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Abstract

This paper deals with Plutarch’s use of the Greek deities of justice. While Dikaiosyne,
Themis, Nomos and Eunomia are hardly mentioned, other deities more strongly rooted in the
mythological tradition appear in several passages not only in citations or comments of ancient
poets, but are also incorporated into Plutarch’s discourse: Erinis, Poine, Nemesis, and Dike. They
are conceived as dynameis of divine origin, which can be perceived as personified daimones.
‘They appear more often in the Liwves, but also in some passages from the Moralia which make
concessions to traditional mythical language (e. g., the final myth of the dialogue De sera numinis
vindicta). These deities of punishment are portrayed by Plutarch as working between the realms
of mechanical cosmic compensation and moral retribution of evil deeds, thus contributing to his
attempts to find in human history the traces of divine justice.

1. Plutarco y la tradicién de personificaciones miticas

La tradicién poética griega desde Hesiodo utilizaba las personas divinas
para reflejar con plasticidad los multiples aspectos de los conceptos abstractos.
También las adoptaron filésofos-poetas como Parménides y Empédocles y el
propio Platén en sus recreaciones miticas. Poesia, religién y literatura filoséfica
se encuentran aqui en un campo fértil para la imaginacién especulativa.
Un terreno abonado para este tipo de figuras miticas era el amplio campo
semdntico de la justicia, que englobaba muchos conceptos préximos entre
si expresados por palabras como themis, dike o dikaiosyne, alegorizadas como
personas distintas pero asociadas: por ejemplo, la coleccién de Himnos
Orﬁcos, datada usualmente en el siglo II d. C., encadena cuatro himnos (61-
64) a Nemesis, Dikaiosyne, Dike y Nomos, que las presentan como divinidades
diferentes, aunque la misma colocacién de los himnos juntos muestra su obvia
interrelacién. En torno a la misma época Plutarco, dentro de su inmensa labor
de recepcién y reelaboracién de la tradicién cultural griega, utiliza los recursos
de la personificacién para definir algunos aspectos de su nocién de la justicia
cuyos matices se perfilan con gran plasticidad en ciertas figuras miticas. Poco es
lo que inventa Plutarco: todas las deidades que vamos a encontrar aparecen en
la literatura e iconografia anterior y contemporinea, combinadas de diversos
modos'. En un volumen dedicado a la idea de justicia en Plutarco, es necesario
estudiar el uso de las deidades que la representan en su obra. Este trabajo
pretende iluminar, por un lado, el uso del queronense de la tradicion religiosa y
literaria para ilustrar cuestiones filosé6ficas segin el contexto y la obra de que se

! Sobre los conceptos de justicia y sus diversas personificaciones miticas son cldsicos
insustituibles R. HirzeL 1907, y mis reciente, ]. RupHARDT 1999.
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trate; por otro lado, ofrece un corpus reducido de textos sobre el que se puede
observar en las personas divinas la asociacién entre las ideas de destino, justicia
y divinidad que se trasluce en muchos otros dmbitos a lo largo de la extensa
obra plutarquiana’.

Al respecto, conviene recordar algunas cuestiones previas sobre la
personificacién’. Ante todo, que ésta se distingue en las traducciones modernas
por el facil recurso a la maytscula inicial, que los griegos no utilizaron hasta bien
entrado el periodo bizantino. La personificacién de un concepto abstracto viene
dada por la sintaxis, semantica y contexto de la aparicién del sustantivo en cuestion.
Por ejemplo, si se ponen palabras en estilo directo en boca de un concepto abstracto,
o si el contexto es mitolégico-teogdnico, se entiende perfectamente que hay una
personificacién. Pero, como veremos, no es siempre tan claro y hay ocasiones en
que el contexto es tan ambivalente que los editores y traductores modernos vacilan
entre la mayuscula y la mindscula. Recogeré aqui también esos casos dudosos, pues,
como veremos, el primero en explotar esa ambigtiedad entre la personificacién y
el concepto abstracto para reflejar una especie de entes semipersonales, fuerzas
(dynameis) o daimones, es el propio Plutarco.

En la obra plutarquea coexisten la transmisién fiel de la tradicién poética
y religiosa con su reelaboracién original. También en lo tocante a las deidades
de la justicia encontramos este doble plano. Por tanto, hay que distinguir por
un lado las citas o alusiones literarias, y por otro, aquellos pasajes en que habla
el propio Plutarco. Y en este segundo caso, a su vez, habrd que diferenciar
los pasajes en un tono con mds concesiones al mito o la imagen literaria de
aquellos en que predomina la racionalidad filoséfica. Las personificaciones
divinas aparecen sobre todo en el primer tipo de pasajes, que predomina en
las Vidas, pero también, como veremos, en ciertos pasajes de las obras morales,
pues como Platén y en gran medida por imitacién de éste, Plutarco cree en la
fuerza plistica del mito para expresar mejor que el /ogos ciertos conceptos. De
hecho, la aparicién mds espectacular de las deidades de la justicia tiene lugar
en el mito final del didlogo mis exitoso de Plutarco a través de la historia, De
sera numinis vindicta, precisamente el que de modo mas directo se ocupa de las
cuestiones abordadas en este volumen.

Obviamente cada una de las diosas de la justicia llega a Plutarco con una
densa tradicién propia, que aqui no voy a tratar ni siquiera de esbozar, pues
la bibliografia sobre ellas es numerosa y ficilmente accesible. Tampoco la
Quellensforschung de los pasajes plutarqueos, nos ha de interesar ahora. Es un
tema de sobra estudiado por autores varios, especialmente Yvonne Verniére, y

2Cf.e.g. F. E. BRENK 1977: 256-275 sobre la retribucién divina en las vidas en relacién con
la teodicea del De sera. Mis especificamente sobre la escatologia, cf. e.g. H. G. INgEkamPp 2001.
* Sobre personificaciones divinas en literatura y religién griegas, cf. E. StaAFForD 2000.
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basta con recordar que el tronco principal de la mitopoética plutarquiana es
platénico y, en menor medida, también érfico-pitagérico’. Tampoco, aunque
éste si es un campo que admitiria ulterior investigacion, trataré las relaciones
de los pasajes con otras obras de literatura filoséfica-religiosa méds o menos
contemporinea, como la himnologia tardohelenistica o imperial en que la
especulacién conceptual se mezcla con el culto real; o como en obras que utilizan
la alegoria o la imagen escatolégica con intencién similar a Plutarco, el Axioco
pseudoplaténico o la 7abla de Cebes, de raigambre pitagérica; o finalmente, con
usos libres de la tradicién literaria, como las parodias mitolégicas de Luciano.
Este estudio se concentrard sincrénicamente sélo en los pasajes plutarqueos,
para precisar un retrato de cada uno de los conceptos personificados de la
justicia que complemente el estudio de su conceptualizacién no deificada en el
resto de los trabajos del volumen.

Sefialemos también otra autolimitacién de este estudio, que se fija en las
deidades explicitamente vinculadas al dmbito de la justicia. Como veremos,
una dimensién importante de algunas de ellas es su asociacién al dominio
de la Tyche: la fortuna, el destino, o la compensacién mecdnica, tienen sin
duda mucho que ver con la justicia césmica y su plasmacién concreta en cada
individuo o situacién. Las deidades abstractas del destino como las Moiras o
Tyche son de gran importancia en Plutarco y se solapan con las de la justicia®.
Sin embargo, en aras de la profundizacién, renunciemos aqui a abarcar este
campo amplisimo y bien estudiado. Sefialaremos en cada caso la vinculacién
de la deidad justiciera con el ambito de Tyche.

Por tltimo, cumple abordar ahora una cuestién que inevitablemente surgird
al hilo de los pasajes estudiados: ;:Cree Plutarco en las deidades justicieras
cuando habla de ellas? EI mismo se encarga de indicar en la mayoria de los
casos que habla dentro de los cdnones marcados por la tradicién literaria. Como
ha sefialado Verniére, Plutarco parece compartir con la koiné filoséfica de su
tiempo la idea de unidad de lo divino que hace a cada una de estas deidades
dimensiones de un solo heos®. Veremos que en un pasaje de Ad principem
ineruditum (781B) sostiene que no es que Dike y Themis sean paredroi de
Zeus, es que Zeus es Dike y Themis. Ahora bien, esta unidad fundamental
de lo divino no es incompatible con admitir la pluralidad de manifestaciones,

*Y. VERNIERE 1977, esp. pp. 234-241 sobre las divinidades de la justicia. Sobre el pasaje final
del De sera, cf. el capitulo de A. Jiménez San cristébal en este volumen.

5 CL.Y. VeErnikrE 1977, S. SwaiN 1989, y las contribuciones recogidas en F. Frazier; D.
Leio 2010.

¢ Como sefiala Y. VERNIERE 1977: 234, Plutarco parece compartir la identificacién profunda
que aparece al final del tratado pseudoaristotélico De mundo (401b) sobre que el dios supremo
no sélo es Zeus, sino también Ananke, Heimarmene, Pepromene, Némesis, Adrastea, Moira y
Aisa. Sobre las creencias de Plutarco sobre lo divino, las primeras contribuciones (W. Burkert,
C. Moreschini, G. D’Ippolito) en I. GaLLo 1996 ofrecen multiples orientaciones y bibliografia.
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antes al contrario, es la base de la elaborada demonologia plutarquea, estudiada
en las dltimas décadas hasta la saciedad’. Es en este dmbito de los daimones
entendidos como fuerzas (dynameis) de origen divino que actGan en relacién
con los hombres y el cosmos en el que debemos situar una cierta creencia, no en
los nombres o descripciones de las deidades justicieras, que Plutarco reconoce
que se deben a la tradicidn, sino en los resultados de su actuacién en cada caso
concreto y en general, donde Plutarco si ve las huellas de la actuacién divina.

Deidades no mencionadas fuera de las citas

En primer lugar sefialemos, por eliminacién, las deidades que, siendo
comunes en su época (p. e. cada una recibe un Himno Orﬂm) no aparecen en la
obra plutarquea conservada: Dikaiosyne, Themis, Nomos.

Pese a que usa el término con frecuencia como nombre comin, Dikaiosyne
como nombre propio aparece sélo en una referencia a Isis “a quien llaman en
Hermépolis Dikaiosyne™. En De sera numinis vindicta, que como veremos es
el tratado que se ocupa de modo mis directo de la justicia divina, Plutarco
iguala explicitamente dike y dikaiosyne diciendo que “la curacién del alma” se
llama de ambas formas (550A: 1] ept Yuynv tatpeia, dikn 8¢ kal dikatoovvn
TpocayopeLouévn), lo que no deja de ser una toma de posicion, al menos
en esta obra, en un tema cldsico de la filosofia griega como es la distincién
entre dike y dikaiosyne®. Pero si como concepto de justicia la segunda es mds
comun, como deidad Dike estd muy arraigada y es mucho mds frecuente en la
tradicién griega, por lo que cuando quiere personificar la Justicia, a Plutarco le
basta con acudir a ella.

La diosa Themis aparece alguna vez en la obra plutarquea, pero mds que
como abstraccién de un cierto tipo de justicia, como una diosa que recibe culto
real: las referencias a Themis como diosa se insertan en general en un contexto

7 La referencia inexcusable sigue siendo F. E. BRENk 1977. Entre los estudios mds recientes,
F. Casabests 2001.

8 De Is. et Osir. 352A. En De Musica, probablemente auténticamente plutarqueo como
demuestra A. Meriani en este volumen, aparece la alegoria de Dikaiosyne junto a Mousike y
Poiesis en la cita de un pasaje del cémico Ferécrates (1141 D-F = fr. 145 CAF).

° E.g. Arist. Pol. 1253a 37: 1 8¢ dikatoo0vn moAitikdv: 1] yap dikn moAiTikig kowvwviag
T¢€1G €otiv, 1} 8¢ Sdikaroovvn oD dikaiov kpioig; Porph. In Arist. categ. 4.1,135; Simpl. In Arist.
categ. 8.264. Jamblico ofrece una nitida distincién en el plano mitolégico-conceptual (VP 9.46):
témog dmag mpoodeital dikatocvvng, wvbonotelv Thv avTV TEEv Exev Tapd te T Al TV
O Kal Tapa t@ MAovTwvL TV Alknv kal kata tag moAelg tov vopov; Cf. G. RicciarpELLI
2000: 472 para otros intentos de distinguir entre las dos diosas, como el de los Himnos Orﬁms.
Sobre el pasaje del De sera, cf. F. Frazier en este mismo volumen.
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cultual délfico” y ateniense", y no como personificacién de conceptos como
justicia o derecho (para designar los cuales si aparece con frecuencia como
nombre comun)®. La unica excepcién es la mencionada cita de Anaxarco
(Ad princ. iner. 781B), en que aparece asociada a Dike como paredros de
Zeus. Quizd precisamente el arraigo cultual de la diosa Themis en dmbitos
cercanos a la actividad sacerdotal de Plutarco fuera 6bice para utilizarla como
personificacién abstracta.

Nomos, diosa de nuevo cufio en los Himnos Orﬁcos (64) sin gran tradicién
poética anterior, nunca aparece como deidad en Plutarco. Ni siquiera cuando
cita el famoso fragmento pinddrico sobre el vopog 6 tdvtwv PactAeds / Ovatdv
e kal aBavatwv (fr. 169 Snell in Ad princ. iner. 780C) Plutarco admite atisbo
alguno de personalizacién del nomos, sino que dice que no estd escrito fuera
en los libros ni en tablas, sino es la razén insita en el alma del principe (o0k v
PipAiorg EEw yeypauuévog o0E Tiot EVAOLG, AAN Euuxog OV év abT® Adyog).
Después (780E) clasifica la nomos y dike del regidor en una frase reveladora de
su naturaleza: la justicia es el fin de la ley, la ley es la tarea del soberano, y el
soberano es la imagen del dios que ordena todo (8ikn uév o0v vépov télog
goti, vopog & dpxovtog €pyov, dpxwv & eikwv B0l To0 TAvVTa KOGUOTVTOG).
Laley y la justicia tienen origen divino, pero no son diosas ellas mismas (como
tampoco el soberano). La tradicién permite hablar a veces de la diosa Dike,
como revela la referencia a Anaxarco que sigue después, pero Nomos como
deidad no es tradicional y por tanto no tiene cabida en la obra plutarquea.

Finalmente, tampoco una diosa mds tradicional del buen gobierno como
Eunomia aparece mds que en dos citas: Una es de Aleman (fr. 105 Calame),
que dice que Tyche es “hermana de Eunomia y Persuasién e hija de Prometea”.
Si escoge la rara genealogia aleménica en vez de la habitual hesiodea (Tyche
y Persuasiéon como hijas de Océano y Eunomia como hija de Themis) es
porque una descendencia comin de Tyche y Eunomia como hermanas le
permite asociarlas mejor conceptualmente. Se trata de ilustrar que Tyche, tras
sobrevolar los imperios asirio, persa y macedonio, se ha posado sobre Roma

10 De def: orac. 421C, De Herod. malign. 860D. La tnica referencia a Themis en el De sera es
precisamente en contexto cultual, asociada al tripode de Apolo en Delfos (566D, cf. F. Frazier
2010: 86): A. PErEez JimENEZ 2001: 208 propone una posible identificacién implicita de Themis
y Ananke, quizds influida por el mitraismo.

" Las referencias a Themis en Praec. ger. reip. 802B (0 8¢ tiig IToA1ddog 'AOnvig kai tfig
BovAaiag ©¢utdog, 1| T &vdpdv dyopdg A uev Avet R 8¢ kabilel, mpoeritng) y 819 E (kowvév
€otiv 1pOv T Pripna BovAaiov te Atdg kai IToAtéwg kat ©€pidog kai Aikng) implican un contexto
cultual ateniense (el templo de Atenea Poliade y Themis Boulaia). Sobre Themis en Atenas, cf.
R. Gacng; M. HERRERO DE JAUREGUT 2009: 270-274.

12 No sélo aparece en la locucién (o0) B€pig €oti, sino como un pendant tradicional que
acompafia a dike casi como sinénimo o refuerzo en pasajes como Arist. 6.3: dikng 8¢ kai O€udog
00V, 8T1 un T® Ppovelv kai Aoyilecbat Oeiév €oti, peTaAayxdvel.
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“y alli estd con justicia” (kai toladtn mdpeotv [wg] émi thv Siknv)®. La otra
cita, en De Stoic. rep. 1049A, es de la obra Sobre los dioses de Crisipo, quien
dice que Zeus es padre de Dike, Eunomia y Paz (mepl tod A1dg, 100 Zwtiipog
kol Fevétopog matpog Atkng kai Evvopiag kat Eiprivng). Es claro que Crisipo
simplemente desarrolla la tradicién poética que hacia a las tres Horas hijas de
Zeus y Themis (Hesiodo, 7. 900 sq.) y afiade dos epitetos acerca de Zeus. Que
cite a Crisipo y no directamente a Hesiodo muestra que lo que aqui interesa
a Plutarco es Zeus, no las Horas. En cambio, la tradicién hesiédica si puede
estar detrds de algunas expresiones en que el “buen gobierno” (eunomia como
nombre comun sin personalizar) si estd asociado a la paz (Flam.12.6, Luc.23.1,
Num. 6.3) o ala justicia (Praec. ger. reip. 807C)*.

En suma, lo cierto es que aunque Themis o Eunomia si tienen una antigua
tradicién de genealogia mitoldgica, sélo son nombres y no protagonizan
episodios, y Plutarco las trata como a las deidades alegéricas mds modernas,
Dikaiosyne o Nomos, es decir, se limita a las citas de antiguos poetas y no las
integra en su propio discurso. En cambio, hay otras deidades que si utiliza
con mds frecuencia: son, en orden de importancia, Adrastea, las Erinis, Poiné,

Nemesis, y Dike.

Adrastea

Adrastea, “la inescapable” es una deidad de tronco platénico y érfico”
que aparece s6lo dos veces en la obra plutarquea como nombre que también
recibe, entre otros, el destino prefijado o Heimarmene. En un pasaje dice que
“se aparece como inmovil e ingobernable e ineluctable, por lo que también se
llama Atropo y Adrastea y Ananke y Pepromene, en cuanto que pone limites a
todos (De Stoic. rep. 1056C: trv &’ elpapuévny aitiav Gvikntov kai AKWAVTOV
Kal ATPENTOV Amo@aivwy avTtog "Atporov KaAel kal Adpdotelav katl Avayknv
Kol [empwpévny wg mépag dmaoty €mrtifeioav); en otro pasaje dice que “se le
llama también Adrastea porque fuerza el limite a las causas y es ineluctable
e inescapable” (fr. 21 Sandbach: tnv eipapuévny <kal IMempwuévnv> Kai
‘Adpdoteiav kaAoDotv, Ott mépag tai¢ aitialg Avaykacuévov Emtifnov
&vékevkTog ovoa kal dvanédpaotog). Elsegundo pasaje clarificala etimologia
a partir del verbo d18pdokw “correr”. En el mito del De Sera Adrastea encabeza
la lista de las deidades justicieras (564F): “Adrastea, hija de Ananke y de Zeus,
es la vengadora suprema de todas las injusticias (€ml TdOL TIHWPOG GVWTATW
tétaktat toig adiknuact) y ninguno de los malvados, grande ni pequefio, puede

3 De fortuna Romanorum 318A.

1 Sobre Numa 6.3 cf. la propuesta de F. FRAZIER citada en n. 29 infra.

1> Cf.Y. VERNIERE 1977: 235 para las apariciones de Adrastea en la escatologia platénica,
probablemente como reelaboracién de imdgenes 6rficas.
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escapar, ni escondiéndose ni luchando (/| AaBwv Sraguyeiv 1i frasdpevog)”.
Poiné, Dike y las Erinis son sus tres ayudantes. Si Plutarco la elige para presidir
sobre los castigos infernales es sin duda por las connotaciones de su nombre,
la inescapable. La genealogia que le otorga refuerza esa cualidad por parte de
su madre, Ananke (Necesidad). Pero ademis, hacerla hija de Zeus coloca toda
esta ineluctabilidad bajo la férula del dios supremo garante de la justicia', lo
que garantiza la moralidad de todos los terribles castigos que sus ayudantes
imponen. Es decir, Adrastea participa por igual de la mecdnica ciega de la
retribucién y de la justicia. Estos son los dos polos entre los que veremos que
se van a mover todas las deidades justicieras plutarquianas.

Erinis

Las Erinis aparecen en primer lugar en las dos citas del célebre fragmento
de Hericlito que dice: “El sol no rebasard sus medidas. Pues si no las Erinis,
defensoras de la Justicia dardn con él” (fA10g yap obx vmepPricetan yétpa. i
d¢ un, Eptvieg uiv Aikng émikovpot é€gvprioovotv)?. En los dos casos en que
cita esta frase es la armonia césmica el centro de su interés, y no las Erinis o
Dike en cuanto tales. Pero en De exilio (602E) poco antes de citar el fragmento
heracliteo, revela que considera a las Erinis un modo poético de hablar, al
mencionar que Alcmeén “huia de las Euménides, como dicen los poetas,
pero a mi me parece que aquel huia de perturbaciones politicas, revoluciones
y delaciones semejantes a Erinis” (OntogeOywv tag Evpevidag, wg ol motntal
Aéyovoty, €yw 8¢ KAKeIVOV elKAlw PEVYOVTA TTOAITIKAG TOPAXAG KAl OTAOELG
Kai ovkopavtiag €pvuidel). En la Vida de Dion (55.2) sefiala que el
espectro femenino que le anuncia su muerte tiene “rostro y vestimenta nada
lejanos de la Erinis trigica” (6ToAf] kal mpoownw undev "Eptvoog Tpayikiig
napaAAdtrovoav). Finalmente, en De garrulitate (510A) cuenta que quienes
fueron condenados a muerte por irse de la lengua y hablar de su crimen “fueron
castigados por su verborrea, como obligados por Erinis o Poiné a confesar el
asesinato” (®omep "Epvoog 1 TTowvi|g fracBévteg é€ayopeboat TOV pOVOV).

El resultado de estos pocos pasajes es claro. Plutarco circunscribe
expresamente la existencia de estas deidades a la poesia y el teatro para
representar una persecucion terrible. Su asociacién con Dike se encuentra en
el fragmento de Heréclito, pero el resto de los usos prueba que su dimensién
principal es el producir espanto, de acuerdo con su representacién habitual
en la tradicién griega. Que la clave de este espanto estd en la asociacién con

16 H. LLoyp-JonEs 1971 desmuestra en su obra cldsica que Dike estd asociada a Zeus con
un sentido moral desde sus primeras apariciones en época arcaica.

7 Heréclito fr. 94 D-K, citado en De ex. 604A y De Is. ez Os. 370D.
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la muerte y el castigo de los crimenes es claro también®. No es extrafio, pues,
que en el mito escatoldgico del De Sera, Erinis aparezca al mismo nivel que
Dike y Poiné, pero encargada de una funcién mas terrible (564F): “a quienes
son absolutamente incurables, tras rechazarlos Dike, la tercera y mds severa
(dyprwtdtn) de las ayudantes de Adrastea, Erinis, los persigue cuando van
errantes e intentando escapar. De un modo a cada uno, pero siempre doloroso
y cruel (oiktp®g O6¢ kai xaAem@®g), oculta y aprisiona a todos en el lugar
indecible e invisible (A@dvice kal katéduoev gig TO dppnrov Kai adpatov).”
El mito, pues, ni siquiera puede describir los castigos de la Erinis en cuanto
imposibles de ver ni de contar, por lo que no parecen cumplir ninguna otra
funcién mds que la amenaza de la retribucién. No es casual que la Erinis,
precisamente aquella deidad cuyo nombre no es una abstraccién, sino que surge
de la tradicién poético-religiosa, sea la figura cuya funcién es mds decorativa y
menos conceptual.

Poiné

Poiné significa “compensaciéon” y se usa frecuentemente como nombre
comuin complementando al verbo tivw, pagar. Como nombre propio de una
deidad, acabamos de ver un pasaje del De garrulitate (510A) en que Plutarco
iguala a la Erinis con Poiné como figuras mds bien literarias que obligan a
confesar. Encontramos un uso similar en Adversus Colotermn 1125F, donde los
delincuentes confiesan sus delitos “como impulsados por una Poiné” (&omep
Umo TMowiig éAavvouevor). El bomep de ambos pasajes sefiala explicitamente
que se trata s6lo de una comparacion literaria. De hecho, en ocasiones Plutarco
niega expresamente la existencia de una deidad tal fuera de la imaginacién
humana. Asi, critica a quienes fomentan la supersticién y “presentan la
providencia divina como Empusa a los nifios o una Poiné terrible y trdgica que
amenaza” (SiaPdAovteg thv mpdvorav Gomep matotv “Eumovoav A Towvnv
aArtnprwdn kal tpayikrv émkpepapévnv)®. La identificaciéon de Poiné con el

8 Que las Erinis se conciben en oposicién al dmbito del sol y en asociacién con la justicia y
el mundo subterrdneo se deja traslucir en un pasaje narrativo de Amatoriae narrationes (774B)
sobre el fin del rey espartano Pausanias (protagonista también de otra anécdota al respecto en
De sera 555C, cf. infra): “tendiendo las manos al sol, y a su vez golpeando la tierra, invocaba a las
Erinis y pretendia el fin de su vida, y finalmente los espartanos le dieron su castigo” (Gvatetvwv
npd¢ fA1ov T Xeipe, adBig 82 TNV yiv TONTwWY dvekaheito ta¢ "Eptviag, kai téhog abtov Tod
AV UeTEOTNOEV. DOTEPW YE UMV XpOvew Sikag £8ocav ol Aakedatudvior). Si bien esta obra se ha
considerado espuria habitualmente, la enérgica defensa de su autenticidad por G. GIANGRANDE
1991, lo ha vuelto a situar para muchos entre las obras plutarqueas.

¥ Non posse suaviter vivi secundum Epicurum 1101C. Empusa es un monstruo femenino que
habitualmente se presenta en contextos catabdticos. El pasaje puede indicar que aparece también
en contextos de asustar a los nifios como “el coco” o bien, mis probablemente, que las historias de
catdbasis son como para nifios. Sobre Empusa, cf. J. A. ALvaAREZ-PEDROSA 2011: 291-294.
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“monstruo de las katdbasis” Empusa redunda en esta idea de una mera creacién
literaria. Es dificil distinguir si tiene un sentido personal como nombre propio
o simplemente el de “castigo” en un pasaje del De superstitione (165F) donde
insiste en que la supersticién suscita en los suefios “algunas poinai junto a
imdgenes terribles y apariciones portentosas como si estuviera en el lugar de
los impios” (GAXN (omep €v doePDdV XWpw TG Unvw TGOV deratdatudvwy e10wAa
PPIKWON Kal TEPAOTIX PAOUATA KAl TOLVAG TIVAG EyElpovoa).

Sin embargo, fuera de las condenas a la supersticién que cree
literalmente las figuraciones de la tradicién, otro pasaje del Aetia Romana
et Graeca 277A dice: “los filésofos piensan que Lares romanos son daimones
malos que dan vueltas, que los dioses usan como verdugos y castigadores
contra los impuros e injustos; asi los Lares son unos daimones del tipo de
Erinis o Poinas, vigilantes de vidas y hogares” (ofovtatl @iAécopot @adAa
Saudvia mepIVooTelv, oig oi Beol Snuioi xp@dvTat <kai> koAaotaic £m Todg
avooiovg kai  adikoug avOpdmoug, oUtwg ol AdpnTeg EPIVVLWIELS TIVEG
elol kal motvipot daipoveg, éniokomot Plwv kat oikwv). La comparacién es
adjetival, lo que implica mds distancia que si se usara el sustantivo. Pero en
todo caso, parece indicar que Plutarco si puede llegar a respetar (aunque
no explicitamente a compartir) como idea tradicional no condenable que,
independientemente de los nombres y apariencias de los poetas, haya ciertos
daimones encargados de velar por la justicia en este mundo. Por eso dice con
naturalidad en la Vida de Oton (1.3) “los ciudadanos mas influyentes habian
temido que no fuera un hombre, sino algin demon castigador o Poiné que
cafa de pronto sobre el Estado” (dAAd tivog fj ITowvi|g fj tahauvaiov daipovog
dPVw TOIg TPAYUAGLY EMTENTWKATOG).

En coherencia con estos usos, en el mito del De sera (564F) Poiné es
descrita como la encargada de castigar las faltas con sufrimientos en la
propia vida, que es siempre un castigo mds ligero que libera de las penas de
ultratumba.

La répida (taxeia) Poiné trata a quienes ya han sido castigados en y por medio
de sus cuerpos de un modo suave que deja pasar muchas de las cosas que
necesitan purgacién; pero aquellos cuya curacién de la maldad es un trabajo
mayor, el demon los entrega a Dike tras la muerte.

Y sus castigos son asi:

De entre los diferentes castigos, decia, el impuesto por Poiné durante la vida se
parece a los de los bdrbaros, pues asi como entre los persas arrancan y azotan
los mantos y las tiaras de los castigados, mientras éstos llorando suplican que
cesen, asi los castigos ejecutados en bienes y cuerpos no tienen contacto vivo
ni alcanzan a la propia maldad, sino que la mayoria lo son ante la opinién y los
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sentidos de los castigados. Pero quien llega de alli aqui sin haber sido castigado
ni purificado, a ese lo toma Dike...

La eleccién de Poiné para el primer nivel de castigo en esta vida se puede
deber a su significado de “retribucién”. En los pasajes examinados, el énfasis
estd en que la Poiné hace sufrir, no en la justicia de este sufrimiento. De hecho,
su utilidad es mds como amenaza latente que como ejecutora real de un castigo
moral que, en el De sera, toca aplicar a las otras deidades.

Némesis

Paradéjicamente, una deidad retributiva de gran importancia en la
tradicién y entre los contemporineos de Plutarco, Némesis, estd ausente del
mito del De sera. Su presencia en la obra de Plutarco ha sido estudiada por
Félix Fortea, quien revela que “tiene una naturaleza oculta, velada”, como
manifiesta el que “se habla de 1 véueoig, Ti¢ vépeoig Aidwg kai Néueoig, pero
nunca de Népeoig™. El pasaje de Hesiodo que la sitda en la mds antigua
tradicién sobre la mitologia de la justicia es Op. 197 ss., en que Némesis
es compaifiera de Aidés, y ambos abandonan la tierra al llegar la edad de
hierro caracterizada por la total ausencia de justicia. Plutarco cita estos
versos una vez como referencia elegante en boca de un personaje que se
queja de la falta de atencién a los ordculos (De defectu oraculorum 413), pero
sobre todo los comenta en su comentario a Trabajos y Dias, donde dice?:
“Que Aidés y Némesis dejen nuestra raza es el extremo de los males, pues
dominan la desvergiienza y la envidia, que son los opuestos”. Ahora bien,
si la desvergiienza es el contrario (10 évavtiwtatov) de Aidés, la envidia
es la imagen de Némesis (e10wAov @v vepéoews). El enigmadtico pasaje se
resuelve asi: “que es un hecho divino lo muestra que los dioses la usan: la
poesia dice que “Hera se enfadd” (I7. 8.198); pero la envidia es ajena a todo
el dmbito de lo divino” (611 8¢ Oelov mpdypa kal 1| Vépeoig, dnAoi TO kai
Beoic avtrVv OTApyeLY: ‘vepéonoe d¢ ToTvia “Hpn’ @noiv 1 moinoig. ¢O6vog
d" €€wbev Beiov xopol mavtdg). En suma, como bien interpreta Fortea,
Plutarco viene a decir que “la némesis seria un tipo de envidia que los dioses
pueden sentir o manifestar” (F. ForTEA 1994: 563). Sea 0 no una persona
divina, en tanto ligada a los dioses, la némesis es un “hecho divino”. Por eso

2 F. ForTea 1994: 561. Testimonios religioso-literarios de la veneracién por Némesis més
o menos contempordneos a Plutarco, que transmiten un retrato similar de retribucién entre la
compensacién césmica y la justicia moral son el Himno Orfico 61y el Himno de Mesomedes.

1 Fr. 31 Sandbach, comentando Hes. Op. 197ss. La cita de I/. 13.121 en De aud. poet. 32C es
meramente retérica, y ademds en el pasaje homérico aidds y némesis no tienen valor divino sino
guerrero (“vergiienza y pundonor”).
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pone en boca de Paulo Emilio en su Vida el siguiente consejo: “los hombres
deben estar siempre atentos hasta ver qué némesis reparte a cada uno el
daimon” (del kapadokodvTeg €i¢ & T1 KataoKNPeL TENOG EKAOTW TNV TAC
napovong evmpayiog O daiuwv véueoty).

Es dificil precisar, sin embargo (y de ahi la vacilacién entre maydscula y
minuscula), si Plutarco concibe esta Némesis que aparece con cierta frecuencia
en las Vidas, generalmente con el sentido de “retribucién” niveladora, como un
daimon personal o como un mero concepto, pues el modo de la nombrarla, #is
nemesis, “alguna venganza’, igualada a zyche'y physis, deja lugar a la ambigtiedad®.
Asi la define en la Vida de Mario (23.1): “la que no permite que el placer de los
grandes éxitos sea puro y total, sino que mezcla tifiendo de bienes y males la vida
humana, sea una fortuna, o némesis, o naturaleza obligatoria de los hechos... ({
TOXN TIG 1] VEUEDIG | TIPAYUATWV dvaykaia @UolG...)". Efectivamente, éste es
el caso del propio Mario (10.2): “una Némesis le lleg6 (meptfAO€ t1g Népeoig)
al final de sus hazafas: fue despojado de la gloria de su éxito por Sila, como
Metelo lo habia sido por ¢é1”. Tal es también la suerte de Filopemen, que por
despreciar a un general capturado vivo por sus enemigos, corrié esta misma
suerte: “una Némesis lo derribé como a un atleta que estd a punto de vencer en
la meta de la vida (Népeoic Tig omep aBANTNV e0dpopodvta Tpdg TépUATL TOD
Biov katéPale)”. El mismo tono de un ente personal nivelador se encuentra
cuando cuenta que Antonio “elevé sus manos al cielo y pidié a los dioses que
si debia alguna Némesis acompafiar a su fortuna anterior, le llegara a él, pero
que al resto del ejército le dieran la salvacién y la victoria (€1 i dpa Népeoig
Ta¢ mpdabev evtuying avTod YEteloty, €1¢ abTOV EADeTY, T® & GAAW oTpat®
owtnpiav dodvat Kat viknv) .

En estos pasajes Némesis no parece implicar tanto una retribucién
de caricter ético, cuando una recuperacién del equilibrio de lo que ha sido
excesivo, aunque el sentido moralizante de Plutarco parece implicar que
el exceso conlleva cierta carga de Aybris que no permite darse cuenta de la
desmesura. Por eso la definicién anterior la asocia a la fortuna (Tyche) y la
necesidad (Ananke), otras dos deidades “conceptuales”, como si su principio
fuera un mecanicismo ciego. Sin embargo, Némesis también aparece asociada

22 Tomo los casos de 1§ Véueoig como mds cercanos a una deidad personal que los de 1
VEUEDLG, que parece mds el concepto abstracto, aunque los contextos no varian demasiado: Par.
Min.38; Aem.22.3, Mar.10.2,22.1, Alex. 30.13. El elenco completo de citas en F. ForTEA 1994:
561 n.1.

3 Phil.opoemen 18.3. F. Fortea 1994: 571 no encuentra la justicia niveladora en la muerte
de Filopemen, pero no repara en la injusta critica que el general aqueo habia hecho de otro
capturado vivo.

2 Antonius 44.5. El léxico de este pasaje es tipicamente epifinico (€l avtov €ABely,
owtnpiav doGvat), comparable por ejemplo a la de Asclepio a Isilo (cf. A. Kolde, Politique et
religion chez Isyllos d’Epidaure, Basel 2003, esp. 198-209).
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a Dike en dos pasajes, uno definitorio en las Quaestiones Convivales, y otro
narrativo en la Vida de Camilo. En el primero uno de los personajes, Floro,
elogiando la proporcién geométrica de la constitucién oligirquica espartana,
frente a la aritmética de las democracias, dice (Quaestiones Convivales 719 B):

La misma proporcién (avadoyiav), querido Tindaro, introdujo Dios en los
asuntos humanos, que llamé dike y nemesis, y que nos ensefia que hay que llamar
a lo justo “igual” pero no a lo igual “justo”. Pues la igualdad que persiguen
muchos es a menudo la mayor de las injusticias, y Dios la evita en lo posible.

Y en la Vida de Camilo (13.1) dice:

No hay romano que no crea que la Justicia (trv Aiknv) recibié inmediatamente
las preces de Camilo, y que éste obtuvo una venganza de su injusticia no dulce,
sino amarga, pero célebre y famosa. Tan gran némesis (tosadtn véUeoig) vino
sobre Roma, y tan gran destruccién y peligro junto con desgracia aparecié de
repente en la ciudad, ya sea porque asi fue la fortuna (tfig TOXNG), ya porque es
la tarea de alguno de los dioses (Be®@v tivog €pyov) que la virtud no agradecida
no quede descuidada.

Como se ve en estos dos casos, en contraposicién con los anteriores, parece
como si Plutarco no tuviera claro si el equilibio que representa Némesis es una
balanza ciega o tiene un cierto sentido moral. O como si quisiera moralizar
un concepto, la némesis, que de por si no implica necesariamente la justicia.
De nuevo en palabras de Fortea, “las soluciones oscilan entre conceder un
significado tradicional, de raiz homerica y/o hesiédica, bien en estructurar un
poder entre Tyche y Dike” (F. ForTEA 1994: 573). En el fondo la discusion
sobre Némesis es la sempiterna discusién sobre la justicia del destino, la que
subyace en paralelo a la polaridad entre #yche y pronoia. Por eso no es extrafio,
antes al contrario, que no aparezca en absoluto en el De sera, ni en el mito final
ni siquiera como concepto en la parte anterior, probablemnte porque Plutarco
quiere subrayar que el castigo de los dioses, por retardado que sea, no es una
retribucién ciega y mecdnica, sino que tiene una profunda carga moral.

Dike

Dike es el pilar sobre el que se sustenta todo el didlogo De sera.
Curiosamente, en el resto de la obra plutarquea la presencia de Dike como
deidad es escasa, salvo en citas literarias: el mencionado fragmento 94 DK de
Hericlito sobre las Erinis ayudantes de Dike; la también mencionada alusién
(De Stoic. rep. 1049A) a la genealogia de Dike, Eunomia y Paz como hijas de
Zeus la obra Sobre los dioses de Crisipo; en el Adversus Colotem (1124F) en
defensa de la pronoia divina acumula entre otras citas un verso de tragedia de
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autor desconocido (fr. trag. adesp. 421 K) sobre “el ojo de Justicia que todo lo
ve” (6 tfig Alkng 0pOaApdg 0G Ta Tave’ 6pd) y el pasaje de las Leyes de Platén
que presenta, en referencia probable de un poema érfico, a Dike siguiendo a
Zeus, “como castigadora de quienes abandona la ley divina” (t@ &’ €metat Alkn,
TQOV ATOAELTOUEVWY TIHWPOG ToD Ogiov vouov).” Estas dos citas son la base,
respectivamente, de otros dos pasajes en que Plutarco las incorpora a su propio
discurso: en el Banquete de los Siete Sabios (161F) dice en defensa de la pronoia
divina, que “no es uno el ojo de la Justicia, sino que Dios vigila en derredor lo
que hacen en tierra y mar para todos” (&g o0k Zotwv £1¢ O Tfig Afkng dpOaudg,
AN dotl TovTolg Emokomel KUKAW O B€0g Ta mpattdueva Tepl YV Te Kal
BaAattav). Por otro lado, el pasaje platénico aludido estd en clara relacion con
la referencia (A4d princ. iner. 781B) en que recuerda la sentencia del filésofo
Anaxarco, quien para consolar a Alejandro, afligido tras haber matado en un
arrebato a Clito, le recordé que Zeus tenia a Themis y Dike como consejeros
a su lado (mapédpot), y por tanto todo lo que hiciera un soberano era Ogpitov
kol Oikatov*; pero dice Plutarco, tras criticar esta permisividad: “si hay que
especular sobre esto, Zeus no tiene a Dike como consejera, sino que €l mismo
es Dike y Themis (o0k éxet TV Aiknv mdpedpov, GAN avtdg Alkn Kol O€uig
éotl),y la mds antigua y completa de las leyes. Pero los antiguos dicen y escriben
y ensefian que sin Dike (&vev Afkng) ni siquiera Zeus puede gobernar bien;
pues “ella es virgen”, segin Hesiodo, incorruptible, compaiera de vergiienza y
sensatez y ayuda™.

Aparte de la especulacién mitolégica en este ultimo pasaje, que él mismo
inicia tomando cierta distancia (gi 8¢ d¢el taOT” €ikdlelv), Plutarco usa estas
citas mas bien como adorno literario, fuera del discurso principal. Sélo en el
pasaje antes sefialado de la Vida de Camilo (13.1) Plutarco nombra a Dike
como si ésta fuera una creencia de los romanos, aunque después apunta su
propia opinién, mds cauta, con “alguno de los dioses”. Quizd también un pasaje
de la Vida de Demdstenes 31.4 (| AnuocOévoug dikn katnyayev €ig Makedovia:
“la justicia por Deméstenes cay6 sobre Macedonia”) permite ver a esta dike
como un ente semipersonificado similar a la poiné o la némesis, aunque el
articulo determinado en vez del #is que encontrdbamos en estos casos hace
preferible mantener la mintdscula que la mantiene como concepto abstracto

» Lg. 4,716a. En Orph. Fr. 32-33 Bernabé se comprueba con otros testimonios, ademds
de esta cita platonica, que Dike como acompafiante de Zeus se encuentra en la poesia 6rfica
antigua. Ademads, Platén ha citado justo antes de esta frase los versos sobre Zeus como principio
y fin que encontramos en la teogonia de Derveni (Orph. Fr. 14).

% Anax. 72A 5 D-K, citado también en Alex. 52.

7 Ad princ. iner. 781B. La cita de Hesiodo es Op. 256: 1] 8¢ te napBévog éoti Aikn. Sobre
este pasaje, cf. también el capitulo de Frazier en este volumen. Themis y Dike también aparecian
asociadas con Zeus en el pasaje de Praec. ger. reipubl. 819E en contexto cultual (cf. n. 11 supra).
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no personal®. La misma duda puede suscitar la dike mencionada en la Vida de
Numa, quien “cuidaba de honrar a los dioses y a justicia” (5.5: Ogpanevovotog
Beolg kat diknv Tipdv), y a quien los romanos “querian como un jefe benévolo,
compaifiero de la justicia con buen gobierno y paz” (6.3: nyepdva npdov
Kal dikng etaipov €’ edvouia kal eippvn mobodowv). La triada de dike,
eunomia, eirene tiene una evidente referencia a las Horas hesiédicas, pero
el papel pasivo de las tres las mantiene lejos de una personalizacién como
deidades?.

En cambio, en el De sera, Plutarco comienza con una cita de Euripides que
no es un mero adorno y acaba con un mito en el que la diosa Dike es central.
En la discusién que hay entre medias, también el concepto de la dike es la
clave. Al principio del didlogo (549A) el interlocutor de Plutarco, Patrocleas,
que se opone a considerar justo el castigo de los dioses sobre los descendientes
inocentes, cita unos versos de Euripides (fr. 979 Kannicht), criticando que “son
absurdos para rechazar la maldad":

oUtol tpooeABolo’ 1y Alkn o, ur| Tpéong,
naioet Tpog HIap 00dE TGV AWV BpoT@dV
OV &d1kov, GAAG olya Kal Ppadel modl
oteiyovoa udpPel TovG Kakovg, Stav Tox).

“No tiembles, la Justicia, aunque avanza, todavia

no te herird en el corazén ni entre los demids

mortales al injusto, pero viniendo en silencio y con lento pie
caerd sobre los malvados cuando llegue el momento.

El castigo retardado es el tema tnico del didlogo®, y el pasaje euripideo que
asocia la Justicia a un destino inexorable (el tltimo verso recuerda el dominio
de tyche) encuadra como clave de béveda la entera discusion posterior. Que la
cita no es mero adorno, sino la base de la formulacién de esta justicia retardada,
se comprueba en que el siguiente interlocutor, Olimpico, recuerda el pasaje

2 S. Swain 1989: 300: “almost an avenging genius”.

2 Cf. Hes. 75. 900 sq. Cf. F. FRAZIER en este volumen, p. 222: “il est tentant ici de mettre une
majuscule 4 cette Alkr dont le Sabin est compagnon”. Pero es preferible mantener la distincién
entre el concepto y la diosa.

% La de Plutarco es la primera elaboracién con pretensiones de sistematicidad de la nocién
de la culpa heredada, omnipresente en la poesia arcaica, Herédoto y la tragedia. El tratado
tardoantiguo del neoplaténico Proclo, De decemn dubitationibus circa providentiam, se basa
explicitamente en el De sera. De estas dos obras depende la capital recepcién moderna de este
concepto en diversas direcciones en la Europa moderna. Cf. R. GAGNE, Ancestral Fault in Ancient
Greece, Cambridge, en prensa.
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(549D): “Pero esa justicia de Euripides que inmdvil, “con lento pie y en su
momento” cae sobre los malvados, se asemeja mds al azar que a la providencia
en su incertidumbre, tardanza y desorden” (1} & dtpépa kat ‘Bpadel modi’ kat’
Evpuntidnv kal wg €tuxev’ émmintovoa Alkn Toi¢ movNnpoi¢ T@ aUTOUATW
UaGAAov | T@ Kata Ttpdvolay Suotov Exel TO TEMAXVNUEVOV Kol UTEPTIUEPOV
Kol dTakTov)™,

A lo largo del didlogo posterior, se alterna dike en diversas expresiones
como objeto directo (dikas o diken didonai, dikas tinein) en que su valor es
claramente impersonal, con otros términos para indicar castigo, como kolazein
o timoria. Sin embargo, hay algunos pasajes en que dike es sujeto y parece
funcionar como ente cuasi-personalizado, como ocurria con nemesis en la
seccion anterior: asi, encontramos que dice que Dios (o heos) “es el creador
de la justicia, a la que toca delimitar el castigo de los malvados” (550A: 3ikng
Bvta Snutovpydv, 1) Tpoorikel TO TOTE kol @G Kol uéxpt TGOV kKoAaGTEéOV
€KaoToV TV TOVNp@®V 0pilev)?; que es “misién de la justicia contener a unos
mediante el castigo de otros” (561C: dikng kata Adyov mepatvouévng €pyov
€oTiv ETépoug O’ £TépwV KoAalopévwy EMIGXELV); o que cuando la naturaleza
“admite la semejanza familiar, la justicia hostiga y persigue la semejanza en la
maldad de los descendientes” (563A: toUtwv 1] 8ikn Siwkovoa TV dpoldTHTA
¢ kakiog éne€fAbev). El contexto es un discurso filoséfico, y no mitolégico,
por lo que incluso en estos pasajes dike no parece tanto una divinidad como una
fuerza impersonal dirigida por el designio divino: asi dice en 558F al hablar
de “la justicia retardada de las faltas de los delfios y sibaritas que recayé sobre
sus hijos” (AeA@@V kai ZuPapit@v yevouévwv movnp®dv 1 dikn gepopévn
neptiiABev i Tovg maidag): “pues las fuerzas poseen ciertas recurrencias
y conexiones desde el final hasta el principio, y las causas de éstas, aunque
nosotros las desconocemos, cumplen en silencio su misién” (€xovot yap Tivag
ai Suvduelg dvagopdg dmd TGV éoxdtwy ém & TP®TA Kol GLVAPELS WV T
aitia, kK&v 0@’ UGV dyvorital, olwTf] Tepaivel TO oikeiov).

Hay ademas un pasaje narrativo (555C) en que el papel de dike parece
anticipar el mito final: Pausanias el rey de Esparta maté a una doncella, que se
le aparecia desde entonces en suefos diciendo “acércate a la justicia, la soberbia
es un gran mal para los hombres (Baive §ikng docov. udAa tot kakov &vdpdory
UPp15)”. Pausanias “navegé hasta el psychopompeion de Heraclea e invocaba al
alma de la joven con ritos expiatorios y libaciones”. En este relato, parece como
si la dike residiera en la ultratumba, como sucede en el mito final %

31 Cf. F. Frazier 2010: 74f. sobre la cita euripidea.

32 Esta frase desarrolla el nicleo de lo que L. Van der Stock ha llamado el “Pindar-cluster”
en torno a Zeus como demiurgo (cf. F. FRAZIER en este volumen, p. 174).

%% La dimensién de ultratumba se hace atin mis clara en la versién del relato que transmite la
Vida de Cimdn, 6.5-7: el fantasma dice oteixe §{kng docov* Y tras las stplicas de Pausanias, “ella
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En efecto, tras estos pasajes, el final del De sera presenta a Dike como la
encargada principal de la justicia en el Mds All4, flanqueada por Poiné para los
castigos mds livianos pues las faltas han sido ya purificadas en la tierra, y Erinis
para los pecadores incurables. Hay que suponer, pues, que todos los castigos
descritos en el mito son los de Dike, porque los de la Erinis se ejecutan “en el
lugar invisible e indecible”, y no volvemos a oir hablar de ellos. El principio
de los castigos de Dike es la publicidad, contrariamente a los de Erinis, y la
purgacién del alma, frente a los de Poiné (564F):

Pero quien llega de alli aqui sin haber sido castigado ni purificado, a ese lo
toma Dike con el alma desnuda, sin poder huir ni ocultarse en ningun sitio
ni disimular su maldad, sino visto por todos y todo en todas partes, y lo
muestra primero a los padres buenos, si lo son, y a sus antepasados como un ser
despreciable e indigno; si son malos, viéndoles castigados a ellos y siendo visto
por ellos, paga su pena durante mucho tiempo siendo despojado de cada una de
sus pasiones con dolores y sufrimientos que, en magnitud e intensidad, superan
los de la carne tanto como la vigilia es mds real que lo del suefio.

La imagen bdsica es la de una prisién. De la imagineria escatoldgica de
este mito se han ocupado ya otros estudiosos y no es necesario repetirlo aqui.
Sefialemos s6lo que llevado de la libertad que le permite el género, Plutarco
describe a unos ejecutores que se suponen subordinados a Dike (566F / 567A):

Los ejecutores de los castigos no le permitian callar yle obligaban a confesar
(o1wmdv oUk €dpevov GAN opoAoyelv avaykalduevov UTO TV EPESTWOTWY
taig Tipwplalg) que se habia mancillado al envenenar a unos huéspedes ricos
y pasar inadvertido a todos en la tierra; aqui, tras quedar convicto de sus
crimenes, ya habia sufrido parte de los castigos y le conducian a sufrir el resto...

...vefa cémo el tormento de los criminales y convictos castigados en la tierra ya
no se ejercia con igual dureza, porque todavia se trataba de la parte irracional
y pasional del alma. En cambio, a cuantos vivieron disimulando su maldad y
con fama de virtuosos, otros ejecutores (€tepot mepieot®teg) les obligaban con
dolorosos esfuerzos a sacar fuera el interior del alma...

No hay nombre para estos ejecutores de castigos, pero su funcién es clara:
hacer confesar, como la Erinis o la Poiné que obligaban a declarar el crimen que
hemos encontrado en algunos pasajes anteriores de otras obras plutarquianas®.

apareciéndosele, dijo que harfa cesar inmediatamente sus males cuando estuviera en Esparta,
refiriéndose enigmdticamente, segun parece, a su préxima muerte. Esto lo cuentan muchos”.

** De garr. 510A y Adv. Col. 1125F, comentadas antes al hablar de Erinis y Poiné.
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Estos nombres ya estdn usados en el mito con otras funciones distintas y por
ello Plutarco les domina vagamente como “otros ejecutores”. Sean quienes
sean estos démones, esta nocién de obligar a la confesién de los crimenes, que
aparece en pasajes y contextos diferentes, parece una idea tradicional, dentro de
la imagen basica de la prision ultraterrena, que probablemente ya se encontraba
en la tradicién escatolégica griega, especialmente la érfica®.

Asi pues, si Adrastea, hija de Ananke, y Poiné representan el principio de
inexorabilidad, y Erinis representa la venganza, Dike representa el de la justicia,
por lo que su papel central en el mito responde a la légica interna del De sera.
Sin duda el mito es un modo simbélico de hablar, como el propio Plutarco
reconoce con frecuencia, pero corrobora, al modo de los mitos platénicos,
el razonamiento de los pasajes anteriores, que muestran la idea de una dike
césmica, una cierta fuerza (dynamis) de principio divino, que liga las cosas a
lo largo del tiempo y el espacio con un mecanismo compensatorio cuya base
ultima, aunque a veces dificil de percibir, es fundamentalmente moral.

Conclusion

¢Que resultados proporciona el examen de estos pasajes? Plutarco no
pretende ser demasiado innovador en su creacién mitopoética. No utiliza
como personificaciones mds que aquellas deidades consagradas por la tradicién
poética en sus roles miticos habituales (genealogias, caracterizacion, contextos),
y renuncia al recurso literario de personificar libremente abstracciones de
conceptos que usa habitualmente como dikaiosyne, themis o nomos. Incluso
cuando acude a la personificacién de las deidades miticas de la justicia no lo
hace sistematicamente, sino que sélo usa en ocasiones more platonico como
complemento al /ogos, sirviéndose de modo explicito de las citas e imédgenes
que la tradicién poética le brinda, para presentar como personas divinas lo que
él realmente concibe como fuerzas cuyo origen ultimo es divino (dynameis, o
en pasajes con mds concesiones a la religiosidad tradicional, daimones), y que
pueden ser percibidas por los hombres como apariciones personificadas. El
principio comun a todas estas fuerzas es el de retribucién que inexorablemente

3 Platén en R. 363a en que critica la imagen del Hades de la poesia 6rfica se remite a los
suplicios de R. 362a (“para los que se consideran injustos: ser azotado, torturado, aprisionado
y cegado”). La prision, o incluso simplemente el estar atado, tenfa connotaciones de impureza
(Eur. IT 468: 6 8vteg iepol unkét ot Séopot. PL Ep. 357a: iepéa pévov kabapevovta kal
deopol kal @uyfig). Por eso no es extrafio que las Erinis aparezcan atando a las almas en la
iconografia apulia o en textos de influjo érfico como el pseudoplaténico Axioco (cf. A. BERNABE
2009). En cambio, las laminillas de Pelina (Orph. Fr. 485-486 Bernabé) instruyen al iniciado,
premiado por su pureza con la liberacién de toda atadura: “dile a Perséfone que el propio Baco
te ha liberado (¥Avce)”. La confesion a la que fuerza el estar atado es el contrario exacto de la
declaracién que supone la liberacion: “cielo” e “infierno” se definen mutuamente por polaridad.
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ha de llegar. Ahora bien, si esta retribucién se puede concebir en ocasiones
como un mecanismo automdtico ciego de equilibrio césmico bajo la férula
de Tyche, representado por deidades como Ananke, Adrastea, a veces Poiné
y especialmente Némesis, en la gran mayoria de los casos esta compensacién
tiene un sentido moral ligado a la pronoia divina, como representa sobre todo
Dike. Por ello en el didlogo De sera numinis vindicta, Plutarco juega con la
multiplicidad de valencias de la palabra dike: sea como deidad en las citas
literarias y en los mitos sobre la ultratumba, sea como una dynamis impersonal
en otras, sea como mero nombre comun en expresiones como dknv didévar,
es el centro de una demostracién del sentido moral que siempre tiene el castigo
divino. Dike cubre todo el espacio conceptual que media entre la imaginacién
de lo divino y la justicia abstracta en términos humanos, y de este modo es la
clave de la teodicea plutarquiana®.

36 Este trabajo forma parte del Proyecto de Investigacién “Cosmogonia y escatologia en la antigua

Grecia. Influjos y paralelos con el Proximo Oriente”, financiado por el MEC (FFI2010-17047).
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