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Consideracdes sobre a justica criminal no mundo
greco-romano

CARLOS DE MIGUEL MORA

Universidade de Aveiro

Neste livro encontram-se reunidos varios trabalhos sobre o tema comum
da equidade entre crime e justica na Grécia e em Roma. Quisemos langar um
olhar sobre este dmbito do pensamento classico ndo sob a perspectiva do
estudioso do direito, ainda que a ndo tenhamos deixado de parte, mas sob a
perspectiva dos amantes da cultura e da literatura classicas. Interessava-nos
aprofundar a compreensdo da mentalidade dos povos grego e romano face a
questdo do castigo pelo crime cometido. Nos artigos que compdem este
volume os autores debrugam-se sobre os mais variados aspectos deste assunto,
para tentar perceber a maneira como era entendida a justica equitativa, ndo
apenas pelos juizes ou juristas, mas também e especialmente pelo povo e por
esses ilustres representantes da cultura de um povo que sdo os escritores. Este
artigo quer fornecer também o seu contributo para uma methor compreensio
deste problema, mas ao mesmo tempo quer desempenhar o papel de preambulo
para o resto de trabalhos. Por este motivo tentarei tecer uma série de conside-
ragdes abrangentes sobre o crime e a punigdo na Antiguidade, que possam
esclarecer alguns conceitos tratados mais a frente pelos autores dos outros
artigos, e que simultaneamente levantem questdes de interesse e sirvam de
introdugdo. Seguindo o espirito deste volume, ndo centraremos a nossa atengéo
no vasto campo do direito grego e romano. Penetrar nesse terreno num breve
artigo de caracter geral traria como inevitavel consequéncia cair nas mais
elementares banalidades ou na superficialidade sem sentido'. Por este motivo,

" O leitor interessado em iniciar-se nos meandros do direito penal grego e romano
pode comegar pelas seguintes obras, de facil consulta por estarem, em parte, dirigidas a
classicistas ndo necessariamente entendidos em direito: GERNET (1917) aborda especifica-
mente os aspectos semanticos dos conceitos juridicos ¢ morais na Grécia. abrangendo as

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime ¢ justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 7-21



Carlos de Miguel Mora

deixaremos um pouco de lado os assuntos que encaixariam plenamente no que
podemos chamar “direito” e debrugar-no-emos sobre outros temas que se
devem ter em consideracdo no tratamento do crime e da justi¢a, por consti-
tuirem problemas de fundo.

1. A unidade da justi¢a

Torna-se evidente para qualquer conhecedor do mundo classico que os
estudos sobre a justi¢a grega deparam com um problema que, em principio,
estd ausente dos estudos sobre a justica romana. Esta primeira questdo que
devemos levantar € a seguinte: temos direito a falar numa justiga grega, ou
estaremos condenados a limitar o dmbito das nossas investigagdes e falar de
uma justiga ateniense (a mais bem conhecida) e de uma justica de cada uma
das diferentes cidades? A controvérsia sobre a unidade da lei grega prolonga-se
desde ha mais de quarenta anos, quando Finley questionou a pertinéncia de
utilizar esse termo, tendo em atengdo a diversidade de leis na Grécia’.
O cepticismo de Finley foi contrabalangado pelo optimismo de Wolff,
confiante em que o estudo epigrafico viria demonstrar as caracteristicas legais
comuns as varias cidades gregas, mesmo que fosse dificil decidir se seriam
devidas a um substrato Unico, a influéncia ateniense ou a coincidéncias por

nogdes de delito e pena e os diversos tipos de ofensas; uma breve e clara sintese sobre o
direito penal na Grécia pode ler-se em GERNET (1984) (editado postumamente);
MAcCDOWELL (1978) é sistematico na apresentagio das leis na Atenas classica, comegando o
seu livro (que é provavelmente de leitura obrigatoria para quem quiser comegar a conhecer
esta matéria), tal como tinha feito Gernet, por uma tentativa de defini¢do da palavra ofipig;
mais avangado, e portanto menos indicado para o leigo, mas fundamental para aprofundar
no conhecimento da lei ateniense, é o livro de HARRISON (1971); para o direito romano,
convém comegar pelo livro de SANTALUCIA (1989) (um ano mais tarde apareceu a tradugio
para espanhol, talvez ainda mais acessivel ao publico portugués que o original italiano:
SANTALUCIA (1990)), onde se faz uma estruturagdo coerente ¢ cronologica da legislagdo
romana na parte do direito publico, a que nos interessa neste livro € a que menos atengdo
tem merecido; mais didactico ainda e mais actual é o volume de LEVRERO (2004), dentro da
coleccdo Vita e costumi nel mondo romano antico, cuja leitura tornam amena as numerosas
ilustragdes ¢ os paragrafos breves; também coerentemente organizado ¢ muito claro, embora
restrito 4 época imperial, ¢ o artigo de PUGLIESE (1982) para a colec¢do ANRW; NOCERA
(1976), por sua vez, ja tinha tentado uma abordagem que integrasse, na exposi¢do sobre o
direito romano, considera¢des sobre a cultura e a ideologia desse povo; por ultimo, para
conhecer os meandros dos tribunais romanos, aconselha-se ler o livro de JONES (1972).

? Moses 1. Finley langou este argumento em 1963, mas a formulag¢fio definitiva
chegou em 1975, em FINLEY (1975).

8 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



Consideragdes sobre a justica criminal no mundo greco-romano

simples acaso’. Em certa medida, as posigdes encontradas de Finley e Wolff
deram lugar a duas correntes diferentes que salientavam ou a diferenga ou a
semelhanga entre as leis das diferentes cidades”.

Sealey, um dos poucos autores angléfonos que contraria as teses de
Finley, faz notar que algumas razdes apontadas por este estudioso se baseiam
no erro de considerar que a auséncia de um termo especifico implique a inexis-
téncia de um conceito, e insiste em olhar para la das regras que se encontram
na superficie da lei’.

Com efeito, a inexisténcia de um corpo legal unitario ndo nos deve fazer
pensar que ndo ha uma unidade na concepgdo abstracta da justiga no pensa-
mento grego. A mesma maneira de entender a justica pode dar lugar a formu-
lagoes especificas diferentes, da mesma maneira que coincidéncias na letra da
lei entre codigos legais de culturas diferentes pode ndo obedecer a uma
comunhio ideolégica. Por exemplo, a proibigdo da venda livre de Viagra pode
estar motivada numa cultura por questdes morais e noutra por questdes de
satde publica.

O povo grego tem um substrato cultural unitario. Homero, ndo esque-
¢amos, é considerado o educador (especialmente moral) da Grécia, de toda a
Grécia. A evolugdo homogénea do pensamento na formag¢do humana é posta
em evidéncia, por exemplo, na monumental obra de Jaeger’, onde o autor,
apesar do tratamento de autores de lugares geograficamente afastados uns dos
outros, consegue exprimir a coeréncia de espirito grego e salientar as
semelhangas de civilizagdo por cima das diferencas politicas. E, no ambito
especifico do pensamento juridico, obras de referéncia como a de Gernet’ nio
fazem distingdes de areas topograficas ou cidades. Quer isto dizer que, se as
leis nem sempre coincidem, a esséncia do pensamento grego sobre a justica,
sobre os crimes e os devidos castigos, ¢ uma unidade coerente. Faz sentido
falar, portanto, de uma justica grega.

* WoLFF (1972).

* Estas duas correntes quase que constituiram duas escolas, uma angléfona e outra
continental. Cf. o resumo feito por RUBINSTEIN (2003) 89-92.

° SEALEY (1994) 67-70.

® JAEGER (1989).

7 GERNET (1917). Foi recentemente reeditado, em 2001, com um prefacio de Eva
Cantarella.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 9
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No mundo romano, curiosamente, a questdo nio se levanta. Digo
curiosamente porque os estudiosos limitam-se a falar da legislagdo romana e
poucas vezes se podem encontrar artigos que se interessem por leis de cidades
ndo gregas sob dominio romano. O sistema de expansdo de Roma fez com que
algumas cidades adoptassem as suas leis. Trata-se das chamadas cidades de
direito latino (ius Latii), que sob a Republica eram maioritariamente da regido
do Lacio (dai o nome), ainda que mais tarde este direito se estendesse a cidades
fora da peninsula italica. No entanto, muitas outras estavam ligadas a
metrdpole através de vinculos administrativos diferentes, como as cidades
federadas, municipios, colénias, provincias...® O nivel de semelhanga com as
leis de Roma variava de uma cidade para outra. E preciso ter em consideragio
que os estudos gerais sobre direito romano focam apenas as leis da Urbe, em
parte devido a carestia de materiais sobre a legislagdo noutras regides da
Reptblica ou do Império’.

2. A voluntariedade como critério do crime

Nos funerais de Patroclo, no livro 23 da lliada, a entrega dos prémios
para os participantes na corrida de carros da lugar a uma disputa entre Menelau
¢ Antiloco. Este ultimo tinha ultrapassado o rei de Esparta gragas a uma
manobra perigosa a que, aparentemente, se viu obrigado, e que forgou por sua
vez Menelau a travar o carro, para evitar a colisdo. O irmio de Agamémnon
exige a Antiloco que, antes de receber o seu prémio, jure que a manobra nfo
foi propositada'®. Desde Homero, a voluntariedade foi considerada pelos
gregos um critério determinador da culpa, e por conseguinte do crime.
A distingdo, de qualquer maneira, entre um acto voluntario e outro involuntario
ndo € tdo nitida quanto possa parecer. De facto, os termos gregos éx@v e drxwv
indicam mais a atitude, o envolvimento ou o distanciamento do agente com as

® LEVRERO (2004) 35-41.

? Sao sobretudo artigos isolados que estudam, as vezes tangencialmente, a justi¢a e o
conceito de justica noutras zonas sob dominio romano. Para a Cilicia, por exemplo, pode
ver-se o artigo de HOPwOOD (1999), apesar de estudar um facto especifico da historia dessa
regido.

' 0 discurso de Menelau decorre em 7/.23.570-585. E analisado por SEALEY (1994)
93-95.

10 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade
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consequéncias da sua acgdo''. Ha varios graus, como € facil supor, nesta
atitude, pelo que a voluntariedade ndo €, como podiamos pensar, uma caracte-
ristica absoluta, que estd presente ou ausente, mas uma qualidade gradativa.
Em qualquer caso, os gregos, tal como os romanos, diferenciaram sempre 0s
homicidios voluntarios ¢ os involuntarios, razdo pela qual Orestes e Edipo
aparecem nas tragédias com tragos tdo diferentes. Apesar de ambos cometerem
factos ndo so6 criminosos como repugnantes, por ir ao encontro dos mais
profundos tabus do ser humano, o ultimo provocou toda a desgraga na
ignorancia, pois nem conhecia o pai que matou nem a mie que desposou.
O fitho de Agamémnon, pelo contrério, sabia perfeitamente o que ia fazer,
sabia quem ia matar, mas fé-lo na mesma. Na consciéncia e voluntariedade do
delito radica a fatalidade desta personagem.

Em Roma, ja as X1l Tabuas diferenciavam entre o homem que ateava
fogo a casa de outrem sciens prudensque e o homem que fazia 0 mesmo casu.
E, em questdes de homicidio de um homem livre, Festo'” afirma que Numa
estabeleceu que si qui hominem liberum dolo sciens morti duit paricidas esto.
Sérvio", por sua parte, informa-nos de que in legibus Numae cautum est, ut si
quis imprudens occidisset hominem pro capite occisi agnatis eius in contione
offerret arietem. Se compararmos os textos apresentados pderemos afirmar,
por um duplo motivo, que a distingdo entre homicidio voluntario e involuntario
¢ muito antiga. Em primeiro lugar, porque quer Festo quer Sérvio atribuem ao
rei Numa esta distingdo, 0 que, mesmo que ndo sirva como prova de facto da
antiguidade da diferenciagdo, nos indica que, na mente dos romanos existia a
consciéncia de que se tratava de uma separagfo antiga, que recuava até tempos
quase miticos. Em segundo lugar, porque os dois autores retomam um léxico
que provavelmente aparecia ja nas XII Tabuas, Festo literalmente (sciens) e
Sérvio através da negagfo (imprudens), o que demonstra que eram termos
considerados especificos na utilizagdo de argumentos de acusagio e defesa.

" RICKERT (1989) desenvolve um estudo aprofundado sobre os termos indicadores
da atitude do agente ¢ da vitima em relagfio ao acontecimento.

2 P221,s. v. ‘parricifdii].

" Ad Virg, Eclog. 4.43.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 11
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3. A vinganga e a justica

Platdo estabeleceu uma diferenciagdo entre vinganga e justiga:
a primeira ¢ individual ou tribal, a segunda da cidade; a primeira € incivilizada
¢ improdutiva, porque olha para o passado e sé pretende causar dano,
asegunda & razoavel porque olha para o futuro e tenta ensinar a virtude'.
A necessidade que sentia Platdio de insistir na diferencia¢fio entre estas duas
realidades'’ pde em evidéncia que se tratava de dois conceitos facilmente inter-
cambiaveis no pensamento grego. De facto, uma boa parte da razdo de que a
ideologia vingativa de muitas tragédias aticas ndo chocava os espectadores
estriba-se na divulgada ideia de que a retaliagdo ou justiga feita pelas proprias
maos era uma solugfo positiva no passado mitico e que ndo era tio negativa
mesmo no contexto da Atenas do século V'®, apesar de estar controlada pela
legislagdo. Como veremos no apartado seguinte, até podemos dizer que uma
importante fung8o dos tribunais atenienses era controlar a tendéncia para fazer
justica com as proprias mios.

Ao contrario do afirmado por Platdo, o sistema de retaliagdo pode olhar
para o futuro e nfio apenas para o passado, e pode funcionar, num estado
anterior a existéncia de leis, como elemento dissuasor do delito. Em muitas
sociedades primitivas (e nfo tfo primitivas) a vinganga a que se estd
determinado a chegar indica o grau de fidelidade de um membro do grupo em
relagfo a outro. Os mitos gregos, como representantes de uma sociedade com
valores primitivos, transmitem este pensamento da vinganga como principal
amostra da defesa da honra: Aquiles tem de vingar Patroclo, Clitemnestra tem
de vingar Ifigénia, Orestes tem de vingar Agamémnon... Os mitos eram as his-
térias com que se formava o espirito do povo grego, e por essa razio os valores
de vinganga eram assumidos como aceitaveis, como parte integrante da justica.
A primeira versdo do mito de Orestes, a que apresenta Homero'’, seria incapaz
de provocar o menor interesse no auditdrio: que o filho de Agamémnon tivesse
de matar Egisto, como assassino do pai, entrava dentro da ordem normal das

" Este ¢, basicamente, o resumo que faz BURNETT (1998) 7 das passagens seguintes
da obra de Platdo: Cri. 49b-d e Prt. 324a-b.

" Outras passagens onde Platio trata desta questio sfo Leg‘. 9.862-864; Resp.
10.609.

' Cf. BURNETT (1998) 33.
" 0d. 1.40.

12 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade
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coisas; mas, seria capaz de cumprir o seu dever vingador se a assassina fosse a
propria mde? So6 esta situagdo limite consegue provocar a angustia necessaria
numa tragédia'®. Por outro lado, se as Euménides de Esquilo fecham a trilogia
da Oresteia com o julgamento de Orestes, ndo se deve apenas ao desejo de
apresentar um novo sistema, o sistema democratico ateniense dos tribunais,
que se impde sobre o velho sistema da justiga feita pelas proprias mdos, mas
também a dificuldade de prosseguir a cadeia de retaliagdes, tendo em conside-
ragdo que o vingador natural de Clitemnestra € o proprio Orestes.

Quanto a Roma, precisamente a citagfio de Festo de uma lei de Numa a
que acabamos de fazer alusdo, leva-nos a consideragio da possibilidade de que
a propria legislagdo primitiva tivesse em considerago a vinganga como forma
de punicdo. A expressdo paricidas esto tem sido objecto de muita discusséo.
Actualmente, a maior parte dos estudiosos considera que o substantivo
paricidas ha-de ter um valor passivo, talvez forma sincopada de paricidatus e
portanto a locugdo deve ser entendida como “que seja morto para compensar’,

39l

isto &, “que Ihe seja dada morte como retaliagdo™”. Esta interpretagio encontra
plena justifica¢do se fizermos o paralelo com a outra lei de Numa citada por
Sérvio, que impde que se entregue um carneiro aos familiares da vitima aci-
dental, para que seja sacrificado no lugar do homicida™. Como certeiramente
deduz Santalucia®, o contraste entre estas leis permite ver que o estado, mesmo
que aceite a vingan¢a como uma actividade normal para a restitui¢do da
justia, intervém com normas reguladoras: a actividade punitivo-vingativa
deve ser realizada in contione, em presenga do povo; a morte do homicida s6
se produzirda se o assassinio tiver sido deliberado, pois, no caso contrario,
apenas se sacrificara o carneiro que o homicida deve entregar. Eu acrescentaria
que, por estar regulamentada por lei, se evita que a morte do homicida conduza
a um novo caso de vinganga.

"® Cf. BURNETT (1998) 100-101.

" SANTALUCIA (1990) 32.

* Esta interpretagdo da frase de Sérvio vem facilitada por outro texto de Festo onde
cita o conhecido jurista Labéon, 476, 18-20 L., s. v. subigere arietem: Subigere arietem, in
eodem libro Antistius [sc. Labeo] esse ait dare arietem, qui pro se agatur, caedatur.

' SANTALUCIA (1990) 31-32.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 13



Carlos de Miguel Mora

4. Direito piblico e o direito privado

Devemos ter em conta que ndo é s6 em Roma que existe uma divisdo
clara entre um directo plblico e outro privado. Também nas diferentes cidades
gregas existem, por um lado, leis que regulam as relagdes de cada cidaddo
(ou meteco ou escravo) com a comunidade, e por outro lado leis que regulam
as relagdes entre os habitantes da cidade”. Tomar em consideragdo esta dis-
tingdo reveste-se de capital importincia para decidir, por exemplo, se existiam
ou ndo na Grécia crimes como o homicidio, a agressdo ou o roubo. Como ¢
obvio, ndo podemos duvidar da existéncia na Grécia classica de factos especi-
ficos que, a partir de uma definigdo contemporinea, podem ser catalogados
como esses crimes. Mas tendo em consideragiio que, na perspectiva de Austin,
as coisas sO existem porque as podemos definir (se mudarmos a definigdo de
acidente de trénsito, podemos eliminar os acidentes das estatisticas, ou, pelo
contrario, aumentar consideravelmente o seu numero), importa decidir se os
actos que sdo considerados crimes do ponto de vista do mundo actual ja o eram
na Grécia. Para que determinada acgfo seja contemplada como crime nfo
chega que represente uma ofensa ou um dano a alguém em concreto; se apenas
se tratasse disto, ndo sairiamos da esfera privada; os crimes actualmente sdo
crimes porque o estado, de alguma maneira, considera que ndo apenas se
ofende alguém especifico, como ainda toda a comunidade. Por isso, para além
de reparar, na medida do possivel, o dano causado a pessoa (por meio de
indemnizagdes, por exemplo), € necessario purgar o dano causado a sociedade
(através da reclusdo, por exemplo).

No caso das ofensas pessoais era procedimento comum ir a tribunal,
o que poderia fazer pensar que o estado se envolvia no processo, que passava
assim a ser criminal. Com efeito, muitas ofensas leves que se sancionavam
com uma indemnizag8o estavam sujeitas a0 mesmo tempo a uma multa que se
devia pagar ao estado, o que pode sugerir que se considerava que a sociedade
no seu conjunto tinha sido afectada pelo ultraje”. No entanto, ¢ preciso ter-se
em consideragdo que o direito de recorrer aos tribunais ndo assistia tanto ao
denunciante quanto ao acusado. Quer dizer, a pessoa ultrajada tem direito a
uma “reposicdo”, a tomar a justica com as prdprias mios, e € o acusado do

2 Cf. SEALEY (1994) 44.
> SEALEY (1994) 125-126.

14 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



Consideragdes sobre a justi¢a criminal no mundo greco-romano

delito quem, por se sentir ameacgado, tem direito a invocar os tribunais.
Se perder, as autoridades ndo impedirdo as acgdes de retaliagdo ou a indemni-
zagdo estabelecida por lei e, para além disso, ao ficar demonstrado que o
acusado excedeu os seus direitos invocando o auxilio dos tribunais, estarad
obrigado ao pagamento de uma multa, que ressarce o tribunal dos prejuizos
causados™. Assim sendo, o estado ndo considera que a ofensa privada passe
para o dmbito do direito publico, isto ¢, ndo a considera crime.

Aquelas acgbes em que o estado grego considera que toda a comunidade
foi lesada ndo estdo relacionados com ofensas pessoais mas sim com
actividades que poderiamos qualificar de trai¢do ao estado, especialmente em
época de guerra.

Por estes motivos temos de ter em atengdo que, ao definirmos um acto,
no mundo grego, como crime, podemos estar a usar o termo anacronicamente,
ou pelo menos de uma maneira lata, enquadrando factos da Antiguidade em
conceitos actuais.

De uma maneira muito mais clara que na Grécia, em Roma existe um
tipo de direito privado e outro publico™. Os factos ilicitos que se podem incluir
dentro do primeiro grupo sdo aqueles que lesam apenas um interesse particular,
e que se costumam saldar juridicamente com apenas uma indemnizag@o a
vitima: lesdes corporais, ameagas, injurias, danos no patriménio... sdo algumas
das ofensas que se enquadram no direito privado, e que recebem o nome de
delicta. Pelo contrario, os crimina dizem respeito ao direito publico, e sdo
aqueles actos contra a lei dos quais advém um prejuizo nio apenas particular,
mas colectivo; quer dizer, o Estado considera que toda a comunidade foi lesada
por essa actuagéio e tem o direito e o dever de castigar o criminoso.

Convém especificar aqui que esta distingdo, que se encontra nitidamente
descrita em textos técnicos, perde a nitidez nos seus contornos quando
procuramos a utilizagdo desses termos em poetas e outros escritores menos
interessados pela precisio semantica que pelo impacto emotivo, a sonoridade
ou escansio da palavra®. E, por exemplo, o caso da utilizagdo dos termos no

# Sealey (1994) 127.

> A obra do célebre jurista Gaio comega assim (Inst. 1.1): Omnes populi, qui
legibus et moribus reguntur, partim suo proprio, partim communi omnium hominum iure
utuntur.

5 Cf. 0 estudo aprofundado de LONGO (1976).
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poeta Ovidio, do qual, um dos versos (o Gltimo do segundo livro dos Tristia)
serve de titulo ao presente volume.

5. Os actos nao descritos pela lei

No meio das evidentes diferengas que existem entre os codigos legais da
Grécia e de Roma, convém aqui salientar um aspecto essencial. O juramento
dos juizes atenienses permite pensar que os gregos tinham uma clara nogéo de
que as suas leis ndo contemplavam todos os casos, isto é, da existéncia de
vazios entre a lei. O juiz jurava votar os casos que tivesse que julgar segundo
as leis e decretos da cidade, mas também jurava que, no caso de ndo existirem
leis para esse caso especifico”’, votaria segundo a opiniZo mais justa.

A existéncia, na Grécia, de vazios na lei fazia com que se considerasse
que a tarefa dos juizes era dupla, dependendo de se havia ou ndo havia uma lei
escrita para o caso especifico. De qualquer modo, o facto de que o recurso a
opiniio mais justa fosse secundério, quer dizer, que apenas se empregasse
quando n3o houvesse leis escritas, ndo indica uma prevaléncia da legalidade
sobre o conceito do que ¢ justo, mas apenas que se assumia que o estabelecido
na lei era a justica mais objectiva, ndo dependente da opinifo de um juiz. Por
outro lado, ja se detecta na Grécia um incipiente recurso a dedugdo ou
inferéncia a partir da lei, ou que demonstra a tacita assumpgdo de que a justiga
mais equitativa se encontrava nesta’.

A diferenga com o codigo legal latino € notéria, porquanto 0os romanos
ndo costumavam deixar estes assuntos nas mios da opinido de um juiz; nio
permitiam a existéncia de vazios legais, completando as suas normas pelo
recurso & inferéncia (per interpretationem)”. O recurso a inferéncia tem como
grande vantagem nfo deixar espagos vazios, como acontece na Grécia, para
além de, em principio, agir em conformidade com o espirito da lei, porque se
interpreta o que o legislador quis dizer. No entanto, tem a desvantagem de que,
ao contrario do que acontecia na Grécia, ja ndo € possivel que cada cidadio

*7 A frase inicial do juramento, que foi reconstituido a partir de citagdes e alusdes, €
reproduzida por SEALEY (1994) 51.

% Um exemplo de Polibio (12.16) sobre um caso acontecido na cidade italiana de
Lokroi € estudado por SEALEY (1994) 55-56, neste sentido.
? Sealey (1994) 54.
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seja instruido em direito: o conhecimento do direito e da justiga fica assim nas
maos de um grupo social, os juristas.

Gragas a um destes juristas, o ja mencionado Gaio (n. 25), possuimos
uma listagem dos documentos que tinham validade para o estabelecimento do
direito™: Constant autem iura populi Romani ex legibus, plebiscitis, senatus
consultis, constitutionibus principum, edictis eorum, qui ius edicendi habent,
responsis prudentium. Assim, o direito romano fundamentava-se em leis,
plebiscitos, senatus-consultos, constituigées dos imperadores, éditos dos que
tém poder para emiti-los e pareceres dos entendidos, isto €, juristas. Um pouco
mais a frente, explica em que consistem as constituigdes imperiais’':
Constitutio principis est, quod imperator decreto vel edicto vel epistula
constituit. Assim, essas constitui¢des imperiais podem ser decretos, €ditos ou
cartas de resposta, também chamadas em latim rescripta. Para o que aqui nos
interessa, fixaremos a nossa atengdo nos rescripta imperiais € nos pareceres
dos juristas. Em principio, nuns ¢ noutros tratava-se quer de esclarecimentos
ou interpretagdes do sentido de uma lei, quer de dedugdes das leis existentes
para preencher um espaco vazio. Em qualquer caso, aplicavam-se ao caso
especifico e ndo visavam estender a sua vigéncia para outros casos. No entanto,
gradualmente foram sendo aplicados a outras situagdes analogas, até adqui-
rirem um peso legal tdo importante quanto os outros documentos. De facto,
as responsa dos principais juristas classicos, Gaio, Modestino, Jalio Paulo,
Papiano e Ulpiano, foram convertidas em leis no século V por meio da
chamada Lei das Citacdes™.

6. O duplo sistema penal no Império

Falando em termos simples, é possivel dizer que na Roma imperial
existiam dois sistemas penais quase totalmente independentes, com as suas
escalas punitivas proprias. Um deles estava destinado ao castigo dos
infractores da lei de status social elevado; o outro indicava as punigdes desti-
nadas aos malfeitores de baixo status. Os honestiores podiam ser condenados a

pena capital, o mais severo dos castigos, mas esta medida era aplicada com

* Inst. 1.2,
* Inst. 1.5.
*2 Cf. LEVRERO (2004) 47-49.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 17



Carlos de Miguel Mora

pouca frequéncia, a nfio ser que se tratasse de um crime de maiestas, que
envolvia por regra geral trai¢do, conjuras... Normalmente, no caso de crimes
graves, a puni¢do mais normal era o exilio, que podia revestir varias
modalidades (relegatio, interdictio aqua et igni, deportatio), mas as diferengas
exactas entre elas ndo sfo faceis de determinar, tendo em conta que os autores
tém tendéncia a utilizar os termos de forma imprecisa ou abrangente.
Os humiliores, pelo contrario, podiam ser condenados a summum supplicium,
um tipo de condenagfo capital por meio de métodos especialmente violentos,
como podem ser a crematio, a crux, a furca ou a damnatio ad bestias. Alguns
destes castigos, apesar de serem tipicos de escravos, como a crucifixio, podiam
ser aplicados a homens livres. Se a condenagio para estes réus de baixo status
social ndo fosse a morte podiam sofrer o metallum ou o opus publicum,
implicando o primeiro a perda da libertas e o segundo apenas da dignitas™.

O facto de existirem dois sistemas penais, nfo apenas para as conde-
nagdes como também para as reclusdes até ao julgamento (os honestiores raras
vezes sofriam uma custodia a espera do processo penal) ndo permite deduzir
que os romanos no acreditassem na equidade da lei. De facto, a adequagéo do
castigo ndo devia estabelecer-se apenas em relagfio ao delito, como também em
relac@o a pessoa que o cometia. Numa sociedade em que, & partida, os homens
ndo sdo todos iguais, a equiparagio do castigo teria significado uma falta de
equidade, de justi¢a, na lei.

Neste artigo quisemos ajudar o leitor ndo iniciado em direito greco-
-romano a conhecer, mesmo que superficialmente, as principais questdes
levantadas pela critica. Quisemos demonstrar que nem a justica grega carece de
unidade nem a latina de diversidade; que as duas coincidem em muitos
aspectos, tal como uma aplicacdo desde muito cedo do critério de volunta-
riedade para estabelecer uma gradagfio na culpa pelos delitos e na consequente
puni¢io; que a relagdo entre vinganga e justi¢a nfo pode ser negligenciada nem
deve ser rejeitada™, tanto na cultura grega como na latina, pois a primeira
justica que conheceram esses povos foi a retaliagdo, e a justiga legal, punitiva e
ndo retaliativa, foi aos poucos limando o poder da vinganga; que existe um

* GARNSEY (1970) 103-136.

4 2 . -
* £ interessante a este respeito a opinido de GERNET (1984) 14, que lamenta o
empenho dos investigadores do seu tempo em separar taxativamente as duas nogdes.
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direito publico e um direito privado nas duas culturas, mas que a linguagem
comum néo respeita os tecnicismos juridicos; que gregos e romanos encon-
traram diferentes maneiras de preencher os espagos que as leis deixavam
vagos, os helenos por meio da opiniio mais justa, os latinos através da
interpretagdo dedutiva; por ultimo, que a lei ndo era igual para todos porque
ném todos eram iguais: a equidade do sistema imperial baseava-se em dar
tratamentos diferenciados a pessoas que eram, na concep¢do romana,
diferentes.
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Abstract: In this article the author provides some general considerations on the topic of
justice in the Greek and Roman world, not by addressing the technicalities of law, but by
focussing on such issues as the unity of the Greek conception of justice, the importance
accorded since early times in both Greece and Rome to voluntariness as a criterion for
aggravation of punishment, the relations between justice and vengeance, the existence of
public and private law, the problem of legal void and the double system of justice.

Keywords: Crime; punishment; justice; public law; private law; vengeance; Greece; Rome.

Resumen: En este articulo el autor elabora una serie de consideraciones generales sobre la
justicia en el mundo grecorromano, centrando su atencion no sobre aspectos técnicos de
derecho, sino sobre asuntos como la cuestion de la unidad de la concepcion de la justicia en
Grecia, la importancia que tuvo desde muy pronto, en Grecia y en Roma, la voluntariedad
como criterio de agravamiento del castigo, las relaciones entre justicia y venganza, la
existencia de un derecho piblico y otro privado, el problema de los vacios legales y el doble
sistema de justicia.

Palabras clave: Crimen; pena; justicia; derecho publico; derecho privado; venganza;
Grecia; Roma.

Résumé: Dans cet article, I’auteur élabore toute une série de considérations générales sur la
justice dans le monde gréco-romain, sans, pour autant, centrer son attention sur les aspects
techniques du droit, mais sur des sujets comme: la question de 1’unité du concept de justice
en Greéce, le volontarisme comme circonstance aggravante du chdtiment, les relations entre
justice et vengeance, I’existence d’un droit publique et d’un autre privé, le probléme du
manque de lois et de réglementation et le double systéme de justice.

Mots-clé: Crime; punition; justice; droit publique; droit privé; vengeance; Gréce; Rome.

Resumo: Neste artigo, o autor tece uma série de consideragdes gerais sobre a justica no
mundo greco-romano, centrando a sua atengdo ndo sobre aspectos técnicos do direito, mas
sobre assuntos como a questdo da unidade da concepgdo da justiga na Grécia, a importéncia
que desde muito cedo teve, na Grécia e em Roma, a voluntariedade como critério de
agravamento do castigo, as relagBes entre justica e vinganga, a existéncia de um direito
publico e outro privado, o problema dos vazios legais e o duplo sistema de justica.

Palavras-chave: Crime; puni¢fo; justiga; direito publico; direito privado; vinganga; Grécia;
Roma.
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JOAO MANUEL NUNES TORRAO

Universidade de Aveiro

Ex.™ Senhores Conferencistas
Caros Colegas
Queridos alunos

Quero, em primeiro lugar, deixar uma saudagdo amiga a todos os
presentes neste inicio do congresso Vt par delicto sit poena: crime e justica
na Antiguidade que é, em simultdneo o VI Coloquio Classico realizado na

“Universidade de Aveiro. Bem longe estamos do grande numero de partici-
pantes dos congressos iniciais, mas, em tempos de crise, reunir este grupo de
pessoas em ano de muitos congressos € motivo para nos darmos por satisfeiros.

Embora o titulo, que inclui uma citagio de Ovidio’, pudesse ser inter-
pretado de forma muito mais abrangente, vamos centrar a maior parte das
comunicagdes na literatura grego-latina, ainda que, em alguns casos, haja
algumas incursdes pela area do direito. Tentamos que a tematica das diversas
comunicagdes percorresse varias etapas quer da literatura grega e da literatura
latina e que avangasse também até a Idade Média.

Escolhemos para conferencistas um leque variado de personalidades que
vém quer da nossa vizinha Espanha (neste caso, vizinhang¢as muito proximas ja
que s@o de Salamanca e de Caceres — o que nos permitiu concretizar um
sonho antigo de estabelecer contactos frutuosos com as universidades que estdo
mais perto de nos do outro lado da fronteira), mas também da América do Sul,
através de representantes do Brasil e da Argentina (ainda que via Paris) e ainda

" Texto proferido na sessio de abertura do congresso na qualidade de Presidente da
Comissio Organizadora.

2 Tristia, 2.1.578
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com colegas das Universidades de Coimbra, Lisboa, Minho e, como ¢ logico,
da nossa Universidade de Aveiro.

Tivemos também a preocupacio de convidar uma mistura ambiciosa de
investigadores seniores — para, de algum modo, nos transmitirem 0s seus
saberes como se de um mos maiorum se tratasse — com outros investigadores
iuniores, uns que ainda se encontram a preparar as suas teses de doutoramento
e outros que ja as realizaram, mas ha relativamente pouco tempo. Procuramos,
assim, beneficiar da sabedoria ja solidificada por muitos anos de trabalho e da
forga de investigacdo dos mais novos.

Estamos a realizar este congresso na Universidade de Aveiro numa
altura em que a nossa universidade se prepara para celebrar o seu trigésimo
segundo aniversario. E, pois, com alegria festiva que esta jovem e dinimica
universidade recebe ndo apenas aqueles que a ela pertencem ou pertenceram,
mas sobretudo todos aqueles que vém de outras universidades.

Mas se a Universidade de Aveiro vos recebe a todos de forma festiva, a
area de Estudos Classicos de Departamento de Linguas e Culturas desta mesma
Universidade esta bastante apreensiva quanto ao futuro que a espera.

De facto, somos uma Universidade nova onde, ao longo dos ultimos
anos, o pequeno grupo de estudos classicos (neste momento somos apenas sete
docentes e temos nove doutorandos de fora da Universidade a trabalhar
connosco na investigagfo) tem vindo — com algum orgulho, diga-se de
passagem — a tentar p6r a Universidade de Aveiro no mapa dos Estudos
Classicos (para usar uma expressdo do nosso amigo Jacyntho Lins Brandéo
que deveria estar aqui hoje connosco se nfo tivesse estado, por estes dias, a
travar uma batalha importante na elei¢do para Reitor da Universidade Federal
de Belo Horizonte, no Brasil, a que pertence). Para isso, para além do esforco
dispendido no curso de licenciatura e nas vérias edi¢fes do nosso mestrado,
temos vindo a organizar congressos de estudos classicos de dois em dois anos,
sempre com a publicagdo imediata das Actas, temos vindo a publicar, com
pontualidade britanica, a nossa revista anual Agora. Estudos Cldssicos em
Debate e temos mantido constantemente actualizada a nossa pagina na internet,
disponibilizando para todo o mundo os textos que vamos publicando de tal
modo que o nosso sitio ja esta disponivel em varias paginas de estudos
classicos espalhadas pelo mundo.
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Contudo, gragas a uma politica de ensino que parece sé ver o imediato e
o que da lucro e que tem insistido, ao longo dos witimos anos, numa margina-
liza¢do dos estudos humanisticos, nomeadamente os que conduzem a formagio
de professores, corremos o sério risco de vir a desaparecer por falta de alunos
com a agravante de os proprios estudos do Ministério da Educacdio dizerem
que, dentro de quatro/cinco anos, ja serdo necessarios professores para as areas
disciplinares de Portugués, Latim e Grego. Esperemos que esta politica,
continuada ao longo de vérios anos, ndo venha a ter como consequéncia a falta
prolongada de professores de algumas disciplinas como j& acontece em outros
paises e como aconteceu, de forma dramatica, em Portugal, na segunda metade
da década de setenta do século passado.

Bem sei que, em Portugal, os estudos classicos tem vivido, ao longo das
Gltimas décadas, um pouco como as marés: umas vezes esta preia-mar e
deparamo-nos com uma grande abundincia de estudantes e outras esta
baixa-mar e os estudantes quase se contam pelos dedos no pais inteiro. O
problema € que, pelos vistos, a baix-mar se estd a prolongar no tempo e as
dguas do mar se encontram a recuar cada vez mais, mas isso talvez seja
influéncia do tltimo ano de seca que afectou todo o pais. Esperemos que a
chuva dos ultimos tempos possa ser sinal de mudanga.

Sdo, pois, razdes fortes para nos deixarem apreensivos, embora
mantenhamos a secreta esperanga de melhores dias. Esta nossa esperanga esta
ancorada em reacgdes recentes do Departamento de Linguas e Culturas que,
quando se encontrava em situagdo de profundo crise, soube encontrar solugdes
concretas ¢ interessantes, quer para o Departamento quer para os alunos que o
frequentam. Esperamos, contudo, que alguns guardiGes de supostas torres de
marfim, ndo impossibilitem o nosso trabalho e os nossos esfor¢os através da
insisténcia em medidas administrativas que nos deixem de pés e mdos
amarrados e sem possibilidade de lutar contra a maré. De facto, estes guardides
parecem ndo se dar conta de que as torres, quando existem, ja ndo sdo de
marfim — ndo sei se alguma vez o foram — e, além disso, os nossos estudos ja
ndo se podem confinar a muralhas de torres, por muito belas e antigas que
sejam, mas tém de se inserir forgosamente na actualidade, dando-lhes, é certo,
a visdo de continuidade cultural que os estudos classicos tdo bem simbolizam.
Assim, se nos deixarem, nfo serd por inércia da nossa parte que os estudos
classicos morrerdo, ja que estamos dispostos a lutar contra ventos e mares.
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Deixemo-nos, porém, de lamurias e avancemos para a concretizacdo de
mais um contributo para esta sociedade do conhecimento de que fazem parte
integrante os temas cldssicos através da realizagdo deste congresso.

Antes de terminar, gostaria de fazer, por uma questdo de justica, alguns
agradecimentos. Em primeiro lugar e acima de tudo, a todos os conferencistas
que, a troco de quase nada, aceitaram vir partilhar connosco os seus
conhecimentos dispondo-se também a deixarem-nos os seus textos para, ainda
este ano, eles virem a lume em livro. Sem os conferencistas — ndo me cansarei
de o dizer — este congresso nio existiria e, por isso, sdo eles os credores dos
nossos maiores agradecimentos.

Nio posso esquecer também os alunos que nos estdo a apoiar no
secretariado — a Rozalia Nathaly, a Isabel Regina, a Alexandra Sofia e o
Ricardo — bem como todas as funcionarias do Departamento de Linguas e
Culturas que tém sido inexcediveis para que tudo corra bem.

Aos meus colegas da area de Estudos Classicos agradeco o trabalho em
conjunto, as sugestdes, as discussdes que levaram a este congresso, o trabalho
que realizaram.

Agradego ainda a Fundagfo para a Ciéncia e Tecnologia a concessdo de
um subsidio, ao restaurante ‘Ceboleiros’ as facilidades concedidas na
alimentag@o, ao Centro de Linguas e Culturas, pelo resto de financiamento e ao
Departamento de Linguas e Culturas pelas facilidades concedidas e pela
cedéncia de instalagoes.

Resta-me desejar a todos dois dias de trabalho intenso e frutifero ¢ uma
6ptima estada na Universidade de Aveiro.

Muito Obrigado.
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La justicia y la venganza en la épica y en la tragedia clasicas

E. SANCHEZ SALOR

Universidad de Extremadura

Introduccion

No digo algo nuevo si digo que la justicia es venganza sujeta a una
norma; la venganza se cobra una afrenta anterior, pero sin medida; la justicia,
se cobra también una afrenta anterior, pero con medida; la medida es la norma;
ambas son, pues, lo mismo. En ambos casos hay venganza: en uno, es una
venganza controlada; en otro, es una venganza sin control.

Hay dos géneros literarios clasicos que suelen tratar los mismos temas,
pero desde diferente perspectiva. Son la épica y la tragedia. Lo que sucede es
que la épica trata los temas de una manera mas controlada que la tragedia. Por
ejemplo, el tema de la guerra. Ambas, épica y tragedia, tratan de la guerra.
Pero de forma distinta.

La lliada canta la guerra de Troya y el dominio de Grecia sobre Asia
Menor en época micénica; la Eneida canta las guerras y la conquista del
territorio del Lacio por parte de Eneas y los suyos: arma virumque cavo,
comienza el poema'; la primera palabra es precisamente “armas”, “guerras”; el
Cantar del mio Cid recuerda las guerras de castellanos y leoneses contra los
moros y la conquista del territorio para la cruz’. Todos los poemas épicos son,
pues, en origen, de tema bélico. Y cantan la guerra. Podria pensarse incluso
que los griegos crearon la poesia épica, la epopeya, para cantar la guerra y las
hazafias bélicas de héroes y de dioses.

La tragedia también trata de la guerra; pero lo hace para deplorar y llorar
los desastres de la guerra y de las relaciones entre héroes y dioses.

' Verg., Aen. 1.1.
* Cf. R. Menéndez Pidal, Reliquias de la poesia espaiiola (Madrid 1959).
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La épica canta, pues, las hazafas y gestas de héroes y de dioses; la
tragedia canta sus desastres y lamentos. Frente a la [liada, poema épico que
canta a la guerra de Troya, las Troyanas es una tragedia que llora los desastres
de esa misma guerra. En este sentido la tragedia seria el contrapunto de la
¢épica. Una canta, otra llora y lamenta.

Deciamos mas arriba que la épica trata los temas de una manera mas
controlada que la tragedia. Es lo que hace, por ejemplo, con la guerra. La
guerra aparece purificada y controlada en la épica por el fatum. Hay guerras en
la epopeya, pero son guerras en las que el hombre es un instrumento de los
dioses; del hado. Hemos dicho que la Eneida comienza con la palabra arma;
esa es la primera palabra del primer verso de la Eneida; pero la segunda
palabra del verso segundo es fatum: Arma virumque cano Troiae qui primus ab
oris Italiam fato profugus... venit'; canta Virgilio las hazafias del héroe, pero
hazafias que han venido programadas por el fatum; no es la maldad del hombre
la que ha querido la guerra; ha sido el destino de los dioses. Lo que sucede es
que el fatum coincide muchas veces con los intereses y el afan de identidad y
de grandeza del propio pueblo que estd en la edad heroica; con el fatum, la
epopeya trata de purificar la guerra y la conquista. En la épica la guerra es un
instrumento del fatum, en los paganos; de la providencia, en los cristianos’.

En la tragedia, sin embargo, ¢l llanto por la guerra no tiene medida. En
ella, es el hombre, con sus pasiones y sus sentimientos, el que da rienda suelta
a éstos para llorar y lamentar los desastres de la guerra.

1. La venganza en la épica.

Pues bien, algo parecido ocurre con la venganza. En la épica, la
venganza aparece moderada por ciertos controles; de manera que, en ella,
parece que estamos mads ante justicia que ante venganza. En la tragedia, la
venganza es una justicia desbocada. Sin control.

En la poesia épica hay, en efecto, ilustres ejemplos de venganza. Pero es
una venganza de tono elevado, purificada y controlada en el ara de una misién
heroica. El héroe o el dios se deja llevar por la venganza; pero esa venganza

! Verg., Aen. 1.1-2.

* Cf. E. Sénchez Salor, "El providencialismo en la historiografia hispano-visigética":
Anuario de Estudios Filologicos de la Universidad de Extremadura V (Caceres 1982)
179-192.
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estd siempre controlada por los imperativos de la misién heroica y es esa
mision heroica, de defensa de un pueblo, la que justifica o modera la venganza.

Juno, acordandose de la injuria que sufrié de parte el troyano Paris —
manet alta mente repostum iudicium Paridis spretaeque iniuria formae et
genus inuisum et rapti Ganymedis honores, dice Virgilio® — en el famoso
juicio sobre cual de las diosas era la mas bella, galardon que Paris otorgd a
Venus, es la vengadora por excelencia de Eneida: toda su obsesion, durante el
viaje que los troyanos llevan a cabo desde las ruinas de Troya hasta ltalia, se
centra en impedir que los troyanos alcancen su destino; quiere simplemente
destruirlos en venganza. Pero al final Juno tiene que someterse al destino
heroico de Eneas y tiene que permitir que éste deje Cartago para ir a [talia y
poner el germen de lo que luego sera Roma.

También la propia Dido tiene que renunciar a su venganza y someterse
al hado. Y es que, en la poesia épica, la mujer heroica, a pesar de que pueda
tener razones para vengarse, renuncia sin embargo a la venganza. Dido tiene,
para vengarse de Eneas, las mismas razones que tiene Medea para vengarse de
Jas6n: ambas han dejado lo que tenian para seguir al amado; ambas han estado
profundamente enamoradas; ambas han sido después abandonadas (desertae);
pero Medea, en la tragedia, se venga cruelmente; Dido, en la épica, no. A lo
mas que llega la venganza de Dido es a lanzar una maldicion, la que dirige a
las naves de los troyanos y a Eneas cuando éstos abandonan el litoral: “Oh sol ,
que ves, al desplegar tus rayos sobre la inmensidad, cuanto hace el hombre; oh
Juno, que mediaste en mis congojas y sabes lo que son; Hécate inferna del
nocturno ulular junto a los trivios; vengadoras Erinas, dioses todos de Elisa
moribunda, bien merezco que pongais vuestros ojos en mis males y que
benignos escuchéis mi suplica. Si aquel ser execrado en todo caso ha de llegar
a tierra y toca puerto, si los hados de Jove asi lo exigen y es fallo ineluctable, al
menos pido que, al estrellarse contra audaces gentes, lanzado de sus lindes,
arrancado de los brazos de Yulo, sin auxilio vea el destrozo horrendo de los
suyos, y rendido a humillantes condiciones, ni de la vida goce ni del reino,
antes se abisme en prematura muerte y en las arenas insepulto yazga™. Y

> Verg., Aen. 1.26-28.

Verg., Aen. 4.607-620: Sol, qui terrarum flammis opera omnia lustras, tugue
harum interpres curarum et conscia luno, nocturnisque Hecate triuiis ululata per urbes et
Dirae ultrices et di morientis Elissae, accipite haec, meritumque malis aduertite numen et
nostras audite preces. si tangere portus infandum caput ac terris adnare necesse est, et sic
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buena prueba de que Dido no ejerce la venganza, es el hecho de que ella
misma, un poco mas adelante, dice que quizds de sus huesos surja un
vengador’; si hay venganza, no es ella la que la ejerce; quizas un descendiente
suyo lo haga, aludiendo posiblemente a Anibal.

La venganza de Dido se queda en deseo y para el futuro; no llega a los
hechos. Es cierto que el papel que Virgilio le asigna a Dido en la Eneida es un
papel tragico; también es cierto que Virgilio, en Eneida, adopta rasgos de la
tragedia que le diferencian claramente de Homero®; ello se pone de manifiesto
concretamente en su actitud ante los placeres sensuales’: en este sentido
Virgilio se encuentra muy lejos del espiritu heroico, pero también lejos de la
novela; en la épica heroica no hay concesiones a las pasiones y a los
sentimientos; en la novela alejandrina los sentimientos juegan un papel
importantisimo; el amor, por ejemplo, es el tema dominante de los epilios; pues
bien, Virgilio, a este respecto, ocupa una posicién intermedia. Dido, en
Virgilio, tiene cierto sabor tragico, recuerda un poco a las Medea y Fedra
tragicas; pero el papel tragico de Dido no culmina en tragedia; ese papel, en
principio tragico, termina por convertirse en un papel épico. Ella no es solo la
amante que, llevada por su pasion, se olvida de cualquier otro lazo, como
ocurre con Fedra — la cual se olvida de los lazos que la unen todavia a un Teseo
vivo -, ni es s6lo una maga como Medea que se venga con sangre de Jason;
Dido, herida mas en su honor que en su amor, es, por encima de todo, una reina
que, como Eneas, el héroe masculino, ha buscado una nueva patria para ella y
para su descendencia, ha fundado una ciudad y estd investida de una mision
heroica e historica. Asume de esta forma un papel que en la tragedia griega
solo esta desempefiado por varones. Es cierto que se puede ver en la Medea de
Euripides un preludio de esta masculinizacion de la mujer; pero este nuevo
papel masculino de la mujer se convierte en Dido en el origen de la tension
entre su responsabilidad politica y su amor; y vence la responsabilidad politica.
Pero lo que me interesa resaltar es que Dido no se venga; se inmola a si misma.

feata louis poscunt, hic terminus haeret, at bello audacis populi uexatus et armis, finibus
extorris, complexu auulsus Iuli auxilium imploret uideatque indigna suorum funera; nec,
cum se sub leges pacis iniquae tradiderit, regno aut optata luce fruatur, sed cadat ante diem
mediaque inhumatus harena.

7 Verg., Aen. 4.625: exoriare aliquis nostris ex ossibus ultor.

Scf v Péschl, “Virgile et la tragedie ”: Présence de Virgile. Actes du Collogue des
9, 11 et 12 décembre 1976 - Paris EN.S., Tours — (Paris 1978) 73-79.

° Cf. C. M. Bowra, From Virgil to Milton (New York 1967) 1-32.
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Su desenlace es mucho mas elegante y masculino que el de la Medea tragica. la
Dido de Virgilio se eleva al final a una grandeza y a una dignidad reales que no
tiene precedentes en las heroinas de la tragedia griega: “He vivido y he recorrido
el camino que me marcé la Fortuna; ahora mi espectro vagara bajos las tierras™".
Este es comportamiento propio de un héroe.

Otras veces, en la poesia épica, es el héroe, normalmente masculino, el
que se deja llevar por la ira y se convierte en vengador. Pero es una venganza
purificada en el ara de la misioén heroica del pueblo del héroe. La lliada se nos
presenta como la historia de una venganza: el punto de partida es una mujer,
pero la venganza es llevada a cabo por los héroes: Menelao y, sobre todo,
Aquiles y Ulises; y la venganza es una excusa, es la excusa elegante de la
epopeya; en el fondo esa venganza queda inmersa, purificada y justificada en
la misién heroica de los griegos micénicos de extender su dominio a las costas
de Asia Menor. De ahi que esa venganza no merezca maldicion en la épica.

Este esquema épico en el que la venganza por una injuria hecha sobre
una mujer lleva a una guerra de conquista o a un cambio en el gobierno de un
territorio es muy frecuente en la épica. Lo acabamos de ver en la lliada.

Lo encontramos también en la épica latina tradicional. No conservamos
nada de la épica latina tradicional; es decir, de la épica que debid existir en la
época en que el pueblo romano se esta formando, en forma de cantares de
gesta. En general, como demostré Menéndez Pidal'', esos cantares de gesta,
noticieros y coetineos de los hechos, tienden a desaparecer; pero, ain
desapareciendo, a veces quedan recuerdos de ellos por diferentes vias: en
tradiciones populares; en romances y baladas; y también en leyendas que se
conservan en crénicas y obras historiogréficas. En el caso de Roma'?, Livio nos
transmite con frecuencia leyendas sobre los origenes, las cuales posiblemente
remonten a viejos cantares épicos sobre esos origenes. Pues bien, leyendas que
responden al esquema en el que la venganza por una injuria hecha sobre una
mujer lleva a una guerra de conquista o a un cambio en el gobierno tenemos
varias en los origenes de Roma.

10 . :
Verg., Aen. 4.653-654: uixi et quem dederat cursum Fortuna peregi, et nunc
magna mei sub terras ibit imago.

' R. Menéndez Pidal, La “Chanson de Roland” y el neotradicionalismo (Madrid
1969) 440.

> Cf. 1. Gil, “La épica latina tradicional”: Estudios de Literatura latina (Madrid
1969) 18 ss.
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Tenemos ese esquema en el relato de la expulsion del aGltimo rey de
Roma; esa expulsion es puesta por Livio en relacion con la infamia de
Lucrecia”. Esta estaba casada con Colatino, sobrino del tiranico rey Tarquino
el Soberbio. Durante el sitio de Ardea en el 510 a. C., Colatino y los hijos del
rey alardean durante un banquete de las virtudes de sus esposas. Apuestan
sobre ello. Van en busca de las esposas y encuentran a Lucrecia, la esposa de
Colatino, hilando todavia entrada la noche, mientras que las esposas de los
otros estan asistiendo a un banquete con gente de su edad. El hijo del rey,
Sexto Tarquino, desea poseer a Lucrecia y va a visitarla solo. La obliga.a
entregarse, diciéndole que, si se resiste, la matara y ademas pondra a su lado al
esclavo que acaba de matar, de modo que su memoria serd deshonrada.
Lucrecia cede. Después revela los hechos a su esposo y se suicida. Su esposo y
otros, entre ellos Lucio Junio Bruto, juran ante el cadaver que se vengaran
terminando con la monarquia; Bruto toma el cuerpo de Lucrecia, lo muestra al
pueblo y le convence de que ese es el momento para la expulsion del ultimo
rey de Roma y para la instauracion de la republica. Es la venganza por la
injuria hecha a una mujer. Pero esa venganza quedaba purificada por el hecho
de que con ella se produce un cambio de un régimen tiranico a un régimen
democratico. Es una venganza que se convierte en la justicia de un pueblo que
desea acabar con el régimen tiranico.

El mismo esquema encontramos en la leyenda de la invasion de Italia
por parte de los galos en el 390 antes de Cristo. Relata Tito Livio'* que los
galos invadieron el suelo cisalpino atraidos por la fertilidad de la tierra y
seducidos sobre todo por el vino, bebida desconocida para ellos; fue
precisamente un ciudadano de la Cisalpina, concretamente de la ciudad de
Clusio, llamado Arrunte, quien les hizo degustar por primera vez el vino con el
fin de encandilar sus animos; cuenta también Livio que el motivo de que
Arrunte cometiera tal traicion fue el hecho de que su huésped, Lucumén, que
hemos de suponer rey de Clusio, habia violado a la mujer del primero, y era
¢ésta la tnica manea que el clusino tenia de vengarse: abrir las puertas de su
tierra al enemigo para vengarse de su sefior. Se trata también de una venganza.
Pero de nuevo hay apuntes en la leyenda transmitida por Livio que mitigan y

suavizan la venganza; varias veces se insiste en el relato de Livio que se trata

PRl episodio es contado por Livio en 1.57-58.
"5.33.2:3,
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de un movimiento producido por la presion demografica y por la busqueda de
terrenos; busqueda indicada incluso por los propios dioses de los celtas; dice
Livio que el rey galo “queriendo descargar su reino de la turba que lo
sobrecargaba, manifesté que iba a enviar a Beloveso y Segoveso, hijos de su
hermana, a asentarse en los lugares que los dioses sefialasen con sus
augurios””. Es una invasion, provocada, segin la leyenda, por la venganza
contra la injuria hecha a una mujer, pero venganza purificada, como ocurre con
frecuencia en la épica, por el fatum: los galos iran a los lugares que les sefalen
sus dioses.

El mismo esquema encontramos en una de las versiones de la leyenda
de Tarpeya. En efecto, una de las versiones de esta leyenda de Tarpeya recoge
que se trata de una venganza. En el reinado de Romulo, durante la guerra entre
latinos y sabinos, Tarpeya traiciono a los latinos revelando a los sabinos el
camino secreto que conducia al Capitolio; segun el relato de Livio y Valerio
Méximo lo hizo por codicia, a cambio del oro que los sabinos llevaban en su
brazo izquierdo. Pero otra versidén de la leyenda nos transmite que Tarpeya era
hija del sabino Tito Tacio y la concubina, por la fuerza, del latino Rémulo; y
que, para vengarse del latino, reve|d el camino de entrada a los sabinos.

Salta a la vista que este esquema épico no es otro que el que aflora en la
epopeya goda'®: concretamente en el cantar de Ermanrico y en la leyenda del
rey Don Rodrigo, el tltimo rey godo. Ermanrico, de la familia de los Amalos,
fue rey de los ostrogodos y visigodos antes de que éstos pasaran el Danubio; al
decir de Jordanes, es comparado por algunos — es de suponer que por Ablabio -
con Alejandro Magno como conquistador de todas las naciones escitas y
germanas desde el mar Negro hasta el Baltico. Cuenta también Jordanes que
Ermanrico, enfurecido, hizo matar brutalmente a Sunilda, para vengar en ella la
defeccién de su marido, y que el propio Ermanrico fue después herido por los
hermanos vengadores de aquélla, llevando a partir de entonces una vida
enferma, hasta que, viendo que su gran imperio era amenazado por la invasion
de los hunos, a los que habia abierto las puertas la traicion de los hermanos de

" 5.34.3: hic magno natu ipse iam exonerare praegrauante turba regnum cupiens,
Bellouesum ac Segouesum sororis filios impigros iuuenes missurum se esse in quas di
dedissent auguriis sedes ostendit.

' Cf. R. Menéndez Pidal, Los godos y la epopeya espaiiola: “Chansons de geste” y
baladas nordicas (Madrid 1956).
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Sunilda, se suicidd cuando contaba ciento diez afios. Era el afio 375. De nuevo
la invasién de un territorio, en este caso el territorio godo por parte de los
hunos, es justificada en la leyenda mediante el esquema de la venganza de un
ciudadano o de unos ciudadanos del propio territorio invadido los cuales se
vengan por la injuria hecha a una mujer, en este caso su hermana, por parte del
rey del territorio invadido.

La leyenda de Don Rodrigo se inserta en la tradicion de la ruina de la
monarquia hispano-goda bajo sus dos ultimos reyes Vitiza y Don Rodrigo. Los
cantares de gesta en relacion con la misma cuentan el estupro que el rey
comete con la hija del conde Julian de Tanger; como consecuencia, el conde,
ofendido, se venga haciendo que los moros pasen el estrecho de Gibraltar y se
apoderen de Espafia. Ese crimen de estupro es atribuido por una de las
versiones legendarias a Vitiza y por otra a Rodrigo, divergencia que no es sino
un reflejo de las luchas partidistas que debilitaron el reino godo en los Gltimos
treinta afios de su existencia. La venganza de don Julian, cuyo origen es la
injuria hecha en su hija por parte del rey derrotado, es el esquema épico que
hemos visto repetido. Pero es una venganza justificada en la debilidad de los
ultimos decenios del reino godo.

En los todos estos casos es el rey ensoberbecido quien, con su lujuria, se
acarrea las iras del stibdito rencoroso. Y en todos los casos el vasallo agraviado
recurre a la ayuda extranjera para tomar cruel venganza de su rey. Es venganza
en la poesia épica, cuyo final no es otro que el final heroico de una etapa de un
pueblo y el comienzo, también heroico, de otra nueva etapa. Pero todo en
conexion con los momentos heroicos en los que se esta formando la conciencia
nacional de un pueblo. La venganza al servicio de la épica y justificada, pues,
por el ambiente heroico. Es una venganza heroica.

Incluso otras venganzas épicas, de caracter menos nacional en su
contenido, aunque estén insertas en todo un ciclo épico nacional, es decir, que
afectan de una forma mas particular a individuos o a familias, y no al pueblo
entero, presentan también ese tono épico que las lleva a estar por encima del
mal. Por supuesto que son protagonizadas por varones. Un ejemplo es la
venganza que se nos cuenta en la leyenda espafiola de los siete infantes de
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Lara", en la que el procedimiento épico de purificacion de la venganza es el de
convertirla en venganza de otra venganza; es el caso del vengador vengado;
con lo cual la primera venganza queda purificada y la segunda justificada. La
leyenda cuenta que en tiempos del conde de Castilla Garci Fernandez se
celebraron en Burgos las bodas entre el noble Ruy Velazquez y dofia Lambra;
durante las fiestas se producen altercados que llevan al enfrentamiento entre
dos familias: la de Ruy Velazquez y la de Gonzalo Gustioz, sefior de Salas, y
padre de siete infantes. Para vengarse de Gonzalo Gustioz, Ruy Velazquez le
envia con una carta traidora a la corte de Almanzor; en la carta, escrita en
arabe, le dice al jefe moro que matara a Gustioz y que €l mismo enviaria
después a los siete infantes, grandes defensores de Castilla, a [a frontera de
Almenar, donde el capitan moro Galbe los podria sorprender y dar muerte.
Pero Almanzor se compadecié de Gustioz y no le matd, sino que le encarcelo,
mandando a la princesa su hermana que guardara y atendiese al prisionero
castellano. Y asi sucedid que pasando los dias el sefior de Salas y la mora
vinieron a enamorarse y de ambos nacié un hijo, Mudarra, que después fue
gran caballero, como la leyenda dira. Entre tanto Ruy Velazquez invito a los
siete infantes a ir con él en cabalgada contra tierra de moros en el campo de
Almenar. En el camino, el ayo de los siete jovenes les quiere disuadir de la
guerra a la que van, pues ve agileros muy contrarios; pero los infantes se
empefian en seguir adelante y, segin el traidor habia tramado, fueron
sorprendidos por el capitan moro Galbe, el cual, acuciado por el traidor Ruy
Veldzquez, los degiiella y lleva las siete cabezas a Cordoba; éstas fueron
presentadas por Almanzor a su prisionero Gonzalo Gustioz, quien contempla y
reconoce, una por una, las cabezas de sus siete hijos. Esta es la escena de
mayor fuerza tragica de la leyenda, de manera que ella por si sola puede
desgajarse de la leyenda y convertirse en pieza tragica aislada, como sucede en
uno de los romances del Moro expésito del Duque de Rivas. Pero la épica no es
tragedia, de manera que la leyenda épica continita. Almanzor se compadece de
Gustioz y le deja marchar a Castilla, a su sefiorio de Salas, llevando consigo las
siete cabezas. Antes de partir, suefia en la venganza, se quita el anillo vy,
partiéndolo en dos, da la mitad a la mora, para que ésta a su vez se lo diera al

"7 Cf. R. Menéndez Pidal, La leyenda de los infantes de Lara (Madrid 1896); en Flor
nueva de Romances viejos, del mismo Menéndez Pidal, se recogen romances en torno a esta
leyenda épica.
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hijo de ambos, como sefial que un dia pudiera servir para reconocerle. Asi
pasaron los afios hasta que un dia llega a Salas el hijo nacido en Cérdoba,
Mudarra, con 200 caballeros moros y se da a conocer mostrando el medio
anillo. Pasadas las primeras alegrias del reconocimiento, se dirigen Mudarrra y
su padre Gonzalo Gustioz a Burgos; alli encuentran al traidor Veldzquez;
Mudarra le desafia y le mata, vengando asi la muerte de los siete infantes y la
prisioén de su padre.

La venganza, pues, en la épica es una venganza que se acerca a la
justicia o a la providencia divina.

2. La venganza en la tragedia.

En la tragedia, sin embargo, la situacion es diferente. Aqui la venganza
es ya un sentimiento humano desbocado y tiene un tratamiento literario
diferente. Dos diferencias fundamentales encuentro entre la épica y la tragedia
a la hora de tratar la venganza: la primera es que en la épica la venganza es un
eslabon mas del devenir heroico de los hechos y su tratamiento literario se
inserta dentro de todo el relato épico, en la tragedia la venganza se convierte
ella sola en objeto de tratamiento literario. La segunda, es que en la tragedia la
venganza suele ser propia de mujeres, mas que de varones.

Veamos estas dos diferencias.

1°. En la tragedia, el episodio de venganza es un episodio aislado de una
leyenda.

En efecto, a la hora de narrar una leyenda, la épica recoge aquellas
partes de la misma que dan cuenta de la fuerza y gloria del pueblo vencedor; el
relato, en la épica, es completo; la tragedia, sin embargo, aisla episodios del
relato épico y les da tratamiento literario independiente; se centra ademas en
episodios que generalmente ponen de relieve el lado mas dramatico y humano
de la leyenda. La tragedia aisla, en efecto, episodios de la leyenda y les da un
tratamiento dramatico; y normalmente, sucede que aisla episodios anteriores o
posteriores al nudo del relato épico; es decir, episodios que afectan o bien a los
antecedentes o bien a las consecuencias de los hechos de la epopeya; y es que
los antecedentes y las consecuencias de los hechos son mas susceptibles de
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interpretacion subjetiva'®. En efecto, de la leyenda de Troya, la épica relata los
hechos centrales de la leyenda, es decir, la propia guerra de Troya; la tragedia
trata de los antecedentes (el sacrificio de Ifigenia, el nacimiento de Paris y los
presagios que le acompafiaron) y las consecuencias (todas las desgracias, por
ejemplo, de la casa de Agamendn, que por cierto son venganza tras venganza).
De la leyenda de los Argonautas, la epopeya de Apolonio de Rodas y de
Valerio Flaco recoge todo el relato: desde la salida de los argonatuas hasta el
regreso; la tragedia se fija sobre todo en el episodio final en que Medea es
abandonada por Jason y se venga de él en sus hijos; se desgaja un relato, y de
nuevo un episodio de venganza. Y asi sucede en el caso de otras leyendas.

Es el caso de la leyenda de Troya. En la poesia épica, en la Iliada, se
recoge todo el relato €pico, desde los inicios de la guerra hasta el desastre final,
y se insiste en la fuerza y gloria de los griegos vencedores. En la tragedia, sin
embargo, se aislan episodios y se insiste en aquellos que recogen aspectos mas
o menos draméticos y patéticos de la conquista de Troya.

La tragedia, en lo que se refiere a Troya, recogera episodios aislados
referidos a los antecedentes o a las consecuencias: asi el episodio que habla del
anuncio dramatico de los acontecimientos en el momento mismo en que nacid
el hijo del rey de Troya; episodio en el que la venganza cae sobre los griegos
que habian resultado vencedores en la épica; episodios que recogen, en cadena
y en diferentes tragedias, las desgracias que sufrieron los troyanos derrotados
(Euripides dedica tres tragedias a cantar el desastre desde la perspectiva de
Troya; es decir, desde la perspectiva del derrotado) y las desgracias que
sufrieron los héroes griegos tras la guerra (la Orestiada, que comprende tres
tragedias de Esquilo, Agamendn, Coéforos y Euménides, viene a ser la
concatenacién de los crimenes de una familia, los Atridas, sujetos al destino,
al hado o fatum funesto, tras la vuelta de Agamenén de Troya; el desastre de

"* En historiografia asi sucede. Cicerdn sefiala que el historiador debe recoger, en lo
que a contenidos de la obra historiografica se refiere, los antecedentes o deliberaciones
previas a los hechos; los propios hechos; y las consecuencias de los hechos; y admite
Ciceron que el historiador pueda dar su opinién subjetiva sobre los antecedentes
(Cic., De orat., 2. 63: rerum ratio ... vult etiam, quoniam in rebus magnis memoriaque
dignis, consilia primum, deinde acta, postea eventus spectentur, et de consiliis significari
quid scriptor probet). La historiografia cristiana admitird opinion subjetiva sobre las
consecuencias. Son, pues, los antecedentes y las consecuencias de los hechos los que
admiten interpretacién subjetiva.
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esta familia estd también recogido en la Electra de Sdfocles; el Ayax de
Séfocles es el llanto del héroe troyano cafdo).

Veamos el caso concreto de Euripides. Este se fija y aisla en diferentes
tragedias diferentes episodios relacionados con Troya. Todos son episodios de
enorme fuerza dramatica.

Los acontecimientos anteriores a Troya son recogidos por Euripides en
dos tragedias: una, desde la perspectiva de los troyanos, Alejandro, y otra
desde la perspectiva de los griegos, Ifigenia en Aulide. Ambas anuncian las
desgracias de las respectivas familias. En Alejandro la accion ocurre en el lado
troyano; Hécuba y Priamo, reyes de Troya, son advertidos de que el hijo que
nazca de ellos, Alejandro, sera la causa de la perdicién de Troya; para evitar
esto, al nacer, abandonan al nifio; pero ¢l nifio no muere, sino que es recogido
por unos pastores que le educan y le cambian el nombre; le llaman Paris. Es
este, el del aislamiento de un principe por culpa de un hordscopo que se conoce
en el momento de su nacimiento, un tema repetido en la literatura universal, ya
que lo tenemos en la leyenda de Buda, en la de Moisés el hebreo, en la de
Rémulo y en otros muchos casos. El resto de la historia es conocido: Paris, con
su juicio, sera el culpable del ataque griego sobre Troya. Esta tragedia lamenta,
pues, el cumplimiento tragico de un presagio troyano; el comienzo de la
desgracia troyana; es el primer episodio que desgaja Euripides del relato épico
para convertirlo en tragedia. Del lado griego desgaja otro episodio para otra
tragedia, Ifigenia en Aulide; las tropas griegas, comandadas por Agamendn,
han quedado inmovilizadas en la costa de la Aulide cuando pretendian legar a
Troya; el adivino Calcante explica que tal inmovilidad se debe a que
Agamenon habia prometido un sacrificio a la diosa Artemisa y las naves no
podran continuar su camino hasta que Agamendn sacrifique a su hija Ifigenia;
en un primer momento Agamendn se niega, pero mds tarde y después de la
intervencién de Menelao, el més interesado en que se lleve a cabo la campafia
de Troya, que le convence, Agamendn hace llamar a su hija. Ifigenia llega
acompafiada de su madre Clitemnestra y de su hermano Orestes, ain nifio;
ambas, la madre y la hija, llegan convencidas de que se va a anunciar el
compromiso entre Ifigenia y Aquiles; cuando se descubren las verdaderas
intenciones de Agamenon, se produce un conflicto; Ifigenia en un primer
momento se niega, pero cuando es consciente de lo inevitable de su muerte, se
presta al sacrificio en un alarde de patriotismo para ayudar a su pueblo; cuando

38 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



La justicia y la venganza en la épica y en la tragedia clasicas

Agamenoén va a clavar su cuchillo sobre Ifigenia, la diosa Artemis se la lleva y
en su lugar coloca una cierva. El episodio, si bien es en cierta forma sublimado
por Euripides, estd en conexion con todo el ciclo de tragedias que vendran tras
la caida de Troya y que contaran las desgracias de esta casa tras la vuelta de
Agamenon a Grecia.

De la campafia de Troya, Euripides aisla otro episodio para otra
tragedia, Palamedes; es una tragedia perdida, pero sabemos que es un caso de
venganza; cuenta, en efecto, la muerte del mas justo de los griegos, Palamedes,
falsamente acusado de traicion por Ulises. Palamedes es condenado y lapidado.
Este crimen griego es vengado; el desastre de la armada griega a la vuelta de
Troya es el castigo a aquel crimen. Es de nuevo un episodio desgajado del
relato épico, un episodio que cuenta una venganza contra los vencedores
épicos.

Vencida Troya, Euripides aisla en dos tragedias la desgracia de los
vencidos. La primera, Hécuba, en ella, aparecen los troyanos prisioneros de los
griegos, incluida Hécuba, la viuda del rey Priamo de Troya; la reina conoce la
noticia de que su hija va a ser sacrificada en el timulo de Aquiles y, ademas, le
traen el cadaver de su hijo, aun nifio, que ha sido asesinado. Intenta hablar con
Ulises y con Agamenén, pero nada consigue. Finalmente se le vaticina su
futuro: que morira convertida en la perra de Agamenon y de su hija Cassandra
y que ambos moriran a manos de Clitemnestra. Aqui Euripides se llora la
situacion de los vencidos en la guerra de Troya, y a la vez critica la mano cruel
de los vencedores. El llanto por la desgracia de la troyana y por la crueldad de
los griegos impide incluso que la venganza tramada por Hécuba por la muerte
de su hijo no prospere. Euripides prefiere lamentarse por la crueldad antes que
aceptar la venganza de Hécuba.

Algo parecido ocurre en Troyanas. Esta tragedia es de nuevo el lamento
de los derrotados. Pero en Troyanas lo que se refleja sobre todo es la locura de
los griegos vencedores. Y aqui si hay ya lugar para la venganza. La locura de
los griegos es vengada por los dioses y por los hombres. En el prologo habla
Posidén; este dios aparece en escena para despedirse de la ciudad cuyos muros
¢l habia construido con la ayuda de Apolo; junto a él, aparece también en
escena Atenea, la protectora de los griegos; ésta, irritada por las impiedades
con que los griegos han mancillado su victoria, prepara, de acuerdo con su
compafiero, un plan para preparar a la flota griega un funesto retorno. Los dos
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dioses dejan claro desde el principio que un saqueo como el que los griegos
han llevado a cabo en Troya exige también un castigo. Y, en efecto, la flota
sera destruida, tal como se anunciaba a final de Palamedes; Ayax muere;
Ulises tiene que andar errante por los mares; Agamenon es asesinado, asesinato
al que siguen una larga serie de crimenes. Quedan como una amenaza las
palabras de Posidon: “Insensato el mortal que saquea ciudades y entrega a la
desolacion los templos y las tumbas, asilos sagrados de los muertos. Al final
acaba por perecer €l mismo”.

Euripides también aislara en otras tragedias las desgracias de la familia
de los Atridas a la vuelta de Agamendn a Grecia: es lo que hace, recordando y
reelaborando los hechos que ya habian sido llorados en la Orestiada de
Esquilo, en las tragedias Electra y Orestes. Lo que interesa destacar es que los
hechos aislados tanto en estas tragedias como en las tres de Esquilo y en la
Electra de Sofocles son toda una concatenaciéon de venganzas: todas las
desgracias que ahora ocurren son el resultado de una venganza por la sangre
vertida en Troya; al llegar Agamenon a su patria, su mujer Clitemenestra, que
habia contraido nuevas nupcias, le mata en venganza por el sacrificio de
Ifigenia, la hija de ambos, en las orillas de Troya; los otros hijos de Agamendn
y Clitemnestra, Orestes y Electra, se vengaran a su vez matando a sumadre y a
su nuevo esposo; las Furias se vengaran después apoderandose de Orestes.
Todo es una concatenacion de venganzas.

De los episodios de Troya, la tragedia aisla los mas draméticos y sobre
todo aquellos en los que la venganza ocupa un lugar fundamental. Todo lo
recogido por la tragedia es como una gran venganza en la que este género se
explaya, cosa que no habia hecho la épica.

Otra leyenda en la que se puede ver la diferencia entre épica y tragedia
es la de los Argonautas. Los poetas épicos narran toda la historia’: desde la
Medea que vive en el Caucaso y desde el Jasén que marcha en la expedicion de
los Argonautas a la conquista del vellocino de oro, pasando por el
enamoramiento de Jos dos, las ayudas de Medea a Jason para que conquiste el
vellocino, 1a huida juntos, el abandono por parte de Jasén, y terminando con la
tragedia final de la venganza de Medea. Los poetas tragicos, sin embargo,

" El contenido de las epopeyas de Apolonio de Rodas y de Valerio Flaco se puede
ver en Valerio Flaco, Argonduticas (Introd., trad., ed. y notas de S. Lopez Moreda) (Madrid
1996) 28-34; S. Lopez Moreda, Valerio Flaco (Madrid 2000) 26-30.
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construyen la accion tragica s6lo con el episodio final, que es , como en el caso
de las tragedias relativas a la familia de Agamendn, una consecuencia de todo
lo anterior e, igualmente, una venganza, la venganza final de Medea; los otros
episodios no son narrados en la tragedia; en ultimo término son contados, a
modo de recuerdo o de reproche, por alguno de los personajes a lo largo del
desarrollo de la accion dramatica. La diferencia es fundamental.

En efecto, Las Argonduticas de Apolonio de Rodas, griego, y de Valerio
Flaco, latino, cuentan toda la historia; es mas, se paran en el momento en que
va a empezar uno de los episodios de venganza mas clamorosos de la literatura
occidental; no nos cuentan la venganza final de Media cuando es abandonada
por Jason.

La tragedia desgaja el episodio final, el que comienza con el abandono
de Medea por parte de Jason y recoge los reproches y la venganza de ésta; es la
parte final del relato épico. Euripides comienza su Medea cuando Jason
abandona a Medea y se une a la hija de Creonte, rey de Corinto, y Medea,
despechada, maquina la muerte de Creonte y de su hija, y, luego, la venganza
contra Jason. Séneca comienza su Medea cuando ésta ya ha tomado la decision
de vengarse de Jason matando a sus propios hijos. La diferencia entre épica y
tragedia, en el mismo tema, es sustancial. La épica hace un relato lineal de la
leyenda; la tragedia desgaja el episodio tragico, el final, y lo trata, logicamente,
en forma de drama. Si para el desarrollo de la accion la tragedia necesita traer a
la escena antecedentes de la leyenda — episodios como la conquista del
vellocino, como la muerte a manos de Medea de su propio hermano o de Pelias
u otros episodios de la leyenda -, lo hace mediante el recuerdo en boca de
algin personaje. El recuerdo juega un papel fundamental en el tratamiento
literario de la venganza.

Otra leyenda en la que hay episodios que se pueden aislar facilmente
para convertirlos en argumento de una tragedia es la leyenda sobre los origenes
de Roma. La leyenda se deja analizar en dos fases: una primer fase que es la
leyenda de Eneas propiamente dicha; y una segunda fase que es lo relativo a la
monarquia y a la formacién de la sociedad romana.

La primera fase estd recogida, desde el punto de vista épico, en la
Eneida de Virgilio. Y en ella, en la Eneida, nos encontramos el episodio de
Dido, que es el tipico episodio que, aislado, es susceptible, de acuerdo con todo
lo que hemos dicho, de convertirse en tragedia; se trata de la heroina
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cartaginesa que se enamora de Eneas y que, al ser abandonada por éste, no se
venga, sino que se suicida. Se ha dicho con frecuencia, como vimos m4s arriba,
que la inclusion de este episodio por parte de Virgilio en su Eneida es un signo
de dramatizacion de la épica. Pero la verdad es que el comportamiento de Dido
en la Eneida es el de un héroe épico; ella no se rebela contra el destino, contra
el fatum, sino que lo acepta; es un instrumento mas en el devenir heroico de los
acontecimientos.

En la epopeya virgiliana el episodio de Dido es, pues, un eslabdn en el
devenir heroico de los hechos. Pero ese mismo episodio, desgajado de la
epopeya se convierte en un episodio apto para la tragedia. No tenemos noticias
de tragedias clasicas sobre Dido. Pero si tenemos tragedias sobre este tema en
el Renacimiento y después.

Un sintoma claro de la independencia que adquiere el tema en la
tragedia es el hecho de que en la reproducciones tragicas del XVI y XVII, al
episodio de Dido y Eneas se le despoja del halo heroico que tiene en la Eneida;
en la Eneida, Dido se sacrifica en aras del cumplimiento del destino marcado
por los dioses. En la tragedia renacentista no encontramos ese ingrediente
heroico y encontramos ingredientes tragicos.

Asi, encontramos el sentido tragico del amor. La primera dramatizacion
espafiola de la historia de Dido en el siglo XVI es la Tragedia de los amores de
Eneas y de la Reyna Dido escrita por Juan Cirne en el siglo XVI*; en ella son
lo tragico del amor y una vision medieval de la Fortuna los elementos que
forman el principal ingrediente; ello es lo que explica la evidente influencia de
Calixto y Melibea que hay en esta tragedia de Cirne.

Encontramos igualmente la exaltacion de la castidad y del ideal
contemplativo de la ascesis. En la tragedia Elisa Dido de Cristobal de Virués,
escrita alrededor de 1585 y publicada en 1609, se predica, a través del ejemplo
clasico edificante de la casta reina de Cartago y a través de las moralizaciones

0 Cf, R. Walthaus, “La fortuna de Dido en la literatura espafiola medieval (Desde
las crénicas alfonsies a la tragedia renacentista de Juan Cirne)”: Maria Isabel Toro Pascua
(ed.), Actas del 1l Congreso de la Asociacion Hispdnica de Literatura Medieval
(Salamanca, 1989) (Salamanca 1994) vol. I1, 1171-1181.
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de un coro, una moral cristiana de ascetismo y confemptus mundi, tan
caracteristica del periodo de la Contrarreforma®'.

Y encontramos la exaltacion de la constancia y fortaleza en la vida
activa. Es lo que sucede en la Tragedia de la honra de Dido restaurada de
Gabriel Lobo Lasso de la Vega, publicada en 1587; representa un teatro
dindmico, rico en accion y episodios, en el que se defiende a Dido contra las
‘calumnias’ poéticas inmortalizadas en la Eneida virgiliana; se recogen las
numerosas vueltas de la rueda de la Fortuna, a las que Dido tiene que enfren-
tarse desde su casamiento con Siqueo. Triunfan la virtud y el amor conyugal
por su constancia. Mientras que la Dido de Virués encarna sobre todo el ideal
contemplativo de la ascesis y el contemptus mundi, la Dido de Lasso de la
Vega representa mas bien el ideal de la constancia y fortaleza en la vida activa.

Sefial clara de que el episodio de Dido, desgajado del poema épico,
pierde el halo heroico que tenia en la epopeya es el hecho de que es objeto de
tratamiento incluso en comedias. Asi, Guillén de Castro publica en 1625 la
comedia Dido y Eneas; en ella se enlaza la historia de Dido y Eneas con la de
Dido y el rey numida Yarbas, y la intervencion divina va cediendo terreno a
favor de la dialéctica de la razén y de la pasion humana. La obra anénima
titulada Dido y Eneas. No ay mal que por bien no venga, con licencia de 1653,
es una refundicion de Dido y Eneas de Guillén de Castro; aqui ya los dioses
desaparecen y lo tragico cede a una interpretacion sumamente ligera y cémica,
a veces incluso jocosa, de los acontecimientos y personajes, resultando en un
desenlace feliz: casamiento de Dido y Eneas. En la comedia sobre Dido escrita
por Cubillo de Aragon, La honestidad defendida de Elisa Dido, Reyna, y
Jundadora de Cartago, publicada en 1654, el autor rechaza rigurosamente las
‘calumnias’ de Virgilio, por lo cual su obra adquiere un caracter fuertemente
apologético; la defensa de la honra y de la opinién de Elisa forma el ntcleo de
la pieza, que se caracteriza, por lo demas, por su enredo y complicacién
estereotipados y un desenlace feliz.

Y as{ seguiran apareciendo en los siglos XVII y XVIII y no sélo en
Espafia, sino también en América” e Inglaterra®, tragedias que aislan el tema
de Dido.

! CE R Walthaus, “Elisa Dido y el contemptus mundi postridentino: simbolismo y
moraleja en un drama de Cristobal de Virués™: Bulletin of the Comediantes 37.2 (1985)
191-208.
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Una segunda fase, deciamos, que se puede aislar en la leyenda sobre los
origenes de Roma es la que se reflere a la monarquia y a la formacién de la
sociedad romana. Esta fase debid ser tratada, como vimos mas arriba, en
cantares de gesta de la época, cantares que se perdieron, pero de los que
quedaron restos en leyendas recogidas en obras historiograficas como la de
Tito Livio. Pues bien, también a esas leyendas les afecté el proceso de
desgajamiento de episodios épicos para convertirse en tema de tragedia.

Y en este caso tenemos incluso noticias de tragedias cldsicas latinas, en
las que se tratarian diferentes episodios de los origenes. Bardon™ habla, para la
época republicana, de tragedias perdidas sobre la toma de Veyes, otra sobre
Decius, y otra sobre los Horacios y Curiacios”. Esta tltima leyenda, la de los
Horacios y Curiacios, tiene ingredientes claramente épicos, pero también
ingredientes tragicos. La leyenda se ubica en el enfrentamiento entre Roma y
Alba sobre el imperium del Lacio; para arreglar el largo conflicto, las dos
ciudades deciden que se enfrenten tres romanos, los Horacios, con tres albanos,
los Curiacios; el enfrentamiento se complica draméaticamente con lazos de
parentesco, ya que, segin una de las versiones mas corrientes de la leyenda,
uno de los Curiacios estd prometido con una hermana de los Horacios. En el
enfrentamiento caen primero dos Horacios; el (inico Horacio que queda mata a
los tres Curiacios; su hermana le maldice por haber matado a su prometido y el
Horacio, ensoberbecido e irritado porque su hermana manche la gloria de su
victoria, mata a su vez a su hermana. Por este crimen la gente Horacia se ve
obligada todos los afios a hacer un sacrifico expiatorio. Ingredientes épicos de
esta leyenda son los siguientes: es una leyenda que cal6 hondo en el pueblo, tal
como recoge Livio: “No hay hazafia antigua mas famosa que esta”26; el hecho
de que calara hondo en el corazén del pueblo es un rasgo tipico de muchos de
los cantares de gesta que nacen en el momento heroico de un pueblo. Otro

22 Juan Cruz Varela, poeta y dramaturgo argentino (1794-1839) escribi6 en 1823

una tragedia, Dido, en romance endecasilabo, que dramatizaba el libro TV de la Eneida.
Christopher Marlowe, (Gran Bretafia 1564-1593), dramaturgo y poeta

considerado como el primer gran autor de teatro inglés y el mas importante del periodo
isabelino a pesar de que sdlo se dedicé al teatro por espacio de seis afios, escribid una
Tragedia de Dido, reina de Cartago (1594), completada por e! dramaturgo inglés Thomas
Nashe,

* H. Bardon, La litrerature latine inconnue, t.1 (Paris 1952); t. 11 (Paris 1956).

*H . Bardon, t. 1, 326.

*Liv, 1.24.1: nec ferme res antiqua alia est nobilior.
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ingrediente épico es el hecho de que la suerte de los dos pueblos se jugara en
un combate singular27 entre tres Horacios y tres Curiacios; un torneo singular
aparece en muchas de las leyendas sobre los origenes de los pueblos. Cuando
regresan los heraclidas al Peloponeso, los peloponesios les salen al encuentro
en el istmo y la suerte de la guerra se dilucida en un combate singular entre
Hilo, hijo de Heracles, y Equemo, rey de Tegea; al resultar Hilo muerto, se
acaba el enfrentamiento entre ambos grupos y los heraclidas se retiran hacia el
norte. De igual modo, cuando los espartanos y los argivos se disputaban el
territorio de la Tereatide, en fugar de luchar los dos ejércitos, combaten dos
batallones de 300 hombres en representacion de cada pueblo. Todavia en la
¢poca medieval perdura esta costumbre: el Cid lucha en combate singular con
el caballero navarro Jimeno Garcés para dirimir el pleito entablado en torno al
castillo de Pazuengos; ahi consiguid el sobrenombre de campeador. Y fuera de
nuestra tradicién occidental, encontramos el esquema ya en el conocido
episodio del Antiguo Testamento de David y Goliat.

Esos son ingredientes épicos de la leyenda. Pero ésta también tiene
ingredientes tragicos; tragica es la posiciéon y el final de la hermana del
Horacio vencedor; tragica es la condena de este Horacio vencedor y de todas
su familia, condena que en definitiva no es otra cosa que la venganza y la
justicia contra el soberbio vencedor. Es posible que la tragedia latina de la
época republicana cargara las tintas sobre los ingredientes tragicos.

Otro episodio de los origenes de Roma es el de la expulsion del ultimo
rey e instauracion de la republica, en el que se inserta la leyenda de Lucrecia,
que ya resumimos mads arriba. Y en él hay también elementos épicos y
elementos tragicos. Claro sabor épico tiene el comienzo del relato tal como nos
lo transmite Livio; dice el historiador que los generales romanos, durante el
sitio de Ardea, celebraban banquetes y comidas en los que discutian sobre
diferentes temas; entre ellos, sobre sus propias esposas”™; se trata sin duda de
los banquetes de los héroes que vemos con frecuencia en los poemas épicos; en

7 Liv., 1.24.2-3: cum trigeminis agunt reges ut pro sua quisque patria dimicent
Jerro, ibi imperium fore unde uictoria fuerit. Nihil recusatur; tempus et locus conuenit.
Priusquam dimicarent foedus ictum inter Romanos et Albanos est his legibus ut cuiusque
populi ciues eo certamine uicissent, is alteri populo cum bona pace imperitaret.

* Liv., 1.57.6-7: regii quidem iuuenes interdum otium conuiuiis comisationibusque
inter se terebant; forte potantibus his apud Sex. Tarquinium, ubi et Collatinus cenabat
Tarquinius, Egeri filius, incidit de uxoribus mentio. suam quisque laudare miris modis.
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los poemas homéricos son frecuentes. Heroica es también la conducta de
Lucrecia, la cual, tras ser mancillada por Tarquinio, se mat6 a si misma en
presencia de su marido y de otros héroes, pronunciando palabras propias de un
héroe”. También tiene sabor épico el fondo del relato, que no es otro que la
expulsion del Gltimo rey y la instauracion de un nuevo régimen.

Pero el relato tiene también ingredientes tragicos. La muerte de Lucrecia
es tragica. El castigo al rey es tragico, ya que no deja de ser una venganza por
la afrenta hecha a una mujer. En la propia literatura latina tenemos noticias e
incluso detalles de dos tragedias con el titulo de Brutus; una de Accio y otra de
Casio de Parma. Si bien parece cierto que, en el caso de la tragedia de Accio, el
propio titulo de la misma y los pocos fragmentos que conservamos de ella
inducen a pensar que su tono era patridtico y que se insistia mas en lo
institucional que en lo tragico y que en los sentimientos, es decir, mas en la
accion politica de Bruto que en la tragica de Lucrecia®, también lo es que, en
el caso de la homénima de Casio, el Gnico verso que conservamos son palabras
de Lucrecia: nocte intempesta nostram deuenit domum’, palabras que
recuerdan la afrenta que sobre ella hizo Tarquinio. Y el recuerdo es, como ya
hemos dicho, ingrediente fundamental en el tratamiento literario de la
venganza. Es posible que la tragedia insistiera en los ingredientes tragicos la
leyenda; al menos parece claro, por el verso citado, que los recoge. En otras
tragedias posteriores sobre el tema estd claro que dominan los elementos
tragicos. Asi, en la Farsa de Lucrecia de Juan Pastor, de 1528 aproximada-
mente, la historia clasica pierde mucho de su esencia heroica y se insiste sobre
todo en el lado dramatico. Un siglo mas tarde aproximadamente escribe
Francisco de Rojas Zorrilla su tragedia Lucrecia y Tarquino (probablemente
entre 1635 y 1640) y se concentra en el conflicto entre razén y pasion y en la
tematica del honor amenazado y perdido; y es la pasién la que, frente a la
razoén, la virtud y la libertad, tiene papel destructivo. Predomina asi una

» Liv., 1.58.9: 'wos’ inquit 'uideritis quid illi debeatur: ego me etsi peccato absoluo,
supplicio non libero; nec ulla deinde impudica Lucretiae exemplo uiuet.' Cultrum, quem sub
ueste abditum habebat, eum in corde defigit, prolapsaque in wolnus moribunda cecidit.
Conclamat uir paterque.

O Cf. A. Pocifia, El tragediégrafo latino Lucio Acio (Granada 1984) 193.

*' Citado por Varron, Ling., 6.7; 7.72). Hay autores que atribuyen este verso a la
tragedia homénima de Accio; sin embargo, A. Pocifia (Op. cit., 193-194, n.30) y H. Bardon,
La litterature latine inconnue, 1.1, 327, 1, piensan que se trata de un fragmento de Casio.
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atmosfera tragica de ineludibilidad, de destruccion y de desilusion, una falta de
perspectivas.

Hemos visto diferentes leyendas épicas, leyendas que tuvieron sin duda
tratamiento literario en forma de cantar de gesta o de epopeya, de las cuales la
tragedia aisla episodios para tratarlos de forma dramatica. Con frecuencia los
episodios aislados son aquellos que afectan a sentimientos humanos; uno de
ellos es la venganza. Esa es una diferencia esencial entre épica y tragedia. La
épica suele recoger un relato completo y lineal de la leyenda; la tragedia aisla
episodios de aquel relato.

2% En la tragedia la venganza suele ser propia de mujeres.

Pero la diferencia entre épica y tragedia no estd sdlo a la hora de
desgajar episodios de una leyenda, como acabamos de ver. En el tema que
estamos tratando, el de la venganza, hay otra diferencia fundamental, de la que
ya he hablado en otro lugar”. En la épica, la venganza es obra de héroes y esa
venganza esta casi siempre purificada por ser un eslabon de la epopeya de un
pueblo o de una familia heroica. En la tragedia, la venganza suele ser obra de
mujeres.

En general, el tratamiento literario de acciones relevantes o gloriosas de
mujeres suele tener alguno de los siguientes marcos:

a) una venganza personal: Medea, Tomiris, Berenice.

b) una accion violenta, conseguida con artes propias de la mujer,
teoricamente rechazable, y entonces no es atribuida a un héroe masculino, sino
a una mujer: Judith, Jael.

¢) una purificacién; la mujer ultrajada se purifica mediante la muerte,
por suicidio 0 a manos de un ser masculino cercano: Dido, Lucrecia, Virginia.

Pues bien, la mujer vengadora sera patrimonio, en la literatura, o bien de
la tragedia, como es el caso de Medea, o bien de relatos ejemplares, que
terminaran por tener tratamiento poético, como es el caso de los relatos sobre
“mujeres valientes”; asi el de la Judith biblica o el de Tomiris, reina de los
masagetas. Ambas toman venganza del rey enemigo de su pueblo. Tomiris lo
hace en la persona, nada menos, que de Ciro el Grande; éste habia masacrado a

* E. Sanchez Salor, “Tratamiento literario de la venganza femenina. El caso de
Medea™: Ideas. Conflicto, drama y literatura en el mundo antiguo (Madrid 2003) 149-166.
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un buen nimero de masagetas y habfa hecho prisionero al hijo de Tomiris; la
soberana exigio que se le devolviera su hijo con la advertencia de que, en caso
contrario, se vengaria colmando a Ciro de sangre, pero éste no la tomo en
consideracion. La venganza de Tomiris consistio en partir a la guerra, vencer al
ejéreito de Ciro, buscar el cadaver del mismo en el campo de batalla, y, fiel a
su promesa de venganza, sumergir la cabeza de Ciro en un recipiente lleno de
sangre humana. Tomiris aparecera con frecuencia en los relatos ejemplares al
lado de otras mujeres valientes que han practicado la venganza. Ya Valerio
Méximo trata al mismo tiempo el caso de Tomiris y el de Berenice”: Berenice,
tras el asesinato de su hijo, subio a su carro completamente armada, persiguio a
Ceneo, el ejecutor de su hijo, lo abatié con una piedra e hizo pasar su carro
sobre su cuerpo. En el Speculum humanae salvationis, de 1324, la Biblia de los
laicos de la Edad Media, aparece una serie de mujeres que, cada una a su
manera, buscaron la venganza: Maria aplasta a Satands pisando
simbolicamente la cabeza de la serpiente; Judith corta la cabeza de Holofernes;
la también biblica Jael atraviesa con un clavo las sienes de Sisara; y Tomiris
sumerge en sangre la cabeza de Ciro. En obras poéticas del XIV, como los
poemas de Jean Le Févre (1373) y Eustache Deschamps (1390), Tomiris
aparece en un grupo de nueve mujeres valientes que se distinguen, todas ellas,
por una accion puntual que las asemeja a héroes masculinos.

Pero se trata de eso; de acciones puntuales. En la épica el héroe
masculino que practicaba un acto de venganza lo hacia insertando esa
venganza en todo el engranaje heroico de un pueblo. La mujer valiente es
normalmente protagonista de una hazafia de venganza puntual, aislada, con la
que responde a una afrenta personal que se le ha hecho a ella, y no a todo el
pueblo. Medea se venga por una afrenta personal; Tomiris y Berenice por la
muerte de sus respectivos hijos; Maria es representada pisando la cabeza de la
serpiente porque se trata del animal que engafié a otra mujer en el Paraiso: es la
venganza de una mujer por la afrenta sufrida por otra mujer; Clitemnestra se
venga de Agamenon casandose con Egisto y matando después al propio
Agamenon, por haber aquél sacrificado a Ifigenia, la hija de ambos; Electra se
venga por la muerte de su padre Agamenon, obligando a su hermano Orestes a
matar a la madre de ambos, Clitemnestra.

3 val. Max., 9.10.Ext. 1
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Cuando la mujer no se venga, a pesar de tener razones para ello, estamos
ante una mujer mas €pica que tragica, ya que su accion gloriosa consiste en
ofrecer, en lugar de venganza, su propio sacrificio; es el caso de Dido y de
Lucrecia, que ya hemos visto; y el de Virginia: si Lucrecia, con su sacrificio,
consiguidé el cambio de la monarquia a la replblica, Virginia, con el suyo,
consiguid echar a los decemviros, que habian terminado en un régimen
tiranico; para fijar por escrito la leyes eligieron los romanos a diez hombres en
el afio 452 a. C.; su jefe era Apio Claudio; tras la recopilacion de la leyes, los
decemviros no convocaron a las Asambleas populares para la aprobacion de
las nuevas tablas y se empezaron a comportar como auténticos tiranos; los
asesinatos, las confiscaciones y la violencia en general se adueid6 de Roma
mientras que los decemviros intentaron afianzarse en el poder; la situacion se
hizo insostenible, provocandose una revuelta plebeya que obligé a los
decemviros a abandonar el poder, eligiéndose dos pretores y dos tribunos de la
plebe; Apio Claudio fue arrestado y muridé en prision. Pues bien, en este
contexto coloca Livio la leyenda de Virginia®: Apio Claudio se enamord de
Virginia, hija de un plebeyo; para poseerla, la convirtio en esclava; pero el
padre de la muchacha la mato en publico; la ira del pueblo ante la muerte de la
muchacha se lanzo contra Apio, quien fue obligado a abdicar.

El tratamiento literario de estas acciones gloriosas por parte de mujeres
esta probablemente en conexion con el hecho de que los tratados de Retorica
clasica incluian siempre como uno de los topicos de la inuentio el topico del
sexo, de manera que insistian en que hay acciones que son propias de mujeres
y acciones o hechos que son propios de varones. Esos tratados recuerdan, por
ejemplo, que en el elogio de una persona que haya hecho una gran hazafia o
una gran accion es mucho mas relevante si la ha realizado una mujer que si la
ha realizado un hombre: se considera mas excepcional y, por tanto, mas
relevante, que lo haya hecho una mujer; he aqui un ejemplo literario famoso:
tras haber contemplado Eneas desde una colina la construccién de la ciudad de
Cartago, tras haber descrito minuciosamente los cansados y duros trabajos que

* Liv., Per. 3.22: donec inviso eorum imperio finem adtulit libido Appi Claudi. qui
cum in amorem Virginiae virginis incidisset, summ<iss>o, qui eam in servitutem peterel,
necessitatem patri eius Virginio inposuit. Rapto ex taberna proxima cultro filiam occidit,
cum aliter effici non posset, ne in potestatem stuprum inlaturi veniret. Hoc tam magnae
iniuriae exemplo pleps concitata montem Aventinum occupavit coegitque xviros abdicare se
magistratu.
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estan llevando a cabo los libios, el poeta termina con esta frase: “;Una mujer
era la que dirigia todo aquello!”(dux femina facti)”; Virgilio considera que es
relevante que una mujer dirigiera todo aquello y de ahi que considere necesario
decirlo.

Ensefiaban también los tratados de Oratoria que un envenenamiento era
mas logico que lo cometiera una mujer que un hombre; de hecho, en la
literatura universal las pdcimas y los venenos son con mas frecuencia
patrimonio de mujeres que de hombres; si exceptuamos el caso de los druidas y
demas sacerdotes que hacen pocimas — y lo hacen con una finalidad
reconfortante — lo normal es que la envenenadora sea una mujer; la
envenenadora por antonomasia, en la literatura occidental, es una mujer:
Medea. De mil citas que se recojan, de las que se han hecho a lo largo de la
historia, de Medea, en al menos el cincuenta por ciento de ellas se alude a su
condicién de maga envenenadora.

A veces se ha dicho, en la literatura, que la venganza es mas propia de la
mujer. Juvenal, en la satira 13, en la cual se queja del escaso numero de
personas honradas que hay en su época, arremete contra la venganza, a la que
considera un vicio; ante la postura de un hipotético contrario en el debate,
quien defiende que la uindicta bonum uita iucundius ipsa (“la venganza es un
bien més agradable que la vida misma”)*, Juvenal argumenta que eso es cosa
de necios y que la venganza es el placer de almas pequefias, enfermas y
mezquinas como lo demuestra el hecho de que Vindicta nemo magis guadet
quam femina (“De la venganza, nadie goza tanto como la mujer”)”. Esto de
Juvenal es producto sin duda de un arrebato de misoginia. En la literatura, la
venganza es propia tanto de la mujer como del hombre. Lo que si hay es una
especie de reparto por géneros literarios: la venganza masculina es con
frecuencia patrimonio de la épica, mientras que la femenina suele patrimonio
de la tragedia.

Y eso lo hemos visto a lo largo de este trabajo. La venganza, en la épica,
queda purificada en el altar del destino heroico que domina toda epopeya. En la
tragedia, sin embargo, la venganza queda aislada y realzada draméticamente.

* Verg., Aen. 1.364.
% Juu. Sat. 13.191.
7 luw. Sat. 13.192.

50 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



La justicia y la venganza en la épica y en la tragedia clasicas

* ok Kk ok ok k k k K K

Abstract:. There are two classical literary genres that as a rule deal with the same themes,
though from different perspectives. These are epic poetry and tragedy. Epic poetry deals
with themes in a more controlled way than tragedy. Take the theme of war, for instance.
Both epic poetry and tragedy deal with war, but in a distinct manner. And something similar
occurs with revenge. In epic poetry, revenge is restréined by a certain control, in such a way
that we get the impression of being confronted with justice rather than revenge. In tragedy.
nevertheless, revenge is unrestrained, uncontrolled justice. In epic poetry there are indeed
renowned examples of revenge. But it is a high tone, purified and controlled revenge,
aspiring to heroic action. In tragedy, however, the situation is different. In it, revenge
becomes more of an unrepressed human feeling. This difference becomes evident, as far as
content is concerned, if we heed the following. Firstly, when telling a legend, epic poetry
collects the pieces referring to the strength and glory of the victorious people; tragedy, on
the other hand, isolates precise episodes from the bulk of the legend, which, as a rule,
highlight its more dramatic and human sides. Furthermore, in epic poetry, revenge is usually
a man’s deed, whereas in tragedy it is more often the result of a woman’s action.

Keywords: revenge; justice; woman; epic poetry; tragedy.

Resumen: Hay dos géneros literarios clasicos que suelen tratar los mismos temas, pero
desde diferente perspectiva. Son la épica y la tragedia. La épica trata los temas de una
manera mds controlada que la tragedia. Por ejemplo, el tema de la guerra. Ambas, épica y
tragedia, tratan de la guerra. Pero de forma distinta. Y algo parecido ocurre con la venganza.
En la épica, la venganza aparece moderada por ciertos controles; de manera que, en ella, da
la impresiéon de que estamos mas ante justicia que ante venganza. En la tragedia, sin
embargo, la venganza es una justicia desbocada. Sin control. En la poesia épica hay, en
cfecto, ilustres ejemplos de venganza. Pero es una venganza de tono elevado, purificada y
controlada en el aras de una misién heroica. En la tragedia, sin embargo, la situacion es
diferente. En ella, la venganza es ya un sentimiento humano desbocado. Esa diferencia se
pone de manifiesto, desde un punto de vista del contenido en lo siguiente: primero, a la hora
de narrar una leyenda, la épica recoge aquellas partes de la misma que dan cuenta de la
fuerza y gloria del pueblo vencedor; la tragedia, sin embargo, separa episodios concretos de
la leyenda, episodios que generalmente ponen de relieve el lado mas dramatico y humano de
la misma; segundo, en la épica la venganza suele ser obra de hombres, mientras que en la
tragedia lo es de mujeres.

Palabras clave: venganza; justicia; mujer; épica; tragedia.
Résumé: Il existe deux genres littéraires classiques qui ont pour habitude de traiter les
mémes thémes, mais selon une perspective différente: 1’épopée et la tragédie. L épopée,

elle, traite les thémes de maniere plus contrblée que la tragédie. Par exemple, toutes deux
traitent les themes de la guerre et de la vengeance, mais différemment: dans 1’épopée, parce
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que la vengeance apparait modérée par certains contrbles, nous avons plus I’impression
d’étre devant un phénoméne de justice que de vengeance. Dans la tragédie, cependant, la
vengeance est une justice sans retenue, sans contrdle. La poésie épique nous offre, en effet,
d’illustres exemples de vengeance. Mais il s’agit d’une vengeance de tonalité supérieure,
purifiée et contrélée, visant une mission héroique. Toutefois, dans la tragédie, la vengeance
est un sentiment humain insensé. Cette différence devient évidente, du point de vue du
contenu, dans les cas suivants: d’abord, au moment de conter une légende, 1’épopée
recueille les parties qui rendent comptent de la force et de la gloire d’un peuple vainqueur; a
I’inverse, la tragédie sépare les épisodes concrets de la légende, épisodes qui, en général,
mettent en relief le ¢oté le plus dramatique et humain de celle-ci. Par ailleurs, dans I’épopée,
la vengeance est, habituellement, réalisée par les hommes, alors que, dans la tragédie, elle
est ceuvrée par les femmes.

Mots-clé: vengeance; justice; femme; épique; tragédie.

Resumo: Hé dois géneros literarios cldssicos que costumam tratar os mesmos temas, mas a
partir de uma perspectiva diferente. Sfo a épica e a tragédia. A épica trata os temas de uma
maneira mais controlada que a tragédia. Por exemplo, o tema da guerra. Quer a épica quer a
tragédia tratam da guerra. Mas de forma distinta. E algo de parecido ocorre com a vinganga.
Na épica, a vinganga aparece moderada por certos controlos; de tal maneira que da a
impressdo de que estamos mais perante a justi¢a do que perante a vinganga. Na tragédia, no
entanto, a vingan¢a ¢ uma justi¢a desbocada. Sem controlo. Na poesia épica ha, com efeito,
exemplos ilustres de vingan¢a. Mas é uma vinganga de tom elevado, purificada e controlada,
visando uma missfo herdica. Na tragédia, no entanto, a situagdo ¢é diferente. Aqui a
vinganga ¢ ja um sentimento humano desbocado. Essa diferenga torna-se evidente, do ponto
de vista do contetdo, no seguinte: primeiro, na hora de contar uma lenda, a épica recolhe as
partes que ddo conta da for¢a e da gléria do povo vencedor; a tragédia, ao contrario, separa
episédios concretos da lenda, episddios que, em geral, pSem em relevo o lado mais
dramatico € humano da mesma; além disso, na €pica, a vinganc¢a costuma ser obra dos
homens enquanto que na tragédia ¢ obra das mulheres.

Palavras-chave: vinganga; justiga; mulher; épica; tragédia.
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Esposas, amantes e outras mulheres: legalidade e
penalizagdo das relacées dentro do oikos

DELFiM F. LEAO

Faculdade de Letras — Universidade de Coimbra

1. Oikos

Antes de avangarmos para a ponderagdo do tema proposto, convira tecer
algumas consideragdes prévias sobre o alcance do termo oikos, uma vez que as
relagdes humanas que serdo objecto de andlise ocorrem, antes de mais, no seu
interior. Um dos sentidos de oikos (possivelmente o original) remete directa-
mente para a nogfio de ‘casa’ ou ‘morada’, como sendo o lugar fisico que
acolhe e abriga determinada comunidade humana, de dimensdes relativamente
reduzidas. Uma primeira extensdo deste significado mais restrito remete para a
ideia de ‘propriedade’, que se situa ainda na esfera material do termo, mas
permite incluir, além da casa propriamente dita, todos os bens que constituem o
‘patriménio’ de determinada pessoa. E o caso de terras, colheitas, fundos em
dinheiro ou em crédito concedido a devedores, iméveis e respectivo recheio,
animais ou até produtos que se encontram numa zona de fronteira entre a mera
exploragao como objecto de trabalho e os limites da humanidade, como acon-
tece com os escravos. E certo que, formalmente, um escravo constituia uma
‘propriedade viva’ (segundo a conhecida defini¢iio de Aristoteles, Politica,
1253b32) e, portanto, poderia ser transaccionado como se fosse apenas uma
besta de carga, embora, na pratica, o proprio tratamento legal estabelecesse
distingdes que derivavam, em Gltima analise, do facto de se reconhecer, ainda
que apenas implicitamente, que na pessoa do escravo havia um ser humano, se
bem que com uma capacidade juridica muitissimo reduzida.' Os maus tratos

! Notar que, ja nos Poemas Homéricos, a escravatura implicava uma redugdo para
metade das qualidades (arefe) que Zeus atribuia a cada homem & nascenga (Odisseia,
17.320-323). Numa sociedade onde a arete se reflectia directamente sobre as provas

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 53-65
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infligidos a um boi, por exemplo, seriam passiveis de traduzir-se num processo
motivado por danos contra a propriedade privada (dike blabes), mas se um
escravo fosse vitima de actos violentos, neste caso o abuso ja poderia dar
origem, a0 menos em teoria, a uma acgdo publica contra o abusador (graphe
hybreos), cuja prossecugio poderia ser iniciada por qualquer cidaddo.’ Esta
discussfio & volta da natureza e estatuto do cidaddo leva-nos a terceira acepgio
do termo oikos, que corresponde globalmente a nogdo de ‘familia’. O problema
reside em identificar a extensdo da palavra ‘familia’ neste contexto. Uma
solucfio razoavelmente simples (se bem que ndo isenta de dificuldades, por
causa do referido estatuto do escravo) sera considerar que pertencem ao
mesmo oikos todas as pessoas que vivem em determinada ‘casa’, sob a super-
intendéncia de um mesmo kyrios. E esta a perspectiva de Aristoteles (Politica,
1252b12-14), que define oikos como «uma associa¢fio natural formada para
satisfazer as necessidades do dia-a-diay. Mais adiante (1253b4-7), o Estagirita
admite, em consequéncia, que esse agregado inclua marido, mulher, filhos e
também escravos.’

Partindo, portanto, do principio de que o oikos no sentido de ‘familia’
englobava todas as pessoas que habitassem com regularidade na mesma casa,
torna-se necessario salientar, desde logo, que nem todas as pessoas gozavam de
idénticos direitos perante o kyrios. Os escravos encontravam-se, por definicdo,
na base do escalonamento familiar; no poélo oposto ficavam, como seria de
esperar, a esposa legitima e os filhos nascidos da relagdo com o kyrios, a quem
caberia o direito imediato de herdar mais tarde o cikos na acepgio geral de
‘patriménio’. No caso de essa linha de sucessfo se encontrar interrompida (por
circunstncias que adiante evocaremos), entdo outros parentes colaterais
poderiam reclamar a herang¢a, segundo um direito de precedéncia fixado por lei

publicas de honra (time), o estado de escravatura corresponderia, de certa manetra, a uma
forma de a-timia. Na Epoca Arcaica e Classica, a atimia traduzia-se, de facto, num grau
maior ou menor de limitagio dos direitos civicos, que poderia ir da proscrigdo total até
niveis mais leves de degradagfo da capacidade juridica.

O mesmo se diga em relagdo a causar a morte a uma besta de carga ou a um
escravo; no primeiro caso, a origem do pleito radicard na indemnizagdo pelos danos
causados, mas no segundo o autor do crime seria alve de uma acusagdo como homicida
(dike phonou), ainda que este assassinio fosse considerado menos grave.

} Vide MACDOWELL (1989), cujas posigdes seguimos globalmente neste ponto, se
bem que ndo partilhemos com o autor a mesma visdo redutora do papel do oikos do ponto de
vista legal.
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e conhecido por anchisteia.* Ora na linha de possiveis herdeiros encontravam-
-se familiares relativamente distantes, como tios e primos, que poderiam nio
pertencer ao mesmo oikos do falecido, embora os parentes que cumprissem
este altimo critério tivessem prioridade sobre os outros. Quer isto dizer que a
incidéncia legal da anchisteia é mais ampla do que o oikos e pode, em certas
circunstancias, extravasa-lo se bem que, quando isso acontecia, o objectivo
continuasse a ser o de impedir que o oikos original se extinguisse.

A leitura global da questdo resulta ainda mais complexa se atendermos
ao facto de que poderiam viver regularmente no oikos pessoas que se
encontravam, de alguma forma, numa situagio ambigua em relagdo ao kyrios.
Referimo-nos a presenga de concubinas, a eventuais filhos destas ou filhos de
escravas que houvessem mantido com o senhor do oikos um relacionamento
intimo. Este cenario, que esta longe de ser infrequente na Grécia antiga,
coloca-nos perante o problema de saber qual o estatuto destas pessoas, em
particular dos filhos ilegitimos cuja paternidade o kyrios houvesse reconhecido,
e qual as prerrogativas que teriam em matéria sucesséria. Por conseguinte, a
forma como o kyrios exercia a sua autoridade e controlo no oikos (especial-
mente sobre os membros do sexo feminino), a capacidade juridica de filhos
legitimos e ilegitimos, bem como as expectativas de heranga constituem areas
comunicantes do direito familiar. Neste estudo, vamos propor uma abordagem
global destas questdes, partindo frequentemente da legislagdo de Sélon, que
deu passos determinantes nesta matéria, mas incidindo em particular sobre os
mecanismos de controlo das mulheres que frequentavam o oikos e dos
estranhos que nele procuravam introduzir-se. Por outras palavras, iremos
ponderar sobretudo a maneira como o direito atico lidava com situagbes de
violagdo e de adultério (de que poderiam ser alvo mulheres do oikos) e com
outras relagdes que o kyrios eventualmente mantivesse em paralelo com a
ligagdo & esposa legitima.’

* Anchisteia era a palavra técnica usada para referir os familiares directos de um
morto, embora os parentes em sentido lato pudessem ser designados igualmente pelo
vocabulo syngeneia; no entanto, o primeiro termo era mais restritivo, pois ndo incluia
familiares para além do grau de ‘filhos de primos’. Por outras palavras, nem todos os
syngeneis eram anchisteis, embora todos os anchisteis fossem syngeneis. Sobre esta questio,
vide HARRISON (1968-1971) 1.143-148.

* Nesta abordagem, recuperamos alguns dos argumentos apresentados em LEAO
(2001) 348-353; 365-376.
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2. Violagio e adultério

A institui¢fio do casamento era protegida ndo sé por leis préprias como
ainda por normas que visavam dissuadir a ocorréncia de situagdes que a
pudessem pOr em perigo, quer quando o matrimoénio ja fosse um acto
consumado quer quando estava ainda em projecto. Essa € uma preocupagio
que encontramos logo nos primeiros cédigos de leis escritas, onde os
problemas de direito familiar ocupavam uma parte importante da legislagdo
produzida. Ndo surpreende, por isso, que ja o codigo de Soélon previsse
penalizagBes para quem fosse acusado de violagdo:

’Egiv S’ dpmdont tig EAcvbépav yovaika kol fidontar, {quiav éxatov Spayuos

&rale.

Ora, para quem raptar uma mulher livre e a violentar, fixou a pena de cem
dracmas.

Esta primeira lei diz respeito a casos de violagdo de que tenham sido
vitimas mulheres de condigao livre; o dado que permite definir a existéncia da
violagdo reside, tal como actualmente, no uso da forga (fidoyrar), ou seja, na
falta de consentimento pela parte da mulher.” A punigio prevista consistia
numa multa pecunidria a aplicar ao violentador. Para melhor se ponderar a
natureza e alcance desta determinagfo, convird confronta-la com a actuacio
prevista para casos de adultério:

\ A a4 ng . 8
Moriyov ... avelelv td1 Aafovrr dédwrev.
Concedeu ... que matasse um adultero a quem o apanhasse [em flagrante].

Eav tig dmoxteivyi £v aShoig drwv §i év 0651 kabeiwv §f &v moléuwr ayvoroog #
éml Sdpopu 1 émi untpl # én’ adedgpijt 4 éml Bvyarpl ;7 e maldoxf, v av ér’
édevBépoic maaiv &mi, T00TwV Everka ph pebyey kTeivavro.

Se alguém comete um homicidio sem intengdio durante os jogos ou abate [um
atacante] na estrada ou na guerra, por engano, ou [ao apanhar um adudltero em

¢ Plutarco, Sol. 23.1

7 GALAZ (2004), 191, chama a atengdo para o facto de que, em termos de um cédigo
penal moderno, a violagfio pressupde um acto forgado, ao contrario do estupro, que resulta
de um engano da vitima, com a qual o criminoso pode inclusive ter uma relagdo proxima;
por isso acrescenta (193) que o estupro cai tradicionalmente na area da sedugdo e, portanto,
seria comparavel ao adultério, a luz do direito atico.

¢ Plutarco, Sol. 23.1
® Deméstenes, 23.53
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flagrante] com a esposa ou com a mic ou com a irmd ou com a fitha ou com a
concubina. que tomara para ter filhos livres, em casos destes o homicida ndo serd
exilado.

O passo de Plutarco diz respeito ao moichos ou ‘adiltero’, salientando
que Sélon estabeleceu que quem apanhasse o infractor em flagrante poderia
mata-lo sem temer represalias legais. Se compararmos esta puni¢do exemplar
com a simples multa pecuniaria prevista para casos de violagdo, sera de
concluir que, para os Atenienses, o adultério representava a primeira vista um
delito bastante mais grave do que a violentagio sexual.'’ Este facto ja causava
perplexidade nos antigos, como salienta 0 mesmo autor, um pouco adiante, na
biografia do estadista (Sol. 23.2):

Ora punir o mesmo delito, umas vezes com dureza ¢ inflexibilidade e, outras,
com indulgéncia e ligeireza, fixando como pena um castigo ao acaso, ¢ ilogico; a
menos que, rareando entdo a moeda na cidade, a dificuldade em a conseguir tornasse
pesadas as multas pccuni:irias‘]l

Plutarco encontra uma eventual explicagfo para a perplexidade que ele
mesmo sente no facto de Sélon estabelecer penas pecunidrias, hipotese que se
liga com a questdo, muito debatida, de saber se o legislador procedeu ou ndo a
uma reforma da moeda e a primeira cunhagem 4tica."” Estas leis favorecem
uma resposta afirmativa, mas os achados arqueologicos apontam, até agora, na
direcgdo contrdria, pelo que deve procurar-se uma outra explicagdo para esta
aparente estranheza normativa, a0 menos a luz da nossa actual sensibilidade
ética e social.

Ora, para melhor compreendermos esta caracteristica do direito atico ha
que atender, em primeiro lugar, a propria no¢do de moicheia, termo ao qual, a
falta de methor, demos ja o equivalente de ‘adultério’, facto que nos faz pensar
de imediato, para o caso de uma mulher, numa infidelidade em relagdo ao
marido. No entanto, para os Atenienses, o conceito era mais amplo e poderia

' £ esta, alids, a perspectiva geralmente aceite pélos estudiosos do direito 4tico e
sera também a que advogaremos neste estudo, depois de¢ ponderarmos as principais
objecgdes que contra ela t€m sido levantadas.

"' 76 57 abro TPAYUQ TOTE UEV TIKPAS Kol ATOPRITHIWS KOAALEL, TOTE &' EDKOAWS
kai waiovta, mpdotipov {nuiov v wyobeav dpicavia, Gioydv éoti- ARy & un owaviovrog
T0T¢ 10D Voulouarog v thi méiel peydiag énolel Tag dpyvpixas (nuiag w0 Svordpiotov.

' Sobre este problema, vide LEAO (2001) 290-297.
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abranger a pratica sexual ilicita com grande parte das mulheres do oikos."”
Portanto, nfio seria apenas a honra do marido que ficava em causa, mas a de
toda a casa. Alids, esta parece ser uma das ilagdes a retirar do passo de
Deméstenes acima transcrito (23.53), ainda que o texto se ndo refira directa-
mente ao adultério, mas sim a exemplos de homicidio nio sujeitos a aplicagdo
da pena de exilio, e ndo seja, por isso, improvavel que estas disposi¢des
estivessem ja previstas no codigo de Dracon. Entre as circunstancias aduzidas,
o orador alinha a morte justificada do moichos e refere o leque de mulheres que
poderiam ser envolvidas na relagdo, e cuja natureza ultrapassava a simples
esposa do senhor da casa: # éxi dauaptr #j Emi untpi 1 Ex’ adeApi i éml Goyatpl
# émi railaxci. Uma vez que este passo tem suscitado acesa discussdo entre os
estudiosos, convira ponderd-lo com mais pormenor.

Embora a lei nfo o verbalize claramente, a situagfo nela prevista diz
respeito, com toda a probabilidade, a prética de relagdes sexuais surpreendidas
flagrante delicto. Esta circunstancia permitiria resolver uma das dificuldades
da lei, ao ndo distinguir entre violagdo e adultério, pois se o acto fosse presen-
ciado por terceiros ficaria mais clara a natureza do que estaria efectivamente a
acontecer. A situagdo, ainda assim, continuava a manter uma certa margem de
ambiguidade, o que nio implica que o legislador ndo procurasse esclarecer o

Bt [Deméstenes], 59.67, onde se esclarece que nio pode ser considerado moichos
o homem que se encontrar com uma mulher num bordel ou em publico, uma vez que estas
praticas remetiam para a prostitui¢do. Vide argumentagio de HARRISON (1968-1971) 1.32-
-36; CAREY (1995) 407-408 e 417. Perspectiva diferente em COHEN (1991) 98 sqq.; TobD
(1993) 277. GALAZ (2004) passa em revista, de forma bastante sistematica, os testemunhos
antigos ¢ as grandes linhas de interpretagdo relativas ao adultério e a violagdo.
Deixaremos de lado a eventual controversa ligada a forma de traduzir &xi.
A maneira mais correcta de entender a preposi¢do sera, em nosso entender, interpreta-la com
o sentido de ‘com’ ou ‘junto de’, pois uma tradugdio mais literal (‘sobre’) reduziria, por
razdes Obvias, o leque de préticas sexuais que poderiam ser abrangidas pela disposicéo.
Outro aspecto sujeito a controvérsia diz respeito a forma de interpretar a relagdo entre a
pallake (‘concubina’) e o kyrios, que alguns estudiosos tém procurado valorizar, a ponto de
considerar a pallakia uma forma de ‘concubinato legal’ ou de ‘matriménio livre’, o que
implicaria reconhecer que os filhos nascidos dessa relagdo pudessem ser considerados
legitimos (gnesioi) e, portanto, viessem a herdar o patriménio do pai e também o direito de
cidadania plena. Esta tese, ja antiga ¢ defendida mais recentemente por autores como
SEALEY (1984), pressupde que o direito dtico olhava mais ao estatuto dos progenitores do
que 2 natureza da sua ligagdo oficial. E uma opinido que nfo partilhamos, pois implicaria
uma clara desvalorizagdo do estatuto do matriménio legal (engye), contraria a preocupagio
de distinguir claramente a filiagdo legitima e os direitos dai decorrentes, conforme mostram
ja algumas das leis de Sélon, que adiante retomaremos. Sobre a hipdtese do ‘concubinato
legal’ ou ‘casamento livre’, vide a critica demolidora feita por MAFFI (1985).
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caracter do acto. Na verdade, se a determinagdo de Dracon relativa ao
homicidio justificado é um tanto omissa, ja Soélon teve a preocupagdo de
esclarecer que a violagdo ¢ denunciada pelo uso da forga (supra, Sol. 23.1:
Pidontar).

Um outro passo que costuma ser citado para abonar a ideia de que, para
o direito atico, o adultério seria um crime mais grave do que a violagdo é-nos
transmitido por Lisias, através das palavras de certo Eufileto, que usa precisa-
mente esse argumento para reforgar a justica da sua decisdo de matar o
adultero Eratostenes, que surpreendera com a sua esposa (Lisias. 1.32-33).
Af sustenta que se alguém desonrar pela for¢a (aioyvvyr Bior) um homem,
rapaz ou mulher livre deverd pagar apenas uma indemnizagdo por danos
(Simdipy v BAdPnv dgeidev), pelo que conclui que a pena prevista para os
violentadores (rov¢ fralouévovg) é menos severa que para os sedutores (totg
meifovrag), uma vez que para aqueles o legislador previu uma multa e para
estes a morte. Eufileto continua a desenvolver a argumentagéo, explicando que
os primeiros atraem o odio das vitimas, enquanto os segundos lhes corrompem
o espirito, ao perturbar a relagio entre esposos e a determina¢io exacta da
paternidade. E certo que Eufileto pode ser acusado de alguma parcialidade,
uma vez que lhe interessa salientar a gravidade do crime de Eratdstenes e, ao
mesmo tempo, a legalidade e justeza da sua morte. De facto, uma vez que a
violagdo € um abuso que se reflecte sobre a honra da vitima,'* seria possivel, ao
menos em termos tedricos, que este crime desse origem a uma acusagdo
publica de hybris (graphe hybreos)." Ora uma vez que esta acusagio entrava
dentro do tipo de processos para os quais a lei ndo havia, a partida, fixado a
natureza ¢ alcance dos danos, nem, por conseguinte, a pena prescrita (agones
timetoi), entdo seria possivel a parte lesada sugerir a penalizagfo a aplicar, a
qual até poderia corresponder a morte. Por outras palavras: se uma violagio
desse origem a uma graphe hybreos, se a acusago sugerisse a pena capital e se
o tribunal acabasse por decidir a favor desse veredicto final, entdo seria de
admitir que a violagdo também poderia levar a morte do transgressor. Como
procedimento tedrico, trata-se de uma hipdtese aparentemente vidvel; ainda

' As fontes usam por vezes termos como aloytverv (e.g. no passo em analise) e
aniudv ou dupdlerv (e.g. Euripides, Hipp. 885-6) para designar a violagio.
Assim sustenta HARRIS (1990), 373-374, seguido neste particular por CAREY
(1995), 410, embora este ultimo chame a atengdo para o facto de nfo termos nenhum
exemplo efectivo de um processo deste tipo.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 59



Delfim F. Ledo

assim, no altera a visdo tradicional do problema. Uma coisa é haver a possibi-
lidade legal de a violagfo ser considerada um acto de Aybris e, por essa via, dar
origem a uma graphe hybreos, cujo desfecho poderia chegar a pena capital;"’
outra, bastante diferente, € a lei prever logo, para casos de adultério, a hipdtese
de o moichos ser morto dentro da esfera legal, independentemente de a lei
garantir a0 marido também a opg¢do de chegar ou ndo a acordo com o aduitero
para uma penalizagio diferente.'® Mantém-se, portanto, a nogdo bésica de que,
para o direito atico, o adultério era visto como uma falta mais grave do que a
violagdo. Além disso, o facto de Sélon ter previsto ja uma indemnizagdo
pecuniaria para a violagdio levaria a que o crime entrasse na area dos agones
atimetoi e, por conseguinte, dispensasse o processo de graphe hybreos."

Resta discutir ainda a razdo que teria levado o legislador a prever um
agravamento para o crime de adultério. Conforme vimos, o factor essencial
para distinguir a moicheia da violagdo era o consentimento, ja que, no segundo
exemplo, se pressupunha o uso da forga. Portanto, com a moicheia, além da
entrega do corpo, havia ainda a considerar a questdo moral da corrupgdo do
espirito seduzido. Na violagdo, pelo contrario, existia a vergonha da ofensa,
mas, no seu intimo, a vitima continuaria a manter-se fiel as regras do decoro.
No entanto, o passo de Demostenes (23.53) sugere ainda outro motivo para a
severidade da lei, fazendo uma importante ressalva para que as concubinas
também fossem englobadas: ou com a pallake que tomara para ter filhos

'” Embora a defesa tivesse a capacidade de sugerir uma comutagdo de pena, que
talvez colhesse a preferéncia do tribunal.

"* Sobre a natureza dessas penalizagdes, que se traduziam essencialmente em priséo
domicilidria e exigéncia de uma compensagdo monetaria ou ainda em formas de humilhagéo
fisica infligidas em publico, desde que delas ndo resultasse a morte do moichos, vide
MacDowELL (1978) 124-125. Notar que, ja nos Poemas Homéricos, a propésito dos amores
adulteros de Ares e Afrodite (Od. 8.266-366), parecia verificar-se a hipotese de a moicheia
conceder ao esposo traido a possibilidade de aprisionar e eventualmente abusar fisicamente
do moichos. No entanto, mesmo em situagdes em que o kyrios estivesse inclinado para uma
penalizagdo mais leve ou até predisposto a ‘abafar o caso’, a lei determinava que a adultera
ndo poderia usar adornos nem frequentar ceriménias de culto publicas (eventualmente para
impedir que convivesse com mulheres honestas, conforme sustenta Esquines, 1.183) e que o
marido se teria de divorciar dela (privando-a também dos filhos), sob pena de ser ele mesmo
punido com atimia. Cf. [Demostenes], 59.87. Conforme sustenta GaLaz (2004), 188, a
penalizagdo aplicada a mulher, embora mais leve, corresponde ao que hoje chamariamos
‘morte civil’, na medida em que excluia imediatamente a mulher das inicas areas em que se
inseria na vida social e publica da cidade.

' Sobre a disting@o entre agones timetoi ¢ agones atimetoi, vide HARRISON (1968-
-1971) I1.80-82.
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livres. Por outras palavras, a clausula espelha a importancia atribuida a
determinagio exacta da paternidade:” em caso de violagdo, a davida seria
relativamente ficil de desfazer, na medida em que bastaria aguardar pelo
tempo normal de gestagdo para ver se tinha havido gravidez e, no caso de
existir e de se manterem as davidas, o kyrios poderia sempre optar pelo aborto
ou pela venda ou exposicdo da crianga; porém, se existisse uma relagdo
clandestina, a operagdo saia bastante mais dificultada e, por conseguinte,
instalava-se a ambiguidade relativamente 4 manutengdo legitima do oikos e da
anchisteia, tanto no que dizia respeito a descendéncia directa do kyrios, como
ainda a reputagio das mulheres que estavam sob a sua algada.”

3. Prostitui¢io for¢ada de elementos do oikos

Pela mesma altura em que So6lon endureceu a legislagdo relativa a
seguranga e estabilidade das relagdes intimas dentro do oikos, tera procurado
também prevenir abusos de autoridade pela parte do kyrios, que poderiam
traduzir-se na exploragfio sexual das mulheres que dele dependiam, um recurso
aparentemente usado com alguma frequéncia na Atica fortemente endividada
que o legislador teria encontrado quando veio a ocupar o cargo de arconte.
E dessa realidade que nos falam algumas medidas transmitidas pelas fontes:

KQv npoaywywt]t dpoyuag eikoal, TRy doal me goaayuws rwiobvial, Aéywv tag
stadpag” avtol yop Eupavds portdet Tpog todg Si5ovrag.’

E se prostituir [a mulher livre, paga a multa de] vinte dracmas, com excepgdo
daquelas que ostensivamente andam para cima e para baixo, referindo-se as rameiras:
estas, na verdade, buscam as claras quem lhes oferega dinheiro.

Voot 8¢ mepaousévog rwiodviar [...] 10 pév mepacuévag éoti pavepds, Twisiolo
\ 23
o¢ fadier.

«Aquelas que ostensivamente andam para cima e para baixo» [...] «ostensiva-
menten € ‘as claras’, «andar para cima ¢ para baixo» é ‘passear’.

* Nao porque os filhos assim nascidos pudessem gozar dos mesmos direitos que os
filhos da mulher legitima, mas porque teriam, ao menos, direito a liberdade, ao verem
reconhecida a paternidade pelo Ayrios. Eufileto (Lisias, 1.33) também insiste na importincia
da determinagdo exacta do progenitor.

! Assim se justifica o facto de a lei incluir também a referéncia a mae, irmi e filha
do kyrios (4 éxi unpl §j éx’ ddeipii 7 éml Ovyatpi).

% Plutarco, Sol. 23.1.

® Lisias, 10.19
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O passo de Plutarco menciona duas realidades diferentes, se bem que
guardem certa afinidade entre si. Em primeiro lugar, informa que Sélon
proibira a prostitui¢do for¢ada de mulheres livres, prescrevendo, tal como
sucedia para a violagio, uma multa pecunidria, ainda que menos pesada
(dpayuag eixoor). Revela, no entanto, a preocupagio de distinguir entre casos
destes e os de prostituigdo voluntaria.** Para os segundos, o legislador nio
parece ter previsto qualquer tipo de puni¢do. Importa, ainda assim, néo
confundir as hetairai com as pallakai mencionadas nas disposigdes sobre
homicidio justificado e comentadas na sec¢do anterior. As primeiras exerciam
a actividade como forma de auferir rendimentos; as outras, pelo contrario,
faziam parte do oikos, a ponto de serem abrangidas pela lei que regulamentava
a moicheia e de as criangas nascidas da sua relagdo com o senhor da casa
serem consideradas livres. A legislacdo de Soélon previa, ainda, mais algumas
disposigdes sobre esta matéria:

P

"Et1 §’ olte Qvyatépag mwleiv o’ adedpag didwot, Ay av i Adfnt mopbévov
Gvépi ovyyeyevnuivny.

Além disso, ndo permite a ninguém vender as filhas ou irmds, a ndo ser que se
descubra que estiveram com um homem ¢ ja ndo sejam virgens.

Arog ptv yap 6 Sijuog Ny ordypews TV TAOVGIWY" 1 yap Eyewpyovy Ekeivoig Exta
@V yryvouévewv Telodvies, Extquipior  mpooayopsvduevor kol Oftec, #  ypéa
loaufavovies éml toic oduacry, Gyoyol tols daveilovery noav oi uév avtod
Jdovlebovteg, of & éml wv Eévyv mimpaowduevor Toliol 66 kol maidag idiovg
Vaykalovio mTwAely (000ElS yop VOuOS EkwAve) kal THY TOAIY @evyelv o1 TRV
- .26
XOAETOTHTO. TAOV JAVEITTOV.

Na verdade, todo o povo estava endividado para com os ricos. E que ou
cultivavam a terra e entregavam a estes a sexta parte do produto obtido — pelo que
eram chamados hektemorioi e thetes — ou entdo contraiam dividas, sob garantia
pessoal, e ficavam sujeitos a escraviddo pelos credores; uns levavam ali mesmo
existéncia de serviddo, outros eram vendidos para o estrangeiro. Muitos chegavam
mesmo a ser for¢ados a traficar os préprios filhos (nenhuma lei o proibia) e a fugir da
cidade, tal a dureza dos credores.

*0 passo de Lisias € proveniente da sec¢do onde sdo evocadas ‘as antigas leis de
Sdlon’ (cf. 10.15: tod¢ véuovs Tovs Téiwvog tod¢ malmiods) e permite ver que seriam estes
os termos originalmente usados pelo estadista, os quais o orador procura elucidar. A
explicagio encontra-se bastante proxima da fornecida por Plutarco.

» Plutarco, Sol. 23.2.

* Plutarco, Sol. 13.4-5.
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As disposigdes agora referidas complementam as anteriores, dado que
discutem a mesma o problema da prostitui¢do, mas sdo diferentes na medida
em que o papel de proxeneta ¢ desempenhado ndo por um estranho, mas antes
pelos proprios familiares das vitimas. Plutarco (So/l. 13.4-5) liga este problema
social a situagdo economica da Atica antes do arcontado de Sélon, marcada por
um forte endividamento, situagdo que tera, entre outros factores, motivado as
medidas de emergéncia conhecidas por seisachtheia’” A perspectiva do
bidgrafo deve estar correcta, mas parece menos defensavel a sua interpretagéo
da forma como os pais se viam obrigados a tratar os filhos (woAdoi d¢ kai
maldag idiovg pvaykdlovio mwieiv). Plutarco relaciona polein com a
escravatura e dai que use o termo na acepg¢io corrente de ‘vender’. No entanto,
o verbo aparecia nas leis de Solon (Plutarco, Sol. 23.1; Lisias, 10.19), aplicado
as hetairai e, como explica Lisias, equivalia a badizein no sentido de ‘passear-
-se em busca de cliente’.” E como nio havia regulamentagdo especifica para
tais casos, Sélon promulgou uma lei que proibia esta forma de exploragio
familiar. £ curioso notar que a lei ndo abrangia as mulheres que tivessem tido
relagdes sexuais antes do casamento (mAnv av un Aafn rapfévov avdpl
ovyyeyevnuévny). A norma ndo esclarece se a circunstancia fora provocada pela
forga (caso de violagfo) ou se a opgdo havia sido tomada de livre vontade. A
segunda hipotese afigura-se mais provavel, pois a mulher que ja antes do
casamento ndo observasse a castidade daria, possivelmente, menos garantias de
vir a ser fiel ao respectivo marido. A ser esta a interpretacdo correcta, entdo a
lei assumiria a natureza de medida preventiva relativamente ao risco da
moicheia e, por conseguinte, 4 seguranga do oikos nos termos ja analisados.”

Com este ultimo aspecto, chegdmos ao fim da anilise de areas do direito
familiar que nos propusemos discutir neste artigo. Quer Sélon fosse totalmente
inovador nas propostas que fizera aprovar, quer estivesse a sistematizar apenas
praticas que lhe eram anteriores, o certo € que acabaria por fixar & mesma

7E que estabelecem igualmente uma ligagdo directa com o estatuto econdémico e
social dos hectémoros; sobre esse problema, vide LEAO (2001) 230-238.

% Assim cré também RUSCHENBUSCH (1968) 42 e n. 127; 50 e n. 162; GAGARIN
(1986), 68, interpreta o passo como venda para a escravatura. E certo que a possibilidade da
escravatura deve igualmente ser tida em conta (sobretudo quando aplicada também aos
filhos do sexo masculino), mas a ocorréncia do termo polein favorece, neste contexto, a
acepgao técnica de ‘prostituir-se’.

¥ LapE (2002/03), 126, pronuncia-se a favor desta possibilidade.
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varios dos principios fundamentais que se manteriam validos, com algumas
correc¢les € acrescentos, até ao tempo dos oradores. Sélon deu, portanto,
passos muito importantes para a defini¢fo legal das relagdes dentro do oikos,
contribuindo, assim, de forma determinante, para o aperfeigoamento do
conceito de cidadania e para a diferenciacdo estatutaria do corpo civico
relativamente a outros estratos da populagdo.
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Abstract: The old Dracon and Solon’s code alrcady decrced that whoever caught an
adulterer in the act could rightfully kill him. If we compare this exemplary punishment to
less severe fine established for crimes of rape we are led to the conclusion that for Athenians
adultery represented a more serious offence than rape. Such a fact was a source of perplexity
then and. in reality. the contemporary frame of mind doesn’t view the issue differently. In
this article, the author tries to discuss the main ancient testimonies dealing with this matter,

as well as with the controversy raised by its interpretation.

Keywords: adultery; rape; illegitimate filiation; moicheia; pallakia;, gnesioi and nothoi.

Resumen: El antiguo cédigo de Dracon y Soldn ya establecia que quien pillara a un
adultero in fraganti podria matarlo dentro dcl marco legal. Si comparamos esta pena
ejemplar con la simple multa econdmica prevista para casos de violacion, tendremos que
deducir que, para os Atenienses, el adulterio representaba un delito mas grave que la
violacion. Este hecho ya causaba perplejidad a los antiguos y, a decir verdad, la sensibilidad
actual nos lleva a considerar a ley en cuestion de forma idéntica. En este articulo, el autor
procura discutir los principales testimonios antiguos relacionados con este problema, asi

como la controversia resultante de su interpretacion.

Palabras clave: adulterio; violacion; filiacidn legitima; moicheia; pallakia; gnesioi y nothoi.

Résumé: L’ancien code de Dracon ct de Solon avait déja déterminé que tout individu ayant
pris un adultére en flagrant délit pouvait le tuer dans la sphére légale. Si nous établissons
une comparaison entre cette punition exemplaire et I’amende forfaitaire prévue pour les cas
de viol, nous pouvons conclure que, pour les Athéniens, ’adultére ¢tait un délit plus grave
que celui du viol. Ce fait causait, déja, une certaine perplexité chez les hommes de
I’antiquité et il ne peut, bien évidemment, en étre autrement aux yeux de [’homme actuel.
Dans cet article, auteur prétend examiner les principaux témoignages anciens liés a ce
probléme, ainsi que la controverse découlant de son interprétation.

Mots-clé: adultere; viol; filiation légitime; moicheia; pallakia; gnesioi et nothoi.

Resumo: Ja o antigo cddigo de Dracon ¢ Solon estabelecia que quem apanhasse um
addltero em flagrante poderia mata-lo dentro da esfera legal. Se compararmos esta puni¢io
exemplar com a simples multa pecunidria prevista para casos de violagdo, serd de concluir
que, para 0s Atenienses, o adultério representava um delito mais grave que a violentagdo.
Este facto ja causava perplexidade aos antigos e, em boa verdade, a sensibilidade actual
leva-nos a considerar a lei em questdo de forma idéntica. Neste artigo, o autor procura
discutir os principais testemunhos antigos ligados a este problema, bem como a controvérsia
decorrente da sua interpretagio.

Palavras-chave: adultério; violagdo; filiagdo legitima; moicheia; pallakia, gnesioi e nothoi.
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E reconhecida a quota de inovagdo que Euripides introduziu na peca a
que deu o titulo de Orestes e por tema a reacgdo pessoal e colectiva ao matri-
cidio perpetrado pelo filho de Agamémnon. O momento em que a pega se situa
— entre a consumagdo do crime e antes da chegada redentora do seu executor a
Atenas, o cendrio — Argos, sob a autoridade de Menelau e de Helena recém-
chegados de Tréia, como o desfile de intervenientes e a sua relagdo ou reacgo
perante os filhos exilados do senhor de Micenas — Orestes e Electra, sio
factores onde o anticonvencionalismo do poeta se revela. Mas ndo tenhamos
duvidas de que, como referéncia para esta produgdo inovadora, Euripides
contava com algumas criagdes paradigmaticas e, acima de todas, com o incon-
tornavel modelo da Oresteia, que, em 408 a. C., quando se apresentava o
Orestes, perfazia um meio século sobre a data da sua inolvidavel estreia, em
458. Dentro da trilogia esquiliana, a fonte directa para o julgamento do
matricida, episddio que constitui também o centro da Oresteia, serdo as
Euménides, mas uma reacgio se impde desde logo, mais susceptivel de cavar
distdncias do que de encadear semelhangas. Decerto Euripides esperava do seu
publico a mesma detecg¢io dos contrastes em relagdo ao padrio esquiliano.
E, no entanto, no que a questfio do crime e justi¢a diz respeito, parece sensato
fundamentar, em relagdo ao poeta de Salamina, aquela reac¢io que lhe é
peculiar face ao antecessor, que o agdén de Rds imortalizou como seu eterno
antagonista: cumprindo a regra fundamental, dentro da cultura grega, de
inovagéio e criatividade, a de regressar a tradi¢do para dela divergir, Euripides
manteve-se atento as criagdes magistrais do passado, para, a partir dos seus

modelos, reformular e inovar.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 67-81
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Para além de caber ao mondlogo de abertura, proferido por Electra,
condensar etapas geracionais, que conheceram sucessivos crimes na casa dos
Atridas, a fala de abertura ¢ também um roteiro que nos guia sobre os diversos
entendimentos de justica em confronto na peca. Assim se instalam os
contornos da discussdo de um conceito, vital no tratamento do acto de Orestes.
Desde logo o antepassado primeiro para que a memoria de Electra remete,
Téntalo, representa um padro tradicional e mitico de crime e justica, tdo
antigo como o seu protagonista. Sobre essa fase da vida dos Tantélidas, o
crime e a puni¢io definem-se segundo um modelo ja tdo longinquo como o do
proprio mito. Recorda Electra (7-10): ‘Sofreu esta punigio — € o que se conta —
porque, tendo recebido o privilégio, ele, um mortal, de partilhar de igual para
igual o festim dos deuses, nio soube refrear a linguagem, uma enfermidade
entre todas terrivel’. Para além da nota de cepticismo que marca a antiguidade
da lenda - a distancia a que a experiéncia de Tantalo se encontra do tempo da
ac¢lo e particularmente da sensibilidade de Euripides e do seu publico-,
orelato da filha de Agamémnon acentua o castigo radical e eterno que foi
atribuido ao seu antepassado pela autoridade divina, talvez desmesurado, mas
certamente imediato e automatico, em relagio ao crime cometido. A culpa,
essa, situou-se no plano do abstracto, ndo fez correr sangue, mas exprimiu-se
por uma tremenda insoléncia, manifestada em palavras. Assim Euripides deixa
no ar o eco de uma reprovagio fundamental contra o mau uso da palavra, no
dealbar de uma pega onde a retérica contemporanea, interesseira e desmedida,
tem também o seu lugar de destaque’.

Mas se os deuses, no passado, exerciam uma justica autoritdria, sem
duvida, mas compreensivel e oportuna, a intervengdo de Apolo no crime
cometido por Orestes situa-se num outro plano. A palavra correcta para
qualificar a ordem do deus € adikia (‘injustiga’), que se antecipa a iniciativa
dos humanos na decisdo de um crime horrendo, ndo sé sangrento como por
todos considerado repugnante (28-31). A inversdo € total: ndo s6 a violéncia
efectiva se substitui as palavras, como a iniciativa do matricidio passa do erro
humano para a algada do arbitrio divino; para, por fim, uma censura dos

' F. Chapouthier e L. Méridier, Euripide. Oreste (Paris 1968) 34, registam a
diversidade de variantes que a tradigdo relatou do crime de Téntalo, para porem em
destaque a vers@o de Euripides que parece Unica, mas que, no contexto da pega,
ndo deixa de ser curiosa.
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homens, a uma sé voz, reprovar a incompreensivel deliberagdo do senhor de
Delfos. Talvez esteja exactamente na incompreenséo o salto fundamental dado
pela justica nas duas situagbes, onde ¢ o comportamento divino, entdo
paradigmatico e agora ambiguo e controverso, a marcar a diferenga.
Incompreensio essa que parece afastar da humanidade a presenga divina como
autoridade justiceira, para dar lugar a uma outra forma de juizo e castigo
igualmente profundos, automaticos e duradouros, ditados pela physis, o &mago
recondito do ser humano. Em vez dos deuses, daquelas tremendas Erinias a
quem a tradi¢do incumbiu de condenar e punir crimes de sangue, a justi¢a
tornou-se, antes de mais, pessoal e intima, expressa por sintomas patologicos,
que denunciam remorso, a arma de uma nova autoridade que se chama
‘consciéncia’ (34-45). Do mesmo processo que traz a justi¢a, das alturas do
Olimpo e da algada dos deuses, ao convivio directo com a alma humana faz
parte uma outra nogfo de arbitrio, particularmente sensivel dentro de uma
sociedade que via o homem, para além da sua individualidade, como agente
construtor de um colectivo, capaz de avaliar e de censurar 0 comportamento de
cada um dos seus membros. Esta ¢, no prélogo, uma nova ordem de justiga,
que alarga os horizontes de um leito, onde um criminoso se autocondena na
propria enfermidade que o aflige, para o plano do social e do politico. Com a
relatividade de um edoxe (46), é-nos comunicada a decisdo da cidade, enun-
ciada num decreto argivo. Comporta esse parecer o procedimento de um
modelo civilizado e democratico de justi¢a, por inteiro dependente da iniciativa
humana: numa primeira fase foram tomadas medidas cautelares em relagio aos
réus, de isolamento e interdi¢do do convivio social; é este o estatuto pream-
bular que é dado a uma causa que aguarda ainda o veredicto final, que pode
trazer vida ou morte, absolvigio ou condenagio, aos matricidas’, mas que
deixou de ter um desfecho automatico, para passar por um processo de juizo e
decisgo.

Enunciadas as linhas principais do tratamento da justica no Orestes,
a todas elas Euripides dedica uma atengo elaborada. Regressar, antes de mais,
as causas ou condicionantes do matricidio cometido pelo filho de Clitemnestra

? Niio se trata, como poderia resultar do v. 51 — ‘ou degolarmo-nos com o
fio de uma espada’ -, por alguns editores considerado como uma interpolagao,
de decidir uma alternativa de execugdo, suicidio ou lapidagdo; o que estd em causa
€ a condenagdo a morte ou a absolvigdo.
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implica, dentro da tradi¢do valorizada por Esquilo, clarificar o papel de Apolo
como seu incentivador. Também as Coéforas reservavam ao senhor de Delfos
a competéncia de exigir a vinganga retributiva pela morte de Agamémnon, com
a execugdo da sua mulher e assassina. Mas, para Esquilo, as ordens de Apolo
eram superiores e incontestadas, aceites por Orestes como incontroversas,
ainda que particularmente dificil e penosa a sua execugfo. O Apolo esquiliano
tem oportunidade de defender o seu ponto de vista, em Euménides, e mantém
incélume todo o esplendor da sua clarividéncia, na luta pela conquista por uma
justica superior, como emissario da autoridade suprema de Zeus. Se algum
reparo merece a sua actuagio, ele provém das Erinias, representantes de uma
justi¢a automdtica e cega, que tem o tom de uma agressividade primitiva e que
uma nova ordem divina se esfor¢a por moderar. Na protecg¢do dispensada a
Orestes por Apolo, o mandatario da vinganga, Esquilo coloca um empenho por
uma justica, que é violenta e retributiva, mas mesmo assim sujeita a uma
avalia¢io, hierarquizagdo de culpa e eventualmente tolerdncia e absolvigfo.
O destino de Orestes é, portanto, discutido apenas entre duas ordens divinas de
Justiga, a de Zeus e dos novos deuses do Olimpo em confronto com as ances-
rais Erinias. Trata-se de lutar, em conflito césmico, por uma justica firme, mas
civilizada e tolerante. S6 depois de se esgrimirem os argumentos entre as duas
vontades divinas, chega a hora da decisfo, onde os mortais, em nome de uma
vinculagdo universal, sdo chamados a pronunciar-se, de forma que o desfecho
do processo resulte num padrio licido, generoso, mas firme, de justica.

A palavra ‘injustica’, com que Electra comentava a intervengdo de
Apolo no Orestes, conhece ao longo da peca uma clarificagdo e um reforgo.
Ao lamento do coro, que vé no principe uma vitima infeliz dos deuses, Electra
responde com a insisténcia na acusagdio contra Apolo (163-165): ‘Injusto foi
Loxias, injustos os seus designios (adikos adika), no dia em que, no tripé de
Témis, ordenou um crime sem nome, contra a minha mie’. Com esta
reprovagdo repetida, Apolo perde a competéncia de intervir em nome de uma
justica penosa, mas louvavel. Os seus ditames parecem, no Orestes, tal como
os das Erinias, desprovidos de lucidez ou de flexibilidade. O acto que ordenou
¢ justo, dentro de uma perspectiva meramente retributiva, mas nio louvavel
(dika mén ... kalds d’ou, 194). O deus representa, assim, um modelo de justica
ancestral e taliénica, sob o controle de uma autoridade divina, mas que mostrou
toda a sua ineficacia e que mereceu reprovagio undnime. Esta é uma justica
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incompreensivel e, para uma sociedade humana em progresso, sem
credibilidade (417). O esforgo que o Orestes esquiliano empreendeu para
cumprir, com uma ades#o interior, os designios divinos estd inacessivel a um
novo convivio entre os dois niveis do universo; dos deuses, o Orestes de
Euripides afasta-se como de uma autoridade esmagadora e inaceitavel (418):
‘Dos deuses, sejam eles quais forem, nés ndo passamos de simples escravos’.
Desconhecedoras de uma verdadeira justica, as divindades do Orestes séo
também ignorantes de uma philia generosa; a ajuda que devem a quem segue
os seus designios tarda, num universo onde um refugio superior, ancorado num
Olimpo claro e luminoso, escasseia.

Se ndo ¢ da clarividéncia elevada dos Olimpicos que a humanidade pode
esperar justiga, outras forgas parecem substituir essa ordem superior, inerentes
a propria natureza humana. Algo que se identifica com consciéncia coloca um
outro Orestes no centro da acgfo. Ja néo se trata de alguém que se incumbiu de
uma missdo ditada pela vontade divina e que procura, no mesmo universo
sagrado, tolerdncia e absolvigdo para o acto cometido. E consigo préprio que o
novo matricida tem de confrontar-se, acima de tudo, com o tribunal punitivo e
rigoroso da sua consciéncia. Este ¢ um julgamento que se traduz em doenca e
loucura, sinais de um debate interior que todos podem verificar e comentar.
Constitui a exploragfo desse julgamento intimo um elemento centralizador de
uma série de opinides que o estado de Orestes desperta. Os que dele se
aproximam, a irmé, Electra, a tia, Helena, as mulheres do coro’, ou, mais tarde,
Menelau, Tindaro e Pilades — todos eles sdo testemunhas da violéncia de uma
acusagdo que, antes de todas as outras vozes, a alma de Orestes ergue contra si
propria. A perturbagdo, como uma punigdo retributiva, denunciou-se por
sintomas tdo imediatos, quanto a visdo das Erinias sobre o matricida ainda com
as mios manchadas de sangue na versdo esquiliana; foi ‘no mesmo dia em que
derramou o sangue materno’ (89) que Orestes caiu vitima de um profundo mal,
que o condena a pena maxima, uma morte que se pressente vizinha e infalivel
(91). Por tras do aparato dos sintomas que cada momento vai dramaticamente

’ Em 824-825, o coro isenta de tais crimes a intervengdo divina, para os de-
nunciar como prova de uma insanidade impiedosa: ‘Um tal crime é obra de uma
impiedade insana, da perturbagdo de um espirito demente’. Em consequéncia
(831-838), todo um conjunto de sintomas — lagrimas, suores e delirio —
exteriorizam uma doenga que tem origem no remorso, 0 mesmo ¢ dizer na natureza
humana.
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aprofundando, uma verdade se impde como incontroversa: perante o tribunal
da sua consciéncia Orestes saiu condenado a morte, antes ainda que o voto dos
Argivos leve a uma decisfo definitiva (180-189). Esta sentenca interior pode
1é-la Electra na recusa de alimento, que deixa o enfermo extenuado e exangue.
Como também adiante o pode reiterar com lucidez Tindaro (531-532): “Tu és
detestado pelos deuses, expias o crime contra a tua mae pela loucura e pelos
terrores que te agitam’. Nio restam, portanto, dividas sobre a confluéncia entre
a persegui¢io divina e a desencadeada pela consciéncia contra o criminoso.
Mas melhor do que qualquer testemunha meramente exterior, é o despertar do
enfermo que traz dessa realidade invisivel, mas intima e poderosa, o retrato
mais fidedigno. Desorientado sobre o que o cerca, escasseiam-lhe as forcas
para se erguer do leito e oferecer a todos os que o observam a imagem de um
doente de labios secos, cabelos empastados e olhos febris, que uma enfer-
midade estranha domina. A alucinagdo que se segue ndo deixa duvidas, o mal
provém da alma, é a memoria que produz a crise. S3o as palavras de Electra,
que mencionam as filhas de Tindaro (249-250), o estimulo para o paroxismo
do sofrimento. A condenagdo sem apelo a que o proprio Orestes se votou traz
as Erinias ao convivio da cena, como se todos, protagonista e publico,
encontrassem nas velhas deusas a expressio simbodlica de uma situagdo
psicética. E repetindo uma mensagem convencional que Orestes extravasa o
seu mal (255-257): ‘O mae, suplico-te, ndo mandes contra mim as deusas de
olhos ensanguentados, semelhantes a serpentes’. Mas ndo nos iludamos sobre o
novo sentido da referéncia as Erinias; tal como Electra desde logo esclarece
(258-259), tudo ndo passa de uma visfo, de confusdo criada por um espirito
doente. Na sua perturbagdo, Orestes confunde até a irm#, que o assiste junto ao
leito, com uma das suas temiveis perseguidoras; afinal porque as Erinias que o
perseguem sdo, realmente, essas mas mulheres da casa dos Atridas, as duas
filhas de Tindaro, responsaveis por um lastro tremendo de violéncia e morte e
também aquela Electra devotada, mas que ao golpe desferido contra
Clitemnestra imprimiu um impulso ousado e decisivo. Os males de Orestes,
que lhe ditaram o acto matricida e o remorso, so por tradi¢do se podem referir
pelo nome de Erinias; na verdade eles vestem a pele de uma hereditariedade,
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que se corporiza numa tia, numa mée e numa irmd. E com essa physis
criminosa, que ¢ também a sua, que o vingador de Agamémnon se debate’.

De novo devolvido a lucidez, Orestes pode ele proprio conduzir a nossa
avaliagéio sobre a justica a que se deve aspirar. Para Apolo vao censuras, pela
distancia obscura a que se mantém, diante daquele que julgou ser o executor
das suas ordens. E entdo uma outra autoridade que o matricida questiona, a
sombra do seu pai, o beneficiado pelo crime cometido, um simples mortal de
reconhecido mérito e agora bafejado pelo ascendente que lhe vem do além. Se
confrontado com a suprema pergunta ‘se se devia matar uma maée’,
Agamémnon responderia com uma sensatez que o proprio Loxias ndo detinha.
Mas a repugnincia que sem duvida havia de manifestar, com energia, contra
um matricidio ndo radicava tanto na ética ou no horror de um acto contra
natura; as objecgdes que assomam ao espirito de Orestes s3o de ordem
pragmatica e valorizam a desproporgio entre o excesso de um tal gesto e a sua
inutilidade: nem a vitima recupera a vida, nem o vingador a paz de espirito
(292-293). Assim, em vez de uma justica meramente retributiva, o que se
defende ¢ um juizo pratico e eficaz, que ndo agrave, sem compensagfo alguma,
a conturbagdo e o sofrimento humano.

E com a chegada de Menelau que o caso de Orestes sofre uma nova
leitura. Ao contrario de Electra, que representa a familia e o circulo de
convivio proximo do matricida, como confidente e testemunha permanente de
todos os seus gestos e sentimentos, Menelau, que regressa de uma longa
auséncia e a quem a solidariedade nfio toca, verifica, sem o entender,
o depauperamento do sobrinho, de cujo crime tinha sido ja informado
(369-374). Impressionado também com o aspecto cadavérico de Orestes, nédo
encontra para ele uma justificagdo, nem atinge o sentido profundo da confisséo
que escuta (396) perante a sua pergunta sobre a natureza do mal que se
patenteia a seus olhos: ‘A consciéncia. Tenho horror do acto que cometi’.
F. Chapouthier e L. Méridier’ chamam a atengdo para esta incompreensio de
Menelau, que interpretam como a forma encontrada por Euripides para
‘sublinhar a novidade de uma explicagio psicoldgica que se substitui a ficgdo

* Ao tema da maldi¢o a pairar sobre uma familia, que se envolve, de
geragdo em geragdo, em sucessivos crimes de morte, dedica o coro da pega um dos
seus cantos, 807-843.

S Op. cit., 48.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 73



Maria de Fatima Silva

mitica’. Mas talvez também um primeiro sinal daquela sophia pragmatica que
campeia no momento, que deixa incompreensiveis as reac¢des demasiado
subtis e indteis da consciéncia, para atender apenas aos ditames de interesses
praticos e amorais, ndo deixe de justificar a reac¢fio de Menelau.

Embora o didlogo entre ambos se situe ainda dentro da nogfo tradicional
de uma justica retributiva (482, 484, 486), que exigiu a vinganca imediata e
trouxe ao matador o sofrimento de uma persegui¢do condenatdria, uma nova
esperanga ¢ introduzida no tema da dor tremenda que abala o réu; o remorso
existe, e tem o poder de um verdadeiro deus, mas € curavel (399). H4, portanto,
para além da alma, um outro juiz que pode trazer conforto e perddo. Esse outro
arbitro, em principio mais flexivel e aberto a argumentagfo, chama-se ‘opiniéo
publica’ (427). E na pélis, no julgamento sébio da colectividade humana, que é
preciso procurar uma justica satisfatoria, onde os deuses falharam e a
consciéncia condenou e puniu pelo sofrimento. A justi¢a passa, do foro intimo,
para o projecto colectivo de uma sociedade, que se quer ponderada e superior
no seu funcionamento ou nomos. Segundo Porter’, a estratégia dramatica de
Euripides desencadeia, a partir destas cenas iniciais, ‘uma pressdo dirigida
sobre o jovem protagonista, enquanto prossegue o estratagema de comprimir o
Orestes da peca dentro de um complexo sem esperanga de atitudes politicas e
éticas, a caracter com o séc. V ateniense’.

Uma primeira caracteristica se evidencia como prépria da justica social
e democréatica: a nogdo de um peso relativo, que lhe retirou o ascendente
fundamental e absoluto, para fazer dela a pega central de um jogo de interesses
(431-436). S6 nas consequéncias extremas o juizo humano se parece com o
divino, porque € também a pena maxima (442), a lapidagio, que ameaga um
Orestes que antevé, em sua volta, em lugar da danga macabra das Erinias, o
dedo acusador de toda uma sociedade que o cerca para o apedrejar. Por isso
Menelau, de alguma forma substituindo-se a Apolo, lhe aconselha a fuga, ndo
da perseguicdo das deusas das trevas, mas dos executores da justica humana
(443). Porque o bloqueio social é igualmente poderoso, resta a Orestes
enfrentar um processo perante um tribunal, que sera simplesmente aquele que
exerce a autoridade legal em Argos, numa simulagio do que € a realidade da
Atenas do momento.

®J. R. Porter, Studies in Euripides’ Orestes (Leiden 1994) 102-103.
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O relativismo proprio da justica humana conhece, no Orestes, todas as
cambiantes: desde a posig¢do radical de Tindaro, que vota numa condenagdo
sem apelo e procura sujeitar ao seu ponto de vista outras opinides (623-628);
até¢ a diversidade contraditoria das opinides expressas na assembleia de que
dependeu a sentenca final, que foram desde a argumentagfio ambigua daqueles
que pretendiam salvaguardar a simpatia dos poderosos de diferentes quadrantes
(888-897), até a condenagfo mais tolerante ao exilio (898-902), a um processo
radical de lapidagdo em praga publica (902-916), ou a uma proposta paradoxal
que ndo se ficava pela absolvi¢do do réu, mas propunha para ele uma distingo
pelo acto cometido (917-930). Nada ha, portanto, de objectivo entre o crime
cometido e a sentenga correspondente. Este espago, que deve ser clarificado, ¢
o terreno deixado a uma intervengdo controlada pela retérica. Se ndo ha
objectividade na determinagdo da sentenga, igual fragilidade existe no padrdo
argumentativo a implementar. Percebemos quio longe estamos daquele
momento em que as palavras arrogantes de Tantalo, proferidas de acordo com
uma hybris gritante, lhe valeram uma eterna punig¢fio ditada pela vontade
divina. Os critérios que Euripides acciona, na sua peca, para avaliar o acto
extremo de Orestes, primam pela variedade e subjectividade, num contexto
meramente humano.

Assim Tindaro argumenta com a autoridade do nomos, como a regra a
que todo o cidaddo grego se deve sujeitar. A justica que o orienta ¢ de indole
politica, circunscrita a regras convencionais, estabelecidas e regulamentadas
por um protocolo social. Como deveria Orestes ter reagido ao crime de
Clitemnestra, dentro deste ponto de vista? ‘Devia té-la perseguido em tribunal
e té-la expulsado de casa. Assim teria visto reconhecida a sensatez da sua
atitude, e teria agido de acordo com a lei e com a piedade’ (500-503). Esta ¢ a
formula civilizada que Tindaro propde como ideal e oposta a uma justiga
taliénica. A esséncia da disparidade que separa os dois modelos estd na
violéncia. Punir o sangue pelo sangue, tornar-se criminoso ao retribuir o golpe
(505-511), eis o que define um padrio censurave! de justica, que a civilizagio
grega, de ha geragdes, procurou erradicar. Em substituigdo da violéncia, a
justica da polis interpds o isolamento e o exilio para circunscrever a poluigio
do crime: ‘aparecer em publico, abordar fosse quem fosse estava interdito a
quem tivesse derramado sangue. Era pelo exilio que se prescrevia a
purificagdo, nfo pela retaliagdo’ (512-515). Tindaro diz-se, assim, radicalmente
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contrario & violéncia, como um comportamento que nfo convém a uma
desejavel ordem social (523-525): ‘Na medida das minhas forgas, defenderei a
legalidade, para pdér fim a esta bestialidade sanguinaria, em que paises e
cidades sempre encontrarfio a ruina’. O que Tindaro defende é, afinal, uma
outra ordem de justica, num esforgo paralelo ao que Esquilo empreendera na
Oresteia, com os olhos postos na realidade sua contemporanea e bem distante
da que dominava Atenas um breve meio século antes. Deste novo ideal esta
ausente a autoridade divina, tudo se resolve por critérios humanos. A velha
Jjustica retributiva denuncia falta de espirito civico, pela violéncia que lhe é
inerente. Tindaro ecoa uma visdo racionalista generalizada na época e aponta o
matador de Clitemnestra como uma ameaca para os fundamentos de uma
sociedade civilizada. E ha que reconhecer que, diante de uma observéancia
respeitosa de um nomos moderado, de que os tribunais democraticos devem ser
a garantia’, os argumentos aduzidos pelo Orestes euripidiano se revelam
mediocres e frageis. Sdo, no entanto, os mesmos que haviam inspirado o
debate de Fuménides. Também o novo Orestes € sensivel a violéncia do seu
acto, ao mesmo tempo piedoso e impio (anosios / osios, 546-547). Mas o
critério pelo qual o avalia nfo valoriza, em primeiro lugar, o plano civico, mas
o genético e pessoal, numa posi¢do conservadora, o filho do casal régio de
Micenas regressa a conhecida avaliagdo da relagdo genética que une o
descendente a cada um dos progenitores (Euménides 658 sqq.): que relagdo
deve prevalecer, a materna ou a paterna, em caso de conflito (552-556)?
Valoriza também o adultério como um acto de trai¢do, que justifica uma
retaliagdo doméstica e meramente tradicional e directa (557-563). A nomos e
dike, as traves mestras da argumentagdo de Tindaro, Orestes responde com
timoran ‘a vinganga’ e a retribuigdo. Para a agressividade que tem de
reconhecer no modelo que defende, Orestes insiste no principio da pedagogia e
da profilaxia, assim derivando de uma perspectiva familiar para as implica¢des
sociais de um matricidio. Um castigo exemplar e firme sera sempre dissuasor
de outros crimes semelhantes, travando os perigos incentivadores da

Sobre o convencionalismo da argumentagio de Tindaro e a sua
coincidéncia com um coro de defensores da lei dentro do projecto democratico de
Atenas, vide Porter, op. cit., 107.

76 Vt par delicto sit poena: crime e justiga na Antiguidade



Euripides, Orestes. Crime, remorso ¢ justica

impunidade (564-570)°. Podemos reconhecer, no Orestes que assim argumenta,
a réplica do seu antccessor csquiliano, ndo sem que o publico pressinta o
desajuste entre dois momentos afinal separados por meros cinquenta anos.
Na verdade a rhesis do heroi euripidiano prossegue por argumentos de
inspiragfo académica e sofistica: acusar Tindaro de responsavel no crime por
ser o progenitor da criminosa (585-587); evocar, por contraste, 0 exemplo
construtivo de Penélope, que deixou Telémaco livre de uma exigéncia de
vingan¢a (588-590); ou sugerir a condenagio de Apolo como mandatario de
um crime (591-599). Estes sfo argumentos novos, falazes, escolasticos, que
divergem de uma discussdo séria de modelos opostos, mas todavia
ponderaveis, de justi¢a, para sugerirem raciocinios supérfluos e ilusorios, que
ndo esclarecem, mas apenas dilatam e obscurecem o essencial de um juizo
licido. Para Porter’, no entanto, esta reacgdo de Orestes, aparentemente
irracional e cadtica, impde-se pela relevdncia dramatica. Nas suas palavras
‘ressalta o desespero do jovem heréi de Euripides, que, ao contrario dos seus
predecessores esquiliano e sofocliano, se encontra em risco de ser abandonado
pelos deuses, como também pelos seres humanos seus iguais’.

Se € desconcertante o desfecho da rhesis de Orestes, que pde em causa a
legitimidade da perspectiva tradicional que parecia ser a sua, ndo menos
paradoxal ¢ a reac¢fio de Tindaro, o defensor do nomos e da ndo violéncia.
A laia de despedida, sdo surpreendentes as ameagas que o ouvimos proferir
(612-614): “Vou procurar a multiddo reunida dos Argivos. Com a sua adesio,
vou mobiliza-la contra a tua irm4 e contra ti, para que a lapidagio seja o vosso
castigo’.

Apds este debate falhado sobre os principios, a execugfo pratica do
processo que se segue revela com clareza a falta de ética que preside a rea-
lidade do julgamento e da sentenga. Orestes necessita de cativar um defensor e
de organizar um modelo de defesa eficaz. Sem mais preocupagdo com os
principios, vemo-lo assediar o prestigio de Menelau para essa dificil missdo;
as razbes que aduz sfio de retribuigdo dos favores prestados por Agamémnon,
a legitimidade de pagar injusti¢a com injustiga, a obrigacfio cega de uma philia

* Este argumento vem a ser repetido por Orestes perante a assembleia argiva
(934-942). E de resto o tnico que o mensageiro relata como usado pelo réu neste
contexto, o que ndo deixa de ser sintomatico para o sentido geral da pega.

* Op. cit., 132.
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devida nas horas dificeis (642-668). A resposta condicionada de Menelau
advém de um raciocinio igualmente sofistico. Aos argumentos amorais usados
por Orestes, o Atrida responde com a necessidade de uma estratégia de defesa
adequada. N&o é uma justi¢a universal, ponderada e ética, como a que saiu
vitoriosa em Euménides, que condiciona o raciocinio de Menelau, mas antes
uma legalidade propria da cidade democratica, sobretudo fingida e interesseira;
esta ndo assenta em principios rigorosos e construtivos, mas numa mera
techne, que se alimenta da superficialidade dos argumentos e da sua capaci-
dade para seduzir a vontade do povo (692-693, 696-703). A bia, ‘a rigidez’ de
posigdes e de principios, Menelau, na pele de um habil advogado de defesa,
contrapde o sucesso da sophia, a arte do compromisso e da sedugéo (710-716).

A possibilidade que Menelau tinha deixado a pairar, no momento da
partida, perante a revolta de Orestes, ganha contornos de pura realidade com o
testemunho de Pilades, que se aproxima. Com o didlogo entre os dois amigos,
o lado “politico’ da justica ganha uma evidéncia indiscutivel. E, de facto, da
vontade popular que, em exclusivo, depende a sorte dos réus (729-731), e do
caracter relativo do procedimento legal fala o reconhecimento de que cada
sociedade se move por preceitos proprios; Pilades, mau grado o seu desejo de
partilhar o destino dos amigos, estara sempre fora da algada de um tribunal
argivo e sujeito ao juizo dos Fdcios, sua circunscri¢do de origem (770-771).
Mas se, desde logo, esta fragmentagdo processual reduz os principios a um
mero jogo casuistico, retirando a justi¢a a autoridade de um valor absoluto e
universal, a sua execucdo esta ainda minada pela forga de influéncias que a
condicionam. Porque o povo, a quem cabe decidir, ndo passa de uma mole
anonima e sem juizo independente, que corre atras da vontade dos seus chefes,
bons ou maus (772-773). A

Por isso, Orestes e Pilades adoptam o mesmo raciocinio que antes valera
censuras a Menelau, mas que agora lhe devolve a razdo. Importa adoptar uma
estratégia viavel e proficua, que menospreza a avaliagdo do acto em si, para
depender integralmente da atitude ou do discurso a adoptar. Qual a melhor
actuagdio: afirmar a legitimidade do acto, ou optar pelo siléncio (775-776)? Ha
depois factores que se devem explorar, o nome de familia do réu, por exemplo
(784), que desviam a justica da rectiddo absoluta que lhe deve ser intrinseca, de
um julgamento imparcial e equitativo para um relativismo, onde a posigdo
social do réu vicia o seu verdadeiro sentido de conquista democratica.
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Um dltimo didlogo entre Electra e o coro estabelece, sem mais duvidas,
o modelo de justica que se impde na pega: perante a auséncia do matricida, que
¢ também o doente objecto dos seus cuidados, Electra pensa num acesso de
loucura, ‘enviado pelos deuses’ (844 sq.); mas o coro corrige: ‘Nada disso! Foi
ao encontro do povo argivo, para travar, na causa capital que o aguarda, a luta
que deve decidir da sua vida ou morte’ (846-848).

E com o relato de um mensageiro que a apreensdo de Electra e das
mulheres do coro encontra resposta. A sentenga proferida pela assembleia foi
exemplar e maxima, pena de morte para os matricidas, o executor ¢ a sua
camplice, Electra (857-858). Mas o debate e os argumentos usados estdo muito
longe de satisfazer o rigor que exige uma tal decisfio. As posi¢des expressas
pecaram pela divergéncia extrema, que se estendeu da proposta de uma
condecoragdo ao autor de uma vinganga herdica, até a condenagdo a morte de
um criminoso poluidor, sobrepostos no mesmo acto e pessoa. Tal disparidade
nio proveio de critérios claros, mesmo se conflituosos entre si, como
humanidade, compreensio, ou, pelo contrario, puni¢do exemplar e paradi-
gmatica. A discussfo decorreu segundo ressentimentos, interesses e aliangas
politicos. Perdeu, por isso, o sentido que lhe traria a ponderagfo de principios
elevados e fundamentais. S6 pode, em consequéncia, desencadear revolta e
nova violéncia. Tdo agressiva quanto a antiga justi¢a imposta pelas Erinias ou
por Apolo, nesta pega, a legalidade civica nem mesmo se ergueu ao nivel da
autoridade da vindicta do passado; falta-lhe um critério claro a fundamenta-la,
¢ fluida e susceptivel ao curso incontrolavel da ‘opinido piblica’. Nio tem,
portanto, um efeito dissuasor e pedagdgico, ndo convence nem o condenado
nem aqueles que a testemunham. Prova dessa mesma inoperincia é o réu,
Orestes que, em vez de travado, é antes langado para uma rota de novos
crimes. Basta recordarmos o seu brado quando, diante de Menelau, com a
espada comprimida contra a garganta inocente de Hermione, anuncia (1590):
‘Sempre, sem fadiga, hei-de matar os perversos’. Com esta promessa, parece
iminente um risco denunciador do caos psiquico de um criminoso reincidente e
do caos politico de uma cidade sem lei. Nem deuses nem homens intervém
nesta justica de que Orestes se arroga o direito; s6 um espirito perturbado
promete julgar e condenar o bem e o mal.

Em ruinas assentaria esse futuro anunciado por Orestes, ndo fosse a
intervengdo miraculosa de Apolo, o deus garante de uma justica ancestral e
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violenta, mas apesar de tudo a mais segura que a peca oferece. £x machina, o
deus promete uma harmonia final (1664-1665): ‘Quanto ao diferendo deste
homem com a cidade, eu mesmo me encarrego de o gerir, eu que o forcei a
matar a mie’. E um milagre, o que Apolo promete. Falta a cooperagio
consciente e empenhada dos homens, numa proposta de pacificagdo e
harmonia construida pelos deuses, como a que assegurou o desfecho luminoso
de Euménides. A situagfo é, desta vez, de fractura e conflito, a que Apolo quer
trazer um pouco da sua luz divina. Mas serd que, neste mundo de trevas, ha
ainda alguém que acredite em milagres?
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Abstract: Without suppressing a group of references to his main model, the Oresteia.
Euripides purports, in Orestes, new criteria of justice that, on the one hand, correspond to a
reorientation of action unto the human being, and to the evaluation of a collective justice. as
it had been instituted by the democratic city.

Keywords: Orestes; remorse; divine justice; legality in democracy.

Resumen: Sin omitir un conjunto de alusiones a su modelo principal, la Orestiada,
Euripides pone en accion, en ¢l Orestes, nuevos criterios de justicia que corresponden a una
centralizacion de la accion sobre ¢l ser humano, por un lado, y a una evaluacion de una
justicia colectiva, como la que habia instituido la ciudad democratica

Palabras clave: Orestes; remordimicnto; justicia divina; legalidad en democracia.

Résumé: Sans passer sous silence un ensemble de références qui renvoient a son modéle
principal. I’Orestie, Euripide met en ccuvre, dans Oreste, de nouveaux criteres de justice, qui
correspondent, d’une part, a une centralisation de ’action sur I’étre humain, et, d’autre part,
a une évaluation d’une justice collective, comme celle que la cité dramatique avait instituée.

Mots-clé: Oreste; remords; justice divine; l1égalité en démocratie.
Resumo: Sem omitir um conjunto de remissdes para o seu modelo principal, a Oresteia,
Euripides acciona, no Orestes, novos critérios de justica, que correspondem a uma

centralizagdo da acgdo sobre o ser humano, por um lado, ¢ a uma avaliagdo de uma justica
colectiva, como a que a cidade democritica instituira

Palavras-chave: Orestes; remorso: justica divina; legalidade em democracia.
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1. E normal, quando se fala em tragédia grega, pensar e falar em crimes
horrendos, perpetrados no seio de uma familia que o destino parece ter
amaldigoado; actos sanguindrios e¢ monstruosos que os homens reclamam
como punigbes justas e sancionadas pelos deuses; figuras patéticas que
agonizam ao ritmo de uma existéncia tdo desmesuradamente dolorosa que
quase deixa a sensagdo de que a condigdo humana foi negada qualquer réstia
de felicidade. Nesta imagem aterradora e pungente, entretecem-se ainda toda
uma série de conceitos, muitas vezes retorcidos pelo moderno pensamento oci-
dental, que tendem a reduzir o antigo drama tragico, que os gregos inventaram
para o theatron de Dioniso, a uma ficgdo' dessacralizada, como se o especta-
culo tragico se confinasse aos estreitos dos limites de uma existéncia humana,
alienada do sobrenatural, do divino, enfim de uma perspectiva césmica, inte-
gradora e integrante, que apelava a uma atitude de apreensdo e de compreensio
do mundo e da condi¢édo humana.

Numa tradi¢do lendaria ancestral, que os gregos acreditavam ser o seu
passado, a tragédia encontrara as figuras, os temas e os motivos das suas
intrigas, uma matéria primacial, que a dramaturgia do século V a.C., com a sua
poesia, agenciou, no hic et nunc do teatro, para representar 0 homem como
problema e ndo como modelo, como o fizera a épica. A palavra, o espelho e o

! Jean-PierreVernant defende a ideia de que sendo a ficgdo um elemento constitutivo
do drama, ela era simultaneamente a sua condi¢cdo € 0 seu produto: «La tragédie a joué un
roule décisif dans la prise de conscience du «fictifs, au sens propre; c’est elle qui a permis a
I’homme grec, au tournant des V° et 1V siécles, de s’appréhender lui-méme, dans son
activit¢ de pocte, comme um pure imitateur, comme le créateur d’'un monde de reflects, de
faux-semblants, de simulacres et de fables, constituant, a coté du monde réel, celui de la
ficcion» Vd. Jean-Pierre Vernant & Pierre Vidal Naquet, Myth e Tragédie, 11 (Paris
[1986]11995) 85.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 83-107
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abismo que vivificam as figuras lendarias do mythos tragico, constréem um
mundo possivel, mas poético, convencional, quer enquanto especulagdo de uma
imaginagdo engenhosa, quer enquanto construgo artistica. A dimensdo efabu-
ladora do mythos tragico ndo visava a substitui¢do accional, mas uma poiesis
dramatica, intrinsecamente dialéctica’, que pressupunha uma complexa mundi-
vidéncia religiosa que envolvia, embrionariamente, aquele género poético,
o espago humano que representava e a que historicamente se destinava.
A divindade, o mundo e o homem constituiam, como observou Lucien
Goldmann’, a triade essencial da «visdo trigica» que o drama construiu sob a
forma de poesia.

Assim sera sempre necessario ler e reler as tragédias aticas que o tempo
nos legou para percebermos, citando as palavras de Jean-Pierre Vernant, que
«as obras dos dramaturgos atenienses exprimem e elaboram uma visfo tragica,
um modo novo de o homem se compreender, se situar nas suas relagdes com o
mundo, com os deuses, com os outros, também consigo mesmo e com 0s seus
proprios actos».

A antiga dramaturgia tragica continua a interpelar-nos e a emocionar-
nos, em termos poéticos, estéticos e também éticos, e talvez até num grau algo
comparavel ao dos tempos que a viu florescer, pois afinal, quer para os homens
de outrora, quer para os de agora, homicidios, uxoricidios, parricidios, fili-
cidios, fratricidios, matricidios e outros actos sangrentos praticados pelo ser
humano, mesmo que deslocados no tempo e no espago pela ficgdo, constituem
problemas que apelam a reflexdo e & questionagfo, excitando na alma humana
sentimentos de horror, de repulsa, de temor, mas também de compaixdo,
porque nos belos versos metrificados do drama se representavam afinal as
sempiternas limitagGes da condigdo humana.

A hermenéutica da tragédia grega deve ser entendida, portanto, como
um processo dialéctico que conjugue os seus dois tempos congénitos,
o passado e o presente, mas de um modo que inclua também o futuro, visto
onivel de distanciamento nunca se afigurar suficientemente extenso, para

% 0 conceito de «dialéctica tragica» é proficuamente desenvolvido no estudo de Jaa
Torrano, “Mito ¢ dialéctica na tragédia Agamémnon de Esquilo”: Maria Fernanda Brascte
(coord.), Mascaras, vozes e gestos: nos caminhos do teatro classico (Aveiro 2001) 27-37.

? Cf. Jonh Drakakis & Naomi Conn Liebler (edd.), Tragedy (London-New York
1988) 67.

* Ibidem, 83.
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exceder as fronteiras de uma temporalidade que cruza o particular e o
universal, o que ¢é transitorio e o que é permanente na existéncia humana. E é
em funcdo deste pressuposto que vale a pena, na minha opinido, continuar a ler
e a reler as tragédias gregas e a comunicar os resultados dessas leituras.

2. A Electra de Euripides constitui um caso impar no dominio da
tragédia grega, porquanto integra o Unico testemunho vivo de um mito que foi
versado pelos trés tragediografos maiores do século aureo do teatro ateniense.
Nas Coéforas de Esquilo’ e nas Electras de Séfocles e de Euripides®, respecti-
vamente, o tema mitico da vinganga dos filhos de Agamémnon deu origem a
representagdes tragicas bem diferenciadas, demonstrando como o drama 4atico,
assumindo uma matriz cultural comum, investia na reelaboragio inventiva de
temas e motivos tradicionais, onde pela repetigdo se reificava a afirmagio de
valores que nfio eram sempre os mesmos; ¢ que mais do que sobre o espirito,
incidiam sobre a praxis, a acgdo humana, com o intuito de questionar o com-
portamento do homem, num enquadramento temporal que, sob a for¢a da
ilusdo dramadtica, imbricava o passado, o presente e o futuro.

Nos mitos de Orestes e de Electra, os trés poetas tragicos gregos encon-
traram uma matéria-prima suficientemente proteica para construir uma visio
tragica de uma historia de vinganga familiar, a que a poesia homérica e pos-
-homérica ja havia feito sumadrias, mas pertinentes alusdes.

A personagem de Electra pode ndo se afigurar, na tragédia, «a figura
feminina mais apelativa», mas isso ndo implica que a consideremos, repetindo
as palavras de Frederico Lourengo’, «uma mulher arquetipica do drama
antigo». Uma das razdes prender-se-a com o facto de ela ser uma das figuras

*A trilogia Oresteia foi representada no ano de em 458 a.C., cerca de meio século
antes das duas Electras.

® Tem sido muito discutida a relagdo cronolégica entre as Electras, de Sofocles e de
Euripides. A cronologia da pega euripidiana tende a situar-se, tradicionalmente, na década
de 422-413 a., se bem que para Walter Burket o ano de 420 se apresente como uma hipdtese
de datag@o mais sustentdvel (“Ein datum fuer Euripides’Electra: Dionysia 420 v.Chr”, MH
47 (1990) 65-69). A questdo cronoldgica da pega epénima de Sofocles reveste-se de maior
complexidade e tem divido os estudiosos ao longo destes dois séculos, que tém argumentado
tanto a favor como contra a sua anterioridade em relagdo a pega de Euripides. Se durante
muito tempo a hipétese da anterioridade pareceu ganhar mais adeptos, nos tempos hodiernos
vérias vozes se tém levantado a favor uma datagdo mais tardia, como por exemplo Maria do
Céu Fialho, que, na “Introdugfo™ a sua traducdo da pega (Sdofocles. Tragédias (Coimbra
2003) 95), apresenta como data provavel de composigédo os anos de 412-411 a.C.

"Cf. o artigo intitulado “Rostos de Electra™: Grécia Revisitada (Lisboa 2004) 130.
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com um nimero muito significativo de presengas no drama tragico, que indis-
cutivelmente resistiu a cristalizagdo de um esbogo mitico. Uma caracterizagio
proteiforme da figura da filha de Agamémnon dotou a sua personalidade de
tragos bem diferenciados, nas pecas dos trés tragedidgrafos, nfo sé ao nivel
fisico, como também psicolégico, ético-social e até religioso, dando provas da
tensdo dindmica que se operava entre a narrativa mitica e as formas de pensa-
mento da polis, geradora de modos diversificados de representagdo e de re-
flexdo sobre as atitudes tomadas em relagdo aos crimes retaliatorios e sobre os
conceitos de culpa e de poluigfo, associados a esta histéria em particular. Em
termos gerais, poder-se-a dizer que os enredos das trés tragédias pressupunham
estruturas ético-religiosas e sensibilidades humanas similares face ao tema re-
presentado — o dever de vinganga dos ltimos dos Atridas era justo, apesar de
reclamar um acto tdio repulsivo quanto o matricidio. Mas é também verdade
que cada um dos poetas tragicos projectou nas situagbes miticas das pecas um
nexo de problemas civico-religiosos, decorrentes da velha ética retaliatéria, de
inspiragdo talidnica, que os atenienses continuavam a aceitar como uma res-
posta justa a violagdo de determinados principios de uma sociedade patriarcal.

Na Oresteia de Esquilo, uma culpa hereditaria somada a uma culpa
pessoal determinava a morte de Agamémnon, dando assim continuidade a um
processo de culpa-expiagdo que, agora, sob o comando de Apolo, impunha ao
filho vardo, Orestes, a execugio da vinganga do regicidio. Do duplo crime que
ela preconizava — a morte de Egisto ¢ a de Clitemnestra — somente o
matricidio viria a suscitar no espirito do filho-vingador, dividas e hesitagdes,
que reflectiam o dilema terrivel de um filho que, apesar de ter motivos para
matar a sua mie’, oscilava entre o cumprimento do dever e a voz da sua propria
consciéncia. As persuasivas palavras do Coro e do seu fiel amigo Pilades
acabariam todavia por dissipa-las’, levando-o a assimilar a determinaggo divina
€ a ndo sentir escripulos em matar a sua mie. O filho de Agamémnon torna-se,
voluntariamente, um instrumento da Dike, determinado a realizar o matricidio,
pois, entdo, estd duplamente motivado: 4 exigéncia religiosa associa-se a
propria vontade humana.

O halo religioso que envolvia o matricidio reflectia-se na dimensdo civi-
lizacional e politica da trilogia esquiliana que propunha a restauragfio da ordem

8 Cf. A, Ch., 299 ss.
® Cf. ibid., 306-477; 900 ss.
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num mundo as avessas, onde uma méae monstruosa, uma esposa adultera, des-
provida de quaisquer sentimentos maternais, uma mulher de «mascula
vontade»'® ousara assumir-se, ela propria, como “agente vingador”, empu-
nhando com as suas préprias méos, a espada com que, num golpe cruelmente
sanguinario, vitimou o marido, em nome de uma justa punigio''. A faceta
monstruosa desta mulher-esposa-mde atenuava, em termos dramatirgicos e
tragicos, a natureza intoleravel do crime matricida que teria lugar na segunda
peca da triologia, As Coéforas, tornando-o para o espectador um acto mais su-
portavel e ndo tdo repulsivo em termos €ticos, porque entdo o foco voltava-se
para a dimenséo civico-religiosa desta historia de retaliagdo familiar, que afinal
encerrava um desequilibrio mais ameagador do que se podia imaginar: o de
uma mulher que além, de adultera, criminosa e impia, se tornara inumana.

As consequéncias do matricidio constituiam, no entanto, um “problema”
remanescente a este episodio de retaliagdo, sempre considerado conforme as
nomoi da Dike e sancionado pelo novas divindades olimpicas. A solugdo do
dilema tragico teria de operar-se também no duplo plano civico-religioso:
Orestes é absolvido de um crime de sangue, motivado por uma culpa heredi-
taria, por decisdo de um Aredpago, pela primeira vez fundado para solucionar
este tipo de casos, e libertado da persegui¢do das velhas Erinias, que metamor-
foseadas em Euménides o tornavam impoluto, face a religido.

Em suma, na trilogia esquiliana, muitissimo mais complexa do que aqui
deixamos entrever, a vinganca dos ultimos dos Atridas representava de certo
modo a restauragdo das leis patriarcais, reflectida na vitéria da Nomos sobre a
Physis, em nome de uma Dike civilizadora'’, e sob a égide das novas divin-
dades Olimpicas. Orestes experimentara a ardua aventura da ‘aprendizagem
pelo sofrimento’ (mael pdBoc)”, num acto humanamente repugnante, mas o
crime ndo o aniquilou: cumprindo um imperativo divino, executa, sozinho e
em consciéncia, o crime mais hediondo que um filho poderia cometer —

' Assim traduz M. Oliveira Pulquério, Esquilo. Oresteia (Lisboa s.d), 26,

o adjectivo avdpdpoviov (v.10).

"'Vd. a rhesis em que Clitemnestra narra com uma crueza desumana a enormidade
do seu acto, A., Ag., 1371-1398.

"> Como conclui Ann Pippin Burnett, Revenge in Attic and Latter Tragedy (London
1988) 119, «for Aeschylus, Orestes’revenge was part o a giant process by wich human
institutions came to reflect an Olympic design»

" Cf. 0 estudo interpretativo que antecede cada uma das pegas da trilogia, na edigdo
portuguesa de Manuel de Oliveira Pulquério, Esquilo. Oresteia (Lisboa s.d. ).
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o matricidio —, mas do qual os deuses e os homens o absolverdo, irmanados
num desejo de harmonia e paz, que almejava por fim a um conceito arcaico de
justica retributiva.

Deve salientar-se que a Electra, uma donzela ainda muito jovem, foi re-
servado, nas Coéforas, um papel absolutamente secundario, se bem que rele-
vante para o processo de reconhecimento dos dois irméos — a anagnorisis, um
legado épico que a tragédia integrou na sua estrutura. O facto de a sua presenca
em cena se restringir ao primeiro e segundo episodios', isenta-a de qualquer
tipo de participag¢do no matricidio.

Sofocles, como Euripides, conceder-lhe-ia porém o papel de protago-
nista, dotando-a de um ethos mais denso e complexo, com uma participagio
mais activa no drama da vinganga. Com as feigdes muitos singulares de uma
heroina solitaria, destrogada pela dor humilhante de nfio ver cumprida a
vinganga da morte do seu pai, inconformada no desespero da (falsa) morte do
irmdo, a personagem sofocliana move-se no limiar entre a vida e a morte.
A malograda filha de Agamémnon alimenta-se de uma dor obsessiva pela
morte do pai e de uma ténue réstia de esperanga no regresso do irm#o exilado,
os unicos seres que lhe poderiam aparentemente devolver a sua “identidade”,
a ela, uma donzela em idade de casar, mas ainda solteira, alienada da comuni-
dade e escravizada pela familia, uma princesa enclausurada nas redes inextrica-
veis de um crime que lhe paralisara a vida e lhe entorpecera a esperanca. Desta
Electra obsessivamente cristalizada no passado, dilacerada pelo sofrimento,
impotente para agir por respeito as limitagdes da sua condi¢do feminina,
emergira, com grande consisténcia dramatica, um dos motivos impulsionadores
da vinganga que o poeta acrescentaria ao tradicional oraculo apolineo.

O retardamento intencional do processo de reconhecimento dos dois
irm#os, propiciava uma intersec¢fo de planos que iluminava, precisamente, os
matizes mais imperceptiveis da ambiguidade Vida/Morte, num percurso que
deslizava para uma existéncia que prenunciava a restauragdo dos lagos de
consanguinidade e a salvagdio da physis e do oikos de Electra, mas que s6 a
vinganga podia efectivar.”"Em Soéfocles, o tema da punigéo entrelaga assim duas
ac¢Oes fulcrais para o significado do drama: o regicido, cometido no passado, e
a morte dos seus agentes, preconizada e planeada pelo oraculo délfico.

14, . C -
A jovem filha de Agamémnon aparece em cena no v. 85 e recolhe-se ao palacio,
no v. 584, sob ordem do irméo.
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A Orestes, 0 agente masculino a quem a tradi¢8o incumbira a execugfo pratica
da morte dos homicidas, sem hesitagdes e sem davidas, regressa a terra natal,
utilizando o dolo, como o ordculo o aconselhara, como estratégia subversiva
para libertar a irmi e o oikos da opressdo assassina de um crime que os deuses
j& haviam condenado. A morte de Egisto ndo implicard, por isso, sequelas
equivalentes as que se haviam manifestado na trilogia esquiliana, porque o
modo como Sofocles explorou o velho tema da vinganga nio implicava o
conceito tradicional de uma justi¢a retaliatoria indutora de uma cadeia infin-
davel de crimes e castigos, mas um conceito de vinganga sintonizado com o
topos odisseico de que ha vingangas necessarias e justas, de que um homicidio
pode ndo gerar polui¢do, se praticado em nome da restauragdo da time e do
oikos. Ao contrario de Egisto e de Clitemnestra que tinham matado por
motivos impios e pessoais, Orestes ndo podia ser condenado pelos seus actos
homicidas, ordenados por um deus e inspirados pelo pathos e pela philia dos
ultimos descendentes de uma familia ensanguentada pelas manchas de um
crime que reclamava justica. Ndo significa isto, porém, como conclui Mary W.
Blundel®”, que o matricidio seja, na Electra sofocliana, um acto moralmente
aceitavel em termos humanos, apesar de sancionado pelos deuses; como a
morte de Egisto, respondia as exigéncias de uma justiga retributiva que ndo
deixava todavia de se afigurar dramaticamente problematica.

3. Foi na Electra de Euripides, que o matricidio se converteu no evento
tragico determinante da estrutura da peca, trazendo a luz as implicagdes ético-
-sociais deste acto de vinganga. A filha de Agamémnon ¢ a verdadeira protago-
nista, porque, como notou M. Pohlenz'®, ¢ a partir da sua perspectiva dos factos
que melhor se pode seguir o trajecto da vinganga, o tema fulcral da pega.
Efectivamente, serd em fung@o da “nova” focalizagdo que a protagonista nos
oferece de si prdpria, das outras personagens e das situagdes miticas tradicio-
nais, que a pega de Euripides se enriquece pela vertente humana que acrescenta
a um drama de matricidio, inspirado num episddio de vinganga familiar, irre-

]5 Helping Friends and Harming Enemies (Cambridge 1991 reimpr.) 178-183.
Saliente-se que na pe¢a sofocliana, a morte de Clitemnestra representa um acto de vinganga,
dentro das coordenadas religiosas de uma justiga retributiva, ¢ ndio propriamente um acto
matricida, com as suas implicagdes ético-morais.

'® La Tragedia Greca (trad. ital.: Brescia 1961) 34-35
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vogavel e ambiguo, que o género tragico havia, ha muito, eleito como matéria
de questionagdo.

Desde o prélogo'’, Electra aparece determinada a chamar a atengfio do
espectador para as precarias condi¢des da sua existéncia actual — falta de
roupa e de adornos, habitagdo modesta, realizagfio de tarefas domésticas, casa-
mento inferior e impossibilidade de receber dignamente os héspedes — de
modo a realgar a sua alienag@o do mundo aristocratico a que a sua familia per-
tencia. Os repetidos lamentos'® da infeliz filha de Agamémnon ajustavam-se ao
novo cendrio "naturalista” do drama e, logo desde o inicio, criavam uma tensdo
dialéctica entre o passado e o presente, o antigo e o novo, o mito e a realidade.
A imagem em palco de uma antiga princesa (356), mal vestida, sem joias para
participar no Festival de Hera (175 ss.),” indignamente casada com um pobre
homem do campo (35), confundida com uma escrava pelo irmio, que ndo vé
desde a inféncia (104), certamente ia muito além das expectativas de um audi-
tdrio, que via as personagens miticas serem trasladadas para o dia-a-dia de uma
vida muito semelhante & contemporanea.

' Um estudo do Prélogo desta peca encontra-se publicado na revista Agora 5 (2003)
7-22, sob o titulo “Estrutura e espago cénico no Prélogo da Electra de Euripides™.

1 Segundo M. Lloyd, “Realism and Character in Euripides’Electra™: Phoenix 40
(1986) 1-19, os insistentes queixumes de Electra devem compreender-se no quadro tradicio-
nal da "lamentacdo" grega, onde a livre expressdo verbal da dor, acompanhada, por vezes,
de demonstragdo fisica, ¢ uma caracteristica essencial (Cf. E. Andr. 91-91; 1.T. 143 ss.;
Or. 960 ss.;.A., Ch. 423-428.). Os passos mais significativos desse tipo de expressdo de
pesar sdo: a monodia (112-160); o dialogo lirico com o Coro (167-212); o didlogo idmbico
com Orestes (220-296); e a rhesis (300-338) onde se atinge o climax do pesar de Electra, ao
referir o sacrilego ultraje infligido ao timulo de Agamémnon. No entanto, pensa M. Pohlenz
que essas privagdes materiais nfo constituem um motivo justificado para o matricidio,
ligado a uma dimensdo ético-religiosa.

" Vide a profunda e judiciosa andlise desta primeira ode coral sobre os Heraea,
realizada por F.I. Zeitlin, “The Argive Festival of Hera and Euripides’Electra™. TAPA
101(1970) 645-659, no sentido de fundamentar, como ji pensava G. M. A. Grube, The
Drama of Euripides (Methuen 1940) 110, que a principal fung¢fo do parodo era completar a
ac¢io dramatica. Contrariamente, M. Kubo, “The Norm of the Myth: Euripides’ Electra’:
HSPh 71 (1966) 15-31, desvaloriza, a meu ver erradamente, a pertinéncia dramatica desta
ode coral, realgando apenas o facto de ela introduzir, na peg¢a, uma cor local e “naturalista”.
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Nesta peca, a cisfio entre os dois mundos™ — o heréico e o contempo-
rdneo — ¢ intencionalmente explorada em termos dramaticos, possibilitando
uma pluralidade expressiva e um alargamento seméntico dos temas e motivos
tradicionais. A recordagéo do passado aristocratico, manifestada pela memoria
do pai, a idealizagio "roméntica" do irmdo e a riqueza de Clitemnestra,
serviam para intensificar o presente sofrimento desta Electra mais madura, face
a sua alienacdo (familiar e civica), as suas privagdes materiais (nivel social
inferior) e as suas frustragdes como filha e mulher (incapacidade de vinganga e
casamento infecundo). Assim, o comportamento da personagem euripidiana’’
nfio pareceria «despropositado e exagerado», se, como M. Lloyd®
entendermos que a «sua intengdo retdrica» tinha por objectivo realgar o mais
possivel o seu préprio sofrimento, de forma a incitar Orestes & vinganga. Por
outro lado, a imagem real e chocante de vitima inocente de um antigo crime de
sangue, ajustava-se perfeitamente & de “ex-princesa” que sentia crescer dentro
de si um incontrolavel desejo de vinganga, justificado nfo so pelos motivos
tradicionais, mas alimentado pela revolta de uma donzela bem-nascida, a quem
haviam retirado todos os privilégios, ¢ se vé condenada agora a uma vida
vulgar, indigna da sua linhagem aristocratica. E justamente essa resisténcia de
Electra em acomodar-se a nova situagio e a insisténcia em se identificar como
princesa renegada que, na opiniio de A. M. Michelini”, lhe conferem o
tradicional estatuto herdico, neste cenario desajustado do mundo sério da
tragédia e tdo parecido com o da comédia.

Na pega euripidiana, o modo como Electra se vé a si mesma e aos
outros reflecte, de forma distorcida, um mundo obsoleto, s6 por tradigdo
heréico, mas ele constitui um dos pontos de vista — o mais importante —
da pega. Vitima principal da sua propria ilusdo™, preocupada com as

20"Euripides trata o material mitico tradicional, justapondo, de forma
incompreensivel ou chocante, 0 mundo do mito e a 'realidade' quotidiana" (Cf. Robert
Eisner, “Euripides’Use of Myth™: Arethusa 12 (1979), 152, W. G. Amott, “Double the
Vision: A Reading of Euripides’Electra™: G&R 28 (1981) 179-192, entende que essa
"deglamourization" do mito depende da "double view" das personagens principais, cabendo
ao auditorio escolher a visdo correcta ¢ rejeitar a distorcida.

*' Cf. B. Knox, Word and Action, Essays on the Ancient Theater (Baltimore-London
1979) 331.

 Art. cit., 8. Esta ¢, talvez, a interpretagdo menos negativa da Electra euripidiana.

2 0p. cit., 194.

* Vide K. Von Hartigan, Ambiguity and Self-Deception (Frankfurt am Main
1991)107-126. A autora considera a "ambiguidade” e a "auto-ilusdo”, criada pelas perso-
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aparéncias (a falsa identidade do irméo) e obcecada pelas explica¢des racionais
(a refuta¢do dos indicios na cena de anagndrise), Electra torna-se prisioneira
dum mundo inverosimil e falacioso, que ha muito parece ter deixado de existir,
e por isso revela-se uma figura obsessivamente determinada a cumprir o papel
que a tradigdo lhe consignara. As condigdes da sua existéncia haviam-se porém
deteriorado; o tempo ndo lhe tinha poupado privagdes e humilhagdes.
Do passado perdido, conservava todavia a pretensio snob” de uma princesa
que, estranhamente, se vé confrontada com a realidade pratica de um dia-a-dia,
bem diferente daquele a que parecia estar destinada, mas sem que isso a trans-
formasse numa figura monstruosa e repulsiva. A antiga heroina mitica revelava
agora uma faceta mais humana, susceptivel de reacgdes emocionais mas
“realistas” que conferiam um coloragdo mais viva — se bem que também mais
sombria — & caracteriza¢do de uma mulher versatil, pragmatica, cuja persona-
lidade complexa tanto podia demonstrar amizade (para com o marido-
-Lavrador), ingenuidade (aceitagdo embaragosa do seu novo satus) jubilo
insultuoso (perante o cadaver de Egisto) ou arrependimento (depois do
matricidio)®. Vitima da sua prépria auto-ilusdo, Electra distinguia-se das suas
congéneres tragicas, porque um percurso de vida mais longo lhe tinha trazido
sofrimentos acrescidos, e o nivel de humilhagfo revelava-se de tal forma insu-
portivel que fizera crescer dentro dela uma convicgdo absoluta de que o
passado tinha de redimir o presente, aquela existéncia indigna, injusta, que
reclamava viganga.

A mesma dicotomia entre passado e presente, verdade e aparéncia, sus-
tentava’ a caracterizagio euripidiana de Orestes: uma personagem bem
diferente daquela que ¢ idealizada por Electra™ mas que, segundo G. Walsh da

nagens principais e pelo préprio auditério, sempre que este aceita a perspectiva tradicional
do mito, dois temas axiais do drama euripidiano.

5Ct G Gellie, “Tragedy and Euripides’Electra”: BICS 28 (1981) 3.

® Nio ¢ possivel reidentificar a Electra e o Orestes desta pega com os seus proto-
tipos heroicos, e isso ndo seria coerente Cf. B. Knox, op. cit., 327-332, para quem Euripides
¢ um dramaturgo "psicologista", avant la lettre, preocupado com a psicologia individual e os
aspectos irracionais, como por exemplo o 6dio de Electra, pois uma das limitagdes de ser
humano revela-se na sua impoténcia para combater a fraqueza e a violéncia da sua propria
natureza, deixando-se aprisionar e destruir pelos seus 6dios (Electra) ou paixdes (Medeia e
Fedra).

7 Ibidem, 83.

%% "The First Stasimon of Euripides' Electra": YCIS 25 (1977) 283-284. Orestes ndo
corresponde as expectativas da irmd que o imaginava um "novo" Agquiles, herdeiro das
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provas satisfatorias de coragem, ao revelar-se como um jovem astuto e
enérgico, de acordo com o novo conceito de arete que personifica. A sua
eugeneia mitica eleva-o a um nivel social privilegiado que, no momento
presente, deveria ser considerado um vestigio do passado”. Mas de acordo com
as consideragdes gerais que tece’® a proposito do nobre acolhimento que lhe ¢
oferecido pelo humilde Lavrador, a virtude de um homem ndo deve ser
avaliada por ‘vdos preconceitos’ (384).

Utilizar somente os critérios tradicionais para interpretar o Orestes euri-
pidiano limitaria, também, o significado e a importdncia desta figura na
economia da pe¢a. Uma visdo convencional, como por exemplo a de Electra,
dificilmente podia compreender que o principe legitimo regressasse do exilio”
em segredo, ocultando a sua verdadeira identidade, duvidando da natureza da
sua missdo, sem qualquer plano preconcebido para a executar, e atacando
Egisto pelas costas, enquanto ele realizava um sacrificio em honra das Ninfas.
Nesta perspectiva, o filho de Agamémnon pareceria um heréi desprovido da
coragem tradicional, medroso, em suma, um fraco’”. T. Tarkow” vé-o como

qualidades heroicas do pai assassinado. Mas ao matar Egisto, Orestes merece ser coroado
pela irmd, pois ele ¢, afinal, o ‘ilustre vencedor, nascido de um pai vitorioso na guerra de
flio’ (880).

2 A aparéncia exterior de Orestes ndo merece qualquer observagdo por parte da
irmd, que depois sc preocupa em o receber, na sua humilde casa, de forma condigna.
Também a primeira impressdo do Velho ao confrontar-se com o filho de Agamémnon é a de
que o estrangeiro tem aspecto de pertencer a uma ‘raga nobre’ (550-553).

A rhesis de Orestes (367-400) detém uma importante fun¢do dramdtica na
primeira parte da pega, como sublinha Grube (op. cit., 304), ao considerd-la um exemplo da
hesitagdo do irmfo de Electra em revelar a sua verdadeira identidade e em aceitar a sua
missdo, bem como da importancia da figura do Lavrador. Prolongando a sua falsa identi-
dade, Orestes procura conhecer melhor a irma ¢ ponderar os motivos que a determinam a
exigir tdo obstinadamente o assassinio da mde, de forma a ndo se precipitar num acto
impuro (973 e 975). Depois do duplo assassinio, o Coro (1205) recriminara Electra por ter
convencido o seu irmdo hesitante a ‘realizar coisas terriveis’ (985-986). As duvidas sentidas
por Orestes ajustam-se a estas palavras, consideradasinconsistentes, por alguns criticos, pois
ele n3o aceita nenhum modelo concreto para determinar a arete de um homem.
Cf. T. Tarkow, art.cit.,, 149-150 e D.J. Mastronarde, Contact and Discontinuity: Some
Conventions of Speech and Action on the Greek Tragic Stage (Berkeley 1979) 88.

Paralelamente a histéria da vinganga dos filhos de Agamémnon, podemos
detectar, como observa J. W. Halporn, “The Skeptical Electra”™: HSCPh 87 (1983) 103, uma
outra ac¢do, também ela muito importante: o regresso do principe legitimo do exilio e a
libertagdo da princesa proscrita.

** A favor de uma interpretagdo negativa do caracter de Oestes, encontramos, por
exemplo, as opinides de H.D.F. Kitto, A tragédia Grega, trad. port., (Coimbra 1972: 1I) 270,
T. Webster, The Tragedies of Euripides (London 1967) 144 e M. Pohlenz (op. cit., 368).
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uma personagem anti-herdica, um individuo mal agradecido, traidor e impio
para com Egisto,” como depreende da narrativa do Mensageiro; mas outros
criticos entendem que Orestes é transformado por Euripides num individuo
pragmatico e eficiente®.

Nas primeiras palavras (86 ss.) que profere no prélogo, o filho de
Agamémnon justifica a sua presenca utilizando os argumentos tradicionais:
obrigado por um deus a vingar a morte do pai, regressa do exilio e, depois de
uma visita ritual ao seu tiimulo, prepara-se para punir os assassinos. O seu
papel nesta pega era tdo convencional quanto a sua mascara, mas profundas e
significativas alteracdes afectariam a sua actuagdo. Para surpresa dos seus
interlocutores, e sobretudo do espectador, Orestes adia a revelagdo da sua
identidade, mas quando a anagrnorisis se realiza, logo parece querer recuperar
esse tempo ao interromper o canto de jabilo do Coro (585-595), mostrando-se
apressado em delinear um plano para cumprir a sua misséo (614). A vontade
do deus (86) ¢ a missdo terrivel de Orestes, mas delega no Velho (618) — mais
sabedor e experiente — a congeminagfio de um plano de acgfo, completado

Uma interpretagdo diferente ¢ professada por Grube (op. cit., 306), que justifica o
temperamento do herdi como evidenciando sinais de nervosismo e ndo de cobardia.

PElectra’s role in the Opening Scene of the Choephori”: RhM 124 (1981) 147.
O autor entende que uma das cenas cruciais para a caracteriza¢@o anti-herdica de Orestes ¢ a
do seu reconhecimento: a cicatriz, sinal definitivo que completa a anagnorisis, evoca como
intertexto preferencial a Odisseia, particularmente o reconhecimento entre Ulisses e
Euricleia, o que acentua, por comparagdo, a diferen¢a entre Orestes € o seu modelo
homérico. A figura do mais jovem atrida encontrava-se fortemente modelada por uma
tradig¢do, sobretudo literaria; mas o papel que lhe cabe na pega euripidiana contraria muitos
dos aspectos mais previsiveis do seu caracter. O que a tradi¢dio fixara como norma ndo se
coadunava com o comportamento considerado préprio de um ser humano real.

* Uma imagem horrivel e perturbante fica do assassinio de Egisto, perpetrado por
Orestes, durante e como uma actividade sacrificial. Executado fora de cena, serd a narrativa
viva e bem estruturada de um Mensageiro (754-858) que fornecerd informagdes detalhadas
ndo sé sobre as circunstincias exteriores a occisdo e os aspectos sordidos do acto, mas
também sobre a propria personalidade de Egisto. O facto de, sé depois de consumada a
vinganga e perante o cadaver de Egisto, se aludir 4 sua generosa hospitalidade anterior, a sua
punigdo nunca é questionada nem pelo Mensageiro (764), nem pelo coro (877), nem sequer
pelos servidores que terdo presenciado a cena (855). Cf. M.J. Cropp, Euripides Electra
(Warminster 1988).ad. loc.; B. Vickers, Towards Greek Tragedy (London 1973) 561 ss.;
W.G. Arnott, "Double the Vision: A Reading of Euripides’Electran: G&R 28 (1981) 179-
-192; K. V. Hartingan, op.cit., 118, n.29); L1.De Jong, Narrative in Drama. The Art of
Euripidean Messenger-Speech (Leiden-New York-Koln 1991) 121-3; P, D. Kovacs, “Where
is the Aegisthus’Head?”: CP 82 (1987) 139-141.

¥ Cf. Gellie, art. cit, 6.
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posteriormente pelo espontaneo oferecimento de Electra para preparar a morte
de sua mie (647)"°.

Orestes escutou a tradigdo (o oraculo apolineo) e assume o seu papel
nesta antiga histéria de vinganga, de culpa e expiagdio. Revela-se astuto,
enérgico e impetuoso, mas o seu comportamento nio se regula pelos modelos
convencionais.” Falta-lhe a convicgdo e o impeto religioso dos seus congé-
neres tragicos, mas so relativamente ao matricidio, uma vez que a morte de
Egisto ndo lhe suscita quaisquer problemas ético-morais™. A ele atribuira
Orestes a maior responsabilidade na morte de seu pai, quando pede ao Velho
uma orientagdo para cumprir o seu dever:

av O, w yepaié, kaipiog yap #ivbeg,
Aékov, T Ipdv av povéa teioaiuny Tatpog
untépa te [tiv] kowvov avooiov yauwv;

Tu, Velho, vieste mesmo a tempo; dize o que hei-de fazer para punir o assassino
do meu pai e a minha maie, sua aliada num casamento impio. (598-600)

E a ideia de matar a propria mae que o apavora:

ped-
¢ yap krdve viv, i p' Epeye kdtekev;

A1' Como vou matar aquela que me criou e me deu a luz? (969)

Interrogagdes doloridas’™ como esta atormentam o espirito de um filho
destinado a praticar o mais monstruoso dos actos. O passado ndo justifica
p

*0 duplo mechanema utiliza o tradicional dolo para se concretizar: no caso de
Egisto, Orestes assume pela segunda vez uma falsa identidade (hospede), mas violando as
leis de xenia; também inventada ¢ a noticia com que Electra atraird a sua mée ao local do
crime (152). Cf. M. Kubo, art. cit., 15 ss.

7 cf EM. Thury, “Euripides’Electra: an Analysis Through Character Deve-
lopment™: RhM 128 (1985) 15, n. 28.

%% Ele enfrenta Egisto, embora sob uma identidade falsa, ¢ mata-o de uma forma
pouco herdica e bastante cruel (840 ss.). A andlise desta cena néo parece favorecer a caracte-
rizagdo de Orestes, visto como mentiroso, traidor ¢ cobarde. Recuando ao assassinio de
Agamémnon, encontramos também o dolo, a trai¢do ¢ a cobardia na pérfida maquinagéo do
crime, que ocorre num momento ritual. Na opinido de E. M. Thury, art. cit.,19, a coragem de
Orestes € o factor decisivo para o éxito da sua missdo. Afinal, ‘matar um rei, ndo é tarefa
facil’ (759), como bem observa o Corifeu.

* Trata-se de uma "ddvida dramética”, segundo M. Lloyd, art.cit., 17: era necessario
esclarecer todas as questdes antes do matricidio. Anteriormente (vv. 581-584, 596 ¢
671-84), Orestes tinha-se mostrado decidido a iniciar a intriga.
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agora o crime, nem pode ser considerado pusilanime o homem que, numa situ-
acdo tdo extrema, se preocupa sobretudo com o presente e o futuro (974-977).

O caracter realista e pragmético que Euripides incorporou na figura de
Orestes, alterou o tradicional modus operandi desta personagem, profunda-
mente humana, e para quem nio podia ser justa a ordem, mesmo que divina, de
matar a propria mée (979). Ndo compreendendo a vacilagdio do seu irméo,
Electra intervém com uma incitagio decisiva, funcionalmente semelhante a que
Pilades havia protagonizado nas Coéforas*’:

00 un roxiobels el avavdpiav meoi,

GAA" el Tov adtov T’ broothiowv d6Aov

w1 kal wéorv kabsitev TAiohov ktavav ;

Nao deixes esmorecer, cobardemente, a tua coragem. Trata da armadilha para a

tua me, a mesma que ela armou ao teu pai, morto por Egisto. (982-984)

Comprovando a coexisténcia, no texto de Euripides, do que S. Goldhill"'

designou como "uma pluralidade de logoi”, isto é, de diferentes modos de ver
as pessoas e as situagdes, Electra sublinha uma vez mais o seu proprio desejo
de vinganga, nfio fazendo qualquer referéncia a ordem apolinea. Os dois
irméios, separados desde a infincia, apresentam portanto comportamentos e
pontos de vista diferentes, no momento de pdér em prética a ultima fase do
plano de vinganga®.

Na opinido de M. Pohlenz”, desta diferente perspectiva do matricidio
irrompe uma "nova" Clitemnestra, uma figura mais fraca e penitente do que a
violenta personagem esquiliana de caracter viril e demoniaco. Muitos criticos™

0 Vv, 900-3. Falta, nas palavras convincentes de Electra, a referéncia crucial a
motivagdo divina do matricidio.

' «Rhetoric and Relevance. Interpolation at Euripides Electra 367-400»: GRBS 27
(1986) 253.

* Recorde-se que as estratégias para executar o duplo crime haviam sido arqui-
tectadas pelo Velho, relativamente a Egisto, ¢ por Electra, em relagio a Clitemnestra,
cabendo a Orestes o papel de executante.

“ 0p. cit., 370.

“ E.g.: J. D. Denniston, Euripides Electra (Oxford 1939) ad 1107-1108 e 1128;
L. Parmentier Euripides, (Paris 1982) 181; M.A. Grube, op. cit, 331-12; D. J. Conacher,
Euripidean Drama (Toronto 1967) 207 e J. Alsina, “Studia Euripidea: 11 Problema de la
mujer en Euripides™ Emerita 27 (1959) 279-321. E. M. Thury, art. cit., 18, vé mesmo na
Clitemnestra euripidiana uma "grandeza" que a torna uma figura mais simpatica do que a
filha. A "reabilitagdo" de Clitemnestra nfo € aceite, por exemplo, pelos seguintes criticos:
R. Aélion, Euripides Héritier d'Eschyle, Vol. 11, (Paris 1983) 306), G.Gellie, art. cit., 5,
K.V. Hartingan, op. cit., 119 ¢ M. Lloyd, art. cit., 669.
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tém-se mostrado benevolentes na interpretagdo da personagem euripidiana,
vendo na atitude de uma mie que salva a filha da morte"’, vestigios de uma
sentimento maternal®® igualmente manifestado ao acorrer diligentemente a um
pedido de ajuda da filha. Clitemnestra ndo é, todavia, uma mae melhor na
Electra euripidiana. Ndo foi tanto o amor de mae que poupou Electra de um
destino mortal, mas sim 0 medo e a prudéncia (30). Doutra forma, Clitemnestra
ndo teria consentido na ideia de por a cabeca do filho a prémio, nem permitido
que Electra realizasse um casamento indigno para uma princesa. A virilidade e
a forga que Esquilo emprestara ao caracter da sua personagem, esbatem-se em
Euripides: Clitemnestra é uma mulher enfraquecida e medrosa,”’ enredada nas
malhas do amor e do édio. Por isso, autores como O'Brien e Zeitlin** notam
grandes semethangas no tipo de caracteriza¢do a que Euripides submete méie e
filha, ambas figuras pouco simpaticas, embora situadas em pélos opostos no
tocante aos principais temas da peca: casamento, relagdes familiares, riqueza,
violéncia e morte. A opuléncia, o poder e o casamento” sdo os atributos de
Clitemnestra que mais inflamam o sofrimento de Electra, para quem o desejo
de vingar-se da mée ¢ um sentimento mais forte do que o de honrar a memdria
do pai, morto pela mio de Egisto™.

Estes novos contornos da figura de Clitemnestra devem-se, em parte, ao
processo de focalizag8o de Electra, empenhada em sublinhar a sua alienagdo do
magnificente passado aristocratico, simbolizado nas vivéncias luxuosas da mée

“Estaéa perspectiva do Lavrador que, no inicio do prdlogo, faz a primeira apre-
sentagdo do caracter de Clitemnestra, (9-10; 27-28): vivia maritalmente com Egisto que
havia usurpado o trono de Argos; com o auxilio do amante assassinara o marido; anuiu ao
plano maquiavélico de Egisto para matar o filho, mas, embora uma ‘mée dura de coragdo’,
salvou Electra da morte por temer a opinido publica. O mesmo receio leva a Clitemnestra
sofocliana a justificar-se perante Electra (E/. 520 ss.)

* Também a figura sofocliana, o amor de mae parece fazer estremecer, quando ouve
a falsa noticia da morte de Orestes (£l 766 sqq.). Mais sintonizada com a tradi¢do se
entende a incredulidade do Velho no sucesso do plano de Electra, desconfiando do afecto de
Clitemnestra pela filha (657).

0 comportamento de Egisto ¢ condicionado pelo temor de ver aparecer o vingador
da casa dos Atridas (617).

B CE art. cit.,, 31 e 668, respectivamente.

** Sobre a explorag@o destes temas na pega, de forma a avivar-se o contraste entre a
mde, poderosa, rica e amada pelo marido, e a filha, pobre, mal casada e alienada da
comunidade, vd. F. I. Zeitlin, art. cit., 645-69.

** Cf. v. 984. Embora Electra se referira sempre aos assassinos de seu pai no plural,
cla atribui a Egisto a execugdo fisica, considerando Clitemnestra sua conivente e respon-
savel pelo premeditagdo do dolos mortal.
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e das mulheres do Coro, e em (re)considera-la digna merecedora, no presente,
da expiacdo que o passado impde. Ao longo da pega, nunca ¢ questionada a
culpa da uxoricida nem mitigado o seu comportamento adultero. Depois de
uma pomposa entrada em cena,”’ Clitemnestra intervém num dos mais famosos
agones’® da tragédia grega, encamando a figura da mie que ansiosamente
acorre ao pedido da filha, nfo devido a um genuino impulso maternal, mas
para testemunhar a concretizagdo do plano que ela e Egisto haviam delineado
para Electra: fruto duma ligagdo humilde, aquele filho varfo ndo teria forca
para se tornar o vingador da casa dos Atridas®.

Electra tinha razio: Clitemnestra atendeu ao seu pedido, ndo por ser uma
mie extremosa, mas devido ao egoismo cruel de ver arredado o principal mo-
tivo dos seus receios™. Pode dizer-se, com E. Thury™, que motivagdes estrita-
mente humanas condicionam o comportamento de Clitemnestra nesta pega, por
isso ela mostra-se arrependida de certas acgdes (1109-10), preocupa-se com o
estado de saude da filha (1107-8) e estd mesmo disposta a perdoa-la (1105).
Em confronto estdo valores incompativeis e, por isso, a reconciliagio entre
maée e filha nunca seré possivel.

Euripides humanizou a personagem esquiliana, despojando-a do tradi-
cional caracter demoniaco e mitigou a ferocidade que Sofocles lhe atribuiu,
mas ndo podemos afirmar que esta diferente caracterizagio tenha gerado uma
mie reabilitada, compreensiva® ou resignada as acusagdes impiedosas da

*! Celebrada por uma sauda¢do do Coro, (988-998). Sobre as condigdes e o efeito
dramatico da entrada em palco da carruagem de Clitemnestra, cf. O.Taplin, The Stagecraft
of Aeschylus (Oxford 1977) 75-79. A faustosa chegada de Clitemnestra lembra a magnifi-
cente recepgdo a Agamémnon (A. Ch. 905 ss.) e aviva o contraste entre o aspecto luxuoso
da mée e a pobreza humilhante da filha.

Uma andlise detalhada deste agon, encontra-se em M. Lloyd, The Agon in
Euripides, (Oxford 1992) cap.4.

¥ Cf. v. 119. Clitemnestra promete a Electra uma maior compreensdo, no futuro, da
parte de Egisto.

* Na opinido de R. Aélion, (op. cit,, IT, 311),« La Clytemnestra d'Electre vient 4 la
fin d'une série de "mauvaises femmes qui apparaissent dans un si grande nombre de
tragédies et qui, pensons-nous, sont toutes, d'une fagons ou d'une outre, issues de la
Clytemnestra Eschyléenne» . Clitemnestra ndo demonstra qualquer sentimento de carinho ao
reencontrar a filha, depois de tanto tempo, nem € sensivel aos sinais exteriores de pobreza
tdo realgados pela protagonista (1107 ss.).

> Art, cit,, 20.

* Cf. wv. 1107 ss.
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57 - o ; : 58
filha™. A culpa que a tradi¢fo lhe atribuia nunca € questionada™, no texto
euripidiano. Antecipando-se as acusagdes da filha, Clitemnestra apressa-se a
desmentir a sua “ma reputagfo”, confessando, contudo, o seu crime, sentido
como a justa punigdo do marido adultero:”

dicrerva, Etpép@nv fimep §v mopebatyov

TPOS 10U Exeival moiguions. piiwv yap av

i Av povov 6ob Tatpog éxovavoé poi;

Sim, eu matei-o, segui o caminho mais acessivel, aliando-me aos seus inimigos.

Que amigo do teu pai quereria associar-se a mim no assassinio? (1046-8)

Num tom diferente do convencional, as palavras de Clitemnestra sdo o
testemunho dramatico de que esta mulher, fraca e iludida®, é merecedora da
expiagio consignada pela tradigdo, e que Electra nfo é pérfida nem selvagem
por ajudar a matar a mae®'. Ao invocar a lex talionis (1039 ss.) como desculpa
para o seu adultério, Clitemnestra legitima a concluséio do discurso de Electra:

&l &' quelyetal

@6voV Sikd{wv povog, ATOKTEVD ¢' Eym

kai ol 'Opéotng matpi Tipwposuevol.

el yap dikat' éxeiva, kal tdd' Eviika.
se a Justica manda punir um assassinio com outro assassinio, eu e 0 meu irmdo
Orestes vingaremos em ti a morte do nosso pai. Pois se esta morte foi justa, a outra sé-
-lo-a igualmente (1093-6)
. , 62 :
O argumento de Electra constitui o climax deste agon™, de tipo
causativo, pois o conflito propriamente dito ja havia sido resolvido quando

7 Euripides conservou os motivos tradicionais para a morte de Agamémnon: o sacri-
ficio de Ifigénia ¢ o adultério com Cassandra. Sdo também os motivos do sacrificio (do pai)
¢ do adultério (da mae) que Electra invoca para justificar a necessidade da vinganga.

**Cf.J. Alsina, art. cit., 230.

* 0 tema do adultério é quase uma obsessdo para as duas personagens interve-
nientes, neste agon. Cf. Conacher, op. cit., 208; M. Kubo, art. cit., 15 ss e F. 1. Zeitlin, art.
cit., 645-69.

® 0 medo de Clitemnestra, que refor¢a o poder persuasivo da rhesis de Electra
(v.1069 sqq.), associado a ilusdo de que a justiga esta do seu lado, leva-a a admitir que
matou o marido por luxuria ¢ citime, reconhecendo, agora, tratar-se de um ‘plano infeliz’
(1109). Cf.Kubo, art. cit., 29.

op Vickers, op. cit., 306, considera "selvagem" a atitude de Electra para com a
mie. Cf. Gellie, art. cit., 5.apresenta uma interpretagdo diferente.

2 F este quasi-judicial agon logon entre mde ¢ filha (998-1096) que separa o
tiranicidio do matricidio. Para uma anélise circunstanciada desta cena, vide M. Lloyd,
op. cit., cap. 4.
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Orestes abandonara o palco resolvido a executar a vinganga e, por isso, aguar-
dava-se o matricidio iminente.

A segunda morte da peca repete, de certa forma, as estranhas circunstin-
cias do assassinio de Egisto, de forma a salientar-se, uma vez mais, o aspecto
sordido desta vinganga: ambos os crimes sdo perpetrados num momento ritual,
em que o sacrificador ignora ser a propria vitima, e os doloi utilizados pelos
dois irmdos implicam a violagdo de leis gregas tdo sagradas como as de
piedade e de xenia®. Ecos do assassinio de Agamémnon sobrevivem na cruel
execugdo de Egisto ou na sumptuosa caminhada de Clitemnestra para a morte
que, tal como o marido, serd uma vitima da asticia feminina, mas apunhalada
pela mio forte de um homem® num contexto de violagio das nomoi religiosas
e familiares. A ambiguidade gerada em torno da morte do ilustre Atrida relati-
vamente a responsabilizagio fisica da sua mulher, nfo afecta de modo algum a
questdo da culpa dos dois cumplices impiedosos, que ousaram quebrar os
sagrados lagos familiares da antiga Casa de Atreu. Clitemnestra foi uma esposa
adultera, que premeditou a morte do marido, e uma méie que repudiou os
filhos®”. As motivagdes internas e externas das personagens, e particularmente
as de Electra, garantem uma nova coeréncia a intriga “realista” que, no entanto,
actualiza as preocupagdes pedagégicas e paradigméticas da Oresteia™.

Os dois crimes eram inevitaveis no decurso da ac¢do, mas, respeitando
as tradicionais regras do teatro grego, os espectadores eram visualmente
poupados a tdo horriveis cenas. Mesmo assim, o realismo da descri¢do da
morte de Egisto chocou a sensibilidade de alguns criticos a ponto de confes-
sarem siinpatia ndo pelos vingadores, mas pela prépria vitima.”’

Nunca poderiam ser simpdticas as circunstancias de um assassinio, nem
tal acto praticar-se sem violéncia. Através duma narrativa sérdida de incontes-

¥ Cf.K V. Hartingan, op. cit., 120. Sobre a importancia do motivo do ritual nesta
pega, vide F. I. Zeitlin, art. cit.,.651 ss.

* Cf. O’Brien, “Orestes and the Gorgon: Euripides’ Electra”: APJh 85 (1964) 31,
n.13.

% Esta tltima acusagdo ¢ agravada por Euripides (Cf. A. Ch. v. 913) nesta peca onde
o casamento € um dos novos € poderosos temas introduzidos na estrutura tradicional da
intriga. Cf. F. L. Zeitlin, art. cit., 663 ss.

“cfs. Goldhill, «Rhetoric and Relevance. Interpolation at Euripides Electra 367-
-400»: GRBS 27 (1986) 256.

£ O caso de B. Vickers, op. cit., 56; G. Arnott., art. cit., 183-4; e K. V. Hartingan,
op. cit., 120.
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tavel realismo dramatico, Euripides estimula a imaginago do receptor desta
peca a visualizar o horror dum acto sanguinario interdito aos palcos duma
tragédia, despertando, na sensibilidade humana, um sentimento de piedade por
mais recondito que ele fosse. Numa cena ambigua de festividade, onde o sacri-
ficador se converte em vitima sacrificada, sem que isso implique qualquer tipo
de violéncia gratuita®, Orestes repete o modelo de actuagdio do assassino de
seu pai a0 mesmo tempo que evidencia uma determinagdo enérgica® em
cumprir os designios oraculares. A puni¢do de Egisto ndo suscita quaisquer
duvidas a nenhuma das personagens: ele continua a encarnar a imagem tradi-
cional do vildo insolente, traidor e assassino, confirmada e¢ ampliada pela
recordacdes de Electra”. Se a perspectiva do Mensageiro, figura externa a esta
historia tradicional, sugere uma recontextualizagdo da figura de Egisto e,
consequentemente, um outro modo de ver esta personagem, agora com uma
existéncia mais humana, ele conserva, todavia, a culpa lendaria, sentenciada
pelas palavras qualificadas do Corifeu, ap6s a rhesis de Electra’:
Enpale derva, deva 8' avtédwxé oot

Kai 118" Exet yap n Aikn uéya abévos.

Ele fez coisas terriveis, assim terrivel é o castigo que the acabais de infligir.
A Justiga tem um grande valor. (957-958)

% Trata-se de uma cena justificadamente violenta e realisticamente contextualizada
que, na opinido de N.R.E. Fisher, Hybris. A study in the values of honour and shame in
Ancient Greece (Warminster 1992) 433, se ajusta perfeitamente a esta tragédia de vinganga,
apesar da forma “parddica e subversiva” com que se parecem reproduzir as condigdes de
brutalidade e traigio do assassinio de Agamémnon. E significativa esta perversdo do motivo
do sacrificio no contexto do familiar ritual de crime-expiacio.

% Cf. 850 ss. Orestes, plenamente consciente da sua faganha, compara a sua ac¢do a
de Perseu, aquele que degolou a Gérgona. Este episddio mitico ja havia sido simbolicamente
evocado no Estasimo I (455 ss.), introduzindo o tema do “horror” nesta pe¢a (Vide O’Brien,
art. cit., 13-39; M. Lloyd, art. cit., 4 sqq).

™ Cf. 907-956. A informagdo mais completa acerca da personalidade de Egisto, que
nunca aparece vivo em palco, provém das palavras “imisericordiosas” proferidas por Electra
face ao seu cadaver. Pervertendo o tradicional elogio funebre e transformando-o numa
kakologia, ela exagera a hybris cometida pelo assassino de seu pai, segundo os critérios de
arete defendidos anteriormente pelo seu humilde marido, e repetindo as tradicionais
acusagdes. Cf. Cropp, op. cit., ad loc.

"' Consciente do problema moral e religioso equacionado nesta pega, Electra resiste
a tentagdo de desrespeitar fisicamente o corpo de Egisto morto (895 ss.), preferindo ultraja-
-lo verbalmente.
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Se a dupla vinganga trouxe o justo castigo aos assassinos de Aga-
mémnon (Egisto e Clitemnestra) e a libertagio dos filhos exilados, a verdade é
que, por outro lado, desiludiu ambos os vingadores, e especialmente Electra, ja
que era ela quem esperava com maior ansiedade este momento. Nao ha lugar
para qualquer manifestacdo de jubilo depois do matricidio; o presente € o
momento da confirmagfio, da tomada de consciéncia da fragilidade do ser
humano, condenado, pela sua ignorancia, a persistir nas suas fraquezas.

Os remorsos sentidos pelos matricidas (1177-1232) séo uma das mais
significativas inovagdes desta pega, em que as personagens mais parecem seres
humanos de carne e osso, vitimas de uma ilusio autodestrutiva, que s6 foram
capazes de entender depois de terem praticado o mais abominavel dos crimes.

No kommos (1177-1232), Orestes invoca Febo, lamentando que um
‘oraculo obscuro’ (1190) tivesse proclamado uma ‘justiga’ tdo horrenda e com
tdo graves sequelas, a nivel psicolégico e social’””. Também arrependida,
Electra repudia, agora, o acto que considera ‘o mais terrivel dos crimes’
(1125), imputando a si mesma uma responsabilidade acrescida no matricidio.
O proprio Coro que anteriormente celebrara™ a justiga da vinganca de Aga-
mémnon, pronuncia-se agora sobre o abominavel ‘sacrificio’ de uma mae”™ que
teve a infelicidade de gerar os seus proprios assassinos. Numa andlise estri-
tamente humana da occiséio, o Coro atribui a Electra a maior responsabilidade
no crime, ja que foi ela quem guiou a mio e a vontade de Orestes. Ambos os
irmios confessam a sua culpa, exteriorizam o seu arrependimento” e, horro-
rizados com a conclusdio da vinganga, cobrem o cadaver de Clitemnestra com
um manto, declarando:

TEpua. KAKDY peydiawy Séporary.

... € 0 fim dos grandes sofrimentos desta casa. (1231)

2 Cf. wv. 1190-1197.
;3; Cf. o ultimo estasimo da peca (1147-1164).

O cadéaver de Egisto encontrava-se depositado junto ao de Clitemnestra, mas a sua
morte foi ja considerada justa quer pelos filhos de Agamémnon quer pelo Coro. Neste
momento, importava relevar as implicagdes humanas de um acto matricida.

™ Como observa Pohlenz, a luta interior vivida em palco pelos dois irmdos ¢ uma
novidade de Euripides, sem correspondente em Esquilo ou Sofocles.
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Um outro tipo de entendimento mais elevado possuem os deuses que
utilizam a mechane na epifania final da pega: os Dioscuros’™, representados
aqui verbalmente por Castor, e que cumprem a convencional fun¢do profético-
-etiolégica, reafirmando, por um lado, a interpretagdo humana dos eventos e
negando, por outro lado, o sentido tradicional do mito, que Euripides havia ja
desmontado ao longo da pega. De acordo com este “julgamento” divino, a
punigdo de Clitemnestra foi justa, mas o acto de Orestes nfio merece apro-
vagdo, apesar de ter sido ordenado por um ‘deus sabio’ que, porém, ‘ndo pro-
clamou um oraculo sabio’ (1245-46). Dividindo o passado do presente, as
palavras de Castor voltam-se para o futuro, rematando as historias individuais
inconcluidas’”.

O discurso etiolégico™ com que termina a pega deve ser entendido
como um instrumento dramatico que permitiu ao poeta autorizar a sua versdo
do mito, agora distanciado de um remoto tempo arcaico porque reconfigurado
por rituais que reflectiam as vivéncias do espectador coevo.

A finalizar o drama, a narrativa do deus ex machina revelava novas
perspectivas que forgavam o processo de interpretagfo das tensbes e inter-
acgdes criadas ao longo da peca pela construgdo dramatica do mito e pelas

" Cvv. 312-3, 746, 990. No decurso da acgdo, varias alusdes haviam sido feitas aos
dois gémeos, Castor e Polux, irméos de Clitemnestra € Helena, de forma a tornar coerente a
sua apari¢do no final da pe¢a. A relagfo familiar existente entre os dei ex machina e as per-
sonagens centrais, ndo determina per se a sua funcionalidade no seio do drama. Um julga-
mento exterior daquela situago tragica s6 podia ser autorizado aos deuses (neste caso, aos
Dioscuros, irmdos da vitima principal e Castor , o antigo noivo de Electra) ¢ a condenagdo
humana do matricidio ndo pressupunha uma critica directa a religido grega, mas sim a
algumas praticas humanas duvidosas (oraculos), ressalvando-se, todavia, os cultos e a
‘verdadeira tradigdo religiosa.

7 Electra (1249 ss. ¢ 1275ss.) casar-se-a legitimamente com o nobre Pilades, que
levara a donzela como esposa para a Focida. As ‘terriveis Ceres’ manter-se-do inevitavel-
mente no encalgo de Orestes (1252 ss) até ele alcancar a estitua de Palas Atena, que o
protegerd com o ‘escudo do olhar da Gérgona’. O tradicional tribunal do Aredpago (1250-3;
1264-7), como nas Fumeénides, sera convocado para se pronunciar sobre o assassinio, e um
empate de votos determinara a absolvigdo de Orestes. Também o Lavrador é contemplado
na profecia do semideus: espera-o, como se de uma recompensa se tratasse, uma vida
préspera na terra dos Focios (1286-87).

ks Algumas das profecias realizadas pelas divindades ‘salvadoras’ possuem uma
fung¢do de aition: a fundago de uma cidade que recebera o nome de Orestes; a institui¢do do
Aredpago, com jurisdi¢do reservada aos casos de homicidio, € o estabelecimento do
principio juridico de que a igualdade de votos sentencia a absolvigio do réu.
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ressonancias que produzia no ritual quotidiano”, reclamando para isso uma
atitude exegética por parte do espectador que, nos finais do século V. a.C,,
saberia certamente relacionar o particular e o universal, a "realidade" e o mito.

Mais do que criticar os deuses, a inten¢@o do poeta, ao pér em causa
aquele oraculo particular de Apolo, era, segundo M. de Oliveira Pulquério,
«ndo apenas demolir, mas purificar a religifio tradicional».” Em questio estio
as estruturas religiosas tradicionais, visivelmente desajustadas da realidade e da
moralidade humanas, proprias do século de Euripides. Por outro lado, como
mais recentemente sublinhou Ann Pippin Burnett®', nas duas décadas de guerra
que Atenas vivera, esta pega pretenderia oferecer ndo um retrato patologico do
ser humano, mas uma representagfo tragica da ac¢fo herdica humana em plena
decadéncia. Accbes humanas tdo sordidas como crimes retaliatorios desta
natureza, representadas sob a mascara do mito, a melodia da musica e o
movimento da danga, deveriam suscitar no espirito do espectador sentimentos
de horror e comiseragdo que extravasavam o dominio do ficcdo e se
projectavam na realidade quotidiana daquele tempo, que como o de hoje, vivia
uma época de instabilidade e desordem, que podia induzir o homem a pratica
selvatica de actos criminosos, alimentados por desejos pessoais de vinganga e
de retaliagfo.

™ Essa dimensdo metadramética ndo ¢, todavia, exclusiva da parte final do drama;
afecta todas as ocasides em que se pressupde necessaria uma atitude exegética por parte da
instancia receptora (e.g.: os Heraea, a cena de reconhecimento, os estasimos, o assassinio de
Egisto, etc.).

%0 «Estudo sobre trés tragédias de Séfocles™: Humanitas 19-20: 36-50: Problemdtica
da Tragédia Sofocliana. (Coimbra *1987).

8l Op. cit.,
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Abstract: Taking advantage of the degree of innovation admitted by the tragic genre,
Euripides has reshaped in Electra the ancient theme of patriarchal revenge. He has upheld
the essential guidelines of the myth and the legend, by means of an original dramatic
exploitation of matricide, in a more domestic and humanized version. In it, characters, space
and time were meaningfully dislocated from the story’s traditional framework, thus
stimulating the inquiry into the principles and values of a retaliating justice of talionic
inspiration.

Keywords: Euripides; Electra; tragedy; matricide; revenge; Agamemnon; Clytemnestra;
Orestes.

Resumen: Con e} grado de innovacidon que permitia el género tragico, Euripides retomé en
Electra el antiguo tema de una venganza patriarcal, salvaguardando los datos esenciales del
mito y de la leyenda, a través de un original aprovechamiento dramatico del matricidio, en
una version mas doméstica y humanizada, donde los personajes, el espacio y el tiempo
aparecian significativamente desplazados del marco tradicional de la historia, motivando el
planteamiento de los principios y valores de una justicia revanchista, de inspiracion
talidnica.

Palabras clave: Euripides; Electra; tragedia; matricidio; venganza; Agamendn;
Clitemnestra; Orestes.

Résumé: Poussant a bout I’innovation propre au genre tragique, Euripide reprit P'ancien
théme de la vengeance patriarcale, en conservant les données essentielles du mythe et de la
Iégende, transformant, ainsi, une originale exploration dramatique du matricide en une
version plus domestique et humanisée, ou les personnages, espace ct le temps
apparaissaient clairement déplacés du contexte traditionnel de I"histoire. Il conduisait donc 4
une réflexion sur les principes et les valeurs d’une justice faite de représailles, d’inspiration
talionique.

Mots-clé: Euripide; Electre; tragédie; matricide; vengeance; Agamemnon; Clytemnestre;
Oreste.

Resumo: Com o grau de inovagdo que o género tragico consentia, Euripides retomou em
Electra o antigo tema de uma vinganga patriarcal, salvaguardando os dados essenciais do
mito e da lenda, através de uma original exploragio dramatica do matricidio, numa versdo
mais doméstica e humanizada, onde as personagens, o espago e o tempo apareciam signifi-
cativamente deslocados do enquadramento tradicional da histéria, motivando o questio-
namento dos principios e valores de uma justica retaliatoria, de inspiragdo talidnica.

Palavras-chave: Euripides; Electra; tragédia, matricidio; vingan¢a; Agamémnon;
Clitemnestra; Orestes.
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Historia de um Crime Feminino (Antipho 1)

ANA LUCIA CURADO'
Universidade do Minho

A histéria que aqui vos trago ¢ comum a todos os tempos. Ontem como
hoje casos de homicidio voluntario preenchem espago nas noticias do quoti-
diano. A histéria do homicidio voluntério de um pai de familia ¢ de um seu
amigo tanto pode pertencer ao passado de 420 a.C. quanto podia ter ocorrido
no ano em curso.

A historia do homicidio é reconstituida no decurso de um acusagio
levada a tribunal pelo fitho da vitima. A argui¢io do presente caso judicial tem
lugar pela méo do orador atico Antifonte.

O assunto em causa no discurso Necis ueneficio patratae accusatio in
nouercam & bastante linear. A histéria do crime comporta quatro personagens:
dois homens e duas mulheres. Isto ¢, dois casais: um legitimamente casado em
segundas nipcias, e outro vivendo sob a forma de concubinato. As perso-
nagens da historia sdo pessoas comuns que vivem os seus dias dedicadas as
suas tarefas e entregues as preocupagdes tipicas de uma qualquer familia. As
relagBes que unem as quatro personagens sdo, no entanto, dispares: amizade,
amor e interesse. A amizade une os dois elementos masculinos. O amor une as
duas mulheres aos seus companheiros. E o interesse une as duas mulheres que
se vio aliar em prol de um amor que afirmam sentir pelos companheiros.

Em suma, o tema do discurso é o seguinte.

Um certo Fildneo, amigo do pai do orador, e ao mesmo tempo denun-
ciante do homicidio, tinha uma concubina. Ele tinha a inteng¢do de a colocar
num prostibulo. Entretanto, o pai do orador contraiu um segundo casamento.

! alcurado@ilch.uminho.pt

? Antifonte (c. 480 — 411 a.C.) faz parte do cdnone dos dez oradores dticos que
Cecilio de Calacte teria consagrado com o seguinte elenco: Antifonte, Andocides, Lisias,
Isécrates, Iseu, Deméstenes, Esquines, Licurgo, Hiperides e Dinarco.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 109-125
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Dessa segunda unifio também havia fithos. A madrasta do orador fez com que a
concubina se tornasse sua amiga. Assim, quando teve conhecimento da
intengfo de Fildneo, a madrasta mandou chamar a concubina e informou-a que
também ela era objecto de injusti¢a por parte do marido. Com vista a combater
a animosidade dos dois homens e inverter a presente situag3o, ela dispunha de
um plano. Cabia a outra pd-lo em prética. A concubina aceitou pois participar
numa ac¢lo que supostamente consistia em administrar uma pog¢do magica
com efeito amoroso.” O golpe foi preparado por ocasidio de um sacrificio ritual
em honra de Zeus Ctésias, numa altura em que o pai do orador se preparava
para fazer uma viagem até Naxos. No momento em que os dois amigos, em
conjunto, faziam uma libagdo, a pogio fatal é acrescentada ao vinho. Filoneo,
que tinha bebido em maior quantidade, pereceu no proprio local. O pai do
orador, que tinha tomado menos, faleceu vinte dias mais tarde. O fitho do
primeiro casamento apresenta-se em tribunal para acusar a madrasta de
homicidio voluntario por envenenamento.

O discurso de Antifonte d4 voz a uma acusagio breve, mas objectiva.

A vontade do acusador consiste em evidenciar fundamentalmente trés
aspectos na sua argui¢o.

Primeiro, apresentar a acusagdo de assassinio do pai contra a sua
madrasta, crime que revelou tratar-se de um homicidio voluntario. A dentincia
levada agora a cabo correspondia a uma ultima solicitagdo do pai momentos
antes de morrer, era ainda o orador uma crianca.

Segundo, solicitar vinganga e justiga correspondente ao crime cometido.
A pena merecida e devida era proporcional ao acto criminoso — a morte.

Terceiro, revelar os elementos essenciais da arquitectura e da histéria do
crime, evidenciando o papel promotor da madrasta.

Na sua esséncia, e como se ird verificar, a histéria do fim da vida do pai
do acusador assenta essencialmente no trabalho de bastidores que a madrasta
realizou ao conceber a arquitectura do homicidio do seu marido. Do interior da
sua casa e da energia silenciosa da sua conspiragdo resultou no exterior um
acto letal.

* O discurso ndo descreve os ingredientes desta pogio, nem o modo de a fazer. Era,
com grande probabilidade, um composto feito de plantas. Sobre o conhecimento
etnobotanico dos Gregos, vide Carl A. P. Ruck, Blaise Daniel Staples e Clark Heinrich, The
Apples of Apollo. Pagan and Christian Mysteries of the Eucharist (Durham, N.C. 2001).
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Os primeiros paragrafos do discurso apresentam questées de matéria
processual. Deste modo, o discurso inicia-se com uma justificagdo. O pai con-
fiou ao filho, agora no papel de acusador, a tarefa de vingar a sua morte denun-
ciando (cf. émoxrjwavrog, Antipho 1.1.) os assassinos. Ora, para o pai do
orador os assassinos eram a concubina, que ele vira a dar-thes o veneno, e a
sua mulhér, que se supde que ele associou de imediato ao crime. Assim, o
orador lamenta o facto de ter de se opor “aos seus irmios, nascidos do mesmo
pai, e a mie destes irmdos” (adedpols ouomatpios kal untpi adedpdv, Antipho
1.1), que naquele processo se tornavam seus adversarios." Através deste
primeiro passo, verifica-se que o orador tem o cuidado de se referir aquela que
pretende acusar como a ‘mde dos seus irmédos’ e ndo como madrasta (unrovid).
Ele vai guardar esse termo mais violento e pejorativo apenas para quando os
dados mais comprometedores estiverem langados ao reconstruir o cerne do
crime (Antipho 1.14-20). A escolha das palavras € rica em ensinamentos. A
palavra ‘madrasta’ ndo parece ser uma designagdo neutra de um lago familiar
mas, pelo contrario, parece ser mais adequada para se aplicar a situagdes pouco
simpaticas. A relagio negativa entre o enteado e a madrasta é bastante visivel e
atravessa este discurso. Se se tomar em conta a opinido veiculada pelo orador
atico Iseu a proposito do conhecido mau relacionamento e atrito que existia
entre as madrastas e as filhas do primeiro casamento (Is. 12), e se se fizer um
paralelo no masculino com a situagdo relatada no discurso Contra a sua
Madrasta por Envenenamento (Antipho 1), percebe-se que o que nesse
discurso € relatado cabe dentro de uma vivéncia familiar tipica que é, com
grande probabilidade, comum a varias épocas e civilizagdes. A fricgdo
emocional entre madrasta e enteadas, isto é, filhas de outro casamento do
actual marido, é conhecida universalmente. Esta mesma ideia é expressa por
Iseu em Pro Euphileto (Is. 12.5).

A utilizagfo do plural para se referir aos irmdos como seus opositores no
presente processo (Antipho 1.1, 2, 4, 10, 11, 12, 13) € interessante, visto que
ele utiliza apenas o singular de outras vezes ao longo do discurso. A diferente
nomeagdo entre plural e singular significa que na realidade o orador tinha mais
do que um meio-irmdo (Antipho 1.1), e que os irmos ndo viram com bons
olhos a sua acgio judicial contra a mde. Quem teria tomado a defesa juridica da

‘A manifestagéo de pena por litigar com os do mesmo sangue era um lugar comum
da oratoria atica, e.g. Lys. 32.1; Is. 1.6; [D.] 48.1-2.
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mie teria sido um deles apenas (cf. Antipho 1.5, 7, 8, 17, 21, 23, 24, 28), que,
em principio, estava presente no tribunal na altura que o actual discurso foi
pronunciado (cf. Antipho 1.7, 17, 23, 24). Alias, depreende-se do final deste
discurso que uma oragdo de defesa em favor da madrasta estaria pronta para
ser pronunciada, e que o conteido desse discurso de defesa ou as suas
intengdes seriam ja do conhecimento do denunciante.

Na verdade, o principal propésito do orador € provar que a méae dos seus
irmfos assassinou o pai com premeditagio e intenco (drodeilw && émiPoviiic
Kol mpoPovAfic Ty todtwv untépa povéa odoav, Antipho 1.3). Além disso, era
bastante persistente nessa tentativa, pois ela ja havia sido apanhada mais do
que uma vez em flagrante delito de tentativa de homicidio contra ele (u# drad
allo modddkig, Antipho 1.3, cf. 1.9).

O acusador tenta fazer ver aos juizes do caso que t€m de avaliar apenas
o crime em si e ndo o facto de haver consanguinidade dos litigantes ou paren-
tesco entre vitima e assassina {(cf. Antipho 1.3-4).

Para o orador era estranho que o seu irmfo se tivesse tornado seu
adversario, ja que era uma grande impiedade deixar o morto sem vinganga
(Antipho 1.4-5, 23). A acusacio de homicidio em Atenas nfo conhecia a
prescri¢éo, o que significava que mesmo a grande distincia do acto homicida
ainda era tempo dos parentes vingarem o defunto. Tratava-se de uma obrigagdo
mais religiosa do que legal.’

Referindo-se ao pai deles, o orador enfatiza a gravidade do caso
“sobretudo porque ele morreu involuntariamente, por uma armadilha, pois ela
fé-lo morrer de forma voluntaria e com premedita¢do” (Gilwe e kal Tod pév éx
zpofoviiic axovoiwe amobavivrog, e ¢ éxkovoimg éx mpovolag AmokTeIvaong,
Antipho 1.5).

O orador faz gravitar propositadamente a aten¢do da audiéncia em torno
da intengéo deliberada da madrasta. Esta pretendia eliminar o marido através
de outrem: éx mpovoiac.® O contraste entre a condigdo da vitima e a intengfo da
criminosa é maxime. A vitima é, como todas as vitimas, involuntaria.
A condi¢@o da criminosa é voluntédria e a origem do acto maligno s6 depende
de si. O contraste entre as duas condigdes ¢ apresentado varias vezes. A preme-

> E.g. Lys. 13.41-42 e 92; Is. 9.19; D. 28.15, D. 36.32. Vide MacDowell (1966:
8-11).
® Sobre o contexto € a aplicago desta expressdo vide MacDowell (1966: 45-46).
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ditagdo do crime ja havia sido referida também, de forma ostensiva, no para-
grafo terceiro: &€ émPoviijc ral mpofovisic. Esta insisténcia visa mostrar a
especial gravidade da n3o puni¢io da autora moral do crime. A estranheza
encontrada por parte do orador na atitude do irmo s6 devia ter o proposito de
demonstrar a inocéncia da sua mde, caso, alias, que se tornava dificil de
defender e provar.

O irméo do orador sabia, obviamente, que, se os escravos pudessem
testemunhar, a salva¢do da mée estaria perdida. Os adversarios do orador — os
seus meios-irméos — recusavam o testemunho dos escravos, pois pensavam na
salva¢do da mie e imaginavam que a verdade seria encoberta (Antipho 1.6-8).
O que se depreende desta fase do discurso é que a madrasta do orador man-
tinha como aliados os seus proprios filhos, mesmo quando ha fortes indicios de
que a razdo e a verdade juridica ndo estavam do seu lado. Esta atitude é perfei-
tamente natural no seio da relagdo entre uma mée e os seus filhos e vice-versa,
porque hd um elo emocional forte que pressiona os individuos para proteger
aquela que os gerou. Esta é a razdo que faz com que o orador tente durante
alguns momentos do discurso chamar a atengfio para o lado negativo desta
protecgdo filial. A ideia é a de que o amor que une os filhos 4 mde ndo pode
impedir que se apure a verdade sobre a morte do pai comum.

Numa outra vez, aquela mulher, mde dos seus adversarios, ja tinha
atentado contra a vida do pai deles através de uma po¢do e o seu pai tinha-a
apanhado nesse acto. Nessa ocasido, ela nfo tinha negado esse facto, mas
Jjustificou-se ao marido dizendo que lhe estava a administrar uma pog¢io para
aumentar a sua poténcia amorosa e no uma pogdo para o fazer perecer.

todto pév yap nbéinoa pév ta tottwv avdpamoda Pacavica, & ovvider kai

TPOTEPOV THY Yyuvaika TavTRY, untépa d¢ toltwv, 1@ matpl 1 Ruetépw Bdvatov
Unyavoudvny papudicors, kol Tov Tatépa eiipdta ¢ abTopdpew, Tastyy Te 0lK oboay

dnopvov, TARY ovk ¢l Qavdtw pdoxoveay Sidévai arl’ éni giltpoig. (Antipho 1.9)

Com efeito, por esta razdo eu quis por a prova os seus escravos, que sabiam que
também anteriormente esta mulher, a mie destes individuos, tinha maquinado a morte
contra 0 nosso pai por meio de venenos, e que o meu pai a tinha surpreendido em
flagrante, e que ela ndo tinha negado, afirmando todavia que nio thos dava com vista
a sua morte, mas como magia de amor.

No comportamento desta mulher revela-se a habilidade de saber ocultar
a verdade com uma justificagdo que devia parecer normal entre os esposos, ou
entre aqueles que mantinham relagdes intimas. Esta habilidade € reveladora da
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grande arglicia da madrasta do orador quando foi quase descoberta da primeira
vez em actos indignos de uma esposa que estivesse verdadeiramente apaixo-
nada pelo marido. O facto de o orador revelar este episddio significava que o
seu pai ndo o deixara por revelar, na ocasifio desse acontecimento ou nos derra-
deiros momentos da vida, e que o proprio filho tomara conhecimento dele.
No entanto, nfo se fica a conhecer pelo discurso se teria havido circunstancias
diferentes que tivessem motivado a primeira tentativa de homicidio. Contudo, a
madrasta ndo desistiu com esta tentativa falhada e a vontade de eliminar o
marido persiste. O seu projecto revela-se inabalavel.

O orador decidiu, devido a estes factos anteriores a morte do pai, pedir
aos seus adversarios que procedessem a tortura dos escravos na sua presencga
para que eles fossem forgados a dizer a verdade pelos seus proprios patrdes.
Nessa atitude havia apreocupagéo de perseguir com justiga o assassino do seu
pai e ndo influenciar com o seu comportamento o decorrer das averiguagdes.
No caso de os escravos negarem ou fazerem falsas declaragdes, a tortura obri-
ga-los-ia a denunciar os factos ocorridos, revelando a verdade. A tortura era
um modo de prova decisiva de aplicagdio corrente durante o tempo dos
Oradores Aticos, para confirmar ou refutar as declaragdes feitas pelas
testemunhas.’

Os adversarios do orador ao recusarem aplicar o interrogatdrio aos
escravos estavam a denunciar a sua convic¢io da existéncia de assassinato, ndo
querendo que essa verdade fosse revelada. Com esta atitude perante uma prova
decisiva eles mantinham o crime no siléncio e ndo permitiam que fosse
investigado judicialmente (cf. Antipho 1.11-13).

O orador estava decidido a fazer luz sobre aquele assunto, ao recordar
pormenores que tinham antecedido a morte de seu pai. Nessa altura, havia na
casa deles um piso superior que era sempre ocupado por Filéneo, um homem
de confianga e amigo de seu pai, para quando este passava a noite na cidade.
Filéneo tinha uma concubina que ele estava com a intengfo de mandar para um
prostibulo ou casa publica (kai #v adtd mallowf, fiv 6 PrAdvewe émi mopveiov
éuelle karaotijoos, Antipho 1.14; cf. Aeschin. 1.124). A referénecia a
disposigéo da casa do pai do orador acentua a proximidade com que Filoneo e
o seu amigo se relacionavam. Tal designagdo pode indiciar que as frequentes

’ E.g. Antipho 6.25; Isoc. 17.54; Is. 8.12; D. 30.37; Lycurg. Leoc. 28-29.
Cf. Beauchet (1897 1I: 426-430).
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visitas de Filéoneo, acompanhado naturalmente pela concubina, permitiram um
relacionamento mais estreito entre as duas mulheres. Permitiram também a
madrasta conceber um plano de homicidio através de um agente incapaz de
desconfiar do que quer que fosse.

O envio da concubina para um prostibulo ¢ um aspecto que ajuda a
reforcar a ideia, transmitida muito mais tarde por Apolodoro ([D.] 59.122), de
que as radlaxai padeciam de grande fragilidade social. A dependéncia mascu-
lina a que eram sujeitas reflecte-se na facilidade com que se tornavam vitimas.
As grandezas e as misérias da vida das mallaxai dependem da decisdo
masculina. Este ponto € especialmente claro neste caso particular: Filoneo
tinha poder sobre a companheira. A existéncia desta mulher era bem diferente
da de uma esposa legitima.

O débil estatuto social da concubina de Filéneo evidencia-se também no
momento em que a madrasta do orador prepara o homicidio. Como a madrasta
tem uma posig¢do social superior, planeia o crime e encontra uma executante do
mesmo em alguém com um estatuto social inferior. A madrasta utiliza este
estatuto social inferior na convicgdo de que a concubina seria mais facilmente
acusada no caso de o crime ser descoberto. A diferenca do estatuto social das
duas mulheres é muito clara e nfio pode ser uma mera coincidéncia que a
fungdo de planeamento do crime seja realizada pela mulher de estatuto mais
elevado e que a fungdo de executante seja realizada pela mulher de estatuto
social inferior. O facto de ser inquestionavel a legalidade do casamento da
madrasta do orador refor¢a a posicdo que ela ocupava quer em relagdo ao
oixog, quer em relagio a sociedade. A intengéo de o companheiro da concubina
de a enviar para um prostibulo (zopveiov), uma casa publica destinada a
actividade do prazer, revelava a sua inferioridade como waAlaxy, aspecto que
parecia ser do conhecimento geral (cf. e.g. Lys. 1.31).

Até este momento o orador fizera uma abordagem réapida e incisiva ao
problema juridico em causa. O seu objectivo € o de provar e responsabilizar a
madrasta pela morte de seu pai. E a partir deste momento que as circunstancias
comegam a ser introduzidas e relatadas com sequéncia factual. Os aconteci-
mentos conhecidos pelo orador, ou que simplesmente interessam ao orador, sdo
apresentados com o pressuposto tacito de que a amizade entre aquelas duas
mulheres tera permitido vitimar dois homens nfo totalmente desejaveis por
elas. A mie do seu irmio tornou-se amiga daquela mulher (quer dizer, da
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concubina): Tadtyv odv [molouévn] n urtyp t0d ddeipod émomjoato @iiny
(Antipho 1.14). Quando se apercebeu de que a sua amiga ia ser injustamente
tratada por Filoéneo, “ela é mandada chamar” (ustonéumerar, Antipho 1.15).
Logo que ela chegou, disse-lhe que também ela sofria injusti¢a por parte do
marido, o pai do orador: xai abt) adikolto vVmo TOD TATPOS TOD HUETEPOD
(Antipho 1.15). Se a outra “queria obedecer-lhe” (ef obv é0éior meiBecba,
Antipho 1.15), ela estava disposta a ajuda-la a reconquistar Fildneo, assim
como o seu proprio marido. Afirma ainda “ser dela a invengo, da outra pd-la
em pratica” (efvar ... abtic pév todro elpyua, éxetvnc 8° dmypétnua, Antipho
1.15); isto €, o plano seria obra sua, depois de devidamente pensado, cabendo a
outra a sua execugao.

Este paragrafo estd repleto de aspectos necessarios ao argumento
juridico da acusagfio. Em primeiro lugar, é lancada a ideia de que existia
naquelas mulheres o receio de abandono por parte do marido ou do compa-
nheiro. Esta ideia ¢ importante para compreender a origem dos crimes. O medo
do abandono s6 por si ndo justifica os crimes e é provavel que eles sé tenham
acontecido devido aos aspectos excepcionais deste caso. O modo como os
crimes sdo planeados é, porém, rico em informagio sobre o modo como as
mulheres atenienses podiam lidar com as ameagas de abandono. Ao que
parece, perante a hipotese de serem abandonadas, as atenienses podiam pensar
em artificios de renovagdo da relagio amorosa do casal. A reconquista através
da ingestdo de um filtro de amor ndo parece ser apenas uma justificagio dada
quando a primeira tentativa foi descoberta. E provavel que seja um sinal do
desespero das mulheres com medo do abandono afectivo ou efectivo dos
maridos e companheiros. O recurso a um filtro de amor representa bem os
sentimentos femininos. A ideia de um abandono por parte do cénjuge mascu-
lino significava para a mulher a perda de estatuto social, de regalias
relacionadas com o casamento e o regresso a4 casa paterna sem garantia de
novo matrimonio.

De seguida, outro aspecto a considerar neste paragrafo diz respeito ao
facto de a madrasta se mostrar, desde logo, aberta a modificar o actual estado
dos acontecimentos, a0 mesmo tempo que se sente capaz de cativar ¢ motivar a
vontade da outra. Desde cedo as tarefas sdo delimitadas entre as duas mulheres
e o grau de envolvimento em cada uma delas ¢ estabelecido. O modo como o
plano de actuagfo seria efectuado € revelado posteriormente a propdsito da
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deslocagdo dos dois homens. Quando a sua madrasta lhe tera perguntado se
queria auxilia-la, a outra ter-lhe-a respondido afirmativamente e ter-se-a posto
a sua disposigio, como alias supunha o orador (Antipho 1.16). E provavel que
este relacionamento amistoso entre as duas mulheres ocorresse no interior do
olkog, embora ndo existam certezas a este respeito. O discurso ndo transmite
qualquer indicagfio textual contraria que indicie que tivesse lugar no exterior,
em qualquer local estabelecido por acordo mituo.

Deste passo infere-se que nfio havia restrigdes sociais ao relacionamento
entre mulheres de diferentes categorias sociais. A mulher de um cidaddo podia
estabelecer lagos de amizade com uma zaliaxs. Este trecho evidencia ainda
um facto bem presente no espirito de todos, que era o de as mulheres legitimas
terem de saber viver com uma restri¢do relativa a convivéncia e a mobilidade
no exterior. Ndo deveria ser de muito bom-tom uma mulher legitimamente
casada com um cidadéo ser vista em pleno dia a conversar com uma raldaky.
O facto de esta mulher passar a relacionar-se com a concubina fa-la tornar-se
mais préxima de um ambiente diferente do seu. Mas este passo revela ainda
uma necessidade comum e bem feminina: a de conviver. N&o deveria ser pelo
facto de a madrasta do orador ser esposa de um cidaddo que sentisse menos
necessidade de se relacionar do que qualquer outra mulher com um estatuto
inferior, mas com maior capacidade de movimentos. Era uma mulher como as
outras, sofredora e sensivel, necessitando de espago para se relacionar com
outras mulheres, qualquer que fosse o seu estatuto.

O encontro das duas mulheres, o planeamento da ac¢fo, e a distribuigdo
de tarefas na execugfo escondem as emogdes presentes neste caso. Tanto a
madrasta do orador quanto a concubina de Filoneo parecem sofrer por serem
mal amadas pelos companheiros. Ndo sdo dados mais pormenores sobre as
emogdes pessoais de cada uma das mulheres. Mas sabe-se que esse sentimento
de mal-estar que envolve a vida destas duas figuras femininas é o mabil
principal do seu futuro acto criminoso.

A concubina sabia que ia ser alvo de descrédito por parte do seu compa-
nheiro. Em caso de abandono, deixava de ter relages apenas com Fildneo,
para passar a ter uma vida publica. O desejo que Filoneo manifesta estava
dentro do percurso de vida que cabia a uma concubina. Fica-se a perceber
destas revelagdes que a relagdo que a concubina mantinha com o seu compa-
nheiro néo se inseria totalmente no dmbito conjugal, com todos os preceitos
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inerentes e que caracterizam esse estatuto, mas funcionava como se fosse
conjugal. O concubinato tinha valores menos vinculativos do que os de um
casamento legitimo.

Da esposa do pai do orador apenas se sabe que estava a ser alvo de
injusti¢a por parte do marido. De que tipo? Nio se sabe. O campo esté aberto a
conjecturas. Seria que aquele segundo casamento ndo estivesse a preencher as
suas expectativas? A esposa do pai vai responder com um acto de vinganga
como forma de exprimir o seu constrangimento por aquela situagéo.

O pai do orador decidiu navegar até Naxos na mesma altura em que
Filéneo tinha que fazer um sacrificio no Pireu, em honra de Zeus Ctésias.
A ocasido parecia excelente a Filoneo: deslocar-se-ia juntamente com o pai do
orador, seu amigo intimo, até ao Pireu, €, depois dos sacrificios rituais, dar-lhe-
ia hospedagem. A concubina de Filéneo acompanha-los-ia por ocasido do
sacrificio (Antipho 1.16, cf. Antipho 1.26). O pequeno trecho permite ainda
pensar na habilidade do futuro alibi que a madrasta poderia vir a apresentar.
Pelo facto de a concubina acompanhar os dois homens, ser vista em publico
com eles e, até mesmo, ser a Gltima pessoa a estar com eles, seria facilmente
indiciada como principal autora do crime, logo depois que a suposta po¢do
amorosa fosse bebida (cf. Antipho 1.19). A verdadeira mentora do delito seria
dificilmente associada 4 responsabilidade do acto criminoso porque néo tinha
estado com os dois homens em nenhuma situagio social anterior ao crime, nem
tinha sido vista com eles.

Terminado o sacrificio, a concubina cogitava (§Bovledero i dvBpwnog,
Antipho 1.17) como lhes daria a pogdo fatal, se antes ou depois do jantar.
Finalmente, decidiu (adtfj fovlevouévy, Antipho 1.17) da-la depois do jantar,
seguindo assim as recomendag¢des da mie do adversario do orador, a quem o
préprio orador designa de modo irénico por Clitemnestra, referindo-se, indubi-
tavelmente, a preparagdo do assassinato de Agamémnon (tfi¢c Kivtauuviepag
rabm¢ [tobtov untpog] tals dua vrobikaic Sraxovoboay, Antipho 1.17).

Neste pequeno passo ha ainda que considerar dois importantes aspectos.
O primeiro diz respeito ao facto de a concubina ter tentado, por sua propria
iniciativa, introduzir um elemento decisivo na forma de dar a pogéo:
éfoviebeto i dvBpwmog ... atth Povievoudvy. Mas o efeito psicoldgico deixado
pela outra mulher deve ter sido de tal maneira marcante que mesmo nos seus
momentos de reflexdo interior ndo conseguiu desviar-se daquilo que ja devia
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ter sido previamente orientado pela outra, ndo conseguindo desfazer-se da
pressdo ainda que in absentia das adverténcias, taic vmofikaig, da madrasta do
orador. Esta pressdo esta ainda presente na forma como o orador se expressa
para concluir que a concubina decide dar a po¢do apos o jantar seguindo as ori-
entagdes da madrasta, ou seja, sendo servidora — dJiokovoioav — dos
interesses da outra. O segundo tem a ver com a utilizaggo literaria de uma anto-
nomasia vossidnica® muito interessante, porque revela a habilidade do orador
para acentuar o pendor criminoso da madrasta, assim como denota uma
presenca bastante viva no imagindrio da populagdo do caracter excepcional de
vinganga e malvadez que a figura de Clitemnestra representava.” A imagem
publica desta mulher devia corresponder a uma mulher maldita e vingativa, e
cuja aura de maldi¢do permanecera intocavel durante varios séculos. Este
recurso que lembra uma figura do drama tragico fortalece a capacidade de
argucia desta mulher para conseguir os seus intentos malévolos. A madrasta do
orador era uma figura que conseguia uma equipara¢do a uma figura histérico-
-lendéaria como Clitemnestra. Este paralelo pretende sobrevalorizar ao mesmo
tempo a aptiddo desta mulher para a maldade, capaz de aguardar pelo momento
certo para levar a cabo o seu plano de vinganga e que, assim como a propria
Clitemnestra da tragédia, esperava que o marido, a sua vitima involuntaria, se
encontrasse num momento de bem-estar consigo mesmo para o conduzir a
desventura.

A concubina segue, no essencial, as recomendagdes da madrasta do
orador. Este pormenor € notorio no discurso. Tal facto revela a superioridade
de cogitagfo por parte daquela cidadd ao contrario da concubina, concordante
nos aspectos fundamentais que lhe foram propostos pela mulher, amiga do seu
companheiro amoroso. E ainda evidente a ingenuidade da sua pessoa, que em
momento algum desconfiou do plano tragado pela outra, ao mesmo tempo que
esta atitude pode levar-nos a pensar na sua débil perspicacia. Coloca-se ainda
aqui uma questdio interessante que o texto pode suportar como linha de
interpretagfio, em concordancia com o que foi dito anteriormente. O estatuto
social mais elevado parecia estar associado a um maior talento intelectual.

* Um outro exemplo deste tipo de antonomadsia encontra-se em And. 1.129. Vide H.
Lausberg, Elementos de Retorica Literdria (Lisboa 1982) 156.

° A referéncia ostensiva 2 mulher de Agamémnon denuncia uma forte influéncia
homérica e esquiliana: Od. IV. 535, X1.411; A. Ag. 1125-1126.
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E muito claro o papel de pensadora e arquitecta do plano de acgio
atribuido a esposa legitima, e a outra, a concubina, o de simples condutora do
estratagema. A esposa legitima fica na retaguarda, observando o desenrolar dos
factos, ndo se imiscuindo na sua realizagio, enquanto que a outra cabe apenas
o papel de simples executora dos pensamentos da madrasta do orador, pois o
seu estatuto social permitia-lhe ser vista frequente e naturalmente no exterior,
ladeada de homens. Cada uma das mulheres parece comportar-se como se
conhecesse as limitagdes de actuag@o que a propria sociedade lhe atribuira, e
na convicgdo de que ninguém questionaria a sua conduta se ndo as ultra-
passassem.

Quanto aos acontecimentos passados a seguir ao jantar, o orador
pretende descrevé-los sumariamente. Embora apresentados de forma bastante
concisa, os factos relatados tornam-se de importéncia capital para uma correcta
avaliagfo das figuras femininas.

'H d¢ madiaxn t0b PiAévew v amovdny dua yxéovea exeivoig ebyousvois a otk

Suehhe teietobol, & dvdpec, -évéyer 10 pdpuarov. (Antipho 1.19)

Entdio, a concubina de Filéneo, ao mesmo tempo que lhes vertia o vinho para
libagdes, enquanto eles formulavam votos, que ndo se haviam de realizar, juizes, verte
0 veneno.

“E crendo ao mesmo tempo que estava a agir correctamente” (kal dua
olousvy deliov moieiv, Antipho 1.19), dd uma quantidade maior a Filéneo,
porque pensava que quanto mais lhe desse mais seria amada por ele. E que ela
ndo compreendera que estava a ser enganada pela madrasta do orador (07w
yap #oer vmo s untpvids ¢ éufc éfamarmuévy, Antipho 1.19, cf. 1.29).
O orador d4 a entender que a concubina ndo conhecia a verdadeira intengdo da
outra, e agia ingenuamente, pensando apenas no bem que adviria da execugéo
do plano. O orador pretende salientar, de forma velada e nfio ostensivamente
afirmada, a ingenuidade e o estado de desconhecimento do infortiinio que a
concubina do amigo de seu pai estava a causar aqueles dois homens. Além
destes aspectos, convém ainda atentar as atribuigdes que competem a
concubina de Filéneo. E ela que acompanha aqueles dois homens ao jantar e
serve ambos aquando das libagdes, facto que ndo constitui estranheza pois que
eram atribui¢des normais e quotidianas da sua esfera de competéncia. N#o se
deve esquecer que esta rallaxsf ndo era livre (cf. Antipho 1.14) e, como tal, o
grau de puni¢do que lhe seria atribuido ndo tinha o valor do que seria atribuido
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a verdadeira responsavel pelo acto homicida. O castigo a aplicar ndo teria o
impacto de um castigo reservado a uma mulher de condigfo livre e esposa de
um cidadfo, porque se tratava de uma figura secundaria na esfera social. Dai
que o orador rapidamente deixe de centrar a aten¢do naquela que ja foi
condenada, para passar a insistir na puni¢do da que de facto deveria ser
castigada.

Filéneo morre imediatamente depois de ingerir a pog¢do. A concubina de
Filéneo verteu menos quantidade de pogdo ao pai do orador. Este é atacado por
uma enfermidade de que morre vinte dias mais tarde. A concubina, que serviu
de auxiliar e executora do projecto (3 pév diakovicaoa kal xeipovpyHoooa,
Antipho 1.20), foi levada ao carrasco, depois de ser sujeita a tortura na roda,
embora néo tivesse sido ela a tomar a iniciativa do delito. A concubina tem o
castigo que merece, ainda que nio tenha sido ela a mentora do plano homicida.
Quanto a que concebeu a iniciativa e a premeditou (1 &’ aitia ¢ #on Kal
evhvunbeioa Eer, Antipho 1.20), o orador esperava que se fizesse justica e se
vingasse o defunto. Através deste trecho discursivo fica-se a conhecer o
verdadeiro estatuto social que # malloxr 108 Plévew possuia. O facto de ter
sido posta na roda do suplicio confirma que ela era uma escrava,'’ visto que a
tortura ndo podia ser aplicada aos cidadzos.

O orador ndo compreendia a stplica impia e o sacrilégio do seu adver-
sario ao tentar pedir piedade em favor da culpada, isto é, “em favor da sua mie
ainda viva” (0ntp untpos ¢ avtod {worng,, Antipho 1.23) — ela que havia
feito perecer o seu pai “de modo insidioso e impio” (émpBodiwe e xal dbéwg,
Antipho 1.23). O que ¢ mais uma vez reforcado é o facto de aquela que
perpetrou o crime estar ainda viva e a vitima involuntaria dos seus actos ter
perecido (cf. Antipho 1.5)."

Ela, que tinha escapado, devia sofrer um castigo pelo crime cometido
(Antipho 1.23). Cabia aos juizes a fung¢o expressa de julgar tais actos. Aquela
acusagdo pretendia que ela cumprisse uma pena pelas injustigas que cometeu:
va 3¢ Sixnv dv fdtknke (Antipho 1.24). O orador considera que também ela
devid perecer pela decisdo dos juizes e pela justica, pois reafirma-se que “ela o

matou com vontade e decidida” (H uév éxovaiwg kai fovleboaca anéxteivey,

' Cf. Mossé (1983: 56-57).
"' Cf. Gernet (1989: 44, n.3).
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Antipho 1.26, cf. Antipho 1.5)."” O seu pai tinha morrido contra sua vontade e
por meio de violéncia (0 &’ drovoiwg kai fiaiws dnébave, Antipho 1.26). Ndo
era possivel ter compaixdo de uma mulher como aquela, que “condenara a
morte o pai deles mandando o veneno e ordenando dar a bebé-lo” (n Je
TEUWaoa TO PAPUAKOV KAl KEAEDOOOA EKelve doDval TIETY ATEKTELVEY HUDY TOV
matépa, Antipho 1.26). Ela merecia sucumbir ao fazer-se justica “sem ter
alcangado da parte dos que julgavam qualquer respeito, misericordia ou
vergonha” (xai uy toyoboo unt’ aidods unt’ éAéov unt’ alyovng undepioc wop’
vudv, Antipho 1.27).

O orador espanta-se ainda com a ousadia do irmfo e com a sua intengo
“ao jurar em favor da mée que tinha conseguido provar na integra que ela ndo
tinha causado tais actos” (10 dioudoacOou Vmep thc untpog €6 eidévar un
zerokviav tadta, Antipho 1.28). Além de que nfo era possivel ao seu irméo
asseverar a inocéncia da mée, porque ele ndo tinha assistido aos factos pessoal-
mente (Antipho 1.28, cf. Antipho 1.5-7). Aqueles que preparam e maquinam o
assassinato de outros ndo o fazem diante de testemunhas. Fazem-no o mais
ocultamente que podem e de modo que nenhum mortal o saiba (Antipho 1.28).
~E ela, com toda a certeza, como verdadeira autora do crime, nio tinha
preparado o seu estratagema as claras. O que aqui é pedido € a pena de talifo,
isto €, uma pena igual a gravidade do crime cometido (cf. Antipho 1.25).

Uma das duvidas langadas pelo orador ao longo do discurso € o facto de
0s seus irmdos quererem inocentar a mie, de qualquer forma, e deixar sem
castigo a autora voluntaria do assassinio do pai. E da responsabilidade da
madrasta a concepgio do acto criminoso — fovievoic. E este o 4mago da
acusagfo.”

Do ponto de vista racional e juridico esta perspectiva do orador e filho
da vitima ¢ pertinente, mas atendendo ao sentimento filial e ao elo maternal
que se mantém pela vida fora ¢ justificavel a atitude dos seus adversarios ao
quererem afastar da mfe a culpabilidade do homicidio. Como ja tinham
perdido o pai, e isso era um facto irreparavel, nio deviam querer considerar a
perda de mais um ente querido. Este trecho esboga o tema perene do dilema
entre afectos e argumentos racionais.

2 Cf. MacDowell (1966: 62-63).

O Paladio era o tribunal que julgava casos de homicidio involuntirio ¢ de
instigagdo ao homicidio (Bodievorg), vide Hignett (1952: 306).
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Parece claro, no entanto, que o orador pretende defender a ideia (como
Ja o havia feito anteriormente, Antipho 1.19) de que a vitima daquela trama
assassina ndo € s6 o seu pai, mas também a concubina do seu amigo, que foi
usada pela mentora do estratagema. As vitimas visadas nestes casos so se ddo
normalmente conta do seu infortunio quando o mal ja as deitou a perder
(Antipho 1.29). Deste modo, o resultado da acgfio criminosa da madrasta
poder-se-ia afirmar positivo do seu ponto de vista. O principal objectivo de
eliminar o marido fora conseguido, nem que para isso tivesse sido necessario
sacrificar mais duas vitimas. No total, o projecto criminoso da madrasta fizera
trés mortes: duas vitimas directas da ac¢fo criminosa, Filoneo e o marido; e
uma vitima indirecta, a concubina, que pereceu quando foi sujeita & tortura na
roda em consequéncia da aplica¢do da comprovagéo pericial.

E nesse momento que, antes de expirar, continua o orador com a sua ale-
gagdo, se as vitimas tiverem tempo, mandam chamar os seus amigos e
parentes, tomando-os como testemunhas, denunciam-lhes os assassinos e
pedem-lhes para vingar a injuria sofrida. Na falta destes, as vitimas deixam
escrito e tomam como testemunhas os seus escravos e revelam-lhes por obra de
quem morrem. Ndo foi aos seus escravos, mas a ele, ainda uma crianga, que
seu pai tinha incumbido desta ultima missdo (Antipho 1.29-30)." Dai que ele
afirme até ao ultimo momento da sua argumentacéo tratar-se do defensor do
morto e da lei, confiando na consciéncia e justi¢a dos juizes (Antipho 1.31).

No entanto, parece normal que os adversarios do orador tentem defender
a sua mée, mesmo que a verdade dos factos mostrasse uma mée ignobil, ja que
a vida do pai ndo podia ser discutida, pois ja ndo existia. E facil perceber qual ¢
a ideia principal do orador: vingar-se daquela que fez desaparecer o seu pai.
A ele, orador, ja s6 resta a vinganga de um mal cometido, pois o seu ente
querido esta, de facto, perdido. Ao passo que os seus irmios, isto é, 0s seus
adversarios, ainda tém uma mie.

Em conclusdo, do ponto de vista juridico sfo seis as grandes ligdes deste
discurso: a punigdo de um crime de sangue nfo prescreve; o interrogatorio as
testemunhas € fundamental para melhor conhecer os factos juridicos; a utili-
zagdo da tortura era considerada aceitavel quando os acusados eram escravos;
o estatuto de uma concubina escrava era fragil, pois sujeitava-a a penas

' Cf. MacDowell (1966: 1-2, 20).
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severas; a instituicdo do casamento protegia a mulher perante a sociedade; e,
por Ultimo, um crime tem sempre um responsavel, masculino ou feminino.
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Abstract: The son of a murdered father appears before a court accusing his stepmother of
voluntary and premeditated murder. The stepson demands punishment for his stepmother,
the mastermind of the crime. A short reconstitution of the conception and execution of the
crime is made throughout Antipho's speech in order to justify the accusation. Skill and
deceit characterize the stepmother's act.

Keywords: crime; manslaughter; vengeance; woman; stepmother.

Resumen: El hijo de un padre asesinado acude a los tribunales para acusar a su madrastra
de homicidio voluntario y premeditado. El hijastro pide castigo para la madrastra, maqui-
nadora del delito. A lo largo del discurso de Antifonte (Antipho 1) se realiza una breve
reconstruccion de la confabulacion y de la ejecucién del crimen para justificar la acusacion.
Habilidad y artificio imperan en el acto da madrastra.

Palabras clave: crimen; homicidio; venganza; mujer; madrastra.

Résumé: Le fils d’un pére assassiné se présente devant le tribunal pour accuser sa belle-
-mére d’homicide volontaire e prémédité. Le beau-fils demande un chatiment pour sa belle-
-mére, ’architecte du crime. Tout au long du discours d’Antiphon (Antipho 1) il a été fait
une reconstitution courte de la conception et de I’exécution du crime afin de justifier
I’accusation. Le savoir-faire et la ruse maitrisent action de la belle-meére.

Mots-clé: crime; meurtre; vengeance; femme; belle-mére (maratre).

Resumo: O filho de um pai assassinado apresenta-se em tribunal para acusar a madrasta de
homicidio voluntdrio e premeditado. O enteado pede castigo para a madrasta, arquitecta do
delito. Ao longo do discurso de Antifonte (Antipho 1) é feita uma breve reconstituigdo da
concepgdo e da execugdo do crime de forma a justificar a acusagdo. Habilidade e artificio
dominam o acto da madrasta.

Palavras-chave: crime; homicidio; vinganga; mulher; madrasta.
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Un ‘crimen ferpecto’: el derrotero del héroe comico
frente a las leyes atenienses en Aves de Aristofanes

EMILIANO J. Buis '

Universidad de Buenos Aires

1. Introduccion: comedia, derecho y “perfeccién”

La relacion que puede establecerse entre “crimen” y “justicia” — dos
términos que caracterizan el titulo de este volumen — es estrecha si tenemos
en cuenta las elaboraciones propuestas desde la ciencia juridica. Posicionados
en una de las vertientes mas tradicionales de la filosofia del derecho, la
actividad judicial que tiene por objeto resolver una controversia exige, en aquel
que la lleva a cabo, el desarrollo de un modo de razonamiento legal que puede
verse reducido a una formulacién silogistica:” frente a (i) una premisa mayor
— del estilo ‘Quien cometiere X deberd ser sancionado con Y'— y (ii) una

: Abogado y Licenciado en Letras Clasicas (Universidad de Buenos Aires). Docente
de Lengua y Cultura Griegas (Facultad de Filosofia y Letras) y de Derecho Romano
(Facultad de Derecho) en la UBA. Becario de Doctorado en el Area de Letras Clésicas.
Estudios en curso de M2 en Historia y Antropologia de Antigiiedad (Université de Paris 1
Panthéon-Sorbonne).

? Este punto de vista, construido sobre una base logica, ha sido criticado por aquellos
que opinan que en esta teoria no se hace lugar a los aspectos subjetivos relacionados con la
toma de decisiones (cf. ALEXY [1997, '1978: 23-33] y PERELMAN [1988, '1976: 133-138]).
En este sentido, FETERIS (1994) consigue mostrar cémo — desde los afios 1970 — se
desarroll6 una nueva aproximacion dialéctica en literatura con respecto a la argumentacion
legal, especialmente en aquello que se refiere al andlisis de negociaciones sobre la
aceptabilidad de un punto de vista juridico.

¥ Se trata de la tipica formulacién lingiiistica universal de una norma juridica, con su
prétasis y apddosis (en este sentido, debe entenderse que la construccion con la proposicién
relativa sustantivada, “Quien cometiere X...” es idéntica en intencionalidad a la estructura
hipotética “Si alguien cometiere X...”). Para indicar su generalizacion, baste con mencionar
a titulo ejemplificativo el art. 79 del Cédigo Penal Argentino (“Se aplicard reclusion o
prision de 8 a 25 afios, al que matare a otro...”) o el Cddigo Penal Portugués, que en el art.
131 establece con criterios semejantes que “Quem matar outra pessoa é punido com pena de
prisdo de 8 a 16 anos”. No extrafiamente, en la antigiiedad asistimos también a las mismas
particularidades. La legislacién acadica y asiria, por caso, presenta algunos ejemplos de
configuracion condicional, y las leyes neo-babilonicas comienzan todas con “El hombre
que...” (awilu 54, en lengua babilonia), cf. DRIVER & MILES (1952-5: 42, n.1). “This form is
that of a conditional sentence of which the protasis sets out the facts or circumstances and
the apodosis gives the conclusion. The surviving fragments of the Sumerian Laws, the Laws

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 127-158
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menor —‘4 cometio X’ —, se debe elaborar (iii) una conclusién deducida
necesariamente de ambas, en la que los términos fundamentales de cada una
actuarian como predicado y sujeto, respectivamente: ‘4 deberd ser sancionado
con !

De acuerdo con esta estructura tripartita que da cuenta del fenémeno
judicial, se podria entender que toda falta (ii) exige necesariamente una
punicion (iii) segun lo previsto en el texto de la norma aplicable (i), de modo
que el ciclo normativo consiga clausurarse; es decir, sélo si antecedente y
consecuente se conectan en forma directa en el seno de un sistema juridico
seria posible sefialar como verdadero el viejo aforismo de que “se ha hecho
justicia” y confirmar asi que el mecanismo sancionatorio, tipico del derecho,
funciona correctamente.

Hablar de un “crimen perfecto” en el ambito de este esquema implica,
stricto sensu, ponerlo en crisis; en efecto, si un crimen perfecto es aquel en el
que no es posible establecer luego de su comision ningin nexo causal que
permita generar, para quien lo haya cometido, la secuela impuesta desde el
ordenamiento, se deriva que el razonamiento planteado (i + ii = iii) se fractura
al concebir la posibilidad de que exista una infracciéon incapaz de ser

of E3nunna, the Laws of Hammu-rabi with some insignificant exceptions, the Middle
Assyrian and the Hittite Laws are set out in this form” (1952-5: 443). Respecto del derecho
de los hititas, NEUFELD (1951: 102) afirma que “Almost all the sections of these legal
collections consist of a conditional sentence in the third person introduced by “if” (Hittite:
takku) containing one set of facts in the protasis, and the legal consequences in the apodasis
[sic], which is almost invariably couched in the equivalent of a future tense or imperative
mood; the verb is invariably put at the end of the sentence”. Asimismo, cabe citar que en
Israel los estudiosos del derecho del Viejo Testamento reconocen dos categorias de formu-
lacién: el estilo apodictico y el casuistico. Una especie dentro del derecho casuistico estaria
constituida por el “remedial law™: alli “the case is described in the protasis (if clause), and
the legal remedy (usually a penalty for violation of rights) is prescribed in the apodosis.”
(PATRICK [1985: 23]). Lo mismo, por cierto, sucede en la Atenas clasica, supuesto que nos
interesa particularmente: “The formulation identified here (‘If someone does A, then B is
the result’) is typical of the Athenian system” (CAREY [1998:95]).

* DESBORDES (1990) trabaja esta nocidn, precisamente, con el ejemplo del homi-
cidio. Hemos preferido remplazar dicho delito por una X, en virtud de que es preciso tener
en cuenta la dificultad que implica, en el contexto de un sistema como el ateniense, la
definicion misma de X. Dado que no existian definiciones técnicas precisas de los distintos
crimenes, una parte importante de la argumentacion frente a las cortes debia concentrarse en
este problema. Frecuentemente, los jueces o dixaotal debian confiar en su propia habilidad
para escoger entre dos interpretaciones opuestas de X ofrecidas por las dos partes en la
controversia. (e.g. Aesch. 3; D. 18). Agradezco aqui a la Prof. Lene Rubinstein, de la Royal
Holloway — University of London, quien me hizo ver la importancia de este aspecto.
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reprimida. Falta de pruebas, ausencia de testigos, desconocimiento acerca de
los resortes de la culpabilidad: todo conduce en estos casos limite a un quiebre
del silogismo y al consecuente triunfo solitario del delincuente, a quien no
puede serle atribuida la responsabilidad emergente de su accionar.

Dos primeros corolarios pueden desprenderse de esto. En primer lugar,
no es dificil advertir que nos hallamos frente a dos concepciones antitéticas: la
existencia de un “crimen perfecto” revela y deja emerger, forzosamente, un
sistema juridico signado por la imperfeccion. En segundo lugar, también puede
explicarse que no existiria — al menos en la realidad que nos rodea — la
posibilidad de concebir un crimen cuasi-perfecto, dado que la menor ocasion
de descubrir el vinculo capaz de atribuirle responsabilidad a un individuo por
su comision descarta la “impunibilidad” y reconstruye el circulo logico que
vuelve interdependientes la trasgresion y la pena.

Diversas expresiones artisticas — sobre todo la literatura y el cine de
género policial — han recurrido abundantemente a la llamativa figura del
“crimen perfecto”. Pero cuando el tema es encarado desde el género comico,
pasamos a advertir una lectura muy particular del fenomeno, que lo vuelve
semanticamente complejo aunque en extremo interesante.

El lector avezado, y tal vez cinéfilo, podra reconocer en el titulo de
nuestro trabajo una referencia a la pelicula reciente del director espafiol Alex
de la Iglesia.’ Su titulo, “Crimen Ferpecto™, tiene una explicacion concreta: el
propio director afirma haber buscado concientemente, con claras referencias a
la apofonia famosa de ‘Asterix’, un juego parddico con la alusién de un
célebre film de Alfred Hitchcock (“Dial M for Murder”),’ que en la traduccion

S “Crimen Ferpecto” (2004), dirigido por Alex de la Iglesia, escrito por el director y
por Jorge Guerricaechevarria y protagonizado por Guillermo Toledo y Monica Cervera
(Produccion de Panico Films, Sogecine y Planet Pictures, con la participacion de Television
Espafiola, Euskal Irrati Telebista y Digital +, y desarrollado con el apoyo del programa
MEDIA de la Comunidad Europea y la colaboracion del ICAA, Espaiia-Italia, 105 minutos).
El film tuvo un gran éxito: fue nominado a seis Premios Goya 2004, y se convirtio en la
quinta pelicula espafiola mas taquillera durante ese afio. En Portugal fue distribuida por
Vitéria Filme y se estrené bajo el titulo “Crime Ferpeito™.

% Nos referimos a la ya famosa expression “Farpaitement!” que pronunciaba Obelix
al emborracharse, en el marco de las Aventures d’Astérix le Gaulois (Album “Le laurier de
César™ [1972], prepublicado en Pilote n.° 621 [septiembre 1971]) creadas por René
Goscinny y Albert Uderzo.

7“Dial M for Murder” (1954), protagonizado por Ray Milland y Grace Kelly, con el
guién de Frederick Knott (Produccion de Warner Bros., Estados Unidos, 105 minutos). La
pelicula, uno de los grandes hitos del thriller norteamericano, obtuvo dos premios por la
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al castellano recibi¢ el titulo de “Crimen Perfecto”. Hablando del protagonista
de su comedia, Alex de la Iglesia cimienta las particularidades del género:
“Rafael tiene un plan para hacer realidad su suefio y vivir en un mundo
perfecto, pero la realidad se impone. Nada es perfecto” ®

A través del personaje central — un gerente de tienda que asesina a un
colega, busca ocultar el crimen y es descubierto por una empleada desequi-
librada capaz de extorsionarlo hasta el matrimonio y la demencia —, el film
deja al descubierto un universo en apariencia ideal donde, en definitiva, todo
resulta de modo contrario a lo planeado y se desmorona.

Explotando el humorismo que provoca la factura misma de lo ficcional,
el género comico responde a unas convenciones rigidas, entre las cuales
hallamos a veces como patrén un intento permanente de poner en ridiculo los
intertextos disponibles — reconocidos por el receptor — con el objeto
inmediato de provocar risa: a través de un planteo subversivo de los canones
del thriller, un argumento serio en el texto de base degenera en una burla
sistematica. Jugando con la tematica de la ilegalidad para revertirla, el efecto
no deja de ser plurivalente. Asi, tal como sucede en la propia trama de Ia
pelicula, el asesino impune de un largometraje de suspenso sufre una
metamorfosis, abandona su perfil y queda convertido en un pobre loco en
cuanto la historia es reelaborada desde las pautas de la comedia. La
construccion de un universo humoristico toma por base el crimen perfecto y lo
vuelve, precisamente, “ferpecto”: lo resemantiza para darle, con una vuelta de
tuerca, un sentido adicional (signado por la dimensiéon grotesca) que, sin
embargo, esta en contacto permanente con su significacién primera.

Cuando la comediografia se focaliza en el derecho, y trabaja sobre él,
encontramos una matriz de accion muy especifica en la que, por un lado, queda
desarticulado el nexo causal entre falta y sancién y en la que, por otro, el
protagonista se ve virtualmente imposibilitado de aspirar a un triunfo
individual serio y consistente. Si estas dos expectativas de composicién — tan

actuacion de Grace Kelly (otorgados por el New York Film Critics Circle Award y el
National Board of Review) y tuvo dos nominaciones a los premios de la DGA y BAFTA en
1955. Una nueva version de la pelicula, dirigida por Andrew Davis y protagonizada por
Michael Douglas y Gwyneth Paltrow recibi6 el titulo de “4 Perfect Murder” (Produccion de
Kopelson Entertainment y Warner Bros., Estados Unidos, 107 minutos, 1998).

¥ La entrevista se encuentra publicada en la pagina web http://www.clubcultura.com/
clubcine/clubcineastas/delaiglesia/crimenferpecto/entrevista.htm [consultada el 1 de no-
viembre de 2005].
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propias de la comedia — no se produjesen, se estaria atentando contra las
reglas fundamentales que sustentan el género. En comedia, el autor de un delito
no puede mantenerlo oculto para evitar ser reprochado: comparte sus actos con
la audiencia, la que — a su vez — espera su estrepitoso fracaso o, en su
defecto, termina comprendiendo la futilidad de su victoria absurda. No hay en
comedia delitos debidamente castigados ni delitos totalmente impunes, porque
lo risible se produce cuando se sanciona al inocente o cuando se advierte la
caida del delincuente infalible. Asi como no puede haber alli una justicia
perfecta, tampoco puede haber un crimen perfecto, porque el género mismo
necesita — para su propia subsistencia — poner en crisis ante su auditorio los
modelos de perfeccion.

Las vinculaciones entre el drama antiguo y el ejercicio de la justicia son,
sin duda, profundas y han sido sefialadas por varios trabajos mas o menos
recientes.” Sin embargo, no encontramos un tratamiento sistematico de la
comedia aristofanica a partir del relevo y examen de la funcionalidad del
derecho positivo y de su légica sancionatoria.'” Estamos convencidos de que
proyectar algunos avances en este sentido es no solo fructifero, sino ademas
necesario, para comprender la légica relacional que vincula en la Atenas del
s. V a.C. dos instituciones civicas como el derecho y el teatro comico.

A los propositos del presente trabajo, nos limitaremos concretamente a
dejar sugeridas algunas reflexiones sobre una pieza como Aves, dado que
constituye un terreno textual fértil para repensar esta relacion fundamental
entre la falta y el castigo desde la perspectiva elaborada. Veremos que alli
Pisetero, una figura que presenta gran parte de las particularidades codificadas

° Cf. GARNER (1987: 97), OBER & STRAUSS (1990: 237), HaLL (1995), WILLS
(2000:131). Nos limitamos aqui a remitir a nuestro trabajo publicado en Buis (2004), donde
hemos avanzado recientemente sobre un examen detallado de las relaciones entre derecho y
teatro en la Atenas clasica.

" Conla excepcién de algunos estudios aislados sobre Avispas, s6lo CAREY (2000)
parece haberse interesado, en los ultimos afios, por el tema en forma genérica. Distinto ha
sido el caso de la comedia nueva; tal vez por la posible influencia de estas alusiones legales
en la comediografia latina, y las consecuéntes discusiones respecto de la utilizacién del
derecho romano o 4tico en autores como Plauto, las referencias menandreas al derecho han
sido objeto de discusion en numerosas oportunidades. Podemos mencionar, entre otros hitos
bibliograficos, los trabajos de NOSEL (1924) TAUBENSCHLAG (1924), PREAUX (1960), PAaoLl
(1961), KArNEZIS (1977), MACDOWELL (1982), MACBROWN (1983) KLINGENBERG (1984) y,
mds recientemente, por el prolijo trabajo de SCAFURO (1997) inspirado por las recientes
tendencias que ven en el derecho atico un sistema juridico mas vinculado al procedimiento
que a la sustancia.
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del héroe cémico," consigue responder a los patrones del género al ubicarse a
lo largo de los versos en un espacio dramatico en el que logra disolver las
relaciones establecidas entre infraccidn y pena a partir de una serie de
argumentos contradictorios que exigen la complicidad del publico y que — por
la 16gica impuesta sobre la escena — no le permiten concretar hacia el final la
comisién de un crimen perfecto. Nos proponemos mostrar esto tomando aqui
algunos pasajes significativos de la obra que nos permitan analizar el derrotero
de Pisetero en esta relacion bivalente con el derecho y la justicia.

2. Pisetero y el rechazo de las leyes en Aves

Desde la primera escena, Pisetero se presenta acompanado de Evélpides,
el deuteragonista de la obra; los dos ancianos narran de qué modo, queriendo
huir de la multiplicidad de juicios que caracterizan a los litigiosos atenienses
(AOnvaior §’ el | émi v Sikdv ddovar mdvra Tov fiov, vv. 40-1),"” han deci-
dido partir en busca de un lugar alejado de conflictos forenses. La oposicidn
entre los deseos de los personajes y el derecho atico -— tal como era aplicado
en el marco de los tribunales de fines del s. V a.C. — parece ser evidente a
partir del inicio mismo de la pieza. El contacto con el mundo ideal de los
pajaros, sumido en un utdpico estado de naturaleza alejado de todo convencio-
nalismo social, favorece el abandono del universo juridico. Asi, luego de que
Pisetero ideara la conveniencia de construir una ciudad en las nubes, en el
didlogo con la Abubilla, empiezan a alzarse los muros de Nephelokokkygia en
un espacio intersticial alejado tanto de hombres como de dioses.

La virulenta oposiciéon del protagonista a las convencionalidades
juridicas que dejo atras en su huida de Atenas constituye una constante a partir
de ese momento. Junto a las aves, ciertos comportamientos de Pisetero parecen
indicar su ingreso a una anomia absoluta y a un rechazo de toda justicia
positiva.

"' Sobre el “comic hero” como personaje connotado por caracteristicas que le son
inherentes a lo largo de todo el corpus aristofénico, es ineludible remitir al célebre trabajo
de WHITMAN (1964).

2 Esta y las siguientes citas del texto griego remiten a la edicion critica de la obra
realizada por DUNBAR (1997). No obstante, hemos tenido en cuenta para el cotejo filolégico
de los pasajes transcriptos, ademas, los trabajos de CouLoN (*1977), RoGERs (1924) y
SOMMERSTEIN (*1991).
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Asi, en una serie de enfrentamientos dialdgicos en escena, es
significativo rastrear de qué modo y con qué pretextos el protagonista se
encarga de rechazar sistematicamente a los molestos visitantes que llegan a la
nueva polis y pretenden transportar el derecho de Atenas a la comunidad
recientemente fundada.

Luego de expulsar a un poeta, un adivino de oraculos y al geometra
Metdn, Pisetero se encarga de apartar y echar por tierra el mundo juridico
cuando arriba un verificador (érioxomog) para observar y registrar las instala-
ciones urbanas. El fracaso del inspector es inmediato: se ve rechazado ense-
guida por Pisetero a través de un supuesto “pago” (uio86¢). Basta ver la escena
para advertir que, en realidad, el término griego oculta comicamente, en el
plano de la accién, un fuerte golpe. Frente a la agresion fisica del anciano,
el inspector recurre al derecho atico y solicita la presencia de testigos en el
v. 1031: paptipouar torrduevos &v émioxomog.”

El vocabulario juridico es evidente. El uso del verbo uaptipouai, en
efecto, era una férmula habitual en el campo del derecho ateniense para llamar
a todo aquél que hubiera presenciado o escuchado una agresidon contra la
victima por si en el futuro se iniciaba un juicio y eran necesarios testimonios en
la corte." La presencia de un término en este pasaje que apunta a la figura de
los testigos, un recurso frecuente como parte de los elementos probatorios en
las actuaciones ante los tribunales, nos esta dando cuenta de una respuesta
juridica concreta ante la violencia de Pisetero, quien queda ubicado de este
modo en las antipodas de la justicia ateniense.

3 . . . , .
: “{Tomo testigos de que he sido golpeado, yo que soy inspector!” Las traducciones

de las citas nos pertenecen en todos los casos.

" SOMMERSTEIN (1991°%: 268-9) destaca la importancia del verbo, que Aristéfanes
reitera en numerosos pasajes de sus obras: Ach. 926, Nub. 1247, V. 1436, Pax 1119.
El verbo suele referirse, en el plano procesal, a la presentacion de testigos en los tribunales,
quienes debian prestar juramento, quedando sujetos a la posibilidad de una accion por falso
testimonio (CAREY [1995]). No obstante la contraposicion en este caso entre la agresion de
Pisetero y la solicitud de testigos por parte del inspector, debemos recordar que en la
Antigua Atenas la violencia podia ser utilizada juridicamente con el objeto de obtener
evidencia probatoria por parte de un esclavo; sobre esta nocion de fdacavog, ver GAGARIN
(1996). Respecto del importante papel que cumplian los testigos en corte, ver Topp [1990:
27)). Dentro del marco de la presentacion de evidencias en un proceso, debemos destacar
que estos testigos se desempefiaban como apoyo de los argumentos del litigante mas que
como fuente para la obtencion de verdades (cf. HUMPHREYS [1985]).
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Este mismo contexto — en que se enmarcan las posibles sanciones apli-
cables al golpeador dentro de la ley vigente en Atenas — queda reforzado
seguidamente por la llegada a la ciudad del vendedor de decretos
(yneiouoatordlng), quien también experimentard la agresividad del anciano
(1035-8) cuando comente haber llegado a la ciudad para vender nuevas leyes:

¥n.] éav &' 6 Nepehokoxrxuyieng tov AOnvaiov adikf
e ] tovti Tf éoTIv ad KaKdv, 10 fofiiov;
¥n.] YNPIOUATORMDANG elul kol vOuovE Véoug

” A e . 15
Tikw wap Ouds dedpo TwArowy.

Tras intentar imponer ciertas normas juridicas “nuevas” (véuovg véovg
v. 1037), la suerte del vendedor no es distinta de la del inspector: es expulsado
por Pisetero mediante “golpes” que €l mismo oculta nuevamente en su propio
discurso bajo la denominacién, ahora, de mxpoog (...) véuovg (v. 1045).

En el v. 1046, y una vez mas, Pisetero es llamado a juicio por haber
ejercido violencia: xadoduos Herérapov Hfpews eic ov Movvi&idva uijva.'®
La discusién sobre cudl de los personajes (si el inspector o el vendedor de
decretos) pronuncia estas palabras es ajena a las hipotesis planteadas en la
presente exposicién.'” Si nos interesa, en cambio, destacar la importancia de un
nuevo léxico forense invocado contra el protagonista: encontramos el verbo
xadoduar, “citar a juicio”® y una referencia especifica al mes de compare-
cencia y al crimen concreto por el que se lo acusa, del que tenemos conoci-
miento por otras fuentes.'” En efecto, en el dmbito particular del derecho
ateniense encontramos la existencia de una ypagy Ofipews, es decir de una
accion de caracter publico que podia ser iniciada frente a conductas enérgicas

' “Vendedor] “Y si el nephelokokkygiano comete injusticia contra el ateniense...”;
Pis.] {Qué otro mal es este librito?; Vendedor] Soy vendedor de decretos y vengo junto a
vosotros a vender leyes recientes.”

'® “Convoco a juicio a Pisetero por violencia Aybris para el mes de Muniquioén”

"7 Baste para ello remitir a las distintas posturas presentadas por DUNBAR (1997:
572) y a la discusion presente en RODRIGUEZ ALFAGEME (1997: 65-6).

'* En efecto, el verbo xadobuor ‘llamar o citar para que comparezca’ puede tener un
sentido casi técnico en términos juridicos. Asi, de acuerdo con el relevo de WiLL1 (2003:
74), kadéopon aparece frecuentemente con este alcance en otras comedias de Aristéfanes (V.
1335, 1416, 1418, 1445, cf. Nub. 1221, Ecc. 864).

" En D. 21.47 se menciona el texto de la ley correspondiente: éav ti¢ Ofpion cig
Tva, #j waida i yovaika §j Gvdpa, v éAevbBépwy § 1@V dodAwv, # mapdvouov Tl woifay &i¢
TtV TIvd, ypapéobn Tpoc Tode Bsouobétas ¢ fovAduevos AByvaiwv ol 8soriv. También
Aristoteles, en su Retdrica, se ocupa del delito en términos semejantes a los planteados
(1374a 13-15 y 1378b 23-25).
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realizadas por un individuo en afectacion a otros.” La fpic, desde esta
perspectiva, resultaria — en un sentido mas o menos técnico —' una suerte de
ataque serio o inmotivado®” o bien una agresién agravada,” que como tal
merece su castigo judicial en el marco del sistema juridico de Atenas;™* su
regulacion se convierte en un verdadero pilar de la democracia.” La
importancia de la sancion del delito en el contexto de la pdlis queda eviden-
ciada legislativamente porque se trata de una accion publica, y no privada; en
efecto, este mecanismo procesal, capaz de abrir la legitimacion activa a
cualquier interesado (0 BovAdugvog) y no soélo a la victima stricto sensu, se
explica porque se trata de un atentado contra el honor; es la humillacién o la
vergiienza publica provocada por el acto delictivo lo que constituye la base de
la accién.”

En estos pasajes, entonces, los interlocutores enfrentan al protagonista,
sin demasiado €xito, a diversas modalidades de la justicia positiva de la ciudad.
Pero no se trata de episodios aislados. Cuando, mas adelante en la obra, llega a

* MACDOWELL (1978: 129). Dover (1972: 37) interpreta el alcance del derecho
atico en este tema: “Athenian law took violence seriously; a blow directed by one citizen at
another could lead to a prosecution for hybris, regarded as an offence not against the
individual but against the community, and so even to the death-penalty, if the jury was
satisfied that the striker intended to establish over his victim a moral and social ascendancy
like that of a master over a slave”

*' Frente a una afirmacion extrema como la de CAREY (1994: 178) (*“...there is a
marked absence of specifically legal terminology™), somos partidarios de una visidn mas
realista y compartimos las palabras de Topp (1993: 61, n. 14) cuando sostiene que en
Atenas se ha desarrollado un vocabulario semi-técnico.

2 GAGARIN (1979: 232). Se trata de abarcar una “variada gama de conductas
abusivas caracterizadas por la actitud orgullosa y ofensiva del agresor hacia la victima del
atropello”, seglin SCABUZZO (1999: 117). En realidad, debemos aclarar que la Aybris no
implica en sus alcances necesariamente un acto de violencia. Si hay un comin denominador
entre todos los actos “tipificados” bajo su orbita, debemos pensar que se trata — en todos
los casos comprendidos — de un “shameful abuse of a physical body” (FISHER [2005: 70]).”

 Topbp (1993: 379).

* En Avispas, KONSTAN (1985: 45-46) reconoce, al comentar el episodio en que
Filocleonte golpea a su hijo que quiere llevarse a la flautista (vv.1379-86), que “violence
against a fellow citizen was an actionable offense”. Esta idea juridica de dfipic es constante a
lo largo de las obras aristofanicas.

25 Segin MURRAY (1990: 139), la 6fpic constituia “a cornerstone of the democratic
legal system”.

* “The central purpose of the law of Aubris is to prevent, by a graphe open to all,
and by penalties which could be as severe as death, ill-treatment of persons who have
‘honour’, status and valued function in society, but are in practical terms weak and
incapable of defending that ‘honour’ ” (SAUNDERS [1994: 270]).

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 135



Emiliano J. Buis

la ciudad un delator o sicofante (ovkopdvryg) para pedir alas y conseguir volar
mas rapido com el propésito de distribuir denuncias, la reaccion negativa de
Pisetero serd idéntica. Recordemos que en Atenas estos profesionales del
pleito,”” que vieron en el inicio de actuaciones ptblicas un terreno fértil para el
enriquecimiento personal a expensas del aparato judicial,” surgieron durante
esta época por el interés econdmico subyacente en estas persecuciones
forenses. Delatores inescrupulosos, vistos desde su avidez egoista, los
sicofantes constituyen uno de los blancos privilegiados de la comedia
aristof4nica,” y el protagonista de Aves no deja pasar la oportunidad en ese
sentido: se queja primero, en forma irénica, de la naturaleza del oficio (vv.
1422-3):

Zvu.] ud Al aria kAntip eipr viotwTikog

Kai ODKOQPAVTHG. ..

Ie.] B HOKAPIE THE TEXVIG. o

Pocos versos después, esta lectura de la actividad litigiosa del
ovkogavtyg queda evidenciada por la calificacion que hace Pisetero del trabajo
forense (vv. 1433-5);

aAl’ Eoriv Exepa vy Ai” Epya oo gpova,

do ' v Sralfv dvdpa ypiv TosovTovi

éic 10D dikaiov udliov 1j dikoppageiv. 3

El resultado final aproxima esta escena a las que hemos analizado antes.
El delator es golpeado, esta vez con un latigo (v. 1464), v debe escapar.

*” Traducimos ovKopavtng por una version transliterada, manteniendo la expresion
original, porque comprendemos que la naturaleza propia de este personaje en el contexto
juridico-politico ateniense no es asimilable a ninguna que conozcamos hoy. Sin embargo,
alternamos este término con el de “delator”, partiendo de la observacion de DOVER (1972:
142) sobre la conveniencia de entender esta figura en términos de informer o blackmailer.
Acerca de las particularidades de estos sykophdntai, es sumamente ilustrativa la discusién
entre la tradicional imagen negativa que revisita HARVEY (1990) y la visioén positiva que le
atribuye OSBORNE (1990) como figura reguladora de las injusticias sociales.

* MacDOWELL (1978: 62): “The kinds of case for which volunteers came forward
more readily must have been those in which the prosecutor received a financial reward if he
won the case”.

¥ Cf. THIERCY (1999: 36). El delator como personaje aparecera en Acarnienses,
Aves 'y Plutos, y es mencionado en otras obras.

0 “Del.] No, soy citador judicial en las islas y delator...; Pis.] jAy, bonito arte!”.

3 “Pero hay otros trabajos mas prudentes, a partir de los cuales deberia vivir un
hombre de tu edad, antes que juntando un proceso con otro”.
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La comparacion de los tres episodios nos muestra una actitud coherente
frente a la imposicion de las normas atenienses. No sélo advertimos que
Pisetero, en estos supuestos, rechaza de entrada el derecho atico sino que,
ademads, cuando es denunciado segun las leyes atenienses, recurre raudamente
a la violencia fisica, actitud que sin duda es susceptible de generar risa entre el
auditorio. Es evidente que mediante estas respuestas violentas, el protagonista
consigue suspender en escena el nexo entre accion y castigo, al rechazar las
denuncias legales de sus victimas. Pisetero esta lejos del derecho ateniense, y
se muestra totalmente impune a sus normas.”

3. Pisetero y la aceptacion de las leyes en Aves

No obstante todo ello, el derrotero del héroe cémico es complejo.
A poco que reorientamos la lectura de la obra, parece claro que Pisetero no
solo tiene por objetivo huir de Atenas en busca de una comunidad ideal en
estado naturaleza, como parecen indicar sus palabras iniciales;” tal como
sugiere la etimologia de su propio nombre,* a partir de su Aéyo¢ comienzan a
delinearse, en su interaccion con los restantes personajes, discursos persuasivos
y engafiosos que revelan sus propias ansias de poder y en los que pueden dis-
tinguirse las caracteristicas propias de una situacion cultural signada por la
influencia de la sofistica.”’ En este sentido, la obra nos muestra cémo el
lenguaje se eleva como un instrumento de poder, a tal punto que el propio
Pisetero lo reconoce como medio de convencimiento y dominacion: “omo yap

* No trabajaremos en este caso, ratione temporis, el interesante episodio de la
llegada de Iris a la ciudad, en el que Pisetero se enfrenta incluso a la justicia de Zeus. Cabe
mencionar que la escena — a pesar de no estar desarrollada aqui- es 1til para confirmar
nuestra hipdtesis respecto de la posicion del protagonista frente al derecho; reenviamos, para
un analisis juridico del didlogo entre el anciano y la diosa, a nuestro trabajo en Buis (2002).

» MURRAY (1933) nos menciona que se trata de un “play of escape™. En todo caso,
si lo interpretdramos asi, no podemos menos que concluir que se produjo un fracaso del
planteo, evidenciado por la configuracion cultural trasladada por Pisetero y Evélpides desde
Atenas a la nueva ciudad: “No true Greek could live without a city, even if he was returning
to Nature” (WHITMAN [1964: 177]).

H Opto por esta version del nombre del personaje, basaindome en BERGK (1848).
MARZULLO (1970: 182) ya indicaba que “Solo Teioérapog sembra dunque poter esprimere
il metoar tov Eraupov, riconosciuta abilita del protagonista™.

% Entre los principales elementos constitutivos de esta nueva corriente de pensa-
miento, nos encontramos con la ruptura entre @doic y vduog, que en Aves y en otras
comedias adquiere una importancia central (sobre la critica aristofanica a la interpretacion
sofistica del derecho, ver nuestro trabajo en Buis [2005]).
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Abywv 6 vobe te petewpiletar / émaipeton T dvBpwmog 270 vy, 1447-8).
Esta frase justifica la actuacién oral de Pisetero como la busqueda mediante la
persuasion del ascenso en la escala de poder.

Aéyoc 'y vduog, asi, como variables socioculturales fundamentales,
coexisten y se potencian en el marco de la obra,”” de modo que es a través de
las palabras de Pisetero, un habil conocedor de las tretas juridicas, que se
reintroducira en su propio interés una serie de referencias explicitas a la
legislacion de su nélig, que — como vimos — paradéjicamente surgia en el
tejido dramatico como el motivo de su huida.

Asi, el desprecio de Pisetero por las leyes y por el aparato burocratico de
la justicia ateniense, tal como hemos analizado, se contrapone a su actitud
cuando, una vez alzados los muros de la ciudad, aparece el parricida™ que
resulta amante de las leyes de las aves (vv. 1337 ef seq.). Aqui Pisetero, a
través de una interesante reflexion juridica, efectiia una operacién de traslado
al mundo de los péjaros del sistema normativo de Atenas.

Recordemos las palabras del Corifeo acerca de las ventajas juridicas de
su sistema de vida, cuando mencionaba poco antes el principio de que “doa
yap Ev04S’ éotiv aioypa xai vouw xpatovueva, / tabta mave’ éotiv moap  Auiv

79339

tolow dpviary kadd”™’ y cuando ejemplificaba con una construccion sintactica-
mente paralela: “ci yap év0dd’ éativ aioypov t0v matépa tomTer véu, / tobt’
éxel kKaAov map’ fuiv éotrv .. 7%, v. 755-8).

Luego de hablar de la valentia de quien se enfrenta al padre, el
protagonista descarta estos términos del Corifeo, modifica su discurso y logra
rechazar al joven visitante alegando la existencia de una antigua ley, escrita en

las tablillas de anuncios de las cigliefias, que determina (vv. 1355-7) que

*“por las palabras la mente se elevay el hombre se levanta”.

*"En Aves, “the manipulation of nomoi and logoi is a particularly important motif.”
(MouLTON [1981: 42].

*¥ SOMMERSTEIN (1991%) prefiere hablar de un “young man” (veaviag) puesto que
aun no realizd ningln acto contra su padre. Optamos por preservar la denominacion de
ratpadoiag porque la consideremos més clara en funcién de la identificacion del personaje.
No implica, en nuestra opinion, una toma de posicién respecto de su status legal: es preciso
sefalar que el término en griego no tiene, per se, resonancias juridicas; cf. BLANC (2003).

% “Pues cuantas cosas son alli deshonrosas y prohibidas por la ley, esas cosas son
todas bellas junto a nosotras las aves”

0 «gi pues alli es deshonroso segun la ley pegar al padre, eso aqui junto a nosotras
es bello”
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ETNV 6 TOTHP O MEAGPYOS EKIETNTILOVS

TAVTOS TOITNH TOOC TEAGPYIOERS THEPY,

Oel ToDS VEOTTONS TOV TATEPG TUAIY TPEPELY. #

La transposicion cultural se advierte en este contexto, por un lado, a
partir de la referencia expresa al acto de escribir sobre xdpfeis, que son las
maderas en que se preservaban las leyes en la Stoa Basileios,” y por el otro, en
la introduccion explicita de la legislacion de Solén respecto del mal trata-
miento hacia los padres (yovéwv kaxwaic) que hoy conocemos a través de otras
referencias.”

El cambio de postura de Pisetero ocurre inmediatamente después de
quedar descubierta la intencion del parricida en los vv. 1351-2: “dia tadra
uévror ebp’ dvouiabeic éyer / dyyerv émboud tov natépa kai wave” Epev.”* Se
ha sefialado, al analizar este pasaje, que puede tratarse aqui de un hijo unico
impaciente por heredar el oikoc de un padre que no muere y que sigue
ejerciendo control sobre é1.*°

Todo esto nos llevaria a decir que la voluntad revelada de constituirse en
heredero mediante el asesinato del progenitor es lo que motiva el rechazo de
Pisetero. Tanto es asi que el protagonista cita a continuacion el texto legal

' “Cuando el padre cigiiefio alimenta a todos los cigoflinos preparados para volar, es
necesario que los pichones a su vez alimenten a su padre™. El cruce entre el universo de los
pajaros y el de Atenas ha sido establecido aqui. Debe decirse que el proverbio de que uno
debia actuar “como la cigiiefia con sus padres” era de vital importancia para la mentalidad
ateniense (MENU [1997: 149]).

*? Sobre la Stoa Basileios como lugar en el que se colocaban los dxones y kyrbeis
que contenian las leyes de Solon, consultar RHODES (1981: 134-6) y Topp (1996: 128),
n. 35.

“ El incumplimiento del precepto esencial del respeto a los mayores acarreaba
necesariamente una sancion, por tratarse de una falta ética (EHRENBERG [1957: 284]). Si por
algin motivo un hijo o un nieto no le aseguraba a sus antepasados comida y vivienda, o si
ejercia violencia fisica en su contra o no podia ofrecer los ritos funerarios correspondientes a
su muerte, era susceptible de ser acusado por el cargo de yovéwv kaxwoic — cf. HARRISON
(1968: 77-8); MACDOWELL (1978: 92); TopD (1993: 107) —. En el caso puntual de Atenas,
de acuerdo a una ley también atribuida a la autoridad histérica de Soldn, si los padres se
volvian ancianos o incapacitados, la violencia llevada a cabo en su contra autorizaba una
accién judicial y, una vez demostrado el maltrato, podia dar lugar a una pena consistente en
la descalificacion del ciudadano respecto del ejercicio de los cargos publicos: Arist. Ath.
Pol. 56.6 y D.L. 1.55: “éav tig un tpépy todg yovéag, dripog Eotw™.

“Por eso ciertamente me he mudado hasta aqui arriba: deseo estrangular a mi
padre y tenerlo todo (apoderarme de todo su patrimonio)”.

“ DUNBAR (1997: 656, N. 1352). EHRENBERG (1957: 297), en este mismo sentido,
muestra que en la Atenas de Aristéfanes un deseo propio y generalizado de los hijos era
querer deshacerse de su padre por motivos exclusivamente econémicos.
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atribuido a Solén que reproduce el vduoc dypagog de la honra a los padres®, y
convence al parricida — a partir de la repeticion de unos “buenos consejos”
transmitidos por sus propios antepasados — acerca de la conveniencia de
participar en las campafias y ganar su propio dinero.

Lejos estamos del personaje que rehuia las normas invocadas por los
demas; puede notarse aqui que, frente al zatpaloiog, Pisetero logra hacer uso
del derecho de familia traspuesto al universo de las aves con un objetivo
preciso: no sélo el de no permitir la llegada de un nuevo extranjero a la ciudad
recién construida en medio de las nubes, sino también — y sobre todo — el de
oponerse a quien pretende destronar a su padre para heredar sus bienes por la
fuerza.”’

Las leyes de Soldén en materia de sucesiones — un tema que ha
suscitado debate entre los especialistas —** son retomadas por Aristéfanes en
boca de Pisetero en el momento en que la delegacion compuesta por Heracles,
Poseidon y el Tribalo llega a la ciudad. En este caso, se incluye una cita en los
versos 1661-3, expresamente atribuida al legislador del s. VI (“... tov ZéAwvog
oot vouov-”, v.1660), cuya funcionalidad radica en dar cuenta de la imposibi-
lidad por parte de Heracles de constituirse en heredero de Zeus por tratarse de
un hijo bastardo. La ley dice aqui:

v6Oe 88 py efvou dyyioteiav maidwv dviwv yvnoiwv:

éav 8¢ maidec py ot yviaiol, ol éyyotdre yévoug

HETENVAL TOV YpHUdT@V.

Frente a las indicaciones de Poseidon que intentan convencer a Heracles
de que heredara los bienes de Zeus cuando éste muera, Pisetero le recuerda que
— en realidad — nada podra heredar por no ser hijo legitimo, ya que nacio6 de
una mujer extranjera (v. 1652). El texto legal hace hincapié en el concepto de
ayyioteio, que implica los “derechos de parentesco”, la estructura familiar de

“* Turato (1971-2: 127). _

T« the sophistic concept of legal relativism is most convenient, since it allows him
to find support in the body of bird nomoi for any position he wishes to take” (HUBBARD
[1997: 35]).

¥ Ver un examen de las distintas posturas sobre el particular en el minucioso trabajo
de GAGLIARDI (2002).

® “Que el hijo bastardo no tenga derecho de parentesco de primer grado si hay hijos
legitimos. Y si no existen hijos legitimos (si los hijos no son legitimos), que los parientes
colaterales mas préximos se repartan la herencia”
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los parientes mas proximos al difunto®, opuesta a los cuyyeveic que corres-
ponden a los parientes colaterales.”’ Segtin la ley de Solén, pues, los bastardos
no heredan, mientras que si lo hace la descendencia legitima™. Una ley de
Pericles, propuesta hacia mediados del siglo V, reforzaba esta idea y restringia
el orden sucesorio a los “hijos legitimos, de madre y padre ciudadanos™,
considerados como descendientes directos.

Esta lectura del texto de la norma sugiere, de acuerdo a las palabras del
propio Pisetero, que Heracles no esta en condiciones de heredar a Zeus, pues,
como ¢l seiiala, sera Poseiddn el primero que se va a oponer a que reciba los
bienes, alegando ser hermano legitimo (v. 1657). Sin embargo, dado que en el
sistema juridico atico el orden hereditario establece que los hijos legitimos

desplazan a los colaterales,™ como era sabido por Pisetero y por el piiblico que

**En su trabajo sobre las herencias, GALAZ (1988: 60) hace un rastreo del sentido
que adquiere este concepto. TODD (1993: 217) define a la dyyioreia como “the statutorily
defined group of kin who had both rights and duties in default of direct heirs”; para
BiscARDI (1982: 107), por su parte, se trata de “I’insieme di quei rapporti che, determinatisi
nella famiglia legittima e limitati ad un certo grado di parentela (...) erano produttivi di
determinate conseguenze giuridiche in material successoria e sacrale”.

*' Se trata de un término mas laxo. El léxico Suda (s.v. dyyrotevg) explica: “dyyroreic
0i amo adehpdv kol dveytdv kal Oeiwv Kata TaTépa kal unTéna EyyuTaT® 10D TEALVTHOAVTOG.
0i 8¢ &w tottv, cuyyeveic udvov.” La avyyévera es, junto con la vecindad y el pueblo, uno
de los constituyentes de la comunidad (Gemeinschaff) de la Atenas contradictoria en
tiempos de Aristéfanes (LONGO [1987: 116]).

%2 No habiendo hijos legitimos — quienes, naturalmente, heredaban de forma directa
—, en derecho atico se procedia a la apertura de la sucesion a los colaterales (MILES [1950],
JONES [1956], COBETTO GHIGGIA [1999]).

El caracter legitimo de los descendientes provenia de la ciudadania de ambos
padres (¢¢ dvoiv Afnvaiwv, Plu. Per. 37; é£ auboiv acroiv, Arist. Ath. Pol. XXVI), de modo
que, segun esta légica textual, Heracles, hijo de una madre extranjera (&évr), Alemena
(mortal), jamas podria seglin el derecho ateniense heredar a su padre Zeus, En Aves se
manifiesta el gran conocimiento de Aristéfanes respecto del habito ateniense de reconoci-
miento de los hijos: en los vv. 494 y 922 se alude a la ceremonia de la aupidpdpua, por
medio de la cual se le colocaba un nombre al nifio al décimo dia de haber nacido; con poste-
rioridad era presentado a los miembros de la fratria, lo cual constituia un paso importante en
favor de la legitimidad (BEAUCHET {1897: 343]). “Con ’ammissione nella fratria, un figlio o
una figlia poteva essere legittimato™” (EHRENBERG [1957: 303). La pregunta de Pisetero a
Heracles en el v. 1669 “ #dn o’ 6 matip eioryay’ i tod¢ gpdrepas;” ((Ya tu padre te
presentd a los miembros de tu fratria?) es otro argumento mas por parte de Pisetero
tendiente a convencer a Heracles de que no es un hijo legitimo y, por ende, no heredara.
Sobre la presentacion en el seno de la fratria, ver LAMBERT (1993: 31-34).”

** Dos son las caracteristicas fundamentales del sistema de herencias en Atenas: el
desplazamiento de las mujeres por los herederos varones, por un lado, y el hecho de que los
descendientes prevalecen sobre los colaterales. Cf. BISCARDI (1982: 119).
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presenciaba este contrapunto discursivo, es evidente que tampoco Poseidén, en
tanto hermano de Zeus (el causante), estaba legitimado en principio para
sucederlo, a pesar entonces de los engafiosos términos del ateniense.
Nuevamente la referencia a la legislacion en materia de herencia no es casual,
sino que supone un manejo discursivo conciente y minucioso por parte de
Pisetero. La pregunta que cabria hacerse, entonces, es: ;quién sera el heredero
de Zeus, conforme la légica del texto, cuando éste “muera” (vv.1642, 1645,
1656)? Corresponde aqui rastrear en la obra la terminologia especifica
vinculada con el derecho de sucesiones.

En los vv. 1652-4 se presenta una pregunta retorica: “... # wdg¢ dv wote /
érixinpov elvar v AOnvaiav doxeic, / oboav Ovyatép’, Sviwv Gdelpdv
yrotov,”> Si entendemos que énirinpoc hace referencia a la figura de la here-
dera universal, esta expresion daria por sobreentendido que es Atenea,
huérfana de su padre, quien recibira sus bienes.™

Las mujeres, lo sabemos, carecian de personalidad juridica propia, pero
mediante la institucion del epiclerado, que algunos consideran proveniente del
derecho sagrado familiar’’, se permitia su participacion en la transmisién
mortis causa. Asi, por ejemplo, el orador Iseo (8.33) nos aclarara, en el s. IV
a.C., que — aun a pesar de su sexo — una hija resulta pariente mas proximo
que un hermano a los efectos sucesorios, pues nacié del causante y no con €l:
esto sigue mostrando la preeminencia del vinculo lineal por sobre el colateral.™

Hay que recordar, no obstante, que para evitar esos inconvenientes entre
lineas de parentesco la huérfana de padre, establecida de este modo como
émikAnpog, estaba sometida a una accién de reivindicacion por parte del

5 “¢0 como crees que Atenea seria la heredera inica, siendo una hija, si tuviera her-
manos legitimos?”

% Segtn CASEvITZ (1978: 100, n. 1653), “Aristophane, pour glorifier Athéna et
Athénes, ne mentionne pas les fréres legitimes de la déese, Arés et Héphaistos”. Esboza-
remos, a continuacién, una explicacion que nos resulta mds convincente para concebir
ficcionalmente a Atenea como hija Unica. Recordemos que Atenea era, en la mitologia
griega, la hija favorita de Zeus. A diferencia de otras divinidades, ella naci6 directamente de
la cabeza de Zeus, siendo su descendiente por partida doble. Desde esta perspectiva, no
presenta juridicamente los problemas de Heracles de tener una madre extranjera.

 PaoL (1936: 78 et seq.). Sobre el tema, es fundamental el trabajo de KARABELIAS
(2002).

% “Kipvwg mdtepov Bvydnp 1§ adelpdc éyyvtépaw tod yévoug éoti; Afidov yop ot
Goyaip- 1 uév yop & éxeivov yéyovev, 0 68 uet’ éxefvov. Ouyatpoc 0& maides i Gdedpoc;
maides ofmovlev: yévog ydp, dAA’ obyi ovyyévera tobt’ Eotiv.”
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pariente més cercano, junto con la masa de la herencia.” Era costumbre que el
hermano del de cuius contrajera matrimonio con ella, de modo que la mujer
fuese una suerte de vehiculo de transmision hereditaria.”

En la logica presentada en Aves, Atenea resulta la heredera universal, y
segin la costumbre dtica, en su situacion juridica podia ser solicitada como
esposa por Poseiddn, tal y como sugiere Pisetero al hablar del reclamo juridico
que éste hard como hermano legitimo. No obstante, la unién entre ambos
dioses habria resultado impensable para el propio Aristéfanes y para el publico
ateniense de sus obras.

(Cémo se resuelve, entonces, el conflicto sucesorio presentado en la
propia comedia?

Evidentemente muchas son las pautas que nos brinda el texto acerca de
la posicién juridica de la mujer. No puede menos que sorprendernos, en una
obra tan focalizada en el manejo del orden legal, ciertos descuidos que deben
motivar, al menos, una reflexion. Uno de ellos radica en la cita analizada de la
ley de Soldn que, sorpresivamente, no incorpora la alusion a las hijas ilegitimas
(vé0au) que, en cambio, fue transmitida por otros textos que hoy conocemos.”'
Por otra parte, la presentacion de Iris en la ciudad de las aves nos sorprende, en
cuanto ella en dos oportunidades afirma ser hija de Zeus”, cuando carecemos
de otras fuentes de la literatura griega que nos sugieran ese parentesco. Estos

% HARRISON (1968: 66): “to ensure the safe transmission of property (...) if a man
died without male issue, his daughter was required to marry his closest male relative, even if
that man had to leave his wife to do so” (LEFKOwITZ [1983: 38]). No obstante, en ciertos
casos podia admitirse que no fuera el pariente mas cercano quien contrajera matrimonio con
la joven (cf. las normas en juego citadas por CAREY [1998: 103 ef seq]).

® Leemos en Ps. D. 43.51 que ante la ausencia de disposicion testamentaria, las
mujeres se trasladan junto con los bienes: “Ootic av un diabéuevos amobavy, éo- uév mwaidag
karoAiny Onleiag, ovv tavtyoiv...”. Es severo en Atenas este vinculo de inescindibilidad
entre su persona y la propiedad de los bienes, lo que queda relevado por ¢l prefijo éx- que
indica que ella estd “encima” o “atada” a los bienes, cf. KELLS (1967: 181). La funcién
fundamental del epiclerado, en este sentido, era en definitiva perpetuar la familia a través de
la transmisién de patromonio (LACEY [1968: 24]).

o V6w 8 unde voly wi elvai dyypioreia: ... (Ps. D. 43.51).

6 “épdd mpoc avlpdmone mérouat mopé Tob marpde” (v.1230), “ wiv oe mavos tig
fpewe ovuodg matip.” (v.1259). Iris pertenece, segin la tradicién mitologica, a la raza de
Océano tanto por linea paterna cuanto materna, de modo que, si la consideramos (de
acuerdo con Hes. Th. vv. 233 et seq.), hija de Taumante (medio hermano de Cronos) y de
Electra (cf. GRIMAL [1997: 291], s.v. “Iris”), resultaria ser prima de Zeus y no su hija. No
podemos dejar de advertir una intencionalidad en Aristéfanes al modificar la tradicién
mitica.
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detalles nos llevan, en conjunto, hacia el relevo de la situacion juridica de los
personajes femeninos en funcién de su relacién con Zeus, y nos conducen
inevitablemente hacia el anélisis de la polémica figura de Basileia®.

Descartada la lectura alegérica por motivos métricos™ y por el detallado
estudio de NEWIGER™, debemos proceder a preguntarnos quién es —
concretamente — esta “princesa”. No es extrafio que en las comedias
aristofanicas, sobre todo hacia su finalizacion, aparezcan en escena ciertas
figuras femeninas que, como personae mutae, representan personificaciones de
ciertos valores; sin embargo, tampoco puede ignorarse que las diferencias que
se plantean entre estos personajes y Basileia son considerables.*

La presentacion de la muchacha es realizada por Prometeo, cuando
Pisetero (y evidentemente el pliblico) quiere saber quién es. Se trata de una
Jjoven hermosa, quien — entre otras cosas — tiene a su cuidado las buenas
decisiones (g6foviia), la buena organizacion juridica (edvouia), la prudencia
(owepootbvy) y, en primer lugar, el rayo de Zeus: “xalAioty kdpn, fnep tapeier
OV Kepavvoy tod A16¢”" (vv.1537-8).

El silencio de este personaje a lo largo del final de la obra, junto con las
alusiones textuales que lo describen, nos permite avanzar sobre su configu-
racidén y funcionalidad. Creemos que, por un lado, el hecho de que Prometeo
sugiera a Pisetero la conveniencia de que Zeus se la “entregue” en matrimonio

% Coincidimos con TAAFE (1993) cuando ésta sefiala la importancia de Basileia en
el plano argumental de la obra: “Her presence is crucial to the fulfillment of the hero’s
plan”. Sin embargo, no compartimos su analisis en que la concibe como una figura
simbolica que representa el poder de Zeus, como una “personified abstraction of ruling
power”.

% La critica discutié ampliamente si debia leerse el nombre de este personaje como
Bastiewa (princesa) o bien Pacileia (Soberania, Realeza). TobD (1932: 34), asi, distingue
aquellos pasajes en Aves donde aparece cada version. Frente a esta alternancia textual de
formas paroxitonicas y proparoxitonicas, DUNBAR (1997: 703) sefiala que la a breve final
de la palabra — que no puede discutirse en los vv. 1537 y 1753 —, nos muestra que la
intencion del autor ha sido indicarnos que debe leerse Bacticia.

%* NEWIGER (1957: 92 et seq). Tras analizar en detalle las discusiones de la critica
sobre esta figura y presentarnos el estado de la cuestién, concluye que “Eine allegorische
Figur aber ist Basileia schon deshalb nicht, weil sie die ‘Kénigin’ ist” (1957: 102). Respecto
de ella, en su condicion de xdpn considero mas apropiado hablar de “princesa” que de
“reina”, puesto que términos como “queen” (SOMMERSTEIN [1991°]) dan la idea de que
Pisetero solicita una diosa ya casada (cf. DUNBAR [1997: 703])

% Entre sus puntos de divergencia, 1lama la atencion sus cualidades “divinas” y el
hecho de que no sea objeto de ninguna broma en concreto (KOMORNICKA [1964: 98]).

%7« Una joven bellisima, precisamente la que custodia el rayo de Zeus”
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) > \ ’ \ -~y ¥ ~ 3968
en el v. 1536 (“xai v focileiav ool yovaik’ Exei 5100

), puede ser leido
como una indicacion que nos permite deducir - sin forzar el texto — que, en
realidad, se trataria de su propia hija.”

Esta relacion de parentesco — que no debe sorprendernos en la ficcion
cémica, teniendo en cuenta el antecedente de Iris — queda revelada por la
interpretacion de los escolios, donde se dice que “dio¢ Guydrnp 7 faciieia”.”

Tampoco debe ser visto como algo azaroso que, en la primera
descripcion de la joven, ella sea presentada como guardiana del rayo de Zeus.
Esta referencia ha llevado a autores como WIESELER,”" por ejemplo, a apro-
ximar el personaje de Basileia al de Atenea, por cuanto suele ser esta Gltima
diosa la que se describe como protectora de los atributos del poder de su padre
(cf. Aesch. Eum. vv. 827-8: “idfidag oida diuarog uévy Oev / év @ kepawvog

s s z 7.
oty éogpayioudvoc”™).

o8 “y que (Zeus) te entregue a Basileia como mujer”

En este sentido citamos en el verso 1634 el “éxdotéov éotiv”, donde aparece el
compuesto del verbo Sidwur (éx- Sidwur) que supone el término legal ateniense para
designar la entrega en matrimonio de una mujer por parte de su padre. Cf. CALERO SECALL
(1993-4: 91). Respecto de la fuerza asertiva del adjetivo verbal éxdotéov ver Diaz DE CERIO
DiEz (1997: 253).

Por otra parte, en el v. 1753, se dice que Pisetero “kai mdpedpov Bacileiav Exet
416¢7; el orden de las palabras nos permite traducir que él “tiene también, como quien se
sienta detras, a Basileia la hija de Zeus”, apoyando nuestra hipotesis de la relacion familiar,
en vez de la tradicional interpretacion de que 4:6¢ es un especificativo de mdpedpov.

™ “Basileia es hija de Zeus”. Esto surge del escolio al v. 1536, en DUBNER (1883:
243). La figura de Atenea como hija de Zeus es recurrente en la comedia; queda revelado en
los escolios de Av. 516 “Quydnp] 1 AOpva”, en los de Pl 773 y, ademas, segin una
conjetura propuesta por LLERA FUEYO (1993), podria incluso estar previsto en un mimiambo
de Herondas (7.25).

" Wieseler (1943: 130).

™ “Yo sola entre los dioses conozco las llaves de la habitacion en la que estd
guardado el rayo”
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La asimilacién,” entonces, cobra pleno sentido si recordamos que
Atenea era llamada por el propio Pisetero como érikAnpoc y en cuanto
analizamos nuevamente la presentacion de Basileia. Alli ella se muestra
guardando el rayo y “todo lo demdas” (“xai tdid’ armaldmavra”, v. 1539); este
amavta se reiterara unos versos después en la pregunta de Pisetero (v. 1541) y
permite a Prometeo concluir dos versos después con una tercera referencia al
término: “/v y’ #iv ov map’ ékeivov mapardfyc, mavt’ éyeic”. Estas palabras
nos reenvian directamente a las manifestaciones del parricida a las que nos
hemos referido, en las que resultaba patente el deseo de matar a su padre para
poder asi mavt’ &yerv (v. 1352). La ubicacion de esta misma expresion, en
ambos casos situada a final de verso, nos permite vincular ambas
circunstancias y, a partir del contraste, llegar al planteo de nuestra hipdtesis de
lectura.

En su trabajo sobre las diferentes alusiones de la diosa Atenea en la
comediografia aristofanica, ANDERSON (1995: 73) se sorprendia de que en una
obra como Aves no hubiese casi referencias a la diosa, sobre todo teniendo en
cuenta el caracter de la pieza.” Es cierto, creemos, que son muy pocas las
referencias directas y explicitas a su figura; pero también es verdad — de
acuerdo con lo que postulamos — que en un espectaculo dramatico como la
comedia no seria extrafio que, a través del personaje de Basileia, se estuviese
remitiendo visualmente a la representacion de la divinidad.

La critica ha discutido en numerosas oportunidades el final de la obra
con la celebracion del matrimonio entre Basileia y Pisetero, provocando

? “That this figure represents a mock-up of Athena has been canvassed” (CRAIK
[1987: 27]). CORNFORD (1934: 23), por su parte, sostiene: “For we have been told that
Basileia, like Athena in Aeschylus, has the keys of her father’s thunder, with which go all
the attributes of the Heaven-father”. Otro argumento en favor de esta asimilacion lo propor-
ciona ZIMMERMANN (1991: 82): “Un ulteriore indizio a favore dell’identificazione di
Basileia con Atena ¢ fornito dai vv. 1539 sg., nei quali essa viene chiamata I’amministratice
di edfoviia, ebvouio e owgpoaivy. Dal confronto fra questo passo ed una notizia riportata
nel catalogo degli scritti di Democrito, sotto il titolo Tpitoyéveia (68B2 D.-K.), si ricava una
prova ulteriore per la sudetta associazione: Atena, personificazione della ppdvnoig, sarebbe
per gli uomini fonte di tre qualita, fovievecBou kald¢ (= edfioviia), Aéverv avauoptiows kai
mpdrrev 4 el (= owgpootvy)”. Frente a todas estas lecturas, y a favor de una asimilacion de
Basileia con Pandora, puede leerse HOLZHAUSEN (2002).

i 1a tomas de parte de él, lo tienes todo™

7 «we might expect Athena to play a prominent role in Birds, since the comedy
concerns the establishment of a new polis”, sostiene.
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polémicas interpretaciones.”” Desde nuestra lectura, Aves se cierra con la
consagracion exitosa de los planes politicos de Pisetero, quien no se convierte
en sucesor de Zeus por el solo hecho de haber reclamado y obtenido el rayo y
el cetro, sino principalmente porque — conforme al derecho ateniense que él
habilmente maneja y cita — se convierte en marido de la énixinpocg.

A poco que rastreamos el vocabulario que lo caracteriza, puede verse
que Pisetero pasa por varias etapas a lo largo de la obra, progresivamente con-
solidadas en el propio texto: de ser un “hombre engafioso” (vv. 451-2) se va
tranfsormando discursivamente en dpywv (v.1123) para luego devenir
tpavvog (v.1708).” Pero esa metamorfosis del personaje recién adquiere una
trascendencia indiscutible hacia la culminacién de la comedia, cuando se
instaura a si mismo, mediante la boda celebrada con la princesa, como legitimo
heredero ab intestato de todos los bienes (dravra) de Zeus.

Un pasaje extraido de otra obra aristofanica puede ser util para justificar
nuestra interpretacion. Recordemos las palabras de Filocleonte a su hijo en
Avispas (vv.583-586):

Kav arobvijoxwy 6 matip 1o 06 xatalsinwv maid’ énikinpov,

KAGEIV HUETS pakpd, Thv Kepal gy eimdvres tff Sabiky

Kl Tf Abyxn i mavy oepvd Toic onueioiot émovoy,

Edopev tavmv dotic Bv Judc dvrifoiioag avomeion. &

Si revisamos las palabras que Poseidon dirige a Heracles en los vv.
1644-5 (“oob yap dmavra yiyvetou / 1o ypiuald’, 6o’ Gv 6 Zsvg damobviioxwy

2379

ratoAiny™"), no parece dificil concluir que se encuentran alli términos

idénticos a los incorporados en el fragmento citado de Avispas (e.g.

7 CraIK (1987), por ejemplo, ha sostenido que en toda esta escena subyace una
parodia al festival de la Anthesteria, en donde se presentaba una matrimonio sagrado en el
que participaba la Basilinna o Basilissa (cf. Ps. D. 59.74, Poll. 8.90), esposa del arconte
basilets. El hecho de que ahora quien contrae matrimonio es un profesional del engafio
obnubilado por el deseo de poder evidentemente se pone en relacién con toda una critica
acérrima de la posible alteracion de las instituciones religiosas que caracteriza a la obra
desde el inicio. Aunque se trata en comedia de niveles a menudo superpuestos e
interdependientes, nuestra lectura— en lugar de focalizarse en el plano religioso — opta por
rescatar el aspecto juridico del triunfo de Pisetero.

77 Fernandez (1994: 88).

“Y si, muriendo, el padre entregara a alguien a su hija, habiéndola dejado como
heredera unica epikieros, nosotros, habiendo hablado mucho de que sufrimos de la cabeza
por el testamento y la conchilla que muy venerablemente cubre los sellos, se la darfamos a
quien, tras suplicarnos, nos haya llegado a persuadir” .

™ «“Pues resultan tuyos todos los bienes , cuantos Zeus deje (transmita) al morir”
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xatadeinew®™ o el participio amolvijorwv). Esto nos permite leer, a partir del
cotejo de los pasajes de ambas obras, un juego de paralelismos que desambigua
algunos sentidos: superpuestos ambos conjuntos de versos, es licito establecer
una relacion entre el ¢ matjp y 6 Zebe, que en su caso remite al vinculo entre el
7@ y Pisetero y entre la referencia a la zaid ’ éxikAnpov y la figura de Basileia.

Todas estas reflexiones, dentro del propio sistema de construccion
aristofanica, crean un sistema de justificacion discursiva de la actuacién de
Pisetero. El ha logrado persuadir (avameiferv) utilizando la palabra, tal y como
su propio nombre — ahora mas evidente que nunca — lo confirma. Su ascenso
politico-social, a diferencia de lo que pretende el joven deseoso de matar a su
padre, sélo tiene éxito, y solo puede tenerlo, a través del discurso, y no sélo
mediante las acciones fisicas: mientras que el joven parricida es expulsado,
convencido por los consejos de su interlocutor, este ultimo lograra apoderarse
de los bienes (zdvt’ &ev) del padre Zeus®'.

Pisetero logra asi alcanzar sus objetivos de poder a través de una
utilizacion precisa del derecho hereditario 4tico, y es esto lo que le permite
vencer a sus oponentes textuales: resulta evidente que Aristofanes quiere
mostrarnos, una vez mas, a través de sus comedias, no sélo su amplio
conocimiento del mundo legal que lo rodea cuanto, fundamentalmente, los
efectos funcionales de un manejo juridico del universo cultural ateniense y la
trascendencia del par véuog—Adyog que, una vez mas, se alza como el gran
sustrato protagonico de su obra.

4, De co6mo manipular el derecho ateniense, o de como cometer un crimen
cuasi-perfecto: a modo de conclusion

Huye de Atenas pero consigue establecer una ciudad a su imagen y
semejanza. Pasa de ser un anciano perseguido por los juicios a transformarse
en un soberano legislador y todopoderoso, heredero del poder de Zeus en
virtud de sus bodas con la diosa de la pdlis por excelencia. La contradictoria
actitud de Pisetero frente al derecho ateniense, que rechaza y aplica a lo largo

% No debe dejar de llamarnos la atencion el uso del verbo xaraleinw, que implica,
legalmente, el dejar los bienes a los herederos (cf. [saeus 1.1, 45y 2,27).

En v. 1605, Poseidon interroga a Pisetero: “amootepeic v motépo tijc
twpawvidog,” (“;despojaras a tu padre de su poder absoluto?”’). Aunque se responda con otra
pregunta, el publico ya conoce la respuesta que el propio texto se ha ido encargando de
elaborar.
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de la obra, se termina explicando, entonces, por los fines propuestos en su
derrotero. Es la propia intencionalidad privada del personaje la que lo hace
recurrir, al mismo tiempo, a argucias juridicas para evitar ser alcanzado por las
normas y a interpretaciones legales para imponer las leyes a los demas. Desde
un analisis de los discursos del protagonista de la obra, entonces, es posible
advertir a lo largo de los versos una manipulacién conciente del sustrato
juridico y una aplicacién intencionada de las normas vigentes a contextos
claramente ficticios, lo cual genera para el auditorio un efecto cémico
indudable.

A vpartir de una serie de referencias concretas al derecho ateniense -
sobre todo en cuestiones de herencias y matrimonio — Pisetero logra crear, en
la ciudad de las nubes que funda junto a las aves, un espejo distorsionado de la
polis en que viven los espectadores de la pieza. Mediante un gran poder de
persuasion en materia legal, hemos revelado como — a medida que avanza la
trama — el héroe comico consigue fundamentar sus posiciones y superar a sus
distintos interlocutores. Invoca el derecho sin ser sancionado por él, comete
injusticias sin ser alcanzado por el propio ordenamiento juridico, al que — en
definitiva — solo recurre cuando le conviene. Triunfa. Pero, como sabemos, la
victoria final no es absoluta, porque esto es comedia.

El espectador, que comprende los mecanismos de la manipulacién y que
presenci6 sus estrategias, conocedor a esta altura de la l6gica a la vez revolu-
cionaria y conservadora de las puestas aristofanicas, participa de una admi-
racién por el personaje.”” Sin embargo, es también conciente del mensaje de
fondo. En un ambiente democrético, un éxito como el que consigue el
protagonista no puede durar: en el escenario, el delincuente infalible sélo
disfruta de un triunfo espurio y queda claro que — fuera de la ficcion — la
gran construccion retdrica estd destinada a un fracaso estrepitoso. La escena
deja al descubierto, con ecos sofisticos, los peligros de un uso malintencionado
de la legislacién y, en ese sentido, el poeta cumple exitosamente con su
pretensién didactica.”

*2 MACDOWELL (1995: 227).

% Como bien sostiene DE ROMILLY (2001: 110), “...Aristophane marque donc bien
que Pimmoralisme croissant relevait de I’influence exercée alors par un enseignement de
type sophistique, permettant a 1’égard des lois une critique rationaliste et systématique”
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Aves, de este modo, parece cerrarse con un triunfo que traduce en escena
las consecuencias de una estrategia juridica que, si el escenario hubiera sido
otro, podria haberse considerado perfecta. Sin embargo, no es asi. Aqui, en un
género abierto y centrifugo como la comedia aristofanica, la estrategia se
resemantiza para llegar a ser algo mucho mas que eso. Y convertirse en un
verdadero crimen ‘ferpecto’.
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Abstract: The relations that in ancient Athens the courts and the theatre have established,
where performances dealing with the civil values of the democratic community were regu-
larly staged, are unmistakable and have often been emphasized (GARNER [1987], OBER &
STRAUSS [1990], HALL [19951, WILLS [2000], inter alios). By developing an interdisciplinary
reading that aims to recapture the fruitfulness of that contact between drama and justice
(a section of a broader study dealing with the uses and functions of Attic law in ancient
comedy), we have sought to put forward in this article some conclusions drawn from the
reading of Aristophanes’ Birds. The analysis of the protagonists’ speeches allows us to
recognize a calculated manipulation of the juridical foundations and a deliberate application
of valid legal rules to fictitious contexts, a process responsible for triggering a clear comical
effect among the audience. By evoking several precise references to Athenian law —
especially pertaining to issues of inheritance and matrimony —, Hoopoe manages to create
in the city he has founded over the clouds, near the birds’, a distorted mirror of the polis
where the play’s spectators live. As we will attempt to show, by resorting to remarkable per-
suasion skills in legal matters, the comic hero is able to account for his standpoints and win
over his contenders as the plot evolves. The comedy therefore seems to come to an end with
a triumph that dramatizes the consequences of a perfect crime. Or, better still, an almost
perfect crime. A ‘ferpect’ crime.

Keywords: Greek comedy; Aristophanes; Athenian law; perfect crime; matrimony;
inheritance.

Resumen: Las relaciones que en la Atenas clasica se establecen entre las cortes judiciales y
el teatro, como espectaculos performativos que ponen en juego los valores civicos de la
comunidad democratica, son evidentes y han sido frecuentemente relevadas (GARNER
[1987], OBER & STRAUSS [1990], HALL [1995], WILLS [2000), inter alios). Desde una lectura
interdisciplinaria interesada en rescatar la riqueza de ese contacto entre drama y justicia, y
como parte de un trabajo mayor sobre los usos y funciones del derecho atico en la comedia
antigua, nos proponemos en esta comunicacion presentar algunas conclusiones del examen
de Aves de Aristéfanes. Desde un analisis de los discursos del protagonista de la obra, es
posible advertir a lo largo de los versos una manipulacién conciente del sustrato juridico y
una aplicacidn intencionada de las normas vigentes a contextos claramente ficticios, lo cual
genera para el auditorio un efecto comico indudable. A partir de una serie de referencias
concretas al derecho ateniense -— sobre todo en cuestiones de herencias y matriménio —
Pisetero logra crear, en la ciudad de las nubes que funda junto a las aves, un espejo
distorsionado de la pdlis en que viven los espectadores de la pieza. Mediante un gran poder
de persuasion en materia legal, veremos ¢c6mo — a medida que avanza la trama — el héroe
comico consigue fundamentar sus posiciones y superar a sus distintos interlocutores; la
comedia, de este modo, parece cerrarse con un triunfo que traduce en escena las
consecuencias de un crimen perfecto. O casi perfecto. Un crimen ‘ferpecto’.
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Un ‘crimen ferpecto’: el derrotero del héroe comico frente a las leyes
atenienses en Aves de Aristofanes

Palabras clave: Comedia griega; Aristofanes; derecho ateniense; crimen perfecto;
matrimonio; herencia.

Résumé: Les relations qui s’établissent, dans 1" Athénes classique, entre les tribunaux et le
théatre, comme spectacles performatifs qui mettent en jeu les valeurs civiques de la
communauté¢ démocratique, sont évidentes et ont €té fréquemment prises en considération
par de nombreux auteurs (GARNER [1987], OBER & STRAUSS [1990], HALL [1995], WiLLs
{2000], inter alios). Nous nous proposons, dans cette communication, de présenter certaines
conclusions sur I’étude des Oiseaux d’ Aristophane, moyennant une lecture interdisciplinaire
qui s’est intéressée a récupérer toute la richesse du contact entre drame et justice, et a la
suite d’un travail plus vaste sur les procédures et les fonctions du droit attique dans la
comédie antique. Il est possible de détecter, au long des vers, et a partir d’une analyse des
discours du protagoniste de ’ccuvre, une manipulation consciente du substrat juridique et
une application intentionnelle des normes en vigueur a des contextes manifestement fictifs,
ce qui déclenche, dans I’auditoire, un effet comique sans détours. Pisthétére réussit a créer
dans la cité des nuages, qu’il fonde auprés de celle des oiseaux, un miroir distordu de la cité
oll vivent les spectateurs de la piece. Grace a un grand pouvoir de persuasion en matiére de
loi, nous verrons comment — au fur et a mesure que la trame avance — le héros comique
parvient a justifier ses prises de position et a vaincre ses différents interlocuteurs ; de sorte
que la comédie semble terminer avec le triomphe, comme conséquence d’un crime parfait,

ou presque parfait. Un crime ‘ferpecto’.

Mots-clé: Comédie grecque; Aristophane; droit athénien; crime parfait; matrimoine;
héritage.

Resumo: As relagdes que, na Atenas classica, se estabelecem entre os tribunais e o teatro,
como espectaculos performativos que pdem em jogo os valores civicos da comunidade
democratica, sdo evidentes e tém sido relevadas com frequéncia (GARNER [1987], OBER &
STRAUSS [1990], HALL [1995], WILLS [2000], inter alios). A partir de uma leitura interdis-
ciplinar interessada em recuperar a riqueza de esse contacto entre drama e justiga, € como
parte de um trabalho mais lato sobre os usos e fungdes do direito atico na comédia antiga,
propomo-nos apresentar, nesta comunicagdo, algumas conclusdes do exame de Aves de
Aristofanes. A partir de uma analise dos discursos do protagonista da obra, ¢ possivel
detectar ao longo dos versos uma manipulagdo consciente do substrato juridico e uma
aplicagdo intencional das normas vigentes a contextos claramente ficticios, o que ocasiona
no auditorio um claro efeito comico. A partir de uma série de referéncias concretas ao
direito ateniense — sobretudo em questdes de herangas ¢ matriménio — Piseteiro consegue
criar na cidade das nuvens que funda junto & das aves, um espelho distorcido da polis em
que vivem os espectadores da pega. Através de um grande poder de persuasdo em matéria
legal, veremos como — & medida que a trama avanga — o heréi comico consegue
fundamentar as suas posi¢des e vencer os seus diversos interlocutores; assim, a comédia
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parece terminar com um triunfo que traduz em cena as consequéncias de um crime perfeito.
Ou quase perfeito. Um crime ‘ferpecto’.

Palavras-chave: Comédia grega; Aristofanes; direito ateniense; crime perfeito; matrimonio;
heranga.
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Los limites de la libertas

CARMEN CODONER

Universidad de Salamanca

La nocion de libertas suele provocar inmediatamente en el lector la
evocacion de su contrario, hasta el punto de que, su definicion muchas veces se
reduce a la negacion de ese contrario: seruitus. Esta tendencia se hace
especialmente perceptible en las traducciones. Un sintagma tan frecuente como
libertas populi Romani o un equivalente queda mucha veces reducido a un
ambiguo ‘libertad del pueblo romano’ que no es otra cosa, que la desapariciéon
del régimen monarquico. Es cierto que, desde 1947 contamos con dos
monografias importantes. La primera cronolégicamente advierte sobre los
problemas que encierra el vocablo y su significado'. La segunda, ya de 1989,
define claramente el doble significado basico del vocablo: ejercicio de los
derechos publicos y disfrute de los derechos que a los ciudadanos romanos
otorga la ley®. Sin embargo, la complejidad del concepto abstracto, unido al
hecho de que estamos hablando de /ibertas y no de ‘libertad’, deja todavia un
amplio campo para la investigacion.

En el mundo romano liber es el antdnimo de seruus, lo cual hace que el
recurso a pensar en el hombre libre como en aquel que no esta sometido a
esclavitud, que no tiene un dominus, es muy frecuente. Sélo cuando el texto
estd en manos de un fildlogo o, sobre todo, de un especialista en Derecho
Romano, la palabra se carga de un contenido positivo.

! Ch. WIRSZUBSKI, Libertas as a political idea at Rome during the late republic and
early principate (Cambridge 1947).

? P. GRIMAL, Les erreurs de la liberté (Paris 1989). Hay también algin articulo que
estudia su significado dentro de la obra de autores concretos, por ejemplo Alice DERMIENCE,
“La notion de libertas dans les oeuvres de Cicéron™: LEC 25 (1957) 157-167 y Michelle
Ducos, “La liberté chez Tacite: droits de I’individu ou conduite individuelle?”: Bull. Assoc.
Guill. Budé 1 (1977) 194-217. Sobre Tito Livio en concreto, véase Héléne KALNIN-
MAGGIORI, Libertas dans la premiére décade de 1’'Histoire Romaine de Tite Live, Tesis de
Doctorado leida en la Universidad de Lille3 en 2004 y consultada en Internet.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 159-177
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Hay una razén basica que ayuda a explicar el porqué de este proceso.
Tanto seruus como seruitus forman parte de un grupo de vocablos al que
Prisciano da el nombre de uerba relativa. Quiere esto decir que cualquiera de
ellos siempre arrastra consigo un término complementario por relacion al cual
se define. Es el caso de pater, incomprensible sin filius y viceversa.
El concepto que transmite seruifus o seruus no se concibe sin su completen-
tario dominus, sin el cual la ‘esclavitud’ no existiria. De modo que en las
entradas de diccionario, los dos términos relativos pueden encontrarse
definidos por el contrario: ‘hijo’ es “persona respecto de su padre o su madre”
y padre es respecto al hijo o hijos. Asi pues, el hecho de la complementareidad
facilita la presentaciéon del significado, porque al tratarse de una relacién,
resulta mas facil acceder a fijar los elementos que la definen: los derechos del
amo sobre el esclavo y las obligaciones de éste con respecto a su duefio.

Por el contrario, /ibertas, cuyo anténimo complementario (seruitus) esta
bien definido, no es sélo un término ‘relativo’. Su significado se deduce de los
valores que muestra en los textos. Y, sin embargo, es por via negativa como
suele identificarsele en una aproximacion superficial.

Lo que me propongo aqui es partir del término /ibertas, considerandolo
en sus valores positivos y recurriendo a los anténimos en el caso de que sea
necesario completar los resultados obtenidos por la primera via.

1. Presupuestos del trabajo.

Voy a reducir mi intervencion al abstracto ‘libertas’ y en concreto en
cuanto concepto politico, haciendo entrar solo textos de Cicerén y Tito Livio.
Aunque se trata de una cuestion obvia, creo necesario advertir que en los histo-
riadores, en Tito Livio mdas concretamente, el uso de libertas cuando habla de
la historia de los primeros tiempos de Roma no responde a la idea que de los
acontecimientos tuvieron los romanos del siglo V y, por tanto, la recreacién de
sus instituciones responde a la mentalidad de un hombre del siglo 1 d.C. En
resumen, que el uso de libertas es ‘liviano’, responde al momento de Augusto
y en poco puede ayudar para entender los origenes de la libertas populi
Romani.

En segundo lugar, las posibles acepciones del término dependen de los
contextos y de los géneros en que se encuentran. Por ello trataré de puntualizar,
en todos los casos, las divergencias debidas a este hecho.
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2. Naturaleza de la democracia romana.
2. 1. Ciues: priuati/magistratus.

Como acabo de insinuar, estamos acostumbrados a manejar conceptos
actuales y reflejar tales conceptos sobre la antigiiedad, encajando las palabras,
vehiculos de la realidad actual, en una palabra latina perteneciente a un
discurso y a una realidad de los que nos separan muchos siglos. De ahi se
deriva muchas veces una clara incomprensién del mundo clasico, remodelado a
nuestra imagen y semejanza. El problema se agudiza en el campo de las institu-
ciones, y no afecta tanto al de los sentimientos, que permiten una aproximacion
menos peligrosa.

La insercion del hombre libre romano en la sociedad se hace por el
cauce de la ciudadania: todos son ciues, es decir miembros de la ciuitas. Ahora
bien, esta insercion puede adoptar dos formas. El ciudadano participa en
calidad de individuo privado o desde un cargo piblico. Vemos con frecuencia
en los textos la contraposicién entre priuatum y publicum officium/munus, para
distinguir los deberes y el papel que corresponden al ciudadano o que éste
puede desempeiiar en la esfera privada o publica, dos esferas perfectamente
diferenciadas.

Resulta claro a estos efectos parte del paragrafo 124 del de officiis,
donde Ciceron expone cuales son los derechos — y, por tanto, deberes —
de magistratus, priuati, ciues y peregrini:

. Est igitur proprium munus magistratus intellegere se gerere personam
ciuitatis debere eius dignitatem et decus sustinere, seruare leges, iura describere, ea
fidei suae commissa meminisse. Priuatum autem oportet aequo et pari cum ciuibus

uiuere neque submissum et abiectum neue se efferentem, tum ea uelle quae tranquilla
et honesta sint; talem enim solemus et sentire bonum ciuem et dicere.

En primer lugar, en lo que concierne a la definicién, ciuis se identifica
con priuatus, a pesar de que en el enunciado previo, donde especifica de lo que
va a tratar propone a los ciudadanos junto a los extranjeros, definiéndose en ese
caso por contraposicion (magistratus, priuati, ciues, peregrini).

Esto coincide con lo que ya hemos dicho: ciuis es el termino genérico,
que engloba a todos los ciudadanos, frente a priuatus que designa solo a los
ciudadanos siempre y cuando no tengan una funcién publica, funcion que
siempre es temporal. Refiriéndose a estos ultimos, su deber consiste en aceptar
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un derecho que parte de la base de la igualdad entre los ciudadanos, sintiéndose
digno de él, sin infravalorarse ni considerarse superior.

Textos como los siguientes son habituales y ayudan a comprender la
distinta posicion que, en su calidad de hombre piblico, ocupa el romano dentro
del Estado:

Cic., Tusc,. 5.112. Appium quidem ueterem illum, qui caecus annos multos fuit,
et ex magistratibus et ex rebus gestis intellegimus in illo suo casu nec priuato nec
publico muneri defuisse.

Id., Phil. 9.15 ... in qua (sc. uita) saepe magno usui re publicae Ser. Sulpicius et
priuatus et in magistratibus fuerit.

Id., Mil. 87 .. Cn. Pompeio nefarium bellum indixerat, magistratuum
priuatorumgque caedes effecerat...

El cargo publico se identifica con el desempefio de una magistratura o
cualquier funcién publica. Se contrapone asi la posicién de un ciudadano que
ocupa un cargo politico, por humilde que sea, a la del hombre priuatus:

Id. Verr. actio prima 37 Erit tum consul Hortensius cum summo imperio ac
potestate, ego autem aedilis, hoc est paulo amplius quam priuatus; tamen haec
huiusmodi res est quam me acturum esse polliceor, ita populo Romano grata atque

iucunda, ut ipse consul in hac causa prae me minus etiam, si fleri possit, quam
priuatus esse uideatur.

Bajo esta perspectiva el plural priuati puede considerarse anténimo de
res publica entendida aqui como la suma de las fuerzas publicas (Cic.,
Mil., 76), integrandose ambos como ciudadanos en la ciuitas.

2.2, Lex/ius

Las comunidades de hombres, como se repite constantemente, exigen
desde muy temprano para su buen funcionamiento una regulacion impuesta por
las leyes: quid est enim ciuitas nisi iuris societas ciuium?

El papel regulador de las leyes en la sociedad recibe una gran atencion
entre los romanos. En Lucrecio su aparicién determina un cambio en los
sistemas politicos. A la monarquia, primer régimen que se dan los hombres,
sucede un periodo de caos en que las masas se hacen con el poder. De ahi
surge la necesidad de poderes publicos encargados de la creacion de leyes y de
su aplicacion, que los humanos aceptan de buen grado (sponte) como tinico
medio de acabar con esa situacion (5.1142-1150):
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Inde magistratum partim docuere creare

luraque constituere, ut uellent legibus uti.

Nam genus humanum, defessum ui colere aeuom,

Ex inimicitiis languebat, quo magis ipsum

Sponte sua cecidit sub leges artaque iura.

Si atendemos al relato de los diez primeros libros en Tito Livio, la
vision del desarrollo de la sociedad, romana en su caso, no es la misma. Es
Romulo quien otorga leyes a sus subditos (1.8.1):

. uocataque ad concilium multitudine quae coalescere in populi unius corpus
nulla re praeterquam legibus poterat, iura dedit.

A diferencia de Lucrecio, es el primer rey de Roma quien decide la
imposicion de las leyes al colectivo y lo hace, no llevado de la necesidad de
evitar la violencia incontrolada, sino del deseo de dotar de identidad al pueblo
que va a regirse por ellas. El sentido coercitivo que en Lucrecio tienen, no sélo
desaparece en Livio, sino que estd sustituido por una idea que muestra la
importancia concedida a la ley, capaz de identificarse con el origen de una
nacién: coalescere in populi nuius corpus. Es el mismo Rémulo quien crea el
Senado (8.7) y dos lineas mas adelante aparece por primera vez la expresion
res Romana. Livio ha basado la existencia de un ‘Estado’ en la creacion de un
sistema politico, pero, sobre todo, en la existencia de unas leyes comunes’.

No existe, pues, una critica al sistema monarquico, como tampoco existe
tedricamente en la exposicion de Ciceron. Sin embargo, Livio no la considera
equiparable a la que simplemente llamaremos, para entendernos, democracia.

2. Libertas.

En efecto, el nuevo régimen no ha supuesto la introduccién de una
legislacion, puesto que Romulo la ha otorgado a su pueblo; tampoco es nueva
la presencia de un organo consultivo, puesto también a Rémulo se debe su
creacion. Son los reyes asimismo quienes han dotado al pueblo Romano de una
religién y de una organizacién social destinada a perdurar. Por tanto, el
problema se centra en la significacion de que se ha dotado al término que mas
se usa para referirse al nuevo sistema: /ibertas.

3 Hasta este punto se habia hablado de res Albana y Latini.
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2. 1. Concepto de civitas.

La palabra /ibertas, incluso dentro de un mismo contexto, si esta deter-
minada por distintos elementos, ofrece significados distintos. Un ejemplo de
Cicerdn lo ilustra bien:

Rep., 1, 55: ...maxima uoce clamat populus neque se uni neque paucis uelle

parere; libertate ne feris quidem quicquam esse dulcius; hac omnes
carere, siue regi siue optimatibus seryiant’,

Esta hablando de la resistencia del ‘pueblo’ a obedecer a uno sélo o a
varios gobernantes. También el pueblo dice que: “ni siquiera para las fieras
existe algo mas dulce que la libertad”. El verbo parere indica sometimiento
total, lo cual facilita el parangén hiperbélico con los animales salvajes.
No cabe duda de que se estd hablando de una /ibertas distinta en cada caso:
Es imposible equiparar la condicién de una fiera en libertad con esa misma
condicion en el hombre. La imagen que logra proyectar estd basada
precisamente en el contraste.

El hombre, segun el mismo Cicerodn, goza de dos cualidades congénitas:

fin. 5.66 nam cum sic hominis natura generata sit, ut habeat quiddam ingenitum
quasi ciuile atque populare, quod Graeci moditikov uocant...

Vemos que son dos cualidades que responden a dos de los conceptos
mencionados. El hombre tiende a configurarse como miembro de una
comunidad (ciuilis) concreta, idea esta que recoge en popularis, perteneciente a
un pueblo. En su caso, su equivalente seria el hombre que pertenece a una
comunidad (ciuilis), la romana (populus). Esa comunidad compuesta por
ciudadanos romanos recibe en su conjunto el apelativo de populus, palabra
polisémica puesto que también puede designar a la parte de la sociedad que no
ostenta ninglin cargo, e incluso identificarse en algunos casos con plebs,
orientada mas bien a diferenciar socialmente a la clase humilde del resto

Segun el esquema vigente en la practica con mas o menos fortuna
durante el siglo I a. C. hasta Augusto el Estado romano se apoyaba en tres
elementos: Senado, magistraturas y el resto de los ciudadanos (priuati). La
suma de ellos constituia una comunidad (ciuitas) que era el pueblo romano.

4 Esta expresion relativa a la dulzura de la libertad parece haber sido una especie de
cliché en la segunda mitad del siglo 1. Lo utiliza alguna vez mas Ciceron (A#. 15.13.3 de
libertate retinenda, qua certe nihil est dulcius, tibi adsentior) y Livio (1.17.3)
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Este sistema no se correspondia exactamente con ninguna de los tres enume-
rados por Cicerén y era la resultante de un largo y penoso proceso iniciado con
la monarquia. De €l nos habla Polibio en el libro 6.

El ciudadano romano, es decir, perteneciente al populus Romanus, es
libre, o sea, de condicién libre. Esto quiere decir que no todo hombre libre es
ciudadano romano, que existen ciudadanos pertenecientes a comunidades que
no es la romana y hombres romanos que no son ciudadanos por carecer de
libertad. Segun la historia de Livio, desde muy pronto en Roma la ciudad
estuvo integrada por hombres libres, de manera que lo que fue cambiando fue
la relacion entre estratos sociales ciudadanos y la consiguiente distribucion de
papeles dentro de la comunidad, distribucién que, en todo momento, dependié
de leyes que definian y delimitaban el &mbito de actuacion de cada grupo.

Un poco mas adelante (1.17.3), una frase adelanta su opinién sobre este
punto. Llegado el momento de designar rey, a la muerte de Rémulo, las
tendencias son muchas, aunque la opciéon monarquica es comun a todos ellos:

In uariis wuoluntatibus regnari tamen omnes wolebant, libertatis
dulcedine nondum experta.

No es un detalle insignificante el que sea esta la primera vez que el tér-
mino aparece en a obra liviana. La tercera vez, también para referirse al cam-
bio de régimen que supuso el derrocamiento de los Tarquinios, es en 1.46.3:

Tulit enim et Romana regia sceleris tragici exemplum, ut taedio regum maturior
ueniret libertas...

Junto a 1.23.9 son los nicos pasajes del libro dedicado a los reyes en
que libertas aparece y en los dos que acabo de transcribir la contraposicion a
regnari / regnum esta marcada’. No hay duda de que Livio con /ibertas designa
un sistema de gobierno opuesto. Lo que no se desprende de esa denominacién
es qué rasgos son los que le otorgan su fisonomia propia, positiva, los que
permiten definirlo como algo que el reverso de la monarquia.

’ Habla el jefe albano: ... ltaque si nos di amant, quoniam non contenti libertate
certa in dubiam imperii seruitiique aleam imus, ineamus aliquam viam qua utri utris
imperent sine magna clade, sine multo sanguine utriusque populi decerni possit.". Esta
refiriéndose a la situacion de su pueblo con respecto a otros pueblos, con lo cual la acepcién
del término cambia.
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2. 2. Ordenacion de la ciuitas.

Un texto inevitable por tratarse casi del tnico planteamiento politico de
estos siglos en latin es el conocidisimo pasaje del de republica ciceroniano
donde se exponen los posibles sistemas de gobierno:

1.42. omnis ciuitas... consilio quodam regenda est... deinde aut uni tribuendum
est, aut delectis quibusdam, aut suscipiendum est multitudini atque omnibus. Quare
cum penes unum est omnium summa rerum, regem illum unum wocamus, et regnum
eius rei publicae statum. Cum autem est penes delectos, tum illa ciuitas optimatium
arbitrio regi dicitur. llla autem est ciuitas popularis — sic enim appellant —, in qua
populo sunt omnia.

Solo uno de los sistemas politicos posee un término propio para
designarlo: regnum. El segundo recibe una breve descripcion, en la que
Ciceron introduce el determinante clave en genitivo: optimatium y para definir
el tercero se sirve de un adjetivo: popularis, en principio préstamo de la
palabra griega, afiadiendo una breve descripcion: la ciuitas popularis se
caracteriza porque todo el poder esta en manos del pueblo, es decir, el pueblo
decide en todos los campos.

Aunque se trata de una clasificacion tedrica, que pretende ofrecer un
valor desligado de circunstancias concretas, la presencia de optimates por un
lado y de sic enim appellant, por otro nos aproximan tal vez a realidades que
estan muy proximas al autor. En efecto, tanto optimates, como populares son
las dos facciones enfrentadas que caracterizan el periodo en que vive Cicerén.
Esto hace pensar que en la expresion ciuitas popularis y en la descripcion del
tipo de poder caracterizado por arbitrio optimatium, podria entreverse una alu-
sién simplificada al modelo de Estado defendido tedricamente por uno y otro
grupo politico. Afin al primero en el texto es multitudo y al segundo delecti.

Un poco mas adelante, para referirse a los primeros tiempos después del
derrocamiento de la monarquia, y en contraposicion con ésta, utiliza la
perifrasis /iber populus®. El hecho de presentarlo como sistema que en Roma
sucedié a la monarquia propicia la interpretacion antonimica de rex frente a los
dos, que deja al nuevo sistema en la indefinicion, caracterizado exclusivamente
por un rasgo negativo: no ser una monarquia absoluta.

¢ 55. ne plura insignia essent imperii in libero populo quam in regno fuissent.
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En la discusion complementaria sobre ventajas e inconvenientes que
. . ’ . . e 7
cada sistema ofrece, Cicerdn hace la siguiente exposicion’:
Sed et in regnis nimis expertes sunt ceteri communis iuris et consilii, et in
optimatium dominatu uix particeps libertatis potest esse multitudo, cum omni consilio
communi ac potestate careal, et cum omnia per populum geruntur quamuis iustum

atque moderatum, tamen ipsa aequabilitas est iniqua, cum habet nullos
gradus dignitatis.

53. Nam aequabilitas quidem iuris, quam amplexantur liberi populi, neque
seruari potest — ipsi enim populi, quamuis soluti ecfrenatique sint, praecipue multis
multa tribuunt, et est in ipsis magnus dilectus hominum et dignitatum —, eaque quae
appellatur aequabilitas iniquissima est.... ipsa aequitas iniquissima est.

Es evidente que ninguno de los sistemas simples recibe su aprobacion.
No lo es un régimen absoluto (regnum) porque erige a un individuo en tinico
duefio de la aplicacion de las leyes, lo cual deja al resto privados de esos
derechos (expertes). Situacion semejante delinea con respecto a la ‘oligarquia’,
reduciendo el nombre de los que no disfrutan de los derechos (uix particeps
libertatis) a una mayoria (multitudo). Como vemos, dentro del paralelismo
claro en la definicion de ambos gobiernos communis iuris et consilii y
libertatis son equivalentes.

El tercer sistema de gobierno, la ciuitas popularis, tampoco es aceptable
y eso incluso aun cuando sea iustum y moderatum. Es este el Gnico punto en
que Cicerén introduce una explicacion que justifica el rechazo del sistema.
Se explica si tenemos en cuenta que el término utilizado, populus, engloba al
total de los ciudadanos romanos y, en principio, no habria por que rechazarlo.
El defecto que se le atribuye esta basado en la imposibilidad de asignar
diferentes papeles a los diferentes grupos que integran el Estado, puesto que la
aequitas/aequabilitas lo impide. Como ciudadanos (ciues) todos los hombres
romanos libres disfrutan de derechos basicos semejantes: par est condicio
ciuium’; sin embargo, la aequitas es considerada injusta por Cicerén, puesto
que hace desaparecer la diferencia entre priuatus y publicus. Estamos aqui ante
un uso de aequitas no incluido en el lenguaje juridico, lo cual le permite un
juego de palabras final que no afecta al sentido técnico del termino: ipsa

aequitas iniquissima est.

7 ... uel ipse populus, quamquam id est minime probandum.
8 de rep. 49... quo iure societas ciuium teneri potest, cum par non sit condicio
ciuium?... quid est enim ciuitas nisi iuris societas ciuium?
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Me interesa destacar, por el momento, los conceptos que desempefian un
papel mas relevante en la definicion del tercer sistema politico: ciuitas,
privati/publici, libertas y aequabilitas/aequitas.

3.1. Rasgos caracterizadores del sistema politico.

La lectura de la etapa inicial de Roma en Tito Livio deja la impresion
del deseo de dar coherencia evolutiva al periodo. El abundante uso de /ibertas
— limitandonos a su acepcion politica — es sorprendente, como lo es también
la facilidad del vocablo para asumir distintas acepciones dependiendo del
contexto. Comenzaremos por la acepcion de la que hemos venido hablando
hasta ahora.

La antitesis regnum/libertas ha sido destacada ya, de modo que no es
necesario insistir. Pero si es necesario rastrear cuales son los rasgos que la
definen en Livio:

2.1.7 libertatis autem originem inde magis, quia annuum imperium consulare
Jactum est, quam quod deminutum quicquam sit ex regia potestate, numeres.

Asi se manifiesta nuestro autor al comienzo del periodo que sigue a la
monarquia. El primer sintoma del cambio es, segun esto, el caracter transitorio
del poder. Pero al tiempo da a entender que este hecho puede pasar a ser
simbolico si no se asienta sobre principios consistentes. La ‘libertad’” ha sido,
en un principio, una liberacién que se contempla de distinta manera por unos y
por otros. Miedo a perder privilegios por parte de unos y ansia por conseguir
derechos por parte de otros. Varias veces se menciona ese temor:

3.33.10. decessitque iure suo (sc. decemuir), ut demptum de ui magistratus
populi libertati adiceret.
3.55.1. quorum consulatus popularis sine ulla patrum iniuria nec sine

offensione fuit, 2. quidquid enim libertatis plebes caueretur, id suis decedere
opibus credebant.

Es la desconfianza mutua entre dos partes de la sociedad, cuya delimi-
tacion no es muy precisa, lo que hace peligrosa y larga la transicion de un
sistema a otro. Los patres reaccionan contra el sistema cuando ven que su
libertas esta en peligro debido al excesivo poder que van adquiriendo los
representantes de la plebs (3.59.1), poder legalmente concedido. Porque
también esa clase social piensa que esta en juego su libertas:
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3.59.4. ea primum moderatio tribuni metum patribus dempsit eademque auxit
consulum inuidiam, quod adeo toti plebis fuissent, wt patrum salutis
libertatisque prior plebeio magistratui quam patricio cura fuisset...

A pesar de los recelos mutuos, las posibilidades de volver al sistema
anterior causa una reaccion semejante al senatus y al populus, como relata
Livio (3.36.5 y 3.37.1). Parece a simple vista que la /ibertas ha supuesto un
beneficio para el conjunto de la sociedad romana que va mas alla de la simple
liberacion de un régimen absoluto. Y de hecho, asi es.

La monarquia ha dejado una sociedad dividida entre poderosos e indi-
gentes, no sélo desde un punto de vista material, sino también de la capacidad
legal. En manos de las clases sociales altas quedan riquezas, pero también
derechos. Son ellos los verdaderos beneficiarios de la desaparicion del régimen
absoluto, que no les permitia ejercerlos. La plebs siente el temor a no conse-
guirlos y los nobles a perderlos.

Porque se trata de derechos. Las leyes existen desde muy temprano,
segun Livio, leyes comunes a toda la sociedad, pero aplicadas por una parte de
ella. Lo que no existe es la misma posibilidad de acceder al uso de ellas en
igualdad de condiciones, el ejercitar los derechos y gozar de un mismo trata-
miento en su aplicacion, ya que, en principio, en este aspecto existe igualdad
para todos los ciudadanos. Més que derechos, el nuevo sistema significa para el
populus/plebs la posible via para acceder a su disfrute. No cabe dar otra
interpretacion al siguiente pasaje. La creacion de cuarteles de invierno suscita
las protestas entre la plebe, en cuyo nombre habla el tribuno de la plebe:

.. non seruos militare, quos hieme saltem in domos ac tecta reduci oporteat et

aliquo tempore anni parentis liberosque ac coniuges inuisere et usurpare libertatem
et creare magistratus.

Lo que solicita es la posibilidad de volver a sus casas para poder ejercer
sus derechos y elegir a los magistrados.

[lustra bien lo dicho un breve relato en el ultimo capitulo del libro 9.
Cuenta Livio que un plebeyo accedi6 al puesto de edil y en el ejercicio de su
derecho como tal hizo publicas leyes hasta entonces no conocidas por la
mayoria. De acuerdo con ellas, dedicé un templo y, a pesar de la oposicion de
la nobilitas que lo consideraba derecho exclusivo, consiguié que el senado lo
ratificara. Y concluye Livio (9.46.8)
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Haud memorabilem rem per se, nisi documentum sit aduersus superbiam
nobilium plebeiae libertatis, referam.

Las nuevas leyes estan encaminadas a impedir que se impongan recortes
a la libertad en el ejercicio de los derechos. Los hombres pasan, y las institu-
ciones deben garantizarlos:

3.64.3. Non enim semper Valerios Horatiosque consules fore, qui libertati
plebis suas opes postferrent.

Esta larga lucha pasa por fases distintas: se parte de las amenazas de la
plebe hasta alcanzar un equilibrio. Se persigue alcanzar una situacién que
mantenga un equilibrio entre los derechos de unos y otros.

3. La equidad.
3.1. Leges aequae

En este punto es conveniente volver sobre un pasaje ciceroniano ya
citado y preguntarse qué es exactamente lo que quiere decir Cicerén cuando en
su tratado sobre el estado asegura que el tipo de gobierno ideal no es aquel que
establece la igualdad total (eqequabilitas) entre todos los ciudadanos.

Lucrecio, después de trazar su mitico cuadro sobre las implicaciones de
la ley, introduce una referencia a la realidad del momento en que vive, en la
pretension de y que pretende explicar las razones de la aceptacién voluntaria de
las leyes, aunque estas suponen una coercién evidente para el libre comporta-
miento de los seres humanos:

Acrius ex ira quod enim se quisque parabat

ulcisci quam nunc concessumest legibus aequis,
hanc ob rem est homines pertaesum ui colere aeuom.

Inde metus maculat poenarum praemia uitae

;z;c facilest placidam ac pacatam degere uitam

qui uiolat factis communia foedera pacis.

Las leyes, en el siglo I a. C. (nunc), cumplen la funcién de evitar las
represalias individuales; son las leyes las que ayudan a mantener el compro-
miso colectivo de paz (communia foedera pacis).

Dos veces mas encontramos en la obra de Cicerdén y Livio el sintagma
aequae leges, las dos en Livio. Una de ellas (24.1.9) hablando de la propuesta
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de un tratado entre romanos y cartagineses, dice: ... ut foedus extemplo aequis
legibus fieret. La otra (28.34.7) es algo mas explicita:
Mos uetustus erat Romanis, cum quo nec foedere nec aequis legibus iungeretur

amicitia, non prius imperio in eum tamquam pacatum uti quam omnis diuina
humanaque dedidisset...

Se trata en ambos casos de pactos con potencias extranjeras basados en
leyes que comprometen a unos y otros firmantes por igual por tener la misma
validez legal’. Y observamos que, en el verso de Lucrecio, también es esa la
vinculacion, lo cual hace pensar que el texto, aunque delimitado
temporalmente por nunc, no lo esta espacialmente.

El alcance restringido del significado de esta expresion se hace con el
tiempo incomprensible incluso para los comentaristas. Y asi los versos 300-
-304 de la Eneida de Virgilio", donde aparece aequae leges para referirse
al posible pacto entre latinos y troyanos, recibe la siguiente interpretacion de
Servio:

ALQVAS DICAMVS LEGES] ut pari inter. nos societate uersemur, id est ut sit neuter
inferior.

Habra que concluir, pues, que los valores del adjetivo aequus cambian
de acuerdo con el término al determinan. Y es probable que lo mismo suceda
con aequabilis.

El recurso a otro pasaje del de republica de Ciceron es posible que
aporte algo de claridad:

2.57 id enim tenetote quod initio dixi, nisi aequabilis haec in ciuitate
conpensatio sit et iuris et officii et muneris, ut et potestatis satis in magistratibus et

auctoritatis in principum consilio et libertatis in populo sit, non posse hunc
incommutabilem rei publicae conseruari statum.

La propuesta de Cicerén estd claramente enunciada. En la comunidad
debe existir un equilibrio en la distribucion de derechos, deberes y desempefio
de los cargos, equilibrio que consiste en procurar el adecuado poder a los
magistrados, apoyo a las decisiones del senado y disfrute de los derechos

9 No creo que pueda aceptarse el significado de “en términos de igualdad”, ya que en
ninguno de los dos casos, la situacidén de ambas partes permitia aplicar ese principio.

19 haec omnis regio et celsi plaga pinea montis / cedat amicitiae Teucrorum, et
Sfoederis aequas / dicamus leges sociosque in regna vocemus: / considant, si tantus amor, et
moenia condant.
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comunes a todos. Es decir, todos los ciudadanos, por el hecho de serlo, gozan
de un jus commune, incluidos magistrados y principes. Ahora bien, dentro de
esa comunidad el hecho de desempefiar una magistratura o pertenecer al
cuerpo de los senadores, concede unos derechos especificos que le capacitan
para tomar decisiones y aplicarlas, derecho que sobrepasa al del resto de los
ciudadanos. Equidad no significa igualdad, sino concesién a cada uno de lo que
le corres-ponde, concepto afin al de justicia distributiva.

La libertas aequa perseguida durante los primeros tiempos de la demo-
cracia hay que entenderla de esa manera: la capacitacion a los ciudadanos para
el disfrute de una ley comtn. Ahora bien, la ley no excluye la diferenciacion
adecuada a la situacién del ciudadano: unas veces corresponde mandar y otras
obedecer:

4.5.5 itaque ad bella ista, seu falsa seu vera sunt, consules, parata uobis plebes
est, si conubiis redditis unam hanc ciuitatem tandem facitis; si coalescere, si iungi
miscerique uobis priuatis necessitudinibus possunt; si spes, si aditus ad honores uiris

strenuis et fortibus datur; si in consortio, si in societate rei publicae esse, si, quod
aequae libertatis est, in uicem annuis magistratibus parere atque imperitare licet.

Estas condiciones no pueden darse mas que dentro de un sistema en que
tenga primacia la potestas del conjunto de los ciudadanos. Como él mismo dice
en el pasaje tantas veces citado, la libertas es parte imprescindible del sistema
‘democrético’:

1. 47 itaque nulla alia in ciuitate, nisi in qua populi potestas summa est, ullum

domicilium libertas habet; qua quidem certe nihil potest esse dulcius, et quae si
aequa non est ne libertas quidem est.

Obsérvese que no dice que ese poder pertenece solo al pueblo, sino que
es summa, es decir predominante, termino relativo que no excluye la capacidad
de poder de las magistraturas. Los ciudadanos romanos en cuanto que ciues
participan de los mismos derechos (aequa libertas), en su condicién de privati
o publici gozan o no de determinados privilegios.

Bajo ese prisma, todos los ciudadanos deben someterse a las mismas
leyes, pero también deben gozar de igualdad en su aplicacion y de los mismos
derechos, respetando la distincion entre ambito privado y publico. Livio habla
de aequa libertas en cuatro ocasiones (4.5.1, 34.54.4; 38.50.8, 45.32.4). Sélo
una de ellas hace referencia al periodo inicial de la republica, y usa la
expresion para plantearse la realidad inmediatamente posterior a la caida de los
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reyes (4.5.1). La pone en boca de Canuleyo, quien habla defendiendo el
derecho al consulado por parte de los plebeyos. Desde la instauracion de la
libertas se han promulgado muchas leyes que eliminan las diferencias entre las
‘clases’ servianas, con el fin de conseguir una libertas aequa, un sistema de
gobierno justo:

Denique utrum tandem populi Romani an uestrum imperium summum imperium
est? Regibus exactis utrum uobis dominatio an omnibus aequa libertas parta est?

En los demas casos, se trata de aequare o minuere libertatem: igualar
los derechos o recortarlos, el equivalente de lograr un régimen mas o menos
justo, que coincide con el régimen ‘democratico’.

Tampoco es frecuente encontrar el adjetivo aequum aplicado al
sustantivo ius, y lo que es muy abundante es encontrar iuris como determinante
de aequabilis o concordando con este adjetivo. Su significado esta préximo al
de aequa libertas, contemplando los derechos del ciudadano desde el punto de
vista abstracto del derecho, frente al disfrute de ese derecho, implicito en
libertas.

Tanto en Ciceréon como en Livio ius aequum, utilizado siempre en
ablativo, salvo en un caso, significa sin lugar a dudas ‘igualdad legal, igualdad
de condiciones legales’. En todos los casos en que se usa, salvo en uno, se
refiere al status que aspiran a gozar los ciudadanos romanos''.

Existe, pues, equivalencia entre aequa libertas y aequum ius cuando,
pero no la hay con aequae leges.

La razén de esta no coincidencia hay que buscarla en las multiples
acepciones del adjetivo aequus. Limitandonos al ambito juridico, su frecuente
contraposicion a iniquus, casi siempre en usos neutros plurales: aequa/iniqua,
nos habla de comportamientos justos o injustos, de acuerdo con la ley. En esta

W T1v. 3.53.9 satis superque humilis est, qui iure aequo in ciuitate uiuil nec
inferendo iniuriam nec patiendo; 6.37.4. Non posse aequo iure agi, ubi imperium penes
illos, penes se auxilium tantum; nisi imperio communicato numquam plebem in parte pari
rei publicae fore; 21.3.6. Ego istum iuuenem domi tenendum sub legibus, sub magistratibus,
docendum uiuere aequo iure cum ceteris censeo, ne quandoque paruus hic ignis incendium
ingens suscitet; 26.24.3. Adiecit se sequi iam inde a maioribus traditum morem Romanis
colendi socios, ex quibus alios in ciuitatem atque aequum se cum ius accepissent, alios in
ea fortuna haberent ut socii esse quam ciues mallent, 39.37.14. sed oro uos, quantumlibet
intersit inter Romanos et Achaeos, modo ne in aequo hostes uestri nostrique apud uos sint
ac nos socii, immo ne meliore iure sint. CIC., Verr. 3.6. qui iure aequo omnes putat esse
oportere, is tibi non infestissimus sit, cum cogitet uarietatem libidinemque decretorum
tuorum?; off. 1.124 priuatum autem oportet aequo et pari cum ciuibus iure uiuere...
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misma linea podemos considerar las expresiones pax aequa, condicio aequa,
recusatio aequa. Sin embargo en Cicerén encontramos mds una acepcion
proxima a ;en igualdad de condiciones: postulatio, lex, etc. Este sentido amplio
de “justo’ se fundamenta sobre el principio de la aplicacién imparcial de la ley
¢ incluso de la imparcialidad de a ley misma:

Vat.. 27 ... ut omnes intellegant te ne recte quidem facere sine scelere potuisse,
quaero, cum lex esset aequa promulgata initio magistratus, multas iam alias tulisses,
expectaris ne dum C. Antonius reus fieret apud Cn. Lentulum Clodianum, et postea
quam ille est reus factus, statim tuleris in eum qui tuam post legem reus factus esset,

ut homo consularis exclusus miser puncto temporis spoliaretur beneficio et aequitate
legis tuae.

La ley promulgada era aequa, su aplicacién hubiera servido para que el
acusado se beneficiase de esa neutralidad de la ley. Vemos aqui, que también
la igualdad puede interpretarse en el sentido de ‘equilibrio entre las partes’, sin
inclinarse hacia ninguna de ellas. Las leyes son justas en la medida que su
aplicacion es imparcial, independiente de presiones. De modo que, aequus,
aplicado a un magistrado significa exactamente eso:

Quinct. 75 ... cum adhuc ei propter uim aduersariorum non ius par, non agendi
potestas eadem; non magistratus aequus reperiri potuerit, cum ei summam per
iniuriam omnia inimica atque infesta fuerint, te, C. Aquili, uosque qui in consilio

adestis, orat atque obsecrat ut multis iniuriis iactatam atque agitatam aequitatem in
hoc tandem loco consistere et confirmari patiamini.

Si abandonamos el mundo de la politica y el derecho, tan intimamente
ligados en Roma, aequus y aequitas muestran sus valores no especificos,
igualdad, semejanza, equiparacion. Esto nos lleva a pensar que cuando
Cicerdn, en su tratado de re publica y dentro de un contexto politico-juridico,
afirma que la aequitas no es deseable en un sistema politico esta utilizando la
palabra en su acepcién mas genérica. Es eso lo que produce una sensacion
mucho mas radical en el lector, sensacidn sin duda buscada por el autor.

4. Los limites de la libertas. La licentia.

El respeto a los derechos de los ciudadanos y a las leyes que los
protegen es el fundamento de la libertas, hasta el punto de que libertas se
confunde con la posibilidad de ejercer esos derechos y sujetarse a los deberes
que la ley impone. Dentro de ese panorama de la sociedad, la aequitas equivale
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a ‘equidad, no a ‘igualdad’, justicia distributiva al amparo de un derecho
comun. Por consiguiente la aequa libertas lleva implicita la idea de relatividad.

Si se acepta el andlisis anterior, es ficil deducir cuales son los limites de
la libertas, la frontera a partir de la cual las acciones se transforman en delitos.
Simplemente la libertad individual ejercida al margen de la ley, cuando se
enfrenta a lo establecido por ella. En ocasiones los actos cometidos no estan
contemplados por la ley o suponen, en todo caso, una derogacién concreta para
un momento también concreto. La licitud de un acto se acuerda a lo que es
justo, y en ese sentido no es exactamente dependiente de la ley. En una
sociedad legalmente constituida, en la que existe un derecho comtn a todos los
ciudadanos, la licitud de un hecho puede ser aceptable, aun no siendo legal en
sentido estricto.

Asi pues, la transgresion de la /libertas de una parte es evidente:
consiste en no someterse a la ley, pero de otra, es invadir un terreno que no le
corresponde dentro de esa distribucion equitativa de derechos y deberes. A eso
se refiere Livio cuando advierte a un tribuno de que ha usurpado competencias
que no le corresponden:

Et mandatum pro auxilio ac libertate priuatorum, non pro consulari regno.

(Qué significa entonces la licentia? Simplemente la libertad individual
ejercida al margen de la ley. En ocasiones esta libertad se enfrenta a lo estable-
cido por la ley, otras veces los actos no estan contemplados por la ley o res-
ponden a una pequefia omisién de su aplicacion. Yendo un poco mas alla,
podriamos decir que licentia es simplemente la aplicacion de una norma
individual. En una sociedad que se sustenta sobre la ley, en la que existe un
derecho comun apiicable a todos los ciudadanos, la licitud de un hecho puede
hacerlo aceptable, pero siempre y cuando signifique la delegacion por parte de
un superior de parte de sus derechos sobre otro individuo.

Una muestra de ese valor “‘etimolégico” de licentia podemos observarlo
en un pasaje de la Guerra de Jugurta de Salustio'*:

103. Tum rursus Bocchus, seu reputando quae sibi duobus proeliis uenerant,
seu admonitus ab aliis amicis, quos incorruptos Iugurtha reliquerat, ex omni copia

necessariorum quinque delegit, quorum et fides cognita et ingenia ualidissima
erant. Eos ad Marium ac deinde, si placeat, Romam legatos ire iubet, agendarum

12 . . . .
Es un valor que se mantiene en las construcciones con gerundio o gerundivo en
genitivo.
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rerum et quocumque modo belli componendi licentiam ipsis
permittit.

En cualquier otro caso, la /icentia supone uconcesion de privilegios. Al
ser derrocada la monarquia, algunos jovenes patricios la afioran:

2.3.3. eam tum aequato iure omnium licentiam quaerentes libertatem aliorum
in suam uertisse seruitutem inter se conquerebantur: re ge m hominem esse a quo
impetres, ubi ius, ubi iniuria opus sit; esse gratiae locum, esse beneficio, et irasci et
ignoscere posse, inter amicum et inimicum discrimen nosse; leges rem surdam,
inexorabilem esse, salubriorem melioremque inopi quam potenti, nihil laxamenti nec
ueniae habere, si modum excesseris; periculosum esse in tot humanis erroribus sola

innocentia uiuere.

La democracia ha hecho que el ejercicio del derecho sea asequible a
todos y es esto lo que ha desplazado a la licentia, la concesion personal de
derechos a individuos concretos.

La licentia es plausible unicamente en los casos arriba sefialados,
insertos, en cierto modo, en el sistema instituido por la ley. Un Estado como el
romano, convencido de que la ley es garantia de cohesién social,
necesariamente debia considerar la licentia como una excrecencia dentro del
cuerpo juridico y erradicarla en la medida en que suponia la admision de un
privilegio. Es curioso que en una aproximacion provisional a los valores de
licitum se descubra un fendmeno significativo: su uso casi exclusivo en frases
negativas. Dentro un Estado de derecho, todo debe encontrar su lugar en las
leyes, nada debe quedar al arbitrio de las personas.

Naturalmente, los derechos que la ley reconoce a los ciudadanos
romanos difieren de los reconocidos posteriormente. La comprension de una
sociedad significa muchas veces contemplarla desde la distancia, en si misma,
procurando no volcar sobre ella nuestras propias visiones que nos llevan a
considerar ausencias lo que son simplemente no presencias.

21 noviembre 2005
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Abstract: In the political domain, /ibertas may have distinct senses. The Roman system
defends a libertas, a state governed by law based on distributive justice and allowing a
gradation in the citizen’s social standing. In this sense also, laws are responsible for setting
the limits. No concessions outside law can be made, which is to say there can be no ficentia,
except when it comes to a possibility that law itself has neither considered nor excluded.

Keywords: Libertas; lexicology; Rome; political structure.

Resumen: Libertas, dentro del ambito politico, posee distintos valores. El sistema romano
propugna una /ibertas, un Estado de derecho basado en la justicia distributiva y que permita
una gradacién en la consideracion social del ciudadano. Las leyes marcan los limites
también en este sentido; no caben concesiones al margen de las leyes, es decir, no cabe la
licentia, salvo en el caso en que se trate de una posibilidad no contemplada por la ley. pero
tampoco excluida.

Palabras clave: Libertas; Lexicologia; Roma; Estructura politica.

Résumé: Libertas, dans le domaine politique, posséde des valeurs distinctes. Le systeme
romain défend une libertas, un Etat de droit fondé sur la justice distributive et qui permet
une gradation a I’égard de la position sociale du citoyen. Dans ce sens, les lois marquent,
aussi, les limites; il ne peut y avoir de concessions en marge des lois, ¢’est-a-dire, il ne peut
y avoir licentia, sauf s’il s’agit d’une possibilité qui, bien qu’elle n’ait pas été mise cn ccuvre
par la loi, n’en soit pas, non plus, exclue.

Mots-clé: Libertas, lexicologie; Rome; structure politique.

Resumo: Libertas, no dmbito politico, possui valores distintos. O sistema romano defende
uma libertas, um Estado de directo baseado na justiga distributiva ¢ que permita uma gra-
dagdo na consideragdo social do cidaddo. As leis marcam os limites, também neste sentido;
ndo pode haver concessdes 4 margem das leis, quer dizer, ndo pode haver licentia, excepto
no caso em que estejamos perante uma possibilidade ndo contemplada na lei, mas também
ndo excluida.

Palavras-chave: Libertas; lexicologia; Roma; estrutura politica.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 177



Crimes, delitos e penas no Direito Romano Classico

ANTONIO A. VIEIRA CURA
Faculdade de Direito — Universidade de Coimbra

1. Introducio

A expressdo latina do tema escolhido para este Congresso — «Ut par
delicto sit poena» {«Para que a pena seja adequada ao delito») — inspirou-se,
segundo cremos, no Ultimo verso do livro segundo dos Tristia, de Ovidio':
«Ut par delicto sit mea poena suo» («de modo a que a minha pena seja
adequada ao delito»)”.

Esse livro contém somente uma elegia, na qual «o principe» dessa forma
de composigdo poética’, entdo exilado em Tomis, nas margens do Mar Negro

' PUBLIUS OVIDIUS NASO nasceu em Sulmo (hoje Sulmona) no dia 20 de Margo
do ano 43 a.C. e faleceu no ano 17 ou 18 da nossa Era. Oriundo de uma familia rica (da
ordem equestre), foi enviado para Roma, ainda jovem, a fim de terminar os seus estudos ¢
de se preparar para a vida publica; apesar de ainda ter chegado a exercer algumas fungdes
judiciais, cedo descobriu ndo ter vocagdo para o desempenho de cargos publicos ¢ se
dedicou a poesia, tornando-se no primeiro poeta do seu tempo (sendo considerado
«o principe da elegia»).

Sobre a vida e a obra de OVIDIUS, vide ROSTAGNI, Augusto, Storia della
Letteratura Latina, 11, reimp. (Torino, 1983), 235-270; GAILLARD, Jacques, /ntrodugdo a
Literatura Latina — Das origens a Apuleio, trad. portuguesa de Cristina Pimentel (Lisboa,
1994), 110-115; PIERRON, Pierre-Alexis, Historia de la Literatura Romana, 11, trad.
espanhola de Antonio Clement (Barcelona, 1966), 66 ss.; PARATORE, Ettore, Histéria da
Literatura Latina, trad. portuguesa de Manuel Losa (Lisboa, 1987), 501-516; KENNEY, E.
J./CLAUSEN, W. V., The Cambridge History of Classical Literature, 11. Latin Literature,
trad. espanhola de Elena Bombin (Madrid, 1989), 464-504; OGILVIE, R. M., Roman
Literature and Society, reimp. (London, 1988), 162-180; CHRIST, Karl, Geschichte der
romischen Kaiserzeit® (Miinchen, 1992), 140; VON ALBRECHT, Michael, 4 History of
Roman Literature — From Livius Andronicus to Boethius, 1 (Leiden-New York-Kéln,
1997), 786-819; ¢ RAMALHO, A. Costa, Ovidio Nasdo (Publio), in Enciclopédia Luso-
-Brasileira da Cultura Verbo — Edicdo século XXI, vol. 21 (Lisboa/S.Paulo, 2001),
1167-1169.

’ Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1. 578.

Cf. PIERRON, P.-A., Historia de la Literatura Romana, 11, cit., 69.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 179-217
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(Pontus Euxinus)', extremo nordeste do império romano — onde, como diz, se
encontrava «atirado para o meio de povos hostis»’ (dos quais apenas as aguas
do Dantibio o protegiam®), sem que houvesse, ainda segundo os seus versos,
qualquer outro exilado romano «tdo longe da patria» como ele (apesar de se
encontrarem nessa situagio por motivo mais grave’), sendo, por conseguinte,
o inico enviado para esse local indspito’ — pede a Augusto («pleno de
indulgéncia»’) que tenha piedade de si'’ e suplica-lhe que o relegue para um
lugar mais seguro (mais proximo de Roma), onde possa viver em paz, com
mais tranquilidade, sem receio de ser feito prisioneiro pelo inimigo, porque
(nas suas palavras) «seria impio que um homem nascido de sangue latino (...)
tivesse de suportar os ferros dos barbaros»''.

Como resulta do teor desse pedido, Ovidio ndo se atreve a solicitar
abertamente a cessac¢do do seu exilio, com o consequente regresso a Roma;
mas ndo deixa de lembrar que, frequentemente, «os deuses poderosos
concederam mais do que lhes era pedido»'” —, revelando assim ter alguma
esperanga, ainda que ténue, de que Augusto (cuja condigdo divina invoca,

¢ Tomis, onde faleceu, € actualmente a cidade de Constanga, na Roménia.
Cf. RAMALHO, A. Costa, Ovidio Nasdo (Publio), cit., 1167-1169.

cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.187: «Ultima perpetior, medios projectos in hostes».

S ct OVIDIUS, Tristia, 2.1.191-192: «lazyges et Colchi Metereaque turba
Getaeque/Danubii mediis vix prohibentur aquis».

e OVIDIUS, Tristia, 2.1.193-200: «Cumgque alii causa tibi sint graviore
Sugati,/Ulterior nulli, quam mihi, terra data est:/Longius hac nihil est, nisi tantum frigus et
hostis,/Et maris adstricto quae coit unda gelu/Hactenus FEuxini pars est Romana
sinistri:/Proxima Basternae Sauromataeque lenent;,/Haec est Ausonio sub sub jure
novissima, vixque/Haeret in imperii margine terra tuiy».

¥ Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.188-190: «Nec quisquam patria longius exsul
abest./Solus ad egressus missus septemplicis Istri,/Parrhasiae gelido virginis axe premor».

’Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.27: «(...) mitissime Caesar».

"t OVIDIUS, Tristia, 2.1.179-182: «Parce, precor, fulmenque tuum, fera tela
reconde,/Heu! Nimium misero cognita tela mihi./Parce, pater patriae, nec nominis
immemor huius/Olim placandi spem mihi tolle tuil».

e OVIDIUS, Tristia, 2.1.201-206: «Unde precor supplex, ut nos in tuta
releges;/Ne sit cum patria pax quoque dempta mihi;/Ne timeam gentes, quas non bene
submovet Ister/Neve tuus possim civis ab hoste capi:/Fas prohibet Latio quemquamde
sanguine natum,/Caesaribus salvis, barbara vincla patin; ¢ 2,1,577: «Tutius exsilium
pauloque quietius oro».

12 Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.183-184: «Nec precor, ut redeam — (quamvis majora
petitis/Credibile est magnos saepe dedisse deos)»;, e 2.1.575-576: «Non ut in Ausoniam
redeam — (nisi forsitan olim,/ Cum longo poenae tempore victus eris) —».
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nessa e noutras obras'’) lhe perdoasse. De qualquer modo, admitindo que a
cleméncia do imperador nio fosse a tal ponto, insiste na concessiio de um
exilio mais agradavel (ou menos penoso) e em local menos afastado da capital
do Império, com o que o peso da sua pena seria «em grande parte aliviado»' e,
assim, a mesma se tornaria «adequada ao delito»"’.

O teor (autobiografico) da mencionada elegia — em particular,
areferéncia feita a aplicagiio da pena de relegagio (relegatio) imposta pelo
imperador, devido a pratica do que Ovidio qualifica como «erro fatal»'® e como
«um Unico crime, mas grave»'’, cuja natureza se ignora (apesar de o poeta se
referir a uma ofensa ao imperador'®)” — ndo deixa margem para davidas

3 Cf., por ex., OVIDIUS, Tristia, 2.1.54: «Per te, praesentem conspicuumque
deumy»; Tristia, 2.1.573: «His precor atque aliis possint tua numina flectin, €
Metamorphoses, 15.746: «(...) Caesar in urbe sua deus est».

“ocr OVIDIUS, Tristia, 2.1.185-186: «Mitius exsilium si das propiusque
roganti,/Pars erite poena magna levata mea».

Ber OVIDIUS, Tristia, 2.1.578 (transcrito supra, em texto).

e OVIDIUS, Tristia, 2.1.109: «llla namque die, qua me malus absulit error».

e OVIDIUS, Tristia, 2.1.121-122: «(...) sub uno,/Sed non exiguo crimine lapsa
domusy.

" Assim acontece, na verdade, quando alude ao desmoronamento (em sentido
figurado) da sua casa ¢ a possibilidade de ela ser novamente posta de pé «se a ira de César,
ofendido, vier a a abrandar», bem como ao reportar-se ao facto de ter sido o imperador a
proferir a sentenga condenatdria, vingando ele préprio, as ofensas que lhe haviam sido
feitas, 0 que, na sua opinido, representa «uma conduta digna de um principe».
Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.123-124: «Atque ea sic lapsa est, ut surgere, si modo
laesi/Ematuruerit Caesaris ira, queaty; e Tristia, 2.1.133-134: «Tristibus invectus verbis, ita
principe dignum,/Ultus es offensas, ut decet, ipse tuas».

Dado o siléncio dos autores da época (e a forma vaga como Ovidio se refere ao
assunto), como sublinham PIERRON ¢ AMERICO RAMALHO, nio se sabe quais terdo
sido, verdadeiramente, as razdes que levaram Augusto a condenar Ovidio ao exilio, nem ¢
de esperar que venha a chegar-se, a esse respeito, a uma «certeza indiscutivel».
Cf. PIERRON, P.-A., Historia de la Literatura Romana, 11, cit., 70; ¢ RAMALHO, A.
Costa, Ovidio Nasdo (Publio), cit., 1167.

OGILVIE parece relacionar tal condenagio com o escindalo que envolveu a neta do
imperador, fulia Minor, banida de Roma no mesmo ano (8 d.C.), por conduta imoral.
Cf. OGILVIE, R. M., Roman Literature, cit., 162.

GAILLARD refere a possibilidade de tal decisio ser devida, por um lado, ao teor da
obra Ars Amatoria (contrario & legislagdo moralizadora de Augusto) e, por outro, a algum
envolvimento de Ovidio nos desregramentos morais da filha do imperador (referindo-se a
lulia, que fora casada com Agripa e, depois, com Tibério — o que deve constituir um
equivoco, motivado pelo facto de a neta ter o mesmo nome, pois o banimento daquela
ocorreu muitos anos antes de Ovidio ser exilado, mais concretamente em 2 a.C.); afirma, no
entanto, que se trata de simples teorias carecidas de confirmagdo. GAILLARD, 1.,
Introdugdo a Literatura Latina, cit., 111 e 111,
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acerca da utilizacfio da palavra «delito» como sindnimo de «crimey, no verso
que inspira a tematica deste Congresso. Ele proprio utiliza, como acabamos de
referir, o termo «crime» para indicar a falta grave que reconhece ter cometido e
que terd motivado a sua condenagio pelo princeps™; e também o faz outras
vezes, na mesma elegia, por exemplo quando diz que Augusto ndo teria
encontrado na sua Ars Amatoria nada que pudesse ser considerado crime se,
como ele gostaria, o imperador tivesse tido tempo de ler as suas obras’’.

Em face do exposto, podemos afirmar que a segunda parte do tema que
norteia este evento cultural — «Crime e justica na Antiguidade» —, que surge
como forma de o delimitar em portugués, estd em perfeita harmonia com o
sentido de que, na linguagem de Ovidio, se reveste a expressio latina que a
antecede. A conjugagdo desta com a frase em vernaculo torna inequivoco o

PIERRON entende ser mais verosimil a opinifio daqueles que consideram Ovidio
uma vitima das ambig¢des de Livia (mulher de Augusto) e de Tibério: o poeta (que
frequentava o palacio imperial) teria tomado conhecimento de «segredos de Estado» (em
especial, de que Augusto, no final da sua vida, estaria arrependido de ter associado Tibério
a0 poder e seria sua intengdo revogar os decretos de proscri¢do dos membros da sua familia)
e ndo mantivera siléncio a esse respeito; devido a sua imprudéncia, o imperador té-lo-a
abandonado a vingang¢a da mulher. Cf. PIERRON, P.-A., Historia de la Literatura Romana,
11, cit., 70.

A pretensa imoralidade dos versos da Ars Amatoria, como salienta AMERICO
RAMALHO, ndo deve ter passado de um pretexto para a decisdo de Augusto, uma vez que
essa obra tinha sido publicada nove anos antes da condenagdo do poeta. Ndo é crivel, na
verdade, que o imperador s6 tenha tomado conhecimento do teor imoral da mesma —
traduzido em aquele a ver, segundo nos informa o poeta, como «um incitamento a percorrer
as alcovas proibidas», ou seja, como defesa da infidelidade (cf. Tristia, 2.1.345-346: «Haec
tibi me invisum lascivia fecit, ob Artes/Quas ratus es vetitos sollicitasse toros»), acusagio
que Ovidio rejeita (cf. Tristia, 2.1.347-348: «Sed neque me nuptae didicerunt furta
magistroy/Quodque parum novit, nemo docere potesty) — decorrido todo esse tempo.
Ovidio salienta, alids, que passou muitas vezes, tranquilamente, pelo imperador (apesar de
este censurar os seus delitos) depois de haver publicado o seu poema condenavel; e que,
assim, se estava, agora, perante «um castigo recente [que] pune uma culpa que ndo é
recentey  (cf. Tristia, 2.1,.39-542: «Nos quoque, iam pridem scripto peccavimus
uno/Supplicium patitur non nova culpa novum;/Carminaque edideram, cum te delicta
notantem/Praeterii toties iure quietus eques»).

A verdadeira razio foi, seguramente outra, como o proprio poeta da a entender, ao
aludir a alguma coisa que viu, de forma involuntdria, por mero acaso (ndo tendo
compreendido a sua culpa sendo depois da sua imprudéncia), e que terd sido a causa da sua
desgraga. Cf. Tristia, 2.1.103-104: «Cur aliquid vidi? cur noxia lumina feci?/Cur imprudenti
cognita culpa mihi?y.

20 Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.121-122 (transcritos supra, nota'”).

! oer OVIDIUS, Tristia, 2.1.239-240: «At siquod mallem, vacuus fortasse
Juisses,/Nullum legisses crimen in Arte mea».
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ambito material que se pretendeu assinalar ao Congresso: o do crime e da
Jjustica criminal no periodo histérico ai mencionado.

Mas, sera que o mencionado emprego da palavra «delitoy como
equivalente a «crime» (apesar da associagdo daquele & aplica¢do de uma pena)
€ rigoroso, a luz do direito romano dos finais da Republica e dos comegos do
novo regime politico, o Principado (iniciado com Augusto, em 27 a.C)),
periodo em que viveu aquele grande poeta latino e esta compreendido no arco
temporal que definimos para a nossa intervengdo (ou seja, o correspondente a
época classica™)? Em suma: «delictum» e «crimen» designariam, nessa altura,
a mesma realidade?

Este sera o primeiro aspecto que iremos abordar, procurando por em
evidéncia que, neste caso como em muitos outros, a terminologia juridica se
afasta da linguagem corrente, usada por nfo juristas. A fim de esclarecer essa
questdo, que nos parece de particular importancia para quem (como sucede
com os participantes neste Congresso) ndo possui conhecimentos especificos a
respeito do ordenamento juridico romano, comegaremos por tragar as fronteiras
entre os conceitos de delito e de crime e por esclarecer a diversa natureza e
finalidade das penas que correspondiam a um ¢ ao outro.

7

Depois disso, € porque o tema Congresso ¢, verdadeiramente,
constituido pelo crime e pela sua punigdo, por parte dos orgdos que foram
tendo essa incumbéncia, ocupar-nos-emos dos crimina e dos respectivos

% Nem todos os romanistas que designam assim um dos periodos historicos do Jus
Romanum coincidem na delimitagdo do mesmo. Para que ndo restem duvidas a respeito do
periodo temporal a que nos referimos, importa esclarecer que nos referimos a periodizago
proposta por ALVARO D’ORS — A. que (com base no critério juridico interno) fixa nos
anos 130 a.C. e 230, respectivamente, o inicio e o termo da época classica [enquanto, por
exemplo, GUARINO faz corresponder o periodo classico ao que vai «dagli ultimi anni del
sec. 1 a.C. sin verso la fine del sec. Ill d.C., o, se si preferisce, dal 27 a.C al 284 d.C» —
cf. GUARINO, Antonio, L’esegesi delle fonti del Diritto Romano, 1 (Napoli, 1968), 72-73]
—, a qual ¢ também seguida, entre nds, por SEBASTIAO CRUZ e SANTOS JUSTO.

Cf. D’ORS, Alvaro, Derecho Privado Romano® (Pamplona, 1997), 34-42; CRUZ,
Sebastido, Direito Romano, 1. Fontes® (Coimbra, 1984), 46-47; ¢ JUSTO, Anténio dos
Santos, Fases do desenvolvimento do Direito Romano (Coimbra, 1997), 9-10, 14, 27 ¢ 36,
A execugdo: pessoal e patrimonial (Direito Romano): O Direito, 125 (1993), 278, Direito
Privado Romano, 1. Parte geral (Introducdo. Relacdo juridica. Defesa dos direitos)?
(Coimbra, 2003), 17-19, € A evolu¢do do Direito Romano, in BFDUC, Volume Come-
morativo (Coimbra, 2003), 49-50, 53-54, 61 e 67.
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processos (no referido periodo), ainda que de forma necessariamente sintética,
em virtude do limite de tempo a que estamos adstritos.

Essa exposi¢do permitird (segundo esperamos) compreender melhor
algumas das referéncias que frequentemente aparecem nas fontes literarias a
determinadas figuras de crime, as penas que lhes eram aplicadas e as demais
consequéncias da sua pratica, bem como as entidades que procediam a essa
puni¢do. Assim, contribuird para perceber que espécie de crimen terd, even-
tualmente, cometido Ovidio e que, como ele relata nos 7ristia, podia ter sido
sancionado com a pena de morte (0 que s6 ndo tera acontecido por cleméncia
do imperador)”, acabando por se traduzir na sua relegatio (pelo menos na
designagio que Augusto lhe deu)™, nio acompanhada, alias, do confisco dos
seus bens”; e, além disso, ajudara a entender por que motivo foi o imperador a
decretar essa pena (e ndo o senado ou um tribunal especial)™.

2. A contraposic¢iio entre delitos (delicta) e crimes (crimina)

O substantivo «delictum» deriva de «delinquere», que, no seu sentido
originario, significa «faltar» (a algo que ndo pode ser preterido, ou seja, a
qualquer dever)” e foi usado pelos juristas classicos para indicar o acto ilicito
em geral e o acto ilicito punido com pena privada pelo ius civile” (e também

2t OVIDIUS, Tristia, 2.1.125-128: «Cuius in eventu poenae clementia tanta
est,/Ut fuerit nostro lenior illa metu;/Vita data est; citraque necem tua constitit ira,/
O princeps parce viribus use tuis».

® Cf. OVIDIUS, Tristia, 2.1.135-138: «Adde, quod edictum, quamvis immane
minaxque,/Attamen in poenae nomine lene fuit:/Quippe relegates, non exsul dicor in
illo;/Parcaque fortunae sunt data verba meaey.

B oer OVIDIUS, Tristia, 2.1.129-130: «Insuper accedunt, te non adimente,
paternae,/Tanquam vita parum muneris esset, opes».

Bt OVIDIUS, Tristia, 2.1.131-134: «Nec mea decreto damnasti fact senatus,/Nec
mea selecto iudice iussa fuga est,/Tristibus invectus verbis, ita principe dignum,/Ultus es
offensas, ut decet, ipse tuas».

et VOLTERRA, Edoardo, «Delinquere» nelle fonti giuridiche romane, in Scritti
Giuridici, VII (Napoli, 1999), 135, 136, 138 ¢ 162-164; e PUGLIATI, Salvatore, Delitto
(Dei delitti in generale), in ED, vol. XII (Milano, 1964), 1.

2 0 ius civile romanorum é o direito préprio da civitas romana, tendo como ambito
de aplicagdo as relagdes entre cidad@os romanos. As suas fontes sdo (para além do costume,
inicialmente a Gnica fons manifestandi do direito romano) as leis comiciais, os plebiscitos,
os senatusconsultos, as constituigdes imperiais e a autoridade dos jurisconsultos
(cf. D.1.1.7pr. € D.1.3.32pr.).

. Sobre o ius civile, as suas caracteristicas e as suas fontes, vide ALVAREZ
SUAREZ, Ursicino, Curso de Derecho Romano, Tomo 1 (Madrid, 1955), 91-94, 98,
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pelo ius honorarium™), mas nunca para designar o crime verdadeiro e proprio
(«crimeny), punido por uma das leges publicae (o que so viria a acontecer no
direito justinianeu). Na época imperial, o verbo «delinquere» (mas nio,
também, o substantivo «delictum») foi igualmente utilizado nas constitui¢des
imperiais e, consequentemente, pelos jurisconsultos que as interpretavam para
designar os actos ilicitos punidos extra ordinem, com pena aflitiva ou
pecuniaria (crimina extraordinaria’')*.

A Lei das XII Tabuas, surgida nos primeiros tempos da Republica {por
volta de 450 a.C.)”, continha ja, ainda que de forma embrionaria, a distingio
fundamental entre delitos privados (qualificados como «delicta» ou
«maleficia») e delitos publicos (designados, tecnicamente, como «crimina»),
que veio a ganhar contornos mais precisos na época republicana tardia (ou seja,
em pleno periodo classico)™.

Enquanto os «crimina» eram os factos ilicitos mais graves, perseguidos
pelo Estado (por afectarem, em primeira linha, a prépria comunidade), por

100-101 e 105-107, CRUZ, S., Direito Romano, 1, cit., 164-165, 169-171, 199-211, 217-
223, 268-271, 280-281, 292-295 ¢ 298-299; KASER, Max, Das rémische Privatrecht, I*
(Miinchen, 1971), 198-201; e JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado Romano, 1, cit., 35-36
e 76-91.

O ius honorarium é o direito criado por alguns magistrados (pretor urbano, pretor
peregrino, edis curtis e governadores das provincias), através dos respectivos edicta.

A respeito do ius honorarium, vide CRUZ, S., Direito Romano, 1, cit., 298-299;
KASER, M., Das rémische Privatrecht, cit.,, 205 e 207-208; ¢ JUSTO, A. dos Santos,
Direito Privado Romano, 1, cit., 38.

et VOLTERRA, E., «Delinquere» nelle fonti giuridiche romane, cit., 135-136,
138-150 ¢ 162-164.

*' Sobre a categoria dos crimina extraordinaria, vide infra, 4.3.

2 ocr. VOLTERRA, E., «Delinquere» nelle fonti giuridiche romane, cit., 136,
150-153 ¢ 163.

* Sobre essa lei (que foi a primeira do Jus Romanum), vide CRUZ, S., Direito
Romano, |, cit., 175-185; e D’ORS, A., Derecho Privado Romano, cit., 47-48.

* Cf. ALVAREZ SUAREZ, U., Curso de Derecho Romano, cit., 180; ARANGIO-
-RUIZ, Vincenzo, Istituzioni di Diritto Romano' (Napoli, 1960), 287; PUGLIATI, S.,
Delitto (Dei delitti in generale), cit., 2; BRASIELLO, Ugo, Delitto (Diritto Romano), in
ED, vol. XII (Milano, 1964), 4, SANTALUCIA, Bernardo, Diritto e processo penale
nell’antica Roma® (Milano, 1998), 54-67, TORRENT, Armando, Derecho Penal Romano. I.
Epocas mondrquica y republicana, in El Derecho Penal: de Roma al derecho actual — VII
Congreso Internacional y X Iberoamericano de Derecho Romano (Madrid, 2005), 19-22 ¢
29; FUENTESECA, Pablo, Derecho Privado Romano (Madrid, 1978), 317; FUENTESECA
DEGENEFFE, Margarita, «Poena privata», «poena criminis» y responsabilidad civil
derivada del delito, in El Derecho Penal: de Roma al derecho actual — VII Congreso
Internacional y X Iberoamericano de Derecho Romano (Madrid, 2005), 234,
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meio dos orglos investidos da jurisdigdo criminal, e sancionados com pena
publica (de natureza corporal ou patrimonial), os «delicta» eram perseguidos
pelo ofendido (por incidirem sobre interesses privados), nas formas do
processo privado (para o que dispunha de uma actio), e sancionados com pena
privada, sempre pecuniaria, que o lesante estava obrigado a pagar

. . . . . . . . 35
(constituindo, assim, fonte de obligationes denominadas, por isso, ex delicto™)
e era devida exclusivamente ao cidadéo lesado™.

% Cf. GAIUS 111.182: «Transeamus nunc ad obligationes quae ex delicto nascuntur
(.

Na época classica, a divisdo fundamental das obrigagGes era a que se fazia entre as
obligationes ex delicto (derivadas de um dos quatro delicta privados que a seguir
referiremos) e as obligationes ex contractu (nascidas de contrato). Embora seja mencionada
apenas por Gaio (no séc. II) — Cf. GAIUS 111.88: «Nunc transeamus ad obligationes.
Quarum summa divisio in duas species diducitur: omnis enim obligatio vel ex contractu
nascitur vel ex delicton; e 1V.2: «In personam actio est, qua agimus cum aliquo, qui nobis
vel ex contractu vel ex delicto obligatus est (...)» ——, essa biparti¢do, como afirma BIONDI,
«é tradicional e remonta a jurisprudéncia anterior»; além disso radica nela a exposicdo feita
por alguns jurisconsultos romanos mais recentes, como PAULUS (D.5.3.14) ¢ ULPIANUS
(D.5.1.57, D.14.5.4.2 ¢ D.50.16.12pr.) — que elaboraram comentarios ad Sabinum e ad
Edictum (sem esquecer que o segundo sintetizou ainda muitas das principais obras de
juristas anteriores, o que refor¢a a ideia de que a referida classificagdio bipartida das
obligationes constitui patrimonio comum da iurisprudentia classica).

Trata-se, porém, de uma classificagdo insuficiente, em virtude de ficarem fora desse
binémio outras obligationes, néo reconduziveis a qualquer das duas categorias (porque nio
nascem de contrato nem de delito), como, por ex., a obrigagdo nascida de um legado per
damnationem (que era seguramente conhecida de Gaio, pois trata ex professo desta espécie
de legado em 11.201-208), apesar da expressdo «omnis enim obligatio» utilizada em GAIUS
111.88.

No Digesto encontramos ja uma classificagfio tripartida das obligationes, num
fragmento extraido das Res Cottidianae, atribuidas a Gaio — Cf. D.44.7.1pr.: «Obligationes
aut ex contractu nascuntur aut ex maleficio aut proprio quodam iure ex variis causarum
Sfigurisy (texto no qual as «obligationes ex maleficion correspondem as obligationes
ex delicto, como resulta de D.44.7.4 — «Ex maleficio nascuntur obligationes, veluti ex
furto, ex damno, ex rapina, ex iniuria (...)» — e do uso da designagdo «obligationes ex
maleficion como equivalente a «obligationes ex delicton em diversos passos das
Institutiones Gai — cf. GAIUS 1V.75-76, IV.80 e IV.112). A inclusdo nesse passo das
«variae causarum figurae» (em que estdo compreendidas as obrigagdes que ndo derivam de
contrato nem de delito) foi ja considerada como justinianeia ou como pos-classica; e cremos
que, em coeréncia, ndo pode deixar de ser considerada ndo classica pelos romanistas que
véem nas Res Cottidianae uma reelaboragdo pods-classica das Instituigoes de Gaio.
A tendéncia sistematizadora que caracteriza as Institutiones de Gaio ¢ a circunstancia de ele
proprio reconhecer a insuficiéncia da biparti¢do «obligationes ex contractu/obligationes ex
delicto» (Cf., por ex., I11.91, onde exclui do &mbito das obligationes ex contractu obrigagdo
de restituir o que tivesse sido pago indevidamente, isto €, da obligatio re contracta derivada
da «solutio indebitin) parecem, no entanto, legitimar a conclusdo de que a classificagdo das
fontes das obligationes constante de D.44.7.1pr. pertence a esse mesmo jurista (como
defendem, v.g., BIONDI ¢ GROSSO) ou, pelo menos, a um seu discipulo, que tera utilizado

186 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



Crimes, delitos e penas no Direito Romano Classico

Os delicta do ius civile sdo quatro: o furtum, a rapina (bona vi rapta),
.. . e 37
a iniuria e o damnum iniuria datum’’,
O furto consiste na subtracgdo fraudulenta de uma coisa, ou na do seu
uso ou da sua posse, com intengio de obter um lucro™®.

elementos deixados pelo Mestre (sendo, portanto, ainda classica). A referéncia genérica as
«variae causarum figurae» — a que se reconduzem casos particulares ¢ diversos (ndo
subsumiveis a uma verdadeira categoria de obligationes) em que, segundo a sua estrutura ¢
0 seu proprio regime juridico («proprio quodam iure»), surgem obrigagdes — constitui a
comprovagio do cardcter ndo exaustivo das duas categorias de obrigagdes referidas por Gaio
nas suas [nstitutiones; ¢ permite pensar que tenha sido GAIUS a completar a sistematizagio
das obligationes esbogada nas Institutiones, com o aditamento das «varige causarum
figurae», que se encontra no fragmento extraido das Res Cottidianae.

A classificagdo quadripartida que nos aparece nas Institutiones de Justiniano —
cf. 1.3.13.2: «Sequens divisio in quattuor species diducitur: aut enim ex contractu sunt aut
quasi ex contractu aut ex maleficio aut quasi ex maleficio (...)» —, ainda mais claramente
reveladora de que a obligatio deixou de estar conexa com o contractus e com o delictum
(passando a existir duas categorias de obrigagdes que ndo derivam de um nem do outro), €
devida, com toda a probabilidade, ao labor dos mestres pos-classicos; e tem como pres-
suposto a fusdo operada no séc. Il entre o ius civile e o fus honorarium, que fez emergir
como summa divisio das obrigagdes as «obligationes civilesy e as «obligationes
praetoriaey, imprecisamente identificadas com as honorariae — cf. 1.3.13.1: «Omnium
autem obligationum summa divisio in duo genera diducitur: namque aut civiles sunt aut
praetoriae (...)».

Sobre estas classificagdes das obligationes, a insuficiéncia da biparti¢do gaiana e a
conexdo dessas diferentes sistematizagdes (em razdo da fonte das obrigagGes) com a
evolugdo do conceito de contrato, vide BIONDI, Biondo, Contratto e «stipulation (Milano,
1953), 30-53 e 58 ss.; GROSSO, Giuseppe, !/ sistema romano dei contratti® (Torino, 1963),
1-27 e 63-70; ALBERTARIO, Emilio, La cosidetta «honoraria obligatio», in Studi di
Diritto Romano, 11 (Milano, 1936), 24-25, 27-33; PUGLIATI, S., Delitto (Dei delitti in
generale), cit., 3; ¢ CURA, Antdnio Alberto Vieira, «Fiducia cum creditore». Aspectos
gerais, in BEDUC, Suplemento XXXIV (Coimbra, 1991), 87-95 e 97-104.

* Cf. ALVAREZ SUAREZ, U., Curso de Derecho Romano, cit., 179-180;
PUGLIATIL, S., Delitto (Dei delitti in generale), cit., 2; BRASIELLO, Ugo, Delitto (Diritto
Romano), cit., 4; VOLTERRA, E., «Delinguere» nelle fonti giuridiche romane, cit., 30-31;
KASER, M., Das rémische Privatrecht, cit., 609-610; SANTALUCIA, B., Diritto e
processo penale, cit., 67, TORRENT, A., Derecho Penal Romano, 1, cit.,, 19-22 ¢ 29;
FUENTESECA DEGENEFFE, M., «Poena privatan, «poena criminis» y responsabilidad
civil derivada del delito, cit., 234, 236 e 239-245; ¢ JUSTO, Antonio dos Santos, Direito
Privado Romano, 11 (Direito das Obrigagdes) (Coimbra, 2003), 119-120.

7 Cf. GAIUS HI1.182: «(...) obligationes quae ex delicto nascuntur, veluti si quis
Sfurtum fecerit, bona rapuerit, damnum dederit, iniuriam commiserit; (..)».

¥ Cf. D.47.2.1.3: «Furtum est contrectatio rei Sfraudulosa lucri faciendi gratia vel
ipsius rei vel etiam usus eius possessionisve (...)»; e GAIUS 111.195: «Furtum autem fit non
solum cum quis intercipiendi causa rem alienam amovet, sed generaliter cum quis rem
alienam invito domino contrectaty.

Sobre os elementos (objectivo ¢ subjectivo) do furto, bem como a respeito da
distingdo entre furto da res, furtum usus e furtum possessionis, vide SCHULZ, Fritz,
Derecho Romano Clasico, trad. espanhola de José Santa-Cruz Teigeiro (Barcelona, 1960),
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A Lei das XII Tabuas ja distingue o furfum manifestum e o furtum nec
manifestum, distingdo que se mantém no direito classico’: o primeiro verifica-
-se quando o ladrdo € surpreendido a cometé-lo (em flagrante delito) ou
(segundo alguns juristas) no local onde o havia praticado (ou, até, na opinido
de IULTIANUS e de CASSIUS, fora dele, desde que tenha em seu poder o
objecto furtado e ndo esteja ainda no lugar onde tencionava ficar com a res)*’;
o segundo define-se pela negativa e ocorre, por isso, quando nfio se registam as
referidas circunstancias''. Na época classica, por for¢a do edictum praetoris, o
furto manifesto era punido (mediante a actio furti manifesti'’) com uma poena

550-556; KASER, M., Das rémische Privatrecht, cit., 157, e 614-615; FUENTESECA, P,
Derecho Privado Romano, cit., 321-323; D’ORS, A., Derecho Privado Romano, cit.,
430-431; JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado Romano, 11, cit., 123-124.

* Cf. D.47.2.2: «Furtorum genera duo sunt, manifestum et nec manifesturmy; e
GAIUS 1I1,183: «Furtorum autem genera Ser. Sulpiciuset Massurius Sabinus Il esse
dixerunt, manifestum et nec manifestum, conceptum et oblatum, Labeo duo, w#uusifestivn
<et> nec manifestum; (..)».

“ Cf. GAIUS 1I1.184: «Manifestum furtum quidam id esse dixerunt, quod dum fit
deprehenditur. Alii vero ulterius, quod eo loco deprehenditur, ubi fit, veluti si in oliveto
olivarum, in vineto vinarum furtum factum est, quamdiu in eo oliveto aut vineto fur sit,
(.»; D.A47.23pr.: «Fur est manifestus (...) qui deprehenditur cum furton; D.47.2.3.1:
«Et parvi refert, a quo deprehendatur, utrum ab eo cuius res fuit an ab alion; D.47.2.3.2:
«Sed utrum ita demum fur sit manifestus, si in faciendo furto deprehendatur, an vero et si
alicubi fuerit deprehensus? et magis est, ut et lulianus scripsit, etsi non ibi deprehendatur,
ubi furtum fecit, adtamen esse furem manifestum, si cum re furtiva fuerit adprehensus,
priusquam eo loci rem pertulerit, quo destinaveraty; e D.47.2.5pr.: «Sive igitur in publico
sive in privato deprehendatur, antequam ad locum destinatum rem perferret, in ea causa
est, ut fur manifestus sit, si cum re furtiva deprehendatur: et ita Cassius scripsity.

' Cf. GAIUS IIL.185: «Nec manifestum furtum quid sit, ex iis quae diximus
intellegitur. Nam quod manifestum non est, id nec manifestum esty; e D.47.2.8: «Nec
manifestum furtum quid sit, apparet. nam quod manifestum non est, hoc scilicet nec
manifestum est».

2 A actio Sfurti, como todas as outras actiones ex delicto, era penal, precisamente,
em virtude de levar a aplicagio de uma poena (Cf. GAIUS 1V.8: «Poenam tantum
persequimur velut actione furti et iniuriarum et secundum quorundam opinionem actione vi
bonorum raptorum (...)»), que consistia numa quantia de dinheiro a pagar pelo autor do acto
ilicito & vitima, sem ter em consideragfio o prejuizo causado a esta.

A respeito das acgdes poenales, da sua contraposigfo as acgdes reipersecutoriae e
das caracteristicas daquelas, vide ALVAREZ SUAREZ, U., Curso de Derecho Romano, cit.,
386-388; SCHULZ, F., Derecho Romano Cldsico, cit., 40-42; BRASIELLO, U., Delitto
(Diritto Romano), cit., 4-5; KASER, M., Das rémische Privatrecht, cit., 501-502 e 611-614;
FUENTESECA, P., Derecho Privado Romano, cit., 318-320; ¢ JUSTO, A. dos Santos,
Direito Privado Romano, |, cit., 244-246, e Direito Privado Romano, 11, cit., 120-122.
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igual ao quadruplo do valor da res furtada®, enquanto o furto niio manifesto
era punido com a pena do dobro do valor da coisa subtraida (como ja acontecia
desde a lex duodecim tabularum)**™*.

A rapina traduz-se na subtrac¢fo violenta de uma coisa alheia. Este
delito nem sempre constituiu uma figura auténoma em relagéio ao furto: a sua
autonomizago apenas se verificou quando o pretor passou a outorgar a vitima
uma acg¢do especial, denominada actio vi bonorum raptorum, que lhe permitia
obter a condenagio do autor da rapina no quadruplo do valor da coisa roubada,
se fosse instaurada no prazo de um ano (enquanto no caso de ser intentada
decorrido esse prazo a vitima apenas podia obter o valor da res, em singelo)*.

A iniuria (como delictum) consiste numa ofensa 4 integridade fisica ou

moral de uma pessoa®’. Esse delito estava ja previsto na Lei das XII Tabuas —

“ Cf. GAIUS 111.189. «Poena manifesti furti ex lege XII tabularum capitalis erat.
(...) Sed postea inprobata est asperitas poenae et tam ex servi persona quam ex liberi
quadrupli actio praetoris edicto constituta est».

* Cf. GAIUS 111.190: «Nec manifesti furti poena per legem <XII> tabularum dupli
inrogatur, eamque etiam praetor conservaty.

* Sobre a puni¢do do furto manifesto e ndo manifesto, as outras modalidades de
furto (referidas por alguns jurisconsultos) e as actiones criadas pelo pretor para os furtos
cometidos por ou a determinadas pessoas, de certas categorias de coisas ou contra os autores
de furto que se recusassem a adoptar comportamentos a que estavam obrigados, vide
SCHULZ, F., Derecho Romano Cldsico, cit., 556-560; KASER, M., Das romische
Privatrecht, cit., 157-160 e 616-619; FUENTESECA, P., Derecho Privado Romano, cit.,
323-324; D’ORS, A., Derecho Privado Romano, cit., 431-434; ¢ JUSTO, A. dos Santos,
Direito Privado Romano, 11, cit., 125-127.

“ Cf. GAIUS 111.209: «Qui res aliena rapit, tenetur etiam furti. Quis enim magis
alienam rem invito domino contrectat quam qui <vi> rapit? ltaque recte dictum est eum
inprobum furem esse. Sed propriam actionem eius delicti nomine praetor introduxit, quae
appellatur vi bonorum raptorum, et est intra annum quadrupli [actio], post annum simpli.
(.)»; D.47.8,1: «Qui rem rapuit, et furti nec manifesti tenetur in duplum et vi bonorum
raptorum in quadruplum. (..)»; D.47.8.2.13: «In hac actione intra anno utilem verum
pretium rei quadruplatur, non etiam quod interest»; e D.47.8.2.17; «Haec actio volgo vi
bonorum raptorum dicitur».

A respeito deste delito, da sua provavel origem, da caracterizagdo da actio vi
bonorum raptorum e da sua relagdo com a actio furti, vide FUENTESECA, P., Derecho
Privado Romano, cit., 324-325; e JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado Romano, 11, cit.,
128-129.

e D.47.10.1pr.: «Iniuria ex eo dicta est, quod non iure fiat: omne enim, quod
non iur fit, iniuria fieri dicitur. hoc generaliter. Specialiterautem iniuria dicitur contumelia.
(-..»; D.47.10.1.1: «Iniuriam autem fieri Labeo ait aut re aut verbis: re, quotiens manus
inferuntur: verbis autem, quotiens non manus inferuntur, convicium fity; D.47.10.1.2.
«omnemque iniuriam aut in corpus inferri aut ad dignitatem aut ad infamiam pertinere. in
corpus fit, cum quis pulsatur: ad dignitatem, cum comes matronae abducitur: ad infamiam,
cum pudicitia adtemptatur».
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nos casos de membrum ruptum, de os fractum e de outras lesdes de menor
gravidade; o seu dmbito e as penas cominadas por essa /ex vieram, contudo,
arevelar-se manifestamente inadequados ou insuficientes®. Em virtude disso,
o pretor criou a actio iniuriarum, de caracter geral, que possibilitava a perse-
guigdo de qualquer ofensa reconduzivel ao conceito de iniuria. A determinago
da poena (correspondente ao valor da ofensa, no momento em que era
cometida®) cabia, em principio, ao ofendido, embora o juiz tivesse a possibi-
lidade de a diminuir; tratando-se, porém, de injuria grave (iniuria atrox)’”, era
o pretor que procedia & aestimatio, normalmente aceite pelo juiz (embora este
continuasse a ter a possibilidade de condenar numa quantia menor)”'.

“ Cf. GAIUS II1.223: «Poena autem iniuriarum ex lege XII tabularum propter
membrum quidem ruptum talio erat; propter os vero fractum aut conlisum trecentorum
assium poena erat, si libero os fractum erat; at si servo, CL; propter ceteras vero iniurias
XXV assium poena erat constituta. Et videbantur illis temporibus in magna paupertate satis
idoneae istae pecuniariae poenaey.

¥ Cf. D.47.10.21: «Iniuriarum aestimatio non ad id tempus, quo iudicatur, sed ad
id, quo facta est, referri debet».

A injaria podia ser grave em virtude da condigdo da pessoa ofendida (por ex.,
ofensa a um magistrado, a um ascendente ou ao patrono), atendendo ao momento e ao local
em que era cometida (por ex., a ofensa feita durante um espectaculo publico ou no forum) e
devido a natureza do préprio acto em que a injuria se traduzia (por ex., um ferimento).

Cf. D.47.10.7.8: «Atrocem autem iniuriam aut persona aut aut tempore aut re ipsa
fieri Labeo ait. persona atrocior iniuria fit, ut cum magistratui, cum parenti patrono fiat.
tempore, si ludis et in conspectu: (...). re atrocem iniuriam haberi Labeo ait, ut puta si
vulnus illatum vel os alicui percussumy; D.47.10.9.pr.: «Sed est quaestionis, quod dicimus
re iniuriam atrocem fieri, utrum, si si corpori inferatur. atrox sit, an et si non corpori, ut
puta vestimentis scissis, comite abducto vel convicio dicto. et ait Pomponius etiam sine
pulsatione posse dici atrocem iniuriam, persona atrocitatem facienten; D.47.10.9.1: «Sed et
si in theatro vel in foro caedit et vulnerat, quamquam non atrociter, atrocem iniuriam
Jacity; e GAIUS 111.225: «Atrox autem iniuria aestimatur vel ex facto, veluti si quis ab
aliquo vulneratus aut verberatus fustibusve caesus fuerit; vel ex loco, veluti si cui in theatro
aut in foro iniuria facta sit; vel ex persona, veluti si magistratus iniuriam passus fuerit, vel
senatori ab humili persona facta sit iniuriay.

U Cf. GAIUS 111.224: «Sed nunc alio iure utimur. Permittitur enim nobis a praetore
ipsis iniuriam aestimare, et iudex vel tanti condemnat quanti nos aestimaverimus, vel
minoris, prout ei visum fuerit. Sed cum atrocem iniuriam praetor aestimare soleat, si simul
constituerit quantae pecuniae eo nomine fieri debeat vadimonium, hac ipsa quantitate
taxamus formulam, et iudex quamvis possit vel minoris damnare, plerumque tamen propter
ipsius praetoris auctoritatem non audet minuere condemnationemy.

Sobre a iniuria, a caracterizagdo da actio iniuriarum e as actiones particulares que
surgiram a par dela, vide SCHULZ, F., Derecho Romano Clasico, cit., 562-566; KASER,
M., Das romische Privatrecht, cit., 619-622; e JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado
Romano, 11, cit., 129-131.
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O damnum iniuria datum consistia no dano produzido, com dolo ou
culpa, numa res alheia. Apesar de a Lei das XII Tabuas prever ja a concessio
de algumas actiones™, em casos particulares, foi a lex Aquilia de damno (pro-
vavelmente, do ano 287 a.C.) que pela primeira vez disciplinou de forma orga-
nica (ainda que incompleta) a responsabilidade por esses danos. O primeiro ca-
pitulo era, sem davida o mais importante™: estabelecia que quem matasse in-
justamente um escravo alheio ou um quadripede, igualmente alheio (que
fizesse parte do gado doméstico), seria condenado a dar ao lesado o valor
maximo que a res tivesse atingido no ano que antecedeu a morte (ou o dobro,
na eventualidade de o autor do dano negar a prética do acto lesivo)*™, podendo,
assim, tal valor superar o que a coisa tinha no momento da morte ou des-
truigdo; a responsabilidade do lesante apenas existia, no entanto, quando
(tratando-se de comportamento antijuridico — iniuria — e, também, doloso ou

2 Para uma sintese a esse respeito, vide FUENTESECA, P., Derecho Privado
Romano, cit., 325-326; e JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado Romano, 11, cit., 133, e As
«actiones» do dano aquiliano, in El Derecho Penal: de Roma al derecho actual — VII
Congreso Internacional y X Iberoamericano de Derecho Romano (Madrid, 2005), 575-576.

* Sobre o conteddo dos dois outros capitulos dessa lei (o0 segundo dos quais, de
acordo com um texto pertencente a ULPIANUS, caiu em desuso — Cf. D.9.2.27.4), a que se
referem diversos textos — v.g.. GAIUS 1I1.215-218 e D.9.2.27.5 —, vide SCHULZ, F.,
Derecho Romano Cldsico, cit., 562-563; FUENTESECA, P., Derecho Privado Romano,
327, e JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado Romano, 11, cit., 134, e As «actiones» do
dano aquiliano, cit., 573.

* ot D.9.2.2pr.: «lege Aquilia capite primo cavetur: ‘ut qui servum servamve
alienum alienamve quadrupedem vel pecudem iniuria occiderit, quanti id in eo anno plurimi
Juit, tantum aes dare domino damnas esto’»; D.9.2.2.1: «et infra deinde cavetur, ut adversus
infitiantem in duplum actio esset»; D.9.2.21pr.: «dit lex ‘quanti is homo in eo anno plurimi
Suisset’. quae clausula aestimationem habet damni, quod datum est»; D.9.2.21.1: «Annus
autem retorsus computaturex quo quis occisus est (...)»; ¢ GAIUS 111.210: «Damni iniuriae
actio constituitur per legem Aquiliam, cuius primo capite cautum est, <ut> si quis hominem
alienum alienamve quadrupedem quae pecudem numero sit iniuria occiderit, quanti ea res
in eo anno plurimi fuerit, tantum domino dare damnetur».
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culposo®) o dano fosse produzido «corpore et corpori» (isto €, através de uma

actuacdo directa do lesante sobre a coisa danificada ou destruida)’*™’.

Os delicta pertenciam, portanto, ao direito privado, nada tendo a ver
com os crimes (crimina)™, que constituem o objecto deste Congresso e dos
quais, por isso, iremos ocupar-nos de seguida.

3. Alguns crimes punidos na época classica

Os crimes s3o os factos ilicitos considerados de maior gravidade, por
constituirem ofensas a propria comunidade ou aos valores ético-sociais nela
dominantes; dai a aplicagdo de uma san¢fio publica, a poena, verdadeira e

S Cf. D.9.22.pr.: «(...) iniuria occiderit (...)»; D.9.2.3: «Si servus servave iniuria
occisus occisave fuerit, lex Aquilia locum habet. Iniuria occisum esse merito adicitur: non
enim sufficit occisum, sed oportet iniuria id esse factumy»; D.9.2.5.1: «Iniuriam autem hic
accipere nos oportet non quemadmodum circa iniuriarum actionem contumelliam quandam,
sed quod non iure factum est, hoc est contra ius, id est si culpa quis occiderit (...)»; GAIUS
11.210: «(...) iniuria occiderit (...)»; e GAIUS UL.211: «iniuria autem occidere intellegitur,
cuius dolo aut culpa id acciderit; nec ulla alia lege damnum quod sine iniuria datur,
reprehenditur, itaque inpunitus est, qui sine culpa et dolo malo casu quodam damnum
committity.

% Cf. GAIUS TIL.219: «(...) placuit ita demum ex ista lege actionem esse, si quis
corpore suo damnum dederit (...)»; e D.9.2.51pr.: «(...) respondit: occidisse dicitur vulgo
quidem, qui mortis causam quolibet modo praebuit: sed lege Aquilia is demum teneri visus
est, qui adhibita vi et quasi manu causam mortis praebuisset, tracta videlicet interpretatione
vocis a caedendo et a caede. (...)».

A respeito do dano causado com injuria, do teor da lex Aquilia e dos meios
processuais que possibilitaram o alargamento do seu dmbito de aplicagdo, vide, por todos,
JUSTO, A. dos Santos, Direito Privado Romano, 11, cit., 132-136, ¢ e As «actiones» do
dano aquiliano, cit., 576 e 580-598,

% Relativamente 4 iniuria, importa sublinhar, todavia, que uma lex Cornelia de Sila
introduziu uma quaestio para a perseguig¢do de alguns casos de agressdo agravada e de
violagdo do domicilio, anteriormente perseguidos mediante o processo privado ordinario.
Cf. D.47.10.5pr.: «Lex Cornelia de iniuriis competit ei, qui iniuriarum agere volet ob eam
rem, quod se pulsatum verberatumve domumve suam vi intritam esse dicat. (...) lex itagque
Cornelia ex tribus causis dedit actionem: quod quis pulsatus verberatusve domusve eius vi
introita sit. apparet igitur omnem iniuriam, quae manu fiat, lege Cornelia contineri».

Essa lei previa, no entanto, um regime especial, pois o autor dessas injlrias apenas
podia ser acusado pela vitima e a pena pecunidria nela prevista era destinada ao préprio
acusador (parte lesada); por essas razdes, esse procedimento ndo era considerado um
iudicium publicum, embora se desenrolasse perante um juri, constituido de acordo com as
regras proprias das quaestiones ¢ a tramitago seguida fosse a dos juizos criminais.

A respeito desta quaestio de iniuriis ¢ da sua caracterizagfo, vide, por todos,
SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 151-153.
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prépria”, por parte de 6rgaos publicos, que foram sendo diversos ao longo dos
tempos.

Muitos dos crimes punidos na época classica nfio constituem figuras
surgidas ex novo nessa altura — remontando, antes, a época anterior (alguns
deles a Lei das XII Tabuas)®. Outros, no entanto, traduzem-se em factos que
s6 entdo foram alvo de repressdo criminal.

Naturalmente, € de todo impossivel, nos estreitos limites de uma
intervengdo deste tipo, fornecer um conspecto geral de todos esses crimina.
Impde-se, de todo o modo, uma referéncia a alguns deles e as respectivas
penas, bem como aos o6rgaos publicos que, na época classica: referiremos, em
especial, o crime de lesa magestade, os crimes contra a vida, o adultério, o
estupro e o lenocinio.

3.1. O crime de lesa magestade

O mais grave dos crimes politicos previstos nas leis penais do final da
Republica é o crimen maiestatis ou imminutae maiestatis (mais tarde
designado, simplesmente, maiestas), que, gradualmente, substituiu a antiga
perduellio (reprimida, quando o réu fosse apanhado em flagrante, pelos

duumviri perduellionis®")”.

* Esta qualificag@io da pena correspondente a pratica de um crimen ¢é feita, v.g., por
BRASIELLO. Cf. BRASIELLO, U., Delitto (Diritto Romano), cit., 5.

A respeito dos crimes, da sua puni¢do, da competéncia para a mesma e do
processo seguido no periodo arcaico, vide MOMMSEN, Theodor, Le Droit Pénal Romain,
trad. francesa de J. Duquesne, Tomo L, in Manuel des Antiquités Romaines, vol. XVII (Paris,
1907), 16-73 e 173-201, e Le Droit Pénal Romain, trad. francesa de J. Duquesne, Tomo 11,
in Manuel des Antiquités Romaines, vol. XVIII (Paris, 1907), 215 ss.; SANTALUCIA, B,
Diritto e processo penale, cit., 47-59, e Il processo penale nelle XII Tavole, in Studi di
Diritto Penale Romano (Roma, 1994), 3-33; GAROFALO, Luigi, Appunti sul diritto
criminale nella Roma monarchica e re,r)ubblicana3 (Padova, 1997), 1-41, 43-69, 71-86, 122-
162 e 165-237; e TORRENT, A., Derecho Penal Romano, 1, cit., 12-19, 21-25 e 29-39.

*! Estes magistrados especiais tinham como fungfio proclamar a responsabilidade do
réu e proceder a sua execugdio imediata, sem julgamento (indicta causa) — e, por
conseguinte, sem que o acusado tivesse qualquer possibilidade de se defender (ao contrario
do que acontecia no processo ordinario) -— , o que fazia deles meros executores da pena, ¢
ndo juizes. Fora da hipétese de «flagrante delito», os casos de perduellio deviam ser
julgados, em regra, pelos tribunais ordinarios e ndo pelos duumviri.

Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 54 e 76, Il processo penale
nelle XII Tavole, cit., 13-14, e Osservazioni sui «duumviri perduellionisy e sul procedimento
duumvirale, in Studi di Diritto Penale Romano (Roma, 1994), 36-44 ¢ 47-48.
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A primeira lei que criou um tribunal especial (quaestio®) para o crimen
maiestatis foi a lex Appuleia (103 a.C.)™. Essa lei, no entanto, parece ter tido
um caracter transitério”, pelo que o referido crime apenas foi reprimido por
um tribunal permanente (quaestio perpetua) em virtude da lex Cornelia
maiestatis, de Sila (81 a.C.)*.

No tempo de Augusto surgiu a lex [ulia maiestatis (votada provavel-
mente em 27 a.C.), que se tornou a lei fundamental nesta matéria® — dando
consagragdo definitiva ao crime de lesa magestade, com uma minuciosa
indicagio dos actos que constitufam a ofensa & seguran¢a do Estado e a
integridade das suas instituigdes® — e cujo teor podemos conhecer através dos
fragmentos de obras de jurisconsultos classicos conservados no Digesto
(no titulo 4.° do livro 48.).

62 . - .

A perduellio era constituida por um acto hostil ao populus romanus, que punha
em causa a estrutura interna do Estado (a revolugdo interna, a alta traigdo, a violagdo do
dever de fidelidade para com o Estado e as suas instituigdes), atentando o autor contra as
proprias bases da comunidade e contra os deuses protectores da cidade. A sangéo aplicdvel
era a pena de morte, imposta por ordem estatal.

Tratava-se de um crime tdo grave que, segundo Tito Livio, o culpado era condenado
a poena horrendi carminis: a suspensio da arbor infelix (que consistia pendurar o réu numa
arvore estéril, onde era agoitado até morrer) [Cf. TITUS LIVIUS, Ab urbe condita,
1.26.6.1-3: «lex horrendi carminis erat: ‘duumviri perduellionem iudicent; si a duumviris
provocarit, provocatione certato; si vincent, caput abnubito; infelici arbori reste suspendito;
. »]

A respeito da ;erfuct/ic e da sua punigo, vide PUGLIATI, S., Delitto (Dei delitti in
generale), cit., 3; SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 54, e Osservazioni sui
«duumviri perduellionisy e sul procedimento duumvirale, cit. 36-39, 41-44 ¢ 47-48;
TORRENT, A., Derecho Penal Romano, 1, cit., 17, ¢ MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal
Romain, Tomo 1, cit, 122 e 177, ¢ Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 233-239.

% Sobre as quaestiones, vide infra, nimeros 4.1. ¢ 4.2.

* Essa lex ¢ referida por Cicero. Cf. CICERO, De oratore, 2.107.5 («tamen ab illo
maiestatem minutam negabam, ex quo verbo lege Appuleia tota illa causa pendebat») e
2.201.7-8 («ut de lege Appuleia dicerem, ut quid esset minuere maiestatem explicarem,
perquam breviter perstrinxi atque attigi»).

% Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 1, cit, 229°, e Le Droit Pénal
Romain, Tomo 11, cit., 237.

cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit, 237; e PUGLIATI,
S., Delitto (Dei delitti in generale), cit., 3.

%7 Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit, 237.

e SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 195-196.
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O crimen maiestatis era cometido «contra 0 povo romano ou contra a
sua seguranga»”’,

Abrangia, entre outros, os seguintes actos: a deser¢do do exército ou a
passagem de um cidaddo romano para o lado do inimigo”’; a rendigéo na guerra
ou a entrega temeraria de uma fortaleza ou de um acampamento militar’’;
o levantamento armado contra a republica, assim como o apelo 4 insubor-
dinagdo ou a revolta das for¢as militares contra a republica™; o envio de uma
mensagem (através de um nuncio ou de uma carta) ou de um sinal aos inimigos
do povo romano, bem como a actuagéio dolosa que possibilitasse o recebimento
de conselho por parte dos que estivessem em luta contra o populus romanus”;
a actuagdo dolosa tendente a fazer com que o exército romano caisse em
emboscadas ou fosse entregue ao inimigo, bem como a impedir a rendigdo dos
inimigos™; a reunido de homens armados na cidade, a conspiragio deles contra
a republica e a ocupagdo de lugares publicos ou de templos por parte dos
mesmos’; a convocagdo de um grupo ou assembleia para incitar & sedigio”.

Ainda no tempo de Augusto, com a introdugdo da cognitio extra
ordinem (a que nos referiremos adiante’’), o crimen maiestatis passou, porém,
a ser visto como um crime contra o imperador, enquanto supremo depositario
do imperium e personificagio do proprio Estado™. Com essa transformagdo,

% Cf. D.48.4.1.1: «Maiestas autem crimen illud est, quod adversus populum
Romanum vel adversus securitatem eius committitur. (... )»; ¢ D.48.4.3: «(...) lex autem Iulia
maiestatis praecipit eum, qui maiestatem publicam laeserit (...}».

" Cf. D.48.4.2; «(...) aut qui exercitum deseruit vel privatus ad hostes perfugit (... p»;
e D.48.4.3: «(...) quive imperium exercitumve populi Romani deseruerit (_...).

" Cf. D.48.4.3: «(...) ille, qui in bellis cesserit aut arcem tenuerit aut casitra
concesserit (... )».

2 Cf D.484.1.1: «(...) quis contra rem publicam arma ferat (...), quive milites
sollicitaverit concitaveritve, quo seditio tumultusve adversus rem publicam fiat».

7 Cf D.A48.4.1.1: «(...) quive hostibus populi Romani nuntium litterasve miserit
signumve dederit feceritve dolo malo, quo hostes populi Romani consilio inventur adversus
rem publicam (...

et D.48.4.4pr.: «(...) cuiusve dolo malo exercitus populi Romani in insidias
deductus hostibusve proditus erit: factumve dolo malo cuius dicitur, quo minus hostes in
potestatem populi Romani veniant (...)».

" Cf. D.48.4.2: «(...) quo armati hominis cum telis lapidibusve in urbe sint
conveniantve adversus rem publicam, locave occupentur vel templa (...

™ Cf. D.48.4.1.1: «(...) quove coetus conventusve fiat hominesve ad seditionem
convocentur (... ».

7t infra, nimero 4.3.

™ Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 256.
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outros factos passaram, também, a ser abrangidos nessa figura criminosa, entre
os quais a ofensa a dignidade do imperador (com palavras ou com escritos
ultrajantes ou difamatérios)”’; Augusto chegou mesmo a considerar como
crime de lesa magestade o adultério com mulheres da casa imperial®.

Esse crime era punido com poena capitalis, mais concretamente, com
pena de morte®'.

Néo se ignora que a partir das dltimas décadas da Republica, com a
transformagfio do exilio numa pena verdadeira e prépria (cominada como
sanc¢do auténoma para alguns crimes), a expressdio «pena capital» passou a
designar nfio s6 a pena de morte, mas também o exilium*> — sancionado pela
interdigiio da 4gua e do fogo (aquae et ignis interdictio®)*, que implicava a
perda da cidadania® —, alcance que conservou durante toda a época classica,

como resulta de um fragmento do Digesto proveniente do libro quinto decimo

®cr SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 257.

% cr TACITUS, Annales, 3.24.4-7: «ut valida divo Augusto in rem publicam
Jortuna ita domi improspera fuit ob impudicitiam filiae ac neptis quas urbe depulit,
adulterosque eorum morte aut fuga punivity.

1 Cf. D.48.4.3: «Lex duodecim tabularum iubet eum, qui hostem concitaverit quive
civem hosti tradiderit, capite puniri. lex autem Iulia maiestatis praecipit eum, qui
maiestatem publicam laeserit, teneri (...)»; € D.48.4.11: «Is, qui in reatu decedit, integri
status decedit: extinguitur enim crimen mortalitate. nisi forte quis maiestatis reus fuit: nam
hoc crimine (...) hereditas fisco vindicatur. Plane non quisque legis Iuliage maiestatis reus
est, in eadem condicione est, sed qui perduellionis reus est, hostili animo adversus rem
publicam vel principem animatus: ceterum si quis ex alia causa legis Iuliae maiestatis reus
sit, morte crimine liberatur».

2t SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 182-183 — onde o A.
menciona como primeira lei em que se verificou a utilizagdo auténoma do exilium como
pena a lex Tullia de ambitu, do ano 63 a.C.

B A pena assim designada era, em bom rigor, uma sentenc¢a de morte sob condigfo
(suspensiva): se o acusado permanecesse em Roma ou na Italia podia ser morto, impune-
mente, por qualquer pessoa; mas se (tendo permanecido em liberdade) fosse para o exilio
escapava a morte imediata; podia, no entanto, ser morto se regressasse. Cf. BAUMAN,
Richard A., Crime & punishment in ancient Rome (London-New York, 1996), 12 ¢ 26-27.

Nio surpreende, por isso, que a aquae et ignis interdictio tenha sido considerada, a
par da pena de morte, como poena capitalis. Cf. D.37.1.13: «(...) rei autem capitalis
damnatus intellegitur is, cui poena mors aut aquae et ignis interdictio sit (...)».

* 0 exilium chega mesmo a ser identificado, num passo do Digesto pertencente a
PAULUS, com a aquae et ignis interdictio. Cf. D.48.1.2.1: «(...) aut exilium est, hoc est
aquae et ignis interdictio (...)».

¥ocr D.4.5.5pr.: «Amissione civitatis fit capitis minutio, ut in aqua et igni
interdictione».
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ad edictum praetoris de PAULUS (um dos tltimos juristas classicos™)’.
Isso ndo significa, no entanto, que a pena de morte tenha deixado de ser
aplicada, em algum momento, ao crimen maiestatis, como chega a admitir
MOMMSEN (com referéncia aos tltimos tempos da Republica)®: mesmo a
legislagdo de Sila manteve essa pena, embora perdurasse a velha praxe
(inicialmente consuetudinaria e depois favorecida por algumas disposi¢Ges
legais) do exilio voluntario”; e a partir de Augusto é indubitavel a sua
aplicagfio a tal crime, uma vez que a condenagdo era efectivamente executada,
habitualmente mediante decapitagiio com a espada (per gladium)”.

Convém, no entanto, sublinhar que no dmbito da cognitio extraordinaria
a entidade judiciaria competente gozava de ampla discricionaridade, podendo
adequar a pena a gravidade do crime, ao grau de culpa do réu ou a sua
perigosidade, mesmo no caso de ele ser chamado a responder por um crime

% Cf. CRUZ, S., Direito Romano, 1, cit.,, 379 e 399-400; ¢ GUARINO, Antonio,
Storia del Diritto Romano® (Napoli, 1981), 447-448.

¥ Cf. D.48.1.2: «Publicorum iudiciorum quaedam capitalia sunt, quaedam non
capitalia. capitalia sunt, ex quibus poena mors aut exilium est, hoc est aquae et ignis
interdictio: per has enim poenas eximitur caput de civitate. (...)».

e MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, trad. Francesa de J. Duquesne,
Tomo I, in Manuel des Antiquités Romaines, vol. XIX (Paris, 1907), 284 — onde o A.
considera provavel que os tribunais permanentes em que consistiam as quaestiones
perpetuae ndo tenham aplicado a pena de morte (fora do caso de homicidio de um familiar
proximo, testemunhado para o tempo de Sila) e sustenta que a manutengdo, «mais ou menos
aparente, dessa pena para o crime de Estado se deve & manutencdo do processo publico ao
lado do processo do juri, acrescentando que nos Gltimos tempos da Republica (desde
Pompeu, segundo parece) «os tribunais ordinarios ndo condenaram a morte, mesmo no caso
de crime de lesa magestade e de homicidio».

¥ef SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 182.

% Cf. D.48.19.8.1; D.28.1.8.4; D.48.19.28pr.; D.28.3.6.6; ¢ D.29.2.25.3.

Nao concordamos, pois, com SANTALUCIA, para quem a pena do crimen
maiestatis era a aquae et ignis interdictio. Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo
penale, cit., 196.

Esse ilustre romanista cita, nesse sentido um passo das Pauli Sententiae (PS.
V.29.1), que, de facto, menciona a «interdigdo da dgua e do fogo» como pena aplicavel ex vi
da lex lulia maiestatis. Mas, convém nio esquecer que estamos perante uma obra de fins do
séc. III ou comegos do séc. 1V, provavelmente elaborada na Africa, que ndo oferece
garantias de fidedignidade, em termos de ser invocada como testemunho valido para o
direito cldssico.

Recorde-se, alias, o teor de D.48.4.3 e de D.48.4.11 (acima transcritos), em especial
a expressdo «capite puniri», contida no primeiro (que encontramos também, por ex., em
D.48.8.3.5), a qual, segundo o proprio SANTALUCIA, tem implicita a referéncia a pena de
morte executada mediante o corte da cabe¢a (Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo
penale, cit., 249) ¢ nos parece, por isso, ndo consentir duvidas sobre a pena aplicavel a esse
crime.
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previsto numa das leis instituidoras de quaestiones: podia aplicar-lhe uma pena
mais grave ou mais leve, ou mesmo de natureza diversa da legalmente
estabelecida, como ¢ referido por ULPIANUS (com referéncia a época em que
escreve, ou seja, a finais do séc. II e comegos do séc. III’')”. E, se era assim
quando a competéncia para julgar pertencia a um funcionario imperial, também
o imperador ou o senado podiam proceder a essa adequagfo; mas podiam ir
ainda mais longe e, por indulgentia (venia), isentar o réu de qualquer sango”.

3.2. Os crimes contra a vida

Como sublinha MOMMSEN, a lingua latina, embora possua numerosas
palavras (ou expressdes) para exprimir a ac¢fio de matar (morti dare, necare,
caedere, occidere, interficere, interimere, internecare), apenas tem a palavra
parricidium para designar o assassinato cometido com dolo; e, de qualquer
modo, so tem esse sentido amplo (de homicidio cometido por perversidade,
oassassinio e os golpes que produziram a morte) no inicio™".

Como no latim classico nfio existia o termo homicidium (que s6 se
tornou de uso corrente depois de Constantino), os jurisconsultos da época durea
do direito romano designam o que mata alguém através da combinagio das
designagdes de bandido armado (sicarius) e de envenenador (veneficus)”.

A lex Cornelia de sicariis et veneficis, de Sila, constituiu, por esse
motivo, a lei fundamental sobre os crimes contra a vida, na época classica,
apesar de ter surgido também a lex Pompeia de parricidiis, para o crime
cometido em relagdo a parentes proximos e a algumas outras pessoas.

Pela primeira dessas leis, no que se refere ao tipo de crimes de que agora
tratamos™, era punido: de inicio, segundo parece, o sicario ou bandido que,

°!' Cf. D.48.19.13: «Hodie licet ei, qui extra ordinem de crimine cognoscit, quam
vult sententiam ferre, vel graviorem vel leviorem, (...)».

°2 Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 247-249.

et SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 247.

** Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 324-325.

» Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit,, 325, 325%, 326 e
344-345.

% Além desses, estavam igualmente sujeitos a essa lei, por exemplo, os incendidrios
(desde que agissem com dolo), os que andassem armados para matar alguém ou cometer um
furto, os magistrados que, tendo jurisdi¢@o publica, procurassem que fosse prestado um falso
testemunho, a fim de acusar e condenar alguém, assim como aqueles que (dolosamente)
prestassem falso testemunho com o objectivo de fazer condenar alguém num iudicium
publicum como réu de pena capital. Cf. D.48.8.1pr. e D.48.8.1.1.
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usando armas fora da sua domus, matasse alguém (e nfo o simples homicida,
como terd sucedido por forga da antiga legislagio sobre a matéria’)”® —
embora a lei de Sila tenha passado a ter uma aplicagdo mais ampla logo a
seguir, em termos de abranger todo o homicidio cometido ou tentado com
violéncia”; e o que desse veneno a alguém com o fim de lhe causar a morte
(sendo igualmente punido aquele que procedesse a preparagdo ou a venda
desse veneno ou o tivesse em seu poder)'®.

A pena cominada pela referida lei de Sila era a aquae et ignis
interdictio, que, na época de Trajano, viria a ser substituida pela deportagdo
(deportatio), normalmente para uma ilha'®', acompanhada do confisco de todos
os bens do criminoso (qualquer que fosse a condi¢do social da vitima do
homicidio'”)'”. No entanto, com o decurso do tempo, foi retomada a aplicagéo
da pena de morte (anteriormente prevista para o homicidio) — o que deve ter
acontecido a partir da época dos Antoninos (138-192)'", razdo pela qual
MARCIANUS (jurista que viveu em finais do séc. Il e comegos do séc. 111,
tendo falecido por volta do ano 230'") faz referéncia a esse facto quanto ao seu

tempo —, mas somente (note-se bem) para os cidaddos de baixa condigdo

”" Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 345.

% cf. D.48.8.1pr.: «Lege Cornelia de sicariis et veneficis tenetur, qui hominem
occiderit: (... .

* Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo II, cit., 346.

100 Cf. D.48.8.1.1: «Praeterea tenetur, qui hominis necandi causa venenum confece-
rit dederit: (...)»; ¢ D.48.8.3pr.. «Eiusdem legis Corneliae de sicariis et veneficis capite
quinto, qui venenum necandi hominis causa fecerit vel vendiderit vel habuerit, plecitur
(...

"' Cf. D.48.19.2.1: «Constat, postquam deportatio in locum aquae et ignis
interdictionis successit, non prius amittere quem civitatem, quam princeps deportatum in
insulam statuerit: (...)».

%2 Cf. D.48.8.1.2: «Et qui hominem occiderit, punitur non habita differentia, cuius
condicionis hominem interemity.

% Cf. D.48.8.3.5: «Lege Cornelia de sicariis et veneficis poena insulae deportatio
est et omnium bonorum ademptio.(...)».

1o Segundo SANTALUCIA, foi precisamente a partir dessa época que a condigdo
social do réu passou a assumir particular.relevo, para efeitos de graduagdo das penas.
Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 254-255.

"% Cf. CRUZ, S., Direito Romano, 1, cit., 379; ¢ GUARINO, A., Storia del Diritto
Romano, cit., 450.
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social (os humiliores), pois os de alta posigdo social (os honestiores)
continuavam a estar sujeitos a pena (menos grave) prevista na referida lex'®.

Com isso passou a existir uma punig¢do diferente do mesmo crime, em
fungdo da condigfo social do respectivo autor, como aconteceu relativamente a
outros crimes e, alids, viria a ser, também, uma constante do direito penal
medieval (¢ mesmo moderno), como sucedeu entre nés na época das
Ordenagdes (sendo célebre a qualificacdo que dessa diferenga fez MELLO
FREIRE: «famosa e escandalosa»).

Uma ultima nota, a respeito do homicidio, vai para a distingio feita, pelo
menos no tempo de Adriano, através de um rescriptum'”’, entre o homicidio
voluntario e o homicidio involuntario (até porque também determinou que
«nos crimes deve considerar-se a intengio e ndo o resultado»'™ — o que
determinava a condenagdo como homicida daquele que apenas tivesse ferido

um homem, mas com a intengdo de o matar'”

mesmo, a possibilidade de absolvigdo do autor'".

): na segunda hipétese havia

O parricidium foi autonomizado do homicidio por uma lei de nome
desconhecido (do séc. II a.C.), que conferiu competéncia ao tribunal de jari
(quaestio) para conhecer desse ultimo crime, mas continuou a deixar para os
comitia (através de um iudicium populi'') a repressdo daquele tipo mais grave
de homicidio; pouco tempo depois (ainda antes de Sila), o parricidium passou
a ser, também, da competéncia do tribunal de jari'”.

Cerca do ano 70 a.C. (por ser, seguramente. posterior a lex Cornelia de

. .. 113 . . T T
sicariis °) surgiu a lex Pompeia de parricidiis, que disciplinou o processo a

"% Cf. D.48.8.3.5: «(...) Sed solent hodie capite puniri, nisi honestiore loco positi
Juerint, ut poenam legis sustineant: humiliores enim solent vel bestiis subici, altiores vero
deportantur in insulamy.

"7 0s rescripta eram um dos tipos de constitui¢des imperiais. Cf., por todos, CRUZ,
S., Direito Romano, 1, cit., 274.

'% Cf. D.48.8.14: «Divus Hadrianus in haec verba rescripsit: 'in maleficiis voluntas
spectatur, non exitus’».

9 ¢f D.48.8.1.3; «(...) qui hominem non occidit, sed vulneravit, ut occidat, pro

homicida damnandum: (...)».
"0 Cf D.48.8.1.3: «Divus Hadrianus rescripsit eum, qui hominem occidit, si non

occidendi animo hoc admisit, absolve posit (... )».
"' Sobre os iudicia populi, vide infra, nimero 4.1.
"> Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 361-362.

Cf. D.48.9.1 (que alude & circunstdncia de a lex Pompeia de parricidiis
determinar a aplicagfo autor desse crime da pena prevista pela lex Cornelia de sicariis).

113
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seguir em caso de parricidio e considerou como tal, designadamente, o assas-
sinato dos pais, dos avds, dos irmios ou irmis, dos tios ou tias, dos primos,
do marido e da mulher, do sogro e do genro, do padrasto e da madrasta,
do enteado e da enteada, do patrono e da patrona' ",

A pena era a mesma que havia sido cominada pela lei Cornelia dos
sicarios'"”, a interdi¢o da 4gua e do fogo (e ndo a pena de morte, executada na
forma de submersdo dentro de um saco, como acontecia segundo o antigo

costume'®

). Todavia, no tempo de Augusto voltou a ser aplicada a pena de
morte, por submersdo (poena cullei), ainda que apenas no caso de parricidium
em relagdo a um ascendente'’; e no tempo de Adriano (séc. Il d.C.), se 0 mar
ndo estivesse proximo (e, por isso, fosse de dificil execugdo a pena de
submersdo), foi estabelecido por constitui¢do imperial que o parricida fosse

langado as feras'"®.

3.3. O adultério, o estupro e o lenocinio

Apesar da grande reforma operada no direito criminal durante o ultimo
século da Republica, o legislador nfo determinou a criminalizagdo dos aten-
tados contra a castidade, contribuindo, assim, para a degradagio moral, cada
vez maior, que caracterizou o final desse periodo'”’. Isso sé veio a acontecer

120

por for¢a da lex Iulia de adulteriis, do tempo de Augusto * (ano 18 a. C.), que

determinou a puni¢io das relagles sexuais de mulher unida em matrimonio

" Cf. D.48.9.1: «Lege Pompeia de parricidiis cavetur, ut, si quis patrem matrem,

avum aviam, fratrem sororem patruelem matruelem, patruum avunculum amitam,
consobrinum consobrinam, uxorem virum generum socrum, vitricum, privignum privignam,
patronum patronam occiderit cuiusve dolo malo id factum erit (...)»; D.48.9.3: «(...) sed et
novercae et sponsae personae omissae sunt, sententia tamen legis continentur»; ¢ D.48.9.4:
«cum pater et mater sponsi sponsae socerorum, ut liberorum sponsi generorum appellatione
continentur».

"5 Cf. D.48.9.1: «Lege Pompeia de parricidiis cavetur, ut, si quis patrem matrem,
(...) occiderit (...) ut poena ea teneatur, quae est legis Corneliae de sicariis (...).

"o, D.48.9.9pr.: «Poena parricidii more maiorum haec instituta est, ut parricida
virgis sanguineis verberatus deinde culleo insuatur cum cane, gallo gallinaceo et vipera et
simia: deinde in mare profundum culleus iactatur. (...)».

"7t SUETONIUS, De Vita Caesarum, 33. 1.5: «siquidem manifesti parricidii
reum, ne culleo insueretur, quod non nisi confessi afficiuntur hac poena (..)».

"t D.48.9.9pr. (in fine): «(...) hoc ita si mare proximum sit: alioquin bestiis
obicitur secundum divi Hadriani constitutionem».

"% Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 416-417.

1% Cf. D.48.5.1: «Haec lex lata est a divo Auguston.
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legitimo'*' com outro homem, que ndo o marido (adulterium), assim como as
mantidas por mulheres ndio casadas, desde que ingénuas e honestas
(stuprum'zz) — o0 que implicava, por conseguinte, a existéncia de uma série de
mulheres com as quais nio se cometia estupro e com as quais, portanto, era

1123)124

licita essa unido sexua —, bem como a do aproveitamento e favoreci-

12! segundo a concepgio cléssica (de acordo com a doutrina sustentada pela primeira

vez por MANENTL no final do século XIX, e hoje acolhida pela generalidade dos
romanistas, que nos parecer solidamente escorada nas fontes), havia matrimonium quando
um homem e uma mulher livres e puberes, entre os quais existisse conubium,
estabelecessem uma relagdo conjugal com a vontade efectiva, continua (integrada pela
auctoritas do paterfamilias, se algum dos esposos ndo fosse sui iuris), de estarem unidos
duradouramente como marido e mulher, criando uma sociedade doméstica fundada na plena
comunhdo de vida entre ambos («consortium omnis vitae»). A existéncia juridica do
casamento ndo dependia, pois, de uma simples manifestagdo inicial de vontade (da
celebragdo de um contrato), como defendiam os pandectistas, mas da persisténcia dessa
reciproca e efectiva vontade dos cOnjuges, que os juristas classicos designam com as
expressdes COnsensus, affectio maritalis ou mens coeuntium; quando essa vontade deixasse
de existir, pelo menos por parte de um deles, o vinculo matrimonial considerava-se
dissolvido ipso facto, sem necessidade de qualquer expressa declaragio nesse sentido (razio
pela qual o direito classico ndo previa formas especiais para o divorcio).

A este respeito, vide CURA, Antonio A. Vieira, 4 unido de facto («concubinatus»)
no Direito Romano — Da indiferenca juridica cldssica a relevdncia juridica pos-cldssica e
Justinianeia, in Juris et de Jure. Nos 20 anos da Faculdade de Direito da UCP-Porto (Porto,
1998), 1305-1309 (com referéncia as fontes e amplas indicagdes bibliograficas).

122 fssa lei (expressamente atribuida a Augusto em D.48.5.1) utilizava, por vezes, o
termo stuprum em sentido amplo, abrangendo também o aduliério (Cf. D.48.5.6.1 e
D.50.16.101pr.). Todavia, em sentido estrito, stuprum respeitava apenas, como se diz no
texto, as relagdes sexuais com mulher ndo casada, virgem ou viliva, independentemente do
uso da violéncia; quando fosse usada violéncia teria aplicacdo a pena da lex [ulia de vi
publica (Cf. D.48.6.3.4).

Sobre os sentidos da palavra stuprum, vide HEUMANN, H./SECKEL, E.,
Handlexikon zu den Quellen des rémischen Rechts, v. stuprare (Graz, 1958) 558-559,
MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo II, cit., 420-421; MOLE, Marcello,
«Stuprum», in NNDI, vol. XVIII (Turim, 1971) 583-585; CURA, Anténio A. Vieira,
A unido de facto («concubinatusy») no Direito Romano, cit., 1297'°,

12 No elenco das mulheres «in quas stuprum non committitur» estavam incluidas,
pelo menos, as escravas, as libertas, as condenadas em juizos publicos e e addlteras, as
prostitutas, as alcoviteiras, as actrizes e as «obscuro loco natae».

Sobre a lex [ulia de adulteriis coercendis, vide VOLTERRA, Edoardo, Concubinato
(Diritto Romano), in NNDI, vol. IIT (Turim, 1959) 1052; CASTELLI, G., I/ concubinato e la
legislazione Augustea, in BIDR 14 (1914), 55 ss. € 67 ss.; TORRENT, Armando, Manual de
Derecho Privado Romano (Zaragoza, 1991) 537-538; PLASSARD, Jean, Le concubinat
romain sous le haute empire (Toulouse, 1921), 27 ss. ¢ 194 ss.; CURA, Anténio A. Vieira,
A unido de facto («concubinatus») no Direito Romano, cit., 1297-1298.

7 Cf. D.48.535G4)pr.: «Stuprum committit, qui [liberam] <ingenuam et
honestam> mulierem consuetudinis causa, non matrimonii continet [excepta videlicet
concubinaf».
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mento desses crimes (lenocinium — que na sua modalidade mais grave se
traduzia em o préprio marido retirar proveito econémico do adultério da
mulher)'®.

Essa lei de Augusto (integrada na sua politica de moralizagdo da
sociedade romana), como salienta MOMMSEN, constitui «uma das inovagdes
mais enérgicas e mais duradouras que a histéria do direito penal regista», tendo
permanecido como lei fundamental quanto a esses crimes até ao fim da histéria
do direito romano'*,

O pai da mulher adultera que estivesse sob a sua potestas tinha o direito
de a matar, assim como ao homem com quem ela cometesse adultério'”’, desde
que o fizesse no momento em que o acto estava a ser consumado e isso
acontecesse na sua propria casa (ainda que a fi/ia nela ndo vivesse) ou na do
genro'”. O marido, por sua vez, podia matar o homem com quem a sua uxor

Os compiladores omitiram a referéncia «et honestamy», por ser desnecesséria, no
direito justinianeu (em virtude de ser possivel o concubinato com todas as mulheres
ingénuas), substituindo também «/iberam» a «ingenuam»; e a parte final («excepta videlicet
concubina») estd igualmente interpolada, pois pressupde a possibilidade de uma mulher
ingénua e honesta ser concubina, 0 que s6 com Justiniano se verifica. Neste sentido, vide
CASTELLI, G., Il concubinato e la legislazione Augustea, in BIDR 27 (1914), 55 ¢ 59;
PEROZZI, Silvio, Istituzioni di Diritto Romano, I* (Roma, 1928), 37-42; LONGO, Gianetto,
Presunzione di matrimonio, in Studi in Onore di Enrico Paoli (Firenze, 1956) 487;
KUBLER, B., Recensdo a Paul Meyer. Der rémische Concubinat nach den Rechtsquellen
und den Inschriften, in SZ 17 (1896), 361; ¢ CURA, Antonio A. Vieira, 4 unido de facto
(«concubinatus») no DireitoRomano, cit., 1299, 1299 ¢ 1300.

Assim, com referéncia ao direito classico, resulta desse passo do Digesto, extraido
do libro primo regularum de Modestinus, que comete estupro o que coabita (mantendo
relagdes sexuais) com uma mulher livre (desde o nascimento, isto é, ingénua) e honesta sem
que entre ambos haja matriménio.

"2 Cf. D.48.5.2.2: «Lenocinii quidem crimen lege lulia de adulteris praescriptum
est, cum sit in eum maritum poena statuta, qui de adulterio uxoris suae quid ceperit, item in
eum, qui in adulterio deprehensam retinuerity; D.48.5.30(29).3: «Qui quaestum ex adulterio
uxoris suae fecerit, plecitur: nec enim mediocriter deliquit, qui lenocinium in uxore
exercuity; ¢ D.48.5.30(29).4: «Quaestum autem ex adulterio uxoris facere videtur, qui quid
accepit, ut adulteretur wxor: sive enim saepius sive semel accepit, non est eximendus:
quaestum enim de adulterio uxoris facere proprie ille existimandus est, qui aliquid accepit,
ut uxorem pateretur adulterari meretricio quodam genere. (...)».

" Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 417.

Cf. D.48.5.21(20): «Patri datur ius occidendi adulterum cum filia quam in
potestate habet (...)».

e D.48.5.23(22).2: «lus occidendi patri conceditur domi suae, licet ibi filia non
habitat, vel in domo generi (..)»; e D.48.5.24(23)pr.. «Quod ait lex ‘in filia adulterum
deprehenderit’, non otiosum videtur: voluit enim ita demum hanc potestatem patri
competere, si in ipsa turpitudine filiam de adulterio deprehendat. (...

127
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fosse encontrada em flagrante, na sua propria casa, e s6 quando aquele fosse

pessoa de baixa condigdo social; mas ja ndo podia matar a mulher (o que sé o

pai dela podia fazer'””), devendo, no entanto, repudia-la imediatamente"™.

Fora dessas situagdes impunha-se o recurso a via judicial, competindo a
acusagdo, em primeira linha, a0 marido e ao pai da adulltera (por essa

ordem)"', que dispunham de sessenta dias Gteis para a deduzir, a contar do

132)]33;

divorcio (do qual devia ser precedida a acusagido s6 no caso de a

accusatio ndo ser intentada por qualquer deles dentro desse prazo é que a sua

promog¢do podia ser efectivada por qualquer cidaddo, durante quatro meses

134

uteis . E, ademais, na eventualidade de a mulher adiltera ter voltado a unir-se

em matrimoénio antes de ser acusada, a accusatio deveria comegar pelo homem
com quem cometeu adultério, s6 podendo ser dirigida contra ela depois de

aquele ser condenado'”’.

el D.48.5.23(22).4: «ldeo autem patri, non marito mulierem et omnem

adulterum remissum est occidere, quod plerumque pietas paterni nominis consilium pro
liberis capit: ceterum mariti calor et impetus facile decernentis fuit refrenandus».

e D.48.5.25(24)pr.. «Marito quoque adulterum uxoris sua occidere permittitur,
sed non quemlibet, ut patri: nam hac lege cavetur, ut licet viro deprehensum domi suae (non
etiam soceri) in adulterio uxoris occidere eum, qui leno fuerit, quive arte ludricam ante
Jecerit in scaenam saltandi cantandive causa prodierit iudiciove publico damnatus neque in
integrum restitutus erit, quivus libertus eius mariti uxorisve, patris matria, filii filiae utrius
eorum fuerit (..)»; e D.45.8.25(24).1: «Et praecipitur, ut is maritus, qui horum quem
occiderit, uxorem sine mora dimittat».

Blcr D.48.5.15(14).2: «Marito primum, vel patri eam filiam, quam in potestate
habet, intra dies sexaginta divortii accusare permittitur nec ulli alii intra id tempus agendi
potestas datur (...)».

"2 Com efeito, enquanto subsistisse o matrimonium em que teria sido cometido o
adultério a mulher ndo podia ser ré desse crime e 0 mesmo acontecia com o homem com que
cometera adultério. Cf. D.48.5.12(11).10: «Volenti mihi ream adulterii postulare
matrimonio perseveraverit, contradictum est. quaero, an iuste responsum sit. respondit:
ignorare non debuisti durante eo matrimonio, in quo adulterium dicitur esse comissum, non
posse mulierem ream adulterii fieri: sed nec adulterum interim accusari posse».

133 Alias, o marido que encontrasse a mulher a cometer adultério e ndo a repudiasse
incorreria na pena do lenocinium. Cf. D.48.5.2.2 (in fine): «lLenocinii quidem crimen lege
Iulia de adulteris praescriptum est, (...) item in eum, qui in adulterio deprehensam
retinuerity; € D.45.8.30(29)pr.: «Mariti lenocinium lex coercuit, qui deprehensam uxorem in
adulterio retinuit adulterumque dimisit: (...)».

4 Cf. D.48.5.4.1: «Extraneis autem, qui accusare possunt, accusandi facultas post
maritum et patrem conceditur: nam post sexaginta dies quattuor menses extraneis dantur et
ipsi utiles».

S Cf. D485 .2pr.: «Ex lege Iulia servatur, ut, qui necesse est ab adultero incipere,
quia mulier ante denuntiationem nupsit, non alias ad mulierem possit pervenire, nisi reum
peregerit. peregisse autem non alias quis videtur, nisi et condemnaverity.
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De qualquer modo, o procedimento criminal por esse crime prescrevia
no prazo de seis meses Gteis a contar do dia em que o crime foi cometido (se a
mulher ndo se tivesse casado novamente) ou a contar do divorcio (na hipotese
contrdria); mas nunca depois de haverem decorrido cinco anos sobre a pratica
do crime"*,

Esse ultimo prazo de prescricdo valia igualmente (mutatis mutandis)
para o stuprum e para o lenocinium, bem como para todas as outras condutas
(com eles relacionadas) que a /ex Julia punia (como o empréstimo de uma casa
para a prética de qualquer daqueles crimina, que era sancionado com a mesma
penam)ns'

A poena cominada pela referida lei para o adultério e para o estupro,
segundo parece'”, era a mesma: a relegagio (relegatio) — com fixagdo de
lugares diferentes para o cumprimento da poena por parte dos condenados pela
pratica do mesmo crime — e o confisco de metade do patriménio (tratando-se
de homem ou mulher nio casados) ou de um ter¢o do mesmo e de metade do
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dote (no caso da mulher casada) ™. Também ao lenocinio devia ser aplicavel

essa pena'”'.

B et D.48.5.30(29).5: «Sex mensuum haec fit separatio, ut in nupta quidem ex die

divortii sex menses computentur, in vidua vero ex die commissi criminis: quod significari
videtur rescripto ad Tertullum et Maximum consules. praeterea si ex die divortii sexaginta
dies sint, ex die vero commissi criminis quinquennium preteriit, debuit dici nec mulierem
posse accusari, ut, quod dantur sex menses utiles, sic sit accipiendum, ne crimen
quinguennium continuo sopitum excitetury.

BT cr D.48.5.9(8)pr.: «Qui domum suam, ut stuprum adulteriumve cum aliena
matre familias vel cum masculo fieret, sciens praebuerit vel quaestum ex adulterio uxoris
suae fecerit: cuiuscumque sit condicionis, quasi adulter punitur».

e D.48.5.30(29).6: «Hoc quinquennium observari legislator voluit, si reo vel
rea stuprum adulterium vel lenocinium obiciatur. quid ergo, si aliud crimen sit quod
obiciatur, quod ex lege Iulia descendit, ut sunt qui domum suam stupri causa praebuerunt et
alii similes? et melius est dicere omnibus admissis ex lege lulia venientibus quinquennium
esse praestitutum».

B9 Como sublinha MOLE, ndo conhecemos o texto da lex fulia de adulteriis na
parte respeitante as penas aplicaveis a esses dois crimes, pelo que, em rigor, ndo sabemos
quais eram. No entanto (atendendo, sobretudg, a utilizagdo imprecisa, nessa lei, dos termos
adulterium ¢ stuprum, a opinio communis é no sentido referido em texto. Cf. MOLE, M.,
«Stuprumy, cit., 586, e MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 1, cit., 426.

"0 Cf. PS. 11.26.14: «Adulterii convictas mulieres dimidia parte dotis et tertia parte
bonorum ac relegatione in insulam placuit coerceri: adulteris vero viris pari in insulam
relegatione dimidiam bonorum partem auferri, dummodo in diversas insulas relegentur»; e
1.4.18.4: «ltem lex lulia de adulteriis coercendis, (...) poenam autem eadem lex irrogat
peccatoribus, si honesti sunt, publicationem partis dimidiae bonorum, si humiles, corporis
coercitionem cum relegatione».
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4. Os orgdos competentes para a organiza¢io dos processos ¢ para a
aplicaciao das penas

4.1. Os iudicia populi e o seu declinio. As quaestiones extraordinariae

Durante um longo periodo de tempo, o julgamento dos acusados da
pratica de crimes foi reservado as assembleias populares (comitia), enquanto a
instru¢do do processo e a legitimidade para o submeter a apreciagdo do populus
e apresentar propostas de condenagfio cabia a determinados magistrados —
os quaestores (cuja competéneia se foi restringindo aos crimes comuns, ndo
politicos), os duumviri perduellionis (que, como vimos, nos casos de perdu€lio
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flagrante perseguiam os autores do crime indicta causa ™) e os tribunos da

plebe (que, com o tempo, foram adquirindo uma importancia sempre crescente,
. . . . .. 143

no que respeita aos crimes mais graves contra as liberdades da civitas) *.
O processo dos iudicia populi tinha natureza inquisitoria, pois era pro-
movido oficiosamente pelo magistrado. A sua tramitagfio perante os comitia
{que tinham de reunir diversas vezes até proferir a sentenga) era particular-

. P . 144
mente complexa e ocupava o magistrado e o povo durante varios dias ™.

As penas foram agravadas a partir do séc. 111, passando o adultério a ser punido com
pena capital. Cf. C.2.4.18: «Transigere vel pacisci de crimine capitali excepto adulterio non
prohibitum est. in aliis autem publicis criminibus, quae sanguinis poenam non ingerunt,
transigere non licet citra falsi accusationem»; ¢ C.9.9.9: «Castitati temporum meorum
convenit lege lulia de pudicitia damnatum in poenis legitimis perseverare. qui autem
adulterii damnatam, si quocumque modo poenam capitalem evaserit, sciens duxit uxorem
vel reduxit, eadem lege ex causa lenocinii punietur».

"*! Cf. MOMMSEN, Th., Le Droit Pénal Romain, Tomo 11, cit., 428.

Cf. supra, nota”'.

'3 Para uma sintese a este respeito, vide, por todos, SANTALUCIA, B., Diritto e
processo penale, cit., 75-84.

o acusado, intimado pelo magistrado (que especificava a imputagio e a pena que
propunha), devia comecar por comparecer (numa certa data) perante uma assembleia
informal do populus (contio) — podendo ser-lhe exigida a apresentagdo de garantes (vades)
dessa comparéncia ou ser sujeito a detengio preventiva.

No dia estabelecido, o povo reunia-se no forum: em presenga do populus, o magis-
trado expunha os fundamentos da acusagdo, enquanto o acusado se defendia (pessoalmente
ou por meio de um advogado), ¢ eram apresentadas as testemunhas indicadas por aquele e
por este. Tal procedimento (anquisitio) era renovado em outras duas contiones, realizadas
com pelo menos um dia de intervalo. No fim da terceira reunifio o magistrado, se nio
desistisse, formulava a acusagdo definitiva e propunha ao povo a condenagéo, fixando a data
em que deveria realizar-se a Gltima contio e os comicios judicidrios. Se se tratasse de um
processo capital da iniciativa dos tribunos da plebe, a data dos comitia centuriata era fixada
pelo pretor urbano, a pedido do tribuno.
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A partir de finais do séc. Il e inicios do séc. Il a. C., em virtude da
crescente expansdo territorial e urbana ento verificada, os inconvenientes do
processo desenrolado perante os comicios fizeram-se sentir com particular
acuidade. Com efeito, a crescente complexidade das questdes submetidas a
essas assembleias, que muitas vezes exigiam particulares conhecimentos
técnicos, fazia com que os cidaddos comuns que as integravam tivessem
dificuldade em emitir um juizo ponderado; por outro lado, o empobrecimento
crescente da populagio urbana tornava os comicios cada vez mais vulneraveis
as influéncias demagodgicas, o que gerava a hostilidade da aristocracia
senatorial, que se mostrava avessa a que a sorte dos seus membros estivesse
dependente das oscilagdes de maiorias que se iam formando nassembleias'’.

Por esses motivos, a partir dos comegos do séc. II a.C., o senado
comegou a confiar aos consules (ou a um dos pretores), assistidos por um
consilium nomeado por eles proprios, o conhecimento e a repressido de alguns
crimes de particular gravidade cometidos em Roma e na Italia (sobretudo,
crimes que ameagavam a seguranga publica e, em geral, a autoridade do
Estado, como conjuras, crimes cometidos por bandos ou associagdes crimi-
nosas); eram os delatores que, normalmente, levavam cada um desses factos ao
senado, onde era examinado e, sendo caso disso, determinada a institui¢do de
uma quaestio extra ordinem, constituida por magistrados encarregados de

conhecer e decidir sobre ele'.

4.2. As quaestiones perpetuae

A instituicio ad hoc de um tribunal para o conhecimento e decisdo sobre
determinado crime nfo permitiu, naturalmente, suprimir em definitivo a fungéo

Depois de um intervalo de, pelo menos, 24 dias (¢rinundinum) tinha lugar a contio
final, em que o magistrado, confirmada a acusagdo com base nas provas recolhidas nas pre-
cedentes contiones (quarta accusatio), convidava a assembleia a exprimir o seu juizo sobre
a responsabilidade do acusado. O povo reunia-se oficialmente no campo de Marte ou no
Jorum, consoante a causa fosse da competéncia da assembleia das centirias ou das tribos, e
proferia a sentenga.

Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 84-87, e BAUMAN, R. A.,
Crime & punishment, cit., 10-13.

3 Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 97; e BAUMAN, R. A.,
Crime & punishment, cit., 21.

15 A este respeito, vide, por todos, SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale,
cit., 97-102; e BAUMAN, R. A., Crime & punishment, cit., 21-22.
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judicial das assembleias populares. Assistiu-se, por isso, a progressiva
substituicio da referida forma extraordinaria de repressdo criminal pela
atribuida a tribunais permanentes (quaestiones perpetuae), instituidos por lei e
presididos por um magistrado ou ex-magistrado, que vieram a tornar-se 0s
orgdos ordinarios da repressdo criminal na fase final da época republicana e
nos primeiros tempos do império.

Essa reforma judiciaria, que teve inicio com a repressdo das
apropriagGes ilicitas e das extorsdes (repetundae) efectuadas por magistrados
romanos em prejuizo de populagdes aliadas ou sujeitas ao dominio de Roma,
obteve concretizagdo plena e definitiva somente por ac¢io de Sila (apesar de
alguns tribunais permanentes terem comegcado a funcionar em época anterior);
foi ele, na verdade, que, com diversas leis, reorganizou as quaestiones ja
existentes e instituiu outras novas (cada uma das quais cabia a cogni¢do de um
unico crime ou de um grupo de crimes, reunidos sob um mesmo titulo) —
contendo a lei instituidora, para além da nomeagdo do magistrado que
presidiria a quaestio (que, inicialmente, era um pretor), a indicagdo precisa dos
termos do crimen (ou dos crimina) para cujo conhecimento o tribunal era
competente, do processo a seguir para o apuramento da responsabilidade e da
pena que devia ser aplicada ao culpado —, reduzindo assim, em larga medida,
a competéncia dos comicios como tribunais de justi¢a criminal (sem, contudo,
a eliminar completamente)'?’.

Depois da época de Sila foram ainda criadas algumas quaestiones novas,
mas as numerosas leis emanadas sobre esta matéria foram mais dirigidas a
modificar ou reorganizar as quaestiones ja existentes do que a instituir outras
novas'*’. Especial destaque merece a lex lulia iudiciorum publicorum, do
tempo de Augusto (ano 17 a.C.), que sistematizou de forma definitiva e

147 . . -
Sobre a origem das quaestiones perpetuae, do processo que conduziu & sua

definitiva afirmagéo, das quaestiones instituidas ou reordenadas por Sila (que, a principio,
eram apenas seis — de repetundis, de maiestate, de ambitu, de peculatu, de sicariis et
veneficis € de falsis) e da introdugdo de uma quaestio de iniuriis, para a persegui¢do de
alguns casos de agressdo agravada e de violagio de domicilio, que antes eram perseguidos
através do procedimento privado ordinario, vide SANTALUCIA, B., Diritto e processo
penale, cit., 103-153; e BAUMAN, R. A., Crime & punishment, cit., 22-26.

"8 Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 153-164; e BAUMAN, R.
A., Crime & punishment, cit., 24.
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orgdnica as quaestiones perpetuae, disciplinando pormenorizadamente os
aspectos mais importantes desse procedimento'®.

O processo das quaestiones, diferentemente do que era proprio dos
iudicia populi, iniciava-se sempre com a accusatio de um particular, que, em
regra, ndo era somente a pessoa lesada; qualquer cidaddo de boa reputagio
podia deduzir acusagdo contra o presumivel autor do crime (como vimos a
proposito do adultério, do estupro e do lenocinio), agindo, de certo modo,

. . . - ro 150
como representante da comunidade. Tinha, pois, caracter acusatério ..

4.3. A cognitio extra ordinem

Logo apos a lex Tulia iudiciorum publicorum, o sistema das quaestiones
perpetuae comegou a sofrer a concorréncia de um novo tipo de procedimento
criminal (mais conforme a nova estrutura politico-constitucional do Estado),
sobretudo porque o imperador n#o tinha possibilidade de controlar a
composigdo de cada um dos colégios de jurados incumbidos do julgamento dos
diferentes crimina, nos tribunais permanentes (tendo havido, inclusivamente,
jurados que votaram a favor dos acusados, em crimes politicos, por hostilidade
a Augusto) e nio se conformava com essa situagdo''.

As motivagdes politicas de Augusto acresciam, em desfavor das
quaestiones, numerosas deficiéncias de ordem técnica desse sistema (sem
esquecer a impreparagdo dos proprios juizes que integravam esses tribunais'”):
em primeiro lugar, como cada tribunal (quaestio) s6 tinha competéncia para
julgar o(s) crime(s) previsto(s) nas leis que o havia instituido (numa clara
afirmagio da legalidade no campo do direito penal romano), tornava-se
impossivel a acusagfo por qualquer facto novo que um cidaddo considerasse
merecedor de repressfio penal; em segundo, pelo mesmo motivo, ndo era
possivel submeter & decisdo de um mesmo tribunal os casos de concurso de

' Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 189-195.

0 A respeito das diferentes fases do processo das quaestiones e dos intervenientes
no mesmo (em especial, da competéncia para o julgamento atribuida a um colégio de
jurados), vide, por todos, SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 165-181 ¢ 241;
e BAUMAN, R. A., Crime & punishment, cit., 24-26.

Bt SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 213.

A faita de nivel intelectual dos juizes era devida ao desinteresse pelo exercicio
dessa actividade por parte de quem tinha uma posigdo politica ou social que lhe permitia
optar pelos bem remunerados e importantes cargos na organiza¢do imperial. Cf.
SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 214.

152
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crimes; em terceiro, porque as penas cominadas para cada um dos crimes eram
fixas, ndio havia possibilidade de proceder a graduagéio da pena em fungfo das
circunstincias subjectivas e objectivas em que o crime era cometido'”.

Os tribunais ordinarios acabaram, assim, por entrar em decadéncia, do
mesmo passo que o imperador, devido ao seu enorme prestigio, ia alargando
cada vez mais a sua ingeréncia no dmbito da repressdo dos crimina. De forma
progressiva, as quaestiones foram perdendo terreno para um novo procedi-
mento, todo ele dirigido pelo imperador ou pelo funcionario imperial em quem
delegava (desde o seu inicio até a decisfio), a chamada cognitio extra
ordinem'™; de inicio, este coexistiu com o processo das guaestiones, mas
acabou por o substituir (originando um direito criminal extraordindrio que,
também gradualmente, foi suplantando o antigo regime dos crimes e das
penas)'®.

Essa transformag@o comegou a ser delineada logo no tempo de Augusto,
com a criagiio de dois novos tribunais criminais: um presidido pelo imperador
{cuja competéncia judicial devia ter como fundamento a sua auctoritas),
assessorado pelo seu cowmsilium (constituido tanto por elementos da ordem
senatorial como da equestre, escolhidos pelo princeps'™); e o outro no ambito
do senado, sob a presidéncia dos consules'”’.

Entre os crimes julgados pelo tribunal imperial encontrava-se,
precisamente, o crimen maiestatis (de que nos ocupamos acima), em particular
quando estivessem em causa factos ilicitos que se traduzissem em ofensas a
maiestas do proprio imperador. A cognitio senatus, impulsionada (directa ou
indirectamente) pelo imperador, centrava-se, fundamentalmente, em dois dos
crimes principais cometidos por cidaddos de condigfio social elevada, a

maiestas e as repetundae (como resulta das fontes literarias); nesse dominio, na
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s Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 213-214.
154

Essa denominacgio deve-se ao facto de a cognitio surgir e se desenvolver fora do
sistema processual e criminal da ordo iudiciorum e, portanto, sem os vinculos e as
limitagdes formais da jurisdi¢do ordinaria. Cf. SANTALUCIA, B., Diritio e processo
penale, cit., 215.

e SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 214-215.

1% Adriano deu a esse conselho uma organizagdo estivel, passando a ser constutuido
por conselheiros permanentes remunerados, escolhidos entre profissionais qualificados e,
sobretudo, entre juristas famosos. Na época de Antonino Pio e de Marco Aurélio foram
chamados a fazer parte do consilium também os praefecti € os chefes dos principais oficios
centrais da administragdo. Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 218.

e SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 215-216 ¢ 218.
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altura da subida ao poder de Tibério, o senado constituia, mesmo, o tribunal
regular'®®.

Uma vez que a jurisdigdo do imperador (tal como a do senado) se
revestia de caracter excepcional, foi-se assistindo a institucionalizagfo da jiris-
dic8o de determinados funcionarios imperiais (que deve ter ficado concluida
em finais do séc. II d.C.) — em especial (em Roma), o praefectus urbi e o
praefectus vigilum' —, o que acabou por retirar aos tribunais permanentes as
atribuigdes (residuais) que ainda conservavam'®,

Em nitido contraste com o processo das quaestiones, o da cognitio era
dominado pelo principio inquisitorio: salvo em algumas hipdteses
excepcionais'®, fora do 4mbito dos crimes contemplados pelas leis que haviam
instituido as quaestiones (relativamente aos quais era ainda exigida a accusatio
formal, por meio do libellus inscriptionis, mesmo que perseguidos em via
extraordinaria) ndo havia necessidade de um acusador, nem de uma accusatio;
o imperador ou os seus delegados tomavam a iniciativa da perseguicéo,
normalmente, em resultado de uma investigagdo propria ou com base num
relatério dos orgdos de policia de que dispunham, recolhiam as provas e

3 162
proferiam a sentenga’ .

5. Conclusiao

Vamos concluir, retomando o caso de Ovidio, sobre o qual julgamos ser
possivel fazer alguma luz através da mobilizagdo de alguns dos elementos que
fomos trazendo a colagio.

158

Cf. SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 217-218, 233-234 e 236.
Cf. D.1.12.1pr.: «Omnia omnino crimina praefectura urbis sibi vindicavit, nec
tantum ea, quae intra urbem admittuntur, verum ea quoque, quae extra urbem intra Italiam,
epistula divi Severi ad Fabium Cilonem praefectum urbi missa declaratur»; ¢ D.1.15.3.1:
«Cognoscit  praefectus vigilum de incendiariis effractoribus  furibus raptoribus
receplatoribus, nisi si qua tam atrox tamque famosa persona sit, ut praefecto urbi
remittatur. (...)».

190 A respeito da competéncia jurisdicional desses funciondrios imperiais, vide, por
todos, SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 221-227.

et Assim, em especial, nos de stellionatus e de crimen expilatae hereditatis. Cf.
D.47,11,3: «Stellionatus vel expilatae hereditatis iudicia accusationem quidem habent, sed
non sunt publicay.

Sobre a estrutura inquisitéria do sistema da cognitio, vide, por todos,

SANTALUCIA, B., Diritto e processo penale, cit., 241-248.
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Como vimos na introdugo, o «principe da elegia» refere ter-lhe sido
aplicada, pelo imperador, a pena de relegacdo (relegatio) — ndo acompanhada
do confisco dos bens (0 que normalmente acontecia, v.g., no caso de
adulterium, stuprum ou lenocinium). Tal pena, nas palavras desse notavel
poeta, ter-se-a ficado a dever ao facto de haver cometido um «erro fataly —
traduzido, porventura, em ter visto alguma coisa, de forma involuntaria, por
mero acaso (de tal modo que sé tera compreendido a sua culpa depois de
incorrer nessa imprudéncia) —, que, como ele diz, tera sido considerado como
ofensa ao imperador (constituindo, por isso, um «crime grave», apesar de ter
sido o unico) e, consequentemente, representou a causa da sua desgraga.
E, ainda segundo o relato por ele feito, o crimen que cometeu podia, inclusiva-
mente, ter sido sancionado com pena de morte (0 que s6 ndo aconteceu por
cleméncia do imperador), além de que teria sido possivel o seu julgamento
fosse feito pelo senado.

Ora, se a condenagdo de Ovidio foi proferida em virtude de alguma
ofensa ao imperador, o crime por ele cometido deve ter sido o crimen
maiestatis (com o entendimento que dele passou a existir no Principado), e ndo
qualquer facto ilicito abrangido pela lex Iulia de adulteriis coercendis, relacio-
nado ou nfo com os comportamentos imorais da fitha (Julia) ou da neta (Julia
Minor) de Augusto. Na verdade, por um lado, ao contrério dos crimina punidos
por essa lei (aos quais era aplicada a relegatio e o confisco de bens), o crimen
maiestatis era realmente sancionado com pena de morte (poena mors), por
outro lado, o imperador, em via extraordinaria, tinha competéncia para inves-
tigar a pratica desse tipo de crime e para condenar o(s) respectivo(s) autor(es),
tal como o senado (que o poeta parecia recear mais do que o imperador).

E certo que a Ovidio nio foi aplicada a pena de morte; mas também
vimos que, no 4mbito do novo procedimento adoptado na repressdo criminal
(cognitio extra ordinem), inicialmente dirigido pelo proprio imperador
(e depois pelo funciondrio imperial em quem aquele delegava), era possivel
atenuar (ou agravar) a pena aplicavel e, bem assim, aplicar ao réu uma pena de
natureza diferente (naturalmente menos grave) da prevista para o crimen em
causa. Cremos, pois, que a ndo aplicagio da pena de morte a Ovidio se ficou a
dever a indulgentia de que usou Augusto, no exercicio de uma prerrogativa
imperial.
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Abstract: By referring to Ovid’s request to the emperor that a less painful exile was granted
to him, so as to make the punishment fit the crime, the author focuses on the distinction
between misdemeanours and crimes in classical Roman law, deals with the former category
and the punishment established for some offences included in the latter, points out the
organs that were supposed to apply the punishment and describes the process involved. As a
conclusion, he also argues that the poet was probably convicted of crimen maiestatis and
suggests a reason why he hasn’t been sentenced to capital punishment.

Keywords: Ovid; misdemeanour; crime; punishment; process; accusation; conviction.

Resumen: El autor — partiendo del pedido de Ovidio al emperador de que le sea concedido
un exilio menos penoso (para que la pena se ajustara al delito) -— alude a la distincion entre
delitos y crimenes en el derecho romano clasico, trata aquellos e los castigos de algunos de
estos, indica los organos a los que cabia aplicar las penas y el proceso seguido.
Para concluir, también refiere la probable condena de ese poeta por la practica del crimen
maiestatis y la razén por la que no le habra sido aplicada la pena de muerte.

Palabras clave: Ovidio; delito; crimen; pena; proceso; acusacion; condena.

Résumé: L’auteur — partant de la demande d’Ovide a P’Empereur, ou celui-ci essaie
d’obtenir un exile moins pénible (et plus ajusté a son délit) — fait allusion a la distinction
entre délits et crimes dans le droit romain classique, mais il s’intéresse plus particulierement
aux premiers, a la punition a laquelle ceux-ci peuvent aboutir et aux organes responsables du
proces et de [’application des peines. Lors de la conclusion, I'auteur fait encore référence a
I’éventuelle condamnation de ce poéte, pour avoir pratiqué le crimen maiestatis, et a la

raison pour laquelle la peine de mort ne lui a pas été appliquée.

Mots-clé: Ovide; délit; crime; peine; procés; accusation; condamnation.

Resumo: O autor — partindo do pedido de Ovidio ao imperador no sentido de lhe ser
concedido um exilio menos penoso (para que a pena se adequasse ao seu delito) — alude a
distingdo entre delitos e crimes no direito romano cldssico, trata daqueles e da punigdo de
alguns destes, indica os Orgos aos quais cabia aplicar as penas e ao processo seguido.
A concluir, refere ainda a provavel condenagdo desse poeta pela pratica do crimen
maiestatis e a razdo pela qual ndo lhe tera sido aplicada a pena de morte.

Palavras-chave: Ovidio; delito; crime; pena; processo; acusagdo; condenagéo.
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JOANA SERAFIM

UNIVERSIDADE DE AVEIRO — FCT

No seu discurso Pro Archia Poeta, Cicero dedica toda a primeira parte
da argumentagdo a demonstragdo de que o poeta heracliense era, de facto,
cidaddo romano. A defesa deste caso era bastante simples e Cicero prova com
facilidade que o poeta estava legalmente em Roma, ndo podendo, portanto, ser
expulso da cidade, como pretendia o seu inimigo Gratio.

Na verdade, Arquias, mestre de Cicero nos primeiros passos da sua
formagfio como advogado, nascera em Antioquia, mas o seu talento como
poeta levara-o cedo para Roma', onde travou conhecimento e criou fortes lagos
de amizade com a influente familia dos Luculos. Foi precisamente com Luicio
Luculo que acabou por partir para a Sicilia e dai para Heracleia, onde lhe foi
atribuida a cidadania romana, ao abrigo da Lex Plautia Papiria’. Esta lei,
seguindo “a tendéncia politica de estender a cidadania e unificar a condigdo
dos stbditos™, concedia aquele privilégio a todos os cidaddos das cidades
aliadas de Roma (como era o caso de Heracleia, aliada de Roma desde o século
Il a.C.). Como a situagio de Arquias ndo podia ser verificada nos registos
publicos de Heracleia, pois tinham ardido num incéndio durante a Guerra
Ttalica®, Marco Luculo, irmfo de Lucio, e uma embaixada de ilustres
individualidades daquela cidade deslocaram-se ao tribunal para testemunhar a
favor de Arquias’; por outro lado, a legalidade da situagdo do poeta podia ainda

' Arquias chegou a Roma em 102 a.C., durante o consulado de Mario e
Catulo. Cf. Cic., Arch. 5.

* Cic., Arch. 6.

* A. Santos Justo, Direito Privado Romano — I: Parte Geral (Coimbra
2000) 112,

* Cic., Arch. 8.

* Cic., Arch. 8.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
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ser verificada através da consulta dos registos do pretor Quinto Metelo, perante
c. s
o qual Arquias requerera a ciuitas’.
Perante estas provas, Cicero € peremptorio:

Si nihil aliud nisi de ciuitate ac lege dicimus, nihil dico amplius; causa dicta est.

A causa estava, de facto, defendida, porém, mais do que provar que
Arquias era cidaddo romano pelas leis, o orador quis demonstrar que o seu
mestre devia sé-lo por mérito proprio. Para isso, Cicero faz uma defesa inédita,
lembrando quanto Arquias, como cultor das Letras, contribuiu para a formago
dos cidaddos® e para a imortalidade dos mais importantes feitos romanos, cele-
brados na sua poesia’. Assim, esta estratégia completamente original no mundo
forense de entfio baseia-se no enaltecimento dos valores éticos e morais do
acusado, valores esses que justificariam a atribui¢io da cidadania romana a
Arquias.

O recurso a esta estratégia é fundamentado do seguinte modo pelo Padre
Anténio Joaquim, autor que traduziu e comentou este discurso de Cicero em
meados do século X VIII:

(...) com astucia, desviando-se do uso ordinario das causas, [0 Orador] entra a

elogiar as letras humanas, para mostrar a confianga, que tem na bondade da causa, €
. . . 10
que Archias mais necessita de louvor, do que defeza.

Curiosamente, a ideia de que Arquias precisaria, mais do que ser
defendido, ser elogiado encontra-se também expressa em Jodo Félix Pereira,
responsavel por uma outra tradugio de Pro Archia Poeta, datada de 1888. Esta
coincidéncia de opinides € interessante, uma vez que ambas relegam para
segundo plano a questfio legal, centrando a atengfo no elogio que deveria ser
feito ao poeta. O referido tradutor justifica com a propria natureza do discurso

a necessidade desse louvor ao heracliense:

¢ Cic., Arch. 9.

" Cic., Arch. 8.

® Cic., Arch. 15-17.

° Cic., Arch. 19-21.

' P° Anténio Joaquim, Oragdes Principaes de M. T. Cicero traduzidas na

lingua vulgar, e addicionadas com notas e analyses, tomo 1 (Lisboa 21807-1808)
153.
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Pertencendo esta orag@o ao genero judiciario, o orador deu lhe quasi a forma
demonstrativa, com o intuito de fazer ver aos juizes, que seu apaniguado carecia de
. 1
mais louvor do que de defesa.

E, de facto, ndo se podera afirmar o contrario. A referéncia, por trés
vezes, 4 utilizagdo do “nouum genus dicend” ao longo do discurso'?, podera
denunciar a consciéncia que Cicero teria em relagdo ao ligeiro desvio que faz
do género judicial e consequente aproximagdo ao género demonstrativo, pelo
estilo encomiastico com que ornou o discurso. De qualquer forma, esta
caracteristica em nada prejudica a qualidade da oragio; pelo contrario, revela-
se uma estratégia bastante eficaz, como refere novamente Jodo Félix Pereira:

Alguem podera dizer, que, neste logar e neste genero de litigio, um elogio das

humanidades estd deslocado, por ndo ter connexdo com o objecto da confirmagéo.
Mas o que ndo podera negar-se, €. que, elogiando-se as bellas letras, elogiado a priori
fica o reo, que era um de seus mais assiduos ¢ fervorosos cultores; e este louvor do

~ . . . . . 13

reo ndo ¢, de certo, inefficaz nem indifferente para o exito da causa.

Retomando as palavras deste tradutor, importa perguntar de que modo o
elogio das “bellas letras” e do réu contribui para o “exito da causa”, ou seja,
em que medida este elogio constitui, por si s6, a fundamentagfo necessaria e
suficiente para legitimar a cidadania de Arquias? A resposta ndo parece
evidente, mas uma reflexdo mais aprofundada sobre os argumentos aduzidos
por Cicero podera esclarecé-la.

Na verdade, a segunda parte do discurso retrata a influéncia da literatura
na organizagdo social e politica de Roma, assim como o contributo especifico
de Arquias, enquanto poeta de renome. Infere-se, entdo, que a literatura é uma
ocupagdo nobre e fundamental na educagdo dos cidaddos, pois transmite-lthes
bons principios, formando-os com base em valores morais validos e evitando,
assim, o caminho da corrupgdo'’; além disso, a literatura proporciona

* Jodo Félix Pereira, Texto, Tradugdo e Andlise da oragdo de Cicero Pro
Archia Poeta (Lisboa 1888) 70.

2 Cic., Arch. 3: Sed ne cui uestrum mirum esse uideatur me in quaestione
legitima et in iudicio publico (..) hoc uti genere dicendi, quod non modo a
consuetudine iudiciorum, uerum etiam a forensi sermone abhorreat; (...) patiamini
de studiis humanitatis ac litterarum paulo loqui liberius uti prope nouo quodam et
inusitato genere dicendi.; 18: (..) utar enim uestra benignitate, quoniam me in
hoc nouo genere dicendi tam diligenter attenditis (...)

' Jodo Félix Pereira, op. cit. 63.

" Cic., Arch. 14.
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conhecimentos fundamentais para uma formagao solida, indispensdvel a uma
carreira promissora, em particular quando se trata de um cursus honorum".
O proprio Cicero ¢ disto um bom exemplo: educado inicialmente pelo poeta
Arquias, adquiriu na literatura a sua formagio de base, tendo alcangado uma
cultura geral muito abrangente; seguiu uma carreira politica de sucesso ¢
tornou-se um cidaddo completo e exemplar.

Assim, poder-se-a concluir que existe, de facto, um reflexo directo da
literatura na sociedade e, consequentemente, na vida juridica dos cidaddos.
Com efeito, uma vez que o ius é composto por leis, que sdo “o conjunto das
normas emanadas pela ciuitas*®”, torna-se imperioso que cada ciuis tenha uma
formagdo solida e eticamente correcta fundamentada na literatura, de modo que
as leis, propostas, em ultima instancia, pelos cidadios, reflictam esses mesmos
valores éticos e morais. Depreende-se, entdo, que a literatura € indispensavel
ao bom funcionamento da ciuitas, pelo que Arquias, sendo poeta, desempenha
fungdes essenciais para o desenvolvimento da sociedade, logo, nunca poderia
deixar de ser considerado cidadfio romano.

Destes argumentos ressalta um outro aspecto: a literatura forma os
cidaddos, dando-lhes, além dos valores éticos, conhecimentos. Como se sabe,
a Antiguidade privilegiava o saber, honrando todos aqueles que cultivavam a
sabedoria'’. Arquias estaria, decerto, entre os homens sabios da sua época,
logo, esta seria mais uma razdo para lhe ser concedida a cidadania romana.
Este argumento ¢ também referido por Jodo Félix Pereira sob a forma de
silogismo:

Todos os sabios devem ser solicitados para pertencer a classe de cidaddos

romanos: Archias é um sabio distinctissimo: logo, dado que ndo fosse Archias
o . . . s
cidaddo romano, devia ser instado, para acceitar esta prerogativa.

E curioso que este autor interprete a argumentagio de uma forma tdo
logica e tdo arrojada: ele afirma que Arquias deveria ser “instado, para aceitar
esta prerogativa”, o que significa que Roma deveria ter a iniciativa de incluir o
poeta no grupo dos seus cidaddos; a decisdo da aceitagfio da cidadania caberia,

** Cic., Arch. 12-14.

** Pedro Barbas Homem, Direito Romano. Lex e ius: a autonomia do
prudente em Roma (Lisboa 1985) 41.

7 Cic., Arch. 16.

'* Jodo Félix Pereira, op. cit. 62.
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entdo, ao proprio Arquias e ndo as leis. Esta mesma interpretagdo é reiterada
pelo Padre Anténio Joaquim:
Os Poetas doutos, e engenhosos, pelos frutos, que nascem da sua doutrina, por

serem deleitaveis, e eruditos, devem ser convidados a que sejam Cidadéos: logo nada
C 19
embaraga a que este seja Cidadao.

Mais uma vez, as interpretagdes de ambos os autores coincidem;
também, mais uma vez, ambos optam por ndo referir o aspecto juridico da
questdo e sdo undnimes em reconhecer que o poeta era merecedor da cidadania
romana, independentemente da letra da lei.

Tendo em conta toda esta reflexfo sobre a argumentaco utilizada por
Cicero na segunda parte do discurso, impde-se uma questdo fundamental: sera
que todos estes argumentos extra causam ndo pretenderdo aludir a uma espécie
de justica que ndo s ndo se encontra inscrita na lei, como também se sobrepde
a ela? Ou seja, serd que a argumentagdo utilizada nfo contém uma forga legal
que justifica a cidadania de Arquias?

Cicero pretende, sem duvida, demonstrar que a atribuigdo da cidadania
ao poeta era uma questdo de justica, mais do que uma questdo de leis. Em
termos juridicos, poder-se-a afirmar que estaria em causa a aequitas, um dos
pilares em que assenta o ius romanum, que tinha precisamente a fungio de
amenizar a ‘dura lex, sed lex’. Ou seja, a aequitas seria uma for¢a moderadora
que corrigia a rigidez da lei, sempre que o estrito cumprimento desta originava
um caso de injustiga®. Mais concretamente, tal como explica Fernando Araujo,
a aequitas era a “‘justiga aplicada de acordo com principios que transcendem a
letra da lei, a ac¢dio de acordo com os preceitos fundamentais de qualquer
ordem juridica, uma acg¢do livre de preconceitos, favores, e erros ostensivos.””'
O autor esclarece ainda que “a expressio (...) parece apontar para uma
igualdade de iure, a intengdo de adjudicar direitos e dirimir conflitos de acordo
com a imparcial consideragio das circunstincias do caso, sendo que um juizo

«ex aequo et bono» pode, em rigor, ditar solugdes «praeter legem» ou «contra

** Pe Ant6nio Joaquim, op. cit. 152.

2% Cf. A. Santos Justo, op. cit. 26-28. Vide também Max Kaser, Direito
Privado Romano (Lisboa 1999) 45-46.

** Fernando Araiijo, “Os sentidos de aequitas em Marco Tulio Cicero™
Antdénio Menezes Cordeiro et al. (org.), Estudos em homenagem ao Prof Doutor
Inocéncio Galvdo Telles: direito privado e varia (Coimbra 2002) 901.
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legem», € ndo necessariamente «infra legem» ou «intra legem».””* Assim, nio
estando propriamente contra o direito, a aequitas seria um garante do jus,
tentando manté-lo fiel a sua defini¢do de ars boni et aequi” Desta forma,
Cicero demonstra que a atribuigdo da cidadania a um poeta como Arquias era
uma questdo de justica, logo, este privilégio, mesmo que nfo estivesse previsto
Jjuridicamente, deveria estar sempre garantido por esse conjunto de valores que
limam as arestas mais asperas da lei, isto &, pela aequitas.

De outro ponto de vista, é necessario nfo esquecer que, segundo o
direito romano, “toda a ordem juridica serve a utilidade publica (utilitas
publica)”™; no caso vertente, o interesse geral seria a atribui¢io da cidadania a
Arquias (tendo em consideragio o seu enorme valor enquanto poeta e
consequente prestigio para a cidade que o acolhia) que deveria prevalecer
sobre a justiga particular”, ou seja, a sua expulsio de Roma, a pretensdo de
Gratio.

Finalmente, referimos apenas mais um aspecto que consta no final da
analise de Jodo Félix Pereira, respeitante as emogdes que o discurso encerra:

Os affectos, que o orador desperta por todo o discurso, sdo a amizade e a
gratiddo, que ndo s6 M. Tullio, na qualidade de discipulo do reo, mas todos os
romanos, devido tributar a seu merito distincto. S@o igualmente, excitados os affectos
da alegria e admiragfo, proprios do genero demonstrativo, visto que os romanos

devidio exultar, tendo por concidadfio um poeta de tdo raro merecimento, e por isso
. 26
admiral-o.

Estes “affectos”, como lhes chama o tradutor, deveriam ser cultivados
ndo sé entre Cicero e seu mestre, mas também entre este e todos os romanos,
uma vez que constituem valores morais que facilmente poderfio ser
identificados com a fides, o officium, a amicitia e a humanitas. Estes valores,
como explica A. Santos Justo eram “(...) vinculos e meios coercitivos sociais e
morais que, embora ndo fossem estritamente juridicos, ndo deixaram de
exercer influéncia na drea do direito.””’ Assim, um pouco 4 semelhanga do que

*? Joc. cit.

** Dig. 1.1.1pr. Vide também D’Ors, Derecho Privado Romano (Pamplona
1997) 44,

** Max Kaser, op. cit. 48.

#° Cf. Barbas Homem, op. cit. 16.

*¢ Jodo Félix Pereira, op. cit. 71.

" A. Santos Justo, op. cit. 22.
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se passa com a aequitas, trata-se de um conjunto de forgas morais que, nédo
fazendo parte do direito propriamente dito, transcendem-no, fundamentando,
uma vez mais, a causa de Arquias.

Para concluir, resta dizer que, num estilo breuiter simpliciterquezg,
Cicero conduz este seu discurso de uma forma brilhante, demonstrando que,
mesno nos casos em que, segundo as suas proprias palavras, “ipsa aequalitas
est iniqua”™, ha formas de tornar a sociedade mais justa. Mesmo quando a lei
parece ser um obstaculo, € necessario saber interpreta-la de modo a que o valor
supremo da justi¢a se imponha, porque “scire leges non hoc est uerba earum
tenere, sed uim ac potestatem’™’. Assim, a justica estd, na verdade, acima da
prdpria lei, pois, como explica novamente A. Santos Justo, “a iurisprudentia
romana ndo confunde o ius com a /ex. Esta, que € alias escassa, nao constitui o
seu principio nem o seu fim: deve obediéncia ao ius; por isso, o problema da
lex iniusta tem uma solucdo facil: ndo se aplica, porque ndo ¢ direito.”" Afinal,

. , - . . . . 9932
¢ necessario ndo esquecer que “hominum causa omne ius constitutum sit’™*, por

. . . . . 33
1580 “legum omnes serui sumus, ut liberi esse possimus™.

%% Cic., Arch. 32.

** Cic., Rep. 1. 43.

*° Dig. 1.3.17.

*1 A. Santos Justo, “A actualidade do Direito Romano”: Jodo Manuel Nunes
Torrdo (coord.), I/ Coléquio Classico — Actas (Aveiro 1999) 291-292.

*2 Dig. 1.5.2.

** Cic, Clu. 53.
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Abstract: By analysising the extra causam arguments invoked by Cicero in the oration
Pro Archia Poeta, we intend to show that, rather than representing a mere eulogy of the
culprit, the argumentation put forward enshrines a juridical force that transcends law itself.
thus providing the grounds on which to grant Archias the Roman citizenship.

Keywords: Cicero; Pro Archia Poeta: Roman citizenship; justice; aequitas.

Resumen: Partiendo del andlisis de los argumentos extra causam invocados por Ciceron en
el discurso Pro Archia Poeta, se pretende demostrar que, mas que constituir un simple
elogio de su defendido, la argumentacion utilizada posee una fuerza juridica que transciende
la propia ley, fundamentando, asi, la justa atribucion de la ciudadania romana a Arquias.

Palabras clave: Ciceron; Pro Archia Poeta; ciudadania romana; justicia; aequitas.

Résumé: Partant de I’analyse des arguments extra causam invoqués par Cicéron dans le
plaidoyer Pro Archia Poeta, nous prétendons démontrer que, plus que de vouloir construire
un simple éloge au coupable, I’argumentation utilisée posséde une force juridique qui
transcende la loi méme, justifiant, ainsi, la juste attribution de la citoyenneté romaine a
Archias.

Mots-clé: Cicero; Pro Archia Poeta; citoyenneté romaine; justice; aequitas.
Resumo: Partindo da analise dos argumentos extra causam invocados por Cicero na oragio
Pro Archia Poeta, pretende-se demonstrar que, mais do que constituir um simples clogio do

réu, a argumentacdo utilizada possui uma forga juridica que transcende a propria lei,
fundamentando, assim, a justa atribuicéo da cidadania romana a Arquias.

Palavras-chave: Cicero; Pro Archia Poeta; cidadania romana; justica; aequitas.
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1. Introdugio

Sceleris est poena tristis “Existe um castigo pesado para o crime”,
assevera Cicero no Tratado das Leis (2.43), num passo onde, em congruéncia
com o caracter politico do tratado, se fala dos crimes daqueles que odiaram a
patria. Sao-lhe contrapostos os prémios daqueles que, como o préprio Cicero,
sempre procuraram a conservacdo da patria (2.42).

Nesta linha, vou pesquisar os aspectos autobiograficos, de resto frequen-
temente explicitos, enquanto ilustragdo do pensamento de Cicero sobre mérito
e demérito politico e sobre prémio e castigo dai decorrentes.

A eficacia dos prémios e, em particular, dos castigos parece inerente a
ideologia e ao sistema penal dos Romanos e tido como principio incontestado'.

Isso ¢ particularmente notério quando autores tdo diversos como
Lucrécio ou Cicero emitem a mesma opinido sobre a eficacia dissuasora de
pesados e quase barbaros castigos, que enumeram com mal disfar¢ado compra-
zimento. E o caso de um passo onde Cicero especifica as fungdes dos
magistrados (Leg.3.6):

Magistratus nec oboedientem et noxium civem multa vinculis verberibusve

coherceto ... Minoris magistratus ... vincula sontium servanto, capitalia vindicanto ...

Que o magistrado puna o cidaddo ndo obediente e prevaricador com multa,
grilhdes ou vergastadas ... Que os magistrados menores ... vigiem os grilhdes dos
culpados, apliquem penas capitais ...

'M. Ducos, “La réflexion sur le droit penal dans I’oeuvre de Sénéque™: Helmantica
44 (1993) 451: “Cet aspect dissuasif est largement présent dans la tradition ancienne et a
recu de nombreuses illustrations dans I’oeuvre de Cicéron et de Tite-Live”.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 229-243
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Assim, ademais esteando-se na autoridade do filosofo Xenodfanes,
Cicero afirma o verdadeiro poder educativo do uso da forga institucional e do
castigo legal (Rep.1.3):

Ergo ille, civis qui id cogit omnis imperio legumgque poena, quod vix paucis
persuadere oratione philosophi possunt, etiam iis qui illa disputant ipsis est
praeferendus doctoribus.

Portanto, o cidaddo que, por meio do seu poder e da sangfio estabelecida pelas
leis, a todos obriga a fazer aquilo que, com o seu ensinamento, o filésofo a poucos
persuade a fazer, também ele deve ser preferido aos proprios mestres que discorrem
sobre essas questdes.

Lucrécio, por sua vez, ndo vai menos longe quando reinterpreta os
exemplos mitoldgicos dos grandes supliciados numa perspectiva racionalista
(3.1014-1022)*

Sed metus in vita poenarum pro male factis

est insignibus insignis, scelerisque luela,

carcer et horribilis de saxo iactu’ deorsum,

verbera, carnificies, robur, pix, lammina, taedae;

quae tamen etsi absunt, at mens sibi conscia factis
praemetuens adhibet stimulos torretque flagellis,

nec videt interea qui terminus esse malorum

possit, nec quae sit poenarum denique finis,

atque eadem metuit magis haec ne in morte gravescant.

Mas € o temor, na vida, do castigo pelo mal

— tdo grande um como o outro — ¢ a expiagdo do crime,
que ¢é cércere e horrivel queda da pedra pelo monte abaixo,
agoites, carrascos, tortura, pez, laminas, tochas.

Porém, ainda que distantes, o espirito consciente,

receoso pelos seus actos, da-se tratos e arde em chicotadas,
nem avista o que entretanto a seus males ponha limite,
nem qual possa, enfim, ser termo de suas penas,

€ maior ¢ o seu medo de que se agrave mais na morte.

Mas Cicero tem consciéncia de que se o direito se baseasse na lei
positiva e nfio na natureza, se o castigo se limitasse simplesmente & aplicagfio
de sang8es decretadas por tribunais, resultaria que tal sangdo nfo teria verda-

deira eficacia, pois as leis variam de povo para povo, uma sentenga pode ser de
favor, um crime pode nunca ser conhecido.

2 Tradugdo de M. H. Rocha Pereira, Romana. Antologia de cultura latina (Porto
52005) 89.
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Em consequéncia, através da teoria do direito natural e divino, da nogéo
tradicional de que os deuses tudo véem, incluindo os crimes mais secretos e
ocultos, Cicero mais nio faz do que reafirmar, agora através da inelutabilidade
do castigo, a validade do preceito: o castigo deve mesmo funcionar como
dissuasor, pois se ndo for aplicado pela lei positiva e pelos tribunais vigentes,
sera imposto necessariamente pela natureza ou razio divina’. Veja-se Leg.2.10
e ss. e em especial 15-16, de sabor platénico, um passo onde a necessidade do
castigo ¢ claramente relacionada com a preservagdo do corpo social®:

15. ... Sic igitur hoc iam a principio persuasum civibus, dominos esse omnium
rerum ac moderatores deos, eaque quae gerantur eorum geri iudicio ac numine,
eosdemaque optime de genere hominum mereri, et qualis quisque sit, quid agat, quid in
se admittat, qua mente, qua pietate colat religiones, intueri, piorumgue et impiorum
habere rationem.

16. ... quam multos divini suplicii metus a scelere revocarit, quamque sancta
sit societas civium inter ipsos, diis immortalibus interpositis tum iudicibus tum

testibus.

15. ... Sejam, pois, desde o inicio os cidaddos persuadidos de que os deuses sdo
os senhores e os moderadores de todas as coisas, e de que aquilo que ¢ gerado, é
gerado por sua decisdo e vontade, ¢ que esses mesmos deuses cuidam da melhor
maneira do género humano, que eles véem o que cada um faz, o que dentro de si
acalenta, com que intengdo, com que piedade cumpre as praticas religiosas, e que
tomam conta dos piedosos e dos impios.

16. ... a quantos o medo do castigo divino afastou do crime e quéo sagrada ¢ a
associagdo dos cidaddos entre si, com os deuses imortais a intervirem, quer como
juizes quer como testemunhas.

No seguimento deste raciocinio, parece mesmo admitir-se a hipotese de
que os deuses podem castigar de forma instantanea (Leg.2.25):

* Situamo-nos no campo da realidade comum; a nivel especulativo, poderé dizer-se
que o cidaddo bom e sabio dispensaria o receio da sangdo imposta pela lei positiva, pois ao
guiar-se pela lei natural também ndo cometeria crime; cf. J. E. G. Zetzel, “Citizen and
Commonwealth in the De Re Publica”: Cicero's Republic, edd. J. G. F. Powell and J. A.
North (London, 2001) 93.

‘M. Ducos, “La réflexion sur le droit penal dans ’oeuvre de Sénéque™: Helmantica
44 (1993) 446 traga os antecedentes desta reflexdio, passando por Cicero, Tratado dos
Deveres, 3.23 e 32, até ao estoicismo antigo e a Platdo, Leis, 862¢: “... Platon prévoit déja
I’élimination des criminels les plus malfaisants pour éviter que le mal qui est en eux ne se
communique comme une souillure a I’ensemble de la cité”; por sua vez, J.-M. André,
“Sénéque et la peine de mort” : REL 57 (1979) 291 recorda que o Tratado dos Deveres, 3.22
ss., “présente comme un corollaire du stoicisme ’idée que la coniunctio civium requiert pour
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étre préservée, telle la santé de ’organisme, ‘la peine de mort, ’exil, I’incarcération™.
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Quod autem non iudex, sed deus ipse vindex constituitur, praesentis poenae metu
religio confirmari videtur.

E pelo facto de se constituir como justiceiro nfio um juiz, mas a propria
divindade, parece que a religido é consolidada com o temor da pena.

Assim, a pratica penal romana, que desde as Doze Tabuas implicava os
deuses no castigo dos crimes (cf. Leg.2.19), o racionalismo epicurista e o sin-
cretismo filosofico de Cicero conjugam-se para enfatizar dois dissuasores do
crime: a pena e o agrume da m4 consciéncia, a que chamamos remorso.

Cabera a uma perspectiva orfico-pitagoérica, com cambiantes estdicos e
esteio no pensamento popular, encontrar na fama e na gloria os incentivos a
pratica da virtude, e em especial da suprema virtude, que se concretiza na
intervengdo civica.

A retérica ira também participar no debate ao fornecer exemplos para
cada um dos campos.

Na sua experiéncia pessoal, tal como ¢ referida nos livros politicos,
Cicero teve oportunidade de experimentar situagdes que o levaram a problema-
tizar o consequente mérito e demérito politico. E nfo se coibe nem de as referir
nem de reivindicar prémios pela sua ac¢do de salvador da pétria e comentar o
justo castigo dos adversérios, criticados como maus governantes através da
larga panédplia da invectiva politica.

Mas a questdo do mérito e demérito politico no tempo de Cicero tem
como pano de fundo duas questdes. A primeira € a experiéncia secular da in-
gratiddo publica e da labilidade do sucesso na carreira politica, tema versado
como lugar-comum na retérica grega e latina, como bem recorda Cicero
(Rep.1.4-6):

4. illo vero se loco copiosos et disertos putant, cum calamitates clarissimorum
virorum iniuriasque iis ab ingratis inpositas civibus colligunt. 5. hinc enim illa et
apud Graecos exempla, Miltiadem victorem domitoremque Persarum, nondum sanatis
volneribus iis quae corpore adverso in clarissima victoria accepisset, vitam ex
hostium telis servatam in civium vinclis profudisse, et Themistoclem patria quam libe-
ravisset pulsum atque proterritum, non in Graeciae portus per se servatos sed in
barbariae sinus confugisse quam adflixerat, nec vero levitatis Atheniensium crudeli-
tatisque in amplissimos civis exempla deficiunt. quae nata et frequentata apud illos
etiam in gravissumam civitatem nostram dicunt redundasse; 6. nam vel exilium
Camilli vel offensio commemoratur Ahalae vel invidia Nasicae vel expulsio Laenatis
vel Opimi damnatio vel fuga Metelli vel acerbissima C. Mari clades ... principum
caedes, vel eorum multorum pestes quae paulo post secutae sunt.
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4. E consideram-se oradores eloquentes e clegantes quando coligem, para este
lugar-comum, as desgragas e injurias a estes impostas por cidaddos ingratos.
5. Depois mostram também os conhecidos exemplos gregos: que Milciades, vencedor
¢ dominador dos Persas, ainda antes de sarar as feridas que recebera na parte da frente
do corpo numa brilhantissima vitéria, tinha perdido, num cércere imposto pelos seus
concidaddos, a vida preservada pelos dardos dos inimigos; ¢ que Temistocles, expulso
e desterrado da patria que libertara, se tinha exilado ndo para portos da Grécia por si
salvos, mas para enseadas da barbarie que havia destrogado. E ndo faltam exemplos
da leviandade e da crueldade dos Atenienses contra os cidadios mais importantes.
E dizem que tais exemplos, nascidos e repetidos entre estes, também haviam transbor-
dado para a nossa cidade, tdo cheia de gravidade. 6. De facto, sdo recordados ou o
exilio de Camilo ou a aversdo a Ahala ou o 6dio contra Nasica ou a expulsdo de
Lenate ou a condenagdio de Opimio ou o desterro de Metelo ou o amargo desastre de
Mario ... a matanga dos principais cidaddos ou a desgraga de muitos deles, que se
seguiu pouco depois®.

A segunda questdo consiste num problema tdo actual como o da
defini¢do da politica como actividade inerente ao instinto natural, numa con-
fluéncia do pensamento platonico, aristotélico e estdico, ou até como arte
suprema ou a mais nobre das actividades, logo a suscitar prémios para quem a
pratica, isto €, para os bons governantes®:

neque enim est ulla res in qua propius ad deorum numen virtus accedat humana,
quam civitatis aut condere novas aut conservare iam conditas.

E que nfo existe nenhuma ocupagio na qual a virtude humana esteja mais
proxima da capacidade dos deuses do que fundar novas cidades ou conservar as ja
fundadas.

Ficava impicita neste passo, para um leitor romano medianamente culto,
a ideia de divinizagdo do governante, tema que serd desenvolvido no livro VI,
no célebre Sonho de Cipido.

* Firio Camilo, ditador em 396, foi exilado depois da conquista de Veios, mas
regressou para salvar Roma dos Gauleses em 387; Servilio Ahala foi forgado ao exilio
depois de matar o popular Espiirio Melo; Cipido Nasica, consul em 138, promoveu o assas-
sinato de Tibério Graco em 133 e pagou com o exilio; Popilio Lenate, consul em 132, foi
exilado em 123 por ligagdes ao assassinato de Tibério Graco; Licto Opimio foi responsavel
pela morte de Caio Graco e por isso exilado em 109; Q. Cecilio Metelo sofreu o exilio em
100 por recusar apoio a lei agraria de Saturnino; entre outras vicissitudes, Caio Mario foi
exilado por Sila entre 90 ¢ 87.

¢ Rep.1.12; cf. 1.3.8; 3.4 (ratio civilis et disciplina populorum, quae perficit in bonis
ingeniis, id quod iam persaepe perfecit, ut incredibilis quaedam et divina virtus exsisteret
‘a teoria politica e a organizago dos povos, as quais, como ja frequentemente aconteceu,
fazem com que nos homens bem dotados surja uma virtude incrivel e divina®).
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2. O Tratado da Republica

O registo de autobiografia politica aparece logo no prefacio do Tratado
da Republica (1.6), na continuagdo do fopos das desgragas politicas, onde
Cicero ja é sussurrado como exemplo:

Ay
nec vero iam <meo> nomine abstinent, et credo quia nostro consilio ac periculo
sese in illa vita atque otio conservatos putant, gravius etiam de nobis queruntur et
amantius.

E ji nem se absttm do <meu> nome. Creio mesmo que, ao considerarem que
foram conservados com vida ¢ em tranquilidade gragas ao nosso discernimento € aos
perigos que corremos, com mais gravidade ¢ mais simpatia lastimam a nossa sorte.

A desgraca a que Cicero se refere tem a ver com o seu conturbado con-
sulado, onde avulta a liquidagio de Catilina e dos seus sequazes, sem julga-
mento prévio, que Cicero viria a pagar com hostilizagdo politica, exilio pre-
ventivo em 58-57 aC, destrui¢do da sua casa em Roma e danos na sua villa de
Tusculum. Parece que Cicero ja entfio previa que a desgraga se anunciava em
toda a sua fatalidade, dele fazendo mais um exemplo retérico e matéria para
controvérsias e suasorias’. Mas o que seguramente nio previa € que viria a
pagar com a vida os intempestivos ataques contra o poderoso Marco Anténio.

A besta fera que Cicero culpa de todos os seus males ¢ o tdo violento
quéo popular Publio Cldédio Pulcher, o aristocrata que se fez adoptar por uma
familia plebeia para logo ser eleito tribuno da plebe em 58 aC e propor uma lex
Clodia de capite civis Romani, a qual sancionava com o exilio quem tivesse
condenado a morte um cidaddo romano sem submissdo a julgamento. Sentin-
do-se visado pela sua ac¢do contra os adeptos de Catilina, Cicero pretendeu
antecipar-se retirando-se para a Grécia. Mas Clédio, mesmo assim, fez
legalizar esse auto-exilio, com consequente destrui¢do da casa do seu inimigo
em Roma. A esse processo se refere a expressio in causa nostra’.

Assim, Cicero, que sempre se considerara um benfeitor da patria, afinal
ndo via nenhum reconhecimento ou prémio a sua frente, antes recebia na sua
propria pele o 6dio, a perseguicio e o castigo. E, uma vez regressado do exilio,

7 Ver Séneca, Controvérsias, 7.2 (“Popilio assassino de Cicero™) ¢ Suasdrias 6
(“Cicero delibera se deve implorar a via a Antdénio™) e 7 (“Cicero delibera se deve queimar
as suas obras, perante a promessa de Anténio de lhe poupar a vida se o fizesse”).

s Cicero, Leg.3.45. Segundo A. W. Lintott, Violence in Republican Rome (Oxford
1968) 193 e 197, Clédio introduziu novidades na luta politica romana: a utilizag@o normal
da violéncia e a justi¢a popular.
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em 57, vai ter de lutar muito para ver indemnizados os prejuizos causados, de
acordo com os relatos que constam de discursos seus, como Post reditum in
senatu, Post reditum ad Quirites e De domo sua.

Tal facto deve ter constituido para Cicero uma circunstancia amarga. De
facto, apesar de se mostrar consciente de que a politica comporta trabalhos e
perigos, incluindo perigo de vida (Rep.1.4), ele esta firmemente convicto de
que o seu consulado lhe devia trazer os maiores titulos de gléria, pois empreen-
dera uma verdadeira luta titinica, hercilea e csmica para garantir o objectivo
maximo da politica, a salvagio do Estado e dos concidaddos (Rep.1.7):

salvam esse consulatu abiens in contione populo Romano idem iurante iurassem,
Jacile iniuriarum omnium compensarem curam et molestiam. quamquam nostri casus
plus honoris habuerunt quam laboris, neque tantum molestiae quantum gloriae,
maioremque laetitiam ex desiderio bonorum percepimus, quam ex laetitia inproborum
dolorem. sed si aliter ut dixi accidisset, qui possem queri? cum mihi nihil inproviso
nec gravius quam expectavissem pro tantis meis factis evenisset. is enim fueram, cut
cum liceret aut maiores ex otio fructus capere quam celeris propler variam suavi-
tatem studiorum in quibus a pueritia vixeram, aut si quid accideret acerbius universis,
non praecipuam sed parem cum ceteris fortunae condicionem subire, non dubitaverim
me gravissimis tempestatibus ac paene fulminibus ipsis obvium ferre conservandorum
civium causa, meisque propriis periculis parere commune reliquis otium.

tendo eu, ao deixar o consulado, jurado que estava salvo (sc. o Estado), e tendo o
povo romano jurado a mesma coisa na assembleia, facilmente eu me senti compen-
sado da inquietagdo e do desgosto provocados por todas as injurias. Todavia, as
circunstancias do nosso consulado comportaram mais honra do que sofrimento e ndo
tanto desgosto como gloria, ¢ colhemos mais alegria na saudade dos bons do que
pesar no contentamento dos maus. Mas se tivesse acontecido de modo diferente do
que disse, de que poderia queixar-me? Tendo em conta os inlmeros feitos que
pratiquei, nada me poderia suceder contrariamente ao previsto ou mais pesado do que
esperava! E que, sendo o tipo de pessoa a quem era licito ou colher, no écio, maiores
frutos do que outros, por causa do variado encanto dos estudos em que prosperara
desde a puericia, ou entdo, no caso de algo mais amargo acontecer a todos, ndo sofrer
reveses da fortuna superiores, mas iguais aos dos outros, pois eu ndo hesitei em en-
frentar gravissimas tempestades, quase afrontando os proprios raios para salvar os
cidaddos e, por minha propria conta e risco, garantir para os outros uma tranquilidade
geral.

O desaire soava tanto mais grave quanto Cicero guiara toda a sua
formag8o para as lides politicas (Rep.1.10):

Illa autem exceptio cui probari tandem potest, quod negant sapientem
suscepturum ullam rei publicae partem, extra quam si eum tempus et necessitas
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coegerit? quasi vero maior cuiquam necessitas accidere possit quam accidit nobis, in
qua quid facere potuissem, nisi tum consul fuissem? consul autem esse qui potui, nisi
eum vitae cursum tenuissem a pueritia, per quem equestri loco natus pervenirem ad
honorem amplissimum? non igitur potestas est ex tempore aut cum velis opitulandi rei
publicae, quamvis ea prematur periculis, nisi eo loco sis ut tibi id facere liceat.

Ora, quem pode, enfim, aprovar a ressalva de se afirmar que o sabio ndo tomara
parte na politica a nfio ser que o momento e a necessidade o obriguem?! Como se a
alguém pudesse surgir necessidade maior do que nos surgiu a no6s! Em tal circunstan-
cia, que poderia eu ter feito se nio fosse consul nesse preciso momento? E como
poderia eu ter sido consul se ndo tivesse mantido, desde a juventude, um percurso de
vida através do qual, apesar de ser de origem equestre, cheguei a mais alta magis-
tratura? Portanto, ndo ¢ possivel socorrer o Estado de imediato ou quando se quer,
ainda que ele se encontre rodeado de perigos, se ndo se estiver numa posi¢do em que
seja licito fazé-lo.

Como sabemos e ja descortinamos no prefacio do livro I e noutros
passos do Tratado da Republica (por ex. Rep.1.26-28 e 3.40), o grande titulo
de gléria, capaz de compensar e sublimar o tradicional afd de reconhecimento
publico, sé podera ser encontrado através da visdio escatoldgica do livro VI,
que premeia o bom governante com a imortalidade astral. “De facto, que
celebridade ou que gloria desejavel se pode esperar da boca dos homens?”
(Rep.6.20)’.

3. O Tratado das Leis

Enquanto que no Tratado da Republica o tom autobiografico so se des-
cortina nos prefécios, e acaso nalguma similitude de Cicero com algumas das
personagens, em especial Cipido Emiliano, ja a tonalidade autobiografica do
Tratado das Leis é algo que o leitor minimamente afeito a obra do Arpinate e &
mentalidade romana ha-de esperar quando o proprio Cicero se assume como
personagem central do didlogo. A autobiografia politica decorre tanto das
palavras do préprio, como da dos seus interlocutores.

Assim, Cicero ¢ logo apresentado por Atico como salvador, quando este
0 incita a escrever a historia patria (Leg.1.5):

Atque ut audias quid ego ipse sentiam, non solum mihi videris eorum studiis qui

[tuis] literis delectantur, sed etiam patriae debere hoc munus, ut ea quae salva per te
est, per te eundem sit ornata.

9 . . . )
Rep.6.20: tu enim quam celebritatem sermonis hominum aut quam expetendam
consequi gloriam potes?
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E se queres ouvir o que eu proprio penso, parece-me que tens esta obriga¢do niio
s6 para com a dedicagfio daqueles que com [teus] escritos se deleitam, mas também
para com a patria, de modo que esta, que por ti foi salva, por ti mesmo seja ornada.

Esse acto de salvagdo devera ser imputado ao mais alto titulo de Cicero,
o consulado (Leg.3.37), mas que lhe havia trazido os dissabores que ele
recorda e que ja conhecemos (Leg.2.42):

Cum perditorum civium scelere discessu meo religionum iura polluta sunt, vexati
nostri Lares familiares, in eorum sedibus exaedificatum templum Licentiae, pulsus a
delubris is qui illa servarat: circumspicite celeriter animo (nihil enim attinet quem-
quam nominari), qui sint rerum exitus consecuti. Nos, qui illam custodem urbis
omnibus ereptis nostris rebus ac perditis violari ab impiis passi non sumus, eamque
ex nostra domo in ipsius patris domum detulimus, iudicia senatus, ltaliae, gentium
denique omnium conservatae patriae consecuti sumus. Quo quid accidere potuit
homini praeclarius? Quorum scelere religiones tum prostratae adflictaeque sunt,
partim ex illis distracti ac dissipati iacent; qui vero ex iis et horum scelerum principes
Sfuerant, et praeter ceteros in omni religione impii, non solum nullo in vita cruciatu
atque dedecore, verum etiam sepultura et iustis exsequiarum caruerunt.

Quando, com o nosso afastamento, todas as normas religiosas foram violadas
com o crime de homens perdidos, foram maltratados os nossos Lares Familiares, no
seu lugar edificado um templo da Licenga, expulso dos santuarios o homem que os
salvara. Examinai em vosso espirito rapidamente (e ndo vale a pena indicar nomes)
quais foram os resultados destes acontecimentos: nos, que, ao sermos roubados e
desapossados de todos os nossos bens, ndo suportamos que por impios fosse violada
aquela guardid da cidade (sc. Minerva) e a transferimos de nossa casa para a casa de
seu pai (sc. para o Templo de Japiter), nos alcangamos do senado, da Italia, enfim de
todas as nagdes, o reconhecimento pela conservagdo da patria. Que coisa mais notavel
podia acontecer a um homem? Aqueles por cujo crime a religifio foi entdo derrubada e
abatida, esses jazem em parte destrogados e dispersados; dentre eles, os que haviam
sido quer os cabecilhas desses crimes e mais impios que qualquer outro em todas as
questdes de religido, esses ndo s6 ndo deixaram de merecer todo o tipo de tortura e de
desonra em vida, mas ainda ficaram privados de sepultura ¢ do direito as devidas
honras funebres.

Neste passo, onde é manipulada a seu favor a ambiguidade da termi-
nologia politica (Licentia em vez de Libertas)'®, Cicero rejubila com a reabi-
litagdo da sua imagem e compraz-se com o castigo dos seus opositores
politicos, ferozmente perseguidos e destrogados, puni¢do a que o Arpinate

10 T Lo . .
Para a distingdo entre licentia e libertas, ver Cicero, Rep.1.68: “E para regressar

imediatamente ao plano da minha conversa, diz ele que desta excessiva licenga, que eles

consideram a tnica liberdade, como de uma raiz, desponta e como que nasce um tirano™.
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pretende dar uma vertente sobre-humana pela insisténcia na infracgdo de
normas religiosas.

A lei da omiss#o, um artificio retorico tipico para manifestar desprezo
pelo adversario, ndo esconde tratar-se de Clédio, assassinado em 52 em arruaca
entre o seu bando € o de de Mildo, uma acg¢o de violéncia politica que Cicero
pretende legitimar quando sugere ter-se tratado de castigo divino de impios
criminosos politicos."'

O trecho fornece-lhe o motivo para de imediato explicitar em que
consiste a san¢do divina para tal ordem de crimes (Leg.2.43-44):

43. ... Sceleris est poena tristis el, praeter eos eventus qui sequuntur, per se ipsa
maxima est. Vidimus eos, qui, nisi odissent patriam, numquam inimici nobis fuissent,
ardentes tum cupiditate, tum metu, tum conscientia, quicquid agerent, modo timentes,
vicissim contemnentes religiones: iudicia perrupta ab isdem, corruptela hominum,
non deorum ...

44. Reprimam iam me, non insequar longius, eoque minus quo plus poenarum
habeo quam petivi. Tantum ponam sceleris duplicem poenam esse divinam, quod
constat et ex vexandis vivorum animis, et ea fama mortuorum, ut eorum exitium et
iudicio vivorum et gaudio comprobetur.

43. ... Existe um castigo pesado para o crime ¢, para além das consequéncias que
dele decorrem, o proprio castigo, em si, ¢ extremo. Vimos pessoas que, se ndo
odiassem a patria, nunca teriam sido nossos inimigos, a fremer ora de paixdo, ora de
medo, ora de ma consciéncia, e, fizessem o que fizessem, num instante temerosos, de
imediato a desprezar as praticas religiosas. Os julgamentos foram por eles corrom-
pidos, corrup¢io de homens, ndo de deuses ...

44. Mas detenho-me ¢ nfio vou prosseguir, tanto mais que consegui castigos
maiores do que aqueles que pedi. Limito-me a asseverar que ¢ duplo o castigo
divino para o crime, e consiste quer nas atribula¢des do espirito dos vivos, quer na
ma fama dos mortos, com a sua destrui¢o a ser inteiramente aprovada tanto pelo
juizo como pelo gaudio dos vivos ...

O mau politico &, assim, definido pelo 6dio a patria, pelo incumprimento
do preceito obrigatério e supremo que incumbe aos que assumem magistraturas

"0 clima de violéncia que entdo se vivia é bem descrito em Leg.3.25: vincula
soluta sunt et servitia concitata, adiuncto terrore militari “os grilhdes foram quebrados e os
escravos mobilizados, acrescentando-se ainda o terror militar”. Como se¢ sabe, Cicero
pretendeu justificar a opg@o de Mildo pela violéncia no Discurso em Defesa de Séstio, 92, e
defendeu-o em tribunal, mas nfio conseguiu impedir o seu exilio para Marselha. Mildo viria
a ser morto em 48 a. C, em ligagdo com violéncia politica. A referéncia aos “escravos mobi-
lizados” evoca o plano de Clodio para dar direito de voto a antigos escravos: cf. A. Lintott,
The Constitution of the Roman Republic, (Oxford, 1998) 52.

238 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



Autobiografia nos tratados politicos de Cicero

— a salvagdo do povo (Leg.3.8: salus populi suprema lex esto), ou, como
noutro passo se especifica, o interesse do Estado (Leg.3.18: rei publicae
causa).

Nao podendo o castigo concretizar-se no além, pois a imortalidade astral
¢ reservada para os bons governantes, ademais de eventuais castigos impostos
pelo sistema penal, o mau politico sofrera de um quadro patologico que a
tradicdo retérica e civica situa no ambito da tirania e se concretiza em
tormentos psicoldgicos durante a vida e perduragdo da ignominia apds a morte.

O comprazimento com a desgraga e morte do inimigo, que a men-
talidade actual considera sadico, esse representa a perduragdo de um trago
primitivo da mentalidade greco-romana: salvar o amigo, matar o inimigo'”. E
quando encontra forma de a justificar com base na legitimidade da causa, a
Cicero parece mesmo n#o repugnar o uso da violéncia na luta politica” e até o
assassinato politico', como se depreende de Leg.3.19-21, que conclui a
referéncia a tribunos da plebe como Tibério Graco, C. Curiacio, Saturnino e
Sulpicio, com a afirmagfo de que “o Estado ndo conseguiu livrar-se deles sem

utilizar o ferro™".

Na continuagdo deste passo autobiografico, onde o denegrimento do
mau politico se enquadra numa geral e tipica visdo negativa da acc¢do dos
tribunos da plebe, Cicero censura em especial aqueles que, sendo de origem
nobre, se fizeram adoptar por uma familia plebeia para o alcangarem. Fora o

2 Recordo os enunciados de Plinio, Historia Natural, 16.12 (civem servare, hostem
occidere ‘salvar um concidaddo, matar o inimigo’) e de [Séneca), Octdvia, 443-444, onde
Nero proclama: Extinguere hostem maxima est virtus ducis ‘aniquilar o inimigo ¢ a virtude
suprema de um chefe’.

" Escreve A. W. Lintott, Violence in Republican Rome (Oxford, 1968) 60, que pelo
final de 59 Cicero havia decidido também recorrer a violéncia se Clddio contra ele a usasse.

" 0 recurso ao assassinato politico consta da tradigdo romana desde a lenda do
estupro de Lucrécia, onde é justificado como tiranicidio; em muitos dos casos em que foi
usado néo fica claro se se trata de execugdo ou acgdo privada. Veja-se Cicero, Rep.2.46: ...
um homem eminente pelo génio e pela virtude, Licio Bruto, afastou dos seus concidadaos
aquele jugo injusto de uma dura serviddo. E, apesar de mero particular, amparou todo o
Estado e, pela primeira vez nesta cidade, ensinou que, quando se trata de conservar a
liberdade dos cidadéos, ndo ha mais particulares”.

' Cicero, Leg.3.20: Quos ne depellere quidem a se sine ferro potuit res publica.
O tribuno Tibério Graco foi assassinado em 133; C. Curiacio meteu na prisdo Cipido Nasica
em 138; Licio Apuleio Saturnino e Publio Sulpicio Rufo foram tribunos em 100 ¢ 88
respectivamente.
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caso de Clodio, cujo retrato negativo ¢ tragado através dos recursos mais fortes
da invectiva politica (Leg.3.21-22):

21. ... Cur autem aut vetera aut aliena proferam potius quam et nostra et
recentia? Quis, inquam, tam audax, tam nobis inimicus fuisset, ut cogitaret umquam
de statu nostro labefactando, nisi mucronem aliqguem tribunicium exacuisset in nos?
Quem quom homines scelerati ac perditi non modo ulla in domo, sed nulla in gente
reperirent, gentes sibi in tenebris rei publicae perturbandas putaverunt. Quod nobis
quidem egregium et ad inmortalitatem memoriae gloriosum, neminem in nos mercede
ulla tribunum potuisse reperiri, nisi cui nec esse quidem licuisset tribuno. 22. Sed ille
quas strages edidit! Eas videlicet quas sine ratione ac sine ulla spe bona furor edere
potuit impurae beluae, multorum inflammatus furoribus.

21. ... Mas porque estou a enunciar casos antigos ou alheios em vez de nossos e
recentes? Quem, pergunto, foi tdo audaz, tdo nosso inimigo que chegou a cogitar
destruir a nossa posigdo, se ndo conseguisse agucar contra nés a ponta do gladio de
algum tribuno? E como esses individuos celerados ¢ perdidos ndo o puderam encon-
trar ndo s6 em nenhuma casa, mas até em nenhuma familia, nas trevas do Estado
lucubraram que as familias deviam ser por cles perturbadas. Facto para nds sem
divida egrégio e glorioso, para imortalidade da nossa memdria, é que contra nés ndo
puderam descobrir, a nenhum prego, nem um tribuno, a ndo ser aquele a quem ndo era
licito ser tribuno! 22. Mas esse, que carnificinas nfio causou! Exactamente aquelas
que, desprovido de razdo e qualquer boa esperanga, pode causar o furor de uma besta
impura, inflamado pelos furores da multiddo!’*

Aos qualificativos egregius e gloriosus, a sugestdo da imortalidade da
memoria de Cicero, sdo contrapostos os derrogativos audax, sceleratus e
perditus, derrogagdo agravada pela metafora do fogo (inflammatus) e animal
(impurae beluae), pelo quadro patologico (furor), com suas consequéncias
negativas (strages), pela sugestio da conspiragiio nocturna (in tenebris)'’, da
perturbagdio da ordem social (gentes perturbandas e multorum) e até do
isolamento social dos oponentes, contrariamente ao Arpinate, que se gloriava
do apoio de toda a Italia (cf. Leg.2.42).

' “Multidao® ¢ opg¢do para traduzir a terminologia politica implicita em multorum
‘de muitos’, em referéncia as diferentes formas de constitui¢do; aqui, num quadro pejo-
rativo, trata-se da oclocracia; cf. F. Oliveira, “Taxonomia das formas de constitui¢io em
Cicero™: Nomos. Direito e sociedade na Antiguidade Cldssica, edd. D. F. Ledo —
L. Rossetti, M. C. Z. Fialho (Coimbra-Madrid 2004) 351-367.

A expressio in tenebris rei publicae refere-se também a gravidade da situagfo
politica em Roma, evocada ainda em Leg.3.25 (gravissimo rei publicae tempore).
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Por oposi¢éio ao autoproclamado mérito de Cicero, todo este Iéxico da
simpatia e da antipatia politica impde o quadro do demérito e da esperada e
necessaria punig@o do adversario.

Na continuagdo do passo, sempre tendo por referéncia o tribunado da
plebe em geral e o seu consulado em particular, Cicero continuara a reivindicar
que a patria beneficiou do duradouro fruto da sua benemeréncia (Leg.3.25:
diuturnum beneficii mei patria fructum tulisser), que agiu para salvagio da
patria (Leg.3.26: pro salute rei publicae gessimus), € que, por isso, o seu exilio
— provocado néio pela plebe, mas por uma camarilha violenta e nunca objecto
de decisfio legal (Leg.3.26; cf. 3.45) —, o seu exilio ndo pode deixar de ser
sentido como agravo injusto, ndo como san¢do. Se o fosse, Cicero teria de o
classificar como ingratiddo da patria (Leg.3.26: carere ingrata civitate) e, pelo
menos formalmente, considerar que o seu nome teria uma mancha de
ignominia, o labéu de uma condenag#o legal.

4. Conclusio

Torna-se evidente que, nos politici libri, Cicero gere de si uma imagem
de salvador da patria e de cidaddo e magistrado exemplar, o que lhe deveria
granjear louvor, a crermos em Leg.3.42-43:

42. Sequitur illud: “intercessor rei malae salutaris civis esto’. 43. Quis non
studiose rei publicae subvenerit hac tam praeclara legis voce laudatus?

42, Segue-se o item “Que o cidaddo seja salutar opositor de uma ma acgéo”.
43. Quem ndo viria zelosamente em socorro do Estado, se louvado com este tdo
ilustre preceito da lei?

Neste passo, a ocorréncia de subvenire, termo técnico da arte militar e
da medicina, introduz também a imagem do governante ideal, aquele que tem a
capacidade de exercer a fungdo de conservagdo da vida do particular ou do
Estado — o governante-médico de cariz platonico, o servator ou conservator
da patria e dos cidadidos.

Pelo contrario, a outra face do espetho ¢ Clodio, individuo sedicioso,
perdido, perturbador da ordem social, isolado ou cercado de uma camarilha
que actua pela violéncia e a4 margem da lei, prefigurando o tirano de cariz
demagogico, logo, a merecer a justa punigdo pelos seus crimes.
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Que Cicero, que se diz vitima de injustiga, pareca rejubilar com o seu
assassinato, € questdo que deve situar-se, pois, numa longa tradigdo que, desde
Platdo, condenava a extirpagfo e a morte tais gangrenas do tecido social.

Resta uma ironia tragica. As quatro personagens que perpassam neste
texto — Catilina, Cicero, Clodio e Mildo — todas tiveram o mesmo destino.
E ainda que de Cicero se ndo possa dizer que manchou directamente as méos
de sangue, também ele ajudou a ilustrar a méxima “quem com ferro mata, com

ferro morre

el
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Abstract: Basing ourselves on the autobiographical passages extracted from the treatises
On the Republic and On the Laws, we seek to set Cicero’s political action in context, under
the perspective of public recognition of merit and punishment of demerit, and tackling such
themes as the origin and concept of justice, the penal system, the lexicon of political praise
and antagonism, exile, virtue, good and bad leadership.

Keywords: political action; punishment; Cicero; Clodio; crime; Roman law; glory: leader;
political invective; Milan; Rome: penal system; violence; virtue.

Resumen: Sobre la base de los pasajes autobiograficos de los tratados Sobre la Republica y
Sobre las Leyes, se pretende encuadrar la accion politica de Ciceron en la perspectiva del
reconocimiento publico del mérito y del castigo del demérito, abordando temas como el del
origen y concepto de justicia, sistema penal, léxico de la simpatia y de la antipatia politica,
exilio, virtud, buen y mal gobernante.

Palabras clave: accion politica; castigo; Ciceron; Clodio; crimen; derecho romano; gloria;
gobernante; invectiva politica; politica; Milan; Roma; sistema penal; violencia; virtud.

Résumé: Partant des étapes autobiographiques des traités De la République et Des Lois,
nous nous proposons de situer ’action politique de Cicéron dans la perspective de la
reconnaissance publique du mérite et du chatiment du démérite, en abordant des thémes
comme celui de Porigine et du concept de justice, de systéme pénal, de lexique de la
sympathie et de I’antipathie politique, d’exil, de vertu, de bon et de mauvais gouvernant.

Mots-clé: action politique; chétiment; Cicéron; Clodius; crime; droit romain; gloire;
gouvernant; invective politique; Milan; Rome; systéme pénal; violence; virtuosité.

Resumo: com base nos passos autobiograficos dos tratados Da Reptiblica e Das Leis,
pretende-se enquadrar a acgéio politica de Cicero na perspectiva do reconhecimento publico
do mérito e do castigo do demérito, abordando temas como o da origem e conceito de
justiga, sistema penal, léxico da simpatia e da antipatia politica, exilio, virtude, bom ¢ mau

governante.

Palavras-chave: acgdo politica; castigo; Cicero; Clodio; crime; direito romano; gloria;
governante; invectiva politica; politica; Mildo; Roma; sistema penal; violéncia; virtude.
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Priapo e a Priapéia: a fala como falo

JOAO ANGELO OLIVA NETO

Universidade de Sdo Paulo

Como protocolo do que tratarei aqui a respeito da fala de Priapo, a fala
como falo e o falo como instrumento da pena, considerarei o caracter do deus,
entendido aristotelicamente como éthos ou mos, ndo apenas no Corpus
Priapeorum ou Carmina Priapea, que é a Priapéia propriamente dita, por
tratar-se de corpus, composto ao que tudo indica entre os séculos [ a.C e 1 d.C,
como também nos 37 poemas priapeus da Antologia Palatina, doravante
designados impropriamente Priapéia Grega'. Estes, compostos num intervalo
de tempo entre o século Il a.C. e o século VI d.C, apesar de jamais pertencer a
corpus temético especifico nem ter sido assim transmitidos, perfazem
materialmente as mesmas condigdes minimas do género priapeu presentes na
recolha latina, a saber:

a) o teor epigramatico’;

b) a presenca presumida do deus por meio de efigie e

c) a existéncia de uma locugio:

ou para Priapo,
ou sobre Priapo,
ou de Priapo, que é a que nos interessa.

' No final, serdo apresentados os 37 poemas priapeus da Antologia Palatina.
Reproduzo seqiiéncia, mas ndo numeragéo de Parker, W. H., Priapea: Poems for a Phallic
God. Introduced, translated and edited, with notes and commentary by W. H. Parker
(London & Sydney 1988) 3.

? Para considerar "epigrama” o priapeu 51, que tem 28 versos; o 68, que tem 38 —
o que independe da abrangéncia do corpus — e ainda o 82, que tem 45; 0 84 e 0 85, que tém
21, e o 86, que tem 52, deve-se entender epigramma menos como poema dotado de
necessaria brevidade, do que ja de lascivia, como explicita Marcial no Epistolium que abre
seu primeiro livro de epigramas: [...] Lasciuam uerborum ueritatem, id est epigrammaton
linguam,[...], "[...] A lasciva franqueza das palavras, isto ¢é, a linguagem prépria de
epigramas [...]J".

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 245-257
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Esclareco aqui que -— preocupado em reunir todos os poemas que tém
Priapo como elemento central e em verificar as diferentes manifestagdes da
figuragdo e do carécter, a exemplo de Michael O' Connor e W. H. Parker’ —
ndo tomei o geldion, o ridiculum, por condigdo necessaria do género priapeu,
diversamente de importantes estudiosos da Priapéia, como Carlos de Miguel
Mora, Montero Cartelle e Léon Herrmann’, de modo que acolho para a
Priapéia Latina a compilagdo de Angelo Maggi’, com 86 poemas e, ainda que
impropria mas funcionalmente, chamo Priapéia Grega os 37 poemas priapeus
da Antologia Palatina. Quanto ao caracter de Priapo, a partir dos testemunhos
textuais e iconograficos, gregos ¢ latinos, acredito que existem dois principios,
por assim dizer, do nume, do atributo divino de Priapo: um falico, isto &,
masculino, outro hermafrodito®, isto ¢, bissexual’. Os artifices e poetas ora

} Eugene Michael O’ Connor, Symbolum Salacitatis: a Study of the God Priapus as
a Literary Character. Studien zur Klassischen Philologie, n® 40 (Frankfurt am Main./ Bern/
New York/ Paris 1989) 56. W. H. Parker, op. cit, 1.

* Carlos de Miguel Mora, "Os trés castigos de Priapo: o sexo como arma no Corpus
Priapeorum": Anténio Manuel Ferreira (coord.), Percursos de Eros - Representagdes do
erotismo (Aveiro 2003) 39-47, 39. E. Montero Cartelle, Grafitos amatorios pompeyanos.
Priapeos. La velada de la fiesta de Venus (Madrid 1990) 109. Léon Herrmann, “Martial et
les Priapées™ Latomus, Revue d' Etudes Latines; 22 (1963) 30-54, 30. Miguel Mora
(ibidem, 40) explicita que sdo mais restritos os critérios que adopta para condiderar priapeu
um poema: "Mas a colecgiio de poemas pridpicos mais extensa ¢ mais interessante € sem
divida o chamado Corpus Priapeorum. Recebe este nome um conjunto de oitenta epigramas
breves que se enquadram perfeitamente na definigdo restrita que demos para os priapea,
pois neles o deus Priapo é sempre a tematica principal e tom ¢ constantemente galhofeiro
[...]” (italicos nossos).

s Angelo Maggi, / Priapea. Revisione de testo e commento di Angelo Maggi
(Napoli 1923). Embora nio seja considerada a melhor edigdo, apresenta com base em alguns
manuscritos 86 poemas para a Priapéia, ¢ ndo 80: inclui os trés priapeus da
AppendixVergiliana: Vere rosa, autumno pomis, aestate frequentor (83), Ego haec, ego arte
Jfabricata rustica (84), Hunc ego, o iuuenes, locum uillulamque palustrem (85); inclui
priapeu que consta s6 em alguns manuscritos da Appendix, Quid hoc noui est? Quid ira
nuntiat deum? (82). Inclui ainda uma inscri¢do de Padua (CIL,5, 2803), Vilicus aerari
quondam, nunc cultor agelli (81) e uma de Tivoli (CIL, 14, 3565), Salue, sancte pater
Priape rerum (86).

% Sio testemunhos textuais de Priapo hermafrodito: o historiégrafo Mnaseas de
Piétras, frag. 35 (FHG, Miieller); Focio, o Patriarca, Léxico, s. u. Aepdditog; Hino Orfico 6,
v. 9, em que Priapo ¢ epiteto de Protdgno, divindade primordial bissexual. Arrolo ainda a
Antologia Palatina 5, 200 (que corresponde & Priapéia Grega 1), v. 3, 10v yAvkepdv Kai
8filv katidnrova [prire, "a Priapo de olhar doce e feminino"; as passagens de Séneca
(Dial., 2, De const. sap. 18, 3) e Suetonio (Cal. , 4, 56, 4) em que Priapo, associado a
feminilidade, era 0 modo como Caligula escarnecia da feminilidade de Quéreas. Sdo
testemunhos iconograficos as seguintes imagens de Priapo, numeradas e descritas no LIMC
(Lexicon Iconographicum Mythologiae Classicae, Vol. VIII, Thespiades — Zodiacus et
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apropriam-se do principio hermafrodito, ora do principio falico®. Foi o que
ocorreu com o autor ou autores de toda a Priapéia Latina, mas s6 em parte
com os autores da Priapéia Grega, cuja cronologia, ao contrario daquela,
estende-se do século III a.C. até o século VI a.C., de modo que os poemas
gregos sdo em parte anteriores, em parte contemporineos e em parte
posteriores a recolha latina, que tera implica¢des, como se ha de ver.

Isso posto, considerando o caracter do deus na absoluta maioria dos
poemas da Priapéia Latina veremos que Priapo é turpiloquo: a fala, a exemplo
do feitio do corpo, € torpe. Exemplifica-o o priapeu 13°:

Percidere puer, moneo, futuere puella;
barbatum furem tertia poena manet.

Se menino, enrabar; se menina, foder.
Ladrdes barbados tém terceira pena.

No entanto, se verificarmos os poemas da Priapéia Grega, a constatagdo
¢ inversa: a maioria dos poemas ndo apresenta nem geldion nem turpiloquio,
que ja ocorrem, porém, nos epigramas antigos, compostos antes da Priapéia
Latina. Na Priapéia Grega, cuja datagio ndo se concentra em dois séculos
apenas, mas em quase oito, podemos detectar no tempo o surgimento do

Supplementum Abila — Thersites, s. . "Priapos"), pp. 1028-1044, ¢ reproduzidas nas pp.
680-894: 15; 69; 76; 77; 81; 96; 114; 124; 161. Tive oportunidade de aprofundar a questdo
em “O Priapo falico e o Priapo hermafrodito™ Actas del congreso internacional “Contem-
poraneidad de los cldsicos en el umbral del tercer milenio”. M? Consuelo Alvares Morén e
Rosa M*Iglesias Montiel (ed.) (La Habana 1999) 623-632.

7 “Mesmo que se pudesse provar que Priapo na procissdo era figurado como deus
itifalico, ndo se pode demonstrar nem que este atributo era padrdo no século III a.C. nem
que era associado a lascivia, como ocorreu posteriormente.” E. E. Rice, The grand
procession of Ptolemy Philadelphus (Oxford 1983) 108.

Pensamos que a androginia, como principio religioso consistente por si mesmo,
como se vé nas praticas Orficas, ndo pode ser resultado de metamorfose na representagio de
Priapo, que de falico passou a hermafrodito, como cré Marie Delcourt (Hermaphrodite.
Mythes et rites de la bisexualité dans I'antiquité classique (Paris 1992) 77: "Os artistas de
inicio representaram um Priapo conforme a idéia que seus adoradores faziam dele, isto &,
que ele era a virilidade personificada, barbado como o Dioniso arcaico e, além disso, um
pouco grotesco, pois tudo que toca o sexo facilmente provoca riso. Pouco a pouco, cedem &
tentagdo de embelezé-lo, e a0 mesmo tempo, de feminiza-lo. O peito € de moga. A cabeca
ndo traz nem o chapéu pontudo nem a coroa ou a tira de Baco, mas a mitra; os cabelos
longos sdo unidos num lengo".

° Considerando que o "pentametro”, que ¢ antes hexdmetro duplamente cataléctico, é
variagdo ritmica dele, e considerando que o distico elegiaco por eles formado tém anda-
mento bindrio, optamos por traduzi-lo também por um distico, formado por dodecassilabo ¢
um decassilabo que, segundo a acentuagfo, o integre. Para critica deste procedimento e
solugdo tradutdria diferente, vide Carlos de Miguel Mora (ibidem) 41, nota 3.
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turpiléquio e assim investigar ali a causa e conseqiiéncias do fenémeno. Em
suma, precisamente porque o turpiloquio la nfo ¢ dominante, é que ¢ ali
significativo. Na verdade, a julgar pela datagio dos priapeus gregos,
estabelecida com certa seguranga para a maioria deles, pode-se rastrear ate
mesmo o préprio estatuto de Priapo ser sujeito de um discurso, de qualquer
discurso, nfo apenas o discurso baixo. Como dissemos, nos epigramas priapeus
ha sempre uma fala: ou para Priapo, ou sobre Priapo, ou de Priapo. Com um
epigrama votivo de Hédilo exemplifico Priapo na condiggo de alocutado:

Antologia Palatina, 6.292 Hédilo, século III a.C.

At pitpai 1o 0’ chovpyéc vmévdvua ol 1€ Adkwveg
wémhor kai Anpdv ol ypdoeor kdAauor,

7dv0’ dua Nikovon ovvendkmev iv yop Epdtwv
kol Sapitwv 1 wais aufpéoiov u Bdlog.

Towyap 16 kpivavt to kaldioteia Hpidng
vefpida kol ypoaénv tjvd’ £feto mpoyiny.

O cinto, a roupa intima purpurea, a tinica
Laconia , e as contas de ouro em seus adornos,
tudo Niconoe levou de vez'® , divino
rebento dos Amores e das Gragas.
Pois a Priapo, que a julgou ser a mais bela,
tosdo de gamo oferta e dureo cintaro .

Simulado como epigrafe, como inscrigdo aos objectos religiosamente
dedicados por uma hetaira, o discurso nZo ¢ em verdade fala, mas, epigrafe,
sucedaneo grafico da palavra oral, que era o caso das antigas incrigdes votivas
e tumulares, que chegavam a dar a palavra ao ex-voto e¢ a lapide. Como
epigrafe, € o discurso, ainda que obliquo, de uma oferente e é por isso elevado,
pois o falicismo de Priapo, apenas implicito no epigrama de Hédilo, significa o
efeito fisico, o pdthos erético, que a beleza da cortesd despertou nos clientes.
O "julgamento" de Priapo nfo é metafora, figura que opera no plano da
alegoria, em que se diz uma coisa por meio de outra, mas é bem a projecdo
metonimica da mesma substincia falica do deus nas afecgdes eréticas e fisicas
dos clientes de Nicénoe. Com tudo isso, a despeito de jocosidade muito subtil,

' Com Jacobs (apud Gow/ Page, The Hellenistic epigrams. Edited by A. S. F. Gow
and D. L. Page. Vol II, commentary and indexes (Cambridge 1965) vol. II, 290), acolho
ovverékmiev, cujo sujeito € Nixovdn, sendo pendentes todos os nominativos do primeiro
distico; literalmente o verbo significa “engolir de vez”, com o sentido metaforico de

CERNYY

“ganhar”, “obter”, semelhante ao uso familiar de “papar”.
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ndo ha turpiléquio nem geldion. Na cronologia da Priapéia Grega, a fala de
Priapo ¢ a Ultima a surgir, ou seja, Priapo, de persona muta, ja comega a falar,
e o inventor, quero dizer, o heuretés de tal facindia, é Lebnidas de Tarento, do
século 1l.a.C:

Antologia Palatina, 10.1, Leonidas de Tarento, século I1L. a. C.

O mhoog wpaiog: kai yop Aadayeboa yehidawv
7on péuPiwxey yar yapies Zépvpog:
Aciudved 8’ avledal, gectynkev d¢ Bdlacoa
kbuact kai tpnyel Tvebuant fpaccoudvy.
Ayxipag avédoio, kal éxAbomio ydua,
vavtike, kal TAWOIC TACOV Epels 606vnY.
Tab@’ 6 lpinmog éywv émrédlopar 6 Auevitag,
WVhpwy’, w¢ TAdois mdoav ' sumopiny.

Tempo de navegar: ja vem com alarido
a andorinha e Zéfiro, gentil .
Vicejam prados, faz siléncio o mar de tanto
em ondas se bater ao vento rispido .
Levanta, marinheiro, a Ancora, desata
a popa e vai, navega a toda vela.

Eu, Priapo, senhor do porto ordeno, 6 homem,

que navegues por toda mercancia.

Além de primeiro dar palavra a Priapo, Lebnidas de Tarento primeiro
trouxe a cena da Priapéia marinheiros comerciantes neste poema apreciado a
tal ponto na Antigiiidade, que se tornou modelo de outros sete priapeus em

. . . . . " e 2
mais de 800 anos', tendo sido indiretamente citado trés vezes por Cicero'.
A julgar pelos poemas da Priapéia Grega que nos chegaram, é bem provavel
que Lednidas ainda tenha inventado a tépica da exortagdo a navegar feita por
Priapo ao chegar a primavera. Porém, mais que tudo é de notar que Priapo esta
no espago publico e colectivo, que aqui é o porto. Outros dois poemas de
Lednidas de Tarento sdio decisivos para estabelecer a arqueologia, por assim

dizer, do turpiloquio e confirmar-lhe a condigdo de heuretés, de inventor:

" Antologia Palatina, 10, 2; 10, 4; 10, 5; 10, 6; 10, 14; 10, 15; 10, 16, respective-
mente poemas 15, 16, 17, 18, 22, 23, 24 da Priapéia Grega, como informa a nota 1, em que
se pode ver também a datagéo.

2 Cicero menciona o poema indiretamente por meio da palavra Aehayeuce (411., 10,
2, 1): Aciaysuoa iam adest et animus ardet, “j4 chegou a Aakaysuoa [0 alarido da andorinha]
e o0 espirito se inflama”, e também em Att., 9, 18, 3: inde exspecto equidem ,ia).ayafma illam
tuam, “¢ ja espero mesmo a tua iadayeuca” [o alarido de tua chegada]. Em Au., 9, 7, 5,
menciona a expressdo 0 mAdog @paiog do primeiro verso.
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Antologia de Planudes, 16, 236, Lednidas de Tarento, século I11 a.C.

Atitou ép' aiuaciaior tov aypvmvouvre Hpthimov
éotnoev Aaydvav Adstvouevng pliloka.

AN g evierauar, pdp, éuflems. ‘Touto’ 8’, epwrac,
@V 0Aiywv aydvav givexa,’ Tdv oAiywv.

Aqui num muro a mim me ergueu, Priapo vigil,
Dindmenes por guarda dos legumes.

Mas vé, ladrdo, que ja me enteso . "E isto", indagas,
"por uns poucos legumes?". Por uns poucos.

Antologia de Planudes 16, 261, Lednidas de Tarento, século 111 a.C.

' Augotépaic map’ ddoior i Eotmra Hpiymog,
iOvteves unpdv opbideag pomodov.

Eioazo ydp morov pe Ocokpirog aAl’ amotnion
odp, 101, un Khaons v piéfa delducvog.

De ambas’ estradas guarda, erguido fui Priapo,

algando dentre as coxas tesa vara.

Fiel me pbs Tedcrito: pois sai, ladrdo,

pr’a que ndo chores recebendo o nervo.

Leonidas, que dera a palavra a Priapo, agora degrada-lhe a fala. Embora
tibiamente, nesses epigramas ja se apresenta o turpiloquio, manifesto na
mengio ao falo ("ja me enteso”, Eotnoev; "tesa vara", iBvteveg pomarov; "o
nervo", Aépa), por meio do qual o deus articula a ameaga de usa-lo para
punir. As causas fundamentais do turpiléquio, da ameaca, da invectiva e da
puni¢o, aqui embrionarias, mas desenvolvidas na Priapéia Latina, enfim se
revelam, a saber: a centralidade que passa a ter nos epigramas o espago
privado, isto €, o recinto, o cercado, (indicado por sinédoque aipacioict, de
aipaocid, "muro"), no limite, a propriedade privada, que € na verdade o famoso
jardim de Priapo (o képos, o hortus). E, decorrentes dessa privatizagdo, de um
lado, a investidura de Priapo como guarda (¢Vlaka), € de outro, o facto de o
interlocutor passar a ser entendido como ladrdo (edp). Priapo é agora mero
capataz do proprietario, quando nfo é subordinado ao préprio capataz. Quando
a fungfo profilatica se especifica contra invasores, contra ladrdes — situagfio
que pressupde necessariamente o ingresso do deus no recinto privado e
particular isto €, quando Priapo assume a fungfo de guarda e quando essa
investidura se faz presente na voz que a Priapéia lhe da — a fala, que era
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senhoril (6 Mpevitag,"senhor do porto”, v. 7'), como se leu no primeiro poema
de Lednidas dc Tarento, agora avilta-se, pois passa a ser subordinada a outrem,
o proprietario do jardim, e por vezes até a um capataz a ele subordinado.
Doravante nos poemas Priapo nfo protege mais a fecundidade e a fertilidade
num ambiente publico e aberto, habitado por pescadores, marinheiros, cujos
parcos bens, em geral instrumentos de seu oficio, eram dedicados ao deus; mas
ao contrario, das praias, portos e costdes que sfo de todos, o deus passa a
guardar um terreno cercado que € de um s6, o patrio, cujos bens protege por
meio de uma fala ameagadora: Priapo, o deus falico, o deus-falo, entdo fala,
fala no jardim. Priapo faz-se falastrdo e, subordinada, a fala torna-se tanto mais
inflada quanto menor é seu poder. A falagdo, as penas que ameaga, as
barganhas que propde sustentam-se no membro erecto, no falo ostensivo da
efigie presumida, e sfo, pois, sempre sexuais: assim ¢ licito dizer que na
instancia discursiva da Priapéia, entenda-se, neste recinto verbal, agora sim,
préprio de um Priapo que ndo é mais muta persona, o falo é sua fala: o falo da
efigie presumida que enfim néo se vé& manifesta-se apenas quando € enunciado.
O estupro que o Priapo guardifio ameaga, ele que est4 fincado ao chio, imével

B Analogamente, em epigramas posteriores da Priapéia Grega, Priapo € alocutado
pelo préprio proprietario ¢ a elocugio votiva é elevada:
Antologia Palatina, 6, 21 (andnimo, data incerta)

Zrdrteipav kifroto piAvdpiiioio Sikellav,
Kkal dperavny kKavldv doxviov éxrouida,

oy 1’ envwtidiov fpoyerdv paxdeooav dpwyov,
Kkai Tag appifktovg bufddac wuofocetc

10V 1€ 01’ eltrpiitoro médov Suvovra xar’ 16u
apripvous kpdufne ndooaiov éupoléa,

Kkad axdpog e Oyetdv mpaaiy Sryeucay byeipery
atyunpoto Gepevg oti mote mavoduevov,

o0l T knmovpw Motduwy avednice, Hpinre,
Kmjoduevos tautne dAPov an’ epyaocing.

Bidente de cavar jardins amigos d’4gua
e a foice de cortar sem dano talos;
rota capa, no dorso aliada contra a chuva,
de couro cru sapatos, indeléveis;

a estaca que furando o fofo solo de alto
abaixo planta couves em renovos;

¢ a calha que num arido verdo néo deixa
de socorrer canteiros que tém sede,

a ti, Priapo jardineiro, oferta Pétamo,
que amealhou riqueza em tal oficio.
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e sujeito as intempéries, so se realiza como enunciagdo, ou em termos antigos,
na pronuntiatio. O Priapo do cercado é guarda, a arma é o membro enorme, e
ao contrario do Priapo hermafrodito ou efeminado dos espagos publicos, ele
agora e sO agora ¢ necessariamente super-masculino e itifalico. A delimitacéo
do espago que Priapo passa a ocupar determina rebaixamento em sua divindade
e tal degradacfio repercute no discurso, que entfio € retoricamente baixo. Mas
lembremos que Priapo, mais pequeno do que ja era, ainda ¢ deus, um deus
menor'* cuja acgio e voz nos poemas apontados sdo subordinadas a um
proprietario humano. Assim, no discurso de Priapo nesses poemas, o proprio
teor sexual e obsceno, a inadequagdo entre o caracter pretensamente numinoso
€ a subserviéncia a um patréo, somada a dissociagdo manifestada no recrudes-
cimento do autoritarismo falicamente ameacador na razio inversa da decres-
cente autoridade, fazem que a fala do Priapo falico, guardido dos jardins, se
torne deturpada, inepta e, portanto, risivel. O turpildquio estd na raiz de toda
risibilidade de Priapo e é mesmo a adequacdo da loquacidade a torpeza que
passa a ter e sera seu costume, habito e também caracter em praticamente todos
os poemas da Priapéia Latina e na parte ulterior da Priapéia Grega que a
imita.

Foi este Priapo falico e falastrdo que se tornou caracteristico na Priapéia
Latina" e volto assim ao priapeu 13, com que comecei este artigo. Neste
epigrama, cita-se a fertia poena, "terceira pena", que, mencionada depois de
percidere e futuere, significa penetracio oral, a irrumatio, ndo mencionada.
Tertia poena significa na verdade aqui "triplice pena", os trés castigos de
Priapo, e corresponde exatamente a tpimopvein, termo atestado em Ateneu de
Naucratis, Banquete dos Sofistas 13, 587b-c, associado ao comediografo
Antifanes de Rodes (séc. IV a.C.). O emprego parece ali revelar certa tecnici-
dade do termo, inerente ao género baixo da comédia, que sabemos ser um dos
quais a propria Priapéia provém. Se em Antifanes tripornéia indica tripla
penetracdo numa mesma mulher a indicar no rebaixamento cOmico a
intensidade da degradagfio ética, na Priapéia, é diferente: a distribui¢io da
tripomnéia, quero dizer, dos trés tipos diferentes de penetra¢do, entendidos

" vide Priapéia Latina, 53, v. 5, diue minor.

o Priapo guardifio tornou-se tdo caracteristico nos poemas latinos, que, diferente-
mente dos gregos, mencionam explicitamente o conceito de “proprietario”, “senhor”,
“dono” ou “patrao” (dominus: vide 56, 5; 68, 3; 85, 5 e 18) e “capataz” (uilicus: vide 10, 4;
24, 1; 81, 1), que la estdio apenas implicitos.
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como puni¢do, em trés pessoas distintas que diferem ainda pela combinagfo de
sexo e idade, distribuic#o essa realizada pela persona daquele Priapo punitivo,
no epigrama 13 e também no 22 e no 74'°, ganha sentido importante e bem
oportuno ao tema deste evento —— Vt par delicto sit poena —, pois, creio, ndo é
outra coisa que a aplicag@o diligente do conceito de equidade da pena por parte
desse Priapo sempre vingador, mas agora um tanto juridico: tal como, por
exemplo, o Priapo do poema 68 é remedo de fildlogo, o dos poemas 13, 22 e
74 ¢ arremedo de jurisprudente por simular eqiiidade juridica na puni¢do que
ameaga. A tripornéia, assim, parece-me ndo ser outra coisa, por parte do autor
anonimo desses priapeus, do que a emulagio parddica, priapicamente
rebaixada e ridicula'’, do mesmo principio juridico muito romano de equidade
punitiva que Ovidio também incorpora por meio de elegia.

A importéncia dos trés epigramas verifica-se pelo cardcter programatico, como
aponta Miguel de Mora (ibidem., 44), por ser os Unicos de toda a Priapéia a reunir a
tripornéia. Segue tradugdo que lhes proponho:

Priapéia Latina 22

Femina si furtum faciet mihi uirue puerue,
haec cunnum, caput hic praebet, ille nates.

Se mulher, se homem, se um menino vem roubar-me,
em troca ddo-me buga, boca ou bunda.

Priapéia Latina 74

Per medios ibit pueros mediasque puellas
mentula, barbatis non nisi summa petel.

Nos meninos ¢ nas meninas meu pau entra
embaixo. Nos barbados vai por cima.
' para parédia na Priapéia Latina, vide Carlos de Miguel Mora, “A parodia literdria
no Corpus Priapeorum”: Carlos de Miguel Mora (coord.), Agora, 3, Suplemento: Satira,
parddia e caricatura: da Antigiiidade aos nossos dias (Aveiro 2003) 159-177.
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Os 37 poemas priapeus da Antologia Palatina

livro | mimero autor data subgénero nimero de
VEersos
1 5 200 an6nimo ? erdtico-votivo 4
2 6 21 andnimo ? votivo 10
3 6 22 andénimo ? votivo 6
4 6 33 Mécio [aC/1d.C. votivo 8
5 6 89 Meécio Ia.C/1d.C. votivo 8
6 6 102 Filipe nd.cC votivo 8
7 7 192 Arquias la.C. votivo 8
8 6 193 Filaco? ? votivo 6
9 6 232 Crindgoras | [a.C/1d.C. votivo 8
10 6 254 Mirino 1d.C. votivo 8
11 6 292 Hédilo IIa. C. votivo 6
12| 9 338 Teocrito I a. C. pederéastico 6
13 9 437 Teocrito III a. C. pederastico 18
14 10 1 Lednidas de Ila. C. exortativo 8
Tarento
15| 10 2 Antipatrode | 1a.C./1d.C. exortativo 8
Sidon
16 10 4 Marco Ta.C./Id.C. exortativo 8
Argentario
17 | 10 5 Tilo ? exortativo 8
18 | 10 6 Satiro ? exortativo
19| 10 7 Arquias Ia C. votivo/ 8
exortativo
20| 10 8 Arquias la. C. aretologico 8
21 10 9 andnimo ? votivo/ 6
exortativo
221 10 14 Agatias vId.C exortativo 10
Escolastico
231 10 15 Paulo VIid.C exortativo 8
Silenciario
24 | 10 16 Teeteto ? exortativo 14
Escolastico
25| 10 17 Antifilo Id.C. precatorio 6
26 | 11 224 Antipatro l[a.C/1d.C. jocoso 2
27 | 16 86 andnimo ? ameagca 6
28 | 16 236 Lednidas de Ila. C. ameaga 4
Tarento
29 | 16 237 Timne ? ameaga 4
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30 16 238 Luciano de I1d.C. amweaga 4
Samosata

31 ] 16 239 Apolénides Id.C. Jjocoso 4

321 16 240 Filipe I1d.C. ameaga/ 8

votivo

33| 16 241 Marco [a.C/1d.C ameaga 6
Argentario

34 | 16 242 Ericio Ia.C. aretologico 8

351 16 243 Antistio [a.C/1d.C ameaca 6

36 | 16 260 andnimo ? ameaca 4

37| 16 261 Le6nidas de Hla. C. ameaga 4

Tarento
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Abstract: Once we have established that, in the Carmina Priapea, Priapus’ phallically
aggressive speech is prevailing, especially when one compares it to the priapean poems of
the Palatine Anthology where it occurs but is far from dominant, we argue that the origin of
Priapus’ obscene slang is to be found in these. In the Greek poems antedating the Latin
corpus, one realizes that Priapus, in the form of effigy, has occupied a private space — the
notorious garden (képos, hortus) — instead of the collective public space of coasts, ports
and crossroads. This circumstance brings about Priapus’ status as guard (phylax, custos) of
which necessarily depend both the character and that phallic castigating speech of the
Carmina Priapea. Lastly, we attempt to show that that speech in the Latin poems parodies
precisely the juridical principle of equity between crime and punishment.

Keywords: Priapeia; Palatine Anthology; obscene slang; phallicism; ridiculum.

Resumen: Partiendo de la constatacién de que la elocucion falicamente agresiva de Priapo
es dominante en los Carmina Priapea, en comparacién con los poemas priapeos de la
Antologia Palatina, donde esta presente pero no es preponderante, estamos convencidos de
que el origen del turpiloquic de Priapo se encuentra en estos. En efecto, se detecta en los
poemas griegos anteriores al corpus latino el hecho de que Priapo, mediante su efigie, por
primera vez ocupa el espacio particular y privado — el conocido jardin (képos, hortus) —
en lugar del espacio colectivo y publico de los despefiaderos, puertos y encrucijadas. De esa
circunstancia le viene a Priapo la condicion de guardian (phylax, custos) de la que
necesariamente dependen el cardcter y principalmente aquel discurso falico y punitivo de los
Carmina Priapea. Se muestra, por ultimo, que en los poemas latinos ese discurso parodia
precisamente el principio juridico de la equidad entre delito y pena.

Palabras clave: Priapea; Antologia Palatina; turpiloquio; galicismo; ridiculum.

Résumé: Partant de la constatation que 1’élocution phalliquement agressive de Priape
domine dans les Carmina Priapea, contrairement aux priapées de I’Anthologie Palatine, ou
celle-ci apparait sans grande prépondérance, nous estimons, toutefois, pouvoir y découvrir
I’origine de I"obscénité de Priape. En effet, nous détectons dans les poémes grecs antérieurs
au corpus latin, le fait que Priape, au moyen de son effigie, occupe, pour la premiére fois,
I’espace particulier et privé — le jardin réputé (képos, hortus) — au lieu de I’espace collectif et
publique des rivages, des ports et des entrecroisements. C’est de cette circonstance méme
que découle, pour Priape, la condition de garde (phylax, custos), dont dépendent le caractére
et, principalement, cette parole phallique et punitive des Carmina Prigpea. Enfin, nous
montrons que, dans les poémes latins, cette parole parodie précisément le principe juridique
de I’équité entre délit et peine.

Mots-clé: Priapée; Anthologie Palatine; obscénité; phallicisme; ridiculum.
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Resumo: Partindo da constatagio de que é dominante a elocugdo falicamente agressiva de

Priapo nos Carmina Priapea, em comparagdo com o0s poemas priapeus da Antologia
Palatina, em que ocorre mas nfo ¢ majoritaria, acreditamos que nestes se encontre a origem

do turpiléquio de Priapo. Com efeito, detecta-se nos poemas gregos anteriores ao corpus
latino o facto de Priapo, mediante sua efigie, pela primeira vez ocupar o espago particular ¢
privado — o notério jardim (képos, hortus) — em vez do espago colectivo e pablico dos
costdes, portos e encruzilhadas. Dessa circunstincia decorre para Priapo a condi¢io de
guarda (phylax, custos) de que necessariamente dependem o caréter e principalmente aquela
fala falica e punitiva dos Carmina Priapea. Mostra-se por fim que nos poemas latinos, essa
fala parodia precisamente o principio juridico da eqiiidade entre delito e pena.

Palavras-chave: Priapéia;, Antologia Palatina; turpiloquio; falicismo; ridiculum.
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Sic a maioribus institutum est ut, si aniissent
delicta, poenae sequerentur (Ann., 3.69).

Sobre la historiografia romana en general, y la de Técito en particular,
pocas apreciaciones han sido tan compartidas como la de su cardcter
dramético; en menor grado se acepta que desarrolle una teoria politica o que,
incluso obras como las de Livio y Tacito, por abarcar espacios de tiempo
bastante amplios, no procedan de manera episédica, mediante cuadros
concretos, facilmente identificables, susceptibles de un andlisis individual y
coherentes en su totalidad.

Este es el caso de toda la obra de Tacito, especialmente sus Anales e
Historias.

Vinculada al estoicismo, la obra de Tacito, por su dramatismo, puede
decirse que presenta todos los componentes de una tragedia de Séneca como
alegato estoico contra los tiranos, especialmente contra Tiberio y Ner6n, que
ocupan la mayor parte de los Anales que nos han sido transmitidos.

Desde esta perspectiva, las dos obras mayores del historiador, las
Historias y los Anales, son una sucesion de tragedias de los emperadores de la
dinastia julio-claudia y de los subditos que padecen sus formas despdticas de
gobierno. Hablamos, pues, de una doble forma de tragedia, la de los principes
tiranos, muy préxima al concepto aristotélico de tragedia, y la de los
honestiores, senadores y nobles romanos, victimas de los principes, cuya
vivencia tragica se aproxima mads al concepto moderno de tragedia.

En la mentalidad tragica, todo delito, aunque inconsciente, acarrea una
pena, justificada mas que por la voluntariedad del personaje en la comision del
delito, por el quebranto de unos limites que no esta permitido sobrepasar. Esta
hybris, a la que se llega en las tragedias mitologicas por el farum inexorable,

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 259-275
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plantea, en ultima instancia, un problema politico: el del ejercicio del poder, a
saber, cudles han de ser las virtudes que dan legitimidad al gobernante y cual
ha de ser la relacién de los gobernados para con el gobernante y viceversa. En
otras palabras, habra tres elementos fundamentales que responden a la
propuesta del Congreso: delictum, lex y poena, Ut par delicto sit poena.

Trataremos de mostrar en qué medida se cumple este principio de
justicia en la obra histérica de T4cito.

1. Semantica compartida por tragedia e historia.

Delictum, vinculado a delinquere, es glosado por Paulo Festo como
praetermittere quod non oportet praeteriri: hinc deliqua et delicta', «omitir lo
que no conviene que sea omitido: de ahi deligua y delicta», es decir, «dejar de
hacer algo o no cumplir con el deber».

Por lo tanto, el sujeto del delito sera todo ciudadano que no cumpla con
sus deberes para con el Estado y el Principe, o el Principe que omita sus
obligaciones para con el Estado y los gobernados.

La esencia de la tragedia de los gobernados en el nuevo régimen radica
en la identificacion de Principe y Estado, de ahi que, como veremos mas
adelante, los crimenes de lesa majestad sean el principal delito.

Quien establece la falta (delictum) es la ley (lex), la convencion fijada
entre particulares, un contrato expreso entre dos personas o dos grupos, sin que
sea dictado o impuesto (ius), ni aceptado tacitamente (mos), tal como Ciceron
habia fijado claramente marcando estas diferencias graduales con las siguientes
palabras:

Consuetudinis autem ius esse putatur id quod voluntate omnium sine lege
.2
vetustas comprobarit .

El quebranto de la ley motivara la pena, término prestado de la lengua
griega, que significa sencillamente «compensacién de una falta». La justicia,
pues, en sus origenes, era el pago correspondiente al delito cometido, como se
observa en las expresiones diken didonai, diken tinein, «dar justicia, pagar

' Paul. Fest., 64.17.
2 Cic., De inv., 2.22.
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justicia», es decir, «ser castigado»’. Ahora bien, la pena, inherente a la
comisién de una falta, no implica necesariamente responsabilidad moral y ésta
es la esencia del significado de lo tragico sefialado por Aristételes®: la caida del
prestigio y la felicidad no se produce por un fallo moral, una culpa o un delito,
sino por un fallo intelectual de lo que es correcto, un fallo de la inteligencia
humana, y en esto radica, a nuestro entender, la gran diferencia entre el
concepto tragico en la tragedia clasica y el concepto tragico en la historia’.

Evidentemente, vamos a referirnos a este segundo concepto, sobre todo
en los casos en que a la ausencia de delito sigue una pena injusta, porque «el
que reflexione sobre la estructura del acontecer histérico no podra escapar a la
idea de que este acontecer se halla sujeto a una ley tragica»®.

2. Historias tragicas o tragedias histéricas.

Tacito da comienzo a las Historias presentando un cuadro tragico de la
situacién que vive Roma durante la guerra civil del afio 69, semejante, por su
incertidumbre y por el papel que puede jugar el fatum, a la situacion que vive
cualquier héroe tragico, antes de producirse la anagnorisis:

Atrocius in urbe saevitium: nobilitas, opes omissi gestique honores pro crimine
et ob virtutes certissimum exitium (Hist., 1.2).

Crueldades mayores dentro de Roma; rehusar y tener nobleza, riquezas y honras
fue delito, y ser un hombre virtuoso, ocasién de muerte segura.

Nec enim nunquam atrocioribus populi Romani cladibus magisve iustis indiciis
adprobatum est non esse curae deis securitatem nostram, esse ultionem (Hist., 1.3).

Jamas desdichas mds espantosas del pueblo romano y signos mds evidentes han
demostrado con claridad mayor que los dioses no se preocupan de nuestra seguridad,
sino de nuestro castigo.

«Tacito — afirma A. D. Leeman— escribe Historiae en el espiritu de la
tragedia, asi como Materno habia escrito tragedias histéricas»’.

*M. P. Nilsson, Historia de la religiosidad griega (Madrid *1970) 45. Esto explica
igualmente la doble significacion de perosus en san Agustin, aquello que, a la vez que
“punible”, produce “pena y pesar” en el animo.

* Arist., Poética, cap. XIII.

’A. Weber, Lo tragico y la Historia (Hamburgo 1943).

°J. Bernhart, £ hombre en el mundo tragico (Leipzig *1939) 141,

’A. D. Leeman, “Historiografia romana™ M. Fuhrmann, Literatura Universal.
Literatura romana, vol 3 (Madrid 1985) 185.
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El propio Tacito, en el Dialogus de oratoribus, sitia a Materno, el
principal interlocutor, declarando que se dedica a la poesia (tragedia), porque
la monarquia deja poco margen a la oratoria. Las palabras de Materno suenan a
pretexto, maxime cuando en su Catdn el publico vio veladas acusaciones a la
politica del momento. Parece 16gico pensar que tras Materno se oculta T4cito y
su obra histérica por la via de la alusidén, como confirma mas tarde cuando
hace decir a Thyestes lo que Catdn habia omitido (Dial., 3.3).

Tragica es también la doctrina del providencialismo estoico sefialada
hace un momento en el comienzo de las Historias. Para los estoicos, el azar
(casus) y la fortuna (fatum) son conceptos diferentes; frente a la eventualidad y
descontrol del azar, «so6lo la limitacion del saber humano acude al nombre de
‘fortuna’ cuando no sabe identificar las cosas»”®.

El proceso ciego que conduce a la desgracia a los héroes tragicos es
visto en la historia de Técito como el destino, un discurrir de los hechos que no
tiene vuelta atras, un devenir inexorable, como en el estoico Séneca, o el
providencialismo cristiano de historiadores como Orosio:

Quanto plura recentium seu veterum revolvo, tanto magis ludibria rerum
mortalium cunctis in negotiis observantur (Ann., 3.18).

Cuantas mds vueltas le doy al presente y al pasado tanto mds veo el capricho del
azar dominar en todas las cosas de los hombres.

Sed mihi haec ac talia audienti in incerto iudicium est fatone res mortalium et
necessitate immutabili an forte volvantur (Ann.,6.22).

Cuando oigo estas cosas y otras semejantes me queda la duda de si los sucesos
humanos no estan regidos por el hado, por una necesidad inmutable o tal vez por el
azar.

Unde dubitare cogor, fato et sorte nascendi, ut caetera, ita principum inclinatio
in hos, offensio in illos, an sit aliquid in nostris consiliis (Ann.,4.20).

En consecuencia, tengo necesariamente que dudar si, como en todo lo demas, el
favoritismo de los principes para con unos y la animadversiéon para con otros no es
algo regido por el destino o la suerte del nacimiento o tiene que ver con nuestras
decisiones.

Adprobatum est non esse curae deis securitatem nostram (Ann. 14.12).

Parece evidente que los dioses no se preocupan de nuestra seguridad, sino de
nuestro castigo.

M. Pohlenz, La Stoa. Storia di un movimento spirituale (Firenze 1967) 1, 203.

262 Vt par delicto sit poena: crime e justiga na Antiguidade



Delito, ley y pena en Tacito. Historia y tragedia

El fatum es el designio trazado por un poder divino que rige el mundo y,
del mismo modo que en las tragedias hay un leve paso desde la hybris hasta la
anagndrisis, Tacito, en los diferentes relatos con un final desdichado, procede
incrementando el patetismo. Asi ocurre en 4nales, en una serie de capitulos
que cierran el libro II y abren el IlI, donde se nos narra el desembarco de
Agripina en Brindisi llevando las cenizas de su marido Germanico.

El amplio catalogo de muertes es una sucesion de escenas con detalles
mas propios de un tragediégrafo que de un historiador; la muerte de Octavia
(4nn. 14.60) es un ejemplo palmario; acusada falsamente de mantener amores
con un esclavo, fue repudiada, relegada a la Campania y, mas tarde, asesinada:

Restringitur vinclis venaeque eius per omnis artus exolvuntur. Et quia pressus
pavore sanguis tardius labebatur, praefervidi balnei vapore enecatur. Additurque

atrocior saevitia quod caput amputatum latumque in urbem Poppaea vidit.
(Ann.,14.64).

La sujetan con grillos y le abren las venas de todos los miembros; y como la
sangre, paralizada por el panico, fluia demasiado lenta, la asfixian en un bafio
hirviendo. Y por si fuera poco todo esto, se afiade una crueldad atin maés atroz: su
cabeza, cortada y llevada a la ciudad, fue contemplada por Popea.

La tortura y la muerte de los cristianos, también falsamente acusados de
pro-vocar el incendio de Roma, sobrepasa en dramatismo la suerte de las
troyanas en la tragedia homénima de Séneca. Cubiertos con pieles de animales
fueron desgarrados por los perros o crucificados y quemados vivos por la
noche para iluminar las calles de Roma. Y a esta crueldad habria que afiadir
otra no menor: morian por satisfacer la crueldad de uno solo, no por el bien
publico.

El delito aparece bajo las formas de crimen, delictum o noxa y exigia
una compensacion, la pena, término que designa el conjunto de penas publicas,
pecuniarias o de otra indole y que en la Republica son de ocho tipos: mors,
servitus, vincula, verbera, talio, ignominia, exsilium y damnum, aunque de dos
de ellas, servitus y talio, s6lo se da cuenta en las XII Tablas’. De éstas, la pena
mayor es la de muerte, e incluso dentro de ella se establecen niveles de
crueldad diferente. Paulo Festo recuerda que iba desde la decapitacion a la
cremacion, pasando por la crucifixién'.

°s. Agustin, De civitate Dei, 21.1.
P Festo, 5,23, 17.
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El Imperio especificé ain con mayor crueldad si cabe fijando diez
categorias de penas:

la decapitacioén por hacha, simbolo del imperium, o por gladius;

la crucifixion, que agravaba el sufrimiento;

el culleus, los condenados eran encerrados en sacos de cuero y se les
dejaba morir o se les arrojaba al rio Tiber;

la cremacion, para delitos militares entre tropa y soldados rasos;

la decapitacion por espada a los oficiales y suboficiales, centuriones,
etc.,

ad gladium ludi, servir de espectaculo en el Circo, especialmente para
prisioneros de guerra, desertores, esclavos y mas tarde, también los cristianos;

el ser arrojados desde la Roca Tarpeya;

la ejecucion en prision por hambre o estrangulamiento;

el suicidio ordenado al acusado (T4c., 4nn. 11.3 y 15.60);

la ejecucion popular.

Pues bien, la obra de Tacito, toda, es una muestra constante de la falta
de equiparacion entre delito y pena. Unas veces mediante contrastes, como
ocurre al hablar de la justicia entre los germanos y los britanos; otras, mediante
el desequilibrio entre el delito y la pena subsiguiente, ya sea por ausencia total
de pena, ya sea por el recurso a la muerte preventiva sin mediar delito.

3. Injusticia por contraste.

Uno de los recursos mas empleados por Séneca en las tragedias y por
Tacito en su obra histérica es la antitesis, sin olvidar el oximoron, con el fuerte
impacto psicolégico que provoca en el lector. Este procedimiento semantico
estilistico le sirve igualmente para contraponer, por ejemplo, la violencia del
gobernador y procurador romano en Britania, Veranio y Suetonio Tranquilo,
con la equidad y benevolencia de Julio Agricola. Mientras que los primeros
«unian la violencia a las injurias» (15.2), el suegro del historiador:

Nec poena semper, sed saepius paenitentia contentus esse; officiis et

administrationibus potius non peccaturos praeponere, quam damnare cum peccassent
(Agr., 19.3).

Pero no siempre exigia castigo y se conformaba las mds de las veces con el
arrepentimiento. Preferia poner al frente de los cargos administrativos a los hombres
que no delinquieran, antes que castigarlos por haber delinquido.
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Calgaco, el caudillo britanico, en un discurso memorable habla también
de la diferente actitud de los romanos y de los britanos:

Hic dux, hic exercitus; ibi tributa et metalla et caetera servientium poenae, quas
in aeternum perferre aut statim ulcisci in hoc campo est (Agr., 32.5).

Aqui hay un caudillo y un ejército; alli tributos y minas y demas castigos propios
de los esclavos; si hemos de sufrirlos para siempre o vengarlos de inmediato lo
decidiremos en esta llanura.

La pena justa se da también entre los primitivos germanos, a diferencia
de la arbitrariedad de la pena por parte de los principes. Con cierto
romanticismo Técito contrapone las decisiones democraticas de la asamblea
germana a la falta de justicia en Roma:

Licet apud concilium accusare quoque et discrimen capitis intendere. Distinctio
poenarum ex delicto: proditores et transfugas arboribus suspendunt, ignavos et
inbelles et corpore infames caeno ac palude, iniecta insuper crate, mergunt.
Diversitas supplicii illuc respicit, tamquam scelera ostendi oporteat, dum puniuntur,
fagitia abscondi. Sed et levioribus delictis pro modo poena: equorum pecorumgque
numero convicti multantur (Germ., 12.1-2).

En la asamblea pueden también acusar y promover juicios sobre delitos capitalés,
la diferencia de las penas proviene de los delitos: cuelgan de los arboles a los traidores
y desertores; a los cobardes, malos guerreros y a los deshonestos los sumergen en el
fango de los pantanos y les ponen encima un cafiizo. La diversidad del suplicio
pretende mostrar a todos los crimenes mientras son expiados y ocultar, en cambio,
ciertos actos vergonzosos. Pero también para los delitos mas leves hay un castigo
adecuado; los culpables son obligados a pagar cierta cantidad de caballos o de cabezas
de ganado menor.

La traicion, la cobardia y la desercion se pagan con la pena de muerte,
los delitos leves, con pagos en especie. En dos maximas, Tacito resume la
equidad de esta justicia en pueblos primitivos:

Distinctio poenarum ex delicto

Levioribus delictis pro modo poena

También los germanos proceden de manera mas justa en otro delito,
demasiado frecuente en Roma, concretamente en la propia familia imperial, el
adulterio:

Paucissima in tam numerosa gente adulteria, quorum poena praesens et maritis

permissa: abscisis crinibus nudatam coram propinquis expellit domo maritus ac per
omnem vicum verbere agit; publicatae enim pudicitiae nulla venia... Nec corrumpere
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et corrumpi saeculum vocatur ... plusque ibi boni mores valent quam alibi bonae leges

(Germ. 19.1-2).

Los adulterios son muy escasos entre tanta gente y su castigo es inmediato,
quedando en manos del marido: en presencia de los parientes expulsan del lugar a la
adultera, desnuda y con los cabellos cortados, y la van azotando por todo el pueblo.
No hay ningin perdon para la honestidad corrompida... Al corromper o ser
corrompido no se llama alli “vivir con los tiempos”... y més fuerza tiene alli las
buenas costumbres que en otras partes las buenas leyes1 L

El contraste con la Roma del siglo I es evidente y asi, unas veces por
alusién y otras de manera directa, Tacito contrapone esta compensacion entre
delito y pena entre los germanos y la Roma primitiva con la moral relajada de
los romanos, como en el caso de Apuleyo Varilo, adultero condenado por
Tiberio:

Adulterium graviorem poenam deprecatus, ut exemplo maiorum propinguis suis

ultra ducentissimum lapidem removeretur suasit (Ann., 2.50).

Pidié que no se le aplicara la pena mas grave del adulterio y, siguiendo el
ejemplo de los antiguos, aconsej6 a sus allegados que se le desterrara a doscientas
millas.

Y es que, recuerda Técito:

Vetustissimi mortalium, nulla adhuc mala libidine, sine probro, scelere eoque
sine poena aut coercitionibus agebant (Ann., 3.26).

Los mas antiguos de los mortales, al no existir todavia ninguna pasion, vivian sin
deshonor ni crimen, y por ello sin castigos ni coerciones.

Sélo cuando las pasiones, libido, probrum vy scelus, hicieron su
presencia entre los romanos, fue preciso fijar la poena:

Sic a maioribus institutum est ut, si antissent delicta, poenae sequerentur

(4nn., 3.69).

Asi lo habian decidido nuestros mayores: que si habia previamente un delito, lo
siguiera una pena.

' Es evidente la alusién a la Ley Papia Popea aprobada el 9 a. C. a propuesta de los
consules suffecti M. Papio Mutilio y C. Popeo Segundo para corregir la Lex lulia de
maritandis ordinibus.
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4. Desequilibrio entre delito y pena.

En el régimen de terror impuesto por Tiberio, ejecutado por Elio Sejano
y Suilio, y seguido después por Caligula y Claudio, o en las alternativas de la
guerra civil del afio 69, asistimos a la impunidad del castigo en unas ocasiones,
mientras que en otras, la ejecucion de unas penas claramente injustas, por
desproporcionadas, en relacion con el delito, pone en evidencia que el término
poena, como compensacion, pierde todo su sentido, sobre todo, si lo
comparamos con la legislaciéon de la Reptiblica y las penas establecidas para
los casos de traicion o sedicion, de los que hemos hablado paginas atras.

Una certera reflexidén sobre el injusto proceder del vencedor en las
guerras lleva a Técito a decir a propodsito de los romanos en las campaiias de
Britania:

Raptores orbis, poslquam cuncta vastantibus defuere terrae, mare scrutantur, i

locuples hostis est, avari, si pauper, ambitiosi, quos non Oriens, non occidens
satiaverit: soli omnium opes atque inopiam pari adfectu concupiscunt. Auferre,

trucidare, rapere falsis nominibus imperium, atque ubi solitudinem faciunt, pacem
appellant (Agr., 30.4).

Predadores del mundo entero, cuando ya no tienen tierras que devastar, escrutan
los mares; si encuentran un enemigo rico, se comportan de manera avara; si el
enemigo es pobre, avidos de popularidad. A estos no les basta el oriente ni el
Occidente; son Gnicos en codiciar con la misma pasién la riqueza y la miseria.
Saquear, matar despiadadamente, robar se llama hoy ejercer el poder, y al dejar todo
convertido en un solar dan el nombre de paz.

Y en una escena que recuerda las Troyanas y la suerte que corre el
pequefio Astianacte, narra Técito como en la marcha de los vitelianos hacia
Roma, fueron muchas las victimas inocentes, entre las que se encontraba la
madre de Agricola; pero conmueve especialmente la muerte de una mujer
ligur, victima de la ambicién de la soldadesca:

Sed calamitatibus insontium expleta avaritia. Auxit invidiam praeclaro exemplo
Jfemina Ligus, quae filio abdito, cum simul pecuniam occuliari milites credidissent
eoque per cruciatus interrogarent, ubi filium occuleret, uterum ostendens latere

respondit, nec ullis deinde terroribus aut more constantiam vocis egregiae mutavit
(Hist.,, 2.3.1-2).

Con las calamidades de inocentes hartaron su avaricia. Una mujer ligur, con su
ejemplo, mostrdé mejor que nadie la envidia de la soldadesca; habiendo ella escondido
a un hijo suyo, y creyendo los soldados que junto con él habia escondido también el
dinero, la someten a tormento y le preguntan donde lo tenia oculto. Ella, mostrandole
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el vientre, respondi6: ‘Aqui se esconde’, y ni con nuevos tormentos ni con la muerte
cambié jamas la constancia de estas generosas palabras.

Sensu contrario, la arbitrariedad de la guerra acarrea injusticias para
quienes merecen el castigo; asi Vitelio al admitir la crueldad de los soldados:

[Vitellius] saevitiam militum plerosque ad poenam exposcentium saepius
adprobat, raro simulatione vinculorum frustratur (Hist., 1.58).

[Vitelio] dio muestras de aprobar la crueldad de los soldados en los castigos
pedidos por ellos y con el mismo disimulo libraba a los inocentes con el pretexto de
tenerlos presos para mayor seguridad.

También Valente cuando perdoné a los amotinados:

Versi in laetitiam, ut est volgus utroque immodicum, laudantes gratantesque
circundatum aquilis signisque in tribunal ferunt. llle utili moderatione non supplicium
cuiusquam poposcit, ac, ne dissimulans suspectior foret, paucos incusavit, gnarus
civilibus bellis plus militibus quam ducibus licere (Hist. 2.29. 3).

Llenos de alegria, como suele hacer el vulgo, totalmente desmedido en sus
sentimientos, alabandole y dandole las gracias, rodeado de las aguilas y banderas, lo
llevan al tribunal. El, con provechosa moderacion, no pidié el castigo de algunos de
ellos; y, para no resultar mas sospechoso con su disimulacion, recriminé sélo a unos
pocos, sabiendo muy bien que en las guerras civiles se hacen mas concesiones a los
soldados que a los mandos.

Y es que, como acabamos de ver, la injusticia de la compensacion entre
delito y pena se pone de manifiesto especialmente en las guerras civiles; por
eso, la traicion suele quedar impune cuando se cambia de bando, como sucede
cuando las tropas de Vitelio se desmoralizan y rinden ante Varo:

Nec ulla apud Vitellianos flagitii poena, et praemiis defectorum versa fides ac
religuum perfidiae certamen (Hist., 3.61).

No hubo castigo del acto infame entre los vitelianos, y por la otra parte se daba
completo cumplimiento a las promesas premiando la traicién.

Ante estos ejemplos y otros muchos de esta indole, entendemos muy
bien la pregunta de Técito con las habituales antitesis:

An praemia sub dominis, poenas sine arbitrio esse? (Ann., 1.26).

(Es que las recompensas dependian de los sefiores y los castigos no tenian
control?
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4.1. La desmesura de la pena.

Pocos pasajes de la historiografia romana cuentan con ecos tan tragicos
como los sucesos narrados por Técito a propdsito de muertes como la de Pisén,
en cuya inocencia se insiste semanticamente de manera recurrente, o la de los
hermanos Petra.

En el primer caso, a la inocencia de la victima se suma el concepto
tragico de la herencia del delito, la saga que acarrea la mancha, lo que lleva a
Pison en su testamento a implorar ante Sejano, el ejecutor de la muerte
cruelmente sefialada por Tiberio, el perdén de su hijo, mas inocente ain:

Conspiratione inimicorum et invidia falsi criminis oppressus, quatenus veritati
et innocentiae meae nusquam locus est, deos inmortalis testor vixisse me, Caesar,
cum fide adversum te neque alia in matrem tuam pietate... eo impensius precor ne
meae pravitatis poenas innoxius luat (Ann., 3.16).

Oprimido por una conspiracion de mis enemigos y por el odio de una acusacion
falsa, puesto que no hay lugar para mi verdad y mi inocencia, pongo por testigos a los
dioses inmortales, César, de que te he sido fiel toda la vida y de que no otra cosa he
hecho para con tu madre... por ello, te ruego que no tenga que pagar el castigo de mi
error un inocente {mi hijo Marco].

En el segundo caso, un simple sueflo, o la acusacién de haberlo tenido,
esto es, hasta la falta de control del subconsciente, crea tal incertidumbre
tragica que sélo desde esta perspectiva se puede entender la muerte de los
hermanos Petra:

Vocantur post haec patres, pergitque Suillius addere reos equites Romanos
inlustris, quibus Petra cognomentum. At causa necis ex eo quod domum suam
Mhnesteriis et Poppaeae congressibus praebuisssent. Verum nocturnae quietis species
alteri obiecta, tamquam vidisset Claudium spicea corona evinctum spicis retro
conversis, eaque imagine gravitatem annonae praedixisset. Quidam pampineam
coronam albentibus foliis visam atque ita interpretatum tradidere, vergente autumno
mortem principis ostendi. lllud haud ambigitur, qualicumque insomnio ipsi fratrique
perniciem adlatam (Ann. 11.4).

Tras esto se convoca al Senado y Suilio continfia aumentando el numero de
acusados, dos caballeros ilustres de cognomen Petra. La causa de su muerte fue que
habian facilitado su casa para las reuniones de Mnéster y Popea. Pero a uno de ellos
se le imputaba haber sofiado que habia visto a Claudio coronado de espigas vueltas
hacia atras, y que por aquella vision habia pronosticado una carestia de trigo. Hay
quien cuenta que vio una corona de vid con las hojas blanquecinas y que lo habia
interpretado en el sentido de que al caer el otofio moriria el principe. De lo que no hay
duda es de que uno u otro suefio le valié su muerte y la de su hermano.
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En otras ocasiones, la simple envidia de lo ajeno bastd para que, al
amparo de lex maiestatis, se invitara a la victima al suicidio; asi ocurrié en el
caso de Estatilio Tauro, poseedor de unos jardines envidiados por Agripina;
acusado injustamente de concusion y practicas magicas, fue invitado a
suicidarse (4nn., 12.59).

4.2. Los crimenes preventivos

El culmen de los regimenes despoticos y maximo exponente de la
injusticia se pone de manifiesto en los crimenes preventivos.

Las Troyanas de Euripides y de Séneca “reviven” en las delaciones
infundadas y la muerte de inocentes. En un célebre enfrentamiento entre
Agamenén y Pirro'?, la moderacion de Agamenén sobre la forma de ejercer el
poder:

Violenta nemo imperia continuit diu,
moderata durant (258-59),

Nadie ha conservado largo tiempo el poder valiéndose de la violencia, sdlo el
poder moderado perdura,

es contestada por Pirro justificando la muerte de inocentes:
Mortem misericors saepe pro vita dabit (329)
A menudo es mds misericordioso dar la muerte que la vida
Lex nulla a capto parcit aut poenam impedit (333)

Ninguna ley ordena que se perdone al derrotado ni que prohiba su castigo.

El contexto de las Troyanas es el de una guerra, pero el enfrentamiento
entre Agamenon y Pirro plantea la forma de ejercer el poder.

Como en Herddoto y Tucidides, los modelos griegos, el conflicto
presente en toda la obra de Técito es el conflicto entre la tirania y la libertad.
La tirania se presenta bajo la forma del Principe que rige un imperio y domina
a pueblos extranjeros: Jerjes y los persas en Herddoto, Atenas y la Liga en
Tucidides, Roma en Germania y Britania. En la tragedia, tirania y conquista
son formas de hybris del poderoso, el hombre esencialmente injusto, que viola
las leyes y actia contra la igualdad; envidia a los buenos, gusta de los peores,
presta oidos a las delaciones y mata sin juicio previo.

12 Séneca, Troyanas, 250 ss.
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Lo tragico, asi entendido, no solo apunta en la direccién moral, también
lo hace en la meramente personal. En Dion Casio, el asesinato de Agripina,
presentado como “terrible” y “espeluznante”, es llamado “tragico”. Cuando los
historiadores helenisticos convierten en Historia la tragedia no es que inter-
preten la historia en sentido tragico, sino que impresionan al lector mediante
cuadros tragicos sucesivos desarrollando los gérmenes que ya estaban en
Herédoto y Tucidides, y ambos, son contemporaneos de la tragedia atica
clasica.

En Tacito tragedia es también inseguridad de la existencia humana,
porque el imperium y la potestas de los magistrados, que en la Republica
estaban sometidos al dictado y los limites de las leyes, ahora lo estan al arbitrio
del Principe. Se ha producido una involucion, un retorno a la etapa predemo-
cratica, es decir, a la monarquia tiranica. Lo conveniente sustituye a lo justo.
Tucidides habia expuesto ya este comportamiento cuando justificaba el
imperialismo ateniense a costa de los melios (V, 85 ss.) y contra los mitilenios
por boca de Cledn. El lider ateniense dejaba claro que la democracia era
inadecuada para el imperio y que el poder no podia conservarse con principios
como el de la compasién y la moderaciéon. Los argumentos y palabras
corresponden a un historiador, pero son los mismos que los de Eteocles en las
Fenicias:

. T , .13
Si hay que obrar la injusticia, lo mas honroso es hacerlo por la tirania ~.

En suma, el pragmatismo politico defendido por Tucidides, derivado de
la naturaleza humana, sin que haya la mas minima equiparacion entre delito y
pena, y reiterativo en la tragedia, como se ve en Jason cuando abandona a
Medea alegando falsas razones de utilidad de los hijos, o en Helena cuando
culpa a Afrodita de su fuga con Paris, o en la nodriza de Hipdlito cuando
persuade a Fedra a que ceda a su amor por Hipélito.

El pragmatismo politico es®l argumento que se vislumbra en la mayoria
de muertes preventivas, las mas injustas de todas:

Sepositus per eos dies Cornelius Dolabella in coloniam Aquinatem, neque arta

custodia neque obscura, nullum ob crimen, sed vetusto nomine et propinquitate
Galbae monstratus (Hist., 1.88).

B Euripides, Fenicias, 524.
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Fue en aquellos dias encerrado en la colonia de Aquino, aunque no en una
estrecha ni oscura prision, Cornelio Dolabela; no por delito alguno, sino porque era
persona de sefialada nobleza y pariente de Galba.

También Lolia, aspirante al matrimonio con Claudio, fue desterrada y
desposeida de sus bienes, por mediacion de Agripina, su rival en las aspira-
ciones matrimoniales; y Calpurnia, porque Claudio habia elogiado su belleza
(dnn., 12.22); o los hijos de Mitridates que, por haber llorado la muerte de sus
padres, fueron degollados (Ann., 12.47).

Junio Silano, porque contaba con apoyos para suceder a Claudio en
lugar de Neron, o al menos asi se creia por ser tataranieto de Augusto, encontré
en esta suposicion el motivo de su muerte: «esta fue la causa de su asesinato —
dice explicitamente Tacito —» (4nn., 13.1). Y Rubelio Plauto, también él
descendiente de Augusto, corrio idéntica suerte y por idéntico motivo: el
crimen preventivo.

La lista de ejemplos semejantes podria prolongarse en varias paginas.
No es necesario. Solo una Gltima consideracién, la de los casos frecuentes en
que el desenlace tragico es el suicidio por deshonor:

Domicio Balbo, viejo y sin hijos, sumamente rico, vio cdmo un pariente
suyo, Valerio Fabiano, le falsifico el testamento; esta fue la causa de su muerte,
de acuerdo con la Ley Cornelia (4nn., 14. 40). Tarquinio Prisco, juzgado por
concusién, y Pompeo Eliano corrieron igual suerte. Solo la “generosidad” de
Neron permitié sobrevivir al pretor Antistio; eso si, en el exilio y privado de
sus bienes.

Las acciones tiranicas recorren la practica totalidad de los Anales en la
parte en que narra la vida de Nerdn, especialmente el libro XV. Las
acusaciones de lesa majestad o de concusion le valieron a Claudio Timarco el
exilio en Creta (4nn., 15.20); pero el caso de Torcuato Silano resulta espe-
cialmente tragico: su Unico delito fue la prodigalidad de sus donativos.
Irénicamente dice Nerén que, aunque era culpable, debia haber confiado en la
clemencia del juez (Nerén) (4nn., 15.35).

La conjuracién del afio 65 fue especialmente significativa de la despro-
porcién entre delito y pena. Pagaron con la muerte Lucano, acusado de ser un
poeta superior a Nerdn; Pisén, por ser demasiado bueno, generoso y amable;
Fenio Rufo, por no ser del agrado de Tigelino y Nerén; y Séneca, porque
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«asesinados la madre y hermano de Nerdn, ya nada le faltaba sino afiadir a esas
muertes la de su educador y maestro» (4dnn., 15.62).

Y para terminar con estos relatos tragicos lo hacemos con la suerte que
corrieron los cristianos, victimas de las muertes mas monstruosas recogidas en
la legislacién romana, conforme atestigua san Agustin: unos, desgarrados por
los perros, tras ser cubiertos con pieles de fieras, version neroniana del viejo
culleus; otros, crucificados o quemados vivos por la noche, para dar luz a las
calles de Roma. El propio Tacito, nada afin a la doctrina cristiana, reconoce
que «aunque fueran culpables y merecieran los maximos castigos, provocaban
la compasion, ante la idea de que perecian no por el bien publico, sino por
satisfacer la crueldad de uno solo» (4nn., 15.44).

A modo de conclusion: con Tacito se cierra el circulo de la
historiografia pagana concebida como relato de una serie de cuadros tragicos
desde Herédoto y Tucidides, pasando por el final de la Republica cuando, con
el auge del poder personal, se atisba ya el desenlace. Las palabras que nuestro
historiador dedicé a Gneo Pompeo encajan perfectamente con cualquiera de los
emperadores cuya vida y hechos se narran en Anales e Historias:

Gravior remediis quam delicta erant suarumque legum auctor idem et

subversor, ... exim continua per viginti annos discordia, non mos, non ius; deterrima
quaeque impune. (Ann., 3.28).

Mostré en sus remedios un rigor mayor que el de los delitos, convirtiéndose en
autor y a la vez destructor de sus propias leyes... luego hubo continua discordia a lo
largo de veinte afios: ni costumbre ni derecho; los peores crimenes quedaron impunes.
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Abstract: Tacitus’s historical work, like that of Herodotus and Thucydides, comprises a
succession of tragic episodes analysed under the light of the concepts of crime, law and
punishment. The honestiores and the people live under juridical uncertainty and insecurity
caused by the identity of State and Prince. Since crime, whether real or fictitious, is usually
followed by disproportionate punishment justified by fatum, as happens in tragedies, Tacitus
takes up the mission to speak up against the despotic regime and sets the foundations for a
political doctrine about the good leader.

Keywords: tragedy; history; farum; lex; preventive crime.

Resumen: La obra historica de Técito, a la manera de Herddoto y Tucidides, es una
sucesion de episodios tragicos analizados bajo los conceptos de delito, ley y pena. Los
honestiores y el pueblo viven en la incertidumbre y la inseguridad juridica a que conduce la
identidad de Estado y Principe. Al delito, real o ficticio, le siguen penas desproporcionadas
justificadas por el fatum, como en las tragedias, o por la arbitrariedad del principe, de
manera que T4cito se erige en portavoz contra el régimen despdtico y acufia una doctrina
politica sobre el buen gobernante.

Palabras clave: tragedia; historia; farum; lex; crimen preventivo.

Résumé: L’oeuvre historique de Tacite, selon Hérodote et Tucidide, est une succession
d’épisodes tragiques analysés selon les concepts de délit, de loi et de peine. Les honestiore
et le peuple vivent dans I’incertitude et dans I'insécurité juridique auxquelles ont abouti
I’identité d’Etat et de Prince. Au délit, réel ou fictif, suivent des peines non proportionnelles
justifiées par le fatum, comme dans les tragédies, ou par I"arbitrariété du prince, de sorte que
Tacite se dresse comme porte-voix contre le régime despotique et pose les fondements d’un
bon gouvernant,

Mots-clé: tragédie; histoire; fatum; lex; crime préventif.

Resumo: A obra historica de T4cito, a4 maneira de Her6doto e Tucidides, € uma sucessio de
episddios tragicos analisados sob os conceitos de delito, lei e pena. Os honestiores € 0 povo
vivem na incerteza e na inseguranga juridica a que conduz a identidade de Estado e Principe.
Ao delito, real ou ficticio, seguem-se penas desproporcionadas justificadas pelo fatum, como
nas tragédias, ou pela arbitrariedade do principe, de maneira que T4cito se erige como porta-
-voz contra o regime despético e fundamenta uma doutrina politica sobre 0 bom governante.

Palavras-chave: tragédia; historia; fatum; lex; crime preventivo.
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Oderint, dum metuant': Sueténio e a prepoténcia de Caligula
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A obra que Sueténio dedica aos governantes que inauguraram o Império
€ prolifica em detalhes sobre crimes e castigos. Nas biografias abundam
roubos, falsificagdes, violagdes, conspira¢des, homicidios que sdo perpetrados
por individuos de todos os estratos sociais. Entre eles figuram os Césares, cujo
poder, assente na imunidade que protegia o cargo politico mais elevado de
Roma, redunda bastas vezes em prepoténcia e despiedade. Sabemos, assim, e
para citar apenas alguns exemplos, que Jilio César mandou envenenar um de-
lator que se tornara incémodo’; Augusto mandou imolar trezentos prisioneiros
no aniversario da morte de César’; Tibério fez morrer a fome dois netos®;
Claudio condenou a morte levianamente trinta e cinco senadores e mais de
trezentos cavaleiros’; Nero violou uma vestal®; Galba mandou dizimar legio-
narios’, Otdo envolveu-se em operagdes militares, a despeito de interdigdes
religiosas®; Vitélio provocou a morte de sua mie, ao proibir a sua alimentaggo
durante uma enfermidade’; Vespasiano deixou-se subornar'’; Tito mandou
matar um c6nsul, sem julgamento, por suspeitar da sua conduta''; Domiciano

' Cal. 30.1.
2 Jul. 20.5.
* dug. 15.

* Tib. 54.2.
> C1.29.2.

§ Nero 28.1.
" Gal. 12.2.
¥ Otho 8.3.
® Vit 14.5.
10 Vesp. 16.2.
" Tito 6.2.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 277-290
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torturou inimigos, queimando-lhes os drgdos sexuais e amputando-lhes as
mios". Tudo isto sem qualquer medo das consequéncias.

Caligula também ndo foge & regra e algumas das paginas mais negras
escritas por Sueténio surgem na biografia deste imperador, cuja fereza e desa-
tino sdo manifestamente evidenciados sobretudo a trés niveis: na vida familiar
e amorosa, na relagio com o mundo divino e ainda na conduta perante a socie-
dade. De notar que estes trés niveis de relacionamento estavam intimamente
associados & pietas, virtude que podemos definir como “um sentimento de
obrigaciio para com aqueles a quem o homem esta ligado por natureza (pais,
filhos, parentes)”, que implicava “um vinculo afectivo entre os membros de
uma familia, (...) alargava-se a divindade, ¢ acaba por compreender também as
suas relagdes com o Estado””. Esta virtude exigia, assim, uma conduta respei-
tosa para com os deuses, o Estado e a familia, pelo que, ao caracterizar negati-
vamente o imperador nestes campos, Sueténio induz o leitor a concluir que
Caligula demonstrava uma conduta contréria aquela que devia ser observada
pelos verdadeiros uires romanos.

Contudo, e face a catadupa de informacGes desfavoraveis, o retrato
suetoniano pode parecer inverosimil, levando o leitor a duvidar da veracidade
das biografias.

Para evitar tal situagfo, Suetdnio recorre a uma técnica especifica que o
ajuda a introduzir verosimilhanga no relato. Falamos da introdug@o, no texto,
de enunciados cuja autoria € directamente atribuida ao imperador, que assim
substitui a voz do biografo.

Dizem-nos os estudos literdrios que a inclusdo da voz de uma perso-
nagem no texto produz efeitos no leitor. De facto, “o discurso directo comporta
muitas vezes tracos idiolectais, sociolectais e dialectais que contribuem para a
caracterizaco das proprias personagens que o sustentam.”". Para além disso,
faz “emergir da situagdo o personagem, tornando-o vivo para o ouvinte,

12
Dom. 10.5.

B Pereira, M. H. R., Estudos de Histéria da Cultura Cldssica 2 (Lisboa 1990)
328-330. Vide também Hellegouarc’h, J., Le vocabulaire latin des relations et des partis
politiques sous la République (Paris 1972) 276-279; Saller, R., “Corporal punishment,
authority, and obedience in the Roman household”: Rawson, B. (ed.), Marriage, divorce
and Children in Ancient Rome (Oxford 1996) 146-147.

4 Reis, Carlos, Diciondrio de Narratologia (Coimbra 1991), s.u. ‘personagem,
discurso da’.
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X . 15
a maneira de uma cena teatral”

. Com isto, o narrador afasta-se para dar
primazia a voz da sua personagem, transferindo para esta o 6nus da caracteri-
zagdo, e aparentemente exime-se de qualquer responsabilidade perante o que ¢
dito. As palavras sio da personagem e tornam-na responsavel pela sua propria
caracterizaggo.

Esta técnica € utilizada por Sueténio em todas as biografias, mas assume
na Vida de Caligula um lugar de destaque, na medida em que reforga apenas o
lado negativo do caracter do imperador. Nas outras biografias, Sueténio da
testemunho de afirmagdes que ora denigrem, ora abonam a favor dos Césares
em questdo, pelo que existe sempre a possibilidade de observar nestes um lado
mais humanizado e clemente. E o que acontece, por exemplo, na Vida de Nero,
quando a este imperador tdo malvisto € atribuido o desejo de ndo saber
escrever 4 hora de assinar condenagdes & morte'®.

No caso de Caligula, todas as afirmagdes que Suetonio atribui ao impe-
rador apontam, sem excepgdo, para 0 seu comportamento perverso. Ndo ha
qualquer declaragdo de Caligula que o redima ou que, pelo menos, lance a
duvida, na mente do leitor, sobre se o retrato elaborado pelo bidgrafo €
verosimil. Todas as palavras do imperador revelam a sua impietas e, conse-
quentemente, um homem cruel, despdtico, megalémano e desatinado, confir-
mando-se, passo a passo, a descrigdo de Sueténio. Esta biografia surge, assim,
como o expoente maximo da caracterizagio negativa quando veiculada através
das vozes das personagens, uma vez que todas as frases atribuidas ao impe-
rador visam um tnico objectivo: ilustrar a sua megalomania e prepoténcia nos
campos religioso, social e familiar.

A primeira afirmacgéo que Suetonio coloca na boca do imperador surge
numa rubrica cujo inicio revela bem a opinifio pessoal do bidgrafo acerca deste
imperador:

. o ) i7
Hactenus quasi de principe, religua ut de monstro narranda sunt.

Até aqui revelamos, por assim dizer, o principe; de seguida o que resta dard a
conhecer 0 monstro.

]5 Cunha, Celso; Cintra, Lindley, Nova gramdtica do Portugués contempordneo
(Lisboa 1991) 631.

16 Quam uellem, inquit, nescire litteras (Nero 10.2).

"7 Cal. 22.1.
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Logo apds esta afirmagdo, o bidgrafo pde em relevo as tendéncias de
diviniza¢do em vida de Caligula, que desejava igualar-se aos deuses do
Olimpo. Ora, este propdsito era reprovado pela sociedade romana, que se in-
dignava perante qualquer mortal que, em vida, ousasse ultrapassar a condi¢io
humana, considerando-se digno de adorago.

Caligula, contudo, indiferente ao sentimento social, pugna pela sua
pretensdo. Assim, coloca-se, com frequéncia, entre as estatuas de Castor e
Polux, para com eles ser reverenciado”; exibe-se amiudadas vezes com in-
signias dos deuses, nomeadamente de Japiter, Neptuno, Mercirio ou Vénus™;
e faz construir um templo onde uma estatua sua era objecto de um culto
constante’’. Para além disto, assume uma conduta ofensiva para com os deuses,
entre 0s quais Jupiter, ao fazer decapitar valiosas estatuas divinas, que fizera
trasladar para Roma, com o intuito de nelas colocar a sua prépria cabega™.

Estas ac¢Bes sdo acompanhadas de afirmagdes que comprovam o com-
portamento repreensivel do imperador. Assim, a primeira frase pronunciada
por Caligula demonstra que o imperador se considerava superior a todos.
Perante vérios reis que discutem a nobreza das suas linhagens, Caligula
defende a sua superioridade, repetindo as palavras de Ulisses, na Iliada™:

7 , » T ., 24
Ei¢ koipavog Eotw, / eig faciiete.

Um s6 seja o soberano, um sé o rei.

E sabido que, em Roma, o sistema monarquico era profundamente
temido, por associagdo com a tirania despotica dos antigos reis, pelo que tal
afirmagdo s6 tem uma leitura, e negativa: Caligula defendia um sistema gover-
nativo despotico, baseado no poder total de um {inico homem, ele préprio, que
estaria acima de todos, tal e qual como os deuses.

O retrato religioso de Caligula ¢ ainda reforgado com uma outra
declaragio do imperador, que neste caso recorre a uma citagio literaria®:

' Lendon, 1. E., Empire of honour (Oxford 1997) 169; Barrett, A. A., Caligula —
The corruption of power (London 1989), 140-141; Charlesworth, M. P., The Roman Empire
(Westport 1987) 10, 95.

* Cal. 22.2.

® Hom., I1. 2.204.
*Cal.22. 1.
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iy v a o am g s 26
H y’ avaep ' 1 eyow o€.
Ou me agarras tu a mim, ou eu a ti.

Aparentemente indcua, uma vez que relembra o desafio langado por
Ajax a Ulisses, na lliada, esta frase do imperador revela-se bastante ofensiva
quando percebemos que o seu interlocutor € Jupiter. De facto, ousar desafiar o
deus dos deuses, colocando-se em pé de igualdade com ele, € uitrajante, nfo
apenas porque se afronta uma entidade que, no tempo, seria merecedora de
todo o respeito e devogdo, mas também porque, ao proceder desta forma,
Caligula eleva as suas tentativas de divinizagdo a um nivel absolutamente
inaceitavel: compara o seu poder ao poder do deus dos deuses, demonstrando,
assim, ao leitor, que a sua megalomania ndo conhecia limites.

As afrontas de Caligula estendem-se também ao dominio familiar, onde
revela uma conduta aviltante: insinua uma relagfo incestuosa entre Augusto e
sua filha Jalia”’; insulta sua bisavé Livia®™; assume relagdes incestuosas com
suas irmas, desterrando depois algumas delas e ameagando-as repetidas vezes
com a morte”; poupa Claudio, o futuro imperador, apenas para ter um objecto
de chacota”; afirma o desejo de torturar Cesonia, sua esposa, apenas para
descobrir por que a ama tanto’'; e, a nivel sexual, deixa-se arrastar pela paixﬁ,o,
sem se preocupar com as regras instituidas, o que o leva a desonrar aberta-
mente mulheres casadas’. A esta conduta ultrajante juntam-se ainda tendéncias
homicidas: segundo Sueténio, Caligula impeliu seu sogro ao suicidio”,
mandou assassinar seu irmio Tibério** e seu primo Ptolomeu, que considerava
demasiado belo™ e podera ainda ter estado envolvido na morte de seu tio-avd,
o imperador Tibério*, e na de sua avé Antonia”.

* Hom., /I, 23.724.

* Cal. 22. 4.

7 Cal. 23.1.

* Cal. 23.2.

¥ Cal. 24.1,24.3,29.1, 36.1.
® Cal. 23.3.

' Cal. 33.

2 Cal. 12.2, 25.1-2, 36.
3 Cal. 23.

* Cal. 233,29.1.

* Cal 26.1,35.1.

3 Cal. 12.2-3.

Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade 281



Mafalda Frade

Uma frase do imperador ilustra na perfeigdio o sentimento de dominio
sobre os seus e de impunidade perante as suas acgdes e comprova, perante o
leitor, a verosimilhanga da caracteriza¢do suetoniana. Ao ouvir um reparo de
sua avo Antonia, Caligula responde-lhe:

Memento (...) omnia mihi et in omnis licere.™
Lembra-te de que tudo me é permitido e contra todos.
Pouco depois, outra frase reforga este sentimento de total dominio dos

seus. Perante a precaugio de seu irmdo, que tomava antidotos contra possiveis
envenenamentos, Caligula indigna-se, dizendo:

Antidotum (...) aduersus Caesarem ?°
Tomou um antidoto contra César?

Demonstra, assim, a sua indignagfo perante tentativas de limitar a sua
capacidade de acgdo: tudo lhe era permitido, tudo era possivel e a ninguém era
consentido opor-se-lhe.

Esta desfagatez estd bem patente numa ordem que dirige a um recém-

casado, a quem arrebata a noiva, sem preocupagdes com o adultério que
provocava:

Noli uxorem meam premere.40
Nio importunes a minha mulher.
Como tantas outras, esta mulher vergou-se ao capricho do imperador,

que chegava a confrontar sua esposa Cesonia e suas amantes com desejos
morbidos:

S ) 4
Tam bona ceruix simul ac iussero demetur.
Assim que eu quiser, tdo linda cabega é ceifada.

Este humor negro surge em outras ocasides e também os membros da

sociedade que gravitavam & volta do imperador. Incomodado com o alvorogo
provocado por um eques durante um espectaculo, Caligula decide envia-lo a
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Ostia, a Ptolomeu, rei da Mauritinia, com um mensagem que ordenava o
seguinte:

. . .. - . . 42
Ei quem istoc misi, neque boni quicquam neque mali feceris.

Nio fagas nada de bem ou de mal a este que enviei para ali.

Para além da humilhagdo de ser reduzido a condigdo de mero lacaio,
o eques deve ter-se sentido bastante inseguro, pois, conhecendo a conduta
caprichosa de Caligula, a sua vida poderia depender da missiva que
transportava®. O sobressalto deve ter sido grande e é precisamente este efeito
de instabilidade e inquieta¢do que Caligula procura.

Numa outra ocasifo, a situagfo repete-se, desta vez quando o imperador,
a0 soltar uma gargalhada que leva dois consules a perguntar-lhe de que se ri,
replica:

Quid (...) nisi uno meo nutu iugulari utrumque uestrum statim posse?44

De que seria, se ndo de que qualquer um de vos podia ser imediatamente
degolado a um tnico sinal meu?

Perante este humor doentio, compreende-se que qualquer capricho do
imperador fizesse tremer os seus sibditos. E o que acontece, segundo Sueténio,
com trés ex-consules quando sfo chamados, de madrugada, ao palacio de
Caligula que, afinal, apenas pretenderia publico para uma das suas actuagdes®.
Nem todos os caprichos do princeps, contudo, sdo tdo indcuos, e dois cdnsules
em exercicio s@o destituidos do seu cargo apenas por se esquecerem de
publicar um edicto que comemorava o seu aniversario™.

Esta atmosfera de instabilidade e medo, tal como a desfagatez e megalo-
mania que Caligula revela na esfera privada das relagdes familiares e da crenca
religiosa, bastaria para que o seu retrato fosse de pendor marcadamente
negativo. No entanto, a caracteriza¢do agrava-se quando Suetonio aprofunda a
andlise do comportamento de Caligula na esfera publica, pondo a nu todo o seu
desatino e crueldade.

“ Wardle, D., Suetonius’ Life of Caligula (Bruxelles 1994) 348-349,
44
Cal. 32.3.
“ Cal. 54.2.
“ Cal. 26.3.
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Prédigo em informagdes, Suetonio testemunha diversas vezes acusagdes
e ameagas com que Caligula mimoseava os senadores’. Alguns acabam
mesmo por perecer por ordem do imperador®, que chega a projectar a morte de
muitos mais®. Para além disto, os elementos desta ordem eram ainda humi-
lhados pelo princeps, que, enquanto comia, os obrigava a permanecer de pé
munidos de um guardanapo, 2 maneira dos escravos™.

Suetdnio coloca na boca de Caligula palavras que comprovam taxativa-
mente a sua antipatia pelo Senado. Assim, numa ocasido em que alguns
senadores solicitavam o regresso do imperador a Roma, ele ameaga destrui-los
quando, segurando o seu gladio, vocifera:

. . . 51
Veniam, (...) ueniam, et hic mecum.

Voltarei, voltarei, e este voltara comigo.

O exército também nHo escapa aos caprichos do imperador que, para
além de ansiar pela sua derrota™ e de afastar ignominiosamente do servigo
alguns militares de carreira, apenas por ja ndo terem toda a sua pujanga fisica”,
pensa mesmo em eliminar algumas legides™. Numa ocasifio, decide mesmo
obrigar os soldados a recolher conchas, como se de espdlio de guerra se
tratasse e, depois de lhes prometer uma humilhante (porque exigua) recom-
pensa de cem dendrios, recomenda:

Abite, (...) laeti, abite locuplete.y55
Parti alegres, parti abastados.
De notar que Sueténio comenta com sarcasmo esta frase, enfatizando a
avareza do imperador ao comentar a sua suposta generosidade™, e assim induz

o leitor a concluir que a recomendaggo de Caligula indiciava o seu desatino e
desrespeito para com os seus stibditos.

‘7 Cal. 30.2, 453, 48.2.

“® Cal. 26.2, 28.

¥ Cal. 492,

%0 Cal. 26.2. Vd. Suetonius’ Life of Caligula: 240.
! Cal. 49.1.

% ...quasi omne exemplum liberalitatis supergressus (Cal. 46).
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Para além destas informagdes, o bidgrafo introduz muitas outras que
cimentam este retrato negativo e revelam ainda uma ferocidade sem limites.
Sueténio revela, por exemplo, que Caligula envia réus para a morte na arena
sem consultar os seus casos’ ou forga progenitores a assistir a execucfo dos
filhos™. Para além disto, castiga ainda cidaddos honrados de varias formas: fa-
-los marcar com ferros, condena-os a trabalhos forgados, a prisdo em jaulas
exiguas ou a combates com feras, e chega até a mandar serra-los ao meio”.
Flagela¢Bes, amputagdes, linchamentos e imolagdes pelo fogo sdo também
regra” para um imperador que apreciava observar sessdes de tortura e morte
enquanto comia® e exibia supliciados aos seus convidados”. Nem sempre as
razdes apresentadas sfo validas: bastava uma censura, a produgio de um verso
de duplo sentido ou a exibi¢fio de encantos fisicos para que surgisse uma
condenagio deste tipo®.

Alguns equites sdo também hostilizados pelo entusiasmo com que
assistem a espectaculos e jogos™ e alguns sdo condenados & morte na arena”
ou presos apenas para que o imperador possa proceder ao arresto dos seus
bens®. Caligula divertia-se ainda a provocar tumultos entre a plebe e a ordem
equestre, tumultos de que resultam varias dezenas de vitimas mortais”’, e nio
se exime de provocar a fome ao mandar encerrar os celeiros publicos™. Tal
situagfo, alias, deve ter sido para ele ocasido de jubilo, uma vez que se
queixava da escassez de catastrofes durante o seu principado®.

As declaragdes do imperador, que consubstanciam o seu caricter pro-
fundamente opressor e comprovam a veracidade das informagdes de Suetoénio,
estdo todas concentradas numa Unica rubrica, a trigésima, que é precisamente a

7 Cal. 27.1.

¥ Cal. 274.

% Cal. 27.3.

% Cal. 274,28, 32, 33.
' Cal. 32.1.

52 Cal. 32.2.

% Cal. 27.3-4, 35.1-2.
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rubrica central desta Vida. Funciona, por isso, como o climax da caracteriza¢o
negativa de Caligula.

Suetonio inicia esta rubrica com uma frase bem demonstrativa de todo o
sadismo que o rodeava e da crueldade do imperador para com todos os conde-
nados a morte. Durante as execugdes, ele recomendava aos verdugos:

. . .0
Ita feri ut se mori sentiat.

Fere-o de tal modo que se sinta a morrer.

A crueldade imperial nio se fica por aqui, nem atinge apenas os justi-
¢ados. Pouco depois, o bidgrafo revela que o princeps terd mesmo desejado
eliminar todo o povo, demonstrando claramente que se arrogava o direito de
actuar como lhe apetecesse:

Vtinam p(opulus) R(omanus) unam ceruicem haberet!”"

Oxala o povo Romano tivesse uma sé cabega!

Entre estas duas afirmagdes, ha uma outra que, por se situar precisa-
mente no meio, assume um papel especial, surgindo como a frase mais
emblemaética desta Vida. Trata-se de uma citagdo literaria, retirada de uma
tragédia de Acio™, que Caligula repetia frequentemente e através da qual
revela, sem qualquer escrupulo, a pouca importincia que da aos sentimentos
dos seus subditos:

Oderint, dum metuant. 73

Que me odeiem, contanto que me temam.

Nesta frase sintetiza-se toda a caracterizagéio elaborada por Sueténio e o
imperador resume toda a impietas que o caracteriza. Ciente do seu poder ¢
crente no seu estatuto divino, nada demove Caligula, que em nenhum momento
sente necessidade da aprovagdo ou da estima dos seus. Assim, ao invés de
pugnar pelo aprego dos seus subditos, o imperador ndo se incomoda em
despertar 6dios. Prefere instilar medo, porque este cerceia a vontade e impede a
revolta contra o poder instituido. Através do medo, o imperador, intocavel,
mantém e refor¢a o seu poder, mantendo-se impune.

™ Cal. 30.1.
" Cal. 30.2.
72 Atreus, 203.
" Cal. 30.1.
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Aparentemente, assim seria, mas néo ¢ o que se verifica. Sueténio nido
permite que o leitor se conforme com a conduta do imperador e conclua que o
poder arrasta impunidade, preferindo demonstrar claramente que o crime ndo
vence. De facto, os delitos de Caligula atraem consequéncias nefastas e um
castigo merecido: a morte.

Mais ainda: o bidgrafo demonstra que todas as areas em que o princeps
evidenciou a sua impietas, comprovada através do seu proprio discurso, sdo
vingadas. Caligula morre, apunhalado, e a divindade, a familia e a sociedade
concorrem para o seu fim funesto.

A nivel religioso, destacamos trés pressigios que demonstram o desa-
grado com que Jipiter brinda a conduta do imperador: pouco antes da morte
deste, ouve-se uma gargalhada que tera tido origem numa estatua do deus dos
deuses; um individuo de nome Cdssio (0o nome de um dos assassinos do
imperador) informa que, em sonhos, recebeu a ordem de imolar um touro em
honra de Jupiter; Caligula sonha que, encontrando-se junto do deus dos deuses,
é rejeitado por ele™. Acresce a isto que, ironicamente, a senha com que Cali-
gula se identifica perante os seus algozes ¢é louem”. Perante todas estas
informag@es, o leitor conclui apenas uma coisa: face aos crimes de Caligula,
Jupiter decide castiga-lo e retira-lhe a protecgfio divina. Na pratica, sanciona,
assim, a pena que o imperador vem a sofrer.

Os assassinos, por seu turno, sdo bem representativos da sociedade que
Caligula coactou: libertos do imperador, militares, simples cidaddos odeiam o
princeps, mas nio o temem e mostram-se decididos a pdr fim aos seus des-
mandos’”®. Um deles, Céassio Quérea, sofria mesmo ataques de natureza sexual
por parte do imperador, que dava azo as suas tendéncias libidinosas sempre
que o cumprimentava: dava-lhe a beijar a sua mio enquanto fazia gestos
obscenos, escolhia senhas com conotagéio sexual, como ‘Priapo’ ou “Vénus’
para se identificar perante ele e insultava-o, considerando-o mollis e effemi-
natus’'. Caligula utilizaria gestos obscenos se configurasse a sua mio de forma
a assemelhar-se a um pénis ou a uma vagina (precisamente o sentido que
assumem as senhas que utiliza). Ao fazé-lo no momento em que Cassio Quérea

" Cal. 56.2.
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deveria beija-la, estaria assim a for¢a-lo a simular uma cena de sexo oral, acto
que, praticado por um wir romano, era considerado especialmente degradante,
por o colocar numa situagiio de inferioridade em relagfio ao parceiro sexual™.
A tudo isto acresce ainda que sempre que a mollitia, qualidade atribuida ao
sexo feminino, era imputada a um cidaddo, implicava que este ndo mantivera
intacta a sua wirtfus e que possuia caracteristicas femininas (como a passividade
sexual), o que o tornava effeminatus”. Perante isto, o comportamento de
Caligula revela-se altamente ofensivo e, a ser ptblico, como é de supor, dene-
griria violentamente a imagem de Cassio Quérea. Compreende-se, por isso,
que este demandasse vinganga.

Deuses e concidaddos abandonam o princeps. E, a hora da morte, nem a
familia lhe vale. Desterradas as irm3s, eliminada grande parte dos seus fami-
liares, resta a Caligula sua esposa, sua filha e seu tio Claudio. Este tltimo, ate-
morizado, prefere esconder-se a socorrer o sobrinho, deixando-o entregue & sua
sorte®. Ja Cesénia e Julia, respectivamente esposa e filha do imperador, sdo
mortas, nfo permitindo sequer que reste a Caligula o consolo de deixar
descendéncia.

Morto pelos seus subditos, rejeitado pelos deuses e sem parentes que o
socorram, Caligula vé-se castigado pela sua impietas para com o Estado, a
divindade e a familia. Nem a morte elimina de vez as sangdes, uma vez que,
para além do seu desaparecimento fisico, o Senado propde ainda o desapare-
cimento da sua memoria, através de um processo de damnatio memoriae®'.

Trinta sdo as punhaladas que atingem o imperador. E sabemos, por
Suetonio, que a morte nfo foi imediata. Ironicamente, Caligula acaba por se

7 Sabemos que, para se manter integro, um uir deveria assumir sempre a posi¢do de
dominio durante o acto sexual, uma vez que o papel passivo estava reservado a mulheres,
escravos e ndo cidaddos, considerados seres inferiores. Vide Williams, C. A., Roman
Homosexuality (New York 1999) 162, 197-198; Eslava Galan, J., La vida amorosa en Roma
(Madrid 1996) 25-26; Adams, J. N., The latin sexual vocabulary (London 1987) 126-127.

™ “Virtus is the ideal of masculine behavior that all men ought to embody, that some
women have the good fortune of attaining, and that men derided as effeminate
conspicuously fail to achieve.” — Roman Homosexuality: 127. Vide também Cantarella, E.,
Bisexuality in the Ancient World (New Haven and London 1992) 158; Baldwin (1995),
Baldwin, B., The sexual tastes of Remmius Palaemon, Hermes 123 (1995) 381.

¥ 1101,

*! Cal. 60.
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ver na mesma situagdo em que colocou os condenados que mandava matar
lentamente. Nunca como aqui a sua recomendacio deve ter ecoado tanto na sua
mente:

. . R
Ita feri ut se mori sentiat...
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Abstract: In the Lives of the Caesars, Suetonius relies on several strategies to characterize
the first rulers of the Roman Empire. We will focus specifically on one of them — the use of
the characters’ voice — in order to show how such a technique is used in Caligula’s
biography to emphasize the emperor’s crimes and to induce to reader into sanctioning his
murder.

Keywords: Suetonius; Caligula; direct speech; voice; Caligula’s quotations; despotism.

Resumen: En las biografias de los Césares, Suetonio utiliza varias técnicas de caracteri-
zacion de los primeros gobernantes del Imperio Romano. Tejeremos una reflexion sobre una
de ellas — el recurso a la voz de los personajes — para demostrar como se utiliza, en la
biografia de Caligula, para acentuar los crimenes del emperador y convencer al lector a
aprobar su asesinato.

Palabras clave: Suetonio; Caligula; discurso directo; voz; citaciones de Caligula;
prepotencia.

Résumé: Dans les biographies des Césars, Suétone utilise plusieurs techniques de
caractérisation des premiers gouvernants de I’Empire Romain. Nous nous intéresserons a
I’'une d’entre elles — au recours a la voix des personnages — pour démontrer comment elle
est utilisée, dans la biographie de Caligula, pour emphatiser les crimes de ’empereur et
conduire le lecteur & sanctionner son assassinat.

Mots-clé: Suétone; Caligula; discours direct; voix; citations de Caligula; abus de pouvoir.

Resumo: Nas biografias dos Césares, Suetdnio utiliza varias técnicas de caracterizagdo dos
primeiros governantes do Império Romano. Debrugar-nos-emos sobre uma delas — o
recurso a voz das personagens — para demonstrar como ela ¢ utilizada, na biografia de
Caligula, para enfatizar os crimes do imperador e induzir o leitor a sancionar o seu
assassinato.

Palavras-chave: Sueténio; Caligula; discurso directo; voz; citages de Caligula;
prepoténcia.
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Ferdinando Lemos
Probo et honestissimo uiro

Nao € raro no mundo classico e medieval que imperadores, reis e outros
governantes que tenham em vida sido objecto de empolados panegiricos sejam,
apos a morte, alvo de invectivas e de textos de denincia. De maior interesse ¢
quando tanto os textos laudatérios como os de vitupério referindo-se & mesma
pessoa sdo obra do mesmo autor. Um dos exemplos mais extremos, e proximo
do periodo que vamos abordar, € o de Procopio, o historiador e alto funcionario
da corte de Justiniano. Procopio ficou conhecido pelas suas Historias, onde se
narram os feitos bélicos do grande general Belisario (o historiador, de resto,
acompanhou-o em trés das suas campanhas militares) e se registam os prin-
cipais acontecimentos do seu tempo, € Os Edificios, uma obra de encomenda
imperial e notavel fonte para o conhecimento da geografia, arquitectura e arte
da época. Naturalmente, nestas obras o regime de Justiniano € envolto em
convencionais tons laudatorios. Ora, provavelmente apds a redacgio do livro
VI1 das Historias, por volta de 550, ao mesmo tempo que escrevia a
continuagdo da mesma obra e redigia Os Edificios, Procopio foi compondo,
secretamente, uma obra de cariz totalmente distinto, para ser publicada ap6s a
morte de Justiniano. Ficou conhecida como Historia Secreta, e é um dos textos
mais cruéis e difamatérios alguma vez escritos'. Nele, o autor descreve todos
os podres do regime, o comportamento demencial, hipocrita, demoniaco (no
sentido primeiro do termo) e cruel de Justiniano e a sua sede de sangue e
riquezas, os comportamentos sexuais mais tresloucados da imperatriz Teodora,

'Para uma abordagem simples a Historia Secreta, com remissdo para bibliografia
mais especializada, ver Averil Cameron, Procopius (London 1985) 49-66.

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 291-302
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num catalogo tdo exagerado quanto convencional. Nem Belisario e sua esposa
Antonina escapam ao escarnio e vitupério gerais. Temos assim um alto
funciondrio e intelectual que as claras tece patridticos louvores ao regime,
enquanto as ocultas destila todo o seu fel contra os herdis que exaltara em texto
a ser divulgado apenas ap6s a morte do governante.

Hoje, queria falar de dois casos, naturalmente bem distintos, passados na
Hispénia Visigética na primeira metade do século VII, em que os autores
ficaram associados a um contraste flagrante no que respeita a opinido que
formularam sobre o soberano em vida e apds a sua morte.

O primeiro é o caso bem conhecido do rei Suintila, ao qual Isidoro de
Sevilha, o maior e o mais respeitado intelectual do seu tempo, ficou
incomodamente ligado. Suintila fora um valoroso e bem sucedido general no
tempo de Sisebuto’. Quando Sisebuto morre em Fevereiro de 621, e o filho
deste pouco tempo lhe sobrevive, numa sequéncia de acontecimentos pouco
clara, Suintila obtém o poder real. Além dos seus éxitos contra os Bascos, ficou
para sempre ligado a gloria de ter expulso os Bizantinos da Peninsula,
aproveitando uma conjuntura politica favoravel, e de assim ter sido, como
Isidoro entusiasticamente enuncia nos capitulos finais da recensfo larga da sua
imprescindivel Historia Gothorum, escrita entre a Primavera de 625 e a de 626,
‘o primeiro que deteve o poder régio em toda a Hispania do lado de ca do
Oceano, algo que rei algum anterior alcangara’ (Goth. 62, 13-16, ed. Rodriguez
Alonso, p. 276).

Isidoro ndo se limita a narrar os feitos militares de Suintila. Num dos
ultimos capitulos da Historia Gothorum, tece um rasgado elogio ao rei recor-
rendo a um elenco convencional de tépicos.

Praeter has militaris gloriae laudes plurimae in eo regiae maiestatis uirtutes:
fides, prudentia, industria, in iudiciis examinatio strenua, in regendo cura praecipua,
circa omnes munificentia, largus erga indigentes et inopes misericordia satis

promptus, ita ut non solum princeps populorum, sed etiam pater pauperum uocari sit
dignus. (Goth. 64)

Uma imagem tdo positiva deste pater pauperum ndo deveria ser
partilhada por todos os seus stibditos, especialmente entre os magnates como

*Sobre Suintila, ver E. A. Thompson, The Goths in Spain (Oxford 1969) 168-172; R.
L. Stocking, Bishops, Councils and Consensus in the Visigothic Kingdom, 589-633 (Ann
Arbor 2000) 146-148; L. A. Garcia Moreno, Historia de Espafia Visigoda (Madrid 21998)
153-156.
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aponta ‘Fredegério”, ou entdio ela rapidamente se desvaneceu®. Volvidos cinco
anos, em 631, Suintila foi derrubado do poder por uma facgdo da nobreza
dirigida por um nobre visigodo, Sisenando, com o apoio decisivo de um
exército franco emprestado (a troco de larga soma de ouro) pelo rei Dagoberto
da Néustria. A chegada do exército franco 4 Hispénia, Suintila desencorajou-
se, o que da bem medida do seu isolamento entre os primates, e pretensamente
abdicou do trono.

O novo rei, logo que a conjuntura politica o permitiu, reuniu um
concilio geral em Toledo para legitimar o seu poder, obtido, como se viu, de
forma sediciosa e violenta. A reuniio magna ocorreu em Dezembro de 633 e
constituiu um dos mais importantes concilios do periodo visigdtico. Foi
presidida por Isidoro e solenemente aberta por Sisenando. Além da extensa
legislagdo de ambito eclesiastico, o canone 75, alegadamente a pedido do
proprio rei’, abordava questdes de politica interna. Tragava as linhas para a
sucessdo régia — qualquer novo rei deveria ser escolhido de comum acordo
entre os optimates e os bispos — e anatemizava todos aqueles que quebrassem o
juramento de lealdade ao rei, que intentassem usurpagdes, tentativas de
rebelidio ou contra a vida dos monarcas®. Legislagdo curiosa para quem acabara
de chegar ao poder por um golpe estado apoiado por exército estrangeiro.
Além disso, determinava que no futuro todo e qualquer rei deveria governar

3‘FREDEG.’, chron., 4, 73 (ed. Krusch): cum essit Sintela nimium in suis inicus et
cum omnibus regni sui primatibus odium incurrerit, cum consilium cytiris [ie. ‘cum
consilio ceterorum’] Sisenandus quidam ex proceribus ad Dagobertum expetit, ut ei cum
exercito auxiliaretur, qualiter Sintilianem degradaret ad regnum [i.e. ‘a regno’]’.

fo temos outras fontes, independentes, que comprovem a ma conduta do rei.

As fontes da Chronica Muzarabica, escrita em meados do século VIII, ndo parecem veicular
uma faceta negativa na actuagio do rei. Chron. muz. 13 (ed. J. Gil, Corpus Scriptores
Muzarabicorum [=CSM] (Madrid 1973) 1) huius Eraclii temporibus Suintila in era
DCLVIII, anno imperarii eius decimo, Arabum Illl, regnante in eis Mammet, digne
[gubernacula] in regno Gothorum suscepit X annis regnans. Hic ceptum bellum cum
Romanis peregit celerique uictoria totius Ispanie monarchiam obtinuit. Ver também chron.
Byzantia-Arabica, 14 (ed. Gil); Chron. Albeldense, 13, 64 (ed. J. Gil —J. L. Moralejo, J. L.
Ruiz de la Peiia, Crénicas Asturianas (Oviedo 1985)): post quem Suintila princeps ceptum
regnum Romanis peregit celerique uictoria totius Spanie monarciam obtinuit. Apenas
‘Fredegdrio’ reconhece alguma animosidade da nobreza: ver nota seguinte.

°G. Martinez Diez — F. Rodriguez, La coleccion candnica Hispana, V: Concilios
hispanos (Madrid 1992) 259: .. Sisenando regi, cuius devotio nos ad hoc decretum
salutiferum conuocauit.

°E. Gallego-Blanco, “Los concilios de Toledo y la sucesion al trono visigodo”,
AHDE 44 (1974) 723-739.
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com moderagéo, justica e piedade sobre o seu povo que lhe fora confiado por
Deus. Mas mais importante para o nosso problema ¢ que o canone termina com
uma vigorosa condenag@io de Suintila, denunciando expressamente os seus
crimes e os da sua familia, a sua iniquidade e ganancia, a desmedida acumu-
lacdo de riquezas espoliadas aos pobres.

De Suinthilane uero, qui scelera propria metuens se ipsum regno priuauit et
potestatis fascibus exuit, id cum gentis consultu decreuimus, ut neque eundem uel
uxorem eius propter mala quae commiserunt, neque filios eorum unitati nostrae
unquam consociemus, nec eos ad honores a quibus ob iniguitatem deiecti sunt,
aliquando promoueamus; quique etiam sicut fastigio regni habentur extranei, ita et a

possessione rerum quas de miserorum sumptibus hauserunt, maneant alieni praeter in
id quod pietate piissimi principis nostri fuerint consecuti. (p. 257, 207-258, 215)

Contraste maior é dificil. Para Isidoro, Suintila, cinco anos antes de ser
expulso do poder, era o ‘pai dos pobres’, agora o0 mesmo Isidoro subscreve
como primeiro proponente a condenag¢fio de Suintila por este ter passado a vida
no crime ¢ a ‘acumular riquezas provenientes do esbulho dos pobres’. Isto
tanto mais bizarro € que havia legisla¢do conciliar (III Concilio de Toledo, can.
18)’, que se vira reforcada pelo canone 32 do presente IV Concilio, que
incumbia os bispos de denunciar quaisquer abusos praticados por poderosos
sobre os pobres, designadamente na colecta fiscal. E nas suas Sententiae (3.45.
2-3), Isidoro fora particularmente critico contra os bispos que, por medo de
perderem amizades proveitosas ou porque eles proprios estavam
comprometidos nessas actividades, faltavam a este dever de denuncia. Claro
que podemos supor que o comportamento criminoso de Suintila apenas se
revelou nos ultimos cinco anos de reinado, quando associa o filho Ricimiro ao
trono e provavelmente enceta uma politica de refor¢o do poder real. E igno-
ramos se Isidoro neste periodo tomou algumas medidas, silenciadas nas nossas
fontes, para denunciar a ma conduta do rei (apoiando Sisenando?). Por outro
lado, o canone ¢ fundamentalmente legitimador do poder de Sisenando, pelo
que o teor das acusagdes a Suintila podem carecer de veracidade e serem
essencialmente topicas.

De qualquer forma, ainda que tenha havido uma inflexdo no
comportamento do rei apds a conclusdo da Historia Gothorum, a diferenga de

7 Martinez Diez — Rodriguez, La coleccidn candnica Hispana: 125-126.
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opinido sobre Suintila € evidente, e a forma como Isidoro ficou ligado as
contingéncias politicas do momento nunca se desfez completamente.

Quanto a Suintila, pouco sabemos sobre a sua vida apoés o concilio.
Obrigado a restituir os bens alegadamente roubados, tera vivido pacificamente
(pelo menos ndo temos noticia de posteriores intervengdes na vida publica), e,
segundo uma crdnica medieval (cuja fonte desconhecemos), faleceu de morte
natural em Toledo®.

Um segundo caso da-se poucos anos mais tarde. Em 642, com recurso a
ja conhecida rebelidio contra 0 monarca, sobe ao poder um velho nobre
visigodo, de nome Chindasvinto’. A sua actuagiio como rei foi, nas palavras de
‘Fredegario’, brutal, o que o autor explica pelo facto de os godos necessitarem,
pela sua propria natureza, de um pulso forte'’. ‘Conhecendo a doenga dos
Godos, a de terem o héabito de deporem reis’, para citar de novo ‘Fredegario’,
actuou sem complacéncias, mandando executar oponentes, exilando
adversarios, confiscando bens, entregando as mulheres e filhas dos condenados
aos da sua confianga''. Como consequéncia, teve de enfrentar conspiragées e
oposigido armada durante todo o seu reinado.

SChron. Albeld., 14, 25 (ed. Gil-Moralejo—Ruiz de la Pefia): fine proprio Toleto
decessit sub imperatore Eraclio.

*“FREDEG.", chron. 4, 82 (ed. Krusch): wius Tulganes aduliscenciam omnes Spania
more soleto uiciatur, diuersa conmittentes insolencia. Tandem unus ex primatis nomini
Chyntasindus, collictis plurimis senatorebus Gotorum citerumque populum, regnum
Spaniae sublimatur. Tulganem degradatum et ad onos clerecati tunsorare fecit. Ver também
Chron. Albeld. 14, 28 (ed. Gil-Moralejo—Ruiz de la Pefia).

IO‘FREDEG.’, chron., 4, 82 (ed. Krusch): Gotorum gens inpaciens est, quando super
se fortem iogum non habuerit.

""“FREDEG.’, chron. 4, 82 (ed. Krusch): cumque omnem regnum Spaniae suae
dicione firmassit, cognetus morbum Gotorum, quem de regebus degradandum habebant,
unde sepius cum ipsis in consilio fuerat, quoscumque ex eis uius uiciae prumtum contra
regibus, qui a regno expulsi fuerant, cognoverat fuesse noxius, totus sigillatem iubit interfici
aliusque exilio condemnare; eorumque wuxoris et filias suis fedelebus cum facultatebus
tradit. Fertur, de primatis Gotorum hoc vicio repremendo ducentis fuisse interfectis; de
mediogrebus quingentis interfecere iussit. Quoadusque hoc morbum Gotorum Chyntasindus
cognouissit perdometum, non cessauit quos in suspicionem habebat gladio trucidare. Goti a
vero Chyntasindo perdomiti, nihil aduersus eodem ausi sunt, ut de regebus consuaeuerant
inire consilium. Ver também Chron. muz. 19 (ed. Gil): Chindasuintus per tirannidem
regnum Gothorum inuasum Yberie triumphabiliter principat demoliens Gothos sexque per
annos quos extra filium regnauit. Ver L. A. Garcia Moreno, E! fin del reino visigodo de
Toledo. Decadencia y catdstrofe, una contribucion a su critica (Madrid 1975) 162.
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As suas relagdes com a igreja no foram pacificas'". Legislagio posterior
da a entender que esta foi igualmente alvo de importantes confiscagdes, € a
correspondéncia do bispo Braulio de Saragoca assinala conflitos,
designadamente, entre o rei e o bispo de Toledo, Eugénio I, um produto do
mosteiro de Agali e especialista em astronomia’. A propria ascensio de
Chindasvinto ao poder escarnecia da legislagdo conciliar, legislagio que fora
reforgada pelos dois concilios no tempo de Chintila, o V Concilio em 636, que
impunha a inviolabilidade da pessoa do rei e da sua familia (can. 2), reiterava a
condenacfio daqueles que conspirassem contra o rei (can. 3-4) e tornava
obrigatdria a leitura do canone 75 do IV Concilio (can. 7), e pelo VI Concilio
em 638 (can. 16-18), que retomava esta mesma legislaco.

Um dos exemplos que importa aqui evocar é o da sua relagdo com o
sucessor do citado Eugénio. Chamava-se também Eugénio e, ao tempo, era
arcediago na igreja de S. Vicente em Saragoga. Quando Eugénio I morre, o rei
ordena a este arcediago, posteriormente conhecido por Eugénio II, que regresse
a Toledo e assuma a catedra episcopal. A isto opds-se frontalmente o bispo
Bréaulio. Em tom patético, invocando a piedade de Deus, atestada por episddios
biblicos varios, e a condi¢do da sua avangada idade, o bispo implorou ao rei
que n7o o privasse e de tal apoio'. Este, porém, ndo se comoveu. Em resposta
rebuscada e amavel mas firme, assegurou que a sua vontade se confundia com
a de Deus. E numa curta epistola, sem deixar de reiterar o seu pedido, Braulio
reconhecia a inutilidade de se opor ao desejo real”’. O bidgrafo de Eugénio
Ildefonso descrevera anos mais tarde este regresso a Toledo como um ‘retorno
a forga’, embora a expressdo tenha adquirido posteriormente contornos algo
topicos'.

12Thompson, The Goths in Spain: 190-199; J. F. Rivera Recio, ‘Cisma episcopal en
la Iglesia Toledanovisigoda?’: Hispania Sacra 2 (1948) 259-268; C. Sanchez-Albornoz,
Estudios visigodos (Roma 1971), 228-238, n. 41-48; J. Orlandis, Historia de la Esparia
Visigoda (409-711) (Madrid 1987) 153-155.

Bhp. ToL., uir., 12 (ed. Codoiier); L.A. Garcia Moreno, Prosopografia del reino
visigodo de Toledo (Salamanca 1974) 116.

"“BRrAVL. CAESARAVG., epist. 31, 22 sq. (ed. Riesco Terrero).

"BravL. CAESARAVG., epist. 32-33 (ed. Riesco Terrero); C. H. Lynch—P. Galindo,
San Braulio. Obispo de Zaragoza, (631-651). Su vida y sus obras (Madrid 1950) 69-70;
93-95.

"Lp. ToL, uir. 13, 5-6 (ed. Codofier): unde principali uiolentia reductus atque in
pontificatum adscitus. CfIVL. TOL., elog. Ildeph., PL. 96, 44A: principali post haec uiolentia
Toletum reducitur, atque inibi post decessoris sui obitum pontifex subrogatur.
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As razdes que levaram Chindasvinto a escolher o arcediago de Braulio
para bispo da urbs regia sio pouco claras'’. Naturalmente, nfio o via como um
oponente a sua politica, como aparentemente o fora o seu antecessor: caso
contrario, ndo o teria escolhido. Eugénio, por seu turno, ndo deu mostras de
fazer uma oposigdo frontal ao rei'’. E a Chindasvinto, por exemplo, que dedica
— 0 que quer que valha tal topico — a revisdo que faz de um velho manuscrito
de um texto poético africano sobre a Criagfo.

Ora, mal o rei morre em 653, sucede 0o mesmo que tinha sucedido
quando da deposigfio de Suintila. Em Dezembro desse ano, retine-se o VIII
Concilio de Toledo, presidido por Eugénio, sob a égide e na presenga do novo
rei, Recesvinto, filho de Chindasvinto e que ha ja alguns anos partilhava o
poder com o pai. Nesta reunido solene, Recesvinto apresenta um fomus
propondo aos seus inimigos politicos perddo e reconciliagdo'. E o canone 10
renovava legislag@o acima citada segundo a qual nenhum rei poderia ser eleito
sem o consenso dos bispos e dos maiores palatii. Mas o que suscita maior
interesse sdo dois anexos as actas: (i) um decretum em que se condena a
gandncia e o apropriamento indevido por parte dos reis das riquezas do povo,
no qual Chindasvinto ¢ expressamente referido, e sugere-se a0 novo rei uma
formula de redistribuigdo da fortuna ilicitamente acumulada por seu pai’'; (ii)
uma J/ex de Recesvinto que procura prevenir no futuro que reis se apropriem

"As relagdes entre Eugénio e Chindasvinto tém sido tema de debate: ver Thompson,
The Goths in Spain: 189-199; H.-J. Diesner, Politik und Ideologie im Westgotenreich von
Toledo: Chindasvind (Sitzungsberichte der Scichsischen Akademie der Wissenschaften zu
Leipzig, 121. 2) (Berlin 1979), and “Eugenius II von Toledo im Konflikt zwischen Demut
und Gewissen™: E. Dassmann — K. Suso Frank, Pietas. Festschrift fiir Bernhard Kétting
(Miinster 1980), 472-480; B. Saitta, L’ antisemitismo nella Spagna visigotica (Roma 1995)
61-64.

e, Codoiier, El «De Viris Hlustribusy» de Illdefonso de Toledo (Salamanca 1972)
57; R. Collins, Early Medieval Spain. Unity and Diversity, 400-1000 (New York 1983) 75.

0 tomus regius esta em Martinez Diez — Rodriguez, La coleccién candnica
Hispana: 370-383; ver também Martinez Diez, “Los Concilios de Toledo™ Anales
Toledanos 3 (1971) 133.

“Martinez Diez — Rodriguez, La coleccion candnica Hispana: 427-431,
particularmente 428-429: abhinc ergo et deinceps ita erunt in regni gloriam perficiendi
rectores, ut aut in urbe regia aut in loco ubi princeps decesserit cum pontificum
maiorumque palatii omnimodo eligantur assensu, non forinsecus aut conspiratione
paucorum aut rusticarum plebium seditioso tumultu.

*'Martinez Diez — Rodriguez, La coleccion candnica Hispana: 450-451.
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ilegalmente de bens e propriedades”. O mais significativo é que Chindasvinto,
na presenca do filho, e, de certa forma, com a sua anuéncia, ¢ condenado, nos
termos mais violentos, de apropriagéo fraudulenta de bens e riquezas.

Neste contexto, tem sido motivo de reflexfio a posigéo de Eugénio, que,
recorde-se, presidiu ao Concilio ¢ foi primeiro subscritor da fortissima
condenagdo de Chindasvinto. Um dos textos sempre citados é justamente o
epitafio que dedica ao rei falecido”. Na parte central do poema (carm. 25.9-6),
em vez da convencional /audatio, Eugénio compde um extravagante locus
humilitatis na primeira pessoa. ‘Chindasvinto’ reclama ter literalmente
cometido todo o tipo de crimes:

Chindasuinthus ego noxarum semper amicus,
patrator scelerum Chindasuinthus ego. 10
Impius obscaenus, probrosus turpis iniquus,
optima nulla uolens, pessima cuncta ualens
quidquid agit qui praua cupit, qui noxia quaerit,
omnia commisi, peius et inde fui.
Nulla fuit culpa, quam non conmittere uellem, 15
maximus in uitiis et ipse fui.

E claro que se trata de fopos convencional e que o encontramos noutras
composi¢des eugenianas™. Mas em caso algum ele & tdo extenso e completo.
Por outro lado, o final da composi¢fo focando o tdpico habitual em
contextos funerarios da inutilidade das riquezas, reforga o caracter insélito do
epitafio.
En cinis hic redii sceptra qui regia gessi:
purpura quem texit, iam modo terra premit.

Non mihi nunc prosunt biblattea tegmina regni,
non gemmae uirides, non diadema nitens. 20

*Martinez Diez ~ Rodriguez, La coleccion candnica Hispana: 458-464 (= Lex
Visigothorum 2, 1, 6, ‘De principum cupiditate damnata’, ed. K. Zeumer, MGH, Leges
wisigothorum (Hannover 1902) 48-52).

“c. Codoiier, ‘The Poetry of Eugenius of Toledo’: F. Cairns (ed.), Papers of the
Liverpool Latin Seminar, 111 (Liverpool 1981) 323-342; J. Szovérfly, Weltliche Dichtungen
des lateinischen Mittelalters: ein Handbuch (Berlin 1970) 314-315; Thompson, The Goths
in Spain: 119; F. Brunhdlzl, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters. Erster
Band: Von Cassiodor bis zum Ausklang der karolingischen Erneuerung (Minchen 1975)
99; H.-J. Diesner, ‘Eugenius 1l von Toledo im Konflikt zwischen Demut und Gewissen’:
E. Dassmann — K. Suso Frank (ed.), Pietas. Festschrift fiir Bernhard Kotting, Jahrbuch fiir
Antike und Christentum (Miinster 1980) 472-480 (em 478-480).

*Eve. ToL., carm. 14, 61-63: oppressi, rapui, nudaui, crimina finxi, | pauperis ad
uocem mens mea surda fuit, | corrupi proprium lasciuo uulnere corpus; carm. 17, 1-2 mole
culparum grauiter onustus | crimine summus, uitiis abundans.
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Non iuuat argentum, non fulgens adiuuat aurum,

aulica fulcra nocent nec mihi gaza placet.

Omnis enim luteae deceptrix gloria uitae

et flatus abiit, mox liquefacta perit.

Felix ille nimis et Christi munere felix, 25

qui terrae fragiles semper abhorret opes.

A conclusio € vazia de esperanca: nenhuma desculpa para o
comportamento criminoso do falecido (por exemplo, que ¢ inerente a condigdo
humana)”, nenhum pedido de perddo divino, nenhum conforto pela certeza da
vida eterna e da ressurrei¢do. Apenas uma énfase final nas ‘frageis riquezas
terrenas’, o que, de novo, nos lembra as acusagdes proferidas no IV Concilio™.

Deveremos, pois, considerar este epitifio como um poema sarcastico na
linha do decrerum apresentado apds a sua morte, como alguns autores
sugerem®’? Ou serd antes uma peca de propaganda para limpar a imagem
publica de Chindasvinto no final dos seus dias, algo que podera ter eco nas
palavras de ‘Fredegério’ quando diz que, ao aproximar-se da morte, o rei idoso
se voltou para os pobres™? Ou entdo seria esta tentativa de peniténcia publica
encomenda do filho? Neste caso, a atitude ambigua de Eugénio seria ainda
mais evidente: em Setembro, quando o rei morre, tenta limpar a sua imagem
publica; em Dezembro, subscreve violentissima acusa¢fio de uma vida de
pilhagem e de roubo. E aqui nem temos um intervalo de tempo justificavel,
como no caso de Isidoro e Suintila: Chindasvinto morre a 30 de Setembro, o
Concilio tem inicio a 16 de Dezembro.

*Por exemplo, EvVG. ToL. carm. 19.

Um dos poemas da chamada Appendix Eugeniana, presumivelmente escrito no
tempo de Wamba, condena a auaritia, especialmente nos reis (PS.-EvG. TOL., carm. 14, ed.
Messina): Pestis auaritiae ne regia pectora tangat. | Munificans cunctis, dilargus et
omnibus esto’. Também Ps.-EvG. TOL., carm. 12a; 12b.

27Thompson, The Goths in Spain: 199; D. Claude, Adel, Kirche und Konigtum im
Westgotenreich (Sigmaringen 1971) 132; P. D. King, Law and Society in the Visigothic
Kingdom (Cambridge 1972) 126, n. 7; Diesner, Sitzungsberichte der Scichsischen Akademie
der Wissenschaften zu Leipzig, 121.2: 33-34, e Pietas: 478-479; Collins, Early Medieval
Spain: 127, Orlandis, Historia de la Esparia Visigoda: 159. Neste caso, o planctus inicial do
poema lembraria a nena sarcastica da Apocolocyntosis de Séneca (apoc. 12, 3): fundite
fletus, edite planctus | resonet tristi clamore forum ... deflete uirum ... caedite maestis
pectora palmis.

““FREDEG., chron. 4, 82 (ed. Krusch): Chyndasindus paenetentiam agens,
aelymosinam multa de rebus propries faciens, plenus senectutae, fertur nonagenarius,
moretur. Esta € a posi¢do de F. Vollmer, MGH auct. ant. 14 (Berlin 1905) 301; Lynch —
Galindo, San Braulio: 70.
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Ja uma vez me debrucei sobre esta questdo”: qual o sentido do poema
de Eugénio? Qual a verdadeira relacdo que ao longo do seu bispado Eugénio
desenvolveu com o rei? Era ele um politico habil adaptando-se ao sabor dos
tempos, ou um encapotado opositor e que s6 apds a morte do monarca se
revela abertamente? Confesso que ainda nfo tenho uma resposta definitiva.
Mas o que eu hoje queria aqui trazer ¢ um texto de um presumivel leitor de
Eugénio do século X no reino de Ledn, que sempre me faz pensar no poema
acima transcrito.

Trata-se de um documento de doagdio de Cixila, datado de 5 de
Novembro de 927, que descreve os bens oferecidos ao mosteiro de Sdo Cosme
e Sfo Damifo, por ele fundado perto da mesma cidade e do qual fora primeiro
abade™. Sabemos que Cixila possuia uma valiosa biblioteca que doou ao
mosteiro, na qual se encontravam livros de gramatica e poesia, entre os quais
trés volumes com obras de Eugénio de Toledo, dois dos quais verosimilmente
com a sua obra poética. Ora, no inicio do documento surge um singular /ocus
humilitatis propriae, claramente influenciado pelos Synonyma de Isidoro, e que
me recorda justamente o citado poema de Eugénio:

Ego  humillimus, iniquus atque abiectus, immeritus, nec / nominandus
episcopus, Cixila, indignus, pessimus, peccatorum criminum mole grauatus, / omnium
delictorum generum prepeditus, super talentum plumbi (Zach. 5, T) peccatorum
pondere / honeratus, conlubionum iugo oppressus, cunctorum scelerum maculis
fedatus, / nigredine facinorum fuscatus, ceno iniquitatis obuolutos, bonis omnibus
nudatus, / in limo profundi malarum ad inuentionum dimersus, mille generibus
laqueorum / inimici obligatus, sagittis confixus, telis uulheratus, lanceis percussus //

gladio prostratus, semiuiuus et pene mortuus ad uestrum patrocinium confu/gio.
(p. 125, 5-13)

O passo esta repleto de expressdes habituais nestes contextos, pelo que
ndo se estranhard que algumas sejam comuns as que encontramos nos Versos
eugenianos. Uma delas recorda singularmente um outro poema de Eugénio:

“Three historical notes on Eugenius of Toledo’s Carmina’: M. C. Diaz y Diaz — J.
M. Diaz de Bustamante (eds.), Poesia Latina Medieval (Siglos V-XV). Actas del IV
Congreso del «Internationales Mittellateinerkomitee», Santiago de Compostela, 12-15 de
septiembre de 2002 (Firenze 2005) 109-122.

**Tumbo de Leon, f. 384v-386r, publicado em E. Saez, Coleccion Documental del
Archivo de la Catedral de Ledn (775-1230),1: 775-952 (Ledn 1987), 124-128.
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peccatorum criminum mole grauatus € coincidente com o inicio do carm. 5
(criminum mole grauatus)’'.

Néo ¢ raro na documentagio leonesa conhecida até meados do século X
que documentos de doagdio comecem com um locus humilitatis. Mas
geralmente nio passam de uma simples linha convencional. Nenhum outro
documento apresenta passo tdo extenso e literariamente rebuscado, tdo
‘sinonimico’, tdo exageradamente ‘humilde’”.

Acaso o autor deste texto, verosimilmente um leitor de Eugénio e
amante da sua obra a ponto de coleccionar livros com a sua poesia, estaria a
pensar no poema do bispo de Toledo, desta forma afastando interpretagdes
sarcasticas e tomando-o como um simples modelo de Jocus humilitatis? Néo o
poderei dizer. Mas que os versos eugenianos pudessem ter sido lidos no século
X em Leén como um tépico sem quaisquer outras conotagdes ndo me
surpreenderia.

De qualquer forma, tenha cometido os crimes que cometeu,
Chindasvinto morreu placidamente de morte natural a 30 de Setembro de 653.
De novo, ndo se viu castigo correspondente aos alegados delitos.

Eis, em suma, dois exemplos curiosos na Hispania Visigética de reis
para quem aos louvores em vida se sucederam a invectiva e a denlincia apds a
morte. E em ambos os casos ficaram dois grandes autores, num o maior
intelectual do seu tempo, no outro o maior poeta do seu século, associados a
uma imagem desconfortavel de escreverem ao sabor de interesses conjunturais
— embora muito nos falte saber sobre os contornos completos dos
acontecimentos — colaborando e louvando o rei para anos mais tarde
denunciarem os seus crimes. Crimes, diga-se, que, a terem existido, ficaram
sem o devido castigo.

*'Ver também IVVENC, 2.786; VEREC., satisfact. 74; DRAC., laud. dei 3, 587; EvG.
ToL., carm. 17, 1.

**Ver, por exemplo, Saez, Coleccion Documental: n° 5 (ano 873), 6 (874), 42-43
(917), 72 (927), 76 (928); 187 (944); 220 (950).
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Abstract: : It is not rare, in the course of literary culture, for emperors, kings and other
leaders to be the object of superlative praise while alive and, once dead, the target of
invective and sarcasm. When both the laudatory and the reproachful texts referring to the
same individual are the work of a single author it becomes even a more interesting
phenomenon. In such cases we have to look into to reasons for this contrast. This paper
deals with two of these cases from Visigothic Spain. Medieval documents from the kingdom
of Ledn, pertaining to the second of these cases, bring to light new information to help solve
the problem.

Keywords: Visigothic culture; Latin literature; medieval literature.

Resumen: No es raro, al examinar la cultura literaria, que emperadores, reyes y otros gober-
nantes sean, en vida, objeto de ampulosos panegiricos y, tras la muerte, blanco de invectivas
y de textos sarcasticos. De mayor interés es cuando tanto los textos laudatorios como los de
vituperio, refiriéndose a la misma persona, son obra del mismo autor. En estos casos es
importante comprender las razones para tal contraste. La presente comunicacion trata de dos
de estos casos en la Hispania Visigoda. Para el segundo, documentaciéon medieval del reino
de Ledn contribuye con nuevos datos para la solucion del problema.

Palabras clave: Cultura Visigoda; Literatura Latina; Literatura Medieval.

Résumé: 11 n’est pas rare que, dans ’étude de la culture littéraire, les empereurs, les rois et
d’autres gouvernants soient, encore en vie, objet de panégyriques exagérés et, aprés leur
mort, d’injures et de textes sarcastiques. Mais I’intérét se trouve rehaussé dés que les textes
laudatifs, ainsi que ceux emprunts de mépris font référence & la méme personne et sont
I’ceuvre du méme auteur. Il est important de chercher a comprendre les raisons d’un tel
contraste. Cette communication aborde donc deux cas appartenant 4 I’Hispanie Wisigothe.
La documentation médiévale du régne de Léon apporte de nouvelles données au probléme.

Mots-clé: Culture wisigothe; Littérature Latine; Littérature Médiévale.

Resumo: No € raro, no conspecto da cultura literaria, que imperadores, reis e outros gover-
nantes sejam, em vida, objecto de empolados panegiricos ¢, apds a morte, alvo de invectivas
¢ de textos sarcésticos. De maior interesse ¢ quando tanto os textos laudatorios como os de
vitupério referindo-se & mesma pessoa sdo obra do mesmo autor. Importa nestes casos com-
preender as razdes para tal contraste. A presente comunicagdo trata de dois destes casos na
Hispania Visigdtica. Para o segundo, documentagdo medieval do reino de Ledn contribui
com novos dados para o problema.

Palavras-chave: Cultura Visigoética; Literatura Latina; Literatura Medieval.
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A cada sociedade corresponde um sistema de valores definidos por via
divina ou humana, transformados em leis ¢ mandamentos e consignados em
cddigos, orais ou escritos, sob forma de prescrigdes e interditos. E dessas
prescri¢des e interditos que vou falar, e das penas que impendem sobre a sua
transgressdo. O objectivo desta comunicagfio ¢ fazer ressaltar, da anélise dos
conteudos da lei e da pena aplicada pela sua infracgdo, um perfil fidedigno
daquilo que define a sociedade europeia, desde a alta Idade Média até aos
primeiros tempos da Idade Moderna, no seu lado mais auténtico, porque mais
intimo.

Como ponto prévio quero deixar claro que acredito na lei natural e na
evolugio humana no sentido da progressfo da consciéncia moral dos indi-
viduos, como fruto da liberdade e da responsabilidade. Mas todos aceitamos
que ha acgdes que sdo consideradas crimes graves numa sociedade e ndo o sdo
em outras. H4 comportamentos que hoje vemos como indiferentes e que foram
tidos por criminosos em outras épocas, ambientes e meios sociais: as penas que
lhes eram aplicadas ddo-nos uma certa imagem das sociedades que as definiam
e impunham. O c6digo de Hamurabi nfo assenta nos mesmos valores que a Lei
da Doze Tabuas ou que o Decalogo do Monte Sinai. A vida da humanidade
tem-se desenvolvido a sombra de principios cuja observancia, e s6 ela, tem
permitido a formagdo de grupos civilizacionais em torno de interesses comuns
e das leis que os protegem. E esses interesses nfo sdo apenas materiais: séo
também um patrimonio cultural e moral transmitido de geragéo em geragdo, e
muitas vezes conservado quando ja ndo faz sentido.

Em muitos casos é atribuida a Lei uma origem divina, para lhe conferir
mais autoridade. E mesmo nas sociedades em que o humano prevalece sobre o
divino, ndo é raro fundamentar a Lei numa entidade ou nogdo superior que lhe

Carlos de Miguel Mora (coord.), Vt par delicto sit poena: crime e justica na
Antiguidade (Aveiro 2005) 303-320
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dé forca ou a justifique. Ha sempre uma ideologia prévia que goza de um certo
caracter de transcendéncia para ser aceite unanimemente por todos. Uns julgam
suficiente apelar para a origem divina do ser humano. Outros para a esséncia
do ser homem enquanto homem, o que justifica a existéncia de um conjunto de
direitos e deveres que decorrem da prépria natureza: temer Deus ou os deuses,
prestar-lhes culto, ser solidario com os homens, honrar pai e mie, nio matar,
ndo roubar, praticar a verdade, nio desejar a mulher do préximo; numa
palavra, respeitar o outro para que ele me respeite. Esta norma impde como
corolario que toda a transgressdo rompe um equilibrio que implica uma pena
para a reposi¢do da justica. E daqui que nascem as correspondéncias entre
crime e castigo, ou entre pecado e peniténcia.

Tenho as minhas davidas se o castigo pretende e consegue mais que a
puni¢do do infractor e, secundariamente, a compensagio da vitima, alias,
muitas vezes impossivel. A chamada lei de talido — olho por olho, dente por
dente — assenta no principio de que a justica, entidade abstracta, serd reposta
apenas quando o agressor sofre a mesma perda ou prejuizo que infligiu a
vitima. Na Lei das Doze Tabuas predomina este principio:

. . , s ~ 1
Se partiu um membro a alguém, havera pena de talido, se ndo fizer um acordo .

Que a tal dano deve corresponder uma pena igual, é também o principio
que determina a legislagio que encontramos no livro do Exodo® e que parece
remontar aos primeiros codigos de que hd memoria.

Mas a sociedade ocidental assenta a sua ordem juridica numa outra
visdo das relagdes, a outro nivel, entre crime e castigo. Refiro-me a heranga
sacral que nos vem da historia do povo hebraico, dos principios morais que
perpassam por todo o Antigo Testamento e que sdo assumidos e reinterpre-
tados no Novo Testamento e na vida da Igreja, desde os tempos mais recuados.
O pecado ou pecados podem ser 0os mesmos que os crimes dos codigos penais:
mas o objectivo do castigo enquanto peniténcia vai além da compensagio que é
devida pelo prejuizo causado; como tal, o castigo da peniténcia deve conduzir
o prevaricador ao arrependimento, de modo que, na medida do possivel, tal
crime nfo volte a ser praticado, sobretudo quando se trata da lesdo de bens
alheios. Estamos assim perante uma relagio entre crime e castigo que €

! «si membrum rup(s)it, ni cum eo pacit, talio eston (VII, 2).
21,2327,
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mediado pela confissdo voluntaria do acto praticado, pela assungio da culpa,
pelo arrependimento, pelo proposito de correc¢do e pela garantia do perdio
enquanto elemento reconciliador, com a comunidade e consigo proprio.
Por isso mesmo a peniténcia dos primeiros tempos da Igreja era um acto
publico de reconciliagdo, que se prolongava das cinzas até quinta-feira santa.

Os textos de que me servi, para entrarmos nesse universo inexplorado,
sdo principalmente os cdnones dos livros penitenciais que se foram compen-
diando a partir das obras dos Padres da Igreja e que alcangaram maior grau de
sistematizagfo nos manuais de confessores, de que ¢ exemplo o de S. Carlos
Borromeu, escrito apés o Concilio de Trento’. Todos eles radicam nos mesmos
principios antropoldgicos: (1) que o homem foi criado em estado de justica
original e de felicidade; (2) que decaiu desse estado por desobediéncia a ordem
estabelecida por Deus; (3) que a partir dai tem uma inclinagdo intrinseca para o
mal; (4) que necessita de ser guiado e orientado para o bem; (5) que ndo sendo
suficiente o lume natural da razio, the foi revelada a lei escrita, dada a Moisés
nas Tabuas da Lei em dez mandamentos; (6) que necessita do perddo, quando
pela transgride esses mandamentos, para poder entrar na eterna felicidade apos
a morte; (7) que s6 a Igreja lho pode facultar e restitui-lo ao estado de justica
original,

Este é um ciclo que regula a vida do homem como individuo e a da
humanidade como corpo social. Nio é possivel sair dele, porque tem o
principio e o fim na consciéncia de si mesmo.

Ao contririo do que acontece nos tribunais, que se regem por um
sistema juridico em que a senten¢a condenatéria implica um castigo ou
puni¢éo destinada a repor a ordem sem se preocupar com a regeneragio do
prevaricador, no tribunal da consciéncia a punigio ¢ tida como remédio para
cura do pecador, considerado a principal vitima dos seus actos’. Que ordem

* Advertencias aos Confessores dadas por S. Carlos Borromeu, Cardeal e Arcebispo
de Mildo: Adoptadas pela Cleresia de Franca; publicadas para o uso do Clero Romano por
ordem de Inocencio X1, e outros Summos Pontifices (...), Coimbra MDCCLIX. Esta obra
sera designada por CB, seguida do numero da pagina ¢ do cinone citado.

* Cummianus Hibernus, De mensura poenitentiarum (PL 87, 979): «De remediis
vulnerum secundum priorum Patrum definitionem dicturi, e sacris tibi eloquiis, mi
fidelissime, ante medicamina, compendii ratione, intimemus. Prima itaque est remissio, qua
baptizamur in aqua, (...) Et quinta, criminum confessio.» Notem-se os vocabulos: remediis,
vulnerum, medicamina, usados para designar metaforicamente o conteudo, isto ¢, a mensura
poenitentiarum. Esta obra parece remontar ao séc. VII. Cita-la-emos com a sigla CH,
seguida do volume e da coluna da Patrologia Latina.
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juridica é esta, que tribunal ¢ este que visa o perddo, e que sociedade pretende
estabelecer? Uma sociedade utdpica regida pelo sentimento de auto-acusagdo e
pelo complexo de culpa? Uma sociedade progressivamente dominada por uma
moral rigorista de origem estdica, em muitos aspectos? Ou um caminho de
perfeicio s6 acessivel a poucos, a uma elite que renunciou aos pequenos
prazeres deste mundo e se volta para os grandes ideais da vida do espirito?
Eu responderia que nfo a cada uma destas perguntas. Diria apenas que se trata
de uma nova ideia de homem, de homem livre, livre de constrangimentos,
liberto de si préprio, do sentido de vinganga e de retaliagio, em abertura total
ao outro e a uma transcendéncia arrebatadora. Mas sera possivel uma socie-
dade em que cada um supere a Lei, constituindo-se em arguido de si préprio,
confiante na solidariedade de todo o corpo comunitario? Uma sociedade onde
nfo ha acusados nem acusadores, ndo ha juizes senfo um s6 que é Deus; onde
ndo h4 crimes, mas faltas, imperfei¢Ges, por mais graves que sejam? Uma
ordem juridica que nfo se regula pelo castigo, mas pelo perddo; ndo pela
vinganga mas pela misericérdia e pela peniténcia medicinal voluntariamente
assumida?

Sim, a ideia seria essa. Um pouco de tudo isto poderia definir uma
sociedade equitativa e equilibrada, que concebe o ser humano como ser capaz
de atingir o pleno dominio de si proprio, como imagem do efémero em
movimento para a eternidade, como um ser da Histéria que se projecta fora do
tempo.

E a vida real? E os pequenos luxos, a estética do vestido, os atavios, 0s
prazeres da mesa, os bons vinhos, as boas iguarias, o espectaculo das cagadas?
E o erotismo, e os amores, e a vida amena? Que fazer com tudo isso?

Nio pensem que estas interrogagdes sio minhas. Elas estdo no coragéo
dos textos que pretendem regular a vida humana a partir de dentro de cada
homem, e que concebem o mundo e o ser humano como terrenos férteis, onde
poderd germinar a semente dos valores morais e espirituais, da reflexdo
filosofica e teoldgica, e da propria palavra da Biblia. Utopia ou nfo, trata-se de
uma concepgdo do mundo e da humanidade assente numa ordem ndo juridica,
ou para-juridica, cujas leis sfo as do Decalogo de Moisés, acrescidas de
algumas determinag8es que decorrem do Novo Testamento e da tradigdo da
Igreja. Quase somos tentados a dizer que se procurou instaurar uma teocracia
juridica, na medida em que o cdédigo de referéncia nfio ¢ de origem humana

306 Vt par delicto sit poena: crime e justica na Antiguidade



Imagem da sociedade nos Livros Penitenciais

mas divina e encerra todos os valores sagrados da relagdo da humanidade com
Deus, sua origem e fim ltimo.

Neste codigo divino, a natureza e a vida sdo os valores sagrados por
exceléncia. Ndo ha lugar para a pena de morte, nem para a retaliagdo. Matar
um homem € dos piores crimes. Mas este crime nfio pode ser castigado com a
pena de morte porque sé Deus € o senhor da vida. Também néo ha lugar para a
vinganga porque, ao contrario do sistema juridico humano, a justiga completa-
se no perddo, nesse mar imenso de perddo infinito, que assegura a consciéncia
humana a certeza da reconciliagio. Ha lugar, sim, ha lugar para uma catarse do
sentimento de culpa e desespero, de modo a que o mais desumano dos crimi-
nosos possa vir a encontrar a purificagio e a tranquilidade da sua consciéncia.

Um efeito colateral de todo este sistema aproxima-se, por outras vias,
talvez mais eficazes, dos efeitos da terapia psiquiatrica dos tempos modernos.
Digo mais eficazes, porque nio dependem da capacidade de o individuo se
superar a si mesmo, mas da confianga de que o seu acto foi apagado e que o
seu coragdo, nem que fosse mais negro que um ti¢fo, ficara mais puro que o de
uma crianga acabada de nascer, onde nfo hi sombra de micula. Na légica
desta concepg¢do que regulamenta a vida do homem como consciéncia de si
proprio, cabe um outro valor, estranho aos sistemas juridicos meramente
laicos. Refiro-me a possibilidade de ser imposta uma pena, ou melhor uma
peniténcia, mesmo quando nio houve responsabilidade em determinado acto.
Cito um exemplo extremo:

O que sem querer matou seu filho, faga peniténcia como de homicidio
(.5
voluntario™.

Ora a pena de homicidio voluntario, neste caso, ¢ pesadissima. Cito
textualmente:

O que voluntariamente matar seu filho, ou filha, irméo, ou irm, cinco anos
. . . . A . . 6
vivera desterrado fora dos limites dessa terra; depois faga peniténcia vinte anos .

Essa exclusfo social, cinco anos de exilio por um acto que ocorreu
acidentalmente, «sem querer», ndo tem outro significado sendo o de limpar a
comunidade da memoria viva e quotidiana, que é a presenga do agente
involuntario de um acto horrendo em si mesmo, independentemente da culpa.

‘CB97,7.
® CB 96, 6. Cf. CH, PL 87, 989.
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O desterro ou exilio, neste caso, nio ¢ um castigo, é purificagdo de uma
mancha que contamina, pela sua simples lembranga, todo o corpo social.
De igual modo, os vinte anos de peniténcia por um acidente funesto ndo tém
outro fim que ndo seja apaziguar essa profunda magoa que deve atingir o pai
ou a mie em tal desgraca. Vinte anos é como quem diz: toda a vida, para lutar
contra os fantasmas que se apoderam da memoria e podem levar ao desespero
e a loucura. Por isso, ndo devem ser entendidos como castigo, mas como
expia¢do ou remédio que vai curando com o tempo, por efeito dessa imensa
catarse, que é o infinito perddo para o que ndo tem perdao, porque ndo tem
culpa. Falo do perddo que o homem se concede a si prdprio. E de novo estamos
num dominio onde vém entroncar as mais modernas reflexdes da psicologia e
da psicanalise e até da criminologia.

A imagem que nos ¢ dada pela simples leitura do indice dos cénones
penitenciais aponta para uma sociedade constituida por seres humanos insatis-
feitos, em todos os grupos sociais. «Murmurar contra um principe bom»
merece uma peniténcia de sete dias a pdo e agua. Saliento a circunstancia: se o
principe for bom. Porque, se for mau, depreende-se que ndo ha peniténcia, ou
seja que ndo ha censura. Paises modernos houve e ha em que criticar a politica
do ditador ou dos governantes implica varios anos de prisdo. Para nfo ir mais
longe recordo D. Antonio Ferreira Gomes, Bispo do Porto, o Pe. José¢ Feli-
cidade Alves, o Pe. Abel Varzim, exilados, quando ndo presos e submetidos a
interrogatdrios penosos, por discordarem, s6 por discordarem. Perante isto, néo
poderemos dizer que a Idade M¢édia, nos seus cénones, foi uma €poca de
repressdo da liberdade de expressdo e de pensamento.

Devo, no entanto, esclarecer que a protec¢do do poder, do rei e dos
governantes, estava bem assegurada em certos canones religiosos. Cito um
deles, conservado por S. Carlos Borromeu, que diz expressamente:

Se alguém violar o juramento com que se obrigou a seu Rei e Senhor, fard
A . . . .0 7
peniténcia em um mosteiro todos os dias da sua vida .

’ CB 88, 10. O canone citado corresponde ao do capitulo 21 dos Libri decretorum
de Burcardo de Worms (965-1025): «Si quis laicus juramentum violando prophanat, quod
regi et domino suo jurat, et postmodum perverse ejus regnum, et dolose tractaverit, et in
mortem ipsius aliquo machinamento insidiatur: quia sacrilegium peragit, manum suam in
Christum Domini mittens, anathema sit, nisi per dignam poenitentiae satisfactionem
emendaverit, sicuti constitutum a sancta synodo est, id est, saeculum relinquat, arma
deponat, in monasterium eat, et poeniteat omnibus diebus vitae suae. Verumtamen
communionem in exitu vitae cum Eucharistia accipiat. Episcopus vero, presbyter, vel
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Uma pena destas equivalia a prisdo perpétua. Mas note-se que se tratava
de violagdo de um juramento, sagrado e inviolavel. Esta mentalidade e esta
peniténcia explicam porque é que, em momentos criticos da historia de
Portugal, muitos nobres portugueses se mantiveram do lado dos governadores
ao servico dos reis de Espanha a quem tinham prestado juramento.

Permitam-me que faga ainda um pequeno excurso para dizer que
entramos aqui no dmago de todo o edificio politico e das relagdes interpessoais
da Idade Média. Uma palavra dada, um juramento, valia mais que tudo.
Recordemos Egas Moniz que se foi entregar ao Rei de Ledo por ndo poder
cumprir o que lhe prometera. Sobre o juramento repousa toda a seguranga do
estado e das pessoas. Quebra-lo era romper com a ideia da prdpria existéncia
da comunidade humana organizada. Em casos extremos este vinculo inviolavel
foi a origem do drama de muitos homens, profundamente honestos, que se
viram obrigados, pelo juramento prestado, a suportar a violéncia e a infimia de
reis e governantes tiranos.

Assim, numa sociedade gerida pela palavra dada, o perjario, no duplo
sentido de jurar falso ou de quebrar um juramento, estava sujeito a penas
pesadissimas:

Quem advertidamente jurou falso, jejuara quarenta dias a pdo e agua ¢ faga

peniténcia durante os sete anos seguintes, e nunca esteja sem peniténcia, nem seja
. 8
recebido por testemunha.

Ha cénones que, sendo reflexo de um espirito mais mitigado, estipulam
trés anos de peniténcia, em vez de sete; mas também ha outros que agravam a
pena para dez anos’. Reconhece-se que as causas do perjirio podem ser
variadas, umas enddégenas, outras exdgenas. Pode-se ser levado a cometer
perjurio por imposi¢éo do senhor feudal, ou do patrfio: neste caso a pena recali,
na maior parte, sobre quem mandou, restando uma pequena parte para quem

diaconus, si hoc crimen perpetraverit, degradetur.» Duas penas pesadissimas, o andtema e a
reclusdo em um mosteiro, visam proteger os reis das trai¢des e dos golpes de estado
intentados pelos seus validos.

*CB 86, 1.

°0 penitenciario irlandés (CH, PL 87, 988) estabelece uma gradagdo das penas.
conforme a dignidade do perjuro: «Si quis perjurium fecerit, laici tribus annis poeniteant,
clerici quinque, subdiaconi sex, diaconi septem, presbyteri decem, episcopi duodecim.» Esta
pena aplica-se nos mesmos moldes ao falso testemunho: «Pro falso testimonio, laici uno
anno, clerici duobus, subdiaconi tribus, diaconi quatuor, presbyteri quinque, episcopi sex
annis poeniteant.»
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foi pressionado'’. Uma das penas mais graves impende sobre quem jura falso
por cobica. Cito:

. se fez perjurio por cobiga, venda todos os seus bens e, distribuidos aos
. . A .l
pobres, entre no mosteiro sujeitando-se a peniténcia continua .»

Como curiosidade, menciono formas de juramento vulgares, que sfo
condenadas em si mesmas como sacrilegas. Cristo disse nos Evangelhos:
Nio jureis em hipdtese nenhuma; nem pelo céu, porque € o trono de Deus, nem
pela terra, porque € o escabelo dos seus pés, nem por Jerusalém, porque ¢ a cidade do

Grande Rei; nem jures pela tua cabega, porque tu ndo tens o poder de tornar um so
. . . ~ N
cabelo branco ou preto. Seja 0 vosso “sim”, sim, € 0 vosso “ndo”, ndo»

O que ¢ curioso é que vamos encontrar a condenagio de um tipo de jura-
mento popular que era feito «pelo cabelo de Deus ou pela sua cabegay e até
«pela sua barba»”. A pena ¢ leve: sete dias a pdo e dgua no primeiro caso,
quinze no segundo. A margem da tradigdio dos livros penitenciais, como foi o
caso dos compiladores do direito candnico e civil, as penas eram bem mais
pesadas'’. Mas o importante aqui nfio ¢ a condenagio nem a pena, mas a
informagéo de que entre o povo, sobretudo entre as pessoas mais ignorantes,
havia um formulario de juramento antiquissimo, que remontava a praticas
judaicas que ja eram censuradas nos Evangelhos. E que coisa pode significar
«jurar pelo cabelo de Deus»? Tal formula teria sem divida uma conotagéo
blasfema. E ai estd um dos pontos do seu interesse, enquanto testemunho de
um pendor, a blasfémia, que atravessou toda a Idade Média, apesar disso

" cH, PL 87, 988: «Qui ducit alium in perjurium ignorantem, septem annis
poeniteat; qui ductus est in perjurio ignorans, et posteq recognoscit, anno uno poeniteat.»
A tradigdo recolhida em CB (87, 4) ¢ mais explicita: «O que advertidamente faz perjario por
impulso do senhor, sera penitente trés Quaresmas e as férias legitimas: e o senhor que
mandou, quarenta dias a pdo e agua, ¢ os sete anos seguintes.»

""cB 87, 7. Canone equivalente em CH, PL 87, 988: «Si quis laicus per cupiditatem
perjurat, totas res suas vendat et donet Deo in pauperibus, et conversus in monasterio usque
ad mortem serviat Deoy.

' Mat 5, 34-36.

" CB 88, 12. Cf Burcardo de Worms (PL 879 e 956), Ivo de Chartres (PL 788 e
798) ¢ Hugo de Flavigny (PL 154, 305).

" Burcardo de Worms, PL 140, 879: «Si quis per capillum Dei, vel caput juraverit,
vel alio modo blasphemia contra Deum usus fuerit, si est ex ecclesiastico ordine, deponatur:
si laicus, anathematizetur: et si quis per creaturas juraverit, acerrime castigetur, et juxta id
quod synodus dijudicaverit poeniteat. Si quis autem talem hominem non manifestaverit, non
est dubium quod divina condemnatione similiter coerceatur. Et si episcopus ista emendare
neglexerit, a synodo corripiatur »
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profundamente marcada pela religiosidade em todos os sectores da vida
quotidiana. A irreligiosidade s6 surge nas sociedades muito religiosas.
A blasfémia brota da prépria linguagem sagrada.

E assim que, no ambito do segundo mandamento, € condenada a
blasfémia em publico contra Deus, contra a Virgem Maria, ou contra algum
santo. A peniténcia ¢ dura: sete domingos fora da Igreja enquanto se celebra a
missa, o Gltimo deles descalgo e sem capote, com uma correia ao pescogo;
jejum a pdo e agua as sextas-feiras; além disso, sustentar trés pobres, ou pelo
menos um. E o mais importante de tudo: ¢ que se o blasfemador for rico deve
ser condenado pelo magistrado em uma multa de quarenta, trinta ou vinte
soldos. Isto quer dizer que blasfemar era punivel também pela lei civil.
No principio do século XVI, o concilio de Latrio impds medidas extrema-
mente duras contra a blasfémia. E, sinal de que os tempos tinham mudado,
decretou-se que o blasfemo seria preso se fosse plebeu e ndo pudesse cumprir
por outro modo a pena do delito. E mais ainda: os juizes seculares eram incen-
tivados a impor castigos a blasfémia, com a promessa de ganharem dez dias de
indulgéncia, podendo, além disso, ficar com um ter¢o da multa pecuniaria. E o
mesmo ganho teria quem denunciasse o blasfemo. Juntar o foro da consciéncia
e da religido com o da vulgar criminologia, foi um caminho perigoso para a
vida da Igreja. Houve juizes que nfo se sentiram tentados nem pela promessa
das indulgéncias, nem pela recompensa pecuniaria. Esses, tal como as pessoas
que se recusavam a dendncia, foram ameagados com as mesmas penas
espirituais que impendiam sobre os blasfemadores"’.

Alarguei-me um pouco sobre este aspecto porque ele € uma prova
evidentissima de uma das maiores transformagdes por que passou a sociedade
ocidental, que desde o século XVI caminhou a largos passos para a laicizagfo.
O problema foi sentido com tanta gravidade que se chegou a ameagar com a
condenagio as galés ou a prisdo perpétua quem blasfemasse mais de trés vezes.
Mas ja nao estavamos na Idade Média, mas sim na Idade Modema.

Fixemo-nos por uns minutos na matéria que diz respeito ao quinto
mandamento do Decélogo: ndo mataras, contemplado em cerca de quarenta
cdnones. A primeira impressdo que se tem € que a violéncia € uma espécie de
fatalidade que tem dominado a histéria. Ndo se fala aqui da violéncia da

1 89, 13-14.
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guerra. Fala-se daquela que nasce no coragdio do homem e fez vitimas entre
bispos, presbiteros, didconos, subdidconos, monges, clérigos, leigos. Mas,
como que virando a face da moeda, vemos o homicidio que é levado a cabo por
bispos, presbiteros monges; vemos pais que matam os filhos (foi isso que fez
Constantino) e filhos que matam os pais. E, sobretudo, vemos méies que matam
os filhos e algumas delas sdo referidas nos cinones com profundo pesar pelo
seu sofrimento. Num caso acena-se para a extrema pobreza como causa
atenuante. Entdo como hoje, o limiar da fome pode levar ao assassinato do
fruto do proprio ventre. Leio o cinone, porque ele se interpreta a si mesmo:
A mulher que matar seus filhos, feita peniténcia de sete anos, seja fechada em
um mosteiro, ¢ faga perpetuamente vida mondstica e regular. Se por querer matou
depois do parto filho, ou filha, fard peniténcia doze anos, ¢ nunca estard sem

peniténcia. A pobrezinha, que fez isto pela dificuldade de sustentar o filho, sete
16
anos

A peniténcia da pobrezinha, como se vé, ¢ diminuida de doze para sete
anos. Estes cAnones ndo estdo a falar de aborto. Falam de homicidio na pessoa
dos proprios filhos. Perante isto, seremos inclinados a exclamar: que tempos
negros esses, os da Idade Média, em que havia mies que por suas prdprias
maos matavam os filhos. Mas afinal nfio ¢ a isso que os noticiarios nos fazem
assistir, de vez em quando, nos nossos tempos?

De aborto também se fala:

Se alguma mulher, voluntariamente, abortar, faga peniténcia trés anos. Se foi
R 17
sem querer, trés Quaresmas .

Mas ha uma distingio que me deixa perplexo. E aquela que especifica
que, se o aborto foi feito antes dos quarenta dias, fard peniténcia um ano; se
depois de quarenta dias, trés anos'’. Recentemente tem-se discutido se o
periodo maximo para um aborto despenalizado € de dez ou doze semanas.
Afinal os conhecimentos médicos sobre o desenvolvimento do feto na Idade
Média eram menos rydimentares do que se tem imaginado.

' cB 97, 8. CH, PL 87, 989: «si mater filium suum occiderit, quindecim annis
poeniteat, et nunquam permittet, nisi in die Dominica: mulier pauperina septem annis
poeniteat.»

" cB 98, 9. CH, PL 87, 989: «Si mulier abortum fecerit voluntarie, tribus annis in
pane et aqua.»

18 CH, PL 87, 989: «Mulier, si occiderit filium suum in utero ante quadragesimam
diem, anno poeniteat; si vero post quadraginta dies conceptionis, ut homicida tribus annis
poeniteat.»
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Neste canone ha uma nitida despenalizagdo de trés anos para um ano.
Mas sem nunca transigir na defesa do direito a vida e de fazer apelo para o
drama da mae que nfio tem meios para sustentar os filhos. Coisas da Idade
Média e que sdo as mesmas do nosso tempo, em maior escala. No que se refere
ao respeito pelas criangas, é de grande sensatez a pena aplicada a um monge
pedofilo: ndo era expulso do mosteiro, mas, além de ser sujeito a uma
peniténcia extremamente dura, ficava proibido de se aproximar de criangas e
adolescentes durante toda a vida'’. Mas apesar do rigor dos castigos, 0s casos
de pedofilia eram frequentes. Um cénone refere-se a pedofilia praticada pela
propria mae”.

Como no nosso tempo, também na Idade Média havia maridos que
matavam suas esposas. Diz um dos cdnones em tom melodramatico:

Mataste tua mulher legitima sem causa de morte, que ndo te resistia, nem fazia
trai¢do a tua vida; ndo a achaste em adultério com outro, mas incitado do diabo,
inflamado de furor impio, mais atroz que os ladrdes, mais cruel que toda a fera, com
tua espada a mataste, e agora, depois de sua morte, impio roubador de teus filhos,
acrescentas a iniquidade, que ndo poupaste a mée, e fizeste os filhos o6rfaos, para

acumulares causa de morte depois da morte. E com um testemunho homicida e
21
reprovado queres acusar a morta” .

Objectivamente, o cenario é facil de reconstituir. Em primeiro lugar
considerava-se legitimo, ou pelo menos compreensivel, que um homem
matasse a mulher em caso de adultério. Mas, se ela saia viva da sua aventura,
ficava sujeita a outro canone que dizia:

9 . .

«Monachus parvulorum aut adolescentium consectator, vel qui osculo, vel
qualibet occasione turpi deprehensus fuerit inhiare, comprobata patenter per accusatores
verissimos, sive testes, causa, publice verberetur, coronam capitis, quam gestat, amittat,
decalvatusque turpiter opprobrio pateal;, omniumque sputamentis oblitus in facie,
probraque aeque suscipiat; vinculisque arctatus ferreis, carcerali sex mensibus angustia
maceretur; et triduana per hebdomadas singulas refectione panis exigui hordeacei
vespertino tempore sublevetur. Post deinde expletis his mensibus, aliis sex mensibus
succedentibus sub senioris spiritalis custodia, segregata in corticula degens, opere manuum
et oratione continua sit contentus; vigiliis et fletibus, et humilitate, subjectus, et poenitentiae
lamentis veniam percipiat;, et sub custodia semper et sollicitudine duorum spiritalium
Sfratrum in monasterio ambulet, nulla privata locutione vel concilio deinceps juvenibus
conjungendus» (Sancti Fructuosi Bracarensis Episcopi Regula Monachorum, cap. XVI. PL
87, 1107).

% Burcardo de Worms, PL 140, 972: «Fecisti quod quaedam mulieres facere solent,
ut cum filio tuo parvulo fornicationem faceres (...) Si fecisti, duos annos per legitimas ferias
debes poenitere.»

2 cB 99, 15.
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A mulher que, sabendo-0 o seu marido, adulterou, nem na morte receba a
. . oA . (22
comunhio; mas se fizer digna peniténcia, depois de dez anos se lha dard™.

Em segundo lugar, vemos que as vezes o homem despachava a mulher
para a eternidade sob falso pretexto de adultério, para poder casar com outra.
E o contrario também acontecia, como se deduz de outro cinone:

Se a mulher por causa da luxiiria matar seu marido com veneno, ou outra coisa,

porque mata seu senhor ¢ mais velho, deixard o século e fara peniténcia em um
)
mosteiro .

Saliento que essa era a pena aplicada por ter assassinado um homem
mais velho, que também era seu senhor, e seu marido. Curiosa linguagem que
denuncia uma certa realidade social: jovens donzelas que, regra geral, eram
casadas com homens muito mais velhos, sem serem ouvidas. Dai vinham os
citmes dele e a desconfianga. Nela germinava as vezes uma paixdo
incontrolada por um jovem mais atraente.

Estes delitos passionais, com ou sem homicidio, ndo conseguiram ser
evitados pelas penas canoénicas. Em meados do século XV, Eneias Silvio
Piccolomini, depois Papa Pio Il, escreveu uma deliciosa novela, em que
analisou este tipo de problematica social™*. Nesta novela, a jovem casada, que
se chamava Lucrécia, morreu de paixdo ao ser abandonada pelo amante.
A ficgdo romanesca e os cinones parecem coincidir em um mesmo retrato que
ndo andara longe da realidade. Houve casos em que a ameaga da pena de nada
valeu contra um punhal, ou um pouco de veneno dissolvido num copo de
vinho. Cada qual usava as armas que tinha a jeito.

Como quer que seja, matar € um acto condenavel. Matar um sacerdote ¢
penalizado com um castigo maior do que matar um leigo. A estratificagio
social é evidente até nas penas que se aplicam. Do mesmo modo a pena do
homicida aumenta com a posi¢do que ocupa na hierarquia religiosa. Se for
leigo, fard peniténcia trés anos; se clérigo, cinco anos; se subdiacono, seis
anos; didcono, sete; presbitero, dez; bispo, doze.

2 cB 107, 3. Burcardo de Worms, PL 140, 826: «Si conscio marito et ipso
consentiente uxor moechata fuerit, placuit nec in fine dandam eis communionem.»

e:) 101, 16. Burcardo de Worms, PL 140, 774: «Si mulier maritum suum causa
Jornicationis veneno interfecerit, aut quacunque arte perimere facit, quia dominum et
seniorem suum occidit, seculum relinquat, et in monasterio poeniteat.»

. Cf. Histéria de dois amantes, Introdugio e Notas de Melba Ferreira da Costa,
Tradugdo de Arnaldo do Espirito Santo, Lisboa, 2004.
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Ha penas para todas as situagdes imagindveis: para um sacerdote que
mata outro sacerdote; para quem mata o pai, a mie, o irm#o, a irm4, o tio, a tia,
etc., numa escala que vai do mais proximo ao mais afastado grau de parentesco
ou de afinidade. Para cada grau ha uma pena especifica. Este € um aspecto que
mostra, por um lado, que esta vivo o sentimento da unidade familiar alargada,
como base da estruturagio social; por outro lado, revela que uma parte
significativa da violéncia nascia no seio da propria familia. E a histéria politica
da Idade Média, e ndo sd, esta cheia de relatos de golpes palacianos e de
revolugdes em que o novo rei, parente do anterior, liquida, ou procura liquidar
todos os seus potenciais herdeiros e familiares.

Ha penas para aquele cujo filho morreu sem baptismo ou sem a
confirmacgdo; para aquele que se matou a si mesmo; para quem matou por
querer e para quem teve apenas a intengdo de matar; e até ha penas para quem
matou o tirano. Um parénteses para dizer que a inclusdo deste caso pode
remontar as Controvérsias de Séneca Pai. E ha penas para quem mata um
homem julgando ser uma fera oculta, 0 que acontece na caga. Em resumo n#o
escapa nenhum caso”. Todos os aspectos da vida social estdio representados
nestes canones.

Mas ¢ caso para perguntar: que sociedade € esta? Sem duvida uma
sociedade que procura combater a violéncia por todos os meios e que a
reconhece como um dos seus males endémicos. Mas a0 mesmo tempo € uma
sociedade que engloba no capitulo da violéncia a falta de hospitalidade e de
solidariedade; uma sociedade que excomunga um clérigo que tem bens
supérfluos e ndo da aos pobres™; uma sociedade que admite que alguém possa,
por necessidade imperiosa, furtar de comer ou de vestir. Enfim uma sociedade
que diz que ¢ pecado desejar a carestia para ficar rico vendendo ou comprando
a seu gosto, que condena a especulagdo dos pregos, que os médicos desejem
doengas para poderem enriquecer; que os advogados, ministros e oficiais
desejem demandas; e que os filhos anseiem pela morte dos pais para receberem
a heranga. Tudo isto é considerado violéncia, numa sociedade onde reina a
violéncia.

S Cf. CH, cap VI De homicidio et sanguinis effusione, PL 87, 989.

26 i . .
CH, PL 87, 992: «Clericus habens superflua, donet ea pauperibus; sin autem,
excommunicetur.
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Mas mudemos de enfoque e passemos a um dominio que, hoje em dia,
temos tendéncia a considerar exclusivo da intimidade de cada um, do seu
secretum, da sua privacidade. Refiro-me a sexualidade, acerca da qual a menta-
lidade reinante dificilmente aceita normas de comportamento. Muito diferente
¢ a mentalidade que se respira num texto de um penitencial que estende a toda
a manifestacio da sexualidade o preceito do sexto mandamento que consiste
nesta proibigdo: «ndo cometeras adultério». Apoiada no ensinamento de Cristo
que disse: «Quem olhar para uma mulher com inten¢do de cometer adultério, ja
o cometeu antes de o cometer», a Igreja desde muito cedo entendeu este
mandamento como um preceito afirmativo, substituindo «nfdo cometer
adultério», por «guardar castidade». Ndo admira, pois, que um penitencial
introduza a matéria do sexto mandamento, dizendo:

E proibido todo o género de luxtria, ¢ o que ela provoca, familiaridade de outro
sexo, livros, fabulas, coisas amatorias, vestidos descompostos, supérfluos, pinturas,

enfeites nas mulheres para tentar os homens, cantigas de amores, especticulos
. . . 27
profanos, bailes, gula, vida delicada e carnal™".

Dentro desta proclamaggo de principios se enquadra toda uma série de
proibi¢bes exageradas ou absurdas, umas universais e que se estenderam por
toda a cristandade. N3o ha diferenca quase nenhuma entre um livro de
peniténcias de Cumiano, autor irlandés do século VI, que sobreviveu em um
manuscrito da Biblioteca de Saint-Gall e o manual de Adverténcias aos
Confessores de S. Carlos Borromeu da segunda metade do século X VI, que foi
traduzido e vigorou em Portugal a partir de 1759 e se manteve como modelo de
teologia moral até ao século XX. Ao longo de todo este periodo subsistiu a
mais pormenorizada grada¢do penal para o adultério, conforme a dignidade
social de quem o comete. A Unica evolugiio que se nota € que, a partir de
determinada época, os canones deixam de falar de clérigo que teve esposa e
que, recebida a ordenagdo, continuava a manter com ela relagdes conjugais™.
Esses cénones ddo-nos a imagem de um paroco de aldeia que tinha a sua
mulher e filhos, em principio concebidos antes da ordenagfo sacerdotal. Por
outro lado, sfo tantas as referéncias a clérigos e a monges prevaricadores, em
matéria de sexualidade, que parece poder concluir-se que uma grande parte
deles vivia em estado celibatario, mas com muitas recaidas.

7B 223, 1
* ¢f CH, PL 87, 985.
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Ao clero e ao monge que, depois de fazer votos, voltasse para o estado
secular e se casasse, aplicava-se uma peniténcia de dez anos, trés dos quais a
pdo e 4gua, e a proibi¢do de nunca mais tocar na mulher. E, se ndo acatasse
esta decisdo, poderia ser excomungado. E o mesmo se aplicava a uma mulher
que fez votos e abandonava a vida religiosa para casar. E evidente que o efeito
de tal disciplina era desastroso.

Fortemente punido € o incesto, cum matre uel cum sorore: doze anos se
com a mée; quinze se com a irma”. A sociedade que se adivinha por detras dos
cénones penitenciais, no dominio da sexualidade, ¢ terrivelmente repugnante.
Fala-se com frequéncia e reprime-se asperamente o pecado da bestialidade:
vérios anos de peniténcia®. Nas manifestagdes mais intimas, adentro do
matriménio, € proibido tudo aquilo que possa indiciar o mais leve sinal de
erotismo, classificado como luxuria. Nada de variar posi¢des nem de tomarem
banho juntos. Ha tabus que se mantém relativamente ao periodo menstrual, que
remontam ao Antigo Testamento. Durante esse periodo a mulher ndo pode
entrar na igreja:

mulieres menstruo tempore non intrent in Ecclesiam, neque communicent
nem mesmo as freiras’. E 0 mesmo se diga da mulher ap6s o parto. E proibido
ter relagdes conjugais ao domingos, a quarta e a sexta-feira, e nas trés
Quaresmas do ano (isto €, durante quarenta dias antes da Pascoa, durante
quarenta dias antes da festa de S. Jodo Baptista e durante quarenta dias antes
do Natal)*.

Uma relagdo sexual, mesmo santificada pelo matriménio, era conside-
rada uma impureza que impedia, nos trés dias seguintes, abeirar-se da mesa da
comunhdo. Poderemos argumentar que eram coisas tdo intimas que cada um

® Ibidem.

*° CH, PL 87, 986: «Si quis laicus cum jumento fornicaverit, annis 1l poeniteat, si
wuxorem habet; si non habet, annum unum. Si clericus, II; si diaconus, IlI; presbyter, VIl.»
Burcardo de Worms, PL 140, 972: «Fecisti quod quaedam mulieres facere solent, ut
succumberes aliquo jumento, et illud jumentum provocares ad coitum, qualicunque posses
ingenio, ut sic coiret tecum? Si fecisti, carinam unam in pane el aqua, cum septem
sequentibus annis poeniteas, et nunquam sis sine poenitentia.»

*' CH, PL 87, 985.

*2 Burcardo de Worms, PL 140, 1013: «/n tribus quadragesimis anni, et in die
dominico, et in quarta feria, et in sexta feria, conjugales continere se debent, nec illis diebus
copulari, quandiu gravata fuerit uxor, id est, a quo die filius in utero motum fecerit, usque
ad partum, a partu post, XXX dies si filius est, si autem filia, post LVI.
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fazia o que lhe dava na real gana. Ndo creio, porque o peso da autocensura
seria de tal ordem que raramente se encontraria alguém com forca espiritual
para desafiar as determinagdes candnicas e por em risco a sua salvac¢do. O povo
cristdo viveu, de facto, sob um regime de castidade mais prdépria de um
convento do que na si e pura alegria da vida conjugal em perfeita harmonia de
corpo e alma. Sintoma de tudo isto é que um epitaldmio de uma beleza extraor-
dinaria e do mais candido erotismo, como o Cdntico dos Cdnticos, passou a ser
interpretado ao divino, como simbolo do amor espiritual entre a alma e Deus,
ou entre Cristo e a Igreja.

Mas ndo nos apressemos a carregar excessivamente nas conclusdes
negativas. E certo que no dominio da sexualidade sé muito recentemente tem
vindo a perder terreno a moral maniqueista que marcou a mentalidade
europeia, mas nio sem a ameaga contraria de um hedonismo sem limites e
desagregador da integridade individual e colectiva. Temos de reconhecer que
os cénones, com todo o seu rigor, foram uma alternativa a aplicag@o de penas
mais duras previstas nas leis civis, em caso de adultério, como o assassinato
imediato dos adulteros, surpreendidos em flagrante delito, e a execugdo por
empalamento, mais do dominio da vinganga e da tortura que de uma pena
aplicada pela justiga. Retirados os cénones mais tardios que impdem a
dentincia ao tribunal do Santo Oficio, em caso da mais leve suspeita em
matéria de fé ou de sombra de heresia, que inquinou toda a sociedade sobre-
tudo nos paises que foram dominados pela Inquisi¢do, temos que reconhecer
que o apelo a consciéncia individual, & emenda do criminoso mais do que a sua
destruigdo, a luta contra a violéncia e a defesa de um humanismo assente no
reconhecimento da dignidade do ser humano, sdo valores que criaram uma
identidade comum a toda a cristandade europeia, que faz com que sejam
cristdos mesmo aqueles que se dizem ateus. A tal ponto tais valores estdo
arreigados no humanismo que aspira a ser uma espécie de matriz da civilizagdo
do universal: uma heranga que se vem construindo desde ha muito com
margens de sucesso e de erro.
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Abstract: One of the most striking features of human societies remains hidden in the moral
conceptions it shares and the laws it creates to define and enforce them. A deeply religious
society such as the medieval has developed a theocratic juridical system, independent from
civil legislation, based on Moses’s Decalogue, which conceived crime as sin and
punishment as penance and cure. Canons which have been widespread, with virtually no
alteration, throughout all Christendom, have reflected since late Antiquity the image of a
society which valued the individual’s inner transformation, refused corporal punishment,
torture and death penalty, and believed self-censorship, spontaneous confession and
forgiveness to be its regulating principles. Against this background, we have sought to
analyse the effects, whether good or bad, that penitential practices have brought upon the
formation of mentality and of humanistic values, as well as of the taboos which took shape
under Christian influence.

Keywords: Crime; punishment; sin; penance; Middle Ages; penitential books; morals;
society.

Resumen: Una de las facetas mas determinantes de las sociedades humanas reside, oculta,
en las concepciones morales que abraza y en las leyes que utiliza para definirlas e
imponerlas. Una sociedad profundamente religiosa como la medieval desarroll6 un sistema
juridico teocratico independiente de la legislacién civil, basado en el Decalogo de Moisés,
concibiendo el crimen como pecado y el castigo como penitencia y remedio. Los canones,
que surgen divulgados, casi sin cambios, por toda la cristiandad, reflejan desde la
antigliedad tardia la imagen de una sociedad que apuesta en la transformacion interior del
individuo, rechaza los castigos corporales, la tortura y la pena de muerte, y confia en la
autocensura, en la confesion esponténea e en el perdén, como principios reguladores de su
funcionamiento. Bajo este telon de fondo se analizan los efectos, para bien o para mal, que
produjeron las practicas penitenciales en la formacion de la mentalidad, de los valores
humanistas y también de los tabues, desarrollados bajo la influencia del cristianismo.

Palabras clave: Crimen; castigo; pecado; penitencia; Edad Media; penitenciales; moral;
sociedad.

Résumé: Un des aspects les plus importants des sociétés humaines se trouve, dissimulé,
derriére les conceptions morales qu’elles adoptent et derriére les lois qu’elles utilisent pour
se définir et s’ imposer. Une société profondément religieuse, comme la société médiévale, a
développé un systéme juridique théocratique indépendant de la législation civile, basé sur le
Décalogue de Moise, ou le crime est congu comme un péché et le chitiment comme
pénitence et reméde. Les canons, qui se trouvent divulgués, presque sans transformation, par
toute la chrétienté, refiétent dés I’antiquité tardive une image d’une société qui s’engage sur
la transformation intérieure de I’individu, qui refuse les chitiments corporels, la torture et la
peine de mort, et fait confiance a I’autocensure, & la confession spontanée et au pardon,
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comme principes régulateurs de son fonctionnement. Sur cette toile de fond, on analyse les
effets, pour le meilleur ou pour le pire, que les pratiques pénitentielles ont produit sur la
formation de la mentalité, des valeurs humanistes et aussi sur des tabous développés sous
I'influence du christianisme.

Mots-clé: crime; chatiment; péché; pénitence; Moyen Age; pénitences; pénitentielles;
moral; société.

Resumo: Uma das facetas mais marcantes das sociedades humanas reside, oculta,
nas concep¢des morais que perfilha e nas leis de que se serve para as definir ¢
impor. Uma sociedade profundamente religiosa como a medieval desenvolveu um
sistema juridico teocratico independente da legislagdo civil, baseado no Decélogo
de Moisés, concebendo o crime como pecado e o castigo como peniténcia e
remédio. Os canones, que aparecem divulgados, quase sem alteragéio, por toda a
cristandade, reflectem desde a antiguidade tardia a imagem de uma sociedade que
aposta na transformagio interior do individuo, recusa os castigos corporais, a
tortura e a pena de morte, e confia na autocensura, na confissdo espontinea e no
perddo, como principios reguladores do seu funcionamento. Sob este pano de
fundo, analisam-se os efeitos, para o bem e para o mal, que as praticas penitenciais
produziram na forma¢fo da mentalidade, dos valores humanistas e também dos
tabus, desenvolvidos sob a influéncia do cristianismo.

Palavras-chave: Crime; castigo; pecado; peniténcia; Idade-Média; penitenciais; moral;
sociedade.
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