sociedad, sino
que, en muchos casos, es vehiculo de expresion de la bia. El poder politi-
co, dotado del I6gos politikén, posee cierto cardcter demoniaco:* posee
la violencia fisica legitimada bajo el nombre de némos.*’

°3 Cf. WINKLER (1990:196-7) en que se senala que en el ambito de la comedia y de la oratoria
physis podia ser utilizado no para nombrar un comun denominador que cada uno debe
obedecer, sino mas bien “one’s own innegotiable bent”, la inclinacién innegociable de
cada uno. Asi interpreta el pasaje citado de la siguiente forma: “es dificil para cualquier
hombre apartarse de su naturaleza individual, cualquiera sea esta.”

°4 Asambleistas 471: To wpos Biav SewdTtaTov:

® PAPARIZOS (1995:115).

® LOEWENSTEIN (1957:28-9).

¢ Cf. infra Asambleistas 1019-20 comentados en p. 61 de este trabajo. Disentimos con*
PAPARIZOS (1995:115) pues considera que la concepcidn de soberania ateniense difiere de
la moderna en cuanto a los modos de aplicacién y de ejercicio de la soberania para llegar
a la concepcién del Estado weberiano: “entendemos por Estado una empresa de caracter
institucional cuando y en tanto que su direccién administrativa reivindique con éxito el
monopolio de la fuerza fisica violenta”. En Atenas no habia un monopolio de la fuerza
fisica violenta -véase, por ejemplo, el caso del adulterio en que se permitia al marido
agraviado hacer justicia por mano propia (comentado entre otros en COHEN, 1995)- pero
esto no impide afirmar que el poder politico no ejerciera sin tapujos y exitosamente la
fuerza fisica violenta, bien que, desde ya, no a partir de una situacion de imperium abso-
luto sobre ella.
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2.3. La violencia reflejada en ciertas politicas emprendidas por el
gobierno democrdtico

2.3.a. El bloqueo de Mégara

El decreto de Mégara dictado por Pericles impedia a los megarenses
anclar en puertos atenienses y comerciar. El asunto de Mégara es consi-
derado como una de las causas de la guerra del Peloponeso en Acarnien-
ses 520-30. Se le critica a la politica periclea las violentas medidas toma-
das ante las desavenencias con Mégara, por cuestiones futiles, dentro de
las cuales Mac Dowell®® cree ver una conexién con Tucidides 1.139.2 en
donde se menciona como una de las causas de la negativa ateniense a
levantar la medida el hecho de que los megarenses habian sido acusados
por los atenienses de recibir esclavos fugitivos.

Respecto de Mégara, se reloma la cuestion no ya desde el punto de
vista del decreto sino de los efectos que la guerra ha producido en los
megarenses: el principal es el hambre. El megarense, acuciado por el
hambre, acude al mercado de Dicedpolis a vender lo unico que tiene, sus
dos hijas.

2.3.b. El hambre melia
Detengamosnos un instante en la referencia de Pisetero (Aves 186)
al hambre melia:

Aot &pEeT' avBpoTaov pEv CdaTEP TAPVOTILOV,
Tous 8'av BeoUs atmoAeiTe Aiued MnAico.

De modo que gobernaréis sobre los hombres como sobre
las langostas y mataréis a los dioses con un hambre melia.

Melos es una isla doria que dos anos antes de la representacion de
Aves, esto es, a fines del 416, habia sido asediada por los atenienses (Tu-
cidides, 84.116) y forzada a capitular por hambre. Disentimos con Dun-
bar® quien desestima absolutamente la referencia al asedio ateniense de

68
(1995:65).

°% (1997:ad loc.) “Aristophanes’ casual reference here to any unease does not suggest that
Aristophanes or his audience felt any unease, a year and a half later, about the ruthless
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la isla y, en consonancia con ello, la posibilidad de una critica velada por
parte de Aristofanes a la actitud del imperialismo ateniense.

Fuentes posteriores asocian la masacre de Melos con Alcibiades,
destacando el trato brutal de este para con los melios: proponer la
muerte de todos los hombres en edad militar, tomar una cautiva como
amante y tener un hijo con ella. Estos dos episodios, resefiados en Ando-
cides y Plutarco,” senalan, también, que fue considerado un escandalo
por los detractores de Alcibiades. Al respecto, de importancia suma re-
sulta la sugerencia de MEIGGS (1972:231) que conecta la brutalidad de
Alcibiades con la negativa de Melos, unos afnos antes, en 425, a pagar un
tributo de quince talentos, cuando Alcibiades era posiblemente uno de
los tdktai, ‘asesores de tributo’.

Este ultimo punto, la exigencia del tributo, constituye, en efecto,
una de las criticas de Aristéfanes a la actitud imperialista ateniense. En
Avispas 669-71, Bdelicledn denuncia el imperialismo ateniense en los
siguientes términos: “Y estos [los demagogos] reciben sobornos de las
ciudades aliadas, amenazéandolos y asustandolos con esto: ‘Me daré€is el
tributo o, tronando, destruiré vuestra ciudad’”.”' Por otra parte, en la
misma comedia donde aparece la alusion al hambre melia, la estrategia
de Pistetero consiste en impedir que pase al Olimpo el humo de los sa-
crificios de los mortales, si los dioses no pagan a las aves el tributo.”

Lejos, entonces, de una referencia casual e inocente, el /imos mélios
nos conecta, por lo menos,” con tres cuestiones: la exigencia de paga del
tributo, el trato brutal para con las ciudades aliadas, y Alcibiades. Res-
pecto de este ultimo y sus relaciones con Melos, es posible hallar ecos
cémicos en el diamerizoimi 'yo entraria entre las piernas’ de Aves 669, en

Athenian siege and subsequent destruction of the people of Melos, an island of the Spora-
des group which had initially remained neutral in the war until provoked into open hosti-
lity by Athenian plundering raids” (La bastardilla es nuestra).

7° Andocides, Contra Alcibiades 4.22-23; Plutarco, Alcibiades 16.5-6.

' k&6' oUTo!l pEv SopodokolUov kAT TEVTHKOVTA TAAQVTa / &Trd TGV ToAEwV ETamelAoUVTES
TolauTi k&vapoPouvTes: / "ScdoeTe TOV pdpov, fi BpovTrioas THY TOAW Uudv ava- / Tpéyew.”

2 fv uf pépov pépwactv Upiv oi Beoi, / Bix Tis TOAews Ths dGAAoTpias kai Tou xdous / Taw
unpicov THV kvioav oU diagprioeTe. (Si los dioses no os traen el tributo, no dejaréis pasar a
través de la ciudad extranjera y del aire el aroma de los muslos), Aves 191-3.

™ Sefialamos que el limos mélios esta vinculado ‘por lo menos’ con las tres referencias
mentadas, puesto que existe otra no desarrollada en este trabajo, cual es la relacién de
Melos con el ateismo y la impiedad. Para esta ultima cuestion, cf. ROMER (1994).
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el parlamento de Pisetero: “Acaso sabes que yo, con agrado, entraria en-
tre las piernas de esta".”* Este diamerizoimi, pronunciado a la manera de
Alcibiades, quien confundia la rho con la lambda,” en el momento de la
representacion teatral, como sugiere Vickers,’® sonaria diamelizoimi.
Enlazada quedaria, entonces, esta referencia erdtica con el tema de Me-
los a través de la pronunciacion defectuosa more Alcibiadis y las andan-
zas de este general con la cautiva melia.

2.3.c. La opresion de las ciudades aliadas

Una de las innumerables criticas de nuestro comediografo dirigidas
al demagogo Cledn apunta a la politica exterior emprendida por este. Se
lo responsabiliza, entre otras cosas, de aumentar el tributo de las ciuda-
des aliadas” y de la opresion de las mismas o de los extranjeros.”® Mas
alla de las cuestiones de indole peisonal que haya podido tener Aristofa-
nes con Cledn, existe en aras a la ‘veracidad’ de estas opiniones una
coincidencia con Tucidides 3.36-40 quien narra el cruel tratamiento del
demagogo para con el pueblo de Mitilene y de los afanes imperialistas
que a Cleon se le atribuyen.

Cledn es acusado de aumentar los tributos para poder acaparar en
su interés personal mayores riquezas y para tener asi al pueblo, a sus
pies, constrenido por la necesidad, mediante la misthophoria:

[AA.] Oux tva y' &pEn pa Ai'Apkadias Tpovoouuevos,
&AM iva paAiov

oU pév apmdlns kai Scopodokijs Tapa TV mdAscov, & Bt
Sfjuos

UTO ToUu ToAépou kai TRs OuiXAns & mavoupyels un
kabopq oou,

GAN' U avdykns Gua kai xpeias kai piobou wpds oe

KEXTIVT).
(vv. 801-4)

" [..] Apd y' olof' 811 / &yco Siaunpifon’ &v atthv ndécas; (Aves 668-9).

’* La confusién de Alcibiades de rho por lambda ya habia sido parodiada por Aristéfanes en
comedias anteriores. Cf., por ejemplo, Avispas 45, 592, 683 y 1033.

™ VICKERS (1997:176).

" Cuballeros 313; 438-9; 802; 834-5; 930-3.

8 id.1319; 1408.
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CHoricero: No planeaste [aumentar las cargas tributarias]
para que [Demos] gobierne la Arcadia, por Zeus, sino para
que tu, por un lado, pudieras agarrar mds y aceptar sobor-
nos de las ciudades [aliadas] y, por el otro, que el pueblo
por la guerra y la niebla no te tenga en la mira con respecto
a lo que maquinas, sino que por la fuerza y por la necesi-
dad y por el jornal se quede boquiabierto ante ti.

En este caso se mencionan diferentes aspectos de la violencia: por
un lado, no sélo la ejercida sobre las ciudades aliadas, sino también el
robo a través del verbo harpdzein y el soborno dorodokéin, por otro, la
provocada por razones de indole econdmica, el hambre y la pobreza del
démos genera la posibilidad de ser objeto de violencia y de constreni-
miento ante la expectativa de un jornal, misthds.

Por otra parte, en Aves 1430-2 el sicofante es vilipendiado por haber
calumniado en su juventud a los extranjeros.”

3. LAPOBREZA Y SUS VINCULACIONES CON LA VIOLENCIA

A proposito de Avispas hemos hecho ya mencion del vinculo entre
pobreza y violencia. Habiamos senalado que la indigencia llevaba a mu-
chos ciudadanos a ejercer la magistratura judicial solo ante la expectati-
va de recibir un jornal (misthds) para cubrir las necesidades de sustento
diarias. Nos referimos también a la venalidad de los jueces y a su afan
por condenar a los acusados.

Ciertos criticos han intentado hallar una relacion de causalidad en-
tre la pobreza y la presencia de crimenes y delitos varios. Sostiene DAvVID
(1984) que las dos ultimas comedias, Asambleistas y Riqueza, contienen
pruebas de la existencia de ladrones y de la dimension del fenémeno en
la sociedad ateniense del siglo IV. Notable, sin duda, resulta que muchas
referencias aludan a ladrones de vestimentas (Asambleistas 668; 565),
pero los hay de todo tipo: ladrones de templos, rateros, etcétera.** De

7 [T1.] [...] Eimé por / veavias v oukopavTels Tous Eévous; (Dime, siendo muchacho, éno
calumniaste a los extranjeros?).
% Cf., por ejemplo, Riqueza 30-1; 165; 204-6; 357-8 y Asambleistas 661.
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todas formas, nos parece hiperbdlico advertir en Aristéfanes un vinculo
de causalidad entre pobreza y violencia.®' Si consideramos el corpus glo-
bal, pareceria que el énfasis recae, mas bien, en lo que llamariamos hoy
‘ladrones de guante blanco’: los demagogos como Cleon, los sicofantes o
delatores en causas judiciales, los rhétores o politicos.

Lo que si puede sostenerse es que la relacion de la pobreza con la
continuacion de las actividades bélicas ocupa un lugar destacado en el
pensamiento aristofanico. Asi es como en Asambleistas 197-8 Praxagora
declara: “Es necesario echar las naves. Al pobre le parece bien, pero a los
ricos y los campesinos no”.* La perspectiva de cobrar un jornal al actuar
como remero hace al pobre mas proclive a la guerra. Por otra parte, otras
fuentes, amén del propio Aristéfanes,® subrayan que son los campesinos
y los ricos, no asi los pobres, quienes se ven mas perjudicados por la
guerra.®

En consonancia con esta proclividad a la guerra de los pobres, Ri-
queza 203 subraya la cobardia del rico (deilétaton est’ ho plottos): “El
rico es lo mas cobarde” [para la guerra, se entiende] y, en el agén entre
Pobreza y Cremilo, Pobreza senala que hace mejores a los hombres en
cuerpo y espiritu (Riqueza 559). Cabe notar también en relacion con los
ricos un tipo de violencia caracteristica: la hybris o su verbo cognado
hybrizein, los cuales hacen referencia ya a un tipo de violencia verbal, ya
fisica.®® Es asi como en Riqueza 564, Pobreza aduce:

[TTE] [...] 0PV kavadidagw
BT1 KoopIOTNS OiKel HET' Eou, Tou TTAouTou &' éaTiv URpICew.

& El nexo de causalidad pobreza-delincuencia nos parece excesivo para aplicar a Arist6fa-
nes, no asi a cierta literatura contemporanea o apenas posterior al autor. Cf. Platén, Re-
publica 552 d; Leyes 679b; Aristételes, Polftica 1265b11, 1320a ss.

82 Naus et kabéAkew, TG wévnTt wev' Sokel, / Tois Thouaiors Bt kai yewpyois oU Sokei.

8 Cf. Acarnienses, passim.

8 Cf. Pseudo-Jenofonte, Republica de los atenienses 2.14.5 -15.1: viv 8¢ oi yewpyoUuvTes kai
oi TAovoiot ABnvaicwv UTépxovTal Tous TToAepious paAlov, 6 B Brjuos, dTe eV eidcos ST1 oudév
TV 0PV EUTTPTricoVaIv oudt TepoUow, adecds G kai ouyx UTepxdOuevos auTtovs. (“Pero ahora,
de los atenienses, mds bien, los campesinos y los ricos se hacen cargo de los enemigos,
mientras que el pueblo, como sabe bien que nada de lo suyo van a quemar ni arrasar, vive
sin temor y no haciéndose cargo de estos."”)

8 Cf. OBER (1989:208). Para un comentario detallado de la imagen popular de los ricos, Cf.
DOVER (1994).
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En cambio, les voy a mostrar que el decoro [kosmiotes] vive
conmigo, en cambio, el ultrajar [hybrizein]® es propio de
Riqueza.

En lo que a la pobreza respecta, el corpus aristofanico pareceria
mas bien destacar un tipo de violencia producida por las fisuras del sis-
tema mismo, basado, como sabemos, en una gran desigualdad socioeco-
némica. Entre estos aspectos se destaca el hambre, el hacinamiento, la
suciedad, los piojos, las pulgas, y la escasez de vestimentas:

[XP] ZU yap av mopicatl Ti dUval' ayabov wAHV @wdwy &K
BaAaveiouv
kal Taildapicov UToTEvcdVTwWY Kai ypaidicov koAooupTdv;
DBeipcdv T' &p1BudY Kai KV TV Kal YuAAdv oudt Aéyw cot
uTo Tou ARbous, al Boufouoal wepl THY KePaANV AvIcdaLY,
emeyeipouoai kal ppaloucar "TTewroeis: GAN' éTavioTow.”
TTpds 8¢ ye TouTols avl' iuaTiou uév EXev Pakos: avi 8t KAivns
oTiBada oxoiveav KOpewv HETNY, 1} Tous eUdovTas eyeiper
Kal @OoppOvV EXElV AVTI TATNTOS OATPOV: AVTI Bt TPOOKE-
paAaiov
AiBov evpeyéBn Tpds TH KepaAi} orteioban &' vl piv &pTeov
naiaxns TTopbous, avti 8¢ p&lns PUAAET ioxvov pagavidwv,
avTi 8¢ Bpavou oTauvou KepaAfv KaTeaydTos, ATl 8¢ pAKTPAs
mOd&kvns TAsup&v Eppaoyviav Kai TauTnv-
(Riqueza 534-46)

CREMILO (A POBREZA): Porque tu, écqué bien podrias ofrecer salvo
quemaduras por €l bano y griterio de ninos hambrientos y de vie-
jitas y ni siquiera te digo el nimero de pulgas y de mosquitos y de
aranas que por su cantidad nos molestan, haciendo ruidos alre-
dedor de la cabeza, despertdndonos y diciendo: “Vas a tener
hambre, ilevantate! Ademds de esto, en lugar de vestido, tener

® Justificamos esta traduccién de hybrizein como transitivo, ya sea con las acepciones de
‘ultrajar, maltratar, insultar’, ya en sentido legal de ‘ultrajar fisicamente’ —Cf. LIDDELL &
ScoTT (1989)- sobre la base de que, luego, Cremilo refuta, irébnicamente, en los siguientes
términos: “Sin duda, es cosa de modestia el robar y perforar muros.” (Riqueza 565). Cre-
milo, nos parece, interpreta hybrizein no como intransitivo con el sentido de ‘excederse’
como cualidad del rico, sino, por la forma en que responde, con una acepcion que tradu-
ce, adjudicandosela ahora a los pobres, de alguna manera, la violencia perpetrada por los
ricos.
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harapos, en lugar de cama, un lecho de juncos, lleno de chinches
que despierta a los que duermen. Tener una tela tosca podrida en
lugar de alfombra. En lugar de almohada, una piedra bien grande
sobre la cabeza. Comer, en lugar de panes, brotes de malva. En
lugar de galletas, hojitas magras de rabanitos. En lugar de banco,
una cabeza de vasija rota; en lugar de mortero, un costado de ja-
rra partido.

En este sentido, es el sistema mismo el que genera, con su extrema
desigualdad, violencia sobre los que viven en una situacion de indigen-
cia, y no a la inversa, esto es, que los indigentes incurran en conductas
antisistémicas.

CONCLUSIONES

A modo de conclusion, podemos afirmar que, de acuerdo con la
descripcidn aristofanica, la Atenas clasica era una sociedad eminente-
mente violenta.

El primer eje de andlisis planteado, la violencia en el lenguaje, nos
" permitié comprobar que el /6gos, lejos de ser una alternativa viable a la
resolucién de conflictos frente a la violencia, era un medio mas de
manifestacion de esta ultima. Por otra parte, analogos resultados halla-
mos en el caso del estudio de la peithd: advertimos que la persuasion era
un medio deseable y eficaz s6lo en el contexto de la utopia de Aves,
puesto que en el otro ejemplo era, como el /égos, facilmente asimilable a
la bia.Utopia o no, Aves planteaba una alternativa a la fuerza fisica vio-
lenta, amén de muestras precisas en lo que al poder en relacion con
otras potencias respecta, —i.e. al poder entendido como dunamis-: este
no solo debe ser legitimo, sino que debe basar sus exigencias, en lo que
a otras ciudades menos poderosas respécta, en reclamos justos.

El segundo eje de andlisis, la violencia en los hechos y practicas
democraticas, nos permitié apreciar, por un lado, un sistema judicial,
absolutamente inicuo, en el que la violencia imperaba en las formas mas
variadas. La corte judicial democratica constituia un lugar de vindicacion
de las desigualdades socioecondmicas. El sistema acusatorio, con el ho

AFC 16/17 (1998-99) ¢ 81



MARIA JOSE COSCOLLA

boulémenos como verdadero agente de la democracia ateniense®, es
descripto bajo la lente, no del ejercicio regular de un derecho, sino del
ejercicio abusivo del mentado derecho. La ley aparece disociada de la
idea de justicia y legitima la violencia en terrenos que exceden su esfera
de competencia, como la esfera eminentemente privada de elegir una
pareja. Senalamos en este caso, la presencia de ciertos indicios que per-
mitirian pensar en una aspiracién in nuce hacia las “libertades negativas”
de no interferencia estatal en los asuntos eminentemente privados.

Respecto del poder (como krdtos), destacamos a propdsito de Acar-
nienses, nunca se ha de constituir como tal en la medida en que sea a
través de la violencia el supuesto acto de creacion del poder. En este
sentido, senalamos que nuestro comediografo compartia en esta cues-
tién la ideologia civica ateniense hegemonica en lo que hace al poder
como el resultado del consenso y no de un acto de violencia.

Por otra parte, en cuanto al poder (arkhé) del que era investido cada
ciudadano, entendido como drkhein, ‘ejercer una magistatura’, se advir-
tio para el caso de la magistratura judicial que no es tal, sino que aparece
definido como douleia, ‘esclavitud’. Las alternativas al jurado de masas,
propio del sistema democratico ateniense, que presenta Aristofanes, de-
jan, por cierto, de ser muy alentadoras: en el ambito aristocratico tam-
bién impera la violencia.

Respecto de la pobreza, destacamos que el corpus aristofanico, en
especial las dos ultimas comedias conservadas, parecen destacar la vio-
lencia del sistema politico sobre aquellos que viven en estado de pobreza
y no a la inversa, i.e., que los indigentes incurran en conductas antisis-
témicas.

Insistimos con una pregunta formulada anteriormente: ¢No sera que
la violencia forma parte de la physis humana? Y el hombre, tal como lo
expresa el Coro de Avispas, “Es dificil apartarse de la naturaleza que uno
tiene”. Aristofanes no pretende dar soluciones contundentes a la cues-
tién de la politica y la violencia: presenta las problematicas en escena,
ante los ojos de su auditorio. Nos corresponde a nosotros, lectores-
espectadores, si realmente somos dexiof, ‘diestros’, repensar el asunto e

87 Cf. nota 33.
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intentar arribar a una solucion. No habiendo, por el momento, mas que
decir, y, habiéndome excedido en el numero de paginas convenido, deci-
dimos disolver el I6gos en una danza semejante a la de Filocleon.
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