EL DESTINO DEL ALMA EN EL PENSAMIENTO DE CICERON

Esta doctrina aparece en unos otros textos ciceronianos® y dio
lugar a vivaces discusiones™. No es ésta la ocasién para entrar en
los detalles de este muy complejo problema. Basta con recordar, en
primer lugar, que el nombre mismo de mépunty olola o de
TMERTTOY OOpa no es aristotélico, sino aparece en autores mds
tardfos”, y se halla corrientemente en las doxograffas. En las obras
conservadas de AristGteles aparece la expresion mpatov oaux,
referida en el De caelo a la sustancia etérea que constituye los as-
tros y las esferas celestes™. Sin embargo hay estudiosos que consi-
deran creible el testimonio ciceroniano, a veces sin tener en cuenta

" Cicer6n, Academica, 1.26 “quintum genus, € quo essent asira mentesque,
singulare eorum quatiuor quae supn‘,j';*i:d_issimiie Aristoteles quoddam esse
rebatur"; Tusculanae Disputationgs, 1.32 %Aristoteles |...) quintam quandam
naturam censet esse, ¢ qua sit \' 1: 4uintum genus adhibet vacans nomine et
sic ipsum animum évdehéyetav-appe fiomine quasi quandam continua-
tam motionem et perennem’™; 1.410"s) { numerus quidam sit animus [...]
aut quinta illa non nominata magis quam non intellecta natura, multo etiam inte-
griora et puriora sunt, ut a terra longissime se ecferant”.

™ Un informe completo hasta 1962 de la bibliografia sobre los testimonios
ciceronianos del alma-évdehéyera y formada de quinta natura se halla en E,
Berti, La filosofia del prime Aristotele, Padova, 1962, 104-111; 392-401. Més
bibliograffa en A, H. Chroust, “The Akatonomaston in Aristotle’s “On Philoso-
phy'™, Emerita, 1972 (40), 461-468, 463 n. | (cit. "The Akatonomaston™). Hay
sdlo que afadir que segan G, Benkner, 40 n. 52 (41); 43-44, la dnica correspon-
dencin entre Aristételes y Cicerén serin la aceptacion de la quinta natura; Cicerén
la pondria en relacion con el alma de su propia iniciativa,

" Ademis de Cicerdn lo emplean los autores que vamos a citar més adelante;
también Plutarco, De e apud Delph., 11, 390A néuntgy ovoloy, § 16 xixhe
nept-pepeodor pévy Ty cwpdtey xatd gloty Eotly.

" Aristdteles. De caelo, 1,270 b 2-3 t6 npatov tév owpdtev: 270 b 21 tol
nputou owpatog; Meteora. |, 340 1 20 ol mputou gopaves: 339 b 16-17
tol mpatou avtotyeiou. P. Moraux, “Quinta essentia”, Real Encyklopiidie,

XXIV, 1963, 1171-1263, 1226; H. 1. Easterling, “Quinta natura”, Museum Helve-
ricum, 1964 (21), 73-85, 79-80.
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el cardcter no auténticamente aristotélico de la denominacién de
quinta natura®.

Uno de los textos ciceronianos a que hicimos referencia” ha
hecho creer a algunos que el primer Aristételes identificaba la sus-
tancia de los cielos y la del alma”. Por supuesto encontrar un
maestro como Jean Pépin entre los partidarios de esta idea contri-
buye a atemorizar quien se dispone a rechazarla. Otros creen que
hay que distinguir dos fases en el pensamiento aristotélico: la
quinta natura como sustancia del alma serfa una idea genuina del
Aristételes joven, que no hay que confundir con la otra, también
aristotélica, de la sustancia etérea de los cielos™. Sin embargo lo

"' P, ¢j. Ch. Lefdyre, “«Quinta naturas et psychologie aristotélicienne™, Revue

philosophique de Louvain, 1971 (69), 5-43. Con mayor perspicacia J. Pépin,
“L'interprétation du De philosophia d'Aristote d'aprés quelques travaux récents”,
REG, 1964 (77), 445-488, 481, no4 la férmula quinta natura no tiene
paralelos en el Aristételes que ¢ ne sin embargo que Aristételes la
empled en obras perdidas,

“  Cicerdn, Academica, 1.26,

¥

ega
MOS: S

oy
P. ej. L, Alfonsi, “Traces du jeumw f lote dans ln «Cohortatio ad Gentiles»
faussement attribuée & Justin®”, Verera Christianorum, 1948 (2), 65-68, 74-75; “La
dottrina dell’dxato-vépaatoy del giovane Aristotele ed un testo di Psello”,
Miscellanea Galbiati, Milano, 1951 (1), 71-78; “Un nuovo frammento del mept
prhoooplag aristotelico”, Hermes, 1953 (81), 45-49, 47; M. Untersteiner, "Il
nepl grhogoglag di Aristotele”, Rivista di Filologia e di Instruzione Classica,
1960 (38), 337-362; 1961 (39), 120-159, ver 1961 (39), 142 n. 3; (ver también
Aristotele. Della filosofia, Roma, 1963), J. Pépin, “L’interprétation du ‘De philo-
sophia’ d'Aristote d'aprés quelques travaux récents”; Ch. Lefévre, “«Quinta
naturas et psychologie aristotélicienne™,

*  Partidario de esta posicién ha sido en primer lugar 8. Mariotti, “La «quinta
essentin» nell’Aristotele perduto e nell’Accademia”, Rivista di Filologia ¢ di
Instruzione Classica, 1940 (N.S. 18), 179-189 (cit. "La «quinta essentian™),
*Nuove testimonianze ed echi dell’Aristotele giovanile”, A & R, 1940 (111, 8), 48-
60. La sustancia uacany nomine (Tusculanae Disputationes, 1.22) y non nominata
(Tusculanae Disputationes, |.41) de Cicerdn corresponderia al dxatovopaotov
de [Clemente Romano] Recogniriones, 8.15 (referido a Dios; véase Cicerdn,
Tusculanae Dispuwtationes, 1.65 “et deorum [...] et animorum™); la doctrina del
fter sustancin celeste perteneceria a una fase diferente del pensamiento aristotéli-
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mds probable es que el tinico dato realmente correspondiente al
pensamiento aristotélico en el fragmento de la Consolatio sea la
idea de que la sustancia del alma no tiene nada en comin con los
cuatro elementos sensibles. El profundizado andlisis de Paul Mo-
raux” ha mostrado que la identificacién de la sustancia del alma
con la quinta natura no se remonta a Aristételes, sino es una cons-
truccién del los doxGgrafos; y el esmerado estudio de Easterling
presenta un cuadro plausible que explica la atribucién de esta doc-
trina al gran filésofo™.

El cardcter material o inmaterial de la quinta natura atribuida a
Aristételes —si se admite la autenticidad aristotélica de su conexién
no solamente con los astros, sino también con las almas— ha sido el

co. En Academica, 1.26 astra mentesque serfa una hendladis, para indicar no las
almas y los astros, sino las almas de | o5 an bres y las de los astros (S. Mariotti,
“La aquinta essentia»”, 182 n, 2y Véase [ Bignone, L Armolele perdnm e la
Jormazione filosofica di Epicure,/} I
raux, “Quinta essentia”, 1222; est Erpm o

ling, “Quinta natura”, 81 n. 20; 17 P@Q. -:merprélnlion du *De philosophia’
d’ Aristote d'aprés quelques travaux récents”, 482; B, Effe, Studien zur Kosmolo-
gie und Theologie der Aristotelischen' Schrift « Uber die Philosophies, Munchen,
1970, 149 n. 95). A. H. Chroust, “Cicero and the Aristotelian Doctrine of the
Akatonomaston”, Philologus, 1976 (120), 73-85, 76; 83; 85, estd de acuerdo con
Mariotti en opinar que la doctrina de la quinta natura sustancia de las almas y de
los dioses de nuestro fragmento de la Consolatio refleje el genuino pensamiento
del primer AristGteles, pero ve en la identidad de sustancia entre las almas y los
astros una contaminacién con el estoicismo bajo el influjo de Antioco de Ascalon.
V. también A. H. Chroust, “The Akatonomaston™, 465,

P, Moraux, “Quinta essentia”, 1213-1231; 1245-1251. Ver también P. Mo-

raux, Aristote, Du ciel, Texte ét. et trad., Paris 1965, XXXIV-LX; y K. Reinhardt,
“Poseidonios™, Real Encyklopddie, 1953 (XXII, 1), 558-862, 576.

*  H. J. Easterling, “Quinta natura™. El factor determinante fue ln interferencia de
la difusa doctrina de la derivacidn del alma del cielo o del éter, a donde volverd
después de la muerte. Una explicacién algo diferente en E. Berti, 400. De todas
formas, la doctrina del alma guinta natura se difundié muy pronto incluso en la
escuela peripatética (para Critolao ver adelante, nota 117). Como veremos en
seguida, por lo que se refiere a Cicerdn es preciso pensar en una contaminacidn
con ideas especificamente estoicas. Ver también B, Effe, 150.
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objeto de un debate muy vivaz entre los estudiosos”. En relacién
con nuestro problema es en primer lugar necesario aclarar si, para
Cicerdn, la quinta natura como sustancia constitutiva del alma es
material o inmaterial, y después si la concepcién ciceroniana es
acorde con lo que puede razonablemente atribuirse a Aristételes o
bien supone influjos de otra procedencia.

Segtin Pépin™ hay que colocar la guinta natura aristotélica an-
teriormente a la distincién entre sensible y suprasensible, pero,
como se ha dicho, aqui estd en primer plano el concepto que de ella
se hace Cicerén. En relacién con este problema hay quien afirma”™
que Cicerdn se abstiene de tomar posicién sobre la materialidad o
inmaterialidad de la quinta natura; es pues necesario consultar
directamente sus tex1os.

No cabe duda que, en un texto ciceroniano donde aparece una
oposicién doxogriéfica entre las posiciones espiritualistas y el mate-
rialismo de la escuela estoica y« ndador, a Zendn se le atribuye
el rechazo de la quinta ne
dad'™. No hay sin embarg

i

7 Ver: J. Pépin, 485-488; Ch. Lefévic, Quinta natura» et psychologie aristo-
télicienne”; de modo contrario E. Berti, 392-401; 556.

“ 1. Pépin, 487.

“  Ch. Lefévre, 41.

'™ Cicerdn, Academica, 1.39 “de naturis autem sic sentiebat (Zeno), primum ut
in quattuor initiis rerum illis quintam hanc naturam ex qua superiores sensus el
mentem effici rebantur non adhiberet. Statuebat enim ignem esse ipsam eam
naturam, quae quidque gigneret el mentem alque sensus. Discrepabat enim ab
isdem quod nullo modo arbitrabatur quicquam effici posse ab ca guae esset expers
corporis, cuius generis Xenocrates et superiores etiam animum esse dixerant; nec
vero aut quod efficeret aliquid aut quod efficeretur posse esse non corpus”. Como
se ve, Zenén ya supone la aplicacién de la doctring al alma. Ch, Lefévre, 20-21, se
equivoca al separar la primera parte del testimonio ciceroniano de lu segunda ¥
afirmar que de Cicerén no puede concluirse que Zendn consideraba la guinta
natura como unn esencia incorpdrea. Segin Lefévre Zendn no equiparaba los
filésofos que consideraban el alma expers corporis a los antes mencionados, para
quienes los superiores sensus y la mens estaban formados de guinta natura. Su
interpretacion es confutadu por las palabras del propio Cicerdn (“discrepabat ab
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este texto. En otros lugares, donde no se refieren posiciones polé-
micas ajenas y Cicerdn habla en su propio nombre, la doctrina de
la guinta narura como sustancia del alma no estd nunca inequivo-
camente asociada a su inmaterialidad'”’. En realidad no hay en este
fragmento ninguna expresién que no pueda entenderse en el senti-
do de la separacion de la sustancia del alma de otro cualquier tipo
de materia, mds bien que en el de su inmaterialidad. En efecto,
unos pocos parrafos después, Cicerén define el alma por palabras
casi idénticas'™ inmediatamente después de haber dicho que no
hace diferencia si posea su propia naturaleza particular o sea for-
mada de aire y de fuego'®. Y realmente la descripcién de la subida
al cielo del alma formada de quinta natura del fragmento ante-

isdem™: palabras que Ch, Lefévre, 21 n. 56, refiere arbitruriamente no a lo que
antecede, sino a 1.33), No cabe duda que aqui Cicerdn presenta o un Zendn que
rechnza la quinta natura como incorpis y , 0 de todas formas distinta de la con-
cepeidn habitual de la corporalidad 0
consideraban sustancia del alma
a un mimero, es decir n una esencig

" Aunque haya estudiosos de pa
fragmento de la Consolatio; p. ¢j. PV
Easterling, "Quinta natura”, 76-78,

% Cicerén, Tusculanae Disputationes, 1.71 “dubitare non possumus [...] quin
nihil sit animis admixtum, nihil concretum eqs”. Estas palabras son casi idénticas
a las de nuestro fragmento, Consolario, F 21 Vitelli = Tusculanae Disputationes,
1.66 “nihil enim est in animis mixtum atque concretum™. En Tusculanae Disputa-
tiones, 1.71 desaparecen las expresiones acordables sélo con un alma formada de
quinta natura (1.66 “animorum nulla in terris origo inueniri potest; nihil enim est
in animis [...] quod ex terra natum atque fictum esse videator, nihil ne aut umi-
dum quidem aut flabile aut igneum™), pero éstas demuestran solamente la separa-
cién de su sustancia de los otros cuatro elementos, mientras que la identidad
terminoldgica entre los dos textos da la prueba evidente de que dichas expresiones
no conllevan de ninguna manera la inmaterialidad del alma, En el mismo sentido
hay que entender expresiones como “singularis [...] quacdam natura atque uis
animi seiunctaque ab his usitatis notisque naturis y mens soluta quaedam et libera,
segregata ab omni concretione mortali™,

sralx, “Quinta essentia”, 1220; 1222, H. J.

W Ciceron, Tusculanae Disputationes, 1.70 “quae est cius natura? Propria, puto,
et sua, Sed fac igneam, fuc spirabilem: nihil ad id de quo ngimus™.
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riormente examinado de la Consolatio concuerda perfectamente
con la anéloga representacién de la subida provocada por factores
meramente fisicos del alma material de los Estoicos que se en-
cuentra en el libro primero de las Tusculanae disputationes'™
Ademds, poco antes, en el mismo libro, el alma formada de quinta
natura estd representada durante su subida al cielo debida a su
caracteristica fisica de ser ain mds sutil y ligera que el fuego'™

No me parece que se haya advertido que esta representacién
del alma formada de quinta natura que se levanta verticalmente lo
mds lejos que puede —longissime— de la tierra muestra con eviden-
cia que Cicerén quita a esta sustancia su rasgo mds caracteristico,
es decir el movimiento circular, el dnico que pueda considerarse
eterno'®. Eso estd naturalmente en contradiccién con el texto ante-
cedente del mismo libro'”, donde el alma formada de quinta natu-
ra esté definida como évdehéyera, es decir, como traduce el pro-
pio Cicerén, movimiento mm:en‘umpldo y eterno: continuata mo-
tio et perenms. Pero. si, a pes SO, en nuestro texto esta alma
' mo una especie de wvelpa

“accedit ut eo facilius animus
m superauerit animus naturamque sui
similem contigit et agnouit eqs”. Cansofaﬂo. F 22 Vitelli “facili lapsu ad deos id
est ad naturam similem sui peruolare. No se olvide que en el texto de las Tuscu-
lanas se trata del alma material de Panecio, formada ex inflammata anima®,

5 Cicerén, Tusculanae Disputationes, 1.40-41 “perspicuum esse debet animos,
cum e corpore excesserint, sive illi sint animales, id est spirabiles, sive ignei,
sublime ferri. Si uero aut numerus quidam sit animus [...] aut quinta quagdam non
nominata magis quam non intellecta natura, multo etiam integriora ac puriora
sunt, ut ¢ terra longissime se ecferant™. H, J. Easterling, “Quinta natura™, 77-78,
opina que el alma-nimero de Xenderates y la quinta natura de AristGleles se
opongan totalmente a los elementos materiales aire y fuego; pero el texto de-
muestra que la distincidn ataile solamente la mayor sutileza y ligereza de los
primeros. De alguna forma, incluso el alma-ndmero se materializa. Justamente K.
Reinhardt, 576, nota que asistimos aquf & una fusiGn entre Estoa y Peripato.

" Ver, p. ej., antes, nota 89. Sobre 1a eternidad de este movimiento ver E, Berti,
399-440, con las referencias,

W Cicerén, Tusculanae Dispuiationes, 1.22, citado antes, nota 87,
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ain mds sutil, no hace falta buscar mds pruebas para comprobar
que en Cicer6n el elemento aristotélico ya estd fundido ¢ integrado

con una concepcibn diferente, en la que falta la oposicién funda-
mental entre el movimiento natural rectilineo y el circular.

Es claro que Cicerén considera el alma formada de quinta na-
tura como equivalente e intercambiable con la formada de soplo y
de fuego ~es decir de mvelpa— del Estoicismo'®. El se movia,
desde luego, en el interior de una vulgata cultural que no ha dejado
de imprimir huellas evidentes también en otras partes. Muy ins-
tructivo es un texto de Filon, donde aparece el mismo sincretismo;
pero el escritor alejandrino, a diferencia de Cicer6n, no olvida la
circularidad del movimiento de la quinta natura, que llama preci-
samente xuxAopopntixn'™. Este texto, a igual que otro de Hip6-
lito""”, muestra con evidencia la ya perfecta fusién del elemento

" H. J. Easterling. “Quinta natura",
de la subida del alma material al éigh"

presa reservas sobre la matriz estoica
Poseidonio, F 400 a-f Theiler (400
ones. 1.42-47), con el comentario
or ’ ante, 1 Er!&uremngm. Berlin-New York,
1982, 339-344, ver 303. Ademis, el|pasial ipélito que vamos a citar concurre
en demostrar que Easterling es demnsn_ o pr dente.
"™ Philo, Quis rer. diu. heres, 283 <6 3¢ voepdy xal olpdviov Tig duyiic
vévos mpog aldépa tov nadapitatev &g nratépa dpiletar. mépmty
ydp, ¢ & tév dpyatuv Adyos, fotw tig olola xuklopopmtivd, THV
teTTapwy xotd T6 wpeltrov Stagpépovom, 2E fig of te datépeg xal 6
abpmag odpavdg E8oke yeyevijoDar, fig xat’ dudhoudov Detéov wal iy
avBpunivny uydy drbonacpx. Notese que para Filén también la quinta
natura es sustancia tanto del cielo y los astros como del alma (por lo tanto astra
mentesque de Cicern, Academica, 1.26 no es una hendfadis: ver, antes, nota 94).
El alma tiene su origen en el cielo y alli vuelve. Véase P. Moraux, “Quinta essen-
tia”, 1249-1250; H. J. Easterling, “Quinta natura”, 81. Segiin J. Pépin, 484, la
conformidad entre Filén y Cicerén demostraria la genuinidad aristotélica de la
doctrina. Diferente es la doctrina pitagdrica que estd referida en Diégenes Laercio,
8.28 elvar 8¢ wiv Juyhv dmbonaapa aldépog wol tob Geppol wal ol
Yuypol xth., donde falta cualquier identificacion entre &ler y quinta natura.
" Hipélito, Philos., 20.4 (Doxographi Graeci, 570, 20 Diels) 6 pév yap
Mdzwy afavatoy [thv Yughiv], 6 8¢ "Apiatotéing émliopévery xal
peta tavto xal tadtyy évapuvilesdar 6 méumte gdpate, & Ume-
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aristotélico con las doctrinas estoicas, hasta que del primero no
queda méds que el nombre —~ademds no auténtico- de quinta natura,
Esta ya corresponde perfectamente al nvelpa estoico, como lo
subraya explicitamente Hip6lito'"'. Ademds, en su texto la escato-
logia es ya integralmente estoica: el alma sobrevive algiin tiempo,
hasta que vuelve a disolverse en el méuntov capa —de que deri-
vaba, como puede integrarse de Filén—,

El propio Cicerén afirma que el fuego de los Estoicos corres-
ponde a la quinta natura, por disminuir las diferencias que sin em-
bargo Zendn, como se ha visto, no dejaba de resaltar'?, Y €] expre-
sa el concepto de la divinidad del alma casi con las mismas pala-
bras de la Consolatio incluso donde no lo conecta con la doctrina
de la quinta natura, por ejemplo en el Somnium Scipionis'".

Parece natural identificar al intermediario que favorecié esta
fusién con el estoicismo con el gran mediador Antfoco de Asca-
lon'*, Podemos estar seguros. de-q 1o estamos lejos de la verdad,

viferar elvar pera vdv dAMuy’ TR
xal ol Odutog xal Tol aépog hentor
a los astros de que habla un célebre textd mslolélico (De gmcranoue animaliwm,
2.3, 736 b 29-737 a 1) se conecta no con el alma, sino con el semen; y poco antes
se dice que el intelecto, que tiene una naturaleza mds noble que los elementos

comunes, no deriva del semen, sino del exterior (736 b 27-29).
"' Lo ha notado justamente P. Moraux, “Quinta essentia”, 1230-1231.

" Cicerén, De finibus, 4.12 “cum autem quacreretur res admodum difficilis,
num quinta quaedam natura uideretur esse, ex qua ratio et intellegentia oriretur, in
quo etiam de animis cuius generis essent quaereretur, Zeno id dixit esse ignem,
non nulla deinde aliter, sed ea paucy: de maxima autem re eodem modo, diuina
mente atque natura mundum universum et eius maximas partis administrari™.

' Cicer6n, Somnium Scipionis, 26 “deum e igitur scito esse, siquidem est deus
qui uiget, qui sentit, qui meminit, qui prouidet, qui tam regit et moderatur et
mouet id corpus, cui praepositus est, quam hunc mundum ille princeps deus™.
Consolatio, F 21 Vitelli "quicquid est illud, quod sentit quod sapit quod uiuit quod

uiget, cueleste et divinum ob eamque rem acternum sit necesse est”™,

" Véase, p. ). C. Lévy, Cicero Academicus. Recherches sur les Académiques et

sur la philosophie cicéronienne, Rome, 1992, 553-554.
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porque en algunos de los textos sobre la quinta natura Cicerén
deriva con certeza de éI'”,

Pues, si, como atestigua el propio Cicerén en un texto que ya se
ha citado''®, el estoicismo intransigente de los origenes consideraba
incompatible con su propio materialismo la doctrina de la quinra
natura aristotélica —ya aplicada a la teorfa del alma'”’-, se puede
concluir que el sincretismo filoséfico de Antfoco consiguid luego
conciliar los dos elementos, aunque sacrificando la especificidad
ideolégica de ambos.

5. El dltimo fragmento de la Consolatio propone una verdadera
apoteosis de Tulia, que el padre tan afligido quiere promover'".
Eso también era un tema sancionado por los esquemas retoricos,
que prevefan ambos los motivos desarrollados en el fragmento:
tanto la comparacién con las ﬁguras mitolégicas asumidas entre los
dioses como la verdadera dm n dcl difunto por los sobrevi-

— By
""" P.¢j. en Academica, 1.26 y De Tbgsﬁa
., 1

nes,

7 Esta aplicacion estd atestiguada en relacion con el peripatético Critolao [Ter-
wliano, De an.,, 5.2; Macrobio, I Somnium Scipionis, 1.14,20; fr. 17-18 Wehrli
(Die Schule des Aristoteles, Basel-Stuttgart, *1969, X, 52), con ¢l comentario de
F. Wehrli, 67, y P. Moraux, “Quinta essentia”, 1248 s.; para Herdclides Péntico v,
fr. 98-99 Wehrli (Die Schule des Aristoreles, V11, 34), y P. Moraux, “Quinta
essentia”, 1193 ss.], pero tenia que ser mds antigua, como parece demostrado por
el texto ciceroniano citado en la nota antecedente. Tertuliano habla de Critolaus et
Periparetici.

™ Cicerén, Consolatio, F 23 Vitelli “cum uero -inquit- et mares et feminas
compluris ex hominibus in deorum numero esse uideamus et eorum in urbibus
atque agris augustissima delubra ueneremur, adsentiamur eorum sapientise quo-
rum ingeniis et inuentis omnem uitam legibus et institutis excultam constituta-
maque habemus. Quod si ullum umquam animal consecrandum fuit, illod profecto
fuit. Si Cadmi progenies aut Amphionis aut Tyndari in caclum tollenda fama fuir,
huic idem honos certe dicandus est. Quod quidem faciam teque omnium optimam
doctissimam adprobantibus dis immortalibus ipsis in corum coetu locatam ad
opinionem omnium mortalium consecrabo™,
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vientes'"”, pero en Cicerén se vuelve personal adquiriendo espesor
y riqueza particulares. No estamos aqui al nivel ontolégico, como
en los fragmentos antecedentes: por un lado la inmortalidad del
alma se deduce de las creencias y las costumbres religiosas de la
gente; por otro se supone la capacidad de los vivientes de conferir
estado divino a los difuntos'™, Hay quien reconoce en este argu-
mentar una afinidad con la doctrina de Euhémero''; pero me pnrc—
ce mds destacado el difuso tema de la heroizacién por la cultura'”
Tulia es llamada docrissima, y este epiteto es una precisa referencia
a la beatitud eterna que en ¢l fragmento antecedente se promete a
los espiritus “bonis [...] studiis atque artibus expolitos™'®. Merece
la pena recordar que Cicer6n ya habia desarrollado este tema mu-
cho antes de la muerte de Tulia: en el Somnium Scipionis el camino
del cielo estd abierto no sélo a los grandes politicos, sino también a
los artistas y a los estudiosos'™.

La referencia cu:eromnna a ostumbres y a las convicciones
de la generalidad de la g e probablemente la doctrina
estoica de las xotval Ew pcr no cabe duda que el interés

"W Menandro ret., 111 414, 23-27 :pgwj

'* Una actitud andloga se halla ya en la parte consolatoria del Epitafio atribuido
a Deméstenes: [Demosth.] 60.34.

P, ej. C. Vitelli, Sull'edizione mondadoriana della *Consolatio’ di Cicerone,
40-41. En sentido contrario, justamente, P, Boyancé, “L'apothéose de Tullia®,
Revue des Etudes Anciennes, 1944 (46), 179-184, 180-181.

B Ver P. Boyancé, Le culte des Muses chez les philosophes grecs. Enude
d’histoire et de psychologie religieuses, Paris, 1937 (cit. Le culte des Muses). F.
Cumont, Recherches sur le symbolisme funéraire des Romains, Paris, 1942, cap.
1V, Sobre ¢l tema parecido de la poesia fuente de inmortalidad ver A. Setaioli,
“Orazio ¢ 'oltretomba”, en A. Setaioli (ed.), Orazio; Umanita politica cultura,
Atti del Convegno di Gubbio, 20-22 ottobre 1992, Perugia, 1995, 53-66, 63-65.

' Cicerdn, Consolatio. F 22 Vitelli,

¥ Cicerdn, Somnium Scipionis, 18 “quod docti homines neruis imitati atque
cantibus aperuerunt sibi reditum in hunc locum, sicut alii qui praestantibus inge-
niis in vita humana divina studia coluerunt™.

5 Lo pone en duda G. Benkner, 7.
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se transfiere del nivel de la realidad objetiva al de la sancién confe-
rida por el reconocimiento de los hombres, del que se hace depen-
der la divinizacién y la inmortalidad del difunto. Como siempre,
Cicer6én no puede en el fondo renunciar a este reconocimiento. De
esta manera el concepto de la inmortalidad del alma se acerca peli-
grosamente al de la supervivencia de la fama después de la muerte
-un tema omnipresente y muy destacado en Cicerén-.

El propio autor nos ofrece la clave para entender correctamente
el texto: el intento de sus esfuerzos para promover la apoteosis de
Tulia es conseguir que ésta sea reconocida y aceptada por todos:
“ad opinionem omnium mortalium”. Ya se ha mencionado que
Cicer6n tuvo la intencién de levantar un fanum —un templo- en
honor de su hija divinizada, del cual habla en numerosas cartas del
periodo sucesivo a su muerte'®. Era ésta una idea de que pueden
aducirse muchos paralelos'”, pero lo que merece la méxima aten-
ci6én en los textos de Ciceréwtsalg preocupacién por lo que va a
pasar después de su propia erteﬂ-'cum non ero'™-. En vez de
esperar que podrél entonces | p;mrse #un su hija, estd preocupado
por la idea de que los ho@) olviden a Tulia, si él mismo no
provee mientras que atn vwa,pa@r que eso no pase. Parece que la
inmortalidad dependa sélo de Ia memoria de los sobrevivientes'”
Eso significa que incluso en la Consolatio, es decir en su mlemo
mds coherente y sin duda més sincero para otorgar alguna solidez
de fundamento a la tesis de la inmortalidad del alma, Cicer6n no

1% Ver P. Boyancé, “L'apothéose de Tullia™ REA 1944 (46), 179-184; D. R.
Shackleton Bailey, 404-413; Y. G. Lepage, "Cicéron devant la mort de Tullia
d'aprs sa correspondance™, LEC, 1976 (44), 245-258,

BT Ver P, Boyancé, Le culte des Muses, 331-334; R. Lauimare, Themes in Greek
and Latin Epitaphs, Urbana, 1942, 102, Véase CE 1551e.1-2. El propio Cicerdn
(Ad Atticum, 12.18.1) dice que estd leyendo a escritores que recomiendan levantar
templos a los difuntos. Menandro rétor, en el texto citado en la nota 119, habla de
imdgenes de culto de los difuntos,

™ Cicerén, Ad Atticum, 12.18.1. Ver antes, § 1, fin, y nota 20.

¥ La idea es bastante comin en las inscripciones funerarias y en los escritos
consolatorios: ver A. Setaioli, "Il destino dell’anima”, notas 184-192.

517



ALDO SETAIOLI

consigue superar un voluntarismo meramente intelectualista. El
quiere convencerse a si mismo y a los demds que su hija sobrevive
a la dolorosa separacién, pero su supervivencia depende de los
esfuerzos del padre que todavia vive. No es exagerado hablar de
exigencia potencialmente religiosa, la cual sin embargo no logra
acabar en una fe férvida. Por supuesto desaparece en la Consolatio
la eventualidad negativa de la alternativa socrética, que siempre
vuelve a asomarse en los otros escritos después de todas las argu-
mentaciones en favor de la inmortalidad. En su obra consolatoria
Cicerdn las emplea todas —sin cuidar demasiado la compatibilidad
de sus distintos niveles—, para convencerse de la supervivencia de
Tulia. El mismo nos atestigua que en su estado de afliccién recu-
rri6 a todos los medios posibles para consolarse™; mas la carta a
Atico anteriormente citada demuestra que Cicerén no puede ni
siquiera imaginar una inmortalidad cierta y objetiva, que después
de la muerte haga esperar la reunién con nuestros queridos difun-
tos. El no consigue apropiarseyen Y perspectiva de la fe, de la ac-
titud que otorgaba a su pro _p*Calﬁfi[«cn el final del De senectute
—donde sin embargo no ha _ﬁil‘wolvidpr-que la esperanza de reunir-
se con el hijo difunto se cﬂbwmﬁ;\ﬁi interior de la eventualidad
positiva de la perdurable alterutivd socrética-.

No creo que pueda caber duda de que precisamente los textos
de la Consolario, que conllevan su propia participacién emotiva,
tienen la méxima importancia para lograr una idea de la actitud

mds sincera y genuinamente personal de Cicerdn en relacion con el
problema de la inmortalidad.

6. Las conquistas de la filologfa moderna ponen a los intérpre-
tes de hoy en una posicién privilegiada respecto a los lectores de
los siglos pasados. Estos no estaban en condicién, por ejemplo, de
reconstruir las ideas desarrolladas por los escritores antiguos en

"% Cicerdn, Consolatio, F 16 Vitelli (= Tusculanae Disputationes 3.76) “erat
enim in tumore animus et omnis in eo temptabatur curatio”. No serd ilegitimo
extender este sincretismo de la postura filoséfica general al dmbito particular de
los argumentos en favor de la inmortalidad.
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obras trasmitidas s6lo fragmentariamente, Era éste el caso de la
Consolatio ciceroniana, que, como se ha intentado demostrar, tiene
una importancia capital para determinar la actitud mds sincera y
personal del autor en relacién con el problema de la inmortalidad.

Se podria pensar que para un escritor como Dante, que trata re-
petidamente de este problema con referencias explicitas a las obras
ciceronianas, el inconveniente sea de gravedad particular, porque
precisamente en la Consolatio Cicerén tomaba una posicién univo-
ca, que podia aparecer cercana a la doctrina del cristianismo, uni-
versalmente aceptada en el tiempo de Dante. Sin embargo una
suposicién parecida incurrirfa en la falta de descuidar la manera de
leer a los cldsicos que tenfan Dante y toda la Edad Media, como ha
sido explicada, por ejemplo, por mi maestro Alessandro Ronco-
ni"': el hombre medieval no se propone comprender los textos en
el marco del tiempo en que aparecieron por primera vez, sino con-

vertirlos en instrumentos para 5 resar exigencias ¢ ideas de su
propio tiempo y de su propm(v;ld . Para Dante también los es-
critos de los antiguos constifu én voces de actualidad, con las que
hay que enfrentarse en un L §0 e cuestiones abiertas, posi-

blemente para encontrar s0s n\hljsm ropia posicién. Pues no hay
que extrafiarse si, aunque lgnOWWslum univoca de la Consola-
tio, €l saca de Cicerdn solamente los elementos que se refieren a la
eventualidad positiva de la alternativa socrdtica, y al mismo tiempo
los absolutiza por presentarlos como si ya en la fuente representa-
ran la verdad incondicional. No demasiado diferente —ya se ha

visto- es la postura de unos cuantos intérpretes catélicos moder-
nos.

Antes de examinar la manera de Dante de utilizar su fuente ci-
ceroniana principal para el problema de la inmortalidad, es decir el
De senectute, hay que decir algo sobre su relacién con el escrito
donde el tema de la supervivencia encuentra su desarrollo literario
més directo y orgdnico: el Somnium Scipionis. La critica ha pasado

3 A, Ronconi, “Dante interprete di Cicerone”, en Interpretazioni letterarie nei
classici, Firenze, 1972, 189-210 (reelaboracién del articulo "“Cicerone™, Enciclo-
pedia Dantesca, |, Roma, 1970, 991-997), 189.
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de un extremo al otro. El dantista francés Renucci'® negé cualquier
influjo del Somnium en el texto del Parafso donde parece mids evi-
dente: la mirada que Dante echa desde el cielo de las estrellas fijas
hacia la tierra, que le aparece como “|'aiuola che ci fa tanto fero-
ci™®, Renucci qued6 aislado en esta posicién, que ha sido recha-
zada, entre otros, por el dantista austriaco Georg Rabuse'™, que,
por su parte, afirmé que el Somnium Scipionis tiene una importan-
cia capital en la Divina Comedia, y, junto al comentario de Macro-
bio, influye en su estructura'. Rabuse va demasiado lejos al dedi-
car ensayos enteros al intento de establecer, entre el Somnium y el
poema de Dante, un gran nimero de supuestas relaciones, que se

fundan solamente en interpretaciones forzadas y muy poco itiles
para demostrar su tesis'™,

Si igualmente débiles son los argumentos de Moore'” y de
Curtius™ en favor de la presencia del Somnium en Dante, mayor

2 p, Renucei, Dante disciple et j
756. ]

M Dante, Paradise, 22.151.

™ G. Rabuse, “Danies Jenseitsvisiol as Somnium Scipionis” (cit. “Dantes
Jenseitsvision™), en G. Rabuse, Gemmnre‘fu Aufsditze zu Dante. Als Festgabe zum
65. Geburistag des Verfassers, chn—Stuugan. 1976, 1-21 (anteriormente en WS,
1959 (72), 144-164), 1-6.

P G. Rabuse, “Dantes Antius-Episode, der Hollengrund und das Somnium
Scipionis", en Gesammelte Aufsétze zu Danre, 76-112 (anteriormente en Archiv f.
Kulturgesch., 1961 (43), 18-51), 76. Sobre Mucrobio en Dante ver G. Rabuse,
“Die Identifikation der Spuren des Macrobius in Dantes Gotlichen Komddie™, en
Gesammelte Aufscitze zu Dante, 288-295 (anteriormente en Festschrift f. R. Pal-
gen, Graz, 1971, 155-160).

Y Justificadas criticas 4 Rubuse en A. Ronconi, “Dante interprete di Cicerone”,
203-204.

P E. Moore, Studies in Dante, |, Scripture and Classical Authors in Dante,
Oxford, 1896 (reimpr., New York, 1968), 262, cree posible que Dante, Inferno,
2.76-78 sea influido por Cicerdn, Somnium Scipionis, 17; E. Moore, Studies in
Dante, 111, Miscellaneous Essays, Oxford, 1903, 14, compara el sistema astroné-
mico del Somnium y el de Dante (P. Renucci, 192, n. 754, senala que era el siste-
ma generalmente aceptado en la Media Edad; también G. Rabuse, “Dantes Jen-
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atencién merecen en cambio las correspondencias formales y tex-
tuales sefialadas por Ronconi'”. Esas comprueban que Dante utili-
zaba el Somnium como modelo lingiiistico y literario; sin embargo
la mencionada descripcién de la mirada hacia la tierra echada del
cielo de las estrellas fijas queda el tnico lugar donde pueda asirse
una apropiacién de los contenidos del escrito de Cicerén.

La continuada presencia del modelo ciceroniano en este texto
fundamental del Paraiso ha sido demostrada luminosamente por
Alfonso Traina'®’, que sefiala cuatro fases de la contemplaci6n de
Dante, cada una de las cuales tiene su correspondencia en el Som-
nium Scipionis'".

De todas formas podemos estar seguros de que Dante conocia
el escrito ciceroniano, que gozaba de difundida popularidad en la
Media Edad, gracias al comentario de Macrobio. Dante lo utilizé
en su poema al igual que hicieron, un poco més tarde, otros dos

grandes poetas del fin de la Edad Medla ~Chaucer y Petrarca-,
aunque de manera distinta en-ambos.

Chaucer alude repetidames
ofrece un fiel resumen al ¢

omnium Scipionis'® y nos
The Parlement of Foules'®,

seitsvision®, 1976, 4); E. Moore, Studies in Dante, 111, 40, n. 1, acerca a Dante,
Paradiso, 22.143-144 a Cicerdn, Somnium Scipionis, 17 (reservas en A. Ronconi,
“Dante interprete di Cicerone™, 203).

" E. R. Curtius, Europdische Literatr und lateinisches Mittelalter, Bern, 1948
(*1954), 363, opina que ¢l encuentro de Dante con su antepasado Cacciaguida en
¢l parafso supone lo de Escipién con su abuelo.

3% A Ronconi, “Dante interprete di Cicerone™, 204-205 (Dante, Paradiso, 17.95-
96 ~ Cicerdn, Somnium Scipionis, 12 y 14; Paradiso, 15.64-65 ~ Somnium Sci-
pionis, 17, Purgatorio, 15.119 ~ Somnium Scipionis, 29 fin).

149 A, Traina, "«L'aivola che ci fa tanto ferocin, Per la storia di un topos”, en
Poeti latini (e neolatini). Note e saggi filologici. 1, Bologna, 21986, 305-335,

"' A. Traina, 308-309. En detalle: Dante, Paradise, 22.133-135 ~ Cicerén, Som-
niwm Scipionis, 16, Paradiso, 22.136-138 ~ Somnium Scipionis, 20, Paradiso,
22.139-150 ~ Somnium Scipionis, 17, Paradiso, 22.151-153 = Somnium Scipionis,
21,

¥ P, ¢j. en The Hous of Fame, 2.514; 916; y en otros lugares.
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con una referencia incluso al comentario de Macrobio'. El poeta
inglés representa a si mismo leyendo el escrito ciceroniano para
introducir, mediante una refinada alusién metaliteraria, su propio
sueiio, que describe poco después como consecuencia de esta lectu-
ra, precisamente como Cicerén justifica el suefio del Emiliano por
una experiencia inmediatamente anterior de la vigilia. La deriva-
cién obedece a exigencias de técnica literaria mds que a un interés
efectivo por el contenido.

Por el contrario, Petrarca, en el primero y segundo libro de su
Africa, utiliza ampliamente el contenido moral y filoséfico del
Somnium Scipionis, y a veces reproduce literalmente la diccidn
ciceroniana en sus hexdmetros latinos'*. Quizd sea ésta la razén
por qué la materia ciceroniana queda bastante inerte y no llega a
encenderse de renovada luz poética. Es evidente la voluntad de
Petrarca de cristianizar a Cicer6n'*, pero lo hace superponiendo de
manera mecénica, y por consgengncia forzada, referencias al Dios
cristiano a las ideas expresadas por & modelo'”.

nﬁ‘ﬁ

WY Chaucer, The Parlement of Foules. 29 84,
¥ Chaucer, The Parlement of Foules, 110,

"' Véase, p. ej.. Petrarca, Africa, 1.179-181 ~ Cicerén, Samnium Scipionis. 11;
Africa, 1.334-340 ~ Somnium Scipionis, 14; Africa, 1.460-480 ~ Somnium Scipio-
nis, 15; Africa, 1.483-489 ~ Sammnium Scipionis, 16; Africa, 1.490-499 ~ Somnium
Scipionis, 13; Africa, 2.353-354 ~ Somnium Scipionis, 16 fin; Africa, 2.360-377 ~
Somnium Scipionis, 21; Africa, 2.387-402 ~ Somnium Scipionis, 20-22; Africa,
2.473-477 = Somnium Scipionis, 25; Africa, 2.531-534 <~ Somnium Scipionis, 26.

% Lo nota también P. Courcelle, “La postérité chrétienne du ‘Songe de Sci-
pion"", REL, 1958 (36), 205-234, 232,

HTEn los pasajes derivados del Somnium Scipionis el Dios cristiano esti mencio-
nado en Africa, 1.465; 470; 480; 498, La comparacién mds instructiva es [a entre
Africa, 1.483-486 “pietas [...] que debita virtus / magna patri, patrie maior, sed
maxima summo [ ac perfecta Deo™ y Sommium Scipionis, 16 “piciatem, quae cum
magna in parentibus et propinguis, tum in patria maxima est”. Esta actitud no es
inesperada en un poema que después de la invocacion inicial a las Musas (Africa,
1.1-10) continda por otra invocacién a Cristo (Africa, 1.10-18).
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Dante, en cambio, imita y desarrolla no tanto la doctrina como
la representacién de la experiencia del protagonista, que sélo indi-
rectamente estd vinculada al contenido doctrinal, y por lo tanto es
potencialmente aplicable, sin esfuerzos y con aliento poético auté-
nomo, a la visién cristiana de la Divina Comedia. Tanto en Cicerdn
como en Dante la contemplacién, desde lo alto, de la tierra en toda

su pequeiiez hace dirigir la atencién del protagonista hacia las rea-
lidades del cielo,

Mis agudamente que algunos intérpretes modernos Dante pa-
rece valorar el Somnium Scipionis en su significado real: una re-
presentacién literaria, no la exposicidon dogmdtica de verdades
teoldgicas, Por supuesto eso se debe en parte a las exigencias reli-
giosas del cristianismo, que impiden al gran poeta italiano tomar el
Somnium como modelo de la estructura de base de la Divina Co-
media. De todas formas es cierto que cuando Dante se refiere a
Cicerdn para sostener la Lcs_is__ 1o inmonalidad del alma utiliza

' ty. Ademds, mientras que el
to de los cielos reaparece
ficas ciceronianas estdn en
ler tedrico: el Convivio.

Un ejemplo muy instructivo para comprender la actitud de
Dante anteriormente esbozada es su cita del texto del Laelius al
que antes se hizo referencia'® para seialar que allf, a pesar de su
adhesidon sentimental a la tesis de la inmortalidad, Cicerén repro-
pone intacta la alternativa socritica y caracteriza su propio Som-
nium Scipionis como una representacién meramente literaria e
hipotética de la realidad ultramundana. Dante'” relata en cambio
que utilizé precisamente el Laelius, junto con Boecio, para conso-
larse de la muerte de Beatrice. El Laelius de Cicerén afirma que no
hay que lamentar la muerte de Escipién ni si €] sobrevive en bea-
titud ni si estd totalmente aniquilado, pero es evidente que Dante
considera solamente la eventualidad positiva, es decir la que estd
de acuerdo con sus propias convicciones cristianas. Precisamente

Y Cicerdn, Laelius, 13-14. Cf. antes, notas 43-44.
W Damte, Convivio, 2.12.1-4,
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la consolaci6én sacada del Laelius ciceroniano y de Boecio se su-

blimé después, nos dice Dante, en un férvido impulso hacia la filo-
sofia,

La obra ciceroniana a que Dante se refiere més frecuentemente
para sostener la inmortalidad es, como ya se ha dicho, el De se-
nectute. Esto escrito, junto con el De officiis, es en absoluto el mis
utilizado por é1'®, Para el poeta el De senectute era un clésico re-
conocido e insuperable: “quis senectutem a Cicerone defensam
resumeret defensandam?”, se pregunta en su De monarchia".
Segiin Dante el De senectute afirma la inmortalidad del alma mds
claramente que cualquier otra obra de Cicerén: “questo par volere
Tullio, spezialmente in quello libello de la Vegliezza"'*; y en este
escrito, a igual que en el Laelius, €l busca la prueba de la supervi-
vencia “di quella viva Beatrice beata™'®,

Todavfa del De senectute Dante cita'™ las palabras de Catén'*
sobre el alma divina encerrada.en el cuerpo, o, segiin la formula-
cion dantesca, “de I'altissim ibl lo venuta in loco lo quale a la
divina natura e a la etterni 0". Mas todo el final del De
senectute estd recibido y elab ‘las tltimas pdginas del Con-
vivio', en un texto sobre la Vs la preparacién a la muerte, que
se refiere también al destino/ultramundano del alma. Cicerdn estd
citado directamente dos veces'™, no s6lo en relacién con la doctri-
na, sino también con las imdgenes de que se reviste'”, aunque en

0 E. Moore, Studies in Dante. 1, 258.
' Dante, Monarch., 1.1.4,

! Dante, Convivio, 2.8.9.

' Dante, Convivio, 2.8.7.

Dante, Convivio, 4.21.9.

B3 Cicer6n, De senectute, 77.

B Dante, Convivio, 4,28.1-7.

Dante, Convivio, 4.28.3 cita a Cicerdn, De senectute, 71; Convivio, 4.28.6 cita
De senectute, 83.

"% Ver, p. ¢j., Damte, Convivio, 4.28.3-4, que elabora las imidgenes de fa muerte
como puerto y como caida de un fruto maduro de Cicerdn, De senectute, 71.
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Dante aparezcan coloreadas de significacién cristiana'”; pero est4

presente en todo el contexto, incluso donde no estd directamente
mencionado'

Un gran interés presenta una correccion de Dante al texto de
Cicerén. En el De senectute Cat6n, hablando con Lelio y Escipion,
dice: “equidem efferor studio patres uestros, quos colui et dilexi,
uidendi, neque uero eos solos conuenire aueo, quos ipse cognoui,
sed illos etiam de quibus audiui et legi et ipse conscripsi™'®
(“deseo ardientemente ver a vuestros padres, con quienes tuve rela-
ciones amistosas, y quiero reunirme no sélo con los que conoci

personalmente, sino también con los de quienes of y lef y yo mis-
mo escribi™).

Dante cita la frase separada del contexto. Desaparece la men-
cién de la actividad catoniana de historiador y sobre todo la refe-
rencia a los padres de Lelio y Esmpzén que no podria comprender-
se fuera del contexto. El texto frad ‘c;onal de Dante es el siguien-
te': “a me par gid di vede '

i in grandissimo studio di
vedere 1i nostri padri, che 0 amai, efnon pur quelli, ma eziandio
quelli di cui udf parlare” ("y ce ver y me pongo en gran
deseo de ver a nuestros padres) |

_ quise, y no sélo a ellos, sino
también a los de los que of hablar™). Es verdad quc algunos, que

siguen una vieja correccion ya aceptada por Moore'®”, corrigen el

¥ Ver, p. ej., Dante, Convivio, 4.28.3 “cosi noi dovremo calare le vele de le
nostre mondane operazioni e tornare a Dio con tutto nostro intendimento e cuore™.

9 Dante, Convivio, 4.28.7 “uscir le pare dell’albergo e ritornare nella propria
mansione” = Cicerén, De senectute, 84 “ex vita ita discedo tamquam ex hospitio,
non tamquam ex domo™; Dante, Convivio, 4.28.7 “uscir le pare di mare e tornare a
porto™ ~ Cicerdn, De senecture, 71 “in portum ex longa navigatione esse uenlu-

rus”,

L Cicerdn, De senectute, 83. Ver, antes, nota 23.

! Dante, Convivio, 4.28.6.

'8 E.Moore, Studies in Dante, 1, 271. En relacién con los problemas textuales de
este pasaje ver C. Vasoli / D, De Robertis, Dante Alighieri, Opere mineri, tomo 1,

parte 11 (Convivio), Milano-Napoli, 1988, 866, que también escriben vostri en el
texto.
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nostri de Dante en vostri, en funcién de la comparacién con el De
senectute, pero me parece cierto que el texto dantesco exige preci-
samente esta diferencia respecto al ciceroniano. Lo ha sostenido
persuasivamente Ronconi'®, que ademds hace notar que en Dante
desaparece cualquier alusién a los grandes de la historia —es decir
el eco romanizado del final de la Apologia de Platén- y quedan
solamente las relaciones privadas,

Esta pagina del Convivie trata de la vicisitud humana de cada
uno, no de la experiencia individual de Dante; pero el calor y la
participacién del escritor quizd hayan contribuido, juntos con las
exigencias estructurales del contexto, a la personalizacién de la
referencia a los antepasados mediante el posesivo de primera per-
sona. Dante, que recurre a Cicerén para demostrarse a si mismo
que su querida Beatrice sigue viviendo en gloriosa inmortalidad,
estaba por supuesto sensible a la idea de una reunién ultramundana
con los difuntos. Cicerdn, sc ha visto, atribuye este humanisimo
sentimiento a su Catén en elil Hectule, que espera encontrar
después de la muerte a su hijodlifuntoy pero no parece sentirio en si
mismo al morir Tulia, Es embleémdtico que Dante lo exprese ~con

una pequeiia correccion en '€l posesivo®- precisamente por una
cita del De senectute. W

Aldo Setaioli
Universidad de Perugia
Istituto Filologia Latina
Via del Verzaro, 61
05100 Perugia ltalia
aldosetaioli @tin.it

s A, Ronconi, “Dante interprete de Cicerone”, 198.

™ A menos que —como nota A. Ronconi, *Dante interprete di Cicerone™, 198~
Dante no leyera nastros en Cicerén, como en una correccién del Parisinus
Ashburnamensis 454, del siglo X,
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