EMERITA, Revista de Lingiiistica y Filologia Clasica

92 (2), 2024, 1341
ISSN-L 0013-6662 | eISSN 1988-8384
https://doi.org/10.3989/emerita.2024.1341

Concepciones escatologicas sobre el alma en los tres grandes tragicos

Sara Macias Otero

Instituto de Lenguas y Culturas del Mediterraneo y Oriente Préximo, CSIC
sara.macias@cchs.csic.es

ORCID iD: https://orcid.org/0000-0002-0837-5785

Eschatological Conceptions of the Soul in the Three Great Tragic Poets

Presentamos un estudio de los pasajes de los grandes
tragicos, tanto de las obras completas como de los
fragmentos, en los que se menciona el alma humana
desde un punto de vista escatologico. Observamos
las ideas que los tragedidografos ponen en boca
de sus personajes sobre lo que el ser humano expe-
rimenta tras morir. A partir de ellas intentamos
inferir las concepciones sobre el Mas Alla y la con-
dicion humana tras la muerte que existian en
el s. V a. C. y estaban lo suficientemente exten-
didas como para que el publico de las tragedias
las comprendiera y, a veces, incluso las compar-
tiera. Asi, los aspectos principales en que nos cen-
tramos son la cuestion de la pervivencia del alma
tras la muerte (bien de manera individual, bien
impersonal), en qué condiciones lo hace (mejores
0 peores que esta vida) y si ese destino es alcan-
zable para todos o solo para determinadas almas.
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We present a study of the passages of the great
tragedians, both from the complete works and
fragments, in which the human soul is mentioned
from an eschatological point of view. We observe
the ideas that these poets make their characters
say about what the human being experiences after
death. From them we try to infer the concep-
tions about the Afterlife and the human condition
after death, which existed in the 5th century BC
and were sufficiently widespread for the audience
of the tragedies to understand them and, someti-
mes, even agree with them. Thus, the main aspects
on which we focus are the question of the survival
of the soul after death (either individually or imper-
sonally), under what conditions it does so (better
or worse than this life) and whether this destiny
is attainable for all or only for certain souls.
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2 SARA MACIAS OTERO

I. PRESENTACION!

El concepto de ‘alma’ entre los griegos ha sido objeto de muy diversos estudios debido
a su complejidad®. Tomandolo desde un punto de vista amplio, no solo escatologico
sino también psiquico y emocional®, muchos de estos estudios muestran como los
antiguos griegos utilizaron varios vocablos para hacer referencia al alma, aunque cada
uno de ellos tiene diferentes matices en relacion con los distintos principios a los que
se refiere*. Destacan, entre otros, yoyn (principio vital necesario que no desaparece
tras la muerte), Bopdg (aliento vital que desaparece tras la muerte y que comprende
actividades psiquicas y emocionales, ademas de la consciencia), ppnv (principio u
organo fisico-psicoldgico implicado en actividades emocionales e intelectuales como
la reflexion), vod¢ (principio fisico-psicologico relacionado con la actividad mental,
las actitudes, deseos y pensamientos), xfjp y qtop (denominan el corazén como viscera
que proporciona la energia vital, pero también como sede de ciertos procesos psicolo-
gicos y emocionales relacionados con la actitud y respuestas del individuo hacia su
entorno) y mpamic (que se refiere al diafragma como d6rgano pero también es la sede
del entendimiento, los deseos y la sensibilidad).

En este trabajo nos centramos exclusivamente en el alma humana tras la muerte, que
por lo general es denominada con el término yvyr|, aunque también puede aparecer,
como veremos, convertida en €ldwAov o, incluso, en okid. El resto de términos que
hemos mencionado suelen hacer referencia a lo que Bremmer llama «almas del cuerpoy,
mas relacionadas con procesos psicologicos y mentales®. La yoyn, a la que identifica
como «alma libre», es vista como la parte que persiste separada del cuerpo, que lo
abandona al morir y que, en cierta manera, conserva la identidad del fallecido. Por ello,
youyn también denomina el halito de vida que anima al cuerpo, un tipo de fuerza vital.
Asi, en ocasiones, aparece acompanada por alguno de los otros términos para referirse

' Este articulo tiene su origen en la comunicacion que presenté en el Congreso Internacional «Con-

cepciones escatoldgicas y filos6ficas del alma en Grecia, Roma y el Proximo Oriente», celebrado en la
Universidad Complutense de Madrid en junio de 2023, pero cabe destacar que, aunque los poetas que se
han tomado como punto de partida son los mismos, el presente trabajo amplia, revisa y afiade muchos
aspectos que no fueron tratados en la comunicacion.

2 Hay multitud de estudios que abordan el concepto del alma en la Antigua Grecia desde muy dis-
tintos puntos de vista. Podemos destacar la monografia de Rohde (1894), que sobre todo trata del alma tras
la muerte, la de Bremmer (2002), que presta especial atencion al concepto en Homero, la de Claus (1981),
centrada en las creencias anteriores a Platon, y estudios mas generales como el de Snell (1946), el de Onians
(1981) o el de Long (2015). Sobre la idea del alma en época arcaica en general versa también la monografia
de Sullivan (1995) y mas centrados en Homero y la épica arcaica son los estudios de Jahn (1987), Sullivan
(1988), Caswell (1990), Clarke (1999) y Megino (2002). Para un util estado de la cuestion, que se ocupa
no solo del alma humana sino también de la animal, cf. Flores Rivas (2023, pp. 109-113).

3 Algunos estudiosos como Snell (1946), seguido por Bremmer (2002, pp. 17-20), afirmaron que,
en la concepcion arcaica, sobre todo en Homero, no habia una idea del «yo» integrada sino fragmentada,
segun la cual el ser humano se compondria de partes corporales y psiquicas o mentales inconexas e
independientes. Sin embargo, esta afirmacion ha sido discutida y refutada por muchos otros estudiosos
como Sharples (1983), Williams (1993, esp. pp. 21-49), Pelliccia (1995, pp. 15-28), Gill (1996, pp. 29-41)
o Long (2015, pp. 6-50).

4 Para una clara presentacion de cada una de estas denominaciones y lo que implican, cf. Flores
Rivas (2023, pp. 109ss.).

5 Cf. Bremmer (2002, pp. 21ss.).
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a aspectos psicoldgicos, que entrafian una mayor complejidad, y no solo escatoldgicos
o vitales®. Evidentemente, un concepto tan complejo como es el del alma fue evolucio-
nando y cambiando a lo largo del tiempo, sobre todo, al incorporarse ideas propias de la
filosofia o creencias que implicaban una vision religiosa soterioldgica. Ha de tenerse
en cuenta también que la palabra yvyn, poco a poco, ya desde época arcaica va adqui-
riendo algunas de las propiedades psicologicas, emocionales y volitivas que, en princi-
pio, denominarian los otros términos. Este proceso culmina a finales del s. V a. C. y, por
tanto, las obras de los tragicos estan inmersas en €l, lo que hace que los limites estable-
cidos por los estudiosos de los testimonios arcaicos sean mas difusos en ellas.

Muy atrayente resulta emprender este estudio centrado en la concepcion del alma
exclusivamente desde el punto de vista escatologico en las obras de los tres grandes
tragicos, porque la tragedia es un género en el que la muerte estd siempre presente como
elemento importante de muy diversas maneras: desde ser motor de la accion, pasando
por estar presente como una amenaza, hasta ser el desenlace esperado, y afecta a todo
tipo de personajes. Podria decirse que es una constante en este género literario y creo
que puede ser interesante observar las ideas que estos autores reflejaron en sus tragedias
sobre lo que le sucede al ser humano tras la muerte. Ideas que, en principio, serian cono-
cidas por su publico y, en muchas ocasiones, compartidas por todo o parte de ¢él.

1. INTRODUCCION: BREVE VISION DE LA CONCEPCION ESCATOLOGICA DEL ALMA EN EPOCA
ARCAICA. HOMERO Y PINDARO’

La idea del alma, en muchos casos, estd ligada a la idea que se tiene de la muerte y lo
que se cree que sucede o hay tras ella. La concepcion del alma mas tradicional y exten-
dida en el mundo griego en relacion con la escatologia se corresponderia, en su base,
con lo que sobre ella podemos encontrar ya en la lliada y la Odisea, aunque se habria
ido enriqueciendo con otros elementos, a veces propios del acervo mas popular. A gran-
des rasgos, el alma seria entendida como una parte fundamental del ser humano que se
separa del cuerpo cuando se produce el fallecimiento: el cuerpo se convierte en ceniza
y polvo y una de las partes del alma, la yoyn, se dirige, o es conducida por alguna divi-
nidad, al mundo subterraneo. Alli los dioses infernales las mantienen custodiadas a todas
sin posibilidad de volver a este mundo®.

¢ Tomemos como ejemplo algunos pasajes homéricos por ser los mas antiguos: junto a alidv aparece

en Hom., 7l. XVI 453 y Od. IX 523; junto a pévog en Hom., /I. V 296, VIII 123 y 315; junto a Qupdc
en Hom., 7/. XI 334, Od. XXI 154 y 171. En el teatro griego también encontramos combinaciones simi-
lares, véase p.ej., con @pnv en E. Alc. 108 y Ar. Pax 1068.

7 Sobre las concepciones escatologicas en Homero y en Pindaro existe una amplia bibliografia.
En esta introduccion simplemente pretendemos dar unas pinceladas que ofrezcan una serie de antecedentes
a la cuestion del alma en los tragicos. Para visiones detalladas sobre la escatologia homérica cf., p. ej.,
Griffin (1980), Gazis (2018) con bibliografia anterior, y sobre la pindarica cf., p. ¢j., Lloyd-Jones (1985),
Cannata Fera (1978 y 1990), Santamaria Alvarez (2000) con bibliografia anterior, Ciampa (2021).

8 Existen algunos casos muy excepcionales en los que un fallecido consigue volver a este mundo
tal y como era en vida, pero suele ser un estado pasajero que solo dura unas pocas horas (p. ¢j., Protesi-
lao, cf. Apollod., Epit. III 30 y Ou., Ep. 13). No se debe confundir con las apariciones de ciertas almas
que se presentan momentaneamente en este mundo ante sus seres queridos como sombras o imagenes
no corporeas (es frecuente, ademas, que lo hagan en suefios) para reclamar por algiin agravio; general-
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4 SARA MACIAS OTERO

El alma, al quedar separada del cuerpo, ya no constituye la esencia del ser humano
y pasa a ser una especie de sombra o espectro desdibujado de lo que fue en vida, un
reflejo o simulacro que se asemeja a la persona, pero que carece de razonamiento y
sentimientos. Asi describe Aquiles muy graficamente en la /liada el alma de Patroclo
que se le ha aparecido en suefios reclamando las honras debidas:

® momoL 1} pé Tic ot kai eiv Aldao dopoiot

yoyn Kol e0mAov, ATop PpEVEG OVK EVL TaumTay

mavvoyin vép pot [atpokiijog dethoio

Yoy EPECTNKEL YOOMOA TE LOPOUEVT TE,

..., £iKT0 8¢ BéoKkeNOV AOTR’.

iAy, ay! jEntonces, incluso en los palacios del Hades, si que es alguien el alma
y el reflejo, pero no hay en ellos inteligencia en absoluto! Pues durante la noche el alma
del desdichado Patroclo se me apareci6 gimiendo y llorando ... asombrosamente seme-
jante era a ¢l (Hom., /1. XXIII 103-107)',

Habla de yoyn y €idwiov como sindnimos'!, y de la falta de ppéveg de la aparicion,
es decir, de su carencia de cualquier actividad intelectual o emocional. Y recalca que este
espectro de Patroclo era muy semejante a ¢l en vida, lo que implica que no era ¢l por
completo, sino una especie de reflejo o imagen (gidwlov) fiel, pero falta de sus cualida-
des: al morir ha perdido lo que, como hemos sefialado mas arriba, Bremmer llama las
«almas corporeasy, entre ellas la ppnv. Persiste inicamente la yoyn que viajara al Hades
para permanecer custodiada en cuanto el fallecido reciba sepultura.

En la Odisea también aparecen referencias al estado en que las almas de los muertos
se encuentran en el Hades:

“o.oxpT ... ikéoBon
€lg Atdao dopovg kai éraviig Ilepoepoveing
Yoyt xpnoopévoug Onpaiov Tepesioo,
pévtiog dhaod, Tod te Ppéveg Eunedol gior
@ Kol 1ebvndT voov mope Tlepoepdvela
oiw nenvdcoOar toi 8¢ okl diccovoy.’
Es necesario ... que lleguéis a los palacios de Hades y de la terrible Perséfone para
consultar sus vaticinios al alma del tebano Tiresias, adivino ciego, cuya mente se en-

mente solicitan que se dé a su cuerpo la sepultura debida y que se cumplan los ritos funerarios, que por
diversas circunstancias no ha sido posible llevar a cabo en su honor. Solo asi consiguen descansar para
siempre en el Hades; es precisamente el hecho de que sus restos corpdreos no hayan recibido sepultura
lo que les permite interactuar todavia con el mundo de los vivos, pues son almas que aun no han viajado
al Hades. Cuando, tras su funeral, sean transportadas al mundo de los muertos, ya no podran regresar
ni tener contacto con los vivos. P. ¢j., este es el caso del alma de Patroclo en Hom., 7. XXIII 69-79.
Al respecto, cf. Johnston (1999).

Para los textos homéricos citados hemos seguido la edicion de Monro y Allen (1912).

10" Las traducciones de todos los textos recogidos en el articulo son propias.

" Véase Hom., //. XXIII 72 y Od. XXIV 14, donde también aparecen juntos los términos yoyn
y €idwAov para referirse a los difuntos.
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cuentra firme. A €l solo, tras morir, Perséfone le otorgd que su inteligencia permanezca viva;
los otros son sombras que se mueven (Hom., Od. X 490-495).

Se menciona a Tiresias como una excepcion porque, tras la muerte, como un don
otorgado por Perséfone, ha conservado sus @péveg inmutables'?. Sin embargo, vemos
que, aun asi, el alma de Tiresias tiene que beber de la sangre de las reses ofrecida por
Odiseo (Hom., Od. XI 98) para poder interactuar correctamente con ¢l y dar sus vatici-
nios. Tiresias, por tanto, estaria en una especie de estado intermedio, pues no es una
sombra vana como el resto de fallecidos, dado que conserva su intelecto, pero le falta la
energia vital para reactivarlo que solo puede adquirir a través de la sangre sacrificial'®.

El resto de almas de los muertos se dice que son sombras, ckiai, otra forma,
como gidmAra'?, de describir el estado en que se encuentran las almas en el Mas Alla:
una imagen fiel de lo que se fue en vida, pero falta de sus procesos psiquicos y
emocionales, convertida en una sombra desvaida. Por esto una de las formulas que
se repite después en varias ocasiones para referirse a los muertos es apevnva Képnva
‘cabezas inconsistentes’'.

No se cree en una verdadera consciencia ni en una auténtica existencia en el Hades.
Las almas de los hombres corrientes, en esta concepcion mas tradicional, aunque perma-
necen custodiadas en el Hades durante tiempo indefinido, no son vistas como inmortales,
entendiendo esto como una cualidad propia exclusivamente de los dioses.

La muerte, por tanto, segiin esta imagen, no implica nada bueno o, al menos, mejor
que esta vida, ni una inmortalidad atractiva, comparable a la de los dioses'®. Y cuando
la muerte es entendida como un bien, lo es de manera relativa, no porque se espere
acceder a una existencia mejor tras ella, sino porque es la unica manera de liberarse de

12 El adjetivo con que se califican las ppéveg de Tiresias es &unedot, que implica la idea de esta-
bilidad o inmutabilidad y, en un plano mas fisico, de un elemento que esta bien asentado, firmemente
fijado al suelo, cf. DGE s. u. Quiza el uso de este calificativo podria sugerir la idea de que las @pévec
de Tiresias atn estan bien fijadas a su yuy1n: Perséfone le ha permitido que en su caso no se produzca
al morir la separacion habitual entre los elementos mas corpdreos del alma (los que entrafian los procesos
mentales y emocionales) y el alma libre o yoyn.

13 Sobre el efecto de la sangre sacrificial en las almas de los muertos, cf. Johnston (1999, pp. 7ss.).

4 Ademas de en los pasajes de lliada y Odisea que recogemos arriba, se denominan gidwlio
a los muertos en Hom., Od. XI 83, 213, 476, 602, XX 355 y XXIV 14.

5 Hom., Od. X 521, 536, XI 29, 49. Destacable es la expresion de Od. XI 475-476, vexpoi appo.
Oéeg ..., Ppotdv eldmwla kopdvimv («los muertos faltos de razonamiento..., imagenes de mortales des-
gastados»), donde se atinan las ideas tanto de que los muertos son una imagen de lo que fueron en vida,
como de su inconsistencia, su falta de fuerza vital y de cualquier tipo de pensamiento o sentimiento.

16 La muerte es vista como una desgracia incluso para los héroes, como indican las palabras
de Aquiles en Hom., Od. XI 488-491. Sin embargo, existe también una extendida concepcion que une
la muerte heroica con una especie de inmortalidad a través del kAéoc: las acciones gloriosas, aunque
lleven a la muerte, conducen a una pseudoinmortalidad, al quedar consagradas a través de aquella.
El recuerdo y honra entre los vivos de una muerte gloriosa es defendido, en ocasiones, como el mejor
destino posible tras la muerte, pues esta garantizaria, en cierta medida, la continuacion de la existencia.
Queda atenuado asi el mal que supone la muerte gracias a la gloria entre los vivos. Véase, p. ej., Hom.,
1. VII 87-92, X1I 322-28, XVIII 114-121, XXII 304-305. Sobre el tema, cf. Valgiglio (1966, pp. 11-15),
Nagy (1979), Mares (2016).
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las fuertes desdichas de esta vida, recurriendo a veces incluso al suicidio!’. Esta idea va
unida a una visidn muy pesimista de la vida y se trata de un tema frecuente en la litera-
tura griega, particularmente en la tragedia, sobre todo, debido a su tematica'®.

Sin embargo, a causa de una mayor inquietud y angustia ante la idea de la muerte',
surgieron paralelamente creencias que ofrecian una vision mas esperanzadora: la idea de
inmortalidad del alma, de su transmigracion, y también una concepcion de la muerte
como el paso a una existencia mejor que la que tenemos en esta vida. Filosofos preso-
craticos como Empédocles® o los pitagoricos®! expresaron ya con distintos matices estas
ideas escatologicas mas esperanzadoras y diferentes a la tradicional homérica. Pero me
gustaria resaltar aqui las creencias orficas que, a cambio de cumplir ciertos rituales
y condiciones, prometian el acceso a una existencia mejor tras la muerte que implicaba
una verdadera inmortalidad del alma, no una pseudoexistencia”?’. El alma, cuya proce-
dencia es considerada divina, en lugar de degradarse y convertirse en una sombra incon-
sistente, se libera de la carga corporal al producirse la muerte y, tras ser purificada,
accede a la verdadera existencia semejante a la que tendrian los dioses. Pero esto solo
es alcanzable para aquellos que cumplan los rituales y preceptos debidos, el resto volvera
a reencarnarse una y otra vez permaneciendo su alma atrapada en ese ciclo sin poder
acceder a la verdadera vida. Ofrecen, por tanto, una visién optimista de la muerte, pero
a ella va unida una muy pesimista de la vida, entendida como un castigo o, incluso, como
la muerte verdadera para el alma. Estas creencias, de las que pueden encontrarse ya
rastros en el s. VI-V a. C.%, tuvieron gran influencia en ciertas concepciones filosoficas,

17" Sobre el suicidio en la tragedia griega cf., p. €j., Katsouris (1976), Garrison (1989 y 1995),
Fernandez Garrido (2006).

8 Hom., II. IV 182, VI 464-65, VIII 150, XVIII 34, XXIV 525-526, Od. X 51, Thgn. 181-182,
Anacr. 29 Gent. (66a Page), Hdt. I 31.3, VII 46.3, cf. Valgliglio (1966, pp. 39-44). Algunos estudios
generales sobre diversos aspectos de la muerte en la literatura griega, p. ej., cf. Gazis-Hooper (2021)
y en tragedia en concreto Pathmanathan (1965), Man (2020), que trata el tema en la tragedia desde
un punto de vista mas relacionado con la antropologia y el psicoandlisis. Se centran particularmente
en el tema en Euripides, p. ej., Valgilio (1966) y Esteban Santos (2004).

1 Un ejemplo muy ilustrativo de esta angustia lo encontramos en Anacr. 44 D Gentili. En tragedia
podemos destacar, p. ¢j., E., 14 1250-1252 y Tr. 632-633.

20 A grandes rasgos, Empédocles propuso una doctrina soteriologica segiin la cual el demon,
que podria identificarse con el alma, debe ir reencarndndose una y otra vez hasta conseguir la purificacion.
Una vez conseguido esto, el demon llegaria a reunirse con los dioses y a alcanzar la felicidad eterna.
Sin embargo, es problematico aceptar sin mas esta identificacion sobre la que hay gran controversia.
Sobre este tema cf., p. ej., Trépanier (2004 y 2017), Kleczkowska (2017), Picot (2022), Flores Rivas
(2023, pp. 257-278), Ferella (2024).

2 De una manera muy general las doctrinas pitagdricas proponian la inmortalidad del alma y que,
con la muerte del cuerpo, esta va transmigrando de uno a otro en un eterno ciclo de reencarnaciones.
Pero este ciclo no tendria una finalidad soteriologica con la consecucion de la expiacion de algin tipo
de falta (como si ocurre en el orfismo). En el pitagorismo el ciclo de reencarnaciones es entendido como
un proceso natural e inherente a la configuracion del mundo, que es ciclico en si mismo. No se buscaria,
por tanto, una posible salida de ese ciclo de transmigraciones ni se entenderia esta como una salvacion.
Para més detalle sobre el tema, cf., p. ¢j., Alesse (2000), Cornelli (2013), Bernabé (2013 y 2016), Betegh
(2014), Flores Rivas (2023, pp. 209-241) con abundante bibliografia.

22 Para un completisimo estudio sobre el orfismo, cf. Bernabé y Casadesus (2008) con abundante
bibliografia.

2 Los primeros poemas 6Orficos se remontan a, al menos, finales del s. VI a. C., cf. Bernabé (2008,
pp. 227-231).
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pero también pueden encontrarse reflejos de ellas en la tragedia griega, particularmente
en Euripides®.

Pindaro es uno de los primeros poetas en los que pueden rastrearse ideas escatolo-
gicas diferentes a las homéricas, es decir, distintas de las que podriamos considerar como
las mas tradicionales y extendidas. Aunque por norma general Pindaro sigue la concep-
cion homérica del Mas Alla como un destino desolador para las almas®, en algunos
pasajes pueden encontrarse ecos que encajarian con la concepcion del alma y la escato-
logia orficas?. Podemos destacar el fragmento 131b Maehl.”’:

o®duo pEV Tavtov Eneton Bavat meplobevel,

Cwov &’ &t AeimeTon aidvog idm-

AOV" TO Yap €0TL pHOVOV

€K Oedv' ebdel 8¢ TPaoTOVTOV PEAEW@Y, ATAP V-

dovteooty &v moAhoic dveipolg

delkvuot TepTV@V EPEPTIOICAV YOAETDV TE KPIoLV.

El cuerpo de todos sigue a la muerte que todo lo puede, pero atin queda viva una ima-
gen de la existencia, pues solo esa procede de los dioses: duerme cuando los miembros
estan activos, pero a los que duermen en muchos suefios les muestra la futura decision
de placeres y dificultades (Pi., Fr. 131b Maehl.).

Para referirse al alma tras la muerte usa el término €idwAov, como hemos visto
que hace Homero, pero la idea que estos versos pindaricos sugieren es totalmente con-
traria a la homérica: Pindaro afirma que el alma es de procedencia divina y que esta
como adormecida mientras el cuerpo estd vivo. Esto implica que, tras la muerte del
cuerpo, el alma despertard y alcanzard su maximo potencial. Mientras en Homero el
alma tras la muerte queda reducida a una mera imagen o sombra insustancial de lo que
se fue en vida, en estos versos pindaricos es todo lo contrario, el alma permanece viva
tras la muerte y ya no se ve sometida por el cuerpo. Incluso sefiala que cuando el
cuerpo duerme, a veces, deja de impedir al alma y esta ofrece destellos de su potencial
con suefos proféticos.

Tras haber establecido como base esta pequefia panoramica de las creencias escato-
logicas sobre el alma en época anterior a los tres grandes tragicos, a continuacion, inten-
taré ofrecer un estudio general sobre el tema del alma y la muerte en estos tres autores?®.

2+ Cf. Macias Otero (2008a y 2008b).

3 P ej., Pi., 0. X 91-94.

2 Sobre Pindaro y el orfismo, cf. Santamaria Alvarez (2008) con abundante bibliografia.

27 En otro fragmento pindarico, 133 Maehl., parece haber referencias a la expiacion de una antigua
culpa, que arrastra el ser humano y que debe ser perdonada por Perséfone, y a un ciclo de reencarnaciones.
Estas ideas encajarian con el mito 6rfico de los titanes y con las concepciones escatologicas salvificas
que implican estas creencias.

28 El concepto del alma en general en tragedia lo tratan tangencialmente algunos estudios como, p.
ej., Webster (1957) y Solmsen (1984).
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8 SARA MACIAS OTERO

II1. LA EXISTENCIA TRAS LA MUERTE: CONCEPCIONES ESCATOLOGICAS DEL ALMA EN LA TRAGEDIA%

1. Una pseudoexistencia tras la muerte: los muertos son sombras inanes, débiles
imdgenes de lo que fueron en vida

Como es de esperar, la vision sobre el alma tras la muerte més extendida entre los tra-
gicos es la que podemos llamar tradicional, la pseudoexistencia que aparece ya en
Homero. Asi, Esquilo en Coéforos (vv. 517-518) hace decir a Orestes frente a la tumba
de su padre que los muertos ya no piensan. Para ello usa el verbo gpovéw, negandolo,
lo que evoca directamente a la expresion homérica @péveg ovk &vi mdumav, que hemos
recogido mas arriba*’:

Bavovtt 6 oV epovolvTL dethaia Yapig
EméumeT’
A un muerto que ya no piensa funesto don estdbamos enviando (A., Ch. 517-518).

Por otro lado, en el Fr. 154a.10 Radt, también Esquilo, como Homero (Od. X 495),
llama sombras a los muertos. Aunque esta bastante deteriorado, parece que el fragmento
cuenta como Niobe lamenta la muerte de sus hijos y, al hilo de ello, se hace esa afirma-
cién mas general:

Bpoto]c’! kakmbeig ovdev GAL’ €l U oKid.
Un mortal que ha sido destruido no es nada sino una sombra (A., Fr. 154a 10).

Por su parte Sofocles en Electra hace que la protagonista, creyendo que su hermano
estd muerto, exclame que lo Unico que ha quedado de €l es ceniza y sombra:

... AALG TODO” 0 duoTuYNG

daipwv 0 60g te Kapog EEapeileTo,

8¢ 6° B¢ pot mpodmepyey, AVTL PIATATNG

HOPOTig omodOV T€ KOl KLV GVOPEAT].

Pero el desafortunado demon tuyo y mio nos ha arrebatado estas cosas, el cual te ha enviado
ante mi asi, en lugar de tu muy adorada forma, ceniza y sombra vana (S., E/. 1156-1159).

Con la expresion «muy adorada forma» (@ultdtng popotg) se refiere a Orestes
cuando estd vivo, mientras que para referirse a ¢l cuando (supuestamente) ha fallecido

2 De los textos tragicos citados hemos seguido las siguientes ediciones, salvo que se indique
lo contrario: para las obras completas de Esquilo, la edicion de Murray (1955); para las de Sofocles,
la de Dain y Mazon (1989-1990); para los fragmentos de ambos, la edicion de Radt (1985 y 1977 res-
pectivamente); para las obras completas de Euripides seguimos la edicion de Diggle (1981-1994) y para
sus fragmentos, la de Kannicht (2004).

3 Hom., {I. XXIII 104.

31 Bpoto]g es conjetura de Korte, seguida por Maas y Fraenkel, vid. ap. crit. de Radt para
mas informacion.
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CONCEPCIONES ESCATOLOGICAS SOBRE EL ALMA EN LOS TRES GRANDES TRAGICOS 9

usa dos términos: «ceniza y sombra» (6moddv e Koi okidv). La ceniza es la parte que
corresponde al cuerpo tras morir y ser incinerado, y la sombra seria la manera en que el
alma pervive tras la muerte separada del cuerpo®’. Esta es calificada con el adjetivo
avoeelng ‘vana’, incidiendo en su inutilidad porque carece ya de toda facultad humana.

Y siguiendo con esta misma concepcion de los muertos como palidos reflejos
o imagenes de lo que fueron en vida, también los tragicos los llaman &idmAa ‘imagenes’,
como ya hizo Homero: Esquilo sube a escena en Persas a la imagen o €idwAov de Dario,
que ha sido atraida temporalmente al mundo de los vivos con un ritual. De la misma
manera hace en Euménides con la imagen de Clitemnestra, que aparece momentanea-
mente en el mundo de los vivos, aunque esta no ha sido invocada, sino que se mueve
por la sed de venganza. Por su parte, Euripides en Hécuba también incluye como uno de
sus personajes la imagen de Polidoro muerto, que se aparece para reclamar un sepulcro.

Sin embargo, Sofocles, atendiendo a una vision pesimista de la vida, aplica los tér-
minos €idmAa y okilai ya no a los fallecidos, sino a los propios vivos, por estar abocados
a la inexorable muerte y por llevar una vida irremediablemente llena de penurias. Com-
para asi el vivir con una situacion cercana a lo que la vision tradicional y homérica ve
como la muerte®:

Opd yop b ovdev dvtag GALo TANV

€dwL’, dooumep {duev, 1| KOVPNV CKIAV.

Pues veo que nosotros, los que precisamente estamos vivos, no somos nada excepto
imagenes o sombra vana (S., 4i. 125-126).

Euripides también se hace eco de esta imagen tan pesimista de la vida, aunque
de manera menos intensa:

T Bvnta 6° 0V VOV TPGTOV TYODUOL OKIGV
A los seres mortales no ahora por primera vez los considero una sombra (E., Med. 1224).

Este motivo lo podemos encontrar ya en Pindaro (P. VIII 95-96), que insiste
en el caracter efimero del ser humano y define su existencia como «el sueflo de una
sombray (cK1dg dvap avOpwmog): la vida en este mundo no es mas que un corto momento,
un suefio, que pronto se desvanece y deja paso a las sombras. En este estado permanecera
el ser humano por tiempo indefinido tras producirse la muerte. Esta vision considera
al ser humano como una sombra inconsistente de las que vagan por el Hades, que por
un breve momento suefia, y su suefio es esta vida. Sin embargo, ese suefio es casi irreal
por su brevedad. Pindaro ofrece una vision pesimista de la vida, pero S6focles y Euripi-
des la acentiian aun mas al considerar la propia vida como sombra e imagen y no como
el breve suefio que la interrumpe. Ademads, Sofocles insiste mas en esta percepcion

2 En la obra de Sofocles esta idea aparece también en el v. 1257 de Ayax.
3 El Fr. 945 Radt de Sofocles transmite también una idea muy semejante.

Emerita 92 (2), 2024, 1341 ISSN-L 0013-6662 | eISSN 1988-8384  https://doi.org/10.3989/emerita.2024.1341



10 SARA MACIAS OTERO

pesimista al utilizar el adjetivo kodgog ‘vano’, ‘insustancial’, ‘vacio’ para calificar a la
sombra o imagen que considera que somos en vida.

Por otro lado, es curioso observar como Esquilo en el Fr. 273a Radt, que pertenece
a la tragedia Psychagogoi, utiliza el adjetivo dyvyot substantivado (‘los sin alma’) para
referirse a los muertos invocados en un ritual necromantico:

dye viv, @ &gV, éni moopvTmVY

iot® oNkdV eoPepdc Aipuvag

VIO T aOYEVIOV AOUOV UGG

TOoDOE oPAYiop TOTOV AYHYO1g

oipo pebiet

dovak@y gic BEvBog augvpdv.

Vamos, extranjero, ahora parate en los herbosos perimetros de la aterradora laguna y,
después de cercenar la garganta de esta victima, como bebida para los sin alma derra-
ma la sangre en la oscura profundidad de los cafiaverales (A., Fr. 273a 1-6 Radt).

En este caso yuyn haria referencia a la fuerza vital que anima al cuerpo y no al alma
que queda como imagen o sombra en el Hades tras la muerte**. No es raro este sentido
de yuyn como ‘vida’ o ‘fuerza vital’, del que tenemos incluso algunos ejemplos en el
propio Esquilo®, y en el que filésofos presocraticos, como Tales, profundizaron consi-
derando la youyn como la base de la conciencia y del movimiento, el principio activo
responsable de la vida. Asi, en el fragmento esquileo los espectros invocados son los
dyvyot, porque han perdido al morir, junto con el cuerpo, la fuerza que los anima y
mantiene sus facultades. Contrasta con esta concepcion otro ritual necromantico llevado
a escena por Esquilo, el de la invocacion de Dario. En ¢l el coro invoca a la yoyn del
soberano para que vuelva al mundo de los vivos, por lo que este término denomina aqui
lo que permanece del hombre tras su muerte:

GALG, ¥OOVIOL Saipoveg ayvot,

I'fi e xai ‘Eppf], factied T’ évépav,

mépyot’ Evepbev yoyny &g oG

Pero, oh sagradas divinidades subterraneas, Tierra y Hermes, rey de los que estan bajo
tierra, enviad desde abajo un alma hacia la luz*® (A., Pers. 628-630).

3% En el Fr. 229 Radt, que pertenece al drama satirico Sisifo, Esquilo dice de los muertos que no
tienen ikpdg ‘energia’. El Etimoldgico Gudiano, que transmite el texto, considera ese término sindénimo
de dvvapug ‘fuerza’ y de kikvg ‘vigor’ y lo relaciona con el hecho de que los muertos son dyuyot. Bajo el
lema de ixvg se transmite el fragmento 229 de Esquilo. Sin embargo, en general, toda la entrada presenta
importantes problemas textuales.

3 P ej., A. Eum. 115, Pers. 841 y Ag. 965. El sentido de yoyn como ‘vida’ es el primero que
recoge LSJ, también dedica un apartado a su uso filos6fico como ‘principio inmaterial del movimiento
y la vida’. Cf. también Flores Rivas (2023, pp. 116-117), con bibliografia, que presenta una panoramica
de este sentido de yoyn.

3% Elv. 9 del Fr. 912 Kannicht de Euripides contiene expresion muy parecida: mépyov 8 é¢ &G
yoyog évépwv. Este fragmento ha sido interpretado por algunos estudiosos como un ritual necromantico,
pero, en mi opiniodn, se trata de algo distinto: una recreacion del tragico de lo que seria una plegaria para
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CONCEPCIONES ESCATOLOGICAS SOBRE EL ALMA EN LOS TRES GRANDES TRAGICOS 11

Puede ser una casualidad, un testimonio de la polisemia de yoyn no significativo,
pero quizd podria implicar que en la mentalidad de Esquilo los muertos en general pier-
den su yoyn, parte de su fuerza vital en la que residen las facultades y el pensamiento,
convirtiéndose en reflejos, €idmwAia. Sin embargo, unos pocos la conservan, o al menos
parte de ella, como Dario, que habla y razona como si estuviera vivo (semejante seria
el caso de Tiresias en Homero). Incluso hace que el propio Dario llegue a afirmar que
ha ejercido su influencia sobre los dioses infernales para poder salir momentdneamente
del Hades (A., Pers. 691-692), por lo que su estatus no es el normal entre los muertos.
Dario es un privilegiado.

Siguiendo con esta idea de que los muertos pierden su yovyn, en Soéfocles, este tér-
mino casi siempre hace referencia a la vida o la energia que mueve el cuerpo®’ y no tanto
a lo que pueda pervivir de la persona tras la muerte, que en muchas ocasiones lo consi-
dera algo muy cercano a la nada. Asi, para referirse a que alguien ha muerto o estd a
punto de hacerlo llega a utilizar el término yvyn como sujeto de expresiones que signi-
fiquen ‘estar muerto’:

®dpoer ov pev Ciig, 1 6 éun yoyn modon

té0vnkev, Hote 10lg Bavodoy dEELETV.

Ten confianza. Tu estas viva, en cambio mi alma estd muerta desde hace tiempo,
por haber servido a los muertos (S., Ant. 559-560).

0ic £&y® 0VdE TV TaTpdg
YoV v oipat {Ooav Gvemeiv £pot.

una revelacion religiosa dentro del marco del orfismo. Sin embargo, el pasaje tiene importantes problemas
textuales que han llevado a diferentes lecturas y, con ellas, distintas interpretaciones, centradas, sobre
todo, en poder dilucidar a quién podria referirse el término oy, pues dependiendo de la lectura que se
ofrezca del texto puede aludir a los muertos o a los vivos. Para un estudio detallado y con bibliografia
cf. Macias (2008a, pp. 363-367); para una propuesta de la identidad de esas almas cf. Macias (2007).

37 Séfocles en una sola ocasion utiliza de manera clara un compuesto de la misma raiz que yoyn,
el verbo yuyaymyéw, para referirse a los espectros o sombras que quedan en el Hades como remanente
del ser humano tras su muerte. Esto sucede en el Fr. 327a Radt: AL’ ol Bavovteg yoyayoyodvral povot,
«solo las almas de los muertos son conducidas». Por otra parte, podria considerarse que también testi-
monia este sentido en el Fr. 523 Radt, que pertenece a la tragedia Polixena, donde la propia yoyn de
Aquiles dice que ha salido del Hades para reclamar un sacrificio. Sin embargo, la palabra yoyn esta solo
en la denominacion del personaje, que no parece ser original de Séfocles, sino afiadida por las fuentes
que transmiten el fragmento. Y, finalmente, en el v. 1127 de Electra, cuando a la protagonista se le hace
entrega de unas cenizas, supuestamente de su hermano muerto, esta afirma que eso es lo unico que le
queda como recuerdo de la yoyn de este. Esto puede interpretarse de distintas maneras: o bien la yuyn es
entendida como algo material o tan entrelazado con la materia que compone el cuerpo que, al quemarlo,
las cenizas contienen restos de ambos, porque la yoyr perece junto con €él; o bien implica que ya no queda
nada de la youyn de su hermano, porque al morir ha ido al Hades o al lugar donde vayan las almas, y las
cenizas del cuerpo al que esa yoyn daba vida es el Gnico recuerdo palpable. La segunda interpretacion
estaria mas de acuerdo con otro pasaje de esta misma obra, los vv. 1156-1159, que hemos recogido un
poco mas arriba, donde el cuerpo se convierte en ceniza y el alma se habria convertido en sombra vana.
Sin embargo, este v. 1127 de Electra tampoco puede tomarse como un testimonio claro del término yoyn
en Sofocles para denominar lo que queda del ser humano en el Hades tras la muerte.
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12 SARA MACIAS OTERO

En estas cosas yo creo que ni siquiera el alma de mi padre, si hubiera estado viva,
me habria contradicho (S., OC 998-999).

Incluso en el v. 1167 de Antigona se afirma que todo hombre que carezca de alegria
en su vida es en realidad un &uyvyog vekpdc, es decir, un ‘muerto animado’, con energia
que permite que se mueva.

... Tag yap fdovog

6tav TPodDGV Avopeg, oV TIOMW €y

Cfv tobtov, GAL’ Epyoyov 1yodpaL VEKPOV.

Cuando a los placeres renuncian los hombres, yo no reconozco esto como vivir, sino
que lo considero un muerto en vida (S., Ant. 1165-1167).

Euripides, por su parte, también refleja en muchas ocasiones el significado de yoym
como ‘vida’ o ‘fuerza vital’, que se pierde al morir*®. Podemos destacar el siguiente pasaje:

o070 Yap poOvov Bpotoig

00K £€0TL TAVIA®W avodlmBey AaPeiv,

yoynv Ppoteiov:

Este es el tnico gasto que no les es posible recuperar a los mortales cuando se ha con-
sumido, el alma humana (E., Supp. 776-778).

Vemos cémo el verbo dvorow o dvariokm que significa ‘gastar’, ‘consumir’, incluso
‘perecer’ o ‘marchitarse’, se aplica al alma como si esta fuera una fuerza, una energia,
que va desgastdndose hasta que se produce la muerte. Si intentamos conciliar esta idea
con la tradicional, podria considerarse que quizd, debido a ese desgaste, en el Hades
no quedan mas que simulacros de lo que se fue en vida.

2. El alma y el éter

Euripides en los vv. 1543-1545 de Fenicias combina la idea de los muertos como som-
bras con el topico eufemistico de considerar la muerte como un suefio eterno, topico que
también encontramos en los demas tragicos®. Pero, a diferencia de los otros dos, Euri-
pides incluye la idea de que el componente fundamental del alma o de la imagen
(eidwlov) de un muerto es el éter*. Asi, en Fenicias, hace que Edipo, a las puertas de la

38 Cabe sefialar que en Alcestis la mayoria de veces que el término es mencionado podria traducirse
como ‘vida’. Sin embargo, Euripides hace que la propia Muerte suba a escena para intentar llevarse con-
sigo al Hades el alma (yoyn) de la protagonista (vv. 54 y 900), una especie de simulacro o sombra de lo
que Alcestis era en vida. Esto implica que, en ocasiones, los significados de yvoyn no son completamente
exclusivos, sino que pueden entremezclarse sin problema.

3 La muerte como un suefio eterno que nunca se acaba aparece en el v. 1451 del Agamendn
de Esquilo. También se halla esta imagen en So6focles en varias ocasiones (El. 509, OC 1578, Ai. 832,
Tr. 1042) y en el propio Euripides (HF 1061-1062).

40 Sofocles (Ai. 1192-1196) menciona el éter, junto al Hades, como uno de los posibles destinos
tras la muerte, pero no lo pone en relacion con el alma de manera tan clara como hace Euripides.
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muerte, se compare con un «canoso espectro invisible de éter», donde aifépog seria un
genitivo de materia:

ToMOV aibépog dpavéct eldmAiov

vékuv Evepbev 1

TTaVOV GVELPOV;

Una canosa efigie invisible de éter o un muerto de los de abajo o un suefio alado
(E., Ph. 1543-1545).

El éter es considerado en filosofia como una de las substancias primordiales. La idea
de que el alma se compone de éter parece haber tenido su origen en la filosofia jonia,
haber adquirido cierta popularidad y, o bien haber sido adoptada por pitagdricos y orfi-
cos, o bien haber sido atribuida a ellos por autores que compartian esa teoria para darle
mayor prestigio*”. Esta teoria se ha explicado relacionandola con el hecho de que el éter
era considerado como un elemento divino: el alma, al ser un fragmento de este elemento
que habria penetrado en un cuerpo para animarlo, seria la parte divina que compone
el hombre, que, tras la muerte, volveria de nuevo al elemento del que vino®.

En otros pasajes, Euripides dice de manera mas explicita que el alma, al producirse
la muerte, vuelve al éter de donde vino. Utiliza en estos casos, de manera bastante con-
gruente, el término mvedpa para referirse al alma, denominacion que estd mas relacio-
nada con el halito de vida, el aire y la respiracion*. Y, ademas, en los vv. 532-537 de
Suplicantes, afiade que el cuerpo, que ha sido una morada temporal para el alma, al morir
vuelve a la tierra, elemento del que estd compuesto:

€doat’ N1 yi kelvedfvar vekpoic,

60ev 8’ ExaoTov €G TO PG APiKETO
€vtod’ amelbelv, Tvedpa pev Tpog aibépa,
70 o®dpa 8’ &g yijv: obTL Yap kekTnueda
NUéTepov aOTO TANV €votkijoat Piov,
Kdmerta v Opédyacav avtd Oel AaPeiv.

4 Conservo la lectura que ofrecen los manuscritos y que mantienen algunos editores como Murray.

Otros han hecho distintas propuestas para corregirla en un adjetivo: asi, p. ¢j., Diggle ofrece aifepopasg
‘brillante como el éter’, tomando como punto de partida la propuesta aifepogoaveg de Weil.

42 Al respecto cf. Bernabé (2016, pp. 20-21).

4 Cf. Egli (2003, pp. 94-114).

4 Quiza podria relacionarse también con la idea, que encontramos ya en Anaximenes, de que
el alma se compone de aire. Parece también posible que existiera una doctrina, atribuida por Aristoteles
a orficos y pitagoricos (Arist., de An. 410b27 y 404a16-18), que indica que el alma es inhalada con
el aire, pues en ¢l se mantiene flotando. Para mas detalle cf. Gagné (2007) y Bernabé (2016, p. 21). Quizé
pueda conectarse con esto la topica imagen que Euripides transmite en los vv. 28-32 de Hécuba, donde
el alma de un fallecido permanece en este mundo (motivada por alguna cuenta pendiente, en este caso,
que se le dé la sepultura debida) flotando como si estuviera hecha de aire. Y también podria vincularse
con la idea tradicional de que, tras la muerte, en determinados momentos las almas revolotean junto a
los vivos. Asi puede observarse, p. ¢j., en los vv. 674-676 del Orestes de Euripides e incluso ya Homero
compara las almas de los difuntos conducidas por Hermes con murciélagos que revolotean en una cueva
(Od. X1V 1-10). Por otra parte, en la iconografia las almas suelen representarse como homunculos alados,
cf. Martin (2016).
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Dejad ya que los muertos sean cubiertos por la tierra, y que cada cosa vuelva alli don-
de vino a la luz, el 4nima al éter, y el cuerpo a la tierra. Pues no poseemos el nuestro
nada mas que para habitarlo durante la vida y, después, es necesario que la que lo sus-
tentod se lo lleve (E., Supp. 532-537).

Una idea muy similar respecto al alma transmite el tragico también en el Fr. 971
Kannicht:

0 &’ dptt BAAA®V GapKa SLOTETNG OTWC

aotnp anéofn, Tvedp’ aoeic &g aibépa.

El que hasta ayer en sus carnes florecia, como una estrella caida del cielo se extinguio,
dejando escapar su anima al éter®.

Esta misma concepcion la encontramos en algunas inscripciones funerarias, la mas
antigua de las cuales data del s. V a. C., por lo que parece que Euripides estaria hacién-
dose eco de ciertas creencias que en su €poca habrian comenzado a estar en boga.
O, quiza, nuestro tragico habria ayudado a difundir estas ideas entre el gran publico
y habrian quedado reflejadas en algunos epitafios*. La inscripcion utiliza el término
yoyn en lugar de mvedpa:

aifep pEN eovyag VIedEycaTo, cop[ata O YOOV]
Que el éter reciba a las almas, y la tierra a los cuerpos (/G 1°.1179.6)"".

Muy interesantes son las palabras que pone Euripides en boca de Tednoe en la tra-
gedia Helena (vv. 1013-1016), donde elabora un poco mads esta teoria, probablemente
con influencias de Anaxagoras®, y anade el importante elemento de la inmortalidad.
Con este tono mucho mas filoséfico vemos que no habla de yoyn ni de nvedpa sino
del vodg, y del yvodun como la parte inmortal de este:

Kol yap Tiowg TV’ €0Ti TOIG T€ VEPTEPOLS
Kol 101G dvmbev mioty dvBpodTolg 6 vodg
TV kathovovtav Cf pev ob, yvounv 6’ Eyet
a0dvatov gig dBdvatov aibép’ unecmv.

4 En Or. 1086-1087 hay una expresion similar, aunque no se habla de que el avedpa o la yoyn
vayan al éter, sino algo mas corpéreo, la sangre (ainc). Cf. Mikalson (1991, pp. 114-121).

4 Cf. Gonzalez Gonzalez (2014, p. 89).

47 Para un analisis de esta inscripcion en relacion al éter y al alma cf. Mihai (2010) y Gonzalez
Gonzalez (2014). Posteriores a esta inscripcion, que es del s. V a. C., hay varias similares que cito a
continuacion para que pueda apreciarse como esta idea permanece durante siglos en el acervo popular:
CEG 535 (IV a. C.), GVI 1759.2 (Il a. C., reproducida en Cairon (2009, n° 20), /G 15(2).791 (Chipre
I d. C.), IG 2(2).13446 (Atenas IV-V d. C.). Cf. Dillon y Garland (1994, pp. 374-375), Brun (2005) con
bibliografia anterior, Obryk (2012).

48 Sobre la relacion y la influencia de Anaxagoras en Euripides hay una amplia bibliografia. Remito
aqui a los estudios de Parmentier (1892), Paduano (1968), Di Benedetto (1971, pp. 303-310), Lombardi
(1987), Egli (2003, pp. 37-52), Miletti (2007).
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CONCEPCIONES ESCATOLOGICAS SOBRE EL ALMA EN LOS TRES GRANDES TRAGICOS 15

Pues existe también la retribucion por estas cosas tanto para los de abajo como para
todos los hombres que estan arriba. La mente de los fallecidos no estd ya viva, pero
tiene una capacidad de pensamiento inmortal al sumergirse en el inmortal éter (E., Hel.
1013-1016).

E incluso a través de un fragmento de su tragedia Crisipo nos ha llegado una
reflexion probablemente relacionada con la anterior e influida también por Anaxagoras
(B.17D.-K.): se afirma que todos somos inmortales en cierta medida, pues los elementos
que nos componen, procedentes de la tierra y del éter, cuando morimos no perecen,
sino que se separan, regresan a su origen, y después se vuelven a combinar para crear
otra forma nueva®:

oo peyiotn kai Awog Ainp,

0 p&v avBponwv kal Bedv yevétwp,

1} 8” bypoPodrovg oTarydvag votiog

mapodesopévn tiktel Bvnrovg,

tiKtel fotdvny OAG TE ONpdV*

60ev ovK adikwmg

UNTNP TAVI®V VEVOLLGTOL.

YOPEL 8’ Omicw

T4 pev €k yaiog UVt €ig yolav,

T4 8’ &n’ aifepiov PractdvTa YOVTC

gl oOpaviov Ay HAOe TOLOV:

Bvnoket 8’ oVdeV TV YLyvouEVOV,

dokpvopevov 8° dALo Tpog ALov

HOPOTV ETEPAV ATESEIEEV.

Tierra inmensa y éter de Zeus, el uno progenitor de hombres y dioses, la otra, al absor-
ber las humedas gotas de lluvia, engendra a los mortales, engendra el pasto y las razas
de fieras. Por ello no injustamente es considerada madre de todo. Las cosas que se
generan de la tierra se dirigen de nuevo a la tierra y las que tienen su origen en el éter
otra vez vuelven a la esfera celeste. Nada de lo que nace muere, sino que, separdndose
un elemento de otro, produce otra forma (E., Fr. 839 Kannicht).

No estd hablando aqui Euripides de una inmortalidad del alma per se, pero si que
postula que en realidad la materia que nos forma no perece, sino que se transforma.
Es una inmortalidad no individual en la que el yo y la conciencia personal se pierde.

La relacion del alma con el éter, de entre los tres tragicos, solo aparece en Euripides,
quien ademas la combina con teorias mucho mas profundas y filoséficas sobre el origen
del mundo. Es como si ¢l estuviera mas abierto en sus obras a introducir elementos algo

4 Esta idea aparece expresada de manera semejante, aunque sin mencionar el éter, en un fragmento
de Epicarmo (Fr. 213 K.-A.), comico del s. V a. C. al que desde muy antiguo se relaciond con el pita-
gorismo: cvvekpidn kai Siexpifn kamiiOsv 60sv RABev maAy, / Y pév eic yav, mvedpa & dvo ti Tdvde
YoAETOV; 00OE Ev («se combind y se separd y fue de nuevo alli de donde vino / la tierra a la tierra
y el anima arriba. /Qué dificultad hay en esto? Ningunay).
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16 SARA MACIAS OTERO

diferentes que desconectan ya de la idea homérica de la pseudoexistencia post mortem y
que tienden hacia una vision mas esperanzadora en la que, quiza, el alma, entendida como
elemento divino, pervive y vuelve al éter donde se form6. No hay en estas teorias una
salvacion individual, como la defendida por concepciones como la orfica. Sin embargo,
parece sugerir una especie de inmortalidad impersonal o colectiva en la que la parte fun-
damental de todos los seres humanos (el alma, el 4nima o la yvoun), tras la muerte, vuelve
a formar parte de un todo universal divino (el éter) del que en origen procederia.

3. Tras la muerte, la nada: Sofocles y Euripides

Quiza la idea mas desesperanzadora respecto a la muerte, pues podria ser la que provo-
que una angustia existencial mayor, es la que lleva a pensar que tras ella no hay nada,
que la existencia finaliza por completo y que el alma, si es que existe, desaparece con
el cuerpo. En los textos de Sofocles y Euripides hay ciertas alusiones y afirmaciones,
aunque no demasiadas, que podrian interpretarse de dos maneras: bien como referencias
a la pseudoexistencia homérica, aunque mucho mas pesimistas al hacerla comparable a
una nada, o bien como el reflejo de una sombra de duda sobre la existencia de cualquier
tipo de pervivencia tras la muerte, ni siquiera la pseudoexistencia tradicional.

Entre las tragedias de Sofocles™ es en Electra donde podemos encontrar mas referen-
cias en este sentido. Ya en la parodos, que se compone de un dialogo lirico entre la prota-
gonista y el coro, esta lanza un sentido lamento por el asesinato de su padre, Agamenon,
y clama venganza. El coro, que simpatiza con ella, sin embargo, le recomienda una actitud
mas calmada y que mantenga la confianza en los dioses. La parodos se cierra con Electra
insistiendo en la necesidad de que su padre sea vengado haciendo pagar a los culpables. Y
lo presenta ya no solo como una cuestion personal, sino como una necesidad para que la
piedad pueda mantenerse entre los mortales, pues una injusticia semejante no puede quedar
impune a ojos de los dioses:

Ei yop 6 pév Bavov ya te Kai ovdev dv

KeloeTan TéAag, ol 8¢ un TaAw

dMGoLG’ AvTIPOVOLG dikag,

€ppol T’ Gv aiddg amdiv-

TV T’ e0céPela BvaTdv.

Pues, si el que ha muerto, que es tierra y nada, va a yacer desdichado, y ellos a cam-
bio no van a pagar el castigo debido como venganza, se extinguiria la reverencia y la
piedad (hacia los dioses) de todos los mortales (S., E/. 244-250).

En esa afirmacion, Electra califica a los muertos como «tierra y naday». Insiste de
nuevo en esa concepcion dual del ser humano, en la que, previsiblemente, una parte
corresponde a aquello en lo que el cuerpo se transforma tras morir y la otra, en lo que
lo hace el alma. El cuerpo se transformaria en tierra; sin embargo, aqui Sofocles parece
decir que el alma no serd nada, desaparecerd. Consideraria la muerte como el fin total
de la existencia o, al menos, da un paso mas en la vision tradicional del Mas Alla

0 P, gj., enS., Ph. 1030, 1217, Tr. 1107, Ant. 1029, Ai. 1257.
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CONCEPCIONES ESCATOLOGICAS SOBRE EL ALMA EN LOS TRES GRANDES TRAGICOS 17

considerandolo tan insignificante como la nada®'. Asi, siguiendo esta linea, hacia el final
de la tragedia, cuando Electra cree que su hermano estd muerto, Sofocles le hace decir
que ella quiere morir también, y lo expresa de la siguiente manera:

Toryap ov dé&at P’ €G TO GOV T0dE GTEYOG,
TNV Undev &ic 10 Unodév,
Recibeme a mi en esta casa tuya, a la que es nada en la nada (S., EL. 1165-1166).

Asi, Sofocles en estos pasajes pintaria un destino tras la muerte mas terrible aun que
el homérico, pues estd muy cerca de considerar la desaparicion total de la existencia.
Mientras el tragico llega a afirmar que los muertos no son nada, en Homero, como ya
hemos sefialado antes, se dice que «si que es alguien el alma y el reflejo, pero no hay
en ellos inteligencia en absolutoy» (//. XXIII 103-104). Es un paso mas el que da el tra-
gico en la visidn pesimista de la muerte.

Por su parte Euripides también hace afirmar en varias ocasiones a sus personajes
que la muerte es la nada®. Podemos destacar unas palabras de Hécuba en Troyanas,
donde, a diferencia de Sofocles, el considerar la muerte una nada va aparejado con una
exaltacion de la vida:

0¥ ToToV, O mod, T® PAéTEY TO KoTOOVEIV:

TO HEV YOP OVOEV, T@® O’ Evelotv EATIOELS.

No es lo mismo, oh hija, que ver (la luz) el estar muerto: esto es la nada, en lo otro hay
esperanzas (E., Tr. 632-633).

Sin embargo, en un fragmento de Meleagro, Euripides menciona la sombra en la que
segun Homero se transforma el alma al morir, pero matiza, recogiendo casi las mismas
palabras que Sofocles, que la muerte supone la nada:

100G (VoG €D Spdv katbavav 8¢ mig vip

Y1l Kol okud TO undev €ig ovdEV PEmeL.

Hacer el bien a los vivos. Una vez muerto, todo hombre es tierra y sombra. La nada
se hunde en la nada (E., Fr 532 Kannicht).

Estos pasajes ofrecen una concepcion muy pesimista del alma, incluso peor que
la homérica, y probablemente dejan entrever atisbos de nuevos planteamientos existen-
ciales en los que la desesperanza y la incertidumbre ganan mayor protagonismo.

51 Incluso en el v. 356 de esta misma obra, S6focles hace que Electra llegue a poner en duda
que las ofrendas hechas a los muertos les sirvan de algo.
2 Cf, p. €j., E., IT 1058, 14 1251, Hel. 279, 1421.
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18 SARA MACIAS OTERO

4. La muerte como un bien absoluto: Vida tras la muerte. Inmortalidad del alma
individual y destino especial post mortem

Por lo general, los trdgicos consideran la muerte o como una desgracia o como un bien
relativo, al entenderla como la unica forma de liberacion de las desgracias de la vida. La
angustia existencial que produce la creencia tradicional en esa pseudoexistencia
en el Hades, como hemos visto en S6focles y Euripides, evoluciona hacia cierto vértigo
ante la posibilidad de que tras la muerte no haya nada. Pero, como respuesta a esta
angustia existencial podemos encontrar, en ocasiones, alusiones a una vision esperanza-
dora de la muerte como un bien absoluto, en la creencia de que supone el acceso a un
destino individual mejor, la verdadera vida.

En Soéfocles, dejando de lado la mencion de Yaco en el coro de Antigona que puede
tener implicaciones salvacionistas relacionadas con Eleusis®’, inicamente nos ha llegado
una pequefia alusion a este tipo de creencias en el Fr. 837 Radt. En este fragmento
el tragico sefiala que solo los iniciados en los Misterios, muy probablemente los eleusi-
nios, viviran en el Hades cuando mueran, mientras que el resto padeceran sufrimientos:

¢ TPLoOAProt

Kevol Bpotdv, ol tadta depyBévteg TéAn

HOA®G’ €G A0V TOiGdE YOp UOVOLG EKET

{fv €oti, 101G &’ AAOIoL TAVT’ €YV KOKA

iTres veces venturosos aquellos de los mortales que tras haber visto estos misterios
se dirijan al Hades! Pues a estos solos les es posible vivir alli, mientras que para los
otros hay enormes desgracias (S., Fr. 837 Radt).

Por su parte, Euripides en dos fragmentos muy semejantes entre si, el Fr. 638 Kan-
nicht (Poliido) y el Fr. 833 Kannicht (Frixo), expresa con diferentes palabras la misma
idea®*: el hecho de que lo que comunmente se piensa que es la vida no sea sino la muerte,
y de que lo que se cree que es la muerte sea la verdadera vida.

Tic 8’ 01dev &l 10 ijv pév ot kathoveiv,

10 xatbavelv 8¢ (v kdtm vopiletay,

(Quién sabe si vivir es haber muerto, y haber muerto se considera vivir abajo? (E., Fr.
638 Kannicht).

Tic 8 0idev i (v 1000’ & kékAnTan Ooveiv,
10 fv ¢ Bvrokewy €otl; TrANV dpmg Ppotdv
vocodaotv ol BAémoveg, ol & OAwAOTEG

003&V VOoODGV 000 KEKTNVTOL KOKA.

53 Cf. Jiménez San Cristobal (2013, pp. 276-282), con bibliografia anterior.
3% Para un estudio mas completo de ambos pasajes en relacion al orfismo y al pensamiento platonico
cf. Macias (2008a, pp. 270-296), con abundante bibliografia.
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(Quién sabe si vivir es eso que se llama haber muerto, y morir es vivir? Excepto que,
sin embargo, los que de entre mortales ven la luz sufren, mientras que los muertos no
sufren ni se atraen desgracias (E., Fr. 833 Kannicht).

El primer fragmento lo cita de forma parcial Platon (Grg. 492e-493c) y lo pone en
relacion con las ideas orficas sobre el alma, que el filosofo reelabora en consonancia con
su pensamiento®. La inversion de los términos vida y muerte, que aparece en los frag-
mentos euripideos, estd también atestiguada en las laminillas orficas de Pelina y en las
de Olbia*®. La muerte supone para los seguidores de Orfeo el verdadero nacimiento, el
acceso a una forma de vida semejante a la de los dioses, tras la liberacion de los vincu-
los corpdreos, como se indica en otras laminillas®.

Sin embargo, Euripides expresa esas ideas sobre el alma y la muerte a través de una
oracion interrogativa, y no una aseveracion, lo que indicaria que la postura del tragico
(o del personaje al que hace pronunciar estos versos) implica cierto grado de duda sobre
la veracidad de esas ideas. No es la postura de un creyente acérrimo. El trdgico parece
mostrar interés en este tipo de creencias que promulgan un destino mejor tras la muerte,
pero su racionalidad le impide creer en ellas del todo, aunque se transluce un deseo
de poder hacerlo, pues esto solucionaria la angustia existencial que produce la expecta-
tiva de la nada o del tradicional destino inane tras la muerte.

Por ultimo, cabe resaltar, muy brevemente, unos interesantes versos del final de la
tragedia Reso, atribuida a Euripides, donde tras la muerte del protagonista, su madre,
una Musa, proclama que este accedera a un destino especial reservado para los amigos
de Orfeo. Este destino consiste en la liberacion de su alma (probablemente de la carga
corporal y de la falta precedente cometida por los titanes) por parte de Perséfone y en el
acceso a una vida semejante a la de los dioses. Aunque se han dado muchas interpreta-
ciones a este pasaje, en mi opinion, como ya he argumentado en otro lugar, acumula una
serie de detalles que apuntan a las ideas escatologicas orficas®.

{Mo.} ovk giot yaiog &G pedyyipov tédov:
T0GOVOE VOLENV TNV &vepd’ aitnoopal,

Ti|g Kapmomolod waida Anpuntpog Bedg,
yoynv Gveivar Todd’ " dpehétig 6 pot

To0g Oppémg Tiudoa eaivestat eilovg.
Kapol pev ag Bavdv te Ko AeDocHV QAo
£€otal TO AOOV' 0V Yap G TOVTOV TTOTE

£0 lov 0088 unTpog dyetan Sépog
KpLTTOG &’ €v Bvtpoig Tiig VAP YLPOL ¥BOVOGC
avOpomodaipmv kelogtal PAETWOV QdoC,
Béiyov mpoenng, 8¢ ye Iayyaiov nétpav

55 Sobre el tema cf. Bernabé (2011).

¢ Orph., Fr. 485-486.1-2 (laminillas de Pelina), 463 (Olbia).

57 Orph., Fr. 487.4, 488.8. Sobre las laminillas orficas cf. Bernabé y Jiménez San Cristobal
(2001 y 2008) con abundante bibliografia.

8 Sobre la escatologia de este pasaje y su relacion con el orfismo cf. Macias (2014).
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diKnoe, oeUvog Tololy €060tV 0edg.

No ira al negro subsuelo de la tierra: tanto suplicaré a la Ninfa subterranea, hija de la
diosa Deméter, que hace nacer los frutos, para que libere su alma. Estéd obligada hacia mi
a honrar a los amigos de Orfeo. Para mi, sin embargo, sera en lo sucesivo como si hubie-
se muerto y no viese la luz, pues nunca mas volvera aqui ni vera de nuevo a su madre,
sino que oculto en los antros de la tierra rica en plata, al hacerse divino el que antes fue
hombre, yacera viendo la luz, del mismo modo que el profeta de Baco habitd el rocoso
Pangeo, dios venerado por los que saben (los iniciados) ([E.], RA. 962-973).

El hecho de que, tras morir, Reso no vaya «al negro subsuelo de la tierray», es decir,
a las tinieblas del Hades, como el resto de mortales, sino que, «tras hacerse divino el que
antes fue hombre (dvBpomodainwv), yacerd viendo la luz», juega con la idea de que
estard muerto, pero vivird, pues la luz suele implicar la idea de ‘vida’ opuesta a la oscu-
ridad del Hades. Se daria, por tanto, también la inversion entre los términos ‘muerte’ y
‘vida’ presente en los otros dos fragmentos anteriores y que, como hemos visto, es una
de las bases del orfismo.

IV. CoNCLUSIONES

En la tragedia griega, evidentemente, por su propia naturaleza, hay una preocupacion
por la muerte y la condicion del alma tras ella. En general, los tres tragicos reflejan la idea
tradicional homérica de que aguarda un destino desesperanzador que implica una pseudo-
existencia en el Hades, como sombras o espectros inertes, salvo excepciones temporales.

Esquilo parece ser el que mas se apega a esta concepcion mas tradicional y, ademas,
se ocupa también de la invocacion de almas compartiendo bastantes similitudes
con la Odisea. Sin embargo, en las obras de Esquilo, por su tematica, uno de los motivos
mas importantes es la influencia que el alma de un muerto puede ejercer sobre los vivos
por reclamar venganza o sepultura, cosa que no tiene tanta relevancia en Homero.

Soéfocles, por su parte, desprende una visidn mas pesimista, pues, aunque considera
las almas de los muertos también como sombras, en varias ocasiones equipara la muerte
a la nada, al fin de la existencia sin mas. Para ¢l, mas que para el resto de tragicos, la
yoyn es el halito de vida que con la muerte se extingue. Y solamente en un fragmento
(Fr. 837 Radt), que estéd bastante descontextualizado, menciona sin lugar a dudas la posi-
bilidad de una verdadera existencia feliz post mortem, aunque reservada exclusivamente
a los que cumplen los ritos mistéricos.

Por ultimo, Euripides presenta una mezcla de las distintas concepciones. La idea
tradicional de los muertos como sombras esta presente en sus obras y también hace subir
a escena, como Esquilo, el espectro de algun fallecido que excepcionalmente ha conser-
vado sus facultades. Pero, ante la angustia acuciante que estas perspectivas producen,
Euripides es quien incluye mas referencias a concepciones distintas a las tradicionales.
Estas diferentes concepciones proclaman una existencia mejor tras la muerte, bien a
través de una vision mas filosofica promulgando una salvacion impersonal del alma o
bien apuntando directamente al orfismo y al acceso individual a una forma de vida seme-
jante a la de los dioses.
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