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Introduccién

QUENTIN SKINNER, EL BUON GOVERNO
DE AMBROGIO LORENZETTI
Y EL DERECHO POLITICO

Eloy Garcia

El ensayo que el lector tiene entre las manos es la monografia mas
importante redactada hasta la fecha acerca de la relacién entre los
frescos que en 1337 pintara Ambrogio Lorenzetti para la Sala dei
Nove del Palacio Comunal de Siena y las teorias republicanas prerre-
nacentistas conocidas como doctrinas del buon governo'. Originaria-
mente, este trabajo aparecié en inglés en forma de dos articulos inde-
pendientes, con el propésito de investigar —en parte en controversia
con Walter Ullmann, Hans Baron y John Pocock’— la recepcion en
el pensamiento prehumanista del Trecento de los supuestos civicos y
republicanos que informaron las obras de Cicerdn, Séneca, Salustio
y otros tratadistas de la Repuiblica romana. Con posterioridad, en la
edicién francesa (propiciada e impulsada poco antes de su muerte por

1. Los frescos del buen gobierno fueron objeto de consideracién por uno de los
mds importantes autores espafioles cuando nuestros tratadistas del derecho politico
no tenian por ajeno al derecho constitucional el estudio de las ideas politicas. Concre-
tamente, Manuel Garcia-Pelayo dedicé un breve pero interesante estudio al tema: «El
buen y el mal Gobierno. Las ideas y la intencionalidad politicas en un fresco de Am-
brogio Lorenzetti», en el libro Del Mito y de la Razén en la historia del pensamiento
politico [1968], ahora en Obras completas, Madrid, 1991, vol. II, pp. 1229-1249. El
trabajo se aleja de la valoracion de Skinner: estd enmarcado en la interpretacion cldsica
de las pinturas de Lorenzetti y la figura central se presenta como la encarnacién del
bien comiin en el sentido aristotélico-tomista.

2. La referencia de Skinner a Walter Ullmann alude a su libro Medieval Political
Thought, Harmondsworth, 1975. Pero también puede citarse su més conocido entre
nosotros Principios de Gobierno y Politica en la Edad Media (Madrid, 1971), significa-
tivamente traducido por Graciela Soriano en la coleccién dirigida por Garcia-Pelayo
en Revista de Occidente. Ullmann representa la visién clasica que se corresponde con
la vision de la Teoria del Estado dominante hasta los afios setenta del siglo pasado.
Otra cosa son los otros dos autores a los que me referiré més tarde.
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ELOY GARCIA

Pierre Bourdieu) los dos articulos, con pequefios retoques y algiin que
otro afiadido, fueron reagrupados en un solo libro que, por expreso
deseo de su autor, es el texto que ahora sigue la traduccién espaola,
que no obstante, y a los tinicos efectos de procurar una ve}'sitﬁ_n mfis
fiel al original, ha tenido también en cuenta el inicial escrito mg!es.
En cualquier caso, el dato a retener de todo esto es que con los anos
el estudio sobre el Buon Governo de Ambrogio Lorenzetti de Quentin
Skinner, ha terminado convirtiéndose en un elemento inexcusable
para el andlisis y conocimiento de la revival re;pubblc_ana que en el
presente agita el debate de las ideas y de la praxis pohnga, d|sp0m|_31e
pricticamente en todas las lenguas cultas, y cuya ausencia en e:spanol
significaba una laguna inaceptable, que con ayuda de la Fundacién Al-
fonso Martin Escudero y de la Editorial Trotta queda aqui colmada.

Redactar una introduccién que, en los términos consabidos, com-
pendie, facilite y acompaiie la lectura de este trabajo, parece una ta-
rea de antemano condenada al fracaso, toda vez que, por un lado,
Skinner es desde hace demasiado tiempo un nombre suficientemente
difundido entre la cultura espaiola’, y, por otro, el texto que ahora
se publica resulta en si mismo bastante ilustrativo y el.ocuente como
para no requerir preliminar ninguno. Lo que no impide que las re-
flexiones que su lectura pueda suscitar encierren claves extremamen-
te ttiles para comprender las circunstancias de la convu.lmé_n que en
nuestra época parece estar devastando las categorfas e instituciones
que, junto a sus respectivas formas lingiiisticas, irrumpieron con el —y
del— Estado en plena crisis del Medievo. En este sentido, y en la me-
dida en que Skinner (al igual que los demds exponentes de la Escue-
la de Cambridge que se esfuerzan en cultivar una disciplina entreteji-
da de historia con politica y de lenguaje con pensamiento, caso fie John
Dunn o el propio John Pocock) se ocupa del estudio de los dlscur:v.qs
que en los inicios de la Modernidad construyeron los grandes tedri-
cos a proposito de los problemas de la libertad y del .antogoblcrno
(de coémo articular la convivencia en la Ciudad), la mejor manera de
aprovechar la publicacién de este libro consiste en efectuar un re-
paso de aspectos escogidos de su argumentacién respecto del sentido

3. Entre los libros de Skinner traducidos al espafiol destacan Fundamentos del
pensamiento politico moderno, México, 1978; Maquiavelo, Madrid, 1988._ A los que
conviene anadir Vision of Politics, Cambridge, 2002, y los volimenes cc!u:ados con
Martin van Gelderen, Republicanism, Cambridge, 2002. Especialmente importante
para la comprension de este ensayo es el volumen primero (_ie Fundamentos. E| traba.lu
mis completo sobre Skinner en espafiol es el libro de Enrique Bocardo (ed.), El giro
contextual (Madrid, 2007), al que me remito para ms informacién respecto del autor
y su obra.
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de lo cfvico y de la presencia de ideas diferentes a la de piiblico, en
el discurso de determinados pensadores del Estado, para, al hilo de
ello, aventurar ciertas hip6tesis reconstructivas que encajan con los
retos que hoy acucian a los proyectos que se afanan en acometer la
redefinicién de la politica.

En este orden de consideraciones, no resulta ocioso recordar que
Quentin Skinner encarna el prototipo del mejor escolar britinico.
Regius professor de historia en el Christ’s College de la Universidad
de Cambridge; doctor honoris causa por once prestigiosas universi-
dades, entre ellas Harvard, donde —y atencién al dato— lo es por de-
recho; profesor en el Colegio de Francia, investigador en el Centro
de estudios avanzados de Pricenton, y en el Wissenschaftskolleg de
Berlin. Autor de una docena de libros, y editor de otros tantos. Res-
ponsable de numerosos articulos y de notables trabajos colectivos’.
Sus escritos han sido pronta y profusamente difundidos en las princi-
pales culturas, incluida, como se dijo, la nuestra, en la que le cabe el
mérito de haber sido el primero de los autores de Cambridge en ser
reconocido y correctamente interpretado, en buena medida gracias
a los esfuerzos de Fernando Vallespin y Rafael del Aguila, de Pablo
Badillo y Enrique Bocardo. En su obra, como sefiala Kari Palonen®,
ademds de la preocupacién por el pensamiento de los primeros mo-
dernos, late desde muy temprano el interés por una ciencia politica
de corte anglosajén, que mds alld de ser menester inicial de Skinner
(entre 1979 y 1996 fue profesor de Political Science en Cambridge, y
es premio Isaiah Berlin y David Easton de las Asociaciones de Ciencia
Politica britdnica y norteamericana), se hace particularmente patente
en sus labores e intereses mds recientes, como demuestran su libro
Liberty before Liberalism, o sus tltimos trabajos sobre la tercera li-

4. La palabra «civicor derivada del civis romano, de la comin implicacién del
hombre en lo colectivo, merece por si sola una investigacién del estilo de la memo-
rable tesis de Habermas que informaba del significado del concepto de lo piiblico
construido desde la voluntad del soberano y por oposicién a lo privado. Ambos tér-
minos corresponden a dos contextos histéricos, lgicos y culturales nacionales muy
diferentes aunque, por ejemplo, en Hobbes se efectiic una asociacién interesada que
confunde conscientemente ambas expresiones. A modo de ejemplo, recuérdese el titu-
lo de una de sus obras: De cive (1646). No es extensible esta lectura hobbesiana a toda
la tradicién anglosajona y asf, por ejemplo, en el lenguaje inglés actual se conservan
ciertos rastros de esa significacion: los civil rights son las libertades politicas en el
sentido de derecho a participar en el ser colectivo, no nuestros derechos subjetivos
fundamentales.

5. Una relaci6n en el libro de Bocardo, El giro contextual, cit.

6. Kari Palonen presta especial atencion a esta dimensién politica de Skinner en
su estudio Quentin Skinner. History, Politics, Rbetoric, Cambridge, 2003.
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bertad’. A este respecto, conviene sefialar que el campo de la Political
Science es, o ha sido, terreno de inquietudes compartidas por otros
integrantes del grupo de Cambridge, empezando por Peter Laslett y
siguiendo por John Pocock o John Dunn®.

Es el caso del recientemente fallecido Peter Laslettt, al que Skin-
ner rinde calido tributo de admiracién y respeto, en la necrolégica
publicada en la prensa britdnica, recordando, entre otros logros, su
trascendental introduccién al Segundo tratado de Locke que —en
«un momento en que cualquier forma de filosofia politica parecia
definitivamente haber muerto»— supo poner de manifiesto con
memorable magisterio el escenario politico en que el término «re-
volucién» jalonaba el nacimiento del mundo moderno'”. Su pionero
estudio —piedra de toque de una forma de abordar el pensamiento
politico desde la contextualizacién de los argumentos que expresan
los libros— abri6 todo un sendero por el que transitarian luego auto-
res como Pocock. John Pocock (cuyo Momento maquiavélico debe a
Quentin Skinner un titulo que es bastante mas que un titulo), ademas
de haber dedicado su tesis doctoral, sostenida en Cambridge en 1957,
a un tema relacionado con los fundamentos de la tradicién consti-
tucional inglesa, la Ancient Constitution, a su retorno a Canterbury
(Nueva Zelanda) se incorporé a un departamento en el que se en-
tremezclaban los estudios del derecho y de la realidad politica del
Estado, con la historia de las ideas'. Y otro tanto cabe repetir de
John Dunn, cuyas investigaciones sobre la democracia son de sobra
conocidas y manejadas en Espana'?. Todos estos autores comparten
una clara inclinacién hacia el estudio de un extenso elenco de temd-

7. Liberty before Liberalism, Cambridge, 1988; «Third Concept of Liberty», en
Proceedings of the British Academy, 2001, pp. 237-268.

8. Concretamente, la docencia e investigacion en Political Science es el come-
tido académico actual de Dunn. Y, asi mismo, los numerosos seminarios, encuentros
y reuniones cientificas que habitualmente celebran y propician en Cambridge estos
autores tienen ese denominador.

9. Véase Pocock, «The sate of the arts, Introduccién a Virtue, Commerce and
History, Cambridge, 1982, p. 2.

10. Peter Laslett, Introduction a la edicion del Segundo tratado, Cambridge, 1960;
traduccién espafiola en el estudio preliminar a John Locke, Segundo tratado sobre el
gobierno civil, Madrid, 2006.

11. John Pocock, The Ancient Constitution and the Feudal Law, Cambridge, 1957;
2. edici6n con una revisién retrospectiva, 1987; Historia e Hlustracion, Madrid, 2002;
El Momento maquiavélico: el pensamiento politico florentino y la tradicién republi-
cana atldntica, Madrid, 2008; la edicién original inglesa es de 1975, y la traduccién
espanola incluye el Afterword de 2003.

12. John Dunn, The Political Thought of John Locke, Cambridge, 1969; Dento-
cracy. The Unfinished Journey, Oxford, 1992, traducci6n espaiola, Barcelona, 1995;
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ticas que coinciden con lo que hace algiin tiempo era convencional-
mente denominado entre nosotros Teorfa del Estado, y que formaba
parte del «vertebrado gaseoso» que, en palabras de Nicolds Ramiro,
integraba aquel vetusto derecho politico que hasta la década de los
ochenta del pasado siglo todavia se explicaba en las facultades de
Derecho espanolas.

Resulta paradéjico que cuando, por imperativo legal, los consti-
tucionalistas espaiioles han debido renunciar al estudio del Estado
y de las materias a él ligadas —la teorfa del Estado, de la democracia y
los regimenes politicos, la comparacién entre sistemas, la realidad
de los partidos y de los poderes sociales, las ideas politicas, la histo-
ria constitucional...— para refugiarse exclusivamente en el cultivo
de lo juridico, en otras culturas nacionales que tradicionalmente nos
vienen sirviendo de referente, el Estado, como enfoque tematico, y
los fenémenos no normativos que subyacen en la democracia cons-
titucional, comiencen a recuperar con fuerza su importancia para el
entendimiento de todo lo relacionado con lo politico-constitucio-
nal, empezando por el pensamiento!. Que el Estado haya recobrado
transcendencia para las nuevas corrientes de pensamiento muy posi-
blemente se deba a que la comprensién de los mas graves problemas
de la realidad, en la conciencia y en las explicaciones de la mente,
con frecuencia antecede a su irrupcién en forma efectiva, y en ocasio-
nes dramatica, en las experiencias de la vida. Urge, pues, extraer con-
secuencias, pero por el instante es suficiente retener dos efectos: de
una parte, un grupo de estudiosos de la intelligentzia de las ciencias
sociales ha hecho del Estado y de sus mas preclaros teéricos objeto
privilegiado de atencién, y, de otra, la aplicacién del «revoluciona-
rio método de la contextualizacién» ha obtenido conclusiones que
modifican radicalmente la consideracién de personajes que, con sus
argumentos y con la construccién de un nuevo vocabulario concep-
tual, contribuyeron al nacimiento de la idea de libertad y, en general,
de la politica moderna.

Es asi como, en los iiltimos veinte afios, muchos de los clasicos de
la teorfa de Estado, empezando por Magquiavelo y continuando por
Spinoza, Hobbes, Locke, Edmund Burke o Benjamin Constant, no

Western political theory in the face of the future, Cambridge, *1993; traducci6n
espafiola, Madrid, 1996; Setting the People Free: the Story of Democracy, 2005,

13. Algunas consideraciones importantes de relevantes profesores espafioles so-
bre lo que ha significado la transformacién del derecho politico en derecho consti-
tucional en «Encuesta sobre la situacién actual del Derecho constitucionals: Teoria y
Realidad Constitucional (Madrid) 1 (1998).

13



ELOY GARCIA

dicen ya lo que poco atris pretendian decir, o, de otra manera, han
sido objeto de una relectura que ha terminado modificando la per-
cepcién que hasta no hace mucho teniamos de lo que significaban, e
incluso de su implicacién en el debate politico en que se encontraron
sumidos. Obviamente no se trata de un mérito atribuible sélo a los
estudiosos de Cambridge —Reinhart Koselleck y los seguidores de la
«historia de los conceptos» tienen gran responsabilidad en todo este
giro—, aunque justo sea reconocer que suyos son algunos de los logros
mis espectaculares. De este modo, Maquiavelo, lejos de ser el con-
sejero dulico de El principe, aparece ahora como el humanista cons-
ciente de que la estabilidad de la Repiiblica pendia de la capacidad de
los florentinos para enraizar en la virtu su vivere civile, y como pre-
cursor del estudio de la innovacién, la excepcién y la anomia. Locke,
de ide6logo de un liberalismo gestado desde la Revolucién de 1689,
ha pasado a ser el campe6n de una tolerancia religiosa imbuida en
las razones del poder que emana del contrato. Burke se nos presenta
como el partidario de una libertad concebida en la Ancient Constitu-
tion, y no como el panfletista de la reaccién roméntica y antirrevolu-
cionaria. Constant no es el padre del constitucionalismo templado,
sino un autor complejo escindido entre dos amores: la Repiiblica y
la libertad de los modernos.

En definitiva, la superacién de la vieja historia de las ideas por
el estudio de los discursos defendido por los investigadores de Cam-
bridge, estd suministrando en el presente abundantes razones para
localizar el debate de los problemas de la convivencia politica en
torno al Estado y alguna de sus viejas preocupaciones. Eso si, con-
sideradas desde una nueva luz y con contenidos otrora insospecha-
bles, que resultan preciosos para rearmar un tipo de Estado diferen-
te al que, nacido de las doctrinas de la soberania, se ha demostrado
incapaz de afrontar los embates de la crisis que atenaza a las estruc-
turas jerarquicas forjadas en la ordenacién descendente del poder y
en el absolutismo de los reyes, muchas veces prolongadas y asumi-
das —de manera no siempre consciente— por el constitucionalismo
liberal.

Asf las cosas, y sin dnimo de convertir la presentacién del libro
de Quentin Skinner en un alegato sobre la insuficiencia de los reme-
dios juridico-constitucionales para comprender de manera adecuada
los factores que hacen posible una vida politica libre, esta introduc-
cién se propone abordar tres cuestiones: 1) las diferencias que sepa-
ran a dos modelos histéricos de Estado, prestando especial atencién
al commune italiano estudiado por Skinner que posiblemente arroje
respuestas al manifiesto declive de lo publico a que asistimos; 2) re-
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cordar la existencia de un discurso alternativo tanto al absolutismo
mondrquico como al racionalismo contractualista que desembocara
en el Estado constitucional, lo que tal vez ayude a conjurar la ten-
dencia actualmente en boga al uso retérico y descontextualizado de
conceptos como el «buen gobierno»; 3) traer a colacién una serie
de postulados del vivere libero que contribuyan a la reconstruccién del
paradigma de la politica cuando la crisis que socava la vieja idea
de autoridad, o institutos como el derecho subjetivo o la representa-
cién democritica, parece haber despojado a los ciudadanos de cual-
quier instrumento de dominio efectivo sobre su propio gobierno.

I. LAS DOS FORMAS HISTORICAS DE ESTADO:
LA REPUBLICA DEL AUTOGOBIERNO CIUDADANO
Y EL ESTADO SOBERANO MONARQUICO

1. Monarquia soberana versus commune republicano:
el Poder como supuesto informador del Estado, la Politica
como elemento integrador de la Ciudad

Los viejos manuales de derecho piblico de matriz germana, todavia
al uso en algunas de nuestras citedras, repiten con sospechosa una-
nimidad y como si de una retahila se tratara, que la disolucién de
la cosmogonfa medieval trajo consigo la emergencia de una nueva
forma de organizar la comunidad politica llamada Estado moder-
no. El Estado —dird Max Weber, en afirmacién destinada a devenir
canon de ortodoxia— se definird a partir del Renacimiento como
una unidad de poder', como una instancia de dominacién que hizo
del principe punto de encuentro de una potestad de mando que no
conocera limites. Un centro de imputacién tnico y de naturaleza
permanente, de donde derivardn todas las relaciones politicas que
en lo sucesivo serin relaciones de jerarquia y de sometimiento. El
principe —el gran expropiador del haz de privilegios del feudalis-
mo— devendra asi en soberano, por mucho que la forja concreta del
término debiera esperar a la completa consolidacién del monarca
como sefior absoluto. A partir de entonces, él seri el Estado, como
con enfitica contundencia afirmarfa Luis XIV en frase presumible-
mente apdcrifa: L'Etat, ¢’est moi. En tanto que la soberania, elemen-

14. «El Estado es aquella comunidad humana que en el interior de un determina-
do territorio reclama para si con éxito el monopolio de la coaccién fisica legitima... [el
Estado] se considera, pues, como fuente tinica del *derecho’ de coaccién» (Max Weber,
Economia y sociedad, México, 1964, p. 1056).
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to vertebrador y factor distintivo de la nueva estructura, absorbera
y compendiaré toda la fenomenologia politica en el_Sf:no del Estado, y
se proyectard en un territorio y sobre una poblacién perfecta:pen:cc
delimitadas. En lo sucesivo, esos tres supuestos —poder, territorio
y poblacién— seran las claves de comprensién y clasiﬁcac:_én del
Estado. Mientras que el Estado construird lo que le es propio —lo
piiblico— en la idea de autoridad, sirviéndose para expresarlo del
lenguaje del derecho. _

De esta consideracién que reduce la politica a soberania,. y la
reconduce e inserta en légica de poder, participaran los estudiosos
posteriores a Weber, que, en Weimar, se aproximardn al I'Est.ado desde
posiciones que, no obstante sus discrepancias, mantiznfiran inalterado
el patrén comin. Tal serd el caso de autores antagénicos como Flarl
Schmitt, Herman Heller o Hans Kelsen que harin de la |d_ent1dad
Estado-Soberania punto de partida de sus enfrentada_s d_octrmas. Lo
que no les impedira reconocer las quiebras y contradicciones subsis-
tentes bajo la construccién compartida, bien para exacerbarlas,_ como
en la incompatibilidad soberania monérquica y Estado constitucio-
nal denunciada por Schmitt'’; bien procuranfio atenuarlas, como en
aquella otra entre autoridad y democracia Iﬁada_meqte planteada por
Heller'é, olvidando que, en determinadas experiencias, el Estadc? so-
berano surgird del aplastamiento de la Reptblica nacida en el vivere
libero. Por su parte, Kelsen, que resolveria en soberania del derecho
la contradiccién Estado soberano-Constitucion, tendria como preo-
cupacién reconciliar el Estado con un marxismu_a que en su utopi_a
reclamaba la aniquilacién del poder'. Y las menciones podjanl multi-
plicarse en la medida en que, en los afios treinta del pasado siglo, la

15. «Fl Estado de Derecho, pese a toda la juridicidad y normatividatfl, sigue sien-
do un Estado y contiene siempre un otro elemento politico» (Carl Schmitt, Teoria de
la Constitucion [1928], Madrid, 1982, p. 137).

16. De hasta dénde llegaba la conciencia de Heller a[ respecto y de su preocu-
paci6n por el tema, da cuenta el hecho de que dedicé un ll_bro ala sobnframa que en
realidad puede decirse que se trata de un trabajo preparatorio de su teorfa del [:.stadg.
Herman Heller, La Soberanfa. Contribucién a la Teoria del derecf_:o estatal y del dere-
cho internacional [1927], traduccion de Mario de la Cueva, México, 1965, e

17. Kelsen dedicard varias monografias a esta cuestién en dos rn(’:lmcntos distin-
tos. Primero en 1920, cuando el austromarxismo cuestione la categoria de Es}ado,‘ le
saldra al paso con Socialismo y Estado [1923], México, ‘1982; }nege, en los anos cin-
cuenta, en el momento en que se plantea la necesidad de incardinar el Estado marxista
en el orden internacional, publicard Teorfa comunista del Derecho y del Estado [1 9}3 71,
Buenos Aires, 1957. Ambos trabajos, pese a la distancia en afios, expresan la misma
preocupacién: hacer compatible el Estado soberano con el orden politico democritico
interno en el primero, e internacional en el segundo.
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articulacién de la soberania en el Estado se presentard como problema
crucial para los constitucionalistas, incluso para quienes no bebian en
las doctrinas del poder racional weberiano.

De cualquier modo, para todos esos autores el origen y la res-
ponsabilidad de este entendimiento del Estado se atribuyen a Ma-
quiavelo, que habria conceptualizado la organizacién surgida en el
Renacimiento como un poder ligado al monarca. Su libro El prin-
cipe, incorporaria dos mensajes. Un tratado del Estado soberano
mondrquico: su primer tratado, un libro innovador y de ruptura en
el que la carencia de expresién adecuada para referir la nueva reali-
dad forzaria al secretario florentino a fletar un neologismo, a inven-
tar un significado desde una palabra preexistente. Segundo, la obra
traducirfa también un interés por la accién en el Estado que llevara
al autor a redactar un breviario que reuniria los saberes de un hacer
politico identificado con la dominacién y la imposicion, a través de
las técnicas del disimulo, la persuasion indirecta, el dar a creer y obrar
sin la fuerza, en el propésito de alcanzar, mantener y acrecentar el
mando propio y del Estado, al servicio, en definitiva, de la razén
de Estado.

Ahora bien, como se advirtié, los investigadores de Cambridge
—y Skinner ha consagrado una monografia al autor**— afirman que
Magquiavelo no es ni el maestro del obrar tiranico ni el artifice de la
raz6n de Estado que pretendi6 la historiografia cldsica'?, desmintien-
do de modo concluyente una interpretacién arraigada hasta en el
hablar corriente. Pero es que, ademas, esta visién hoy desautorizada
es la que en su dia sirvi6 de fundamento a la pretensién de hacer
de Maquiavelo arco de béveda de la expresién del Estado soberano
mondrquico. Y es que el mismo absolutismo que harfa de un inexis-
tente Maquiavelo su gran teérico, y que presentaria El principe como
c6digo de una ciencia inconfesable, se apropi6 del Estado de mane-
ra absoluta, procurando obviar que la nueva forma de organizacién
pudo haber conocido procesos de conformacién muy distintos y re-
sultados opuestos. De manera que no transcurrieron por ahi todos
los acontecimientos. Para empezar, no fue ésa la realidad de la misma
Florencia de fines del Quattrocento, condicionada por la crisis de la

18. Q. Skinner, Maguiavelo, cit.

19.  Posiblemente existan pocos autores tan propicios a auspiciar interpretacio-
nes historiogrificas tan antagénicas como Maquiavelo. No es una exageracién decir
que si no cada generacién, sf al menos cada siglo ha tenido su propia lectura de Ma-
quiavelo. Un compendio que pasa revista a los princi pales trabajos sobre Maquiavelo
en los iltimos ciento ochenta afios se halla en el libro preparado por John Dunn y
lan Harris dentro de la serie Great Political Thinkers, Machiavelli, Cheltenham, 1997,
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Repiiblica y la obsesién por las dificultades en recuperar el Estado
como patrimonio colectivo de una ciudad cuyos habitantes habian
entregado su virtud a los grandes®. Hacia mucho que el Estado repu-
blicano se encontraba en crisis en Italia, cuando Burckhardt escribi6
que era una obra de arte surgida del Renacimiento.

Es asi como entre los estudiosos de Maquiavelo hoy nadie duda
de que el autor florentino concibiera y redactara su obra en el mar-
co de ese Estado diferente de aquel soberano monirquico que le de-
rrotarfa y sucederia en el tiempo. Por consiguiente, con independ_en—
cia de divergencias sobre cul haya sido el sesgo de su discurso, existe
coincidencia en que Maquiavelo no expresa el nacimiento del Estado
soberano sino que vivié marcado y hasta angustiado por un escenario
de decadencia de un Estado que era contrapunto del absolutismo: la
Ciudad-reptiblica?. Una repiblica que también fue su particular y
personal Estado, al que el autor de El principe rindi6 siempre adhe-
sién y lealtad sincera.

Por tanto, todo seiala que las cosas no recorrieron los senderos
apuntados por Weber, y numerosos trabajos de Skinner, entre los que
se incluye el libro que presentamos, contribuyen a corroborarlo. Y es
que si el Estado como invento humano tiene alguna pat_ernidad his-
térica primigenia, ésa corresponde a la Ciudad republicana de lqs
pequefios commune como la Siena que acoge el fresco de Lorenzetti,
que tan magistralmente explica Skinner. Antes de que los monarcas se
impusieran, mucho antes de que los principes marcaran su ley, existio
otro tipo diferente de Estado que irrumpi6 cuando no se habfa llegado
ni a atisbar el Estado soberano: el Estado de las ciudades-repiiblica
italianas precede en la historia dos o tres siglos al Estado moderno
de los Valois franceses, Trastimara castellano-aragoneses o soberanos
portugueses. _

Sin embargo, ese Estado que remonta sus iniciales manifestacio-
nes literarias a los tratadistas prehumanistas estudiados por Skinner
—los Guido Faba, Giovanni da Viterbo o Brunetto Latini—, tiene

poco que ver con el que aparece en los viejos manuales. Cc.»incide con
el arquetipo conocido en la urgencia de configurar una unidad ?olm-
ca, en la incorporacién de la idea de lo estatal como centro de impu-

20. Magquiaveli, Discorsi sopra la prima deca di Tito Livio [1513-151 9], Torino,
2000, : ‘

21. Puede consultarse una aproximacién rigurosa y anticipatoria en su _época a
la emergencia del Estado en los commune en el libro de Daqiel Waley, Las cmdad‘e's-
repiiblica italianas, Madrid, 1969. También es importante Skinner en su colaboracién
al libro de Dunn Democracy. The Unfinished Journey, cit.
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tacién o lazo de unién y continuidad, pero difiere en todo lo demas.
Lo fundamental para el commune serai la imbricacién de todos en el
gobierno —el autogobierno—, es decir, como nos ensefa la lectura
de la misteriosa figura regia del fresco propuesta por Skinner: la co-
munién politica en la Ciudad justa. El autogobierno no era cuestién
de voluntad o el producto de la imposicién —los veinticuatro ciuda-
danos del cuadro sostienen el cordén y no son sostenidos por él—,
se consegufa cuando mediaba una coimplicacién que integraba en la
Ciudad la suma de intereses en juego. La Justicia, que aseguraba esa
integracion equitativa de sus miembros en la comunidad, era la nece-
sidad de unos hombres que sé6lo resultaban iguales qua ciudadanos.
La Politica, asociando a todos en un quehacer colectivo inescindible
—Ila ciudadania—, articulaba la comunidad desde su simultanea inte-
gracién por la ygaillance o aequitas. Como ensefia Lorenzetti, Justi-
cia y Politica se encuentran unidas por el mismo vinculo, y la Ciudad
se define como un fenémeno colectivo: una realidad politica perma-
nentemente ejercitada en el vivere civile, la vita activa politica.

Frente a esta consideracién del commune como instancia don-
de se desenvuelve la Politica, el Estado moderno se resume en la
jerarquia que dimana del Soberano. Su objetivo —como se expu-
so— consistird en dominar, en imponer subordinacién. En el Esta-
do moderno todos sus habitantes resultardn igualmente sabditos,
salvo uno: el principe; €l serd el tnico ciudadano. Y esta sobera-
nia expresard la continuidad del Estado —como advertird Bodino
cuando otorgue al nuevo Poder la marca de perpetuidad—. En la
Ciudad-Estado republicana, por el contrario, lo relevante estard en
la implicacién de todos en la vida colectiva: la ciudadania, en el
sentido de los Antiguos. El Estado de los principes y la Repiiblica se
articulardn desde dos ideas de lo estatal: una forjada en la l6gica de
la soberania; otra, en la legitimidad; la primera imbuida de la auto-
ridad de lo piiblico; la segunda, del vivere civile, la coimplicacién de
todos en el actuar civico.

Se comprende ahora que estas dos concepciones procedieran en
su decantaci6n histérica y organizativa segiin fases y pautas diferen-
tes; como tampoco parece dificil admitir que los Estados a que die-
ron lugar fueran rivales y terminaran chocando. Mientras el Estado
moderno puso todo su acento en la potenciacién del poder y de los
instrumentos que hicieran posible su dominacién, la Ciudad-Estado
centré su atencién en la estructuracién de la politica. Y es en la dis-
tinta cristalizacién histérica, y la diferente orientacién de su aparato

instrumental, donde se evidencian los postulados que separan ambas
formas de Estado.
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En este sentido, deberemos relativizar el relato de Heller que na-
rraba la emergencia del Estado hist6rico-concreto?. El Estado mo-
derno habria resultado —dice Heller—, por un lado, de una dindmica
de concentracién territorial consistente en el paso de la formulacién
atomizada, personalizada y sacralizada del poder, a la presidida por
la racionalizacién y objetivacién; por otro, las nuevas maneras béli-
cas habian determinado la sustitucién de la fuerza del caballero feu-
dal por la técnica del mercenario; surgirian asi: el Estado-fiscal recau-
dador de impuestos votados por los Parlamentos de Schumpeter”,
los ejércitos de soldados, y la burocracia que redescubre el derecho
imperial romano. Los instrumentos del Estado adquiriran existencia
abriendo camino a la soberania tras una fase transitoria de Estado
dual, que, en las excepciones inglesa y de los Paises Bajos, se conver-
tiria en permanente.

Conviene insistir en que esta exposicion —mads alld de su exac-
titud histérica— hace tabla rasa del hecho de que ese proceso sélo
tuvo realidad en ciertas partes del antiguo Imperio cristiano: los futu-
ros Estados mondrquicos. S6lo en ellos la modernidad politica orde-
naria la convivencia en torno a la categoria de autoridad, sirviéndose
a propésito de los medios de la soberania. Nada tendra que decir,
en cambio, en las ciudades italianas donde la soberania no seria el
nexo de unién interno, sino la propia nocién de colectividad. Sucede
entonces que el proceso de gestacion del Estado en las repiblicas
italianas es una historia todavia por escribir. Con toda seguridad, su
desencadenante se situara en el debilitamiento de la autoridad impe-
rial que en el siglo X1 deja en la Italia meridional espacio al gobierno
aut6nomo de los municipios. En aquellos tiempos la tnica potestad
efectiva era un obispo, que regfa su di6cesis enfundado en la auto-
ridad de la Iglesia, con cometidos muy limitados: administrar justi-
cia y disponer los contados elementos comunes. Pero la dindmica del

22. Herman Heller, Teorfa del Estado, México, 1941, Entre la doctrina espanola,
Enrique Gémez Arboleya tiene también espléndidas paginas dedicadas a explicar esta
evolucién que sigue a Heller y a Weber. Consiiltense al efecto sus Estudios de teoria de
la Sociedad y del Estado, Madrid, 1962.

23. El concepto weberiano de Estado asociado a la idea de fiscalidad es una cons-
truccién de Schumpeter que tendrd enormes repercusiones en la posterior doctrina de
Estado: «Esta concepcién de las relaciones entre Estado y fiscalidad nos permite re-
montarnos a las causas més profundas del cambio social: el impuesto no es simplemen-
te un fenémeno superficial, es la expresion misma de esa evolucién. El desarrollo de
la fiscalidad no sélo ha participado en la creacién del Estado, le ha impuesto también
una forma determinadas (J. A. Schumpeter, «Die Krise des Steuerstaatess: Zeitfragen
aus dem Gebiet der Soziologie 4 [1918]).
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proceso s6lo se pondrd en marcha cuando, junto al obispo, emerja
otra instancia que rememora la Roma republicana: los cénsules. Con
la aparicién de esta primera institucién ciudadana —como ensefa
Waley— tres hitos conduciran esta evolucién: la suplantacién de los
obispos por los cénsules; la autocomprensién del commune como
comunidad de decisién y de accién politica, y con ello la conforma-
cién de los consejos; y desde la afirmacién de este autogobierno, la
autodefinicién de la Ciudad como Estado, y de sus ciudadanos como
patriotas civicos.

Los primeros cénsules de que se tiene noticia, se remontan a
Pisa en 1085. Después vendran Mildn en 1097, Arezzo en 1098,
Génova en 1099, Lucca en 1115, Bolonia en 1123, y algo mds tarde
la Siena de los frescos de Lorenzetti en 1125. Aunque mis all4 de la
fecha de aparicién, lo novedoso radicara en las caracterfsticas que
los informen. Asf, los cénsules seran instancias: 1) definidas, enco-
mendadas de tareas precisas; 2) permanentes, 6rganos estables de
la Ciudad; 3) regulares, que sesionaran periédicamente; 4) tempo-
rales, sujetas a mandatos breves para evitar su conversién en poder.
Aungque el dato primordial estribarfa en que obraban por cuenta de
la colectividad que les elegfa o designaba, cuya expresién era el con-
cilium o arengo: todo el pueblo reunido en asamblea.

La construccién del Estado republicano en Italia arrancari de
mediados de siglo Xil, cuando los cénsules que compartian el gobier-
no de la ciudad con los obispos, los remplacen, primero de facto, y
luego de iure. Un hecho que —como insiste Skinner— sorprendera
a los viajeros-cronistas de la época. En ese sentido, Otto de Freising
constatard: «Los habitantes de las ciudades italianas estn regidos por
la voluntad de sus cénsules més que por la de sus gobernantes». Y
Benjamin de Tudela afiadira: «No tienen ni rey ni principe que les
gobierne, sino jueces nombrados por ellos»**. Pero por encima de la
consolidacién de una institucién abocada a diluirse, lo decisivo estara
en lo que supondria para la transformacién de la Ciudad. Su irrup-
cién apunta a la presencia del componente humano en la Ciudad: su
existencia como realidad colectiva politica. Un siglo més tarde, en
la segunda mitad del Duecento, la evolucién continuari de manera
que la colectividad humana que existia tras los cénsules, adquiere
sustantividad propia y los trascendera; se convertird en colectividad
politica. La Ciudad se hace commune: la realidad fisica y geografica
toma dimensi6n politica y se transforma en cuerpo civico.

24. Skinner, en el primer volumen de Fundamentos..., cit., desarrolla mas am-
pliamente este argumento. A la lectura del libro nos remitimos,
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El segundo hito en la marcha hacia la Ciudad-Estado tendri lugar,
pues, en el instante en que la colectividad del commune se proyecte
en un complejo de instituciones destinadas a mediar en un conflicto
estructural y a propiciar la libertad politica. La conciencia de que el
destino de la Ciudad es el resultado del comportamiento de sus ciu-
dadanos que se inicia con el momento consular, conducird al colecti-
vo que la habita a coimplicarse sin intermediarios en su gobternn;_el
vivere commune se hara vivere civile. Es asi como las ciudades italia-
nas entrarn en el Trecento como comunidades intensamente politi-
cas, envueltas en una atmésfera de ininterrumpido debate. Pero antes
serd necesario que fragiien como conjunto humano, y eso signihcar:i
no s6lo multiplicar su poblacién sino articularla de una determinada
manera, como sucedera en Siena.

La Siena a la que nos traslada Lorenzetti es el resultante de un
implicito, y en ocasiones explicito, acuerdo de colaboracién entre los
miiltiples estratos y clases sociales que la habitaban. Perp lo rele_van:
te, lo que distinguir esta experiencia estatal de la otra rwgl, radicard
en que los habitantes de Siena, al igual que los de Florenlcm o Lucca,
forjardn su unidad politica desde unas diferencias §0c1alt?s y unos
intereses politicos enfrentados, a los que no renunciardn jamds. La
fragmentacién del entramado social que residia tras el recinto de la
ciudad, no serfa ébice para su progresiva confluencia en una comu-
nidad politica integrada y tnica: unidad en la fragmentacién y en el
conflicto civil y social, algo inconcebible para la mentalidad moderna
donde las reglas son igualdad en la subordinacién ante el Estado-po-
der y paridad juridica entre particulares. Parece obvio que la conse-
cucién de una integracién semejante no debié resultar facil ni quedar
exenta de tensiones graves y de periédicas quiebras, como prueban
la significacién y funciones atribuidas a figuras como el Podestd o el
Capitano del popolo®.

25. Especialmente ilustrativa al respecto serd el Podesta, B_gura inc?mgrensible
desde una 6ptica moderna. Etimolégicamente, la expresion deriva del término «po-
ders, y hace referencia al hombre que administra el poder. El Podesta no es un fun-
cionario en el sentido weberiano del término —significativamente Weber no acude
a ¢l para explicar su arquetipo ideal de buréerata— sino un .‘_:jec_ut‘or de algo que
no le pertenece. El Podesta es un poder, el brazo que impone justicia ncutra]mel?rc
en las facciones enfrentadas en la Ciudad, y para ello es preciso dotarle de amplias
atribuciones. Pero, por otra parte, sus atribuciones encierran un riesgo tremendo ‘del
que son conscientes los ciudadanos: el peligro de que su poc_lerl suplante a la politica.
Frente a ese riesgo caben dos medidas: exigencia de imparcialidad absoluta que sélo
se consigue imponiendo que el Podestd sea un extranjero, un hombre completamente
extrafio a la comunidad politica en la que ejerce, y la limitacién remporal del cargo y
la proscripcién completa de reeleccién.
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En este contexto, la vida en la Siena del Trecento reflejada por
Lorenzetti, dista mucho de la que imaginaria un autor influido por el
marxismo. La ciudad no era el lugar de refugio del burgués desarrai-
gado que anticipa un comercio que el tiempo harda mundial, ni la urbe
de bulliciosos artesanos y naciente proletariado en guerra de clases,
sino una sociedad localmente enraizada —el contado, indicativamen-
te incluido en el fresco, serd el hinterland que acotard su mundo— y
mixta —por sus integrantes y por las funciones indiferenciadas que
desempenan—. Siena era —como enseiia Bowsky en su conocido li-
bro**— una comunidad plural en la que convivian en precario e ines-
table equilibrio numerosos estamentos de la sociedad medieval: no-
bles rentistas, comerciantes que hacfan de artesanos, operarios que
ejercian de notarios, maeses doctores que ensefiaban, gremios y artes,
peones agricolas...; todos desempefaban las mas variadas tareas y ofi-
cios, por regla general no especializadas, de intercambio econémico,
administracion de tierras, trabajo manual o intelectual en un mundo
—como insiste Skinner poniendo el ojo en la ciudad retratada por
Lorenzetti— plenamente laico que ya reconoce la importancia del
reloj”’. La peculiaridad, el gran secreto de la Siena republicana bajo el
régimen de los Nove, estaba en que la conflictiva convivencia de tan
abigarrado, rico y variado espectro, se habia ido traduciendo poco
a poco en un existir plural y diferenciado, pero construido desde la
interdependencia —los entreservicios a que se refiere Skinner—, y
por consiguiente también colectivo. La interdependencia significard
reciproca dependencia: una suma humana basada en la satisfaccién
mutua de necesidades; el hombre es parte del todo en que intercam-
bia los hechos de su existencia. Esta reciprocidad colectiva —refleja-
da por Lorenzetti en la vida de la ciudad que trabaja— era el cemento
que amalgamaba al commune republicano.

Por lo demds, aunque entre los siglos x1 y xin las Ciudades-Estado
duplicaron su poblacién y la prosperidad de su economia —Siena al-
canzarfa los 50.000 habitantes en 1328—, el verdadero revulsivo que
desembocard en la Ciudad republicana vendra cuando el commune
asuma su propio ser. Puesto que todos viven en la ciudad, todos se

26. Willliam Bowsky, A Medieval Italian Commune. Siena under the Nine,
1297-1355, Berkeley, 1981. Es uno de los libros de cabecera de Skinner para el estudio
de la estructura social de la ciudad de Lorenzetti.

27. Skinner se refiere a la representacién del reloj de arena que figura en la mano
de la figura de la Temperantia, oponiéndose a las tesis de White. Pero més alld de ello,
el significado del reloj como medio de contraste entre el mundo natural y artificial ha
sido estudiado a fondo por Lewis Munford Jr. en su importante Ciencia y técnica en
el Medievo, Madrid, 1975, cuya lectura se recomienda.
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hallan concernidos por lo que en ella se haga, decida o suceda. No
importa que coexistan situaciones sociales dJ_st{ntas, hasta tf:nfrenta-
das, todas se encontraran afectadas por coincidir, por estar juntas en
relaciones de dependencia reciproca. Articular esa colecuwdac! uni-
taria desde el reconocimiento de una diversidad compleja constituira
el reto de la Ciudad republicana. Y su requisito sera la conciencia, el
auto-reconocimiento del vivir colectivo: no cabe individuo aislado,
al igual que en la ideologia ciceroniana —nos dice Skinner—, f:l hon_l-
bre se explicara a si mismo como ser 'mvoluc.tado en una existencia
compartida. Y la conciencia de esa existencia la expresard exacta-
mente —como delata el término— el commune. El commune, el ente
colectivo, sustantiva su ser comunmente sentido. Lo cor_nfm se hac?
commune, v, de la conciencia de su unidad como comunidad, nacera
la Ciudad®®. Aqui radicara el gran cambio.
La disolucién del mando en obediencia en un régimen donde los
ciudadanos son sus propios politicos, legisladores y funcionarios,
fue la principal seiia externa de esa repiiblica f:fvica, y la fonpa que
asumid esa implicacion civica colectiva consistio en una multitud de
consejos. Ubi multa consilia, ibi salus, proclamaria el Oculus pas-
toralis —una de las fuentes que sirven a Skinner para construir su
lectura de Lorenzetti—. El principio era el autogobierno, la lmlsuin
de la politica estribaba en hacerlo efectivo, y los consejos nacidos de
la evolucién del arengo, eran el cauce de esa efectividad. Pero la fi-
nalidad de los consejos no consistia en representar una \:'oll.}ntad po-
pular (soberania) entonces inconcebible, sino en conferir du:nenmén
real a la Ciudad a través de una accién politica que en si misma era
integradora. Esto explica que: 1) la ciuda.dania ﬁ_xera un deber, una
carga, y el vivere civile una obligacién activa destmz_lda ala agtoaﬁr—
macién de la propia identidad; el retraimiento pOl:fthD —tenido por
un mal para el commune— era severamente cae:.tlgado; 2) el deber
de accién se encarrillaba en un sinfin de consejos, alguno de_' baf"c
muy amplia (hasta de mil miembros), que aseguraban que ningin
ciudadano quedara al margen de la politica; 3) la conformaqén de
esos consejos resultaba enormemente desigual en consonancia con
la procedencia de sus integrantes —se trataba de responder a Eodas
las definiciones sociales—; 4) se procuraba impedir la formacién de
camarillas de decisién cerrada (cerchio) reclutando a sus miembros
por procedimientos complejos —eleccién, cooptacién, suerte— y

28, La lecrura que Skinner efectiia de la misteriosa figura regia también es con-
sonante con esta interpretacién de integracion colectiva: Siena debe ser gobernada per
sus propios ciudadanos si quiere hacer efectivos los postulados del buon governo.
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favoreciendo la rotacién mediante la prohibicién de reeleccién;
5) los acuerdos se construian desde amplisimos CONSENsos, y, por
eso, una funcién importante de los consejos consistia en ser punto
de equilibrio, lugar de contrapeso entre las diferentes situaciones
sociales, lo que hacia posible la autointegracién colectiva y permitia
mantener la Concordia, la imagen que Lorenzetti coloca por encima
de la procesién de veinticuatro ciudadanos de igual tamafo que
forman en hilera en la parte izquierda, a pie del fresco.

El propésito final de toda esta organizacién consistia —conviene
reiterarlo— en desencadenar una dinidmica de autoafirmacién colec-
tiva en la que forzosamente estuvieran reflejados todos. Eso era el
vivere libero: un obrar comiin que hacia posible que los habitantes de
la ciudad sintieran que sus intervenciones tenfan eficacia directa so-
bre lo que sucedia en sus vidas. La accién politica humana equivaldri
en la Repiblica a lo que para el Estado moderno significardn luego
las instituciones, empezando por el principe. La accién civica creard
la Ciudad, y esa comunidad politica resultari el escenario en que el
hombre tome conocimiento moral de si mismo, y en el que la Politica
como hecho humano se convierta en el tinico valor universal.

La tercera y qltima fase en la construccién de la Ciudad repu-
blicana es consecuencia de todo lo anterior. Puesto que los consejos
hacen posible la consolidacién en las conciencias del autogobierno
ciudadano, la autodefinicién de la Ciudad como Estado, y de sus
habitantes como patriotas de ese Estado, se demostrara igualmen-
te inevitable. El Estado naceri de la Ciudad en la hora en que el
commune logre atraer la fidelidad de unos habitantes que actuando
como ciudadanos le prestan lealtad politica. Aparece el patriotis-
mo como expresién del orgullo de la ciudadania: el amare la propia
patria pitt della propia anima —algo que estd en Dante, cuando,
expatriado, decide firmar sus escritos: «florentino, injustamente exi-
liado»—. Es evidente que ese amor a la Ciudad tiene como pre-
supuesto una localizacién politica en el Estado. Lo que carece de
existencia fisica no puede tener dimensién real sino especulativa. La
Ciudad convierte la participacién activa en causa de enraizamiento.
Asf, el obrar politico en las repiblicas durante el Quattrocento sera
el factor que nutrira la estatalidad: un vivere civile activo que com-
porta identificarse con un commune concreto que, al ser de todos
los que en €l viven, incita a sentir el Estado como algo propio que
merece ser amado. En resumen, hacer politica sera hacer patria, y
el Estado surgird de esa patria en accién, es decir, de la politica que

elaboraban en comiin los hombres arraigados en Ciudades-Repribli-
ca como Siena.
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En el fresco de Lorenzetti se aprecia ficilmente ese sentimien-
to de Siena como patria que soporta el Estado. Mis alla de las re-
presentaciones alegéricas de la Virgen patrona de la ciudad, o de la
presencia del le6n rampante —simbolo del popolo de Siena— y
del blanco y negro —colores heraldicos del commune— en puntos
estratégicos de la composicién, la lectura que Skinner postula de
la figura entronada in medio del fresco, como una autorrepresen-
taci6n de Siena en la que el gobierno se funde con la imagen de la
Ciudad, corrobora esta afirmacién. De una parte, se enumeran los
signos de diferenciacion del commune con terceros, de otra, se nos
esta recordando que la Ciudad gira en torno a la Ciudad misma,
auténtico referente central de toda la composicién de las series del
fresco como evidencian las figuras que danzan en circulo. La vida
ciudadana es auténoma de las restantes realidades que le son aje-
nas. Siena se basta a si en lo politico, en lo econémico y en lo social,
es una comunidad completa y centripeta que no precisa nada al
margen de lo que ya tiene. En esta autosuficiencia reposa precisa-
mente el Estado. Aunque también conduzca a la guerra. La guerra
resultar4 una de las constantes de la existencia efectiva de la Ciu-
dad-Estado. Internamente, la guerra serd el menester de una milicia
de ciudadanos —mis que de mercenarios—, que haciéndola, parti-
ciparédn en politica civica: la guerra es parte del vivere civile, y Ma-
quiavelo extraerd trascendentales tesis de este aserto. Externamen-
te la guerra contribuird al sentir diferenciado de cada reptiblica.
Incluso Hans Baron sostiene —contra la opini6én de Skinner— que
el primer atisbo civico se producird en 1399, cuando Florencia se
vea amenazada de invasién por Giangaleazo Visconti de Milan. La
respuesta serd un lenguaje conceptual nuevo que conducird a la
emancipacién del hombre a través de la politica, lo que supondra
proyectar la autoconciencia de esa emancipacion.

No existe unanimidad sobre si eso fue o no asi —luego nos deten-
dremos en ello—. Ahora bien, a la vista de los testimonios reunidos
por Skinner no hay duda en que el commune civico era una realidad
en el Trecento, aun cuando no existieran todavia categorias mentales
suficientes para encauzarlo ni se hubiera fletado un léxico apropiado
para representarlas. En cualquier caso, el fresco del Buon Governo
ensefia que contra lo que han venido manteniendo los mds cldsicos
estudiosos del Estado, empezando por Marx®, la ciudad italiana no
fue una fase abortada en la marcha hacia un Estado que no consigue

29. Marx, en la Critica a la Teoria del Estado hegeliana, asegura que «la corpora-
cién representa la tentativa de la sociedad civil de convertirse en Estado».
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madLllrar, sino un Estado en si mismo, con rasgos y especificidades
propias. Un Estado que sin embargo no logré perdurar o —por de-
cirlo en lenguaje maquiavélico— nunca conseguira estabilizarse ple-
namente, y ello, en buena medida, por la discordia civica —la Divisio
en facciones y el Furor— que tan bien sabe retratar Lorenzetti como
reto acechante. La imposibilidad de vencer las diferencias internas
de la Repiiblica e imponer la Pax, que no es mas que el triunfo sobre
una discordia sempiternamente acechante, como transmite la imagen
del fresco.

Pero no serd ésta la tinica causa del fracaso de la Repiiblica en
los commune; mucho més que las tensiones internas que la amena-
zaban en el Trecento, la crisis se ird intensificando por circunstancias
externas que alimentarian el problema en el seno de la Ciudad. El
doble desafio representado por las ansias de los Estados naciona-
les en formacién que circundaban a los pequenos Estados urbanos,
y lal_s_nuevas corrientes econémicas del Quattrocento, resultarian
decisivos. Si, por un lado, las invasiones exteriores pondrian reite-
radamente en jaque la naciente Signoria de Milan o Florencia, por
el otro, el creciente protagonismo del comercio atlantico a partir
de lo que Parry definird como descubrimiento del mar, marcari un
desplazamiento en el eje de gravedad de la historia del Mediterra-
neo al Atlantico, que hari inexorable la ruina de la Ciudad. La crisis
arrastrard al commune y a su entendimiento de la politica, dejando
paso a la légica de poder de los principes.

El gran éxito del absolutismo mondrquico en términos de dis-
curso politico, estribard justamente en la Pax: en el «orden piiblico».
Como advierte sagazmente Schmitt, en medio de las guerras civiles
europeas la soberania de los principes aparecerd como el tinico re-
medio en condiciones de asegurar al hombre la vida y de depararle
estabilidad en la historia, y, a partir de este momento, esta especifica
forma de Estado se convertird en el «gran pacificador». Wetsfalia
marca el irremisible triunfo del Estado asociado a las ideas de poder.
jerarquia y subordinacién que encierra la categoria de lo pablico: Ia:
imposicién de una voluntad. En eso consistira el Estado absoluto.
La excepcién vendra de Inglaterra, donde la comunidad de gobier-
no medieval pervivird como estructura politica estable, absorbien-
do todos los cambios, incluido el que a comienzos del siglo xvin
alumbrari la sociedad. Es un historia conocida que los Hannover,
p_reocupados por su cuestionada legitimidad, promoveran el comer-
cio: el crédito financiero —especialmente la Bolsa—, la expansién
territorial y los ejércitos permanentes, que son los desencadenantes
naturales de aquello que concluird en lo que Thomas Paine bauti-
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zaria como Government by Society, el Estado de la sociedad. Una
forma de organizacién politica que aspirard a concili:_.'r la estructura
jerarquica de la soberania con la voluntad democritica de la socie-
dad. Nada parecido al commune civico del fresco de Lorenzetti que
relata Skinner.

2. La Teoria del Estado del siglo xix: la construccion del c{erecho
publico desde la categoria de autoridad. La incorporacion
de sus supuestos en el paradigma constitucional

El mismo Estado soberano que serviria de soporte intelectual y de sus-
tento estructural al gobierno de los reyes, seria la forma de organiza-
cién politica por la que optarian Italia y Alemania, cuando madur_a-
sen sus respectivos procesos de construccion nacional. Pero es (?bv1o
que ese proceso de construccion colectiva en las dos tardfas. naciones
de la Europa del XIX, no consistié sélo en una mera recepcion de las
viejas ideas de Estado. La Paulskirche de Francfort o nf)mbres como
Manzini o Garibaldi, recuerdan las tensiones y alternativas que com-
pitieron en aquel suceso histérico. Eso obligé al acuefflo, y determiné
que junto al poder de los reyes se incorporara también otra scgurllda
realidad, la sociedad. Es sabido que la sociedad era una abstrgcc!é_n
igual que el Estado, sélo que de signo inverso: enc:_slrnaba al lr}dn\rl-
duo, a la libertad negativa, y en general a las expectativas de una ideo-
logia inadecuadamente bautizada como burguesa. Hubo que integrar
esas dos realidades, hacer que convivieran y encauzar un conflicto
cuya solucién fue cometido de la Teoria del Estado, a la que se le
encargd como tarea incardinar la libertad de la burguesia en el poder
del monarca. En realidad, no representé una gran novedad. Co;no
ha recordado Arnold Mayer, la Europa posterior a la Revolucién
francesa conocerd, casi hasta la primera guerra mundial, una genera-
lizada recuperacién de los postulados mentales, estructuras scn_cuzles y
categorfas institucionales del Antiguo Régimen. Es la vieja hipétesis
de Tocqueville. ;
Nace asi la Teorfa del Estado: una disciplina cientifica—en el senti-
do de las ciencias sociales— que sobre supuestos sociol6gicos y politi-
cos se convertira en el armazén constitutivo de la nueva forma politica,
y en la que confluirdn en estructura sistemdtica la serie de elementos
que ordenardn la vida colectiva. Primero la soberapia del Estado. Par-
ticular importancia tendra este hecho en Alemania, donde el Estafl_o
—expresamente autoproclamado soberano— ocupari un lugar miti-
co evitando asi el planteamiento real de un problema cuya ’soluclén
resultaba politicamente imposible sin poner fin a las pretensiones del
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principe™. Y tras la soberania, todo el resto de la construccién obra
de Albrecht, Gerber, Laband y Jellinek. La personalidad juridica del
Estado, el parlamento 6rgano de la sociedad, la ley expresién de una
voluntad compleja, los derechos piblicos subjetivos, la magistratura
revisora. En definitiva, todo un orden construido desde dos notas: la
supremacfa del Estado, el predominio del poder sobre la libertad, y
la conceptualizacién en términos juridicos de todas sus categorias e
instrumentos, la articulacién de la vida colectiva en el lenguaje del de-
recho. El lenguaje del derecho pasari a expresar el poder del Estado,
y el Estado serd la encarnacién de un principio de autoridad atempe-
rado por las concesiones atribuidas a la sociedad. El Estado ser4 lo
piiblico por contraposicién a lo privado. Esa ser4 la gran aportacién
de lo que se llamé la Escuela alemana de Derecho piiblico®.

Es sabido que el prestigio intelectual de la obra de estos autores
fue suficiente para que sus elucubraciones se expandieran por todo el
continente. Durante casi medio siglo, el Estado de Derecho aleméin
devino el espejo donde se miraron generaciones de juristas preocu-
pados por la fundamentacién juridica de una idea de libertad que,
nacida de las teorfas contractualistas del xvir y xvin —segin la expli-
cacion cldsica—, encontraba diferente acomodo en funcién del grado
de desarrollo de cada comunidad politica. Ello SUpuso que mientras
en ciertas sociedades la libertad era una concesién del Estado, caso
por ejemplo de Alemania, en otras el Estado fuera una construccién
de la sociedad, y por ello de la libertad, como sucediera en Francia en
la teorizacién que expresara Carré de Malberg. Poco importa a nues-
tros efectos la diferencia; en ambos casos, Estado y sociedad, poder y
libertad resultaban ser dos caras de la misma moneda.

Y es que de igual manera que la Escuela alemana de Derecho pi-
blico articul6 para el Estado de Derecho —eso si, tomandolos del de-
recho privado— los términos y categorias lingiifsticas que hicieron
factible el entendimiento de la vida colectiva en clave de relaciones
juridicas, la doctrina iusnaturalista del contrato, y las especulacio-
nes mercantilistas de los fil6sofos escoceses de la moral —los Fer-

30. Todavia en 1910 era posible invocar en Alemania el cardcter divino de la
soberania del monarca como principio de derecho piblico de la manera que lo hizo
Guillermo II, piblicamente y sin tapujos: «los reyes de Prusia reciben su corona de
Dios y no por la gracia del pueblo y del Parlamentos (R. Carré de Malberg, Teoria
General del Estado, México, 1998, pp. 872-873, nota).

31. Mucho se ha escrito al respecto. Por citar sélo una referencia, entre la recien-
te doctrina espaiiola, es dril la lectura de F. Sosa Wagner, Mis maestros alemanes de
Derecho Priblico (Madrid, 2005), que va mis alls del siglo x1x y se ocupa del mismo
espacio temporal que aqui interesa,
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guson, Adam Smith y David Hume—, crearon, como ha demostra-
do Habermas, la ficcién teérica de un conjunto de sujetos capaz de
convertirse en un ente comin por medio del intercambio colectivo
de opiniones obtenidas en discusién piiblica desde la luz de la razén
individual. La opinién piiblica aparece de este modo como lo comiin
de lo privado, es decir, aquello en que coinciden piiblicamente todos
los individuos que forman parte de la sociedad. Se trata de la idea
de publicidad: un concepto que no se opone sino que completa y se
superpone a la categoria de lo piiblico heredada del absolutismo que
manejaban los tedricos alemanes del Derecho piblico.

Lo piiblico serd por tanto dos cosas simultineamente. Una, el re-
sultado de la autoridad del Estado, esto es, una forma que se mani-
fiesta externamente por la superioridad del Estado frente al individuo
dentro del derecho. Pero ademas lo piiblico serd también la publici-
dad: la consecuencia del proceso de representacion de voluntades co-
lectivas que convertida en opinién piblica construye la voluntad del
Estado desde la sociedad en el parlamento. Adverso y reverso. Cara
y cruz. El Estado actia como poder ptblico, porque la voluntad que
expresan sus 6rganos en términos juridicos ha sido creada piblica-
mente por medio de la representacién parlamentaria de las opiniones
sociales que viven en libertad.

Y es que, como ensefia un clasico de la escuela del Estado, cuan-
do los revolucionarios burgueses guillotinen a los reyes pondran fin
s6lo al Estado mondrquico pero no al Estado soberano. La soberania
continuard persistiendo, residenciada en el Estado de la misma abso-
luta manera. El Estado soberano monérquico deja de ser mondrqui-
co, pero no renunciard a ser Estado ni soberano, aunque su sobera-
nia provenga ahora de la razén de la sociedad y no de la voluntad
de los reyes —ésta es la especial nota de continuidad histérica que
denunciara Tocqueville en sus escritos sobre la revolucién a los que
acabamos de aludir.

El tinico punto de ruptura con esta forma de estatalidad se pro-
ducird cuando, a partir de 1919, se pongan en tela de juicio los fun-
damentos democriticos del sistema. El final de la primera guerra
mundial supondra el triunfo incontestable de una nueva categoria:
la Constitucién. Pero ese triunfo se hard de tal manera que permitird
deglutir en el nuevo paradigma toda la estructura formal y buena
parte del instrumental juridico de la vieja doctrina. El paradigma
constitucional incorpora, por un lado, el concepto de soberania en
clave de poder constituyente del pueblo, y ello devengard enormes
consecuencias materiales y no s6lo formales en la organizacion po-
litica del Estado, como, por ejemplo, la irrupcién de los partidos en
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6rganos constitucionales, los derechos sociales o el papel dirigente
de la Constitucién normativa. Pero ademds, alumbrarfa asimismo un
nuevo lenguaje en palabras propias de la légica constitucional que
sustituirian en parte los viejos términos: supremacia constitucional,
revisién de la Constitucién, fraude constitucional, poderes consti-
tuidos, legalidad frente a legitimidad, y en definitiva todas aquellas
expresiones de que darfa cuenta Marx en su prodigioso El Dieciocho
Brumario de Luis Bonaparte, todo un panfleto escrito en clave de
derecho constitucional®2,

Pero mds alld de ulteriores lecturas, lo inico que importa a nues-
tros efectos es resefar que también en el Estado constitucional sub-
yacfan los postulados del Estado weberiano, aunque —y es la mayor
de todas las aportaciones de Schmitt— en esta ocasién planteara sus
problemas en el lenguaje y en el terreno de la Constitucién.

II. LOS SUPUESTOS DEL DISCURSO REPUBLICANO
L. El humanismo civico y el individualismo racionalista del contrato

A los efectos que aqui se persiguen, tal vez puede resultar esclarece-
dor advertir que el autor que en el dmbito de las ideas politicas mejor
proyect6 y mas fielmente supo corresponder a las elucubraciones de
los teéricos del Estado del xix, fue Friedrich Meinecke. Su famoso libro
La idea de razén de Estado en la Edad Moderna® significé todo un
gui6n para numerosas generaciones de estudiosos. En este sentido, no
es casual que sus dos discipulos hebreos refugiados en universidades
norteamericanas durante la guerra mundial, persistieran en su tema
de investigaci6n, incorporando nuevos argumentos y nuevas hipétesis

32. La Constitucion francesa de 1848 tiene una importancia trascendental para
el derecho constitucional porque es la primera vez que en Europa el momento cons-
titucional asume todo el protagonismo histérico al hacer de la Constitucion tanto el
centro de referencia en torno al que gravitara la vida politica, como la expresion de
un nuevo lenguaje juridico que contendra los términos que explicardn la nueva reali-
dad. Antes, durante la revolucién de 1789, el conflicto era de ideas y la Constitucién
no conseguiria asumir otra funcién que la de operar como aspiracién a imponerse,
nunca como elemento de la realidad desde la que actuaba la politica. En 1848 nace el
paradigma constitucional en el continente europeo, y los supuestos que la conforman,
como, por ejemplo, el conflicto legalidad-legitimidad al que aludird retéricamente
Luis Bonaparte para justificar su golpe de Estado: «salir de la legalidad para reentrar
en la legitimidads».

33. En espanol fue publicado en traduccién de Felipe Gonzdlez Vicén, y con
presentacion de Luis Diez del Corral, Madrid, 1952.
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que les condujeron a planteamientos y conclusiones diametralmente
distantes del maestro: entender a Maquiavelo en su época compro-
bando su relacién con el vivere libero. Felix Gilbert* y, muy espe-
cialmente, Hans Baron® insistieron en que los humanistas italianos
del Quattrocento aspiraban a construir politicamente sus respectivos
commune, recuperando el viejo legado de la libertad politica, Fueron
ellos quienes primero llamaron la atenci6én sobre la presencia de un
lenguaje civico en los pensadores iniciales del Estado. Su hallazgo
ha tenido continuidad en otros muchos académicos, entre los que se
cuenta Quentin Skinner.

No obstante, y abstraccion hecha de que los trabajos de Baron y
Gilbert hayan podido estar en la raiz del actual interés por el huma-
nismo y de la nueva lectura de los discursos que confluyen en la Mo-
dernidad politica, lo cierto es que no todas sus intuiciones e hip6tesis
han resultado confirmadas. El marco en que se inscribe el libro que
aqui se presenta tiene que ver justamente con una polémica acerca de
los inicios y origen de este discurso. Skinner sostiene —y lo ilustra
de manera magistral— que el pensamiento republicano civico nace
ciento cincuenta afos atris, en las Ciudades-Estado italianas del Due-
cento (en los Ars Dictaminis compuestos para Dictadores, y en tra-
tados del gobierno como el Oculus pastoralis o Li livres dou trésor),
y toma el acerbo argumental con el que construye su razonamiento
—que es el de Lorenzetti— de un conjunto de obras que beben en
fuentes romanas y no en una Politica de Aristételes, por entonces
todavia no recuperada. Es en los De officiis y De inventione de Cice-
r6n, las Epistulae o De clementia de Séneca, recibidos a través de los
florilegia medievales, o bien utilizados directamente por Guillaume
Perrault, Giovanni da Viterbo o Brunetto Latini, donde se encierran
las claves que permiten entender los frescos del Buon Governo, hasta
hace poco tenidos, incluso por especialistas de la talla de Rubinstein,
por una manifestacién mas del pensamiento tomista’®.

La discrepancia es notable y comporta considerables repercusio-
nes. En lineas generales, desde la publicacién de esta y otras obras
de Skinner, el resto de los estudiosos ha reconocido la aportacién

34. Enlo que aqui interesa, resultan especialmente interesantes sus trabajos Ber-
nardo Rucellai and the Orti Oricellari: A Study on the Origin of Modern Political
Thought (1949) y Machiavelli: the Renaissance of the «Arte della Guerra» (1943) (aho-
ra en castellano en Nicolds Maquiavelo, Del arte de la guerra, Madrid, 2008), asi como
su libro Machiavelli and Guicciardini, Pricenton, 1965.

35. Hans Baron, Crisis of the Early Italian Renaissance, Pricenton, 1966.

36. A. Rubinstein, Political Ideas in Sienese Art, citado por Skinner. Véase tam-
bién W. Ullmann, Medieval Political Thought, cit.
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de los tratadistas prehumanistas en la construccién de lo civico. Lo
que no impide que se mantengan sustanciales diferencias sobre su
vinculacién con los humanistas posteriores, y especialmente sobre su
conexi6n con el discurso de la virts”. En ese sentido, se afirma que
el hecho de intuir anticipadamente los problemas no es lo mismo
que crear las categorias mentales o las estructuras intelectuales que
permiten su verbalizacién en un lenguaje nuevo. Pero no debemos ir
mads alld, puesto que se trata de un tema abierto en el debate actual
del pensamiento politico.

En lo que si parece obligado insistir, es en que la mayoria de los
investigadores que se ocupan de los teéricos de la politica —y no
sélo los que se reclaman a la Escuela de Cambridge— coinciden en
reconocer que en la Modernidad conviven dos lineas, dos tradicio-
nes rivales, una de parcial continuidad, y otra de radical ruptura, que
estan en la clave del célebre discurso de Constant titulado De la liber-
tad de los Antiguos comparada con la de los Modernos®. La primera
que cobra expresién en el humanismo civico aspira a recuperar el
legado de la politica de los Antiguos, y otra que informa los postu-
lados del individualismo racionalista, culminard en el siglo xvi en
las doctrinas del contrato, y luego en la distincién Estado-Sociedad,
y en la Constitucién. El estudio de la querella Antiguos-Modernos
no es nada nuevo y tiene antecedentes sobradamente conocidos que
se retrotraen incluso a Petrarca. Pero la posibilidad de establecer la
existencia de dos tradiciones diferentes en el discurso de la libertad,
nos motiva a entrar brevemente en la consideracién del tema. Maxi-
me cuando esfuerzos colosales (como el Compendio de Burns*) por
superar el legado dejado en el estudio de las ideas por enfoques como
los de Sabine o Touchard, estin reclamando una toma de conciencia
en todas las disciplinas que tiene su substrato en el fenémeno Estado,
de la descomunal quiebra producida en las ciencias sociales a rafz de
la irrupcién de nuevas maneras de comprender el pensamiento.

Por lo demds, y aun cuando el breve ensayo sobre Lorenzetti no
se detenga en extenso en la cuestién, es notorio que Skinner alude
—y no por casualidad— a la existencia de dos tradiciones rivales en la

37. Ast John Pocock, en el Afterword a la edicién de 1975 de su obra, en el que,
citando expresamente a Skinner, reconoce el acierto de su sugerencia acerca del in-
suficiente tratamiento de la tradicién prehumanista, también refuta la tesis de la aso-
ciacién entre la categorfa republicana de virtit y commume del Trecento (El Momento
magquiavélico, cit., pp. 671-672).

38. De la liberté des Anciens comparée a celle des Modernes, Paris, 1819,

39, James Henderson Burns, The Cambridge History of Political Thought. Hasta
la fecha dos volimenes.
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manera de concebir el pensamiento, cuando contrapone la herencia
de Cicerén, Séneca y los estoicos, con las doctrinas iusnaturalistas.
En realidad no precisa pormenorizar més, ya que, al margen de que
en esta ocasiéon no interesan mayores detalles, en trabajos anteriores
se ha ocupado del tema*. Esquemdticamente expuestos, tres son los
rasgos distintivos de las dos corrientes.

a) Los humanistas civicos ven en la existencia politica un he-
cho material, una realidad normal incuestionable: los hombres son
seres sociales y politicos que comparten vida en comiin. La Ciudad
es un mero resultado de esa existencia compartida de los hombres
o, si se prefiere, un producto de su sociabilidad a secas, y no un ar-
tificio, una construccién de la inteligencia. Por ello, los humanistas
renunciardn a efectuar cualquier tipo de abstraccin sobre el origen
de la comunidad politica, que —en su criterio— estard siempre en
una circunstancia tangible concreta, a veces presentada bajo ropajes
miticos o histéricos, pero en todo caso real. Asi procede Maquiavelo
cuando acude a la historia —y también al ejemplo de grandes perso-
najes heroicos— para buscar los origenes de Roma. Por el contrario,
los teéricos de la Modernidad se preguntan cudl puede ser la sustan-
cia original primera, la naturaleza pristina, el rasgo primario esencial
del hombre que le lleva a asociarse politicamente. Lo encuentran en
un postulado teérico: el hombre —su tipo humano— es una ficcién
especulativamente construida desde intereses abstractos encarnados
en principios de muy diversa indole; son ellos los que le mueven a
asociarse y a crear el artificio Estado. Su concepcién del hombre —y
consiguientemente del Estado— es artificial y ahistérica, no tiene en
cuenta el tiempo ni el espacio. Desde esta consideracién, es posible
entender la vida politica y social como fruto de una decisién volun-
taria y racionalmente adoptada, que se articula desde un contrato.
La Escolastica y el racionalismo, Hobbes y Locke, responden a esta
visién desde muy distintos principios abstractos.

b) Para los humanistas, la politica consiste en un hacer prictico
que se realiza en la forma de un comportamiento personal intransfe-
rible; la accién directa e inmediata de un hombre en la vida politica
resulta irremplazable y atafie a todos los hombres, que si renunciaran
a actuar politicamente perderfan su condicién humana: enajenarian
su humanidad. La politica serd accién colectiva y su supervivencia
descansari en la continuidad de la dindmica que impulsa ese actuar
comiin por medio de empresas de socializacién civica del estilo de

40, Véase Fundamentos del pensamiento politico moderno, cit.
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la milicia (Maquiavelo) o de la ensefianza (Rousseau), y no quedara
confiada a la labor de una institucién, a la salvaguardia de un entra-
mado institucional, o de instrumentos como el derecho (razén legal)
o de conceptos como la autoridad (soberania). En la tradicién opues-
ta, la politica es una creacién forjada desde un principio, articulada
en torno a la meta abstracta previa de la que procede la existencia
colectiva. Aparece por una razén, por una causa primordial desde la
que se conciben y explican todos aquellos mecanismos que, sirvién-
dola, la hacen posible. Son esos mecanismos que ordenan y permiten
la convivencia, los que encarnan y personifican la politica. No hay
politica, o mejor, la politica se diluye en instituciones, en relaciones,
en representaciones, que resultan abstracciones de la mente o ficcio-
nes del derecho, pero no datos o acciones reales. Son las técnicas y las
instituciones las que hacen el obrar politico de los hombres y no los
hombres los que desde su obrar crean las formas de la politica*!.

¢) La libertad, para los humanistas, se resume en la politica: en
un ser parte efectiva de la comunidad por medio de la accién civica.
l:a libertad consiste en participar en la autodeterminacién colectiva y
tiene siempre un caracter marcadamente activo y positivo. El hombre
es libre cuando forma parte del Estado, actuando con todos los demas
ciuc}adanos. No es que el Estado lo devore todo, sino que el Estado
lo tienen que construir todos operando conjuntamente. Si el hombre
no construye su Estado, otros lo hardn por él y le convertirdn en su
esclavo, en el sentido de que lo hardn dependiente de algo que resul-
tard ajeno a su propio obrar. La libertad politica no es un derecho,
sino un deber colectivo; no es un limite negativo del individuo frente
a la colectividad, sino una obligacién de aportar lo propio para crear
lo de todos; no es una seguridad de disfrute respecto a terceros, sino
un estimulo a coimplicarse. Por el contrario, en la otra tradicién, la
libertad, cuando se admite el principio que desemboca en ella, nace de
las abstracciones que le dan vida y en la forma que ellas marcan. Y en
la ideologia del liberalismo decimonénico es el resultado de la artificial
escision entre lo colectivo y lo privado, entre el Estado y la sociedad,
entre el hacer y el no hacer que propicia el lenguaje juridico sirviéndo-
se de categorias como representacién, legalidad y derecho subjetivo.

4 1. Especial interés ofrece a este respecto el problema de la degradacion de la
p()lfnﬁia —algo que, como luego se explicard, guarda relacién con el «mal gobiernos—.
Magumvelo, como buen humanista, nos dice a este respecto que no puede haber buoni
ordini _(l(::yes) sin buoni costumi y que, una vez que las buoni costumi se han perdido
la posibilidad de que las buoni ordini (leyes) por si solas tengan éxito en rcstaura;
aquéllas es muy pequena.
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Es posible que esta esquematizacién de dos tradiciones enorme-
mente complejas llegue a parecer arbitraria y simplificadora, y cierto
que en algiin modo lo es —por ejemplo, el republicano Rousseau es-
cribe un discurso que es tributario del humanismo civico, sirviéndose
en parte del lenguaje del individualismo racionalista**—. Sin embar-
go, ofrece como mérito el hecho de facilitar una linea de distincién
donde hasta ahora sélo habia polarizacién en antitesis, sin tener en
cuenta la génesis y el desarrollo de los discursos légicos por los que
transcurre la innovacién en el lenguaje politico.

En cualquier caso, y en lo que aqui importa, lo dicho tinicamente
tiene por objeto marcar las diferencias entre dos tradiciones inte-
lectuales, la de la Reptblica y la de aquella democracia que a través
de la Constitucién se apropiarad del Estado soberano y asumird su
herencia. Y ello puede servirnos para clarificar dénde estamos cuan-
do en momentos como el actual hablamos de incorporar la herencia
civica en la tradicién del contrato constitucional: la Repiiblica en la
Constitucién. Pero antes se impone decir algo més sobre el lenguaje
de Lorenzetti, esto es, sobre el de Skinner.

2. Las diferentes lecturas del término «gobierno»: la doctrina
del «buen gobierno» y el sentido de la virti
en la «gobernabilidad» del Stato

El término «gobierno» no encierra un concepto pacifico generalmen-
te admitido sin criticas y de ahi las habituales confusiones a que da
lugar, asi como sus posibles dificultades de traduccién®. Sin dnimo de
adentrarnos en demasiadas profundidades sobre el significado de un
término, que de por si requeriria de un tratado especifico para quedar
medianamente clarificado, cabe decir que el vocablo espafiol «go-
bierno» —Government en el inglés en que escribe Skinner— procede
del latin gubernaculum, expresién que, a su vez, en su origen hace

42. Rousseau —el Magquiavelo del siglo xvii— es un republicano que se expresa
en el lenguaje del contrato. Sus argumentos son: que el Estado es un hecho natural,
que la politica es accién, que la libertad es implicarse, aunque los exprese en los tér-
minos y conceptos de Hobbes y Locke: soberania, contrato, ley, derechos. De aquf
muchas de las confusiones sobre su interpretacion, entre ellas las que lo presentan
como el primer teérico del Poder constituyente, olvidando que no admite la distincién
gobernantes-gobernados.

43, Un trabajo de traduccién reciente, ejemplar en todo y en especial con el
tratamiento de la expresién «gobierno», en M. J. C. Vile, Constitucionalismo y sepa-
racion de poderes, Madrid, 2008, traduccién de Xohana Bastida; véase nota previa de
Joaquin Varela, p. xv.
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referencia al instrumento técnico que permite conducir y mantener
el rumbo de la nave. Aquello que en griego se denominaba timén*.
Durante el Medievo la palabra «gobierno» en latin, y en las distintas
lenguas cultas, fue empleada como sinénimo de todo lo que tenia que
ver y guardaba relacién con la politica. Las acepciones, variantes y
formas de conjugar el término, asi como las analogias con el gobernar
la nave en medio del mar, debe comprenderse que eran incontables.
«Gobierno» podia significar, como atestigua el libro de Skinner, régi-
men politico en el sentido de forma de organizar la comunidad poli-
tica, pero también podia hacer referencia a una o varias instituciones
concretas, al conjunto de la actividad politica en su dimensi6n espe-
culativa o préctica o, incluso, a una accién especifica dirigida desde el
gobierno —lo que los anglosajones llaman hoy policy®.

En el Duecento, Trecento y Quattrocento, el empleo que prefe-
rentemente se haga de la palabra «gobierno» vendra marcado por
esa utilizacién genérica, caracterizada siempre por una indistincién
aceptiva, y por cierta relatividad en sus connotaciones con todo lo
que se entiende por politica. Pero, en 1513, Maquiavelo introducir4
una novedad al incorporar la expresién Stato para definir la preo-
cupacién por la permanencia, por la continuidad del gobierno. Se
trataba de «estabilizar» el gobierno, de procurarle continuidad en el
tiempo y de permitir que, por su accién, el hombre llegase a dominar
los desafios de la Fortuna: a afrontar la Fortuna. Es en ese sentido en
el que Hexter recuerda que la expresién que mds se repite en El prin-
cipe es «mantenere lo stato»*. Los términos «gobierno» y «Estado»
empezardn a conocer asi un principio de distincién que permitira di-
ferenciar de manera clara, por un lado, la forma de organizar aquella
comunidad que como significacién queda atribuida en exclusiva al
Estado, y, por otro, al resto de las significaciones que continuaran re-
conociéndose indistintamente en el vocablo «gobierno». En definiti-
va, la situacién, en lo que a la terminologia cientifica al uso hace, sera
que en el lenguaje politico de las culturas nacionales que conocieron
el absolutismo de los principes, la palabra «Estado», estrictamente
hablando, expulsara el término «gobierno» de las significaciones que

44. A titulo de ejemplo, en francés, el tim6n espaiiol se traduce por gouverneil,

45. Como ejemplo, un tratadista de la cuestién tan reputado como Senellart,
reconoce tres significaciones actuales al término: @) un régimen o Estado; b) un 6rgano
de poder piiblico, el ejecutivo; ¢) una manera de obrar o de operar en la accién poli-
tica: gobernar (M. Sellenart, voz «Gouverner», en Dictionnaire de la culture juridique,
Paris, 2003, p. 768).

46. . H. Hexter. The Vision of Politics on the Eve of the Reformation, New York,
1972.
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se definian como una estructura estable de poder concebida de de-
terminada forma.

Pero al margen de otras consideraciones, lo cierto es que el nue-
vo término para definir lo que hasta entonces sélo era una faceta o
aspecto del gobierno, inicamente tuvo un éxito completo alli donde
existi6é una fuerza capaz de institucionalizar la politica incorporando
nuevas formas organizativas. Asi, en el lenguaje anglosajon, el voca-
blo Government medieval continué conviviendo con otras expresio-
nes cémo regnum, communitas o, y preferiblemente a cualquier otra
—como asegura Locke en su Segundo tratado—, commonwealth,
mientras que en el continente el absolutismo hizo del neologismo
«Estado» expresién omnicomprensiva y representacioén tinica del na-
ciente orden politico. Ello explica que en el texto de Skinner no se
emplee nunca la palabra «Estado»: primero, debido a que en el len-
guaje conceptual de la politica anglosajona la expresién carece casi
de connotaciones identificativas, puesto que —como se ha dicho—
Inglaterra desconocié histéricamente el absolutismo al transcurrir su
vida politica sin rupturas revolucionarias desde la monarquia me-
dieval a la democracia de partidos. Segundo, porque tampoco en el
Trecento el término status era representativo de una realidad diferen-
te, como lo prueba que las autoridades que inspiraron la pintura de
Lorenzetti nunca procuraran servirse del vocablo «Estado» como sig-
nificante consciente. Naturalmente ello no nos impide recordar que
una cosa es la iconologia de Lorenzetti —lo que el pintor pretendiera
cuando utilizaba la expresién «buen gobierno» y la proyectaba en
imagenes—, y otra muy distinta lo que desde una perspectiva actual
quiera o pueda significar ese mismo término. Entramos en el terreno
de las descontextualizaciones y de los «falsos amigos». Nos detendre-
mos separadamente en ambas cuestiones.

Primero, la expresién «buen gobierno», en el sentido consciente
que le atribuye Lorenzetti, tal vez pueda ser transferida conceptual-
mente al momento actual —mds que propiamente traducida— como
sinénimo de Estado bien ordenado: Siena, la ciudad autogoberna-
da por sus habitantes que viven en Concordia bajo los dictados de
la Justicia. Sus efectos se perciben en el contado, donde vemos otium

47, Significativamente, el Segundo tratado de Locke tiene un pardgrafo, el 133
del capitulo X, donde aclara su posicién al respecto y en el que establece distancia con
¢l término city o civitas propio del lenguaje republicano (Jonh Locke, Segundo trata-
do..., cit., p. 130). Ello no le impide incurrir en cierta contradiccién cuando ritula su
propia obra Treatise of Civil Government, lo que da idea de la confusién imperante en
el momento de construir la Ciudad de los Modernos sobre la negacién de los valores
de los Antiguos.
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cum dignitate. En el fresco estarian representados los equilibrios que
construyen la vida civica: la Concordia vinculada a la Justicia y como
runcina que iguala a los hombres en cuanto ciudadanos, la Sapientia
figurando el vir sapiens. La Ciudad entronizada personificando el au-
togobierno reinando en Siena. Las cinco virtudes cardinales presentes
en la politica: Fortitudo, Prudentia, Magnanimitas, Temperantia, Justi-
tia. Las diferentes acciones en que se condensa la vida civica. Algunas
de las instancias que la encauzan: caballeros e infantes...

Pero ademis, Skinner, con la inteligencia que le caracteriza, apun-
ta también otra significacién profunda encerrada en el fresco de Lo-
renzetti: la que se deriva de contraponer las ideas de «buen» y «mal
gobierno». Independientemente de la espectacularidad del efecto que
desde una perspectiva visual puede provocar el contraste bueno-malo
—algo que no se debe olvidar cuando se piensa en el destino para el
que el cuadro fue concebido: impresionar y educar al observador—,
desde el punto de vista politico semejante dicotomia refleja una ti-
pologia politica que, como el commune que pretende representar,
también rompe moldes. Y es que el hecho de recoger esa distincién
supone, por un lado, negar la principal contraposicién en que se sus-
tentaba la tipificacién de las formas de gobierno en el mundo bajome-
dieval: la dicotomia principe-pueblo —convertida en el Estado dual
en dicotomia Rex-regnun—. En la Siena del fresco sélo se contempla
una comunidad que puede estar bien o mal gobernada, pero que no
tiene sefior, que no conoce monarca. Pero aiin mds, en segundo lu-
gar, tampoco aparece aqui —y esto interesa especialmente a las tesis
antibaronianas de Skinner— rastro alguno de la trilogfa aristotélica:
Monarquia-Aristocracia-Republica; s6lo se contempla, cierto es, una
referencia a las formas puras e impuras, que es un criterio clasificato-
rio presente en la Politica.

No debemos dejar caer en saco roto esta importante referencia
de la serie de frescos, ya que el discurso republicano posterior en la
obra de uno de sus mds conspicuos y autorizados exponentes del
siglo x1X, Benjamin Constant, hard generoso uso de esa categoriza-
ci6n en un inteligente y premonitorio panfleto: Del espiritu de la
usurpacion®. La usurpacién —«el mal gobierno» en la terminologia
de Constant— es lo que en estos dias llamamos gobierno corrupto, en-
tendido no como una infraccién de la legalidad, sino como la degra-
dacién del espiritu, como el desprecio y la ignorancia del referente
originario, el olvido y descuido de lo que una realidad politica en

48. Benjamin Constant, Del espiritu de la conquista y de la usurpacion [1814],
Madrid, 2008, estudio preliminar de Maria Luisa Sinchez Mejia.
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si es, de lo que significa y para lo que sirve, la pérdida de la forma
a resultas de la descomposicién del alma. ¢{Cémo devolver la forma a
un cuerpo politico corrupto?, se preguntard Maquiavelo en los Dis-
corsi. Su respuesta coherente con el humanista que era, nos es bien
conocida: «ridurre ai principii». Lorenzetti probablemente nunca ha-
bria podido intuir la proyeccién que doscientos anos después, en el
gran florentino, y mds tarde en pleno siglo xxi, llegaria a adquirir su
iconografia. Guglielmo Ferrero cuando disertaba sobre la ilegitimi-
dad de los gobiernos, o Karl Loewenstein cuando teorizaba sobre las
Constituciones semdnticas, si comprendieron perfectamente a qué se
estaba refiriendo el pintor cuando retrataba los efectos del mal go-
bierno en la Ciudad y en su contado®.

En segundo lugar, y hablando desde el presente con términos an-
tiguos, la expresion «buen gobierno» estd asociada en nuestros dfas
a la explosion del discurso republicano que ha venido propiciando
—entre otras— la obra cientifica de los autores de Cambridge. Resul-
ta extraordinariamente significativo que cuando en los afios setenta
del siglo xX, en el mundo anglosajén y especialmente en los Estados
Unidos, los nombres de Bailyn o Wood redescubran la existencia de
otra tradicién en la gestacion de la Repiblica americana®, junto a

49. G. Ferrero, Poder. Los genios invisibles de la ciudad, Madrid, 1998; K. Loe-
wenstein, Teoria de la Constitucion, Barcelona, 1976.

50. A titulo de curiosidad de hasta dénde llega el revival republicano en Estados
Unidos, cabe recordar las circunstancias que rodean a la incorporacién de la XXVII
enmienda a la Constitucién que dice: «Ninguna ley que modifique el montante de la
compensacion por servicios debida a los Senadores y Representantes podra entrar
en vigor (shall take effect) antes de que se produzca una nueva eleccién de Repre-
sentantes», En principio, y a juzgar por su contenido, la enmienda no parece tener
gran trascendencia; ahora bien, la cosa cambia cuando se tiene en cuenta su proceso
de tramiracién y el contexto en que ello tuvo lugar. Su autor no es otro que James
Madison, que la redact6 junto con otras en el propésito de incorporar una declara-
cién de derechos a la Constitucion. Las diez primeras fueron ratificadas y en 1791
pasaron a formar parte de la Constitucién en forma de sus diez primeras enmiendas,
otras —entre las que se encuentra la actual XXVII enmienda— fueron abandonadas a
medio camino al no contar con la ratificacién de las legislaturas de los tres cnartos de
los Estados estipulada para la reforma constitucional, y olvidadas. Redescubierta casi
ciento setenta afios después por un estudiante de derecho, en los afios setenta y ochenta
recogi6 el quorum necesario en medio del entusiasmo de las diferentes legislaturas de
los Estados, beneficidndose del hecho de no verse afectada por la norma que establece
un plazo temporal limitado para proceder a la ratificacién de las enmiendas antes de
que se produzca su decadencia. Para valorar adecuadamente lo que su incorporacién
a la Constitucién norteamericana puede significar en orden al actual estado de actitud
y preocupaciones de la opinidn piblica norteamericana, basta recordar que la ERA (la
enmienda que pretende recoger en el ambito federal el derecho a la igualdad de las
mujeres) todavia no ha conseguido ser aprobada por tres cuartas partes de las legisla-
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la conocida liberal-constitucional, términos como «buen gobierno»
salten al conocimiento piiblico y sean objeto de un uso retérico y
en alguna medida desustantivizado. No parece absurdo pensar que
aprovechar el prestigio del término en un momento de desconcier-
to, cuando la crisis de las ideologfas ha generado un vacio que an-
teriormente ocupaban estructuras y esquemas de conocimiento te-
nidas por irrefutables y universalmente validas, resulte causa mis
que probable de tan descontextualizada recepcién. Como, en algunos
casos, también pudiera serlo de la difusién e interés actual por el
pensamiento republicano civico®. Pero, sin entrar en mis honduras,
baste sélo recordar aqui la paradoja que supone la contemporinea
incorporacién de la expresién «buen gobierno» al lenguaje de lo fi-
nanciero, para explicar la correcta ordenacién de una empresa al
servicio de su fin primordial: que los accionistas vean garantizada
su inversion mediante una adecuada conducta de los gestores. En
este sentido, no cabe duda de que el «buen gobierno corporativo
de las empresas» choca frontalmente con los reproches de adversa-
rio que Rousseau —un legitimo heredero de la tradicién intelectual
del «buen gobierno»— dirigiera contra el discurso de lo financiero:
el interés colectivo encarnado en la politica es incompatible con la
biasqueda exclusiva del interés privado que impulsa las ideas de mer-
cado, comercio y, en tltima instancia, todo lo financiero.

En todo caso, no es ésta la Ginica acepcién hoy al uso de la pa-
labra «gobierno». Como recuerda Anthony Pagden, en los afios
setenta del siglo pasado la expresion Government se incorpora
desde el lenguaje financiero al de la politica internacional, en los
informes y estudios de los organismos internacionales, para refe-

turas de los Estados y ha decaido. Otro tanto de lo mismo sucede con cuestiones como
la prohibicién de repetir mandatos en el Senado que se ven afectadas por apasionantes
debates en la doctrina, los tribunales (incluida la Corte Suprema) y la opinién, y que
estin dando lugar a importantes modificaciones legislativas que sélo pueden ser co-
rrectamente entendidas desde una comprensi6n preyia de esa vuelta a la Repriblica que
actualmente viven el derecho constitucional y la sociedad norteamericana.

51. En este sentido se pronuncia el interesante trabajo de Germian Ferndndez
Farreres, «Os c6digos de bon goberno das administracions piblicas»: Administracion
v Ciudadania 2 (2007), pp. 25-43, en el que sostiene con acierto la dificultad de com-
paginar los remedios de la politica de los Antiguos con las medidas juridicas propias
de la légica de los Modernos, donde, en definitiva, se inserta la idea de Estado consti-
tucional. Hay mucho de retérica en la pretendida recepcién que en estos tltimos afios
se ha venido haciendo de la doctrina del «buen gobierno», comprendida como un ar-
gumento descontextualizado de su verdadero significado en el marco del pensamiento
republicano. En principio, Repiiblica y Estado constitucional son supuestos diferentes
y dificilmente compatibilizables en un mismo plano.
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rirse a la «gobernabilidad» de las naciones®?, primero de América
latina, y después del resto de los paises que participan de lo que
ahora se denomina Failed States: Estados fallidos o fracasados®.
En este sentido, «gobernabilidad» pasa a expresar estabilidad, esto
es, a ser sinénimo de permanencia o continuidad de los elementos
que proporcionan duracién a la politica. Se habla asi de la «esta-
bilidad de los gobiernos» para tratar de describir la cualidad que
supone y facilita la fijacién en el tiempo de la comunidad politica.
La «gobernabilidad» consiste en evitar que la politica carezca de
forma estable, en una palabra, en impedir que se mueva sin rumbo
al albur de cualquier cambio. No hay «gobernabilidad» cuando no
existe Estado en el sentido de organizacién que dé continuidad a la
politica. El problema consiste entonces en precisar cudles son los
factores que estdn presentes en la gobernabilidad de las naciones,
0, lo que es lo mismo, saber qué hace posible la «gobernanza». Se
vuelve asi a un viejo tema maquiavélico, el papel que en el dominio
de la Fortuna corresponde a la virtu: el vir vere civilis a que alude
Skinner en este texto. Una cuestion discutida en torno a la que
también existe una controversia en el seno del grupo de Cambridge
que opone a Quentin Skinner con John Pocock, pero de la que no
es éste lugar para dar cuenta.

[I. EL ESTADO CONSTITUCIONAL ANTE EL DESAFIO DE LA REPUBLICA.
LA RECONSTRUCCION CIVICA DE LA POLITICA
EN EL MOMENTO DE LA CRISIS DEL ESTADO SOBERANO

Llama la atencién que, habiéndose producido la recuperacion de la
libertad politica en Espaiia, en el instante en que comenzaban a apre-
ciarse ciertos sintomas de agotamiento en los supuestos ideolégicos y
conceptuales en que descansaba el paradigma constitucional, nuestro
poder constituyente obrara en 1978 con ignorancia hacia cualquier
critica o razén contraria a lo que se tenia como finica alternativa co-
herente con la tradicion occidental. La urgencia por salir de la dicta-
dura y el emplazamiento de nuestra sociedad en la geopolitica de la
democracia liberal, explica, sin duda, la recepcién acritica del modelo
constitucional normativo. Lo que no impedia que aquel tiempo cono-

52. Al efecto, el mis conocido es el Informe Al Gore de 7 septiembre de 1993
titulado Reinventar el gobierno debido a D. Osborne y T. Glober.

53. Al respecto Rotberg, Clapham y Herbst, Los Estados fallidos o fracasados,
edicién de Patricia Moncada, Bogota, 2007. Especialmente importante es el estudio
preliminar de Moncada.
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ciera la existencia de una corriente de reflexién —particularmente ac-
tiva en la ciencia politica anglosajona®**— que cuestionaba la democra-
cia constitucional desde la Repiiblica, y que en experiencias cercanas
se evidenciaran signos de notoria fatiga en elementos y mecanismos
clave del régimen constitucional.

No se debe entrar en grandes consideraciones. Se pretende sélo
recordar que nuestra Constitucién de 1978 asumié los modos propios
del Estado constitucional cuando la madurez empezaba a pesar como
una losa sobre el constitucionalismo dirigente. Y las repetidas alusio-
nes doctrinales en los afios setenta a la crisis de la Constitucién, o los
reiterados llamamientos a construir o a acudir a nuevas teorias cons-
titucionales, no hacian sino avalar la presencia entre la conciencia en-
tonces imperante de una extendida creencia en que algo no marchaba
en la democracia constitucional®’. Inmune a todas estas advertencias®,
nuestro constituyente articulé un orden constitucional sustancialmen-
te andlogo al que después de 1945 adoptaron las grandes democracias
de Europa y que sustancialmente reposa sobre tres puntos:

1) Identificacién del Soberano con el Poder constituyente y sub-
suncién del Estado en la Constitucién. Atribucién a los poderes cons-
titucionales en cuanto 6rganos publicos de una autoridad prevalente
en sus acciones. Entendimiento del derecho como un lenguaje que
contiene todos los términos y conceptos que permiten reducir a ex-
presiones comprensibles los hechos de la realidad politica.

2) Articulacién de la libertad politica a través del mecanismo de
participacion indirecta de la representacién. La voluntad politica co-
lectiva se construye a través de procesos soportados en instituciones
y basados en la intermediacién, fundamentalmente desde suposicio-
nes nacidas de la representacion.

3) Ordenaci6n de la libertad individual desde el instrumento de
unos derechos subjetivos consagrados en la Constitucién, tutelados

54. Lewis Munford, Hannah Arendt, Bernard Crick, que no eran parte del cir-
culo de Cambridge pero estudiaban los problemas que luego preocuparfan a esos au-
tores, habfan publicado ya sus obras. Es anecdético que la fecha de aparicion de El
Momento magquiavélico de Pocock (1975) y Fundamentos del pensamiento politico
moderno de Skinner (1978) coincidan con el fin de la dictadura y la aprobacién de la
Constitucién en Espana.

55. Las criticas de autores como Bourdeau, Forsthoff o Rawls son bien cono-
cidas. Una exposicién que contiene una magnifica puesta a punto de la situacién en
aquel momento en Joaquim Gomes Canotilho, Constituicad dirigente e vineulacad o
Legislador, Coimbra, 1982.

56. Para una critica contemporinea en ese sentido, Alejandro Nieto, «La Admi-
nistracién Priblica en la Constitucién espafiola de 1978y, en La Constitucion espariola
de 1978: un andlisis comparado, Roma, 1982, pp. 85 ss.
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por el derecho objetivo y garantizados mediante mecanismos de tipo
jurisdiccional.

No es preciso dar un repaso exhaustivo a lo que haya podido signi-
ficar para nuestra Constitucién el paso de tres décadas, para saber dén-
de nos encontramos hoy. Basta apuntar una serie de situaciones bien
conocidas, y constatar en ella cémo se ha visto afectada la capacidad
del paradigma constitucional para reconducir la vida politica a catego-
rias comprensibles efectivamente utilizadas. Empezando por lo prime-
ro, es obvio que la crisis de la soberania ha trastocado radicalmente la
situacién. En este sentido, se admite sin reparos que la existencia del
nuevo orden supranacional y de las recientes organizaciones supraes-
tatales, ha puesto fin a la soberania en el ambito internacional, pero a
menudo se calla que la misma crisis ha laminado también la soberania
interna, descomponiendo los instrumentos de autoridad del Estado y
acabando en la prictica con la supremacia juridica de su depositaria, la
Constitucion. Fenémenos como el law shopping, o la «Administracién
débil» que consensiia, pacta y renuncia a hacer valer su autoridad fren-
te al administrado, o hechos como que la mutacién (el cambio en el
sentido de las palabras) ha desplazado literalmente a la reforma formal
en el cometido de introducir el cambio en la Constitucién, resultan
excepcionalmente elocuentes’. La crisis de la soberania se proyecta
en todos estos casos como crisis de la nocién de poder sobre la que se
edificaba el Estado, de la idea de lo piblico y, cémo no, de la propia
autoridad de la Constitucién —como lo demuestra el dato de que hoy
lo pablico tenga tanta o tan escasa autoridad como lo privado, y en
consecuencia, no consiga imponerse—. En el fondo, estamos ante un
reflejo de aquella crisis de autoridad que Hannah Arendt atisbara liici-
damente hace cuarenta o cincuenta afios.

La pregunta que a continuacion salta parece obvia: ¢qué puede
aportar la idea de lo civico que tan magnificamente se exhibe en los
frescos de Lorenzetti, a las preguntas que deja sin contestar el derrum-
bamiento de un Estado constitucional forjado en lo piblico?, ¢puede

57. El fenémeno del law shopping consiste en buscar [comprar] la ley mds favo-
rable aprovechando que actualmente las normas muchas veces carecen de la estructura
de autoridad que las imponga en un espacio territorial concreto de manera inexorable
a unos sujetos perfectamente determinados; al respecto, véase Joaquin Gomes Cano-
tilho, Law Shopping and Good Governance. A economia escolhe o lugar do direito; O
direito determina o lugar da economia ou o lugar incerto do geodireito, sin publicar.
Por «Administracién débil» se entiende aquella que hace principio del no obrar con
autoridad, desconociendo lo que Garcia de Enterria llama «autotutelas, sino que acu-
de a procedimientos negociados y a la concertacién permanente con el administrado.
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aspirar el discurso civico a integrar lo que es de todos en un todo co-
min?, ¢es el juridico el dnico lenguaje en condiciones de vertebrar
nuestra vida politica?

Pero no es éste el Ginico problema que contempordneamente estd
aquejando el orden democritico liberal. A la crisis que, atacando a la
categoria de poder piiblico, corroe las manifestaciones de autoridad
del Estado y las instituciones de la Constitucién en su accién fren-
te a terceros, se suma, ademds, la que paraliza la construccién de la
voluntad democritica, la que en el interior del Estado se ceba sobre
los mecanismos de formacién de la voluntad colectiva. En lo que a
la democracia representativa se refiere, todos los reproches que en
el transito de dos culturas, Schmitt encajara en Weimar a un Parla-
mento relegado a la condicién de trasto inservible por los partidos,
son hoy repetibles palabra por palabra de los partidos politicos. Y no
s6lo en las relaciones entre partidos, es decir, en la forma de crear o
consensuar voluntades en el juego entre partidos —que también—,
sino sobre todo en lo que acontece en el interior, en el seno de las
organizaciones de partido: los congresos, los comités centrales, los
grupos parlamentarios, las secciones y agrupaciones de afiliados, son
un decorado, una apariencia donde no se concibe ninguna voluntad,
donde dificilmente se elige un dirigente, se construye una idea, un
programa o se anticipa un proyecto. Alli sélo se escenifica, se repre-
senta algo que estd ya hecho’.

Y équién decide entonces en los partidos?: ésus dirigentes?, ¢las
encuestas?, ¢la opinién piiblica? No parece. Lo que si resulta cierto es
que los procesos de gestacién de la voluntad democritica se encuen-
tran vacios, sin contenido; todo lo mas, restan estructuras, institucio-
nes, sombras, reflejos que no encuentran referentes que la articulen
ni en la razén de la discusién, ni en las ideologias. Por eso la gran cri-
sis del Estado constitucional contemporaneo esta centrada, sin duda,
en los partidos que ya no existen en el sentido hasta ahora conocido.
Los partidos son, en estos dias, espectros tan vacios como lo era el
Parlamento para Schmitt hace ochenta afios. Y es que los partidos
que, al menos en Europa, garantizaron el funcionamiento de la cade-
na que servia para formar la opinién en democracia constitucional,
ya no existen. Y si alguien duda, baste leer a Duverger y confrontarlo
con la realidad para constatar el anacronismo. El derrumbamiento de
las ideologias ha acabado con los partidos como si fueran azucarillos.

58. Carl Schmirtt, Los fundamentos histérico-espirituales del parlamentarismo en
su situacion actual, Madrid, 2008. Estudio preliminar de Manuel Aragén, contextua-
lizacion de Ellen Kennedy.
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Y la mala literatura de que siempre gozaron nos ha impedido darnos
cuenta de lo sucedido, y ni siquiera lamentarnos de ello. Pero équé
ocupa su lugar ademais del vacio?

Lo ocupan dos cosas. Primero una estructura de poder informal,
muy distinta de la que dimanaba de la soberania del Estado. El poder
informal crea relaciones de mando y de dependencia, conexiones que
ordenan la politica pero que no le dan contenidos. Es la gran ense-
nanza de Weber®, cuando explica la existencia de un lenguaje del
poder para el que sé6lo cuenta la légica de mando y obediencia, no la
politica en el sentido cldsico. Pero también queda, en segundo lugar,
la imagen. Como sefialan los estudiosos de la materia, la opinién es
hoy un sentimiento en el que todo es al mismo tiempo verdad y men-
tira. En el fondo se trata de un efecto que a fuerza de ensonaciones
encubre un vacio real donde sélo caben los intereses. Ellos son el
auténtico principe gramsciano de nuestros dias: los intereses de los
poderosos que se sirven de los medios virtuales para aparentar ima-
genes que en realidad no existen. Y es que la creacién de imiagenes
que llenan el vacio de la opinién, la efectiian mejor quienes més y de
mejores medios disponen. Resultado: sélo un sector de la sociedad
gobierna en el Government by Society de Paine. Es la preocupacién
que en parte motivara ya a Maquiavelo, cuando dijera aquello de que
de todos los conflictos entre los grandes y el pueblo, la razén estuvo
siempre del lado del pueblo, porque los grandes aspiraron siempre a
dominar y el pueblo sélo a no ser dominado.

Quentin Skinner ha escrito en los dltimos afos brillantes paginas
que ensefian que hay una tercera libertad que consiste en la coim-
plicacién personal y directa del hombre en la accién politica. Una
coimplicacién civica que también contemplamos en el fresco de Siena
cuando observamos que el cordén que portan los ciudadanos ata la
mano de la figura regia que representa a una Siena encarnacién del

59. «La ‘politica’ serfa, asi, para nosotros: aspiracién a la participacién en el po-
der, 0 a la influencia sobre la distribucién del poder, ya sea entre Estados o, en el
interior de un Estado, entre los grupos humanos que comprende, lo cual corresponde
también esencialmente al uso lingiiistico. Cuando se dice de una cuestién que es una
cuestién ‘politica’, o de un ministro o de un funcionario que es un funcionario ‘politi-
co’, o de una decisién que tiene cardcter ‘politico’, entonces se entiende siempre con
ello que los intereses de la distribucién, la conservacién o el desplazamiento del poder
son determinantes de la respuesta a aquella cuestién, o condicionan aquella decisién,
o determinan la esfera de actuacién del funcionario en cuestién. El que hace politica
aspira a poder: poder, ya sea como medio al servicio de otros fines —ideales o egois-
tas—, o poder ‘por el poder mismo’, o sea, para gozar del sentimiento de prestigio que
confieres (Max Weber, Economia y sociedad, cit., pp. 1056-1057).
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autogobierno. Pero esto supone entrar en otra légica muy diferente
a la constitucional-representativa, la légica de la accién civica, e im-
plica romper con la l6gica de la soberania constitucional: sustituir la
légica del poder por la l6gica de la politica, la tradicién del raciona-
lismo contractualista de los Modernos, por la del humanismo civico
de los Antiguos.

Pero ¢y qué sucede con la libertad individual, con la libertad ne-
gativa a la que se refiere Isaiah Berlin? Nadie duda al respecto que
desde hace afios se viene observando en nuestros sistemas juridicos
un acudir creciente a la categoria de los derechos subjetivos. Tan in-
crementada recurrencia viene marcando dos efectos. Uno de indole
externa: su reiterada invocacién jurisdiccional —incluso posiblemen-
te mds alld de lo que los mecanismos juridicos estaban preparados
para resistir— ha generado una sobrecarga que esta encontrado, a
su vez, respuesta en una procesualizacién minuciosa de todo lo que
afecta a las libertades constitucionales, que con frecuencia se llega a
traducir en un completo olvido y hasta en la perversién del conte-
nido material que en principio se aspiraba a proteger. Esa es, justa-
mente, la hora favorable para el que se encuentre en condiciones de
poner en juego mds recursos procesales, y por eso hay quien dice que
la magistratura sélo imparte efectiva justicia en favor de aquellos que
Lombardi en su dia llamara poderes privados. Puede que no sea asi,
pero resulta innegable que la descomposicién de la libertad en una
coleccién de requisitos procesales crea una distorsién que desnatura-
liza el proyecto originario y, lo que es mas grave, deja sin argumentos
al discurso individualista de la libertad. ¢De qué sirve renunciar a la
libertad natural en favor de la juridica cuando los mecanismos na-
cidos para asegurarla sélo se preocupan de la pureza de un proceso
objetivo ajeno al hecho subjetivo?

Ahora bien, en segundo término, existe una razén de mayor fon-
do para la critica de este aspecto, la que se ocupa de determinar si
la libertad resulta reconducible por completo a derechos subjetivos
o incluso simplemente a derechos. Parece que en los dltimos anos
hemos asistido a una exacerbacion de las capacidades de los derechos
subjetivos para recoger contenidos. Guste o no, el medio ambiente,
el urbanismo, la movilidad o el agua no encajan y dificilmente pue-
den ser reducidos a derechos subjetivos. ¢Cémo entenderlos enton-
ces? Muy posiblemente como deberes, si es que semejante categoria
encuentra adecuada cabida en lo constitucional. Porque, entonces,
surge el problema: no se trata de saber si los deberes se pueden con-
vertir 0 no en una figura complementaria y paralela de los derechos
para la técnica constitucional, sino de precisar si el ciudadano de una
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Repiiblica puede tener algo més que derechos. La pregunta adquiere
una dimensién politica y nos lleva a recordar que los ciudadanos
de un commune como la Siena de Lorenzetti, se definian ante todo
como hombres cargados de obligaciones civicas. Un dato que con-
viene recordar a los que por estas fechas asocian impunemente la
ciudadania con la obtencién de nuevos derechos, olvidando que en
el entender de los clasicos la ciudadania era s6lo deber.

Y queda poco mas que afiadir a esta presentacién, salvo quiza que
traducir libros es importar cultura desde una comunidad nacional a
otra, y que importar cultura desde la Political Science que en Cam-
bridge hacen autores como Quentin Skinner, nos obliga a reflexionar
sobre si el commune de los frescos de Lorenzetti tiene algo o mucho
que ensefar a nuestra desfalleciente idea de Estado.
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EL IDEAL DE GOBIERNO REPUBLICANO*

Entre los primeros aios del siglo xi1m y mediados del x1v, las cindades-
reptblica del Regnum Italicum produjeron una significativa literatura
politica que tuvo por objeto el estudio de los ideales y métodos del
autogobierno republicano. Algunos de los mas eminentes fil6sofos de
la época, incluidos Tomas de Aquino y Marsilio de Padua, se vieron
involucrados en los debates de su gestacién. Sin embargo, fue un artis-
ta de Siena, Ambrogio Lorenzetti, quien realizé la contribucién mas
memorable a su argumentacion en forma del célebre ciclo de frescos
pintados entre 1337 y 1340 en la Sala dei Nove del Palazzo Pubbli-
co de su ciudad natal (Iimina 1). Aun cuando parezca evidente que

*  La traduccién de citas de otras obras que sirven de apoyo a las argumenta-

ciones de Skinner resulta una cuestién particularmente delicada en la obra de un autor
que, siguiendo las ensenanzas de Laslett, hace de la correcta contextualizacién de las
obras de terceros un supuesto de referencia clave para el correcto entendimiento de
cualquier discurso. En principio, no deberia haber inconveniente en reproducir lire-
ralmente la traduccién castellana de los clasicos utilizados por Skinner para apoyar la
lectura que propugna, mixime cuando por lo general se trata de magnificas versiones
cfectuadas por algunos de nuestros mejores latinistas y mas reconocidos expertos en
lenguas clasicas, publicadas ademis en editoriales y en colecciones de absolura sol-
vencia. Sin embargo, ¢l problema se plantea cuando desde el punto de vista de la
légica del discurso en que los inserta el libro que el lector tiene entre sus manos, su
incorporacién provoca incoherencias formales y Iéxico-gramaticales que, sin afectar a
los significaciones de fondo, rompen el ritmo de la lectura y caen en redundancias. La
solucién no ha podido ser otra que traducir de nuevo el texto procurando integrarlo
en ¢l sentido del discurso de Skinner, incluyendo cuando la hay, a pie de pigina, la
referencia a la concreta edicién espaiiola que se considera mds adecuada para que el
lector interesado pueda sacar sus propias conclusiones. [N. de Eloy Garcia.)

1. Véase William Bowsky, A Medieval Italian Commune: Sienna under the Nine,
1287-1335, London, 1981, p. 290; George Rowley, Ambrogio Lorenzetti, 2 vols.,
Princeton, 1958, vol. I, pp. 130-131.
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estas pinturas no constituyen un texto de teoria politica en sentido
convencional, también lo es, como puede constatarlo el observador
ocasional, que su propésito primordial estaba sustancialmente en-
caminado a transmitir una serie de mensajes politicos. La lectura e
interpretacién de estos mensajes serd la tarea de que me ocuparé en
primer término.

En concreto, empezaré por examinar la seccién central de los
frescos, la que ocupa el lugar central de la pared norte del muro que
cierra la sala (cf. lamina 5). Como explican los versos que aparecen
debajo, el fresco estaba destinado a representar el régimen politico
(form of government)* que se llegaria a instaurar si obrdsemos si-
guiendo exclusivamente los dictados de la santa virtud de la justicia®,
La cuestién que me propongo suscitar es reabrir el debate sobre la
teoria del gobierno (theory of government)**, y sobre el ideal de vida
social y politica en ella implicito, que se ofrece a nuestra visién de
manera tan espectacular.

Una respuesta, en particular, ha terminado convirtiéndose en
dogma de auténtica ortodoxia entre los estudiosos contemporineos
de la obra maestra de Lorenzetti. Los frescos estarfan «inspirados en
las ideas aristotélicas y tomistas»’, y hundirfan «sus raices en la Esco-

*  La expresion inglesa form of government ha sido traducida en ciertas ocasio-

nes como srégimen politico» y, en otras, como «forma de gobierno». Por lo general,
Skinner utiliza en este texto de manera indiferente y no aceptiva ambos términos a lo
largo del trabajo, en funcién de la conveniencia de vincular las expresiones government
con buon governo, que es el objeto central representado en los frescos de Lorenzetti, Sin
embargo, en el texto espaiiol, en algunos casos se ha optado por la traduccién «régimen
politicon, para recordar que, como se indica en la introduccién que precede al trabajo,
la palabra Government en ocasiones se encuentra mds cerca de lo que los iuspublicistas
continentales conocen como Estado que de lo que suelen llamar gobierno. Una diferencia
terminolégica que no estd tan clara en el lenguaje politico inglés y que en estos momen-
tos ha producido importantes confusiones en el mundo de la politica. [Nota de E. G.]

2. Los versos que aparecen en la tabla representada comienzan de la siguiente
manera:

QUESTA SANTA VIRTU [LA IVSTITIA] LADOVE REGGE. INDUCE ADUNITA LIANIMI MOLTI.
EQUESTI ACIO RICCOLTL. UN BEN COMUN PERLOR SIGROR SIFFANO,

Los frescos se conocen como del Buon governo o «Alegoria del Buen gobiernos;
pero he preferido evitar llamarlos de esta dltima manera. El titulo propuesto no es de
ningiin modo el titulo original, y para ser exactos los frescos no son alegorias.

**  En coherencia con lo dicho en la Introduccién, la traduccién correcta de theory
of government debiera ser teoria del Estado, pero, independientemente de mantener lo
ya dicho, motivaciones tanto de tradicién lingiiistica —por mucho que resulte desacer-
tada— como de pura conveniencia estética aconsejan mantener la expresion, aun ad-
virtiendo el significado que ella debe tener para el lector que razona en clave de ciencia
politica y derecho constitucional continental europeo. [Nota de E. G.]

3. Alastair Smart, The Dawn of Italian Painting, 1250-1400, Oxford, 1978, p. 104.
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lastica»®. Mds en concreto, se dice que «descansan, en buena medida,
en una adaptacién contempordnea de la filosofia aristotélica y espe-
cificamente en la que efectiia Tomas de Aquino»’. En pocas palabras,
el fresco seria obra del «aristotelismo tomista»®, lo que nos coloca
ante «una alegoria aristotélica de los principios del buen gobierno»’
mediatizada por «una interpretacion escoldstica y juridica coetinea»
y sobre todo por las doctrinas de la Suma teolégica de Tomis de
Aquino®.

Esta tesis, durante bastante tiempo aceptada por los historiadores
del arte y de las ideas®, ha sido adoptada recientemente para identi-
ficar la misteriosa persona regia que domina la seccién central de los
frescos. En este sentido, se dice que para poder descifrar su significa-
do, deberemos situarnos en la reformulacién que Tomés de Aquino
hace del «concepto aristotélico del bien comin, como fundamento
y criterio del buen gobierno»'’. Esta figura central resultaria ser asi
«una personificaciéon del bonun commune en el sentido aristotélico-
tomista del término»''. Desde esté l6gica, el mensaje tltimo que tras-
mite el fresco consiste en que «el bien comiin debe ser elevado a la
posicion de gobernante» para que se puedan extender los beneficios
del buen gobierno'?,

4. Eve Borsook, The Mural Painters of Tuscany, Oxford, 21980, p. 36.

5. Nicolai Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Art: The Frescoes by Ambrogio
Lorenzetti and Taddeo di Bartolo in the Palazzo Pubblicoxs: fournal of the Warburg and
Courtauld Institutes 21 (1958), pp. 179-207, en particular, p. 184,

6. Wi Bowsky, A Medieval Italian Commune, cit., p. 290.

7. M. Baxandall, «Art, Society and the Bouguer Principles: Representations 12
(1985), pp. 32-43, en particular p. 32.

8. N. Rubinstein, «Political Ideas», cit., p. 182.

9. En lo que se refiere a los historiadores del arte, véanse, por ejemplo, Uta
Feldges-Henning, «The Pictorial Programme of the Sala della Pace: a New Interpre-
tations: Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 35 (1972), p. 146; Edna
Southard, The Frescoes in Siena’s Palazzo Pubblico, 1289-1539, Ph. D., Indiana Univer-
sity, 1978 (University Microfilms International, Michigan, 1981, pp. 64, 276). Para los
historiadores del pensamiento véanse, por cjemplo, Lodovico Zdekauer, «lustitia: Im-
magine e [deas: Bullettino Senese di Storia Patria 20 (1913), pp. 384-425, en particular
p. 405; John Larner, Culture and Society in Italy, 1290-1420, London, 1971, p. 85.

10. Véase N. Rubinstein, «Political Ideas», cit. (un estudio clisico al que debo
mucho), donde aparece esta formulacién en la pigina 84. Véase también H. Dowdal,
«I'he Word *State’s: Latwe Quarterly Review 39 (1923), pp. 98-125, donde se presenta
la misma tesis, p. 113.

11. Robert Oertel, Early Italian Painting to 1400, trad. inglesa de L. Cooper,

) London, 1968, p. 363.

12. N. Rubinstein, «Political Ideas», cit., p. 185; o, mds reciente, R. Tuve, «Notes
on the Virtues and Vicess»: Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 26 (1963),
pp. 264-303, en particular, p. 290; U. Feldges-Henning, «T'he Pictorial Programme...»,
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Mi excusa para volver sobre estos problemas, es que dudo de que
el contexto de la filosofia politica escolastica sirva de ayuda y ofrezca
una guia relevante para explicar la obra de Lorenzetti. He llegado al
convencimiento de que no hay nada en la seccién central del fresco
que permita suponer la existencia de una relacién entre lo alli rela-
tado y el pensamiento de Aristételes o de Tomas de Aquino. Pensar
otra cosa ha significado, como me esforzaré en demostrar, sostener
una comprensién equivocada de la interpretacién iconografica del
mural y, en concreto, se ha traducido en una identificacién errénea
de la misteriosa persona regia.

A mi entender, el ciclo de frescos de Lorenzetti debe ser inter-
pretado como una contribucién de la cultura ret6rica prehumanista,
que habia comenzado a florecer en las ciudades-repiblica durante los
primeros afios del siglo X', Entre sus fuentes hay que observar con
atencion tres clases diferentes de documentos: los Ars Dictaminis de
este periodo, y mas concretamente los compuestos por Dictatores
como Guido Faba', que incluyen unos compromisos morales y poli-
ticos bien definidos. En segundo lugar, deberemos tener también en
cuenta documentos oficiales tan decisivos como las constituciones de
las reptiblicas urbanas, siendo las mas significativas los Breves de Sie-
na recopilados en 1250, la Constitucién latina de la cindad redactada
en 1262, y su mds extensa version volgare de 1309-1310. Mds im-
portantes pueden resultar todavia los textos de la tercera fuente: los
tratados especializados en el gobierno de las ciudades que empezaron
a circular durante las primeras décadas del Duecento. De entre ellos,
la obra pionera parece ser el Oculus pastoralis, tratado an6nimo po-
siblemente escrito en la década de 1220%. A éste seguirian, poco des-

cit. p. 145; E. Borsook, Mural Paintings, cit., p. 35; W. Bowsky, Commune, p. 288;
Chiara Frugoni, Una lontana citta. Sentimenti e immagini nel Medioevo, Torino, 1983,
pp. 136, 150, 157.

13. Para ver un esquema cldsico, cf. Paul Oskar Kristeller, «Humanism and Scho-
Jasticism in the ltalian Renaissancer, en M. Mooney (ed.), Renaissance Thought and
its Sources, New York, 1979, pp. 85-105. Para conocer un debate mds reciente con
referencias completas, véase Ronald Witt, «Medieval ‘Ars Dictaminis’ and the Begin-
nings of Humanism: a New Construction of the Problem»: Renaissance Quarterly 35
(1982), pp. 1-35.

14. Sobre Faba, portavoz de los commune, véase Helene Wieruszowski, Politics
and Culture in Medieval Spain and Italy, Roma, 1971, pp. 367-368 y nota.

15. La fecha de 1222 sugerida por Muratori queda confirmada en la «Introduc-
cion» al Oculus pastoralis, ed. D. Franceschi: Memorie dell’Accademia delle Scienze di
Torino 11 (1966), pp. 3-19 y, en particular, p. 3. Pero A. Sorbelli («I teorici del reggi-
mento comunaler: Bulletino dell'Istituto Storico Italiano per il Medio Evo LIX [1944],
pp- 31-136) sugiere el ano 1242 (p. 74).
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pués, De sapientia potestatis de Orfino da Lodi, compuesto en versos
leoninos a principios de la década de 1240'%, el Liber de regimine
civitatum de Giovanni da Viterbo, concluido sin duda en 12537, y
Li livres dou trésor (1266), obra enciclopédica de Brunetto Latini que
recoge en parte las obras precedentes!®.

Ninguno de estos autores tenia conocimiento directo de la obra
de Aristoteles. Orfino da Lodi, Giovanni da Viterbo, Guido Faba y el
autor del Oculus habian completado sus tratados antes de que hubie-
se empezado a circular la primera versi6n latina integra de la Etica
a Nicémaco a principios de la década de 1250", y mucho antes que
Guillaume de Moerbeke hubiera concluido la primera traduccién la-
tina completa de la Politica, diez afios después®. Brunetto Latini,
que también escribié en la década de 1260, sélo tuvo acceso a la
parifrasis de la Etica, breve a la vez que inexacta, traducida del drabe
por Hermannus Alemannus entre 1243 y 12442!, Pero mas llamativo
resulta atin que las doctrinas de Aristételes y de sus discipulos de la
época, no parecen tener influencia sobre los autores de los Dicta-
mina, y las compilaciones similares de las siguientes generaciones.
Por ejemplo, Geremia da Montagnone, cuando elabora su Compen-
dium moralium notabilium entre 1295 y la fecha de su muerte ha-
cia 1320%, demuestra poseer un conocimiento completo de los tex-
tos aristotélicos aunque no hace ningin esfuerzo por integrarlos, ni
por sustituir con ellos las menciones a los autores tradicionales que
contintia utilizando. En fin, si nos detenemos a observar las presun-
ciones morales y politicas incorporadas en las diferentes obras del

16. Albano Sorbelli, «I teorici», cit., p. 61.

17. Gianfranco Folena, «*Parlamenti’ podestarili di Jean de Viterbes: Lingua
Nostra 20 (1959), pp. 97-105, en particular p. 97. Pero Fritz Hertter (Die Podestalite-
ratuy ltaliens im 12, und 13. Jabrbundert, Leipzig, 1910) sugiere el ano 1228, mientras
que A. Sorbelli («I teorici», cit., pp. 94-96) sugiere ¢l afio 1263,

18. Frangis Carmody, «Introduction» a Brunetto Latini, Li livres dou trésor, Ber-
keley, 1948, pp. xiii-xx, xxii-xxxiii.

19. Para esta traduccién (que ciertamente es obra de Roberto Grossatesta) y para
su datacién, véase Martin Grabmann, Forschungen tiber die lateinischen Aristoteles-
Ubersetzungen des X111, Jahrhunderts, Miinster, 1916, pp. 220-237.

20. M. Grabmann, «Guglielmo di Moerbeke O.P, il traduttore delle opere di
Aristoteler: Miscellanea Historiae Pontificae, Roma, 11 (1946), pp. 111-113.

21. Sobre el uso de esta traduccién por Brunerto Latini, véase Concerto Marchesi,
L'Etica nicomachea nella tradizione latina medievale, Mesina, 1904, pp. 106-107. Para
la traduccién misma y su fecha, véase M. Grabmann, Forschungen..., cit., pp. 204-214,
219-220, que responde a las dudas de Marchesi relacionadas con su atribucién (I'Etica...,
pp. 106-109).

22. Véase B. L. Ullman, Studies in the ltalian Renaissance, Roma, 11973, p. 81.
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Ars dictaminis, como las Arringhe de Matteo dei Libri (hacia 1275)*,
Flore de parlare de Giovanni da Vignano (hacia 1290)*, o Dicerie
de Filippo Ceffi (hacia 1330)*, encontramos tinicamente citas de las
autoridades habituales, sin referencia, ni siquiera alusién, que de-
muestre conocimiento de los textos aristotélicos.

La autoridad a la que estos autores continuaban acudiendo no
eran los moralistas griegos sino los romanos. Todos los tratados que
he citado son, en gran medida, tributarios de una pequena seleccién
de textos escritos en los tdltimos afos de la Repiblica y principios
del Imperio, que no habian dejado de ser estudiados y comentados
a lo largo de toda la Edad Media. Entre ellos destacan algunas obras
de Salustio, Séneca y especialmente Cicerén. De este tiltimo es de
destacar su escrito juvenil De inventione, asi como su De officiis. Es
evidente que la mayoria de los autores italianos que escribian sobre
el gobierno de las ciudades manejaban estos textos de primera mano,
y que algunos de ellos parecian conocer perfectamente De officiis™.
Pero sus obras eran deudoras en mayor medida atin de un cierto
nimero de florilegia medievales y tratados morales que bebian de
esas mismas fuentes romanas?’. Conocian la teoria de las virtudes de
Séneca a través de la lectura de Formula bonestae vitae, un tratado
ampliamente difundido, atribuido por lo general al mismo Séneca®
—aunque Geremia da Montagnone sabia que procedia de los pri-
meros afos de la era cristiana?*—, al que los copistas de fines del
siglo x1v habian considerado acertadamente obra del obispo Martin

23. P O. Kristeller, «Matteo dei Libri, Bolognese Notary of the Thirteenth Cen-
tury, and his Artes Dictaminis», en Miscellanea Giovanni Galbiati 11 (Fontes Ambro-
siani, 26), Milano, 1951, pp. 283-320, n. 285.

24, Véase Carlo Frati, «'Flore de parlare’ o ‘Somma d’arengare’ attribuita a Ser
Giovanni Fiorentino da Vignanos: Giornale Storico della Letteratura Italiana X1/1
(1913), pp. 1-31 y 228-265, que sugiere (p. 265) una fecha entre 1280 y 1310.

25. Giuliana Giannardi, «Le ‘Dicerie’ di Filippo Ceffi=: Studi di filologia italia-
na VI (1942), pp. 5-63, en particular, pp. 5, 19.

26. Sobre estas afirmaciones, véanse H. Wieruszowski, Politics and Culture, cit.,
pp. 602-604, 610-619; y G. Alessio, «Brunetto Larini e Cicero (e i dettatori)»: Italia
Medievale e Umanistica XX11 (1979), pp. 123-169,

27. Rosemond Tuve («Notes on the Virtues, cit., pp. 268-270, 276-288) diferen-
cia claramente las influencias de Cicerén y de Séneca, y pone en alerta ante la impor-
tancia excesiva que se concede a la influencia de AristGreles.

28. Sélo de los siglos x1v y xv han subsistido cerca de ciento cincuenta manus-
critos. A este respecto, y sobre la atribucién a Séneca, véase C. Barlow (ed.), Martini
Episcopi Bracarensis Opera Omnia, New Haven, 1950, p. 204.

29. Geremia da Montagnone (Compendium moralium notabilium, Venezia, 1505,
fol. 24b) sitiia cronolégicamente la Formula entre las obras de Prisciano y Ambrosio.
Martin, de hecho, murié en 579. Véase C. Barlow, «Introduction», Opera, cit., p. 6.
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de Braga®. Igualmente conocian De officiis de Cicerén, tanto por
mediacién del anénimo Moralium dogma philosophorum de media-
dos del siglo x11*', como a través de la imponente Summae virtutum
ac vitiorum, compilada un siglo mds tarde por Guillaume Perrault®.
Ambas obras tenian el texto de Cicerén por auténtica Biblia en moral
y filosofia politica.

Me detendré a examinar esos tratados prehumanistas, en el de-
seo de estructurar el marco interpretativo que debe encuadrar las
claves de la lectura de los frescos de Lorenzetti, aunque aspiro a que
esta parte de mi trabajo suscite interés por sf misma. Procurando de-
mostrar que la ideologfa de la autonomfa republicana surgié en los
primeros decenios del siglo Xii1, y que precedié bastante en el tiem-
po al redescubrimiento de las obras morales y politicas de Aristételes,
me esforzaré en pergefiar un capitulo de la historia de la teorfa poli-
tica del Renacimiento que hasta la fecha todavia no ha sido escrita.

Si examinamos la serie completa de estos tratados prehuma-
nistas, en primer lugar, no podremos mds que sorprendernos del
amplio consenso que demuestran en cuanto ataiie al preciado valor
de la vida civica. Todos aceptan que el fin del buen gobierno con-
siste en la preservaciéon de la paz en la tierra; la aspiracién de cada
uno debe ser vivir en estado de concordia y de tranquilidad con
todos los demds. Hay quien sostiene que esta visién de la concor-
dia y la paz fue formulada por primera vez por Tomas de Aquino
y sus discipulos, a finales del siglo xm*. Pero lo cierto es que esos
mismos ideales también eran fundamentales para los autores que, a
comienzos del Duecento, escribieron sobre el gobierno de la ciudad.
Como ejemplo, en ese sentido, el Oculus comienza recogiendo un
modelo de discurso que deberan pronunciar los altos magistrados
en la toma de posesion de sus cargos; les instruye en cémo asegurar
al pueblo que traerin la gloria a la ciudad, y les aconseja decir que
lo procuraran «aportando la paz, la tranquilidad y el amor perfecto

30. Por ejemplo, el manuscrito del siglo x1v del Museo Britdnico, Add. mss 22041.
Folio 324a comienza de este modo: «Incipit libellus [...] [a] Martino episcopon.

31, ]. Williams, «The Quest for the Author of the Moralium dogma philosopho-
rum, 1931-1956»: Speculum XXXII (1957), pp. 736-747, avanza (pp. 737-738) que
el tratado se debi6 escribir entre 1145 y 1170, dando unos argumentos convincentes
(pp- 742-746) para poner en duda la atribucién habitual a Guillaume de Conches.

32. Antonine Dondaine avanza que el tratado se escribié entre 1236 y 1249:
«Guillaume Perrault: vie et oeuvress: Archiuum Fratrum Praedicatorum 18 (1948),
pp. 162-236.

33, Véase, por ejemplo, N. Rubinstein, «Political Ideass, cit., pp. 186-187.
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a todos»*. Anilogamente, Orfino da Lodi, al principio del segun-
do capitulo de su libro Lecciones para un alto magistrado, asevera
que éste debe «ser temeroso de Dios y hacer cumplir las leyes para
mantener la paz en la comunidad»*. Giovanni da Viterbo, articula
su tratado en torno a la distincién entre guerra y paz, afirmando, al
comienzo del capitulo sobre la guerra, que «el podesta o rector de
una ciudad debe intentar evitar los conflictos por todos los medios
a su alcance», ya que su obligacién consiste en «asegurar, en cual-
quier caso, que la ciudad que gobierna permanezca en paz, calma y
tranquilidad»?**.

El mismo ideal expresado en un lenguaje mas formal se encuen-
tra de manera tan evidente en los documentos oficiales de este perio-
do. En este sentido, la Constitucién de Siena de 1309 pone idéntico
énfasis en ese punto. Los textos relativos a los deberes de los Nove
Signori —la oligarquia de comerciantes que entre 1287 y 1355 go-
bernaria la ciudad— repiten con insistencia que su principal obliga-
cién consiste en «conservar la ciudad en un estado de paz perpetua
y de pura justicia»’’. Ellos mismos deben ser «amantes de la paz y la
justicia»*, y en otra disposicién concreta se les recuerda que su «libre
podesta, su balia, y su completo oficio» les han sido otorgados con
el fin de asegurar que «la ciudad, el municipio y el pueblo de Siena
puedan vivir en verdadera, recta y leal paz y unidad, tanto en lo que
respecta a cada individuo como a la comunidad»*’.

Es seguro que Tomas de Aquino y sus discipulos suscribirian es-
tos mismos compromisos. Pero hay un punto en que su concepcion
de la paz contrasta de manera manifiesta con la que profesaban los

34. Oculus, p. 25: «portantes inter vos pacen tranquilam et amorem perfectums;
véanse también pp. 27, 60, 69,

35. Orfino da Lodi, De regimine et sapientia potestatis, en A. Ceruti (ed.), Misce-
llanea di storia italiana, V11, 1869, pp. 33-94; en particular, p. 52: «Doctrina potesta-
tisn: «Primo Deum timeat, seruet mandataque legis [...J. Vt patriam paci iungats.

36. Giovanni da Viterbo, De regimine, en C. Salvemini (ed.), Bibliotheca juridica
medii aevi, 3 vols., Bologna, 1888-1901, [1I, pp. 215-280; en particular, p. 270: «nam
potestas siue rector ciuitatis, in quantum potest, uitare debet guerram [...] cum ad
officium eius pertineat curare modis omnibus, quibus potest ut pacatam, pacificam et
trasuillam retinear cinitatem, quam regits. Véanse también pp. 230-231, 245.

37. Alessandro Lisini (ed.), If costituto del Commune di Siena volgarizzanto nel
1309-1310, Siena, 1903, 11, p. 488: «che essa cittd [...] in pace perpetua et pura gius-
titia si conservi,

38. Ibid., 11, p. 488; «amatori et di pace et di giustitias.

39, Ibid., 11, p. 498: «Li Nove [...] abiano licentia et libera podesta et balia et
pieno officio di reducere la citta [...] a vera et dritta et leale pace et unitd, communal-
mente et singularmentes.
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tratadistas prehumanistas del gobierno de la ciudad. Tomas de Aqui-
no concibe la pax esencialmente como un estado de concordia con
los demds y de paz con uno mismo; por el contrario, los tratados
prehumanistas seguian invocando la creencia propiamente romana
—desconocida para el pensamiento tomista— en la paz no como la
simple ausencia de discordia de la definicién de Aquino*, sino como
un estado del triunfo sobre la discordia: una victoria sobre las fuerzas
de la disension o de la guerra que constantemente amenazan la des-
truccién de nuestra vida comiin.

La Psicomaquia de Prudencio, compuesta a finales del siglo 1v,
muy conocida durante toda la Edad Media, habia transmitido una
vigorosa representacion de la paz como la fuerza triunfante «que
hace huir a sus enemigos y aleja la guerra», y que de este modo sirve
para «completar la obra de la virtud»*'. Geremia da Montagnone cita
este parrafo en su Compendium* y, en términos similares, Orfino da
Lodi se refiere en su obra a la paz como la consecucién victoriosa de
«la batalla y puesta en fuga de la discordia»*’. Giovanni da Viterbo,
como sucede a menudo, nos proporciona una sintesis mds sumaria
y completa de los deberes de los magistrados invocando la misma
tradiciéon prehumanista:

Es deber de todo buen y serio magistrado superior, vigilar que la
comunidad en que gobierna se mantenga en paz y tranquilidad, lo
que conseguird sin dificultad si actiia concienzudamente para librarla
de los hombres malvados y asegurar su sumisién. Para ello resulta
crucial que los sacrilegos, los ladrones, los embusteros y todos los que
demuestren furor se hallen sometidos™,

La paz constituye el valor primordial de la vida civica, y la cues-
tién que mds inquieta a estos autores es asegurar la destruccion efec-

40. «[...] idem [dissensio] opponitur concordiae et paci» (Tomds de Aquino, Suma
teoldgica. La caridad, 2.%-2.%, q. 29, art. 1, praetera 3).

41. Prudencio, Psicomagquia, en Obras completas de Aurelio Prudencio, vv. 631-632,
BAC, Madrid, 1981: «[...] Pax inde fugatis / Hostibus alma abigit bellum [...]+; e ibid.,
v. 769: «Pax plenum uirtutis opus». Véase la exposicién de este rema basada en Pru-
dencio en Bono Giamboni, Il libro de’ vizi e delle virtudi (hacia 1274), ed. C. Segre,
Torino, 1968, en particular, pp. 91-92.

42. Geremia da Montagnone, Compendium, folio 46b.

43. Véase la seccion «De pugna et fuga discordiaes, p. 50, eén Orfino da Lodi, De
regimine, cit.

44. Giovanni da Viterbo, De regimine, cit., p. 247: «Congruit bono presidi et
graui curare ut pacata et quieta sit prouincia quam regit; quod non difficile optinebir,
si sollicite agat, ut malis hominibus prouincia careat, eosque conquirat: nam et sacrile-
gos et latrones, plagiarios et fures, conquirere debet».
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tiva de sus numerosos enemigos. De todos ellos, el mas evidente es,
sin duda, la Guerra (limina 6); pero el mas insidioso —al que los
autores prehumanistas prestan mayor atencién— es aquél que gene-
ralmente describen como Discordia o desuni6n civica. Todos citan el
juicio expresado por Salustio en Bellum Yugurthinum, segin el cual
seria causa del fracaso de las mayores empresas*. Todos reiteran las
distinciones elaboradas por Salustio y otros moralistas romanos para
considerar las diferentes formas que puede tomar la discordia civica.

La primera consiste en la mera y simple infraccién de las leyes, un
defecto que los autores asocian particularmente a la plebe. El Oculus
se despacha contra el caracteristico furor de la multitud*, y aniloga-
mente Orfino da Lodi denuncia «el supremo furor de los que ignoran
el caricter sagrado de las leyes»*. El Dicerie de Filippo Ceffi recoge
un modelo de discurso destinado a ser pronunciado ante tan furiosa
gente*®, mientras que la invectiva de Guido Faba contra los turbulentos
florentinos que empezaban a prender fuego y a arrojar piedras como
proyectiles, permite recordar a los magistrados de la ciudad la forma
que tiende a adoptar semejante dissensio®. Advertencia parecida se re-
coge en los Breves de Siena que encomiendan a la policfa de la ciudad
mantener una especial vigilancia «sobre los fures, los malhechores y los
que tiran piedras contra las casas y los edificios ptiblicos de Siena»*.

Otra, y todavia mds grave, forma de discordia se llama faccién,
cuyos desastrosos efectos denuncian estos escritores con creciente
desesperacion. «Hoy es dificil encontrar una ciudad que no se halle
dividida en su propio interior»*!, se lamentaba Giovanni da Viterbo,

45. Salustio, La guerra de Yugurta, 10, 1. 6, en La conjuracién de Catilina; La
guerra de Yugurta, Alianza, Madrid, 2005. El Oculus alude al pasaje, p. 61; se cita en el
Moralium dogma philosophorum, ed. |. Homberg, Upsala, 1929, p. 27; en Guillaume
Perrault, Summa wirtutum et witiorum, ed. R. Clutius, Mainz, 1618, II, p. 282; y en
Brunerto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 292.

46. Sobre el furor populi, véase Oculus, p. 65. La frase vuelve a aparecer en Al-
bertino Mussato, Ecerinide, ed. L. Padrin, Bologna, 1900, p. 33.

47. Orfino da Lodi, De regimine..., p. 76: «Supremus furor est sacras contempne-
re leges»; véase también pp. 54, 85.

48. Véase Filippo Ceffi, «Dicerier, en G. Giannardi (ed.), Studi di filologia ita-
liana 6 (1942), pp. 5-63, en particular, p. 57. Cf. Matteo dei Libri, Arringhe, ed.
E. Vincenti, Milano, 1974, p. 46.

49. Guido Faba, Dictamina Rhetorica Epistole, ed. A. Gaudenzi, en Il Propugna-
tore, 1892-1893, reeditado en Medium Aevision, ed. G. Vecchi, Bologna, 1971, p. 115.

50. Breves Officialium Comunis Senensis (1250), ed. L. Banchi en Archivio Stori-
co ltaliano 12 (1866), pp. 7-104; p. 75: «a furibus et male factoribus et proicientibus
lapides supra domos uel domum ciuium senensiums.

51. Giovanni da Viterbo, De regimine, pp. 244-245: «uix enim aliqua reperitur
hodie ciuitas, que inter se non sit divisas, Véanse también, pp. 221, 278.
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y Brunetto Latini comienza su capitulo sobre el gobierno de la ciu-
dad con una invectiva atin mas dura contra la divisio:

En el presente las guerras y odios se han multiplicado tanto entre los
italianos [...] y es tal la desunién y enemistad entre las facciones de
las ciudades, que quien conquiste el amor de unos tendra la malque-
rencia de los otros™,

Y a finales de siglo los ataques contra la divisio se tornan verdade-
ros cantos fiinebres, como clamaria Giovanni da Vignano:

Recordad y pensad c6mo Pisa, cémo Arezzo, cémo Florencia, cémo
Médena y cémo Mildn [se han visto] destruidas y deshechas por sus
divisiones y disputas™.

¢Coémo reducir todos estos enemigos de la tranquilidad civica?
Los autores prehumanistas responden al unisono: el tnico camino
para alcanzar el triunfo de la paz consiste en asegurar que nadie se
encuentre en condiciones de satisfacer sus propias ambiciones a ex-
pensas del bien piblico; cada uno debe llegar al convencimiento de
que el bonum commune, las communes utilitates, estan situados por
encima de los cilculos de provecho de un individuo o faccién.

A menudo se ha dicho que este debate s6lo consigue reincorpo-
rarse en la teoria politica occidental gracias a la reelaboracion de las
categorias aristotélicas efectuada por Tomas de Aquino y sus discipu-
los™, Pero lo cierto es que es posible encontrar estas mismas cuestio-
nes en casi todos los tratados prehumanistas sobre el gobierno de la
ciudad, tomadas no ya de textos griegos sino de Cicerén y Séneca.
Cicerén habia proclamado al principio de De officiis exaltando el
ideal del bonum commune:

52. Brunetto Latini, Trésor, p. 394: «[La] guerre et haine est si mutepliee entre les
ytaliens au tans d’ore. [...] K'il a devision en trestoutes les viles et enemistié entre
les I1 parties des borgois, urtes, kiconques acquiert lamour des uns il li covient avoir la
malevoeillance de lautre»,

53. Giovanni da Vignano, Flore de parlare, en Matteo dei Libri, Arringbe, cit.,
pp. 229-325; en particular, p. 314: «recordivi e pensati como Pixa, como Arego, como
Fiorenca, como Modena, como Millam... [sone] guaste e destructe e desfate per le
divisiom e per le brighe». Véase también pp. 251-252; y cf. Matteo dei Libri, Arringhe,
pp. 147-148, y Filippo Ceffi, Dicerie, p. 36.

54. A modo de ejemplo representativo, véase W. Ullmann, Medieval Political
Thought, Harmondsworth, 1975, pp. 176-180.
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Nosotros no hemos nacido iinicamente para nosotros mismos, nues-
tra patria y nuestros amigos reclaman una parte de nuestra existencia.
[-..] los hombres han sido engendrados por los hombres a fin de que
ellos mismos puedan servir los unos a los otros, y en esto deberemos
tener a la naturaleza por guia, y situar como communes utilitates lo
que a todos concierne®.

De manera mds sucinta, pero no menos influyente, Séneca habia
destacado ese mismo aspecto en sus Epistulae afirmando: «el bien
comiin y el hombre sabio son la misma cosa»*®, afiadiendo en De
clementia: «el hombre es un animal social nacido para el bien co-
muin»*’,

Mas adelante, en el libro I de De officiis, Cicerén aplica especifi-
camente estas consideraciones a «todos aquellos [que estin] destina-
dos a regir los asuntos piiblicos»**. Deben «velar por el bien del cuer-
po social en su totalidad, hasta el punto que cada una de sus acciones
lo tenga por fin»*. Deben cuidar «del entero cuerpo politico, y no
interesarse s6lo por una parte, descuidando el resto»*’. Deben recor-
dar que «los que tienen en cuenta s6lo una parte del cuerpo social,
olviddndose de la otra, introducen en la ciudad el mas pernicioso de
los peligros, la sedici6n y la discordia»®'.

Estas doctrinas se infiltran en la literatura prehumanista del go-
bierno de la ciudad, en parte a través del Moralium dogma philosopho-
rum que transcribe los textos de Cicerén anteriormente referidos®. El
Oculus incluye un modelo de discurso pensado para ser pronunciado
por un podesta que acceda al cargo, que promete que todos sus actos

55. Ciceron, Sobre los deberes, libro 1, VII, 22, Tecnos, Madrid, 2002: «non nobis
solum nati sumus ortusque nostri partem patria uindicat, partem amici [...] homines
autem hominum causa esse generatos ut ipsi inter se aliis alii prodesse possent, in hoc
naturam debemus sequi, communes utilitates in medium afferres. Véase también ¢l
libro 111, V, 22-4 y el libro 111, VI, 30-31.

56. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, tomo 11, libro 1, carta 85, 36, Gredos,
Madrid, 2001; «Commune bonum est sapientis».

57. Id., Sobre la clemencia, 1, 111, 2, Alianza, Madrid, 2005: «<hominem sociale
animal communi bono genitum uideri», Véase también 11, VI, 3.

58. Cicer6n, Sobre los deberes, libro I, XXV, 85, «[sobre los] qui rei publicae prae-
futuri sunt».

59. Ibid., 1, XXV, 85: «Utilitatem ciuium sic tueantur, ut, quaecumque agunt, ad
eam referant [...]».

60. Ibid., 1, XXV, 85: «Totum corpus rei publicae current, ne, dum partem ali-
quam tuentur, reliquas deserant [...]».

61. Ibid., I, XXV, 85: «Qui autem parti ciuium consulunt, partem neglegunt, rem
perniciosissimam in cinitatem inducunt, seditionem atque discordiam [...]».

62. Dogma, pp. 27, 30 y 36.
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estardn dirigidos a «promover el bienestar de la comunidad en su con-
junto»®, Giovanni da Viterbo concluye su capitulo destinado a glosar
los beneficios que un podesta debiera aportar a la ciudad citando in-
tegramente el parrafo de De officiis en que se alude a las obligaciones
que asumen los que acceden al gobierno de los asuntos piblicos®.
Pero el tratado mas amplio sobre el bien comiin —que en buena me-
dida se fundamenta en el Dogma y en el uso que de él hace Giovanni
da Viterbo— se puede encontrar en Li livres dou trésor de Brunetto
Latini. Este también recurre a Cicerén para afirmar la necesidad de
tener por guia a la naturaleza y «anteponer el bien comiin por enci-
ma de todo»*. «Cada uno de nosotros —agrega— debe hacer cuanto
pueda en favor del bien comin de su ciudad y de su pais»*. E igual-
mente sigue a Cicerén cuando hace especial hincapié en la necesidad
de que los altos magistrados retengan esta leccién en su corazén. Los
sires electos de una ciudad deben estar prestos a «vigilar noche y dia
por el bien comin de la ciudad, y de todos sus hombres»®”. Deben
«mantener el bien comiin en paz y con honestidad»®, y actuar de tal
manera que todas sus decisiones, en especial las que tomen en calidad
de jueces, sean debidas y conformes «al bien comiin»*’,

Ciceron es, una vez mas, la fuente de las recomendaciones ofreci-
das por estos autores acerca de cémo prevenir que la bisqueda de be-
neficios personales o de ventajas faccionales amenace la consecucién
del bien comin. El remedio para evitar ese espiritu de discordia se
encuentra recogido en el libro II de De officiis, que reconoce la nece-
sidad de respetar «los dos fundamenta de la vida piblica: el primero,
la concordia, y, el segundo, la aequitas»™.

Para vivir en concordia debemos reconocer que ningiin hombre
es una isla, y que, en consecuencia, si aspiramos a sostener el ideal
del bonum commune es necesario actuar en coniunctio ordinum (de

63. Oculus, p. 26 sobre los actos pro utilitate communitatis istius. Véanse tam-
bién pp. 25, 29 y 35.

64. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 268, Véanse también pp. 260-162, 275.

65. Brunetto Latini, Trésor, p. 291: «por ce devons nous ensivre nature et metre
avant tout le commun profits.

66. Ibid., p. 284: «on doit faire tot son pooir por le commun profit de son pafs et
de sa viler.

67. Ibid., p. 392: «Li sires doit [...] veillier de jour et de nuit au commun proufit
de la vile et de tous homes».

68. Ibid., p. 253; «garde le comun bien en pais et en honestetéx.

69. Ibid., p. 408 sobre el deber de actuar «por le bien dou commun». Véase tam-
bién pp. 405, 415 y 418.

70. Cicer6n, Sobre los deberes, libro I1, XXII, 78, cit.: «[...] fundamenta rei publi-
cae, concordiam primum, [...] deinde aequitatem [...]».
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comiin acuerdo)’!. Cicerdén invoca su metdfora preferida para ex-
presar este pensamiento: los vinculos sociales que se crean al dar y
recibir beneficios sirven para juntarnos y unirnos en un grupo volun-
tario mas cohesionado”. En De finibus se refiere con profusién a esos
reciprocos «vinculos de concordia» (uincla concordiae), advirtiendo
que desapareceran si «cada sujeto particular persigue tinicamente su
propio interés»™. De manera similar, en De Republica califica tam-
bién a la concordia como el «mejor y mds liviano lazo de seguridad
de la sociedad», afirmacion que serd bien conocida de las generacio-
nes siguientes, como lo atestigua la referencia recogida por Agustin
de Hipona en el libro II del De civitate Dei’. La misma imagen de
un vinculum concordiae doble se encuentra implicita, asi mismo, en
el parrafo frecuentemente citado del De officiis, donde Cicerén se
refiere, una vez mds, a los actos de dar y recibir como «lazos que
contribuyen a vincular a cada hombre en su sociedad con el conjunto
de los demds hombres»".

De acuerdo con Cicerén, el segundo fundamentum de la paz ci-
vica radica en la virtud de la aequitas. Los teéricos romanos del de-
recho y de la politica empleaban este término en dos diferentes sen-
tidos. De una parte, para expresar el concepto de equidad juridica,
el principio segiin el cual la ley en ocasiones deberia ser completada
o corregida acudiendo a la justicia natural, Esta idea se encuentra
ya presente en los célebres comentarios que Ulpiano, en el Digesto,
dedica al concepto de naturales aequitas™, lo que supondra que los
filosofos escoldsticos y los comentaristas del derecho civil interpreten
el concepto en este sentido. Por ejemplo, cuando Tomas de Aquino
en la Suma teoldgica habla de aequitas, la define simplemente como
aquella «cualidad que permite atemperar la letra de la ley»”.

71. [Ibid., libro 111, X XI1, 88; ordinum coniunctio.

72. Lamismaimagen laexpresaSéneca: Sobre los beneficios vomo 11, libro VI, XLI, 2,
en Consolacién a mi madre Helvia, Cartas a Lucilio, Sobre los beneficios, Salver, Este-
Ila, 1986.

73. Cicerdn, Del supremo bien y del supremo mal, libro I, XXXV, 117, Gredos,
Madrid, 1987: «uincla concordiaes.

74, Sobre la concordia como «artissimum atque optimum omni in re publica uin-
culum incolumitatis», véase Agustin, La ciudad de Dios, libro 11, XXI, 80, CSIC, Ma-
drid, 2002, Para las demds referencias al uinculum concordiae en La cinudad de Dios,
véase también el libro XII, XXII, 1959, y el libro XXI, XXX, 632, 1960.

75. Cicerén, Sobre los deberes, libro 1, VII, 22, cit.: «[...] deuicere hominum inter
homines societatem [...]». Véase también el libro I, XVII, 56, y el libro I, XXXI, 111.

76. Véase, por ejemplo, Digesto, 4.41.1; 11.7.14.10; 12.4.3.7.

77. Tomds de Aquino, Suma teolégica. Las virtudes sociales, 2.°-2.", q. 120,
art. 2, ad tertium: «pertinet aliquid moderari, scilicet obseruantiam uerborum legis».
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Lémina 1. Sala dei Nove. Vista de las paredes norte, o central del fresco, y este. El Buen Gobierno y sus efectos en la ciudad y

en el campo.



Limina 2. Pared este. Efectos del Buen Gobierno en la ciudad.
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Ldmina 3. Continuacién de la pared este. Efectos del Buen Gobierno en el campo.




Lamina 4. Detalle de los efectos del Buen Gobierno en el campo. Escenas de las sucesivas estaciones: siembra, escarde, siega y
trillado, transporte al molino y labrado de la tierra.

Ldnina 5. Pared norte. El Buen Gobierno. Fresco que representa el régimen politico que se llegaria a instaurar si se obrase
siguiendo los dictados de la santa virtud de la Justicia.



Lamina 6. Detalle del fresco central de la pared norte. La Paz sentada victo-
riosa sobre la Guerra, in medio del fresco, acompanada de la Fortaleza y la
Prudencia.

Ldmina 7. Detalle de la pared este. En la ciudad bien gobernada, los danzantes bailan en circulo y la luz que

éste desprende ilumina el conjunto urbano.



Ldmina 8. Detalle del fresco central de la pared norte. La Sabiduria soste-
niendo la balanza que por debajo rodea a la Justicia, que a su vez aparece
alineada sobre la Concordia.

Lamina 9. Detalle del fresco de la pared norte. Siena, representacion de la
ciudad y de la Signoria que conviene promover para establecer un gobierno
virtuoso, rodeada de la Fortaleza, la Prudencia, la Magnanimidad y la Tem-
planza.



Lémina 10. Pared oeste. El mal gobierno de la ciudad, visto por el espectador situado centralmente frente al fresco, como lado
sinistro. La Justicia rueda por el suelo.

Ldmina 11. Detalle del fresco de la pared oeste. La Tirania entronizada y flanqueada a su izquierda por el Furor, la Discordia y
la Guerra, y a su derecha por el Fraude, la Traicion y la Crueldad.



Ldmina 12. Los efectos del mal gobierno en la
ciudad y en el campo.
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Sin embargo, la expresién aequitas ha sido usada también en un
sentido mds amplio para referir la nocién de lealtad entre individuos,
por contraste con conceptos como malicia o deslealtad, o con el pro-
pio acto de inflingir dafo. La autoria intelectual del término es en
buena medida obra de Cicerén y concretamente deriva del analisis
que efectiia en De officiis, donde en repetidas ocasiones evoca la no-
cién de aeguitas™. Como en el caso del vinculum concordiae, se tra-
ta naturalmente de una metafora. En latin la palabra aequus se utiliza
sencillamente como sinénimo de planus, y sirve para definir una cosa
como plana, lisa o uniforme”™. Asi, cuando Cicerén afirma que los
acuerdos entre los ciudadanos deben ser aequi, recurre a esta imagen
en el propésito de subrayar —como explica en De officiis— la exi-
gencia de que «el privatum viva en perfecta igualdad y paridad en de-
recho con los demas ciudadanos»*’. Y como advierte a continuacién
el mismo Cicerén, esa buena voluntad para allanar nuestras diferen-
cias es la tinica manera de «no favorecer a unos despreocupandose de
los otros, y de tratar a todos con la misma equidad»®'.

Los autores prehumanistas adoptan exactamente idéntico punto
de vista. Para empezar, coinciden plenamente en la importancia ca-
pital de la concordia, un concepto que asocian con la paz mucho mas
de cuanto habitualmente hacen los escritos de Tomds de Aquino y
sus discipulos*. Asi mismo, recurren frecuentemente a las imagenes
del dar y recibir entendidos como ligdimenes reciprocos del vineulum
concordiae. El autor del Dogma —que no se limita a citar sino que
también readapta el andlisis de Cicerén—, parece haber servido de
importante intermediario tanto en esta cuestiéon como en otras mu-
chas. Es €l quien explica que las obligaciones de concordia incluyen
«los deberes reciprocos que vinculan a los hombres entre si en socie-
dad, obligandoles a dar y recibir alternativamente». De acuerdo con
ello, define la concordia como «la virtud que vincula espontdneamen-

78. Véase Cicerdn, Sobre los deberes, libro 111, X, 43, cit., donde se relaciona
aequitas con la equidad, en contraposicién a la maldad o traicién (cf. libro I, XIX, 62),
con la accién de perjudicar (libro I, IX, 30, y libro III, XVIII, 74).

79. Para el uso literal que del término efectiia Cicerén, véase Discurso a favor de
Aulo Cecina, en Discursos, tomo VIIL, XVII, 50, Gredos, Madrid, 2000.

80. Cicerén, Sobre los deberes, libro 1, XXXIV, 124: «prinatum autem oportet
aequo et pari cum ciuibus iure uiuere».

81. Cicerdn, Sobre los deberes, libro 11, XXIII, 83: «commoda ciuium non diue-
llere atque omnis aequitate eadem contineres.

82. Sobre la relacién entre la paz y la concordia, véase por ejemplo el Oculus,
p. 613 Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 230-231; Brunetto Latini, Trésor, p. 215;
Giovanni da Vignano, Flore, p. 256.
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te a los ciudadanos y compatriotas que viven juntos, bajo la misma
ley y en el mismo lugar»*. Latini retoma esta imagen refiriéndose a
la concordia como «una virtud que vincula bajo una dnica ley y en
un Gnico lugar a todos los que pertenecen a una ciudad o un pais»™.
Finalmente numerosos autores posteriores al Dictamina, como Mat-
teo dei Libri y Giovanni da Vignano, amplian la metifora tradicional
y se sirven de ella como medio para proclamar la legitimidad de las
ligas de alianza entre ciudades. Un embajador interesado en procurar
semejante alianza, sugieren ambos, deberia destacar a su favor que
«una cuerda es més fuerte cuando el trenzado es doble»™’.

Estos escritores insisten también en que la nocién de aequitas
tiene la misma significacion fundamental para la conservacién de la
vida social. En sus tratados sobre el gobierno de la ciudad fijan su
atenci6n en el concepto mds concreto de igualdad juridica, afirman-
do que los magistrados deben estar preparados para —en expresion
de Giovanni da Viterbo— «ser amantes de la equidad y de la mds
estricta justicia»*. Pero los tratados de filosofia moral frecuentemen-
te asignan un lugar prominente a la imagen ciceroniana de aequitas,
como principio de conducta leal e igual trato entre ciudadanos. Por
ejemplo, Guillaume Perrault considera el ideal de una manera mas
detallada, deteniéndose a analizar el concepto de justicia; si la justicia
consiste en dar a cada cual lo que se debe, debiéramos preguntarnos
équé se debe? y a équién se debe? A los superiores —prosigue— se
debe obediencia; a los inferiores, disciplina; pero «entre iguales, lo
que se debe es aequitas», una virtud que define como «el amor por la
equidad en todos aquellos casos que requieren una conducta equita-
tiva»¥’, concluyendo que «esta virtud resulta indispensable para todos
aquellos que viven juntos en cualquier forma de sociedad»™.

83. Dogma, p. 27: «Concordia est uirtus conciues et compatriotas in codem et
cohabitatione spontanee ninciens. Huius haec sunt officia [...] devincere hominum
inter homines societatem mutatione officiarum, dan do occipiendo.

84. Brunetto Latini, Trésor, p. 291: «Concorde est une vertus ki lie en 1. droit et
en une habitation ceaus d’une cité et d'un pais». Véase también Bono Giamboni, Libra
de’ vizi, p. 65.

85, Matteo dei Libri, Arringhe, p. 92: «la fune, quando ella & reduplicat, pitt forte
&», Véase también Giovanni da Vignano, Flore, pp. 280-28 1,y Oculus, p. 39; ¢ 1d., De
regimine, p. 225.

86. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 252: «sint aequitatis et iustitiae ama-
toress. Cf. también Oculus, p. 36; Orfino da Lodi, De regimine, p. 54, y Matteo dei
Libri, Arringhe, p. 160.

87. Guillaume Perrault, Summa, 1, 295: «dicendum est de aequitate quae est res-
pectu paris. Et est aequitas amor aequalitatis in his in quibus debet esse aequalitase.

8. Ibid.: «irtus aequitatis ualde necessaria est his qui sunt in aliqua societaren.
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Resta por determinar, dado que somos propensos a perseguir la
satisfaccion de intereses egoistas, que puede inducirnos a actuar con
espiritu de equidad y concordia en favor del bien comiin. Una vez
mds, estos autores responden a una sola voz. No podemos esperar
alcanzar estos objetivos y, por consiguiente, vivir juntos en paz, si no
nos sometemos a los dictados de la justicia y si no permitimos que
ella regule nuestras vidas. Como afirma Cicerén en De inventione,
s6lo la consecucion de las exigencias de la justicia conseguird que se
perpetie el bien comiin. Sin justicia, afiade en De re publica en un céle-
bre parrafo citado por san Agustin, no es posible conservar el vinculo
de la concordia®,

Estos autores gustan recurrir a dos topoi para condensar su razo-
namiento. Segtin el primero, la justicia constituye el vinculo supremo
de la sociedad humana. Cicerén habia declarado que la justicia legal
es «un vinculo para la sociedad humana»*, pero parece que es bajo la
influencia de la Formula vitae honestae de Martin de Braga, cuando
laidea de justitia como vinculo supremo de la sociedad humana (uin-
culum societatis humanae) llega a ser difundida®'. Guillame Perrault
concede mucha importancia a la afirmacién de Martin®, igual que
Giovanni da Viterbo®, mientras que el capitulo sobre la «Justicia» del
Compendium de Geremia da Montagnone, reproduce por completo
el parrafo de la Formula en que se recoge la mencién®™.

Segiin el segundo topos, para promover el bien comiin resulta
indispensable que nuestros gobernantes amen la justicia. Diligite ius-
rft:'am qui tudicatis terram: «Amad la justicia, vosotros que juzgdis la
tierrar. Esta exhortacién —que abre el libro apécrifo de la Sabiduria
del Antiguo Testamento— resuena en la literatura prehumanista so-
bre el gobierno de la ciudad. Guillaume Perrault la cita al comienzo
del capitulo dedicado a glosar la justicia en la ciudad®, y es men-
cionada dos veces mas en el Oculus’; Giovanni da Viterbo?’ la cita
también otras dos veces, y ademds aparece otras tantas en el Trésor

89. Agustin, La ciudad de Dios, libro 11, XXI, y libro XIX, XX

90. Cicerdn, Sobre las leyes, libro 1, XV, 42, en Sobre la Repuiblica, Sobre las leyes
Tecnos, Madrid, 1986: «[...] ius quo deuincta est hominum societass. ;

91. Martin de Braga, Formula, ed. Barlow, pp. 236-250; p. 246: «iustitia [...]
[est] ninculum societatis humanaen.

92. Guillaume Perrault, Summa, 1, p. 154.

93. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 254.

94. Geremia da Montagnone, Compendium, folio 24b.

95. Guillaume Perrault, Summa, 1, p. 244,

96. Oculus, pp. 36 y 66.

97. Giovanni da Viterbo, De regimine, pp. 246 y 257.
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de Brunetto Latini®®. Pero posiblemente, mucho mas significativa sea
la existencia de una tradicion visual de inscripciones de esta maxima
en los frescos murales de la Toscana durante este periodo. La encon-
tramos en el pergamino que sostiene la Virgen en la Maesta, el gran
fresco que Simone Martini pintara en 1315 en la Sala del Consejo
adyacente a la Sala dei Nove del Palazzo Pubblico de Siena™. Y la ve-
mos de nuevo en el pergamino que sujeta el nifio Jests en la Maesta
pintada por Filippo Memmi en 1317 en la pared sur de la Sala Dante
del Palazzo Comunale de San Gimignano.

A pesar de la importancia que todos estos autores conceden a la
idea de justicia, la mayoria de ellos se contenta con analizar el con-
cepto en términos relativamente simples. Algunos se limitan a re-
petir el conocido dicho del Digesto, segiin el cual, la justicia consiste
en dar a cada uno lo que le corresponde, ius suum cuique tribuens.
Otros, sin embargo, se esfuerzan por clarificar las implicaciones que
comporta la aplicacién de este principio. Una respuesta destinada a
obtener amplia repercusion la proporciona el autor del Moralium
dogma philosophorum. Distinguiendo, en la idea general de justicia,
entre severidad y liberalidad, afirma que la severidad estd destinada
a los malvados, mientras que los que realizan buenas acciones mere-
cen una generosa retribucién o recompensa'”. Guillaume Perrault y
Giovanni da Viterbo retoman el mismo argumento. Perrault abre el
debate sobre la justicia penal explicando que se trata simplemente de
dar a los malhechores lo que merecen'?!. Del mismo modo, Giovan-
ni da Viterbo dedica uno de sus modelos de discurso destinados al
uso de altos magistrados a sefalar que la espada de la justicia «debe
responder al mal con mal y no con bien a la manera del Nuevo Tes-
tamento»'?,

Es, sin embargo, en el Trésor de Brunetto Latini donde encontra-
mos el intento mds ambicioso de clarificar las implicaciones de la idea
de que la justicia consiste en dar a cada uno lo que corresponde. La
autoridad que invoca Latini en este caso es Averroes, en una parafra-

98. Brunerto Latini, Trésor, pp. 273 y 414,

99. Se puede leer la siguiente inscripcién: «[D]iligi/te iusti/tiam qgfiudica/tis ter/
ram». Esta inscripcién aparece también en el pergamino que sujeta el nifio Jesis de la
Maesta de Lippo Memmi (1317) pintada en la Sala del consejo del Palazzo del Com-
mune de San Gimignano.

100. Dogma, pp. 12-13. Véase también Albertino Mussato, Ecerinide, p. 48.

101, Guillaume Perrault, Summa, 1, p. 242.

102. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 235: «non reddendo eisdem secundum
novum testamentum bonum pro malo sed malum pro malo». Véanse también pp. 249,
267y 277.
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sis un tanto idiosincrésica de la Etica a Nicémaco, fuente que adap-
ta y parafrasea segiin sus propios intereses. Al igual que Aristételes,
Latini empieza por efectuar —en el libro II, capitulo XXVIII— una
consideracién de la idea general de la justicia legal'®. Pero, mientras
Aristoteles encara de manera inmediata el estudio de la naturaleza de
la justa distribuci6n, ni Averroes ni Latini dedican mencién alguna a
esta cuestion, pasando a abordar directamente el tema que Aristéte-
les sittia a continuacién, la compensacién. Latini afirma aqui que el
hombre justo es esencialmente un ygailleour, un compensador, un
rectificador de desigualdades'™. Un sire que imparte justicia en ese
sentido, «se esforzard en igualar las cosas que no son iguales». Esto
quiere decir, explica Latini, que «le tocard matar a unos, herir a otros,
y enviar a otros al exilio»'%. Su primer deber es «ofrecer satisfaccién
a las injusticias, de manera que los sibditos puedan vivir en justo
estado de ygaillance»'%.

Latini retoma mds adelante —en el libro II, capitulo XXXVIII—
el mismo tema para clarificar su primer anlisis, explicando cé6mo
puede hacer el hombre para compensar las cosas. «Puede hacerlo de
dos maneras: distribuyendo dinero y honores, o también protegien-
do y compensando a quienes han sufrido un perjuicio»'”. Obrando
de este modo, concluye, «aquellos que corrigen las actuaciones y las
cosas entre los hombres son los que hacen la ley, la guardan, y hacen
justicia entre los que causan dafios y quienes los padecen»'%8,

Al hilo de su exposicién inicial del capitulo XXVIII del libro II,
Latini examinard otra cuestién relacionada con la ygaillance. Surge
del hecho de que «los ciudadanos y los que viven juntos en las ciu-
dades, se entreservent unos a otros»'", Por eso ese entreserver hace
necesario un posterior principio de igualdad. Deberemos garantizar
que (por citar sus propios ejemplos) el herrero pueda intercambiar
sus utensilios con los zapateros o los carpinteros, segiin los principios

103, Véase Brunetto Latini, Trésor, libro 1, cap. 28.

104. Ibid., p. 198: «’ome juste est ygailleour».

105, Ibid.: «li sires de la justice s'efforce d'ygaillier les choses ki ne son ygaus,
donc il i convient I'un ocire, I'autre navrer, I'autre chacier en exils.

106. Ibid., pp. 198-199: «fer satisfaction des torsfés quant il avienent, issi que ses
subtés vivent en bone fermeté d'ygaillances.

107, Ibid., p. 204: «c’est en II. manieres, I'une est departir pecune et dignité,
I'autre est sauver et apoier ceus ki ont recheu torts.

108, Ibid.: «Et cil ki saine et sauve les fais et les choses ki entre les homes sont
est cil ki fist la loi, et esgarde et fet justice entre ciaus ki font les torsfés et ciaus ki les

regoivents,

109, Ibid., p. 199: «Li citein, et cil ki habitent ensamble en une vile, s’entreservent
li uns as autress,
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de la justicia''®. Una vez més se retoma este asunto en el libro II, capi-
tulo XXXVIIL, cuando Latini repite que los principios de la justicia se
encuentran implicitos no sélo en el premiar y castigar, sino también
en el «dar, recibir e intercambiar», ya «que los pafieros entregan sus
pafios para obtener otra cosa, y el herrero da su metal a cambio de
otra», y todos estos entreservicios deberan estar regulados segtin las
exigencias de la justicia'’.

No obstante, estos argumentos siguen sin dar respuesta a la mds
importante cuestién practica relativa a la justicia: puesto que tene-
mos nuestros propios intereses, ¢qué nos puede inducir a aceptar la
intromisién de tantas normas legales en nuestra vida diaria? Segtin
las teorias escoldsticas y contractualistas del gobierno, la respuesta es
relativamente sencilla: no precisamos motivaciones exteriores muy
fuertes. Seremos capaces de intuir los principios de justicia y de saber
que a largo plazo servirdn a nuestros propios intereses, si establece-
mos una forma organizada de vida social fundada en la imposicién de
estos principios reformulados como leyes positivas. Por consiguiente,
puesto que somos racionales, estamos dispuestos a consentir la insti-
tucién de una forma de magistratura que tenga como consecuencia
la imposicién de manera igual para todos del gobierno de la ley. Se
trata esencialmente de la doctrina que Tomds de Aquino y sus disci-
pulos extraen de la tesis aristotélica de la sociabilidad natural, tesis
que ellos completan afirmando que comprendemos intuitivamente las
reglas de la justicia porque también son las leyes de Dios.

Pero para otra tradicién del pensamiento muy distinta, los hom-
bres son por naturaleza animales sociales o politicos. La versién mds
influyente de semejante doctrina, en origen estoica y antiaristotélica,
procede de los escritos retéricos y morales de Cicerén y de Séneca.
De inventione de Cicerén comienza con una exposicion cldsica del
argumento:

Hubo un tiempo en que los hombres vagaban por los campos como
bestias salvajes [...], nada hacfan que estuviera guiado por la razén,
confiando sus asuntos a la fuerza de sus cuerpos. No habia religion,
ni idea alguna de deberes sociales, [y] nadie [...] habia comprendido
el valor de un derecho equitativo para todos'"”.

110. Ibid.

111. Ibid., p. 205: «Justice [...] ne puet estre sans doner et prendre et changier; car
li drapiers done drap pour autre chose dont il a mestier, et li fevres done son fier por
autre choser.

112, Cicerén, La invencién retérica, libro 1, 11, Gredos, Madrid, 1997: «Nam fuit
quoddam tempus, cum in agris homines passim bestiarum modo uagabantur, nec ra-
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Cicerdn insiste en que no debemos pensar que nuestros ante-
pasados abandonaron voluntariamente esa manera de vivir. Muy al
contrario, «inicialmente protestaron contra la novedad, prefiriendo
persistir en su conducta prepolitica y antisocial»!'"%, De esta premisa,
Cicerén infiere que puesto que ahora vivimos en el gobierno del dere-
cho, en algin momento «un hombre grandioso y sabio» habria logra-
do persuadirnos para que abandonasemos nuestras vidas naturales y
brutales''*. En resumen, el transito hacia nuestra actual forma de vida
politica y social no es fruto de una decisién voluntaria y racionalmen-
te adoptada, sino la obra de un personaje heroico que esta tradicién
de pensamiento ofrece a nuestra admiraci6n: la figura del legislador
sabio y elocuente. Y gracias a este vir sapiens, insiste Cicerén, los hom-
bres pudieron ser persuadidos por primera vez a «mantener la palabra
dada, seguir las reglas de la justicia y trabajar por el bien comtin»'%, Y
gracias a una mezcla de eloquentia y sapientia, ese hombre consiguié
imponer esas reglas a unos seres renuentes y barbaros, «induciéndoles
a someterse sin violencia a los dictados de la justicia»''®.

Asi las cosas, Cicer6n considera la cualidad de la sapientia como
la «madre de todas las cosas buenas»'"” y la «primera entre todas las
virtudes»'", Gracias a la sapientia llegamos a adquirir un conocimien-
to de «las cosas divinas y humanas, que incluye la comunidad entre
los dioses y los hombres, y las relaciones de sociedad entre éstos»'"’.
Mas tarde Séneca, en sus Epistulae, adoptara en esencia idéntico pun-
to de vista, afadiendo que la sapientia deberia ser mas que otra cosa
«nuestra sefiora y gobernante»'*, en tanto es «la sabiduria quien nos
dispone a la paz y llama al género humano a la concordia»'?!,

tione animi quicquam [...] administrabant [...] non ius aequabile quid utilitatis haberet,
acceperaty.,

113. Ibr:d.. libro I, II: «primo propter insolentiam reclamantes [...]».

114, Ib{d.: «quic_iam magnus uidelicet uir et sapiens [...]».

115. Ibid.: «ut fidem colere et iustiam retinere |...] [et laborare] communis com-
modi causas, .

116. f{lfd.: «commotus oratione [...] ad ius uoluisset sine ui descenderes.

117. (,n-:e_rén, Sobre las leyes, libro I, XXII, en Sobre la Repriblica, Sobre las leyes,
Tecnos, Ma\ldrid, 1986: «mater omnium bonarum rerum sit sapientia [...]».

118. Cicerén, Sobre los deberes, libro 1, XLIII, 153, cit.: «Princepsque omnium
uirtutum illa sapientias,

119, Ifbid., libro 1, XLIII, 153: «rerum est divinarum et humanarum scientia, in
qua continetur deorum et hominum communitas et societas inter ipsos [...]».

120. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, libro X1, carta 85, 32, cit.: «[...] sapientia
domina rectrixque est [...]».

121, Ibid., libro X1V, carta 90, 26-27: «Sapientia [...] paci fauet et genus humanum
ad concordiam uocats.
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Si volvemos a los autores prehumanistas que escribieron sobre el
gobierno de la ciudad, encontraremos exactamente los mismos argu-
mentos. Orfino da Lodi y Giovanni da Viterbo conceden particular
importancia a la sapientia'®?, pero es Brunetto Latini quien cita y si-
gue fielmente el andlisis de Cicerén. La idea de sabiduria como cua-
lidad que debe dirigir nuestra vida comiin ocupa un lugar central en
la parte de su obra titulada «Preceptos de los vicios y las virtudes».
En el capitulo «Lo que dice Cicerén de las virtudes», Latini sostiene
que «el corazén de los sabios se asemeja al paraiso celestial»'>, rei-
terando en un capitulo posterior que «sin ciencia y sin sabidurfa, no
podriamos bien vivir, ni con Dios ni con el mundo»'*. El discurso
concluye con una admonicién traida del libro de los Proverbios: «de-
bemos adquirir sabiduria por encima de otras posesiones, es el mas
precioso de todos los tesoros [...], a ninguna otra cosa amada puede
ser comparada»'®,

A pesar de ello, Latini insiste en que la mayoria de los hombres
carecen de esa sabiduria capaz, por si sola, de inducirles a aceptar
los dictados de la justicia. Entregados a si mismos, «los hombres ha-
brian conservado voluntariamente la libertad que les habia dado la
naturaleza, y no hubieran entregado sus cuellos al yugo de los signo-
ries»'*®, Avanzando en estas referencias mds alld de cuanto se dice en
De inventione, Latini advierte que todo esto puede ser histéricamen-
te probado: «a comienzos de nuestra época, cuando no existia en la
tierra ni rey ni emperador, la justicia era desconocida, las gentes de
entonces vivian a guisa de bestias, sin ley ni comunidad»'?7,

En consecuencia, para Latini, no menos que para Cicerén, los que
viven bajo gobierno de la ley han debido verse inducidos en algiin mo-
mento por la sabiduria de un gran legislador a aceptar las exigencias
de la justicia. Al principio, imagina Latini, «las malas obras se multi-

122. Véase Orfino da Lodi, De regimine, especialmente pp. 74, 75, 90, y Giovanni
da Viterbo, De regimine, pp. 217, 220, 245-246, 276 y 278.

123. Brunetto Latini, Tiésor, p. 228, sobre «li cuers des sages», «tele ame estre
resamblable au paradis celestiels.

124. 1Ibid., p. 231: «sans sens et sans sapience ne poroit nus bien vivre, ne a Dieu
ne au mondes.

125. 1bid., p. 232: «por toutes tes possessions achate sapience, ki est plus precieu-
se ke nul trezors [...] et nule chose amee ne puet estre comparee a lui»,

126. Ibid., p. 272: «Li home gardaissent volentiers la franchise que nature lor
avoit donnee: et n’eussent mie mis lor cos an joug des signoriess.

127, 1Ibid., pp. 271-272: «car au comencement dou siecle, quant il n’avoit en tiere
ne roi ne empereor, ne justice n'estoit conneue, les gens de lors vivoient en guise de
bestes [...] sans loi et sans communités,
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plicaban peligrosamente y los malhechores restaban impunes»'**; pero
«después surgié un preudome que por su sabiduria, reunié y ordené a
los hombres, habitudndoles a mantener y guardar humana compaiiia,
estableciendo la justicia y el derecho»'?’. Estamos ya en presencia de
aquella creencia que mds tarde devendra crucial para el humanismo
italiano, segin la cual el orador elocuente es al mismo tiempo el ciu-
dadano ideal, el vir vere civilis.

Con esta vision de las relaciones entre sabiduria y justicia, nos
situamos en el corazén de los supuestos morales que impregnan la
literatura prehumanista sobre el gobierno de la ciudad. Y es que en el
animo de estos autores late la esperanza de que si los gobernantes lle-
gasen a estar inspirados por la sabiduria, y por tanto por el amor a la
justicia, acaso fuera posible crear entre nosotros un vinculo construi-
do en torno a la concordia y la equidad, encaminado a la realizacién
del bien comiin y por consecuencia al triunfo de la paz.

Los autores prehumanistas que hasta el momento han sido obje-
to de estudio contrajeron una enorme deuda con la filosoffa moral
de la antigua Roma, pero su principal ambicién no se cifraba en
analizar conceptos tan abstractos como los que han ocupado mi ra-
zonamiento. En realidad, por regla general, discutian en términos
bastante menos sistemdticos de cuanto mis pardfrasis hayan podido
sugerir. Su principal preocupacién estaba centrada en dos cuestiones
de indole eminentemente préctica. La primera, ¢cudl era la espe-
cifica forma de régimen politico (form of government) que habria
que instaurar si se aspiraba al gobierno de la ley, al triunfo del bien
comin y a la maximizacién de los beneficios de la paz?, ¢bajo qué
forma concreta de régimen politico deberiamos intentar vivir nues-
tras vidas en una situacién ideal? La segunda hace referencia a las
cualidades a apreciar en quienes gobiernan, y por consiguiente, a cudl
puede ser el ideal que debiera inspirar un régimen (government) ver-
daderamente virtuoso.

En relacién con el tema del régimen politico (form of government),
los escritores escolasticos de la época carecian de una respuesta comiin
a esta pregunta. En su Politica, Aristételes habia establecido una distin-
cién entre cuatro clases de regimenes legitimos: monarquia, aristocra-
cia, democracia y aquella cuarta forma de régimen mixto que intentaba

128. Ibid., p. 272: «les males oevres mouteplioient perilleusement et li maufetour
n’estoient chastoiet».

129. Ibid., p. 272: «Lors furent aucun prendome ki par lor sens assamblerent et
ordenerent les gens a abiter ensamble et a garder humaine compaignie et establirent
justice et droitures.
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combinar los valores de cada uno de los tipos puros, conjurando sus
debilidades'™. Frente a esta clasificacién, los autores escoldsticos del
Regnum Italicum reaccionarian de maneras muy diferentes. Algunos,
como Egidio Romano, insistirfan en la superioridad de los regimenes
mondrquicos'*'. Otros, como Enrico da Rimini y Ptolomeo da Lucca,
justificarian las virtudes de los gobiernos electivos'*2, Todavia otros
mas, como Tomds de Aquino y Marsilio de Padua, sugerirfan que sélo
se podria captar el verdadero espiritu de la tipologia aristotélica si se
admitia que la determinacién del mejor régimen variaba en funcién
de las circunstancias'*.

Por el contrario, los autores prehumanistas estaban convencidos
de que, al menos en el caso de las ciudades libres, habfa un tipo de
régimen que, sin duda, resultaba preferible a cualquier otro'*. Latini
resume la opinién general al principio de su capitulo sobre las Signo-
ries. «Existen tres maneras de Seignouries», afirma, «la de los reyes, la
de los seores y la de el commune», el municipio, que por si mismo
—se apresura a afladir— «es la mejor de todas»'*. Luego explica qué
significa decir que los communes tienen una signorie. El régimen que
tiene al que se refiere es «propio de Italias, donde los ciudadanos
eligen a sus magistrados, les conceden el poder «s6lo por afios», y les
imponen actuar «de la manera mas beneficiosa para el bien comiin de
la ciudad y de todos sus sibditos»!%,

Discutiendo a propésito de este tipo de régimen, los primeros
tratados del gobierno de la ciudad por regla general se refieren de
manera especifica a la figura del magistrado superior, un personaje al
que designan de diferentes maneras. El Oculus en ocasiones habla del

130. Aristéeles, Politica, tomo I1, libro 111, 1279a-b y 1293b-195a, Tecnos, Ma-
drid, 2004.

131. Egidio Romano, De regimine principum, ed. H. Samaritini, Roma, 1607,
p. 456.

132. Enrico da Rimini, Tractatus de quattuor virtutibus cardinalibus, Strashourg,
1472, 1114, folios 34a-b; Prolomeo da Luca, «De regimine principums, en Tomds de
Aquine, Opuscula philosophica, ed. R. Spiazzi, Torino, 1973, pp. 326 y 336.

133, Tomds de Aquino, Opuscula philosophica, cit., defiende la monarquia (p. 260),
pero elogia los regimenes civicos (p. 262), Marsilio de Padua, El defensor de la paz,
Tecnos, Madrid, 1989, rechaza tomar partido.

134.  Hay una excepcion interesante: Pseudo-Apuleius, De monarchia, ed. N. Koh-
tet; Siriasi (Mediaevalia, VI, 1981) insiste (p. 20) en la necesidad del régimen monir-
quico.

135. Brunetto Latini, Trésor, p. 211: «Seignouries sont de I1I. manieres, 'une est
des rois, la seconde est des bons, la tierce est des communes, laquele est la trés millour
entre ces autres»,

136. Ibid., p. 392: «[en Ytaile] il sont par annees [...] tel comme il quident qu'il
soit plus proufitables au commun preu de la vile et de tous lor subtéss.
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rector de la ciudad, otras del potestas'’’, mientras que los autores de
los Dictamina escritos en volgare, en ocasiones, utilizan la palabra
signorie y, otras, emplean el vocablo podesta, que hacen intercam-
biables'*. Sin embargo, los escritores posteriores advierten normal-
mente que el poder no se atribuye a un podesta individual sino que
se confia a una signoria —un cuerpo de priores o de signori que
obran de comiin acuerdo—. Giovanni da Viterbo, por ejemplo, di-
rigiéndose «al potestas, al rector o al preses», aclara que pensaba en
esos magistrados como presidentes de los consejos ejecutivos que
se nutrfan del cuerpo de ciudadanos. Consecuentemente, la autori-
dad suprema deberfa estar depositada en tales consejos, siguiendo la
maxima de la ley romana —tan apreciada por esos autores— quod
ommes tangit, ab omnibus comprobatur, «lo que a todos afecta, por
todos debe ser aprobado»'.

Esos postulados reflejan los hechos de las constituciones de las
repiiblicas ciudadanas de la época que normalmente asignaban la au-
toridad politica suprema a una signoria o a un grupo de priores. En
el caso de Siena, la Constitucién de 1262 conferia a los veinticuatro
priores —el consejo secreto de los Viginti Quattuor— un poder il_in_:i-
tado para «proponer todo aquello que pudiera contribuir a propiciar
el bienestar y la paz del pueblo y del comune de Siena»'*". Similar-
mente, en la version vernacula de la Constitucion de 1309-1310,
dirigida en su mayor parte a regular el consejo de gobierno, los Nove
son invariablemente descritos como los signori de la ciudad, que se
encuentran investidos «de plena podesta y balia»'"'.

Habitualmente esta plena podesta era entendida en todos los senti-
dos de la palabra. Los Nove, por ejemplo, dominaban efectivamente t_:]
principal consejo de Siena, y tenian también la facultad de autoconsti-
tuirse en consejo restringido para tomar las decisiones mds importan-
tes'*?. En ciertas circunstancias estaban en disposicién de ser investi-
dos de la més alta autoridad legal, incluida el ius gladii o derecho de

137.  Oculus, pp. 23, 25 y passim. .

138. Véase, por ejemplo, Guido Faba, Parlamenti ed epistole, ed. A. Ga}tdenn, en
I suoni, le forme et le parole dell'odierno dialetto della citta di Bologna, Torino, 1889,
en concreto pp. 127-160 y 159-160, y Filippo Ceffi, Dicerie, pp. 47-48.

139. Govanni da Viterbo, De regimine, pp. 218, 221, y véase p. 260.

140. 1l constituto del comune di Siena dell’anno 1262, ed. L. Zdekauer, Milano,
1897, p. 72; sobre el consilium secretum de los Priores XX1V/o «in quo [...] proponant
id, quod uidebitur [...] pro bono et pacifico statu populi et comunis Senarump.

141. Véase Il costituto, ed. A. Lisini, 11, p. 488, sobre la «pienitudine di podesta et
balia» de los Nove Signori.

142. W. Bowsky, Commune, pp. 85-103.

75



EL ARTISTA Y LA FILOSOFIA POLITICA

ejecucion judicial de los ciudadanos'. Se suponia que su mandato se
extendia no sé6lo a la ciudad, sino sobre todo al contado, cuestién en
la que la Constitucién de 1309 ponfa particular empefio. A los Nove
correspondia nombrar a los gobernadores en todas las plazas fortifi-
cadas del territorio de Siena para asegurarse de que los signori locales
mantuvieran su lealtad a la ciudad, al mismo tiempo que vigilar a los
que pudieran ser sospechosos de rebeldia o traicién al commune'*.
Ademds, los Nove podian reclutar un considerable contingente arma-
do, tenian a sus 6rdenes un cuerpo de policia, habfan restablecido el
cargo de Capitano del popolo, atribuyéndole el mando de otro, y por
virtud de la ordenanza de 1302 habian reclutado otra fuerza de dos
mil contadini para mantener la paz en el territorio circundante!®,
Cuando reflexionan sobre la naturaleza de los poderes, los autores
prehumanistas la describen en términos de enorme elaboracién simbé-
lica. Se instruye a los magistrados de la ciudad para que emitan sus pro-
nunciamientos «sobre un trono de gloria»'*; que sujeten su cetro «con
mano fuerte y brazo tendido»'*’; y que se aseguren de que el propio cetro
«no sea de cana, sino s6lido y esté hecho de madera como el cayado del
pastor»'*. Giovanni da Viterbo, inspirdndose en un conocido reperto-
rio de imdgenes cldsicas, dice mds: que nuestros principales magistrados
constituyen las «cabezas» del cuerpo politico, mientras los ciudadanos
son las ramas, o «miembros» del cuerpo que viven «bajo» su cabeza y
obedecen sus 6rdenes'®. Para transmitir la misma idea, Brunetto Latini
propone alguna metdfora tomada de la Biblia. Habla de los sires como
si fueran «escudos y guardianes de nuestra comunidad»'*, y advierte
que «no deben tener hombros débiles» porque «quien acepta una sig-
noria» debe admitir «que echa sobre sus hombros una gran carga»'s!,

143. Véase el juramento pronunciado por los Nueve en W. Bowsky, Comminne,
pp- §5-56, y los debates similares en el Oculus, pp. 26, 35 v Brunetto Latini, Trésor,
pp- 413, 417 y 420.

144. Véase Il costituto, ed. A. Lisini, en conereto I, p. 99; 11, pp. 502-503, 506-
507 y cf. Breves, ed. L. Bianchi, pp. 31 y 102-104.

145. W Bowsky, Commune, pp. 36-42, 120 y 129,

146. Sobre el solium gloriae, véase Giovanni da Viberbo, De regimine, p. 233 y
cf. Brunetto Latini, Trésor, p. 406.

147. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 247: «manu forti et brachio extensos,

148.  Oculus, p. 63: «non arundineum, sed ligneum et fortem, simillem baculo pas-
toralix.

149.  Giovanni da Viterbo, De regimine, pp. 222, 231, 234, 249 y 260-261. Véase
también Giovanni da Vignano, Flore, pp. 285 y 296,

150. Brunetto Latini, Trésor, p. 408: «soit il chiés et gardeour dou commun».
Véanse también pp. 401 y 418.

151. Ibid., pp. 389-399: un buen sefior «n'a pas les espaules fiebles», ya que «il
sousmet ses espaules a si grant charges,

76

EL IDEAL DE GOBIERNO REPUBLICAND

Pese al pleno poder atribuido a los signori, estos autores insisten
en que sélo podian ejercer legalmente su autoridad como rectoralis,
segiin la manera caracterfstica del Oculus'. Los magistrados de la
ciudad eran considerados en todo momento meros oficiales, nunca
domini o seiores, poniéndose mucho énfasis siempre en el caricter
limitado de su gobierno. Sé6lo podian desempefiar su puesto durante
breves periodos de tiempo estatutariamente estipulados. Unicamente
eran elegidos con el consentimiento del cuerpo de ciudadanos en su
totalidad. En tanto desempenaban sus funciones tenian que ejercer
su autoridad segfin las leyes existentes y las costumbres del commu-
ne's3. El efecto de este sistema, como resume Giovanni da Viterbo,
es el gobierno de las mismas leyes en conformidad con el precepto
que reza: «los que presiden los asuntos de las rei publicae deben ser
similares a las leyes»'**,

Esta contrastada perspectiva se expresa también en lenguaje meta-
férico. Una de las imdgenes favoritas presenta a los gobernantes vincu-
lados o ligados a su deber de hacer justicia y procurar el bien comin.
Orfino da Lodi habla de rectores «tenetur por la ley»'5*; Guido Faba en
uno de sus modelos de discurso, advierte al futuro podesta que declare
«estaré obligado a serviros todo el tiempo»'**; y Giovanni da Viterbo,
pensando mds en la signoria destinada a gobernar que en los individuos
llamados a ser rectores, afirmaba de manera similar que un «podesta tie-
ne que aceptar todo lo que haya decretado el consejo de la ciudad»'¥".
La misma imagen aparece frecuentemente en los documentos oficiales.
Los Breves de Siena comienzan describiendo a cada magistrado «tenure»
a ejecutar sus obligaciones y «vinculado por su misién particular»'**, De
igual modo, la Constitucién de Siena de 1309-1310 recuerda en casi
todos sus articulos concernientes a los Nove que «son tenidos y deben»
actuar lo que prescribe la Constitucién'. El resultado final es que
estos autores presentan a sus gobernantes como servidores o esclavos

152. Oculus, pp. 23-24.

153. Véase, por ejemplo, el debate sobre el poder de los Nueve en W. Bowsky,
Commune; pp. 54-84.

154. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 238: «hii, qui praesunt rei publica,
legum similes sint».

155. Orfino da Lodi, De regimine, p. 55: «Rector [...] lege teneturs.

156. Guido Faba, Parlamenti, p. 157: «omne tempo sone obligato a li vostro ser-
visiin.

157. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 261: «quod consilium decreuit, potes-
tas obseruare tenetur». Véanse también p. 235 y Marteo dei Libri, Arringhe, p. 72.

158. Breves, ed. L. Banchi, p. 7: «alligatur Statuto [...] suo Breve speciali ligetur».

159. H costituto, ed. A. Lisini, II, p, 498: los Nueve «sieno tenuti et debianos, una
expresion que reaparece en pp. 499, 500, 501 y passint.
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del bien piblico. Orfino da Lodi dice de los rectores de la ciudad que
«sirven rem publicam»'*’, Giovanni da Viterbo se refiera a cada funcio-
nario electo como «siervo de lo pablico»'®'. Brunetto Latini concluye
su capitulo sobre el gobierno de la ciudad con la siguiente advertencia
a los sires que llegan al final de su signorie: «Debéis ofreceros vosotros
y todo vuestro poder al servicio de la ciudad por toda vuestra vida»'6

Esta vision aparentemente paraddjica de los gobernantes como
sefores a la vez que siervos queda aclarada luego con la ayuda de una
imagen especialmente reveladora, traida del De officiis de Cicerén.
Cicerén habia declarado en un célebre parrafo del libro I, que «es de-
ber de los magistrados tener en cuenta que se gerere personam ciuita-
tis», que actiian, representan o «llevan en su persona» a la persona de
la ciudad misma. A esto se afiade también que deben «recordar que
todos sus poderes han sido confiados a su fidelidad»'®. Es dificil so-
brestimar la importancia de este parrafo. El autor del Dogma lo cita
integramente al principio de su capitulo sobre «los deberes de los que
estin comprometidos en los asuntos piiblicos»'%%, Giovanni da Viter-
bo lo recoge también al final de uno de sus principales capitulos sobre
los deberes de los magistrados'®. Ambos autores, en consecuencia,
son capaces de explicar uno de los conceptos mds importantes pero
mads elusivos de esta tradicién de pensamiento: el concepto de repre-
sentacion, la idea de que los poderes de nuestros gobernantes no son
otra cosa que una expresion, una manera de representar, los poderes
de la comunidad que presiden.

A continuacion me ocuparé de considerar la otra importante y
relativamente cercana cuestién suscitada por los tratadistas prehuma-
nistas del gobierno de la ciudad. ¢Qué virtudes y cualidades deberan
reunir los altos magistrados para promover el triunfo del bien comin
¥, en consecuencia, alcanzar la paz?

El ideal de magistrado se define, segtin nos dicen, por encarnar
todas las virtudes «que hacen perfecto a un hombre»'%, Esas virtudes

160. Orfino da Lodi, De regimine, p. 55: «Rector [...] rem publicam seruees.

161. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 259; véanse también pp. 222, 234 y 272,

162. Brunetro Latini, Trésor, p. 422: «offrir toi et tout ton pooir en lor service en
tote ta vies.

163. Cicerdn, Sobre los deberes, libro 1, XXXIV, 124: Est igitur proprium mumnus
magistratus intellegere se gerere personam ciuitatis debereque |...) ea fidei suae commis-
sa meminisse.

164. Dogma, p. 47.

165. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 268.

166. La afirmacion de que las virtudes «perfectum te facient uirums aparece en
Martin de Braga, Formula, p. 247.
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se dividen en dos categorias. Ante todo las virtudes «contemplativas»
o «teologales», un conjunto de cualidades en cuyo examen detallado
estos autores raramente se detienen, por mucho que siempre las men-
cionen con respeto. Por lo general, se limitan a seguir las ensenanzas
de san Pablo en la Epistola a los Corintios (1, 13), cuando sefala la
existencia de tres virtudes teologales: fe, esperanza y caridad, siendo
esta tltima la fundamental. Brunetto Latini, por ejemplo, resume su-
mariamente la visién convencional cuando dice que la caridad, acom-
pana a la fe y a la esperanza, y es «vinculo de perfeccién y dama y
reina de todas las virtudes»'®’.

La segunda categoria de virtudes —objeto principal y, en oca-
siones, tnico de toda su atencién— es descrita por estos tratadistas
de diferentes maneras. Algunos siguen las autoridades romanas, y
las llaman cualidades de la vida activa por contraposicién a la vida
contemplativa'®®, Otros, en cambio, prefieren el término origina-
riamente concebido por san Ambrosio, el primero en denominar-
las virtudes «cardinales»'%". Pero atin hay otros que establecen una
relacién directa mds evidente entre esos atributos y las artes de
gobernar, adoptando asi la sugerencia de Macrobio'”, para quien
deberiamos pensar que se trata de virtudes «politicas»'"!, esto es, de
«las cualidades necesarias a todos aquellos que estin involucrados
en el gobernar»'2,

De esas cualidades, la primera en orden de importancia para los
autores es invariablemente la prudencia. La fuente mas influyente es
Martin de Braga, que en su Formula arguye: «existen cuatro tipos de
virtudes, siendo la principal la prudencia»'”. Giovanni da Viterbo,
por ejemplo, transcribe la exposicién de Martin al inicio de su capi-
tulo dedicado a glosar las virtudes de los magistrados'”. La segunda

167. Brunetto Latini, Trésor, p. 310; «ecle est dame et roine de toutes vertus et
liiens de la perfections.

168. Por ejemplo, ibid., p. 308; cf. también p. 230.

169. Pero este uso se ha limitado a los filésofos escoldsticos. Véase, por ejemplo,
Tomads de Aquino (Suma teolégica, 1.11.61.1) citando a Ambrosio y a Egidio Romano
(De regimine, p. 58).

170. Macrobio, Comentario al «Suesio de Escipion» de Ciceron, libro 1, 8, 5, Gre-
dos, Madrid, 2006.

171. Por ejemplo, Guido Faba, Summa de wiciis et uirtutibus, ed. V. Pini, en Qua-
drivium, 1, 1956, pp. 41-152, en concreto, p. 128.

172. Dogma, p. 79: «Primae [uirtutes] sunt politicae [...] conueniunt illis qui re-
gunt rempublicamp.

173. Martin de Braga, Formula, p. 237: «Quattuor uirtutum species [sunt] [...]
harum prima est prudentias.

174. Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 252.
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fuente de ese mismo criterio es De officiis, especialmente tal y como
fue expuesta y reelaborada por los moralistas posteriores, caso del
autor del Dogma y de Guillaume Perrault. Si, por otro lado, repara-
mos en el capitulo que Brunetto Latini dedica en su libro a los vicios
y las virtudes, podremos constatar hasta dénde se encuentra impreg-
nado de este pensamiento. Su enunciado general sobre las virtudes
morales se abre con una afirmacién de Perrault: «Quien bien consi-
dere la verdad, encontrard que la prudencia es el fundamento de las
unas y otras»'”’, para a rengl6n seguido iniciar el anélisis de la pru-
dencia repitiendo la cita del Dogma: «la virtud que antecede a todas
las demds»'”, Ademads, concluird su estudio con otra afirmacién de
Perrault: «La prudencia es la primera de las virtudes, la que reina y
pone orden en todas las demas»'”".

Sin embargo, a partir de este punto, el acuerdo desaparece y debe-
remos discernir dos lineas de pensamiento opuestas. Segtin la tradi-
cién dominante, largamente deudora de Cicerdn, existen otras tres
virtudes cardinales. Son la justicia, el valor y la templanza, siendo
la justicia con diferencia la mds importante de todas. Cicerén habia
expuesto estos argumentos en De inventione'™ y en el libro [ de De
officiis. En esta ltima obra, el autor concentra en primer lugar su
analisis en la fustitia, para detenerse a considerar luego las virtudes
de los que actian magno animo et fortiter, y concluir con la tem-
perantia. El debate se inicia con la afirmacién de que éstas son las
cualidades necesarias para preservar la comunidad humana, y que,
de entre todas las virtudes sociales, «la justicia es la mis espléndida de
todas [...], por la cual se constituyen los hombres de bien»'7.

Esta clasificacién, que reaparece en las Tusculanae Disputationes
de Cicer6n', fue adoptada a su vez, por Macrobio en su Comentario
al Somnium Scipionis de Cicerén'®!, pasando a ser desde ese momen-

175. Brunetto Latini, Trésor, p. 230: «ki bien consire la verité, il trovera que pru-
dence est le fondement des unes et des autres [vertus]s. Cf. Guillaume Perrault, Sum-
ma, |, pp. 157 y 176.

176. Ibid., p. 231: «[Prudence] vait par devant les autres, et ki est dame et ordene-
resses, Cf. Dogma, p. 8.

177. Ibid., p. 248: «prudence, ki est li premiere des autres, et ki est dame et ordo-
neresser. Cf. Guillaume Perrault, Summa, 1, p. 155.

178. 2.53.159.

179. Cicerdn, Sobre los deberes, libro 1, VII, 20: «iustitia in qua uirtutis est splen-
dor maximus, ex qua uiri boni nominantur [...]».

180. Cicerédn, Disecusiones tusculanas, libro 111, XVII, 36-37, Gredos, Madrid,
2005.

181. Macrobio, Comentario al «Suefio de Escipién» de Ciceron, libro I, 8, 7, Gre-
dos, Madrid, 2006.
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to de uso corriente'™. A partir de ahi, reaparece, por ejemplo, en la
mayoria de los tratados morales de inspiracién ciceroniana, de donde
la toman los autores prehumanistas que escriben sobre el gobierno de
la ciudad. El autor del Dogma relaciona las tres principales virtudes
de la vida social prestando especial atencién a su orden de prioridad:
justicia, fortaleza y templanza'®’. Guillaume Perrault hace lo mismo
en su Summa'®*, como también lo hace Guido Faba en Summa de
uiciis et uirtutibus'®. E idéntica clasificacién vuelve a aparecer en los
escritos de Tomds de Aquino y sus discipulos. El propio Tomis de
Aquino afirma en la Suma teolégica, que las tres virtudes cardinales
de la vida social son: la justicia, la fortaleza y la templanza, apelando
a la autoridad de Aristételes para sostener que «de entre esas virtudes
morales, la justicia legal destaca manifiestamente sobre todas las res-
tantes»'*. Egidio Romano repite esta clasificacién en su De regimine
principum’’, al igual que Enrico da Rimini en su De quattuor uirtu-
tibus cardinalibus'®s.

Como reaccién a esta ortodoxia, surgiria otra concepcion de las
virtudes que hundira sus raices en Séneca. Una de las principales dife-
rencias entre esta tradicién y la ciceroniana, estriba en que la justicia
en lugar de preceder a los demads valores sociales serd la Gltima de la
relacién. Se trata del orden de prioridades que adopta el propio Sé-
neca cuando se ocupa de la «virtud perfecta» en sus Epistulae, donde
enumera cuatro virtudes principales: templanza, fortaleza, prudencia
y por dltimo justicia’. Martin de Braga —que acaso tuvo acceso a
un tratado hoy perdido de Séneca'*’— sugirié idéntico orden en su
Formula, afadiendo explicitamente que la justicia debiera ser con-
templada después de las otras virtudes'’'. A través de la Formula se

182. Véase O. Lottin, Psychologie et morale aux xir et xur siécles, 6 vols., Lou-
vain, 1942-1960, 1L, pp. 154 y 1563 y R. Tuve, Allegorical Imagery, Princeton, 1966,
pp- 59-60. También es un error suponer (como hace Wieruszowski en Politics and Cul-
ture, p. 488 n.) que la concepcidn de la justicia, como la mayor de las virtudes politi-
cas, es especificamente aristotélica.

183. Dogma, p. 7.

184. Guillaume Perrault, Summa, 1, p. 152, cita a Macrobio. Véase también I,
p. 176.

185. Guido Faba, Sumima, p. 129.

186. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La justicia, 2.°-2.%, q. 58, art. 12: «[iusti-
tia] praecellit inter alias uirtutes moraless.

187. Egidio Romano, De regimine, pp. 58 y 71-82.

188. Enrico da Rimini, Virtutibus, 11.1, folio 25a; 111.1, folio 60b; V.1, folio 97a.

189. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, carta 120, 11.

190. Véase R. Tuve, Allegorical Imagery, p. 206.

191. Martin de Braga, Formula, pp. 237 y 246.
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retoma el mismo analisis en numerosos tratados prehumanistas sobre
el gobierno de la ciudad. Giovanni da Viterbo, por ejemplo, en el
capitulo referido a la justicia, se contenta con transcribir a Martin de
Braga'’?. Brunetto Latini adopta también la clasificacién de Séneca,
insistiendo mds atn en que el hecho de relegar la justicia a la dltima
posicién no es fortuito. Después de la prudencia, declara, deberfa-
mos hablar «primero de la templanza y la fortaleza, antes que de la
justicia, puesto que estas dos cualidades predisponen el corazén del
hombre hacia las obras de justicia»'*. Y contintia repitiendo mds ade-
lante, «la justicia viene después de todas las demds virtudes»'*.

El otro rasgo distintivo de la tradicién de Séneca estd en la
preeminencia que atribuye a la virtud de la magnanimitas. El término
latino magnanimitas tiene su origen con toda seguridad en Cicerén,
que lo utiliza para referir el ideal griego «grandeza del alma»'", pero
no cabe decir que ocupe una posicién prominente en su moral. En
De officiis, s6lo la menciona una vez en un parrafo un tanto oscuro,
en el que parece conectarla y equipararla casi con la fortaleza'™. En
De inventione, nunca la menciona, si bien el andlisis que en ese libro
efectiia de la fortaleza incluye un intento muy importante de detallar
sus distintas partes o elementos.

Procurando reconciliar los diferentes pronunciamientos de Cice-
rén, Macrobio sugiere la idea de que la manera mas correcta de en-
tender la magnanimidad, tal vez sea considerarla uno de los elementos
subordinados de la fortaleza'”’. Esta clasificacién tuvo rapidamente
enorme aceptacion. El autor del Dogma, por ejemplo, considera que
J]a magnanimidad y la constancia son los dos ojos de la fortaleza',
una imagen que mis tarde reiterard Guido Faba en su Summa de ui-
ciis et wirtutibus'”®. Guillaume Perrault, siguiendo ain mds de cerca
a Macrobio, sostiene que la idea general de fortaleza puede ser divi-
dida en seis elementos que cabe enumerar asi: magnanimidad, fe, se-
guridad, paciencia, constancia y magnificencia®®. Por dltimo, Tomis

192. Giovanni da Viterbo, De regimine, pp. 252-254.

193. Brunetto Latini, Trésor, p. 248: «premigrement d’atemprance et de force que
de justice, por ¢ou ke Pun et I'autre est por adrecier le corage de 'home as oevres de
justices,

194. Ibid., p. 271: «Justice vient aprés toutes les autres vertuss.

195. Véase R.-A. Gauthier, Magnanimité, Paris, 1951, pp. 168-169.

196. 1.43.152.

197. Macrobio; Comentario al «Suesio de Escipidn» de Ciceron, libro 1, 8, 7.

198. Dogma, p. 79.

199. Guido Faba, Summa, p. 129.

200. Guillaume Perrault, Summa, 1, pp. 210-242.
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de Aquino y sus mas inmediatos discipulos —no obstante su inque-
brantable lealtad aristotélica— tratan casi del mismo modo el con-
cepto de magnanimidad. Cuando Tomas de Aquino debate sobre las
virtudes cardinales en la Suma teoldgica, se pregunta explicitamente
«si la magnanimidad es parte de la fortaleza». Citando a Macrobio, su
principal fuente de autoridad, responde que la «<magnanimidad debe
ser considerada como parte de la fortaleza» y afiade que lo correcto
seria concebirla como «elemento secundario que atiende a la princi-
pal cualidad de la fortaleza»*',

En la tradicién de Séneca, por el contrario, la virtud de la mag-
nanimidad ocupa una posicién absolutamente central®®, Fue Séneca
en sus Epistulae quien, por vez primera, fij6 el significado familiar
del término para describir a los que no se dejaban llevar por celos
y resentimientos mezquinos. «No se puede expresar la cualidad de
la magnanimidad», afirma, «si no se aprende a mirar con desdén las
preocupaciones insignificantes a las que la gente comiin concede gran
importancia»*”’. De acuerdo con ello, la considera una virtud parti-
cularmente necesaria en los que estdn a cargo de los asuntos pibli-
cos. «Aunque la magnanimidad embellece a cualquier mortal, tiene
su mejor oportunidad en la buena fortuna, y puede ser mejor apre-
ciada en el juicio de los tribunales que en lugares inferiores»*™, En un
pérrafo de las Epistulae, de alto valor retérico, expone la moral que
se deriva de esta premisa:

Si observasemos el alma de un hombre bueno [...], podriamos verla
relucir de justicia, de fortaleza, y ahora de templanza y de prudencia
[..-] y, sobre todas ellas, de magnanimidad, la mis eminente de todas
las virtudes?”.

201. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La fuerza; 2.°-2.%, q- 129, art. 5: «utrum
magnanimitas sit pars fortitudinis», y q. 129, art. §, resp.: «Magnanimitas ponitur pars
fortitudinis, quia adiungitur ei sicut secundaria principali». Véase también Enrico da
Rimini, Virtutibus, 111, 4, folio 69a.

202, R.-A. Gauthier (Magnanimité, p. 157) no distingue suficientemente entre
estas dos corrientes del pensamiento. Para tener una vision més precisa, véase la p. 91,
nota 3, del articulo citado de R. Tuve.

203. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, tomo II1, carta 74, 13: «[...] magnani-
mitas [...| non potest eminere, nisi omnia uelut minuta contempsit, quae pro maximis
uulgu optat [...]».

204, Séneca, Sobre la clemencia, libro 1, V, 3, Tecnos, Madrid, 1988: «decer mag-
nanimitas quemliber mortalem [...] tamen magnanimitas in bona fortuna laxiorem lo-
cum habet meliusque in tribunali quam in plano conspiciturs.

205. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, tomo V, libros XIX-XX, carta 115, 3: «8i no-
bis animum boni viri liceret inspicere [...] uideremus, hinc iustitia, illine fortitudine, hine
temperantia prudentiaque lucentibus! [...] et ex istis magnanimitas eminentissima [...]».
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Séneca se estd preparando para argumentar mds adelante que la
magnanimidad no sélo es una de las virtudes principales de la vida
social, sino racionalmente la més importante de todas.

En las teorias morales de Tomis de Aquino y de sus discipulos,
son examinados y rechazados deliberadamente estos argumentos**®;
pero los autores prehumanistas que escriben sobre el gobierno de la
ciudad los acogen claramente. Al igual que sucediera en ocasiones an-
teriores, la Formula de Martin de Braga parece haber sido el interme-
diario crucial de estos valores?”’. La Formula alude constantemente
a la magnanimidad, pero no la presenta como uno de los elementos
que conforman la fortaleza, sino como sin6nimo de la fortaleza mis-
ma®®. Giovanni da Viterbo y Brunetto Latini adoptan el mismo pun-
to de vista, e inician sus reflexiones sobre la magnanimidad citando
el comentario de Martin que dice que «esa virtud se conoce también
como fortaleza»*™.

Pero ahondando en el andlisis del propio concepto, estos auto-
res contintian proclamando su sustancial dependencia de Séneca. En
concreto, coinciden con éste en que la magnanimidad es una cuali-
dad habitualmente asociada con cuantos poseen gran fortuna e im-
portancia piblica. Giovanni da Viterbo empieza afirmando que el
magistrado ideal debe estar dotado, por encima de todo, de discre-
cién y magnanimidad, y recoge a continuacién por entero el parrafo
en que Séneca afirma que la magnanimidad es un atributo que reside
particularmente en los que se exponen al juicio de los demds®'?. Sir-
viéndose de términos todavia més exagerados, Brunetto Latini anade
que la magnanimidad es «la virtud que confiere audacia al hombre y
fortalece su corazén deparandole el coraje que precisa para empren-
der grandes cosas»*''.

Latini concluye haciendo suya la idea de que la magnanimidad
posiblemente sea la més espléndida de todas las virtudes. Su especial
énfasis en este aspecto se debe al hecho de que extrae sus argumentos
no sélo de la Formula de Martin, sino también de la parifrasis de
la Etica a Nicémaco de Averroes. Gracias a esta nueva fuente puede

206. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La fuerza, 2.%-2.%, q. 129, art. 5.

207. Véase R.-A. Gauthier, Magnanimité, p. 240.

208. Martin de Braga, Formula, pp. 237, 241 y 248.

209. Giovanni da Viterbo, De regimine, pp. 253: «Magnanimitas vero, quae et
fortitudo diciturs. Cf. Brunetto Latini, Trésor, pp. 260-261. Véase también Pseudo-
Apuleius, De monarchia, p. 22.

210. Ibid., pp. 220 y 274.

211. Brunetto Latini, Trésor, p. 261: «ceste vertu done a home seur cuer et harde-
ment et li fait avoir grant corage entour les haute choses».
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incluir un nuevo capitulo en el que celebra la magnanimidad en tér-
minos todavia més grandilocuentes. El capitulo se inicia con la habi-
tual afirmacién de que «magnéanimo es el que se dedica a los grandes
asuntos»*'?, pero prosigue mas tarde incluyendo una serie de detalles
concretos, advirtiendo que el magnanimo se distingue no sélo por
su rechazo a ocuparse de las pequefias cosas, sino también por su
conviccién de que «es mas noble dar que recibir»?". Esa generosidad
de espiritu significa que «cuando un hombre recibe, se dispone a dar»
y «no se preocupa de los pequefios dispendios»*™*. «A decir verdad
—concluye Latini— el magndnimo es el mas grande y honorable de
los hombres». «Se puede afirmar —prosigue— que la magnanimidad
es la corona y la iluminacién de todas las virtudes puesto que no hay
ninguna otra que la iguale»*'3,

En resumen, la teorfa constitucional expuesta encierra dos sim-
ples pero sélidas exigencias. Primero, si aspiramos a vivir en paz de-
beremos instituir un régimen politico (form of government) fundado
en el gobierno de signori electos, que mantengan una conducta ente-
ramente acorde a las leyes y costumbres de la comunidad. Segundo,
esos signori, a su vez, deberan ser capaces de cumplir sin pasién?!®
y de manera perfectamente virtuosa las obligaciones que impone su
oficio. Como concluye Giovanni da Viterbo, «sélo contando con un
magistrado de esta clase puede una ciudad durar y ponerse en tran-
quilidad y buen estado», luego —contintia diciendo— nuestra ambi-
cién deberd ser encontrar un alto magistrado «per lo quale» se haga
posible alcanzar ese fin?"”. Un magistrado —como repite Matteo dei
Libri— «per cui se pueda y deba permanecer en gran tranquilidad y
reposo»*'s,

Segiin la Constitucién de Siena de 1309-1310, estos requisitos
ideales se habfan realizado en la prictica. Y, en su primera referencia
a los deberes de los Nove, comienza proclamando que el objetivo

212. Ibid., p. 193: «Magnanimes est celui ki est atornés a grandismes afferess.

213. Ibid., p. 194: «que plus noble chose est doner ke recoiver».

214, Ibid.: «Et quant il regoit, il se porchace dou rendre et dou contrechangier, Et
est negligens en perit despenss,

215, Ibid.: «Ert a la verité dire, celui ki est magnanimes est li plus grans hom et li
plus honorables ki soit. [...] Donques est magnanimités courone et clartés de toutes
vertus, car ele n’est se par vertu nonw.

216. Véanse los Breves, p. 7, y la Constituto, ed. L. Zdekauer, p. 25. Cf. también
Giovanni da Viterbo, De regimine, p. 260.

217.  Giovanni da Vignano, Flore, p. 270: «per lo quale lo nostro comune posa e
dibia durare e ponsare in tranquiliti e bom satow. Cf. también p. 260.

218. Matteo dei Libri, Arringhe, p. 79: «per cui possa et dibia permanere in gran
tranquilitate e reposos. Cf. también pp. 66 y 162.

Qs



EL ARTISTA Y LA FILOSOFIA POLITICA

del buon governo debe consistir en asegurar «que esta ciudad y todos
sus habitantes, su contado y todas sus jurisdicciones, se conserven
en estado de paz perpetua y pura justicia»*”. Para conseguir estos
objetivos —continda afirmando el texto— resulta esencial que.«la
ciudad esté gobernada por (per) hombres que amen la paz y la jus-
ticia»?20, Mas adelante, dice esta misma constitucién voigare', «por
eso se ha estatuido y ordenado que el officio de los Nove signori,
defensores y gobernadores del commune y c_lel Pueblo de la cm.dad
y las jurisdicciones de Siena, sea y deba seguir siendo a perpetuidad
en la ciudad de Siena, a fin de gobernar el buen y pacifico estado de
la ciudad»**',

219. A. Lisini (ed.), Il costituto..., cit., II, p. 488: «Che essa cm'.:} et popolo .tutto,
et lo contado et giurisditione d’¢ssa in pace perpetua et pura Eiu‘STll‘lﬂ si conservir.

220. Ibid., p. 488: «che essa citta sia governata per huomini amatori et di pace et
¢ gl;;;fm?b;}:l., p. 488: «statuto et ordinato &, che l’nﬁ'i‘ciol dc" _signm'_i Sovc r_iifenditon
et governatori del comune et del popolo de la citta et giurisditione di S1enalt sia et essere
debia impertpetuo ne la citta di Siena, per governatione del buono et pacifico stato de

la cittis.

5

2

LORENZETTI !
Y LAS VIRTUDES DE LAS REPUBLICAS

En el capitulo anterior he examinado el ideal del autogobierno repu-
blicano que tuvo su momento en las ciudades-repiiblica del Regnum
Italicum a comienzos del Renacimiento. Ahora quisiera volver a Am-
brogio Lorenzetti, y a la hipétesis sugerida cuando inicié este trabajo,
de proponer una interpretacién mejor de la seccién central de los
frescos de la Sala dei Nove del Palazzo Pubblico (lamina 5), que per-
mita considerarla como una representacién posterior de la ideologia
prehumanista cfvica que he intentado describir.

Como hemos visto, para estos autores el valor mis precioso de la
vida civica era la preservacion de la paz. Ademds, habian heredado de
sus ancestrales fuentes romanas un lenguaje apto para expresar la idea
de que ciertos valores deberian ser particularmente apreciados. Tales
valores, dicen estos escritores, tenfamos que poseerlos in medio, en
nosotros mismos; debian encontrarse emplazados en términos acti-
vos in medium, en el centro de las cosas. Cicerén, por ejemplo, habia
declarado al respecto, en De officiis, que nuestra principal obligacién
consistia en obrar situando communes utilitates in medium afferre,
haciendo del ideal del bien comiin centro de nuestra vida colecti-
va'—. Del mismo modo, en las Epistulae, Séneca habia evocado «el
afortunado tiempo en que los beneficios de la naturaleza se ofrecian
in medio» para que todos pudieran poseerlos®. El principio central
de la ideologia que he venido estudiando podria ser expresado recor-
dando que nos exige situar el ideal de la paz in medio, de manera que
se convierta en el valor mas venerado y disfrutado por todos.

1. Cicerdn, Sobre los deberes, 1, V11, 22, Tecnos, Madrid, 2002.
2. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, XC, 36, Gredos, Madrid, 2001.
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Lorenzetti ilustra esta muy especifica concepcién de la paz. La
figura que se identifica bajo la inscripcién pax (limina 6), se halla
ubicada literalmente in medio, en el centro de toda la composicién.
El entero ciclo de frescos de Lorenzetti estd dispuesto sobre las tres
paredes de la Sala dei Nove, y la figura de la Paz aparece localizada en
la pared central. Esta pared central —o pared norte de la sala (ldmi-
na 5)— se distribuye en tres niveles, en el mediano se sitia la repre-
sentacion simboélica del gobierno virtuoso, coronada en el superior
por una serie de medallones pintados, mientras que un friso inspira-
do en Giotto ocupa el nivel inferior. También esta pared central ha
sido organizada en tres secciones: en lo alto aparecen las figuras de
los querubines, a sus pies, en la secci6n inferior, se pueden contem-
plar varios grupos de ciudadanos, en tanto que en el centro aparece
la imagen de la Paz flanqueada de las virtudes®. La figura de la Paz se
encuentra, por consiguiente, encuadrada en medio de la seccién cen-
tral del fresco central. De manera bastante més elocuente de cuanto
pudiera hacerlo autoridad literaria alguna, Lorenzetti proclama asi
que la paz es el verdadero valor que merece estar enclavado in medio,
en el corazén de nuestra vida en comiin.

Hasta aqui todo pudiera ser considerado sin reparos una repre-
sentacién tomista de la paz; pero, como hemos visto, subsiste un
punto en que el andlisis de Tomds de Aquino contrasta estridente-
mente con la visién de aquellos autores prehumanistas que escribie-
ron sobre el gobierno de la ciudad; es el punto en que la pintura de
Lorenzetti evoca con fuerza su filiacién con el pensamiento prehu-
manista en contraposicién a la tradicién tomista. La figura de la Paz
aparece recostada, con el cuerpo ligeramente inclinado y el brazo
derecho apoyado en un gran almohadén que se sostiene sobre la ar-
madura que lo soporta. El pie derecho descansa triunfalmente sobre
un gran casco negro, y el borde de su vestido recubre parcialmente un
escudo tirado sobre el suelo de un lado (ldmina 6). En resumen, la
Pax no se representa simplemente como la «ausencia de discordia» de
la tradicién tomista, antes bien como una fuerza victoriosa en reposo
al final de la batalla entablada contra sus mds oscuros enemigos®.

Describiendo esos enemigos, los autores prehumanistas citan en
particular dos: la Guerra externa y la Discordia interna. Esta Gltima es
el resultado, por una parte, de la Divisio en facciones y, por otra, del

3. Uta Feldges-Henning, «The Pictorial Programme of the Sala della Pace: A New
Interpretations: Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 35 (1972), p. 146.

4. Cf. Chiara Frugoni, Una lontana cittd. Sentimenti e immagini nel Medioevo,
Torino, 1983, p. 164.
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Furor de las masas. Si dirigimos la mirada hacia la izquierda —al lateral
sinistro de los frescos de Lorenzetti— descubriremos a los compane-
ros de la tirania y a los enemigos de la paz (laminas 10 y 11). Estdn
sentados a la izquierda —una vez mis el lado sinistro— de la figura
demoniaca central. Sobre la cabeza de esta tltima se puede leer gra-
bado en letras de plata el titulus TyRaMMIDES®. A la extrema izquierda
de la Tiranfa, enfundada en un ropaje azul oscuro y cubierta de casco,
descuella la figura de la Guerra, que blande en la mano derecha una es-
pada con empufiadura de oro. Su escudo lleva escrito en letras de oro
la palabra GUERRA®. A su flanco, sentada, una figura femenina marcada
como [D]visio, vestida de blanco y negro, con cabellos de oro flamean-
do al aire y en desorden, en flagrante contraste con la cabellera de la
Paz cuidadosamente recogida en trenza. Sostiene entre sus brazos un
serrucho de carpintero que emplea para cortar algo que tiene cogido
con la mano izquierda, en obvia alusién a la advertencia de Salustio de
que la Divisio se afanara siempre en desgarrar el cuerpo politico’. A su
vera, y mas cercana todavia a la representacion de la Tirania, encontra-
mos una bestia negra, figura hibrida marcada FUROR. Seguramente esta
figura deberfa ser reconocida como una personificacién de la brutal
multitud, sobre todo porque se la ve armada con una piedra, como
en aquella descripcion de los Breves de Siena en que se advertia a la
policia de la ciudad lo que podia temer de las masas. El conjunto re-
memora los horrores que acompanan a lo que Bonvesin della Riva ha
descrito en el De magnalibus Mediolani como tyrampnidis dominatio,
el poder del gobierno tirano que reduce a la esclavitud®.

¢Como podremos vencer a estos enemigos de la paz? Sélo lo po-
dremos hacer, dicen los autores prehumanistas, si vivimos juntos en
un estado de concordia y aequitas que promueva el bien comin. Si a
renglén seguido volvemos a dirigir nuestra atencion a la parte central
del fresco de Lorenzetti, encontraremos una soberbia ilustracién de

5. Este titulus se pudo leer tinicamente tras las dos primeras restauraciones lle-
vadas a cabo en la década de 1980. Tal como afirma con razén Maria Monica Donato,
la figura se debe interpretar como una representacién de la tirania en lugar de como
un tirano (M. M. Donato, «Ancora sulle ‘fonti’ del Buon Governo di Ambrogio Loren-
zetti: dubbi, precisazioni, anticipazioni», en Politica e cultura nelle repubbliche italiane
dal Medioevo all’Eta Moderna, ed. Simonetta Adorni Braccesi y Mario Ascheri, Roma,
2001, pp. 43-79).

6. Este barbarismo lo utilizaron (prefiriéndolo a bellum) todos los autores pre-
humanistas que escribieron sobre el gobierno de las ciudades.

7. Salustio, La guerra de Yugurta, XL1, 5, en La conjuracion de Catilina; La
guerra de Yugurta, Alianza, Madrid, 2005.

8. Bonvesin della Riva, De magnalibus Mediolani, trad. de G. Pontigia, ed. Ma-
ria Corti, Milano, 1974, p. 24.
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estos argumentos y un intento de proporcionar un equivalente visual
que representa en términos pictéricos el conjunto de metiforas que
estos tratadistas acostumbraban a expresar.

Contemplamos una representacién en términos harto prominen-
tes de las tesis de Cicerén que hacen de la concordia uno de los dos
fundamenta de la vida pablica. Bajo la misteriosa figura regia (lami-
nas 5y 9) y de su lado buono, contemplamos un grupo de veinti-
cuatro ciudadanos que tienen entre sus manos una cuerda de doble
trazo —formada por cordones rojo y gris— que les tiende una figura
femenina sentada, marcada como CONCORDIA. La alusién al vinculum
concordiae, al doble vinculo de la concordia que mencionan varios
tratados prehumanistas del gobierno de la ciudad, resulta evidente.
Ademas, los cindadanos han sido retratados en el acto de sostener la
cuerda, y no sostenidos por ella, en clara referencia a la idea de que
cualquier acuerdo para obrar juntos como unidad politica debe tener
siempre cardcter voluntario.

Encontramos también una representacién de la aequitas, la cuali-
dad que Cicerén describe como el otro fundamentum de la paz civil.
La figura de la CONCORDIA tiene entre sus rodillas un enorme runcina
—un cepillo—, la herramienta usada por los carpinteros para lijar
las rugosidades de la madera y obtener una superficie lisa”. La ima-
gen de una runcina, tan estrechamente asociada a la concordiae, se
encuentra seguramente destinada a simbolizar la visién ciceroniana
de la aequitas". Nos recuerda que para disfrutar de las bendiciones
de la paz debemos allanar lo que nos separa de los demds ciudada-
nos evitando acentuar nuestras divisiones. Lorenzetti subraya esta
alusién acudiendo a dos efectos visuales; la contrapuesta figura de la
Divisio que también aparece representada empunando otro utensilio
de carpintero: la sierra con que divide el objeto que sujeta con la mano
izquierda; y ademds, por un dato de la procesién de ciudadanos que
avanzan juntos en concordia: todos tienen exactamente la misma al-

9. Enlo que respecta a las runcinae como herramientas para suavizar las super-
ficies rugosas, véase por ejemplo Arnobio de Sicca, Adversus nationes: en pugna con
los gentiles, libro 11, 40.1, 9, BAC, Madrid, 2003.

10. Los comentadores que han aludido generalmente al cepillo, han pensado
normalmente que esta herramienta formaba parte del simbolismo de la concordia.
Véase, por ejemplo, Robert Oertel, Early Italian Painting to 1400, trad. inglesa de
L. Cooper, London, 1968, p. 235; U. Feldges-Henning, «The Pictorial Programme of
the Sala della Pace...», cit., p. 145; C. Frugoni, Una lontana citta, cit., p. 46; pero véase
también Nicolai Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Art: The Frescoes by Ambrogio
Lorenzetti and Taddeo di Bartolo in the Palazzo Pubblicos: Journal of the Warburg and
Courtauld Institutes 21 (1958), p. 186 n,
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tura, unos y otros aparecen situados «al mismo nivel», tal como pres-
cribe la aequitas de la concepcién ciceroniana.

Queda todavia por precisar como podemos actuar juntos en con-
cordia y equidad para promover el bien comiin. Segin los autores
prehumanistas, tnicamente podremos hacerlo si la sabiduria de un
gran legislador nos persuade a someternos a los dictados de la justi-
cia. También esta tiltima afirmacién, que es el corazén de la ideologia
que acabo de examinar, encuentra exacta correspondencia en la de-
mostracion visual de Lorenzetti.

En la parte superior del fresco, Lorenzetti representa la imagen
de la Sabiduria (laminas 5 y 8) encarnada en la figura de un querubin
alado. El titulus que adorna su cabeza la identifica como SA[PIJENTIA;
la balanza de la justicia pende de su mano diestra. Esta pintura de la
Sabiduria, fuente creadora de la justicia, ha sido normalmente en-
tendida como una alusién directa a la Suma teolégica de Tomés de
Aquino'’. Pero, en realidad, precisar a ciencia cierta la fuente de pro-
cedencia de la imagineria de Lorenzetti no resulta facil. Una primera
dificultad estriba en que la visién del fresco produce la impresién de
contradecir mas que ilustrar las creencias de Tomds de Aquino sobre
el lugar que corresponde a la sabiduria divina en los asuntos huma-
nos. Tomas de Aquino sostenia que la razén especulativa era la inica
manera de participar de la sabiduria divina, pero también pensaba
que la ley humana no era fruto de la razén especulativa sino de la ra-
z6n practica. Por tanto no consideraba en ningiin caso que la justicia
legal fuese una consecuencia directa de la sabiduria. Entendia que las
leyes justas surgfan «como resultado de la capacidad natural del hom-
bre para participar de la ley eterna a través de la razén practica»'?,

Otro inconveniente que obra contra esta lectura radica en la escasa
afinidad que la figura de la Sabiduria plasmada en el fresco de Loren-
zetti parece ofrecer con la ideologia ciceroniana que habitualmente si-
gue nuestro artista con tanta fidelidad. Cicerén, como vimos, entendia
la disposicién humana a vivir segin las reglas de la justicia como una
herencia debida a la sabiduria de los grandes legisladores. Pero Loren-
zetti no representa la sabiduria como un atributo humano sino como
un poder celestial. Aunque su descripcién de la relacion entre la sabi-
durfa y la justicia tenga claramente mayor influencia de Cicerén que
de Tomds de Aquino, en esta ocasion el autor muestra una libertad en
la interpretacién de sus autoridades poco habitual. Quizé se haya visto

11. N. Rubinstein, «Political 1deas in Sienese Art», cit., p. 183.
12. Tomds de Aquino, Suma telégica. La ley, 1.%-2.%, q. 91, art. 3, ad. 1: «ex parte
rationis practicae naturaliter homo parricipat legem aeternamy,
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limitado por las exigencias pictéricas y, en concreto, por la decisién
de presentar el conjunto del fresco en una configuracién tripartita.
Pero veremos que éste no es el tnico supuesto, que también en otros
momentos se aleja del proyecto sugerido por las indicaciones de la
literatura prehumanista del gobierno de las ciudades. Posiblemente de-
biéramos deducir de eso que estos ejemplos estdn ahi para recordarnos
(st ello fuera necesario) que Lorenzetti no se contenta con ilustrar una
ideologia de la vida civil existente, que simultineamente contribuye a
producir tal ideologia, y lo hace de manera espectacular.

Debajo de la figura de la Sabiduria, Lorenzetti dibuja la idea de la
justicia. Para decirlo en términos mas precisos, expone la idea de jus-
ticia, o de la imparcialidad, como esencia de la ley y no de la justicia
o de la rectitud considerada como atributo personal. (A esta tltima
forma de la justicia la trata como un concepto aparte —como hacen
sus fuentes— y la presenta por separado en el extremo derecho del
panel'.) La Justicia se representa en el fresco como una figura feme-
nina sentada en un trono y emplazada por encima de la CONCORDIA
y de la procesién de ciudadanos, para destacar el hecho de que todos
deberan vivir «bajo» su imperio si aspiran a servir al bien coman (la-
mina 8). Podemos identificar aqui la figura de la Justicia, por un lado,
porque sujeta la balanza'!, pero también por el titulus que aparece
en letras de oro en torno a la cabeza citando las palabras iniciales del
Libro de la Sabiduria: pGITE [IVSTITIA]M Q[UI] IVDICATIS TE[RR]AM. La
localizacién central de este ideal se ve acentuada, ademas de por el
detalle y la posicién de la figura, por los versos explicativos inscritos
bajo los frescos. Al pie del trono de la Tirania, una figura denominada
1USTI[TIA] estd tumbada con la cara vuelta hacia la tierra, y una leyenda
reza: «cuando la justicia estd vencida, nadie se acuerda de defender el
bien comin»'. Por el contrario, la leyenda situada debajo del fresco
central nos asegura que cuando reina la santa virtud de la justicia,
«induce a muchas almas a obrar juntas»'¢,

13. Por consiguiente, es un error afirmar que la justicia aparece dos veces en la
obra de Lorenzetti, como afirma G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, 2 vols., Princeton,
1958, vol. I, p. 101; R. Oertel, Early Italian Painting to 1400, cit., p. 235; y C. Frugo-
ni, Una lontana citta, cit., p. 161,

14, Acerca de la balanza de la justicia, véase Oculus pastoralis en Memorie
dell’Accademia delle Scienze di Torino, 11, 1966, p. 64; Guido Faba, Parlamenti ed epis-
tole [1243-1243], ed, Augusto Gaudenzi, en [ suoni, le forme e le parole dell’odierno
dialetto della citta di Bologna, Torino, 1889, p. 154.

15. «LADOVE STA LEGATA LA IVSTITIA, NESSUNO ALBE[N] COMUNE GIAMAY/SACORDA».

16. Como hemos visto, los versos que se inscriben en la especie de tableta que se
encuentra bajo la seccién central de los frescos empiezan asi: «QUESTA SANTA VIRTU [la
Justicia] LADOVE REGGE, INDUCE ADUNITA LIANIMI/MOLTT»,
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El origen y el significado de esta imagen de la Justicia en Loren-
zetti, ha suscitado en fechas recientes numerosos debates. Precedente
figurativo evidente, sin que llegue a guardar correspondencia exacta
con ella, es el retrato de la 1wsTiTIA de Giotto de la capilla de los
Scrovigni'’, Pero esto no resuelve el problema de la identificacién
del origen de la propia tradicién figurativa. La solucién por la que
usualmente se opta consiste en atribuir el origen de toda la tradicién,
incluido el testimonio de Lorenzetti, a la Etica a Nicomaco a través
de la probable intermediacién de varios comentaristas tomistas'®.
Sin embargo, no hace mucho, Chiara Frugoni ha sostenido que esta
interpretacién simplifica demasiado las fuentes de Lorenzetti, y ha
sugerido en concreto recurrir al Libro de la Sabiduria para dar una
explicacién «global» a la seccién central de los frescos'.

Creo que cabe decir muy poco en favor de esta tesis. Uno de
sus principales inconvenientes reside en que no es posible encontrar
en el Libro de la Sabiduria una explicacién a la mayoria de los mds
importantes efectos simbélicos de Lorenzetti. No contiene, por ejem-
plo, ninguna indicacién que permita explicar por qué coloca la Paz
in medio; no menciona el uinculum concordiae, ni recoge ninguna
referencia a la concordia ni a la aequitas como los dos fundamenta
de la vida civica. Pero la principal objecién estriba sin duda en que
no hay ninguna razén que avale que este texto en particular haya
inspirado directamente cualquier aspecto de la obra de Lorenzetti.
Y esto es vilido también para el titulus que circunda la cabeza de la
Justicia. Como hemos visto, la exhortacion a amar la justicia era un
topos que muy bien pudiera haber sido tomado de cualquier tratado
prehumanista sobre el gobierno de las ciudades?”.

Sin embargo, parece existir un argumento mds evidente que per-
mitirfa concluir la influencia directa de Aristételes o de varios comen-
tarios tomistas en la pintura de Lorenzetti. La evidencia decisiva la pro-
porcionarian los tituli que se encuentran por encima de las cabezas de
los dos dngeles situados a derecha y a izquierda de la figura de la Justi-
cia (lamina 8). En el titulus de la izquierda se puede leer [DIS]TRIBUTIVA,
en el de la derecha, coMvTATIVA. Tales palabras no aparecen en ningiin
tratado prehumanista sobre el gobierno de las ciudades. Pero la cues-

17. Selma Pfeiffenberger, The Iconology of Giotto's Virtues and Vices at Padua,
tesis doctoral, Bryn Mawr College, 1966.

18. N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Arts, cit., pp. 182-184, 186-187.

19. C. Frugoni, Una lontana citta, cit., pp. 140, 160-161.

20. Si hay una parte del Antiguo Testamento que haya podido inspirar a Loren-
zetti, se puede considerar que ésta es el Libro de los Proverbios 8, 12-16, acerca de la
sabidurfa como origen de las demis virtudes.
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tién de la formulacién de las reglas de la justicia sobre la distribucién y
el intercambio es un supuesto clave del libro V de la Etica a Nicémaco.
Si ademads tomamos como referencia la traduccién original de la Eti-
ca de Roberto Grossatesta, constataremos el manejo de los términos
iustum distributivum y tustium commutativum para describir estos
aspectos especificos de la justicia®’. Y si acudimos a la Suma teoldgi-
ca de Tomis de Aquino, podremos comprobar que el autor adopta la
misma terminologia en su andlisis de la distribucion y del intercambio
justos®?, Parece, pues, que se podria llegar a pensar, como hacen la
mayoria de aquellos que han estudiado la pintura de Lorenzetti, que
nos encontramos «ante la representacion mds incuestionable» de los
«temas aristotélico-tomistas» de todo el ciclo de los frescos®.

Esta tesis, ciertamente verosimil, suscita, no obstante, mds enig-
mas de los que resuelve. El mas obvio es que aunque los términos
distributiua y commutatiua responden sin lugar a dudas a un origen
aristotélico, no sucede lo mismo con la teoria de la justicia plasmada
por Lorenzetti. En este sentido, lo cierto es que la actividad que se
representa bajo la inscripcién COMVTATIVA ofrece trazos de ambigiie-
dad que permiten interpretarla como una escena de intercambio. El
angel se encuentra frente a dos figuras, y por lo comiin se dice que
les hace entrega de varios objetos, pero al estar arrodilladas en la
actitud cldsica de los donantes, quiza sean ellas las que le estén ofre-
ciendo los dones. Parece que la figura de la izquierda hace entrega
de dos lanzas de punta metilica, mientras que la de la derecha tiende
(0 quizds ofrezca) un objeto claramente cilindrico que en las actuales
condiciones del fresco no puede ser identificado.

Nuevas y mayores dudas surgen de la contemplacién de las esce-
nas pintadas bajo la inscripcién [DIS]TRIBUTIVA. Vemos de nuevo un
angel con dos figuras arrodilladas: la figura de la derecha que sujeta
la palma de la gloria ha sido coronada; la de la izquierda, con las ar-
mas que yacen en tierra, estd siendo decapitada por el dngel con una
espada. En este caso la principal dificultad radica en el hecho de que
ni en la Etica a Nicémaco, ni en los posteriores estudios de Aristéte-
les en la Politica, ni en los comentarios de Tomas de Aquino a estos
textos, se contiene alusién alguna que permita vincular el concepto

21. Aristoteles, Etica a Nicomaco, V, 4, 21.

22, Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La justicia, 2.3-2.*, q. 61, art. 1, resp.:
«duae sunt institiae species, scilicet commutatiua et distributivas.

23. N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Arts, cit., p. 182; A. Smart, The
Dawn of Italian Painting, 1250-1400, Oxford, 1978, p. 105; W. Bowsky, A Medieval
Italian Commune: Sienna under the Nine, 1287-1335, London, 1981, p. 289.
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aristotélico de fustium distributivum a la imposicién de un castigo.
Como destaca Arist6teles (en la version de Grossatesta) en el libro V
de la Etica, lo tinico que le preocupa cuando se pregunta por la ius-
titia en relacién con las distributionibu, es encontrar una regla de
igualdad para el reparto de los bienes raros y preciosos. Ofrece como
ejemplos de partibilia el dinero y los honores, y defiende la tesis de
que la regla mds adecuada a aplicar debe ser distribuirlos secundum
dignitatem o segtin el mérito*. En ningiin momento se plantea la
posibilidad de una justicia punitiva.

Chiara Frugoni ha propuesto una solucién drastica a estas difi-
cultades. Sugiere que el titulus [DIS|TRIBVIIVA corresponde a la escena
de la derecha, y comvTaTiva a la de la izquierda®. Sin embargo, uno
de los inconvenientes de esta hip6tesis reside en su cardcter comple-
tamente especulativo. No existe ninguna evidencia objetiva de que
estos dos tituli hayan sido borrados, ni siquiera de que hayan sido
invertidos. Un segundo problema es que la escena de la derecha no
reproduce de manera muy clara un episodio de distribucién. En 16gi-
ca, Frugoni se ve obligada a suponer que cada una de las dos figuras
estdn recibiendo unos dones, lo que es en si mismo dudoso, que la
lanza o pica es simbolo de un cargo, conjetura todavia mas arriesga-
da, y que el objeto cilindrico sin identificar es una caja fuerte «llena
de dinero», y esto resulta completamente injustificable?.

Sin embargo, el reparo mas decisivo a la tesis de Frugoni es que
sugiere un retrato irreconocible de la justicia conmutativa. Cuando
Aristételes suscita la cuestion de la equidad en el intercambio, lo hace
en el contexto de citar la mdxima pitagérica: «La reciprocidad es
tinicamente una exigencia de justicia»®’. Aristételes comienza obser-
vando que esta afirmacién parece discutible, puesto que ninguna de
las dos formas de justicia que hasta el momento habia reconocido
—distribucién y rectificacion— llevan implicita una estricta recipro-
cidad, aunque concede que este tipo de relaciones mantienen «unidas
a las personas» cuando se trata de comercio, trueque o intercambio
entre los ciudadanos. Por consiguiente, Aristételes entiende apropia-
do examinar los principios implicados*.

Nada hay en su razonamiento que permita establecer semejanzas
con las dos escenas que Frugoni considera ejemplos de justicia con-

24. Aristételes, Etica a Nicémaco, V, 3, 21.
25. C. Frugoni, Una lontana cittd, cit., p. 138.
26. Ibid., p. 139,

27. Aristételes, Etica a Nicomaco, V. 5, 1.

28, Ibid., V. 5.
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mutativa. Como hemos visto, una representa la imagen del hombre
arrodillado en el acto de ser coronado, y si el objetivo de la justicia
conmutativa se plantea sélo en los intercambios entre iguales, ni Aris-
tételes ni Tomds de Aquino han pretendido nunca que ello pudiera
estar conectado con la entrega de honores y recompensas. La segun-
da escena que se alega como prueba muestra la ejecucién a espada
de una figura arrodillada, y, como el mismo Aristételes adviert?, su
nico objetivo al plantear la cuestion de los intercambios equitati-
vos radica en determinar si la estricta reciprocidad puede ser tenida
como una forma de justicia. El castigo de las acciones ilicitas se halla
obviamente desconectado de esta cuestién y no es mencionado en
punto alguno. Y esta dificultad no se supera, como pretcnd_e Frugo-
ni*’, acudiendo al parrafo del comentario de Tomas de Aquino en el
que, siguiendo a Aristételes, constata que nuestra vidri en comun se
caracteriza por la existencia de «dos tipos de transacciones», y que,
dependiendo del caso, los jueces otorgan castigos o recompensas. En
efecto, tanto en Tomis de Aquino como en Aristételes estas obsgrvg-
ciones se hacen por supuesto con relacion a la naturaleza de la justi-
cia correctiva y no de la conmutativa®.

Pero cambiemos de opcién, y tratemos de acudir a la literatura
prehumanista del gobierno de las ciudades como p9sible guia para
explicar la descripcion de la justicia de Lorenzetti. Si volvemost aes-
tas fuentes, y en concreto al particular analisis de Brunetto Latini en
el Trésor, muchas de las incégnitas planteadas quedaran despejadas.

Como hemos visto, Latini sostiene que la justicia consiste esen-
cialmente en rectificar las desigualdades. Unas provienen de los en-
treservicios: el herrero debe poder mantener intercambios equitati-
vos con el tapicero, el zapatero y el carpintero. Pero otras nacen dtj:l
comportamiento social y requieren de un ygailleur que pueda «recti-
ficar» de dos maneras: castigando a los malvados, fundamentalmente
ejecutindolos o condendndolos al exilio, y premiando a los buenos,
sobre todo a través de dddivas en dinero u honores.

Los dos dngeles que en el fresco de Lorenzetti flaquean la figura
de la Justicia, se encuentran justamente involucrados en esta forma d_c
ygaillance. El de la izquierda parece sumido en plena actmdad' «recti-
ficatoria» en los dos sentidos de Latini. Con la mano derecha ajusticia
a una figura arrodillada, castigando al malvado; con la izquierda co-

29. C. Frugoni, Una lontana citta, cit., p. 139. : :

30. El pasaje del comentario de Tomdas de Aquino citado por C Frugt.)n‘l [Ung
lontana citta, cit., p. 139) corresponde a la cita de Arist6teles, Etica a Nicomaco,
1131 a, 1-5.

96

LORENZETTI ¥ LAS VIRTUDES DE LAS REPUBLICAS

rona a otra figura, premiando con honor la buena conducta. Por su
parte, el de la derecha aparenta estar rigiendo los entreservicios; re-
cibe de las dos figuras arrodilladas diversos objetos que éstos desean
visiblemente intercambiar de acuerdo con las reglas intermediadoras
de la justicia. La figura de la derecha no puede ser identificada, pero
tenemos ciertos elementos que hacen posible que la de la izquierda
sea (como en el ejemplo ofrecido por Latini) un herrero que ofrece
unas lanzas o unas picas en la expectativa de obtener como contra-
partida otros objetos de valor equiparable. De ser asi, pudiera caber
que la figura de la derecha represente uno de los menesteres mencio-
nados por Latini —tapicero, zapatero o carpintero—. Y puesto que el
objeto que tiene en sus manos es ciertamente cilindrico, quizas la me-
jor conjetura sea ver en €l a un tapicero que lleva una bala de paiio,
la representacién de una de las mas importantes industrias de Siena®!.

En conclusién, todo apunta hacia el topos citado por tantos tra-
tadistas prehumanistas, en cuyo decir la justicia constituye el Gltimo
vinculo de la sociedad humana, porque éste es otro concepto que pa-
rece inspirar la concepcién de Lorenzetti. Como hemos senalado, la
cuerda de doble trenzado de la concordia que sujetan los ciudadanos
en procesion, la recogen de la figura de la Concordia. Esta, sin embar-
g0, la recibe, a su vez, de los dos dngeles de la Justicia. El cordén rojo
nace de la cintura del dngel que se encuentra a la izquierda, y el gris,
del de la derecha. Uno y otro la rodean pasando a través de los platos
de la balanza de la Justicia, para a renglén seguido encontrarse en el
personaje de la Concordia, que, con su mano izquierda, los trenza
hasta formar con ellos una cuerda tinica. La Justicia es descrita, pues,
como la fuente dltima de la que en tltima instancia emana la doble
cuerda de la CONCORDIA y, en consecuencia, como el vinculo dltimo
de la sociedad humana.

Siempre en la pared norte, me sittio ahora en el lado derecho de
la pintura central de Lorenzetti, ante la misteriosa figura regia que
domina esta seccién (ldmina 9). Ya he aclarado que habitualmente vie-
ne siendo interpretada como una representacién simbélica de la doc-
trina tomista del bien comtin. «Personifica el bien comiin», «pretende
representar el bien comin»*2, El mensaje final de Lorenzetti es que

31. Pero a la luz de las dltimas restauraciones, ahora estoy menos seguro de este
deralle.

32. N. Rubinstein, «Marsilius of Padua and Italian Political Thought of his
Time», en J. R. Hale, J. R. L. Highfield y Beryl Smalley (eds.), Europe in the Late

* Middle Ages, London, 1965, p. 55; N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Arty, cit.,

p. 1815 J. White, Art and Architecture in Italy 1250 to 1400, Harmondsworth, 1966,
pp. 251-252.
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si queremos disfrutar de los beneficios de la paz, «el bien comiin debe
ser elevado a la posicién de gobernante»*.

Una de las dificultades de semejante interpretacién es que implica
un entendimiento erréneo de la doctrina tomista. Tomds de Aquino
no dijo nunca que el bien comiin fuera equivalente a las leyes y a
aquellos que las aplicaban. Su tesis, expresada en la Suma teoldgica,
es que «toda ley se encuentra ordenada al bien comin»* y que «la
justicia legal es la especifica virtud que vela por el bien comiin»*.
No sugiere jamis que el bien comin tenga que ocupar la posicién
del gobernante. Mas bien, insiste en el deber de los gobernantes de
guardar las leyes de manera que «consigan su propio fin dltimo: la
consecucién del bien comiin»*.

Fundamentalmente, mis reservas se deben a que albergo buenas
razones para dudar de la existencia de una correspondencia entre
esta seccion de los frescos y las ideas politicas tomistas. Al igual que
sucede en el caso de las imigenes anteriores, pienso que la literatura
prehumanista del gobierno de las ciudades estd en condiciones de
suministrar mejores argumentos para guiarnos en la visualizacién de
los efectos pictéricos de Lorenzetti.

Como hemos visto, los autores prehumanistas participaban del
convencimiento de que la clave para alcanzar el bien comin pasa-
ba por asignar plenos poderes a un signore o a una signoria electos.
Dichos poderes deberian abarcar al menos los siguientes elementos:
autoridad legal y legislativa plenas, total dominio sobre la ciudad y el
contado, incluido el derecho a exigir el homenaje de los feudatarios
locales, y una completa disposicién de los recursos militares y poli-
ciales precisos para implementar todas esas politicas.

Lorenzetti ilustra fielmente estos aspectos del gobierno civil. En
primer lugar, retrata simbélicamente la autoridad de los magistrados
de la ciudad sobre los feudatarios locales. Al pie de la figura regia

33. N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Arts, cit., p. 185, un punto de vista
adoptado por R, Tuve, «Notes on the Virtues and Vices»: Journal of the Warburg and
Conrtauld Institutes 26 (1963), p. 290; V. Feldges-Henning, «The Pictorial Programme
of the Sala della Pace...», cit., p. 143; E. Borsook, The Mural Painters of Tuscany,
Oxford, *1980, p. 35; W. Bowsky, A Medieval Italian Commune, cit., p. 288; C. Fru-
goni, Una lontana citta, cit., pp. 136, 150 y 157. _

34. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La ley, 1.°-2.%, q. 90, art. 2, resp.: somnis
lex ad bonum commune ordinarurs,

35. Tomas de Aquino, Suma teoligica. La justicia, 2.*-2.*, q. 58, art. 6, resp.:
«iustitia legalis est specialis virtus [...] quod respicit commune bonumy.

36. Tomas de Aquino, Suma teologica. La ley, 1.°-2.%, q. 90, art. 2, ad. 3: «ad
ultimum finem, qui est bonum communes.
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aparecen dos nobles con armadura en posicién de rodillas, haciendo
entrega de su castillo en manifiesta sefial de homenaje. A continuacién
sigue un retrato muy realista de los poderes legales de los magistrados
de las ciudades. Debajo de la imagen regia y en su lado sinistro sur-
ge un grupo de fures arrestados y atados con cuerdas; los lazos que
los aprisionan presentan un marcado contraste con los vinculos de la
Concordia que voluntariamente unen a la procesién de respetables ciu-
dadanos del lado de enfrente. La cabeza de uno de esos fures se halla
parcialmente cubierta con un pafo negro, habitual recurso que iden-
tifica a los convictos de pena capital. Asimismo, Lorenzetti representa
también las diferentes clases de fuerzas armadas apropiadas para ser
utilizadas en la imposicién de justicia. A la izquierda del personaje re-
gio, contemplamos un grupo de soldados de infanteria situados tras la
procesion de cindadanos; todos llevan lanzas y el dltimo de ellos eleva
la mirada hacia la figura regia que estd por encima. Un segundo grupo
se encuentra detras de los dos hombres noblemente arrodillados; una
vez mds, son portadores de lanzas, y uno de ellos alza su cara hacia la
figura regia. El altimo grupo tal vez represente la fuerza especial de
contadini reclutada en 1302 por los Nove para mantener la paz en la
campifa sienesa, posibilidad que viene sugerida por su proximidad a
los dos feudatarios, y por el hecho de que la divisa de su escudo sea
un leén rampante, el emblema del popolo de Siena. Finalmente detris
de este grupo, y a la derecha, entresalen cuatro lanceros a caballo. Lle-
van yelmo y tienen expresion severa; los dos de la derecha enfundan
armaduras completas, y uno de ellos cruza la mirada hacia el rostro
impasible de la figura marcada con la inscripcién IVSTITIA.

Lorenzetti reproduce también con fidelidad digna de encomio las
imagenes empleadas por estos tratadistas para representar la autoridad
publica. Los autores que escribian sobre el gobierno de las ciudades
gustaban recordar la necesidad de que los magistrados emitieran sus
juicios desde el sitial de un trono de gloria; Lorenzetti muestra la figura
regia sentada sobre un elevado trono ricamente revestido. A menudo,
los imaginaban como escudos y defensores de sus comunidades, em-
punando con firmeza sus cetros en la mano derecha; y, en este sentido,
Lorenzetti retrata la figura regia sosteniendo en la mano derecha un
baculo dorado y en la izquierda un escudo. Algunos autores prehuma-
nistas se referian a los deberes del gobierno como si se tratase de una
carga que pesaba sobre los hombros de los magistrados; y Lorenzetti
coloca alrededor de los hombros de la figura regia las letras c.s.c.v.”,

37. Ahora se puede leer €.5.C.C.v., pero la segunda ¢ se intercal6 en una fase
posterior. G. della Valle, Lettere senesi, 3 vols., Roma, 1782-1786, p. 220 n., s6lo ha
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iniciales de Commune Senarum, Ciuitas Virginis, la comunidad cuyo
gobierno recae en la figura regia que lleva sus cargas por cuenta del
pueblo®. La mayorfa de estos autores afadirian que los magistrados se
encontraban al di sopra de nosotros, por lo que deberiamos vivir sotto
sus 6rdenes; y naturalmente Lorenzetti hace desfilar un espectro com-
pleto de ciudadanos —los malhechores, la procesién de respetables, la
cuadrilla de soldados de a pie—, situdndolos a todos «bajo» la figura
regia y, en la mayoria de los casos, elevando la mirada hacia ella, que
se sienta en un trono «por encima» del pueblo en su conjunto.

No obstante, y a pesar de estos signos distintivos de majestad,
los autores que se ocupaban del gobierno de las ciudades insistirin
en todo momento en que, en realidad, los signori no son mis que
meros funcionarios instalados en sus cargos por el consentimien-
to del pueblo para procurar el bien comin. Como hemos visto, les
gustaba simbolizar este contradictorio pensamiento sirviéndose de
una serie de metdforas. Una de sus imagenes preferidas mostraba
a esos signori obligados a gobernar de acuerdo con los dictados de
la justicia; una vez mas, Lorenzetti ilustra exactamente esta concep-
cién retratando la figura regia vinculada a la Justicia por medio de
la cuerda gris y roja que emana del personaje de la Concordia. Los
comentaristas de los frescos generalmente han afirmado que la figu-
ra regia se limita simplemente a sostener la cuerda que le entrega o
tiende la procesién de ciudadanos®. Sin embargo, una inspeccién
mds atenta nos revela que la cuerda envuelve su mano, y que sus
cabos recaen hacia la izquierda —dos indicaciones que nos llevan a
pensar que estd anudada en la mufieca—. En términos simbélicos, el

visto €s¢v, al igual que G.-B. Cavalcaselle y J.-A. Crowe, Storia della pittura in Italia,
3 vols., Firenze, 1885, p. 210. Para obtener informacién técnica sobre este interca-
lado, vedse G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., vol. I, p. 99 n. Tras la restauracion
de 1988 ha quedado evidente que la segunda ¢ es un intercalado: el estilo de la ins-
cripcion es diferente y el oro mads brillante que el de las demis letras.

38. Commune Senarum (y no Ciuitas Senarum, como sugiere E. Carli, Sienese
Painting, New York, 1983, p. 39) era la designacion oficial de la cindad. Véase L. Zde-
kauer, «lustitia; immagine e idea»: Bulletino Senese di Storia Patria 20 (1897), p. 25.
Y Ciuitas Virginis (y no Ciuitatis Virginis, como sugieren, entre otros y en contra de la
gramatica, G.-B. Cavalcaselle y |.-A. Crowe, Storia della pittura in Italia, cit., vol. 111,
p. 210; G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., vol. 1, p. 99; U, Feldges-Henning, «The
Pictorial Programme...», cit., p. 145). Para Siena, como ciudad consagrada a la Virgen,
véase W, Bowsky, A Medieval Italian Commune, cit., p. 160.

39. George Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., 1958, p. 100; N. Rubinstein:
«Marsilius of Padua...», cit., p. 55; U. Feldges-Henning, «The Pictorial Programme...»,
cit., pp. 145 ss.; C. Frugoni, Una lontana citta, cit., p. 136. Véanse también las ex-
celentes observaciones de E. C. Southard, The Frescoes in Siena’s Palazzo Pubblico,
1289-1539, tesis doctoral, Universidad de Indiana, 1978, p. 280.
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significado de la diferencia es obvio; aunque la figura regia sostenga
el cetro en la misma mano, es representada vinculada o constrenida
a sujetarlo para seguir los dictados de la justicia y la voluntad de los
ciudadanos en conformidad con la midxima «lo que a todos afec-
ta, por todos debe ser aprobado» (quod omnes tangit, ab omnibus
comprobatur).

Lorenzetti incluso intenta explicar de diferentes maneras la idea
de que los poderes de los signori electos son sé6lo una simple expre-
sién o una forma de representacién de los poderes de la comunidad
sobre la que tienen autoridad. Nos muestra también a la figura
regia con barba canosa y cabellos blancos como persona senex, es
decir, como un anciano —posible alusién a Sena, el nombre lati-
no de la ciudad que encabeza*—. Estd vestida de blanco y negro,
los colores herédldicos del commune de Siena. A sus pies, una loba
amamanta dos gemelos, el antiguo simbolo de la Repiblica romana
que los sieneses habian incorporado en 1297 para engalanar las
armas de su propia ciudad*'. Por dltimo, en su escudo, se percibe
desdibujada una imagen de la virgen Marfa, elegida santa patrona
de la ciudad en visperas de su victoria sobre Florencia en Monta-
perti en 1260%%; la Virgen, sentada sobre un trono, coge al Nifio
Jesiis con el brazo izquierdo, y tiene a su lado de rodillas dos ado-
radores con una aureola que circunda sus cabezas. Esta disposicién
recuerda mucho el retrato de la Virgen que se puede admirar a
la izquierda de los dos tondi (medallones) centrales emplazados
debajo la Maesta de Simone Martini que se encontraba en la sala
adyacente a la cimara del Consiglio Grande del Palazzo Pubblico.
Alrededor del ribete del tondo de Simone se puede leer el motto
(lema) de la repiiblica de Siena que insiste con empefio en la espe-
cial deuda de devocién de la ciudad con la madre de Dios: SAIVET
VIRGO SENAM VET[EREM| QVAM SIGNAT AMENAM. Si volvemos al fres-
co de Lorenzetti, descubrimos en el borde del escudo que sujeta la
figura regia una versién casi borrada y muy fragmentaria de lo que
probablemente debe ser el mismo motto: SALVE[T] VI[RG]O SE[NA]M
[VETERAM] [QV]AM [SIGNAT AMENAM].

En conclusi6n, entiendo que los que han visto en esta figura regia
una personificacién del bien comin, han equivocado sus esfuerzos.
Esta figura pretende simbolizar el tipo de signore o de signoria que

40. Debo esta idea a E. C. Southard, The Frescoes..., cit., p. 60.

41. Véase John Larner, Culture and Society in Italy, 1290-1420, London, 1971,
p. 113, y E. C. Southard, The Frescoes..., cit., pp. 47 y 66.

42. E. C. Southard, The Frescoes..., cit., p. 48.
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una ciudad debe elegir si aspira a que se respeten los dictados de la
justicia y a asegurar el bien comin. Para expresarlo con mayor pre-
cisién, en el particular lenguaje de los tratadistas prehumanistas la
figura real constituye una representacién simbélica del tnico tipo
de magistratura a través de la cual un cuerpo de ciudadanos puede
esperar crear o alcanzar el ideal del bien comiin y, en consecuencia,
obtener los beneficios de la paz*’.

También es posible anticipar que Lorenzetti ofrece una alusién
mds exacta y pegada al terreno del tipo de magistratura que desea
elogiar. Esto se observa en su manera poco usual de agrupar las
virtudes en torno a la figura regia y de relacionarlas con la imagen
de la Paz. Como hemos podido constatar, los tratadistas del gobierno
de la ciudad heredaron dos tradiciones de pensamiento rivales en
cuanto a las virtudes de la vida piblica. De acuerdo con la mas cla-
sica, el buen gobierno exigia de manera indispensable siete virtudes;
las tres virtudes «teologales»: fe, esperanza y caridad, y también las
cuatro «cardinales»: prudencia, justicia, templanza y fortaleza. Por
el contrario, la tradicién inspirada en Séneca prefiere pensar en las
cinco virtudes civicas, afiadiendo a la lista convencional una magna-
nimidad situada en posicién preeminente.

Lorenzetti sigue también esta dltima clasificacién menos ortodoxa.
Agrupa las figuras sefialadas como FIDES, CARITAS y SPES, en torno a la
cabeza de la figura regia, y sitda la PRVDENTIA y MAGNANIMITAS justo
a su lado, en un lugar de honor, mientras la flanquea por FORTITVDO,
TEMPERANTIA v IVSTITIA. El conjunto de estas virtudes civicas se en-
cuentra en el mismo plano que la figura de la Paz, valorando que
su triunfo se supone debe venir asegurado por todas esas virtudes
(ldminas 5 y 9).

A resultas de ello Lorenzetti tiene la habilidad de producir un
importante y suplementario efecto simbélico. Al adoptar el esquema
de las cinco virtudes y situarlas junto a la Paz, consigue rodear la
figura regia de un conjunto de nueve cualidades dispuestas en forma
simétrica. De este modo logra asociar firmemente el niimero nueve
a la representacién de un signore idealmente virtuoso. Incluso, quizd
no resulte quimérico entrever en esta disposicién una celebracién de

43. Algunos comentaristas han sugerido que la figura representaria al mismo mu-
nicipio. Véanse, por ejemplo, H. Wieruszowski, Politics and Culture in Medieval Spain
and Italy, Roma, 1971, p. 491; G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., vol. 1, p. 99;
R. Tuve, «Notes on the Virtues and Vices»: Journal of the Warburg and Courtanld Ins-
titutes 26 (1963), p. 264-303; |. Larner, Culture and Society in Italy, 1290-1420, cit.,
p. 83; E. C. Southard, The Frescoes..., cit., pp. 60-61; he intentado demostrar, sobre
todo, que lo que se simboliza no es una entidad social, sino una forma de gobierno.
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los Nove Signori de Siena como signoria ideal, sobre todo si tenemos
en cuenta que fueron precisamente los Nove quienes encomendaron
a Lorenzetti los frescos para ornar su propia sala del consejo en el
Palazzo Pubblico*. Dado el emplazamiento de las pinturas seria posi-
ble entenderlas como un recordatorio permanente a los Nove de los
valores civicos que habian jurado observar®.

En otras manifestaciones del arte toscano de comienzos del Tre-
cento, podemos volver a encontrar esta idea de considerar a la sig-
noria de un commune como la representante del conjunto del mis-
mo. El ejemplo mis claro, posiblemente, se encuentre en los relieves
esculpidos en la tumba del obispo Guido Tarlati de la catedral de
Arezzo. Bajo el personaje venerable sentado en un trono se puede
leer la leyenda cOMM[VN]E IN SIGNORIA*®, Con su retrato de los Nove
como «representacion» de la ciudad, Lorenzetti propone una version
especificamente sienesa de un tema general.

Los que han identificado la figura regia de Lorenzetti con el bien
comtin, han considerado siempre como argumento irrefutable a fa-
vor de sus tesis que, como observa Nicolai Rubinstein, «si atendemos
a la inscripcion del fondo del fresco, podemos descubrir la afirma-
cién explicita de que el gobernante representa el bien comiin»*’. La
inscripcion dice que alli donde reina la santa virtud de la justicia, nu-
merosas almas son capaces de actuar juntas de la manera que un ben
comun perlor signor sifanno®. Esta Gltima frase se ha interpretado
también como una afirmacién de la capacidad de los hombres de ac-
tuar para «hacer del ben comun su signor»*’ o «erigir el bien piblico
—ben comun— en su senor»"’,

Por mi parte, considero que estas lecturas se caracterizan por una
interpretacion cuestionable del término per en la frase en cuestién.
Como ya hemos senalado, un cierto nimero de tratados prehumanis-
tas —para no hablar de la Constitucién sienesa de 1309-1310— in-
sisten en que el bien comin y el triunfo de la paz sélo se pueden ob-
tener per, o sea, por —por mediacién de— un signore o una signoria
electa que se dedique a sostener los mandatos de la justicia. Creo que

44, W Bowsky, A Medieval Italian Commune, cit., pp. 100 y 287-288.

45, John White, Italy: The Enduring Culture, London, 2000, pp. 53-60.

46. H. Wieruszowski, Politics and Culture in Medieval Spain and Italy, Roma,
1971, pp. 489-490.

47. N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Arts, cit., p. 181.

48. Antes de la restauracion de principios de la década de 1980, la dltima palabra
era signor. En la actualidad lo que se lee es sigror, lo cual no tiene ningtin sentido.

49, H. C. Dowdall, «The Word ‘State’s: Law Quarterly Review 39 (1923), p. 113.

50. U. Feldges-Henning, «T'he Pictorial Programme...», cit., p. 146.
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el crucial término per de las palabras que ilustran el fresco debe in-
terpretarse en el mismo sentido. De esta manera, lo que las palabras
apuntan es que donde la justicia induce a muchas almas a actuar jun-
tas, ellas pueden esperar crear un ideal de bien comiin por si mismas,
o conseguirlo gracias a la accién de su signore. Estas palabras confir-
man, pues, que la figura regia es un signore idealmente virtuoso, una
representacién simbélica del tipo de magistratura a través de la cual
se puede llegar a alcanzar el bien comiin.

Quisiera proceder ahora a reconsiderar la otra afirmacién habi-
tual que normalmente se repite en relacién con esta seccion del fresco
de Lorenzetti: el cuadro de las virtudes que rodean la figura central
debe ser interpretado como una expresién de las ideas escoldsticas y,
en concreto, del pensamiento moral y politico de Tomis de Aquino’.

Ciertamente la obra de Lorenzetti recoge supuestos que facilmen-
te pudieran ser explicados de esta manera. Cabe recordar, en primer
lugar, las figuras Fe, Esperanza y Caridad flotando por encima de la
cabeza de la persona real, con la Caridad situada en una posicién
preeminente (lamina 9). Estas son las cualidades que Tomas de Aqui-
no reputa de principales virtudes teologales™, retomando el juicio
de san Pablo: «en el orden de la perfeccion la caridad tiene prefe-
rencia sobre la fe y la esperanza»*. Similar consideracion merece la
figura de la Justicia que, como recordamos, aparece en el fresco con
una corona en la mano izquierda y la espada en la derecha. Tomds
de Aquino recurre a estas dos imagenes asegurando que aquellos que
acttian rectamente «tienen reservada una corona de justicia»™ y que
«cuando nuestros gobernantes castigan a los malhechores, defienden
legitimamente la comunidad con la espada»*. Igualmente debemos
considerar a la figura de la Prudencia que se localiza a la izquierda
de la figura regia ataviada con particular riqueza, coronada como la
virtud mds noble, y sefialando con la mano derecha un cartouche con
la inscripcién PRETERIT PRESE FUTM*®. Ahora bien, Tomas de Aquino
dice, en la Suma teolégica, que la prudencia es «més noble que las

51. Véanse N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Art», cit., pp. 186-187;
F. Yates, The Art of Memory, London, 1969, p. 101; W. Bowsky, A Medieval Italian
Commune, cit., p. 288.

52. Tomés de Aquino, Swma teoldgica. La justicia, 1.°-2.*, q. 62, art. 3, resp.

53. Ibid., 1.%-2., q. 62, art. 4, resp.

54. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La gracia, 1.°-2.*, g. 4, art. 3; id., Suma
teolégica. El fin filtimo o la beatitud, 1.°-2.%, q. 114, art. 3, resp.

55. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La caridad, 2.-2., q. 40, art. 1, resp.:
«[Principes] licite defendunt eam mareriali gladio [...] dum malefactores puniunts.

56. Cicerén, Sobre los deberes, 1, IV, 11.
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demads virtudes»*” y explica que lo que la distingue es la capacidad
para conocer las cosas del futuro (futura), considerar las del presente
(praesentibus) y las del pasado (praeteritus)™.

En todos estos ejemplos todavia no se encuentra ninguna razén
para concluir que Lorenzetti se haya inspirado en Tomds de Aquino
o en cualquier otra fuente escoldstica. Incluso cabe que los tratadistas
prehumanistas hubieran podido servirle como fuente de inspiracién
para la disposicion de todas esas figuras. Como hemos visto, la ma-
yoria de estos autores estaban de acuerdo en considerar que la pru-
dencia es la reina o la primera de las virtudes; asi mismo, lo estaban
en entender que fe, esperanza y caridad eran las principales virtudes
teologales, y en juzgar la caridad como la mds importante de todas.
Podemos hacer idéntica constatacién con los simbolos que Lorenzetti
asoci6 a estas cualidades. La corona de la justicia, que en su origen
era una imagen biblica, la asumieron posteriormente numerosos au-
tores prehumanistas que escribieron sobre las virtudes™. Igualmente,
la imagen de la Justicia que sostiene una espada puede remontarnos
a la cita de la Epistola a los Romanos 13, 4, en que Pablo recuerda
que ningtin gobernante lleva en vano una espada en la mano, una
cita que se repetira en numerosos tratados prehumanistas sobre el
gobierno de las ciudades®. Y la férmula que vincula la prudencia con
la comprensién del pasado, del presente y del futuro no se encuentra
solamente en De officiis®' de Cicer6n, estd también en la Formula ui-
tae honestae® de Martin de Braga y, en consecuencia, ese mimo topos
se repite en practicamente todos los tratados prehumanistas®,

57. Tomds de Aquino, Suma teoldgica. La prudencia, 2.-2.*, q. 47, art. 6, ad. 3:
«prudentia sit nobilior uirtutibus moralibus».

58. Ibid,, 2.%-2., q. 47, art, 1, resp.: «cognoscere autem futura ex praesentibus
uel praeteritis [...] pertinet ad prudentiam».

59. Segunda epistola a Timoteo y Epistola a los Romanos 13, 3. Guillaume Pe-
rrault, Summae virtutum ac vitiorum, ed. Rodolphe Clutius, Mainz, 1618, vol. I,
p. 244,

60. Oculus, cit., p. 6; Guido Faba, Parlamenti ed epistole, cit., p. 154; Giovanni
da Viterbo, Liber de regimine ciuitatum, en Bibliotheca inridica medii aeui, 3 vols.,
ed. Augusto Gaudenzi, Bologna, 1901, p. 235; Brunetto Latini, Li livres dou trésor
[1266], ed. Francis |. Carmody, Berkeley, 1948, p. 397.

61. Cicerén, Sobre los deberes, 1, TV, 11.

62. Martin de Braga, Formula honestae vitae, en Martini episcopi bracarensis
opera ommnia, ed. Claude W. Barlow, New Haven, 1950, p. 240. Cf. la discusién en
E. Panofsky, El significado en las artes visuales, Alianza, Madrid, 2004,

63. Guillaume de Conches, Moralium dogma philosophorum, ed. John Hom-
berg, Upsala, 1929, p. 9; Guillaume Perrault, Summae wirtutum ac witiorum, cit.,
vol. I, p. 166; Oculus pastoralis, en Memorie dell’Accademia delle Scienze di Torino,
vol. I, ed. Dora Franceschi, 1966, p. 43; Giovanni da Viterbo, De regimine, cit.,
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Pero atin mds sorprendente resulta constatar hasta qué punto el
anilisis de las virtudes desarrollado por Tomds de Aquino no sirve
para explicar numerosos efectos visuales de Lorenzetti, a diferencia
de cuanto sucede con los autores prehumanistas que parecen ofrecer
una guia sistemdtica de esta parte de su composicién pictérica.

Esta observacién encuentra aplicacién concretamente en la dis-
tribucién de cada virtud individual. De hecho, Lorenzetti sitia la
Justicia mas distanciada de la figura central que las restantes virtudes.
Semejante disposicién dificilmente responde, entonces, a la afirma-
cién de Tomas de Aquino: «la justicia es la més excelente de todas las
virtudes morales»®. Por el contrario, ilustra claramente la posicién
opuesta que podemos encontrar en numerosos tratados prehumanis-
tas y especialmente en Latini, para quien «la justicia se sitGa detrds de
las demis virtudes». La misma reflexién se puede aplicar a la figura
de la Magnanimidad que vemos en el centro de la composicién de
Lorenzetti en compania de la Prudencia. No hay nada en el anilisis
de Tomas de Aquino que sugiera esta distribucién, ya que se atiene a
la idea convencional de que la magnanimidad es un simple elemento
secundario de la fortaleza®. Por el contrario, parece que los autores
prehumanistas nos proporcionan de nuevo la clave exacta para la
interpretacién. Sabemos que muchos de ellos siguen a Séneca en su
creencia de que la magnanimidad es posiblemente la mds dominante
y espléndida de las virtudes. Y es asi ciertamente como aparece repre-
sentada aqui, en una posicién eminente y vestida de un blanco atin
mis resplandeciente que el de la imagen de la Paz. Brunetto Latini
afiadi6 que la magnanimidad «es indiferente a los pequefios dispen-
dios» y cree que «es mas noble dar que recibir». Lorenzetti la presenta
distribuyendo unas monedas que toma de una bandeja que sostiene
en las rodillas. Latini habfa llegado a la conclusion de que la mag-
nanimidad representa «la corona y [es] la méds luminosa de todas las
virtudes». Paralelamente comprobamos que la figura de Lorenzetti
sujeta una corona con la mano derecha.

El mismo razonamiento parece aplicable en casi todos los ca-
sos a los simbolos asociados a las restantes virtudes politicas. Cabe
examinar, en primer lugar, los motivos atribuidos a la Justicia y a la

pp. 215-280; Bono Giamboni, Il libro de’ vizi e delle virtudi, ed. Cesare Segre, Torino,
1968, p. 57; Brunetto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 233.

64. Tomas de Aquino, Suma teoldgica. La justicia, 2.%-2.*, q. 58, art. 12, resp.:
«ipsa [institia legalis] est praeclarior inter omnes uirtutes morales»,

65. Tomas de Aquino, Suma teoldgica. La fuerza, 2.%-2.%, q. 129, art. 5, resp.:
«magnanimitas ponitur pars fortitudinis».
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Prudencia. Aunque se trate de la figura mds convencional del fresco
de Lorenzetti, la Prudencia goza de un tratamiento iconografico nada
habitual. Los pintores y escultores toscanos de la época la suelen re-
presenta con un libro, un compds o, a veces, con una serpiente. An-
drea Pisano, por ejemplo, en el campanario del Duomo de Florencia,
representar a la Prudencia sujetando una serpiente por la cola; Giotto,
en la capilla de los Scrovegni de Padua, prefiere imaginarla con un
compds y un libro. En contraste, Lorenzetti presenta a la Prudencia
sujetando con la mano izquierda una pequena lampara negra®, cuyas
tres llamas iluminan las tres palabras inscritas en su cartouche.

No hay nada en las fuentes tomistas que permita sugerir dicho
atributo. El mismo Tomas de Aquino observa que la prudencia «esta
aparte y es independiente de las demds virtudes»*, senalando también
que la considera virtud propia de los que instruyen®, y repite aquella
exhortacion del Evangelio de Mateo que nos invita a aprende a ser
tan prudentes como las serpientes®. En una frase Aquino, consigue
condensar las tres cualidades que la iconografia tradicional considera
implicitas en la prudencia. En cambio, en los autores prehumanistas,
y en los tratados morales en los que se fundamentan, encontramos
la fuente evidente de la ideas de Lorenzetti. El autor de Moralium
dogma philosophorum dice de la prudencia que «acarrea la ldmpara
que muestra el camino a las restantes virtudes»”". Del mismo modo,
Guillaume Perrault advierte que la prudencia «sostiene una luz ante
las demas virtudes»”'. Brunetto Latini reitera la metifora afirmando
que la prudencia «precede a las otras virtudes llevando una limpara
para mostrarles el camino»”.

Consideremos ahora la figura senalada como TEMPERANTIA. La
iconografia que utiliza Lorenzetti para esta figura es, hasta dénde sé,
absolutamente insélita para la época. Los artistas toscanos de este

66. Yano es asi desde la restauracion de 1988. Todavia se ven las tres llamas, pero
ahora la limpara tiene pricticamente el mismo color azul pélido que el vestido de la
Prudencia, una restauracion que «disturbas.

67. Tomds de Aquino, Suma teoltgica. La prudencia, 2.*-2.%, q. 47, art, 5, con-
tra: «[Prudentia] condiuiditur et connumeratur aliis uirtutibuss.

68. Ibid., 2.%-2.%, q. 49, art. 3, 3, resp.

69. Ibid., 2."-2.*, q. 56, art. 1, 2, resp.

70. Guillaume de Conches, Moralium dogma philosophorum, ed. John Hom-
berg, _Upsala, 1929, p. 8: «ferens lucernam et aliis [uirtutibus] monstrans uiam». El
parrafo se cita en R. Tuve, Allegorical Imagery, Princeton, 1966, p, 285,

71, Guillaume Perrault, Summae uirtutum ac witiorum, cit., vol. I, p. 153: «pru-
dentia caeteris [virtutibus] lumen praeferts.

72. Brunetto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 231: «ele vait par devant les au-
tres vertus et porte la lumiere et moustre as autres la voies.
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periodo la suelen representar con una copa en cada mano. A menudo
la muestran en el acto de derramar el liquido de una copa en otra, en
obvia alusién a la creencia de que el agua debiera temperar el vino.
De esa forma aparece en el campanario del Duomo de Florencia, y en
el fresco que pint6 Lorenzetti hacia 1326 en la iglesia de San Francis-
co de Siena. Sin embargo, diez afios mas tarde la representa de una
guisa completamente distinta: sujetando con la mano derecha la base
de un gran horarium o reloj de arena, mientras tuerce la mirada hacia
abajo para sefialar —en acto gesticular— con el indice de la izquierda
que la arena ha descendido a la mitad.

Una vez mds no encontramos nada en la tradicién tomista que pue-
da sostener esta iconografia. En la Suma teolégica, Tomis de Aquino
inicia el parrafo destinado a glosar la templanza con una referencia
etimoldgica: «el nombre mismo de esta virtud significa capacidad de
moderar o templar cualquier cosa»™. Pero los autores prehumanistas
de los tratados sobre el gobierno de las ciudades conciben una inter-
pretacién etimolégica rival que parece contener la clave de la imagi-
neria de Lorenzetti: sugerir un vinculo especial entre la templanza y
la medida del tiempo.

Como es habitual, la inspiracién de esta linea del pensamiento
parece provenir del De officiis de Cicerén. Discutiendo sobre la vir-
tud de la templanza en el libro I, Cicerén no sélo la relaciona con el
actuar «en tiempo», sino que afirma que la conducta temperada pue-
de ser comparada con la misma conducta del tiempo. «Es necesario
guardarse de una lentitud blandengue [...] o por el contrario [...] [de
ir] deprisa, [...] pero mucho mis hay que esforzarse para que no se
aparten de la naturaleza los sentimientos del alma»™. La posibilidad
de que pudiera haber un nexo etimolégico entre tempus y temperan-
tia, la expresé mas tarde una autoridad de la talla de Varrén en su
tratado sobre la lengua latina: «de los temperados movimientos del
sol y la luna» —dice— «es de donde el tiempo toma su nombre»™.
La idea por la que la templanza es sustancialmente una cuestién de
oportunidad serd luego recurrente en muchos tratados morales de
inspiracién ciceroniana, y en especial en el Moralium dogma philo-

73. Tomis de Aquino, Suma teolégica. La templanza, 2.°-2.%, q. 141, art. 1, resp.:
«in eius nomine importatur guaedam moderatio seu temperies». Véase también Enrico
da Rimini, Tractatus de quatuor virtutibus cardinalibus, Strasbourg, 1472, IV, folio 99b.

74. Cicer6n, Sobre los deberes, 1, XXXVI, 131: «cauendum autem est ne aut
tarditatibus utamur [...] aut in festinationibus suscipiamus. [...] Sed multo etiam magis
elaborandum est ne animi motus a natura recedants,

75. Varrén, La lengua latina, V1, 11, 3, Gredos, Madrid, 1998: «ab eorum [f. e.
sol et luna] tenore temperato tempus dictums,
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sophorum. Este tratado no sélo recoge el elogio que Cicer6n efectiia
en De officiis sobre la conducta mesurada, ademas suma a mayores
otros pérrafos ciceronianos, incluido el argumento contenido en De
inventione de que la templanza es la cualidad que impide efectuar
movimientos inoportunos’®.

Con estas intermediaciones, semejante concepcién de la templan-
za fue abriéndose camino en algunos tratados prehumanistas sobre
el gobierno de las ciudades. Brunetto Latini, en concreto, tira del
Moralium dogma para construir su vision sobre la importancia de
la conducta atemperada, afiadiendo que la templanza es una virtud
que tiene cinco miembros subsidiarios, siendo el principal de ellos la
cualidad de la mesura «que permite que todos nuestros movimientos
y asuntos se lleven a cabo sin tacha ni infamia»”". El andlisis de Latini
no es sélo el mas completo, sino también el que la insélita repre-
sentacién de la Templanza de Lorenzetti parece evocar con mayor
precision.

La 1ltima de las figuras, la sefalada como FORTITUDO, incorpora
unos caracteres iconogrificos todavia menos convencionales. La vir-
tud de la fortaleza es representada por los artistas toscanos contem-
porédneos casi siempre como un héroe herciileo, vestido con una piel
de le6n y con una maza. Esta imagen, que debe mucho a Ovidio y
Virgilio, es muy frecuente’: en la capilla de los Scrovegni, en el cam-
panile del Duomo de Florencia, en los relieves que Giovanni Pisano
tallara en el pilpito del Duomo de Pisa. Lorenzetti, por su parte, re-
presenta la Fortitudo en una pose completamente distinta y bastante
mis belicosa. Una figura femenina, vestida de negro que debajo gasta
coraza, sujetando el escudo en la mano izquierda y el baculo dureo en
la diestra; la acompanan dos soldados a caballo, ambos con armadura
completa y yelmo.

Tampoco los textos de Tomds de Aquino o de sus inmediatos
discipulos contienen nada que inspire la presentacién excepcional-
mente agresiva de la Fortitudo que ofrece Lorenzetti. Al contrario,
las discusiones tomistas habitualmente tienden a hacer hincapié en la
idea de que la fortaleza se nutre mas del coraje de soportar que del
coraje de combatir. El mismo Tomés de Aquino escribe en la Suma

76. Guillaume de Conches, Moralium dogma philosophorum, cit., pp. 41-42. Cf.
Cicerdn, La invencion retorica, libro 11, LIV, 164, Gredos, Madrid, 1997.

77. Brunetto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 250: «tous nos movemens et tous
nos afferes, fait estre sans defaute et sans outrages.

78. OQvidio, Metamorfosis, XV, 284, Alianza, Madrid, 2003; y Virgilio, Eneida,
VII, 666-669, Citedra, Madrid, 2000,
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teolégica que «el principal signo de la fortaleza es la voluntad de
resistir el peligro y defender la posicién, antes que el deseo de ata-
car»™, Salvo en un caso, tampoco hallamos en ninguna fuente de la
literatura prehumanista sobre el gobierno de las ciudades el retrato
del belicoso guerrero de Lorenzetti. Por consiguiente, esta excepcion
cobra gran significacién. En su Li livres dou trésor, Brunetto Latini
define la fortaleza como la virtud que «sirve de escudo y defensa al
hombre, de coraza y bast6n, y que le permite no sélo defenderse a si
mismo, sino también atacar a quien sea digno de ello»™. Una vez mds,
parece que la descripcién de Brunetto Latini —de la que no conozco
ningtin precedente— ha suministrado inspiracién para la iconografia
de Lorenzetti.

Puesto que todo apunta a que Lorenzetti se sirvié concretamente
del texto de Brunetto Latini para pergefar sus representaciones de
la Magnanimidad, Templanza y Fortaleza, tal vez valga la pena inte-
rrogarse acerca de otra afirmaci6n sobre las virtudes cardinales que
se recoge de manera prominente en Li livres dou trésor, y que no en-
cuentra equivalente en ninguna anterior. Latini dice al comienzo de
su enciclopedia, que «la segunda parte tratara de los vicios y las vir-
tudes y de las piedras preciosas, que dan al hombre placer y virtud»*'.
Era recurrir a un lugar comiin, hablar —a la manera de Plinio— de
las gemas como si poseyeran virtudes o propiedades especiales o ma-
gicas. Pero Latini da la vuelta al argumento usual al afirmar no que las
piedras preciosas posean virtudes, sino que pueden ser simbolizadas
por virtudes.

Latini retoma esta hip6tesis —jugando obviamente con las pa-
labras que dan titulo a su enciclopedia— al comienzo del libro 11,
donde comienza con un florilegio retérico que le pertenece por com-
pleto®:

Esta segunda parte del Trésor debe ser de piedras preciosas, o sea, de
las virtudes. Su enseianza serd sobre las cuatro principales virtudes.
De las que la primera es prudencia, que estd significada por el rubi que

79. Tomis de Aquino, Suma teoldgica. La fuerza, 2°-2.*, q. 123, art. 6, resp.:
wprincipalior actus fortitudinis est sustinere, id est immobiliter sistere in periculis, quam
aggredi». Véase también Enrico da Rimini, Tractatus..., cit., IIL3, folio 64b.

80. Brunetto Latini, Li livres dow trésor, cit., p. 260: «[Force est] escus et deffense
de I'ome, cest son hauberc et son glave, car ele fet I'ome dffendre soi er offendre a
ciaus kK’il doite.

81. Brunetto Latini, Li livres dou trésor, cit,, p. 17: «La seconde partie ki traite
des vices et des viertus est de precicuses pieres, ki donent a home delit et vertus.

82. Sin embargo, podemos encontrar ¢l origen de esta idea en Guillaume de
Conches, Moralium dogma philosophorum, cit,, p. 79.
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alumbra la noche y resplandece sobre todas las piedras. La segunda
es templanza, que estd significada por el zafiro, que porta el color del
cielo y es la piedra més graciosa del mundo. La tercera es la fortale-
za, que estd significada por el diamante, que es tan fuerte que puede
romper y penetrar toda piedra y todo y que no hay cosa que la pueda
danar. La cuarta virtud es justicia, que es significada por la esmeralda,
que es la mas virtuosa y mas bella cosa que el hombre pueda ver®.

Posiblemente, la evidencia mds decisiva del particular tributo que
Lorenzetti rinde a la autoridad de Latini se encuentra en la fidelidad
con que se trasfiguran en el fresco estas cuatro virtudes. Lorenzetti
asocia la Templanza con el color del cielo, vistiéndola con un capote
y una falda muy suelta de color azul celeste. Asocia la Justicia al co-
lor esmeralda, cubriéndola con una tinica de tonalidad verde palido
bajo la que descuella una capa de matices pirpuras. Asocia la Forta-
leza a los diamantes, haciendo que en el centro de su coraza asome
un ornato grabado al aguafuerte en forma de voluminoso diamante.
Finalmente, no contento con retratar la Prudencia en un sitial de ho-
nor como la primera entre las virtudes, la representa también con un
vestido cuyos pliegues se encuentran cuajados de oscuras piedras in-
crustadas. Ellas, puedo ciertamente concluir, representan en mi sentir
los rubies.

Inicié este capitulo con la afirmacién general de que el fresco de
Lorenzetti incorporaba una traduccién visual de varios temas debi-
dos a Cicer6n y a Séneca, primero recuperados y luego desarrollados
por los idedlogos de las repiblicas ciudadanas italianas durante las
décadas iniciales del Trecento. Ahora he llegado a la concreta conclu-
sién de que una particular manifestacién de esta ideologia —como
he podido demostrar— es la fuente probable de la mayor parte de los
efectos simbélicos de Lorenzetti. Brunetto Latini, maestro de Dante,
fue arrojado en el Inferno al séptimo circulo*. Mi principal conclu-

83. Brunertto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 175: «Et ce est la seconde partie
dou tresor, ki doir estre de pieres precieuses, ce sont les vertus [...] Cist ensegnemens
sera sor les IV principaus vertus. Dont la premiere est prudence, ki est segnefice par
le carboncle, ki alume la nuit et resplendist sour toutes pieres. La seconde est atem-
prance, ki est segnefiee par le saphir, ki porte celestial coulor, et est plus gracieuse que
piere du monde. La tierce est force, ki est segnefice par le diamant, ki est si fort k'il
ront et perce toutes pieres et tous metaus, et por poi il n’est chose ki le pusse donter.
La quarte vertu est justice, ki est segnefiee par 'esmeraude, ki est la plus vertuouse et
la plus bele chose que oil d’ome puisse veoirs.

84. Dante Alighieri, Infierno de La divina comedia, Espasa-Calpe, Madrid, 2005:
«Siete voi qui, ser Brunetto?».
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si6n es que si aspiramos a comprender la obra maestra de Lorenzet-
ti*, estamos obligados a rescatarla de su abismal olvido.

Hasta el momento he contemplado los frescos de Lorenzetti
como la traduccion visual de una ideologia, y he buscado en ella la
clave para su explicacién. A modo de conclusién, quisiera retomar
cada elemento por separado preguntindome por lo que mi andlisis
puede aportar a la comprensién de la obra maestra de Lorenzetti,
pero también por el significado histérico de la ideologia cuyos con-
tornos he delineado.

En lo que respecta a los frescos, tiendo a pensar que algunos
elementos y detalles de la organizacién y del esquema de los colores
de la seccién central pueden ser explicados con mayor plenitud re-
firiendo las evidencias que he presentado. Y ademads quisiera anadir
que esas mismas evidencias, entiendo, también pueden servir para
resolver la cuestion crucial del estado en que se halla la restauracion
de la pintura y, por consiguiente, de su autenticidad.

Este tema no ha dejado de preocupar a los estudiosos desde que la
parte central de los frescos fuera restaurada a comienzos de la década
de 1950. Tal y como ha establecido definitivamente Cesare Brandi, la
seccion del fresco en que aparecen retratadas las virtudes, se restaur6
completamente veinte anos después de que hubiera sido concluida la
obra a finales de la década de 1330. También parece que debié sufrir
actos de vandalismo en los disturbios que acompanaron la visita a
Siena de Carlos IV en 1356, o quizds en la sublevacion de 1368.
Cualquiera que haya sido la ocasién de la violencia, los desperfectos
causados resultaron de tal envergadura que hubo que volver a pintar
toda la zona derecha de la persona regia, comprendidas las grandes
figuras de la Magnanimidad, la Templanza y la Justicia®.

La duda mas seria estriba, pues, en saber si el nuevo artista (Lo-
renzetti murio hacia 1348) fue capaz de reproducir la organizacién
de los colores y los detalles iconograficos originales, o si los estragos
fueron de un calado tal que se vio en la necesidad de improvisar.

Parece de todo punto evidente que hubieron de introducirse al-
gunos cambios. En la zona derecha de la imagen regia, el pafio que
cubria el banco en que tomaban asiento las virtudes ha sido repintado

85. Después de que escribiera estas lineas, ya lo ha hecho J. Bolton Holloway,
Twice-Told Tales: Brunetto Latini and Dante Alighieri, New York, 1993, con una bio-
grafia muy bien documentada. Sobre Brunetto Latini y Dante, véase también 1. Ventu-
ra, «liconografia letteraria di Brunetto Latini»: Studi Medievali 38 (1997).

86. Cesare Brandi, «Chiaramenti su ‘Buon Governo®’ di Ambrogio Lorenzettis:
Bolletino d'Arte 40 (1955), pp. 119-123.
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trastocando sus motivos originales en tonalidades mas oscuras, pre-
dominando las marrones sobre las naranjas o rojizas (lamina 5). El
tratamiento de las telas es menos cuidadoso en las figuras de la dere-
cha que en las de la izquierda, y sus rostros no tienen la caracteristica
angulosidad que Lorenzetti consigue comunicar a las figuras de la
Paz, la Prudencia y, sobre todo, la Fortaleza. Un examen mds riguroso
descubre igualmente ciertas pifias en la restauracién de la zona que se
encuentra situada inmediatamente a la diestra de la quebradura que
la separa de la parte danada, y cuyo corte sigue el sentido del pliegue
derecho de la capa de la figura regia. El mismo dobladillo de la capa
se nota que ha sido retocado en un estilo mds sencillo, y a la origina-
ria corona que la Magnanimidad alza en su mano —que todavia en
parte resulta vagamente perceptible— le ha sido sobreimpresa una
segunda de aire semejante.

Brandi infiere de ello que aunque probablemente el segundo ar-
tista haya procurado imitar en la medida de sus posibilidades la fabri-
ca y maneras de hacer de Lorenzetti, ciertamente no consiguié atinar
una reproduccién completa de lo que se habia perdido®”. Estudiosos
recientes han expresado las mismas dudas, y White llega incluso a
asegurar en términos categéricos que se han alterado algunos ele-
mentos del disefio original de Lorenzetti®, insistiendo en concreto
que el reloj de arena que sostiene la Templanza no puede retrotraerse
a una fecha anterior a la década de 1350%,

Entiendo, a pesar de todo, que se han preservado en su totalidad
los aspectos esenciales del dibujo, de la combinacion de colores y de
la iconografia del fresco de Lorenzetti, al menos en lo que se refiere
a las figuras principales de la Magnanimidad, la Templanza y la Justi-
cia. El fundamento de este optimismo descansa en el dato de que Li
livres dou trésor de Latini ha servido de evidente programa a Loren-
zetti para recrear el entero grupo de las virtudes politicas. Como he-
mos podido constatar, las insélitas, y practicamente sin precedentes,
descripciones de la Fortaleza y la Magnanimidad de Latini, fueron
seguidas por el artista con la mayor fidelidad. Ademas, sus descrip-
ciones de la Prudencia y la Templanza, que también son peculiares,
no quedaron retratadas con inferior cuidado. Claro que subsiste un

87. bid., p. 120.

88. G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., vol. I, p. 142; E. Borsook, The Mural
Painters of Tuscany. From Cimabue to Andrea del Sarto, Oxford, *1980, p. 37.

89. Lyn White Jr., «The Iconography of Temperantia and the Virtuousness of
Technology», en T. K. Rabb y J. E. Seigel (eds.), Action and Conviction in Early Mo-
dern Europe, Princeton, 1969, p. 208.
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aspecto en que Latini suministra una fuerte pista visual que nuestro
artista no recoge. La sugerencia —sin paralelo en otros textos— de
asociar cada una de las virtudes cardinales a una piedra preciosa. En
efecto, Lorenzetti adopta esta sugerencia en el caso de la Fortaleza
y la Prudencia de la izquierda, pero la ignora en la Templanza y la
Justicia, que se sitiian a la derecha.

Me parece harto probable que ello se deba sencillamente a que
tales detalles se perdieron durante el periodo en que se acometié la
restauracién de la seccién derecha del fresco central. Aunque hoy no
podamos contemplar ninguna esmeralda asociada a la Justicia, s cons-
tatamos la existencia de un parche semirrectangular negro en el lugar
correlativo al que la Fortaleza exhibe el ornato en forma de diaman-
te. Y otro tanto de lo mismo sucede en el caso de la Templanza, a la
que le ha desaparecido el zafiro, pero que, en la tdnica situada debajo
de su capa azul, ensefia también una zona negra que hace parecer —
mds claramente que la anterior— que ambas se encuentran repintadas
o han sido objeto de un retoque”’. Es posible que estos parches hayan
sido introducidos por el segundo artista para referir la existencia de
ciertos detalles del proyecto fraguado por Lorenzetti que le resultaban
imposibles de reconstruir. De este modo, quiza el parche negro de la
Templanza fuera un zafiro y el de la Justicia, una esmeralda.

Aungque todo esto pueda parecer una especulacion excesiva, re-
tengo por ciertos los siguientes hechos. Lorenzetti pinté la figura de
la Fortaleza, inspirandose claramente en el Trésor de Latini. Un artista
posterior (probablemente Andrea Vanni)® restaur6 la Magnanimidad
y la Templanza, que de manera no menos evidente parecen beber en
la misma fuente. Por ello la conclusién mas plausible es seguramente
ésta: el entero conjunto de las virtudes refleja la deuda de Lorenzetti
con Latini, por lo que el segundo artista que restaur6 el fresco pudo
seguir la huella inicial de Lorenzetti, excepto en los pequefios detalles
mencionados.

Este descubrimiento reviste especial significacion en lo que con-
cierne al retrato de la Templanza. Como se ha dicho, esta figura inclu-
ye la primera representacién pictérica conocida de un reloj en los ana-
les del arte occidental. White ha sugerido que se trata de un afiadido

90. Ahora no es asi, el parche semi-rectangular negro ha desaparecido tras la
restauracion de 1988.

91, En este caso ahora tampoco es asf. También esta zona negra ha desaparecido
en la restauracién de 1988.

92. Luciano Bellosi, Bufalmacco e il trionfo della morte, Torino, 1974, pp. 52-54,
y ldminas 110-113.
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incorporado en fecha posterior, y que la obra original muy probable-
mente debié mostrar la Templanza con «su copa tradicional»". Pero si
recordamos las afirmaciones de Latini cuando decia que la Templanza
era esencialmente una cualidad que guarda relacién con la «<medida» y
la «oportunidad», no cabe motivo alguno para dudar que —como en
anteriores ocasiones— este autor haya servido una vez mas de fuen-
te de inspiracién de la iconografia de Lorenzetti. Por consiguiente,
también aqui se puede concluir que el reloj de arena que sostiene la
Templanza es uno de los elementos de la factura original del fresco.
La primera aparicién de un reloj en el arte occidental pudiera datarse,
por tanto, en la década de los afos treinta del Trecento.

Por tltimo, quiero retomar la cuestién del significado histérico
de la ideologia descrita. Hans Baron y otros influyentes autores han
defendido que el ideal del autogobierno republicano se articulé por
primera vez de manera plena en la teoria politica italiana en torno al
afo 1400™. Sin embargo, estas tesis han sido criticadas con razén por
desconocer la emergencia de doctrinas similares entre los juristas que
cultivaban el derecho civil y muy especialmente entre los filésofos
politicos escoldsticos de la centuria anterior”. El «renacimiento del
ciudadano» y las primeras conceptualizaciones del «nuevo mundo de
la politica ciudadana», se han asociado de esta forma en concreto con
el redescubrimiento y la difusion en las dltimas décadas del siglo xiu
de la Politica y la Etica a Nicémaco de Arist6teles®.

Ello no obstante, esta postura pasa por alto —tanto como las
tesis de Baron— el hecho de que la ideologia prehumanista ahora
estudiada encarna un ideal de ciudadania y una vision del autogo-
bierno republicano que al menos en una generacién precedieron a las
fechas en que empezaron a estar disponibles los textos aristotélicos.
Es cierto que numerosos autores han venido llamando la atencién
sobre este rasgo distintivo de la cultura prehumanista”, pero a me-

93. L. White Jr., «The Iconography...», cit., p. 208.

94. Hans Baron, The Crisis of the Early Italian Renaissance, Princeton, 1966,
pp. 3-78.

95. Véase, por ejemplo, C. T. Davis, Dante’s Italy and Other Essays, Philadephia,
1984, p. 254.

96. J. G. A. Pocock, El Momento maquiavélico: el pensamiento politico florenti-
no y la tradicién republicana atldntica, Tecnos, Madrid, 2002, pp. 85, 151, 158-159;
W. Ullman, Medieval Political Thought, Harmondsworth, 1975, pp. 176-180; N. Ru-
binstein, «Political Theories in the Renaissances», en André Chastel (ed.), The Renais-
sance: Essays in Interpretation, London, 1982, p. 153.

97. Walter Ullmann, Medieval Foundations of Renaissance Humanisni, London,
1977, pp. 101 y 134; N. Rubinstein, «Political Theories in the Renaissance, cit.,
pp. 153-154.
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nudo se sienten tentados a insistir también en que desde el instante
en que las obras de Aristételes empezaron a circular en traducciones,
sus andlisis consiguieron imponerse por completo «transformando el
pensamiento politico italiano»”. Por mi parte he intentado demos-
trar que las teorfas formuladas por los Dictatores no sélo precedieron
a la llamada revolucién aristotélica, sino que pricticamente la sobre-
vivieron sin ningin cambio. El resultado fue la especifica vision de
la ciudadania que se expandirfa posteriormente con el denominado
humanismo civico del Renacimiento®. De estos humildes origenes,
y no del impacto del aristotelismo, surge, pues, el republicanismo
clasico de los Maquiavelo y Guicciardini y sus contemporineas pris-
tinas raices. De esto deriva la conclusién de que la teorfa politica del
Renacimiento y todas las fases de su historia contrajeron su particular
débito con Roma, mds que con Grecia,

98. Ibid., p. 96; N. Rubinstein, «Political Theories in the Renaissancer, cit., p. 155.
Para una excelente répica, véase R. Celli, Pour I'bistoire des origines du pouvoir po-
pulaire: expérience des villes-états italiennes (xr°-xir siécles) (Publications de I'Institur
d’érudes médiévales 3), Université Catholique de Louvain, 1977, pp. 50-52.

99. Mis argumentos pueden ser considerados un supuesto especial de la tesis gene-
ral defendida por P. O. Kristeller sobre los origenes y el cardcter del humanismo, a la que
debo mucho. Cf. P O. Kristeller, «Humanism and Scholasticism in the Italian Renaissan-
cex, en Michael Mooney (ed.), Renaissance Thought and its Sources, New York, 1979, y
P. O. Kristeller, «Humanism», en The Cambridge History of Renaissance Philosophy.
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Hasta el momento he centrado mi interés en la pared norte de la
Sala dei Nove —la pared central del fresco— y, por consiguiente,
en la representacion que Lorenzetti hace del ideal de un gobierno
virtuoso. Ahora quisiera ampliar la perspectiva y considerar la orga-
nizacién del fresco en su conjunto. Después de intentar (en el apar-
tado 1) seguir el relato de Lorenzetti, me gustaria ocuparme de dos
los enigmas iconogrificos mas famosos que oculta su obra maestra.
Uno de ellos esta vinculado a la misteriosa figura regia que domina
el conjunto de las virtudes politicas de la pared norte!. Y, aunque
ya la he identificado como una representacion del tipo de signore o
signoria que conviene promover para establecer un gobierno virtuo-
s0, quedan aun ciertas ambigiiedades y complejidades que interesa
explorar, y que deseo abordar en el apartado 2. La otra cuestién
que quisiera estudiar estd relacionada con el significado del grupo
de danzantes que se sitdan en el centro del paisaje urbano de la pared
este. Entiendo que podremos recoger informaciones decisivas sobre
estas figuras todavia mds misteriosas, si una vez més tenemos en
cuenta las fuentes literarias, sugerencia que espero hacer realidad
en el apartado 3.

1. Sin embargo, tengo que senalar que algunos puntos de mi argumentacién han
sido planteados por Maria Monica Donato, «Ancora sulle ‘Fonti’ nel Buon Governo di
Ambrogio Lorenzetti: dubbi, precisazioni, anticipazioni», en Simonetta Adorni Brac-
cesi y Mario Ascheri (eds.), Politica e cultura nelle repubbliche italiane dal Medioevo
all’Eta Moderna, Roma, 2001, pp. 43-79.
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El emplazamiento mis adecuado para lograr apreciar en su integri-
dad el fresco de Lorenzetti, es colocarse ante una de las fuentes de
luz natural de la Sala dei Nove, la ventana de la pared sur. Desde este
privilegiado observatorio, las secciones que descubrimos a la izquier-
da del fresco central (su sinistra) ilustran el reino de la tirania y sus
ruinosos efectos sobre la ciudad y su contado. Con el mandato de los
Nove de exaltar los valores de la repiblica, Lorenzetti inicia su relato
dando valor a un argumento al que la teoria politica de la época, en
su mayorfa favorable al poder regio®, normalmente sélo concedia
importancia marginal. Los pensadores neoaristotélicos de principios
del Trecento insisten por regla general en que, como resueltamente
proclama Egidio Romano, «la monarquia es el mejor régimen politi-
co»’, admitiendo a continuaciéon de manera habitual que es suscep-
tible de degenerar en tiranfa®. Lorenzetti, por el contrario, empieza
recorddndonos con igual énfasis las espantosas consecuencias de esa
degeneracion’, poniendo en escena los efectos del gobierno degene-
rado. En el centro de esta pared contemplamos una representacion de
la tiranfa, idea plasmada en la figura de un gobernante bizco, vestido
de negro, con cuernos y garras, de aspecto demoniaco. A su espalda
podemos leer claramente en letras de plata la palabra TYRAMMIDES
(liminas 10 y 11). Aunque se nos muestre entronado como un rey,
advertimos que la Tirania empufia una daga por cetro, y la copa que
tiene en la mano izquierda seguramente ha debido ser empozonada.
Su pie reposa sobre un macho cabrio, simbolo de luxuria®, mientras
la efigie de la 1vsTI[TIA] yace presa en el suelo del trono. Por encima

2. Sobre la necesidad de proceder a leer el ciclo de Lorenzetti como si se tratara
de un relato, incluso aunque esto pueda suponer articular una reflexién, véase Hans
Belting, «The New Role of Narrative in Public Painting of the Trecento: History and
Allegorys: Studies in the History of Art 16 (1985), pp. 151-168.

3. Egidio Romano, De regimine principum, ed. H. Samaritari, Roma, 1607, 11,
11, 111, p. 456: «Quod regnum est optimus principatuss.

4. [bid., 1L, 11, VII, p. 468: «summe debent canere Reges et Principes, ne eorum
dominium in tyrannidem convertaturs, puesto que «tyrannus est pessimus principatus»,

5. George Rowley, Ambrogio Lorenzetti, 2 vols., Princeton, 1958, vol. I, pp. 104-
405. Este punto también lo ponen de manifiesto Randolph Starn y Loren Partridge
(Arts of Power: Three Halls of State in Italy, 1300-1600, Berkeley, 1992, pp. 21-22),
aunque no veo que haya ninguna prueba para sostener, como hacen ellos (p. 22), que
el fresco de Lorenzetti nos muestre «los impulsos que los republicanos temen en su
senow,

6. Adolf Karzenellenbogen, Allegories of the Virtues and Vices in Medieval Art,
London, 1939, p. 61; Andrea Alciato, Emblemata cum commentariis, Padova, 1621,
Emblema 72, p. 321.
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planean AVARITIA, SVP[ER|BIA y VANAGLORIA, «enemigos predilectos de
la vida humana» segiin el Oculus pastoralis, el mis antiguo de los
libros de consejos destinado a los magistrados de la ciudad que por
aquella época circulaban en Toscana”. Aqui el espiritu central y domi-
nante es la SVP[ER]BIA, universalmente tenida entre los moralistas de
los tiempos de Lorenzetti por «reina de todos los vicios»®. A ambos
lados de la Tirania se agrupan los elementos de la fuerza y el fraude
que sostienen en el poder a esos regimenes politicos (form of govern-
ment) injustos y esclavizantes. A nuestra izquierda, vemos los vicios
insidiosos CRVDELITAS, PRODITIO y FRAVS; a nuestra derecha, la violen-
cia desencadenada de FUROR, [D]IVISIO ¥ GVERRA.

. Como si estuviéramos ante un relato literario, la argumentacién
pictérica de Lorenzetti puede ser leida de izquierda a derecha. Hasta
donde sé, este enfoque nunca antes ha sido ensayado de manera sis-
temdtica, y que a pesar de todo sirve para descubrir incontables inte-
rrelaciones entre las diferentes partes del ciclo”. Para apreciarlas debe-
remos reorientar la mirada hacia la pared norte (liminas 5 y 6). Justo
de frente topamos con una figura de mujer vestida de arriba abajo de
blanco a la que su titulus identifica, pAX; su factura incorpora una serie
de contrastes con la GVERRA, la Guerra de la pared oeste (liminas 10
y 11)". Sentada a la izquierda de la Tirania, la Guerra ocupa la posi-
cién mds sinistra de todo el conjunto; la Paz, enclavada en el centro de
la seccién central del entero ciclo, se asienta en el corazén mismo de la
vida civica''. La Guerra aparece alerta, su escudo se encuentra dispues-
to y su espada, alzada; la Paz replica en su lado, quieta, apaciblemente
recostada sobre un cojin, con una rama de olivo en la mano.

7. Oculus pastoralis (ca. 1220), Dora Franceschi (ed.), en Memorie dell'Accademia
d_sﬂe Scienze di Torino 11 (1966), p. 52 afirma que «hostes vite hominis [...] sunt prae-
cipue supgrbia, inanis gloria, auaricia» (a la que ¢l autor anade «inuidia»).

8. Guido Faba, Summa de wiciis et wirtutibus, ed. Virgilio Pini; Quadriuinm 1
(1956), p. 98: «Superbia quippe regina est omnium uvitiorume; véase también Alberta-
;ml _dasl;rescia. De amore et dilectione, en Albertani moralissimi opus, Cuneus, 1507,

olio 55.

9. La necesidad de una lectura de este tipo la destaca Hans Belting, «The New
Role of Narrative...», cit., p. 159,

10. Cuando hablo en tercera persona y digo «su» derecha e izquierda, me refiero
a la de las figuras de la pintura; cuando hablo en primera persona y digo «nuestrar o
«la» izquierda o derecha, me estoy sitnando en la posicién del espectador,

11. Pero véase también Robert Gibbs: «In Search of Ambrogio Lorenzetti’s Alle-
gory of Justice: Changes to the Frescoes in the Palazzo Pubblicos: Apollo 149/447
(1999), pp. 11-16, que sugiere que, como consecuencia de las restauraciones de fi-
na'les del Trecento, la figura de la Paz ocupa ahora una posicién mas central y predo-
minante que la pretendida por Lorenzetti. Yo lo dudo por las razones expuestas en el
capitulo 2.
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A nuestra izquierda y debajo del triunfo de la Paz, descubrimos
otro personaje femenino marcado CONCORDIA. Su imagen ofrece nue-
vos contrastes con la figura de la Tirania sita a su izquierda. El com-
pafiero mds cercano de la Tirania es un monstruo representado como
FVROR, la furia animal de las masas. Le sigue la [D]ivisio, la Divisién
civil retratada en actitud todavia mds perturbada. Su expresién dela-
ta demencia, sus crecidos cabellos flotan desordenados, y sujeta una
sierra de carpintero con la que parece herirse a si misma'?, Por con-
traposicién a la figura de la Tirania, el personaje de la Concordia
estd sentado con semblante plicido y con su larga cabellera cuida-
damente recogida a la espalda. Muestra también una herramienta de
carpintero, en este caso un cepillo que sostiene en equilibrio sobre las
rodillas. De este modo indica su voluntad de superar la division y la
furia, allanando asperezas”, corrigiendo inequidades y estableciendo
el ideal ciceroniano de la concordia y la aequitas, los dos fundamen-
tos de la vida civica®.

Por encima de la Concordia, a distancia, vemos una figura volu-
minosa sentada en el trono. Como se ha dicho en el capitulo 2, su ti-
tulus aclara que se trata de una representacion de la justicia. A través
de esta imagen, Lorenzetti obtiene un contraste todavia mds acusado
con la descripcién del gobierno tirdnico de la pared oeste. Alli —en
la parte sinistra— la Justicia se muestra tirada por el suelo, cubierta
de una modesta tinica blanca, con los pies trabados y sus cabellos
de oro desordenados. Los cordones de la balanza estin cortados, sus
platillos han sido arrojados a un lado, y mientras una figura colérica
aferra en su mano uno de los cordones, con la otra tira de la cuerda
de la que permanece atada la Justicia. En contraste, en la pared norte
la Justicia se alza al mismo nivel de la Paz, viste tiinica arcaica de
tejido entablado, con piedras preciosas incrustadas, y sus cabellos de
oro lucen elegantemente recogidos sobre el rostro®. Su balanza la

12. Salustio, La guerra de Yugurta, 41, 1. 13, en La conjuracion de Catilina; La
guerra de Yugurta, Alianza, Madrid, 2005. Salustio habla de una época en la que la res pu-
blica se encontraba escindida en dos partes y, por consiguiente, dilacerata. La figura de
la Discordia en la Psicomaguia de Prudencio lleva una scissa palla, un vestido rasgado.
Véase Prudencio, Psicomagquia en Obras completas de Aurelio Prudencio, vv. 665-725,
BAC, Madrid, 1981, Como he observado anteriormente, la Gltima restauracién de los
frescos sugiere que la figura original de la Discordia pintada por Lorenzetti s6lo corta-
ba un objeto que sujetaba con la mano izquierda.

13. Isafas 40, 4, y Evangelio de Lucas 3, 5.

14. Para este tema, véase el capitulo 2.

15. Robert Gibbs («In Search of Ambrogio Lorenzetti’s Allegory of Justice», cit.,
p. 12) nota que podemos encontrar representado un vestido similar en La Virgen de
Giorto de la Capella degli Scrovegni.
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sostiene en el aire un querubin marcado SA[PIJENTIA, y los cordones
de cada plato los coge con la mano la Concordia, para entrelazarlos
luego formando un uinculum concordiae, que extiende a la procesién
de ciudadanos con ricas vestiduras, que se reparten equitativamente
a su alrededor!®,

A la derecha de la Paz, destaca la enorme y misteriosa figura regia
sentada en el trono. Esta parte de la composicién de Lorenzetti evo-
ca de manera atin ms tangible, si cabe, la descripcién del gobierno
tirdnico de la pared oeste —la pared a su izquierda—, donde encon-
tramos a la Tirania reinando en el centro de un simétrico conjunto
de vicios. La pared norte también recoge un grupo simétrico, pero
esta vez de virtudes. Al mismo nivel que la Paz, Lorenzetti ha reunido
cuatro figuras femeninas que representan las virtudes «cardinales»:
FORTITVDO, PRVDENTIA, TEMPERANTIA y IVSTITIA, a las que suma una
quinta figura central marcada MAGNANIMITAS, cuya presencia y pro-
minencia reflejan (como hemos visto en el capitulo 2) la especifica
comprension de las virtudes politicas que compete a Séneca. Sobre
la enigmatica persona real en el cielo azul del friso revolotean tres
querubines que figuran las virtudes teologales: FIDES, CARITAS y SPEs.

Si nos volvemos ahora —continuando la lectura de izquierda a
derecha del relato de Lorenzetti— a la pared este, apreciaremos una
representacion de los «efectos de un gobierno justo» en la ciudad y
en el campo. Se trata de una exposicién del panorama que descubri-
mos inscrito en volgare en los frisos de la pared norte. Nos informa,
siguiendo asimismo a Séneca, que nuestros ojos van a contemplar
«todos los efectos civiles ttiles, necesarios y voluntariamente busca-
dos», que nacen del gobierno de la justicia, y de la paz'’. Tal como
con perspicacia ha advertido Jack Greenstein, deberemos observar
esta visién de la paz en un sentido doble. La ciudad y el campo no
s6lo aparecen pacificos, se nos muestran también desde el punto de
vista de la Paz, que estd representada reclinada en el centro de la pa-
red adyacente, contemplando el panorama'. Lo que se observa es el

16. Para conocer la historia de la idea del winculum concordia, véase el capitulo 2.

17.  «QUESTA SANTA VIRTU LADOVE REGGE, [...] SEGUITA POI OGNI CIVILE/EFFOTO. UTILE
NECESSARIO E DIDILETTO». Parece que Sobre los beneficios de Séneca es la fuente de la clasi-
ficacién de los effetti. Véase Séneca, Sobre los beneficios, tomo 1, libro VI, X1, 1, en Con-
solacion a mi madre Helvia, Cartas a Lucilio, Sobre los beneficios, Salvat, Estella, 1986:
«prima demus necessaria, deinde utilia, deinde iocunta, deinde iocunda, utique mansuras,

18. Jack M. Greenstein, «The Vision of Peace: Meaning and Representation in
Ambrogio Lorenzetti's Sala della Pace Cityscapes»: Art History 11 (1988), pp. 492-510,
en concreto, pp. 496-498. Greenstein anade (p, 498) que la figura de la Paz también es
la fuente de luz de la Ciudad. Yo dudo de esto, tal como explico més adelante.
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resultado del valor de una paz que se sitiia en el centro de la vida
cotidiana.

El lado izquierdo de este panorama —siempre en la pared este—
nos ofrece a la ciudad de Siena, reconocible por su nueva catedral'
y su Porta Romana, que desde la derecha enmarca el paisaje urbano
(limina 2)*. El centro de la composicién lo forma un grupo de nueve
bailarines danzando cogidos de la mano, frente a un décimo que can-
ta y agita la pandereta. Por la centralidad de su posicion, solemnidad
de su porte y el llamativo dato de estar reproducidos a mayor escala
que las demas figuras de la escena, adquirimos la sélida impresion de
que se corresponden con una significacion simbdélica.

En torno a este grupo florece la vida del negotium, en especial
en los barrios que se localizan a la derecha de la piazza central: ve-
mos trabajar una serie de comercios «itiles y necesarios»; un edificio
nuevo a punto de ser acabado; un doctor en derecho dirigiéndose a
sus alumnos®'. A la izquierda se hace mayor hincapié en la «deliciosa»
vida del otium: bajo un arco se cobijan hombres y nifios conversando
o divirtiéndose, en tanto que en el portal vecino dos mujeres con-
templan pasar, serenamente montada a caballo, a una dama coronada
seguida de su séquito. Se nos estd proponiendo la comparacién con
el cuadro opuesto del gobierno tirdnico y sus efectos en la vida en la
ciudad. Alli no hay otium cum dignitate, por el contrario, los solda-
dos apresan brutalmente a una mujer ricamente vestida. Tampoco hay
negotium: los tenderetes estan cerrados y sélo trabaja el armero.

A la derecha de la Porta Romana se vislumbran los effetti del go-
bierno justo sobre el contado de Siena (limina 3). Casi como si de un
libro de Horas se tratara®, se van sucediendo escenas de las sucesivas

19. Sibien es posible que se haya afiadido el detalle durante las restauraciones de
mediados del Trecento.

20. Lo que vemos es la vida idealizada de la Ciudad y no su retrato exacto, como
piensa Bram Kempers un tanto precipitadamente. Véase B. Kempers, «Gesetz und
Kunst: Ambrogio Lorenzettis Fresken im Palazzo Pubblico in Sienax, en Hans Belting
y Dieter Blume (eds.), Malerei und Stadtkultur in der Dantezeit, Miinchen, 1989, pp.
71-84 y B. Kempers, FPainting, Power and Patronage: The Rise of the Professional Artist
in Renaissance Italy, trad. de Beverley Jackson, London, 1992, en concreto pp. 135-
141. Véase, en cambio, H. Belting, «The New Role of Narrative...», cit., pp. 159-160,
y J. Greenstein, «The Vision of Peacen, cit., p. 493.

21. Uta Feldges-Henning observa que la vestimenta roja sugiere un profesor de
derecho civil (o posiblemente de medicina): «The Pictorial Programme of the Sala
della Pace: A New Interpretation»: Journal of the Warburg and Conrtauld Institutes 35
(1972), pp. 153-154.

22. Otro Pdcht ha sido el primero en destacar este punto: cf. «Early Iralian Na-
ture Studies and the Early Calendar Landscapes: Journal of the Warburg and Cour-
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estaciones: la siembra y el escarde, la siega y trillado de la cosecha,
el transporte al molino, el labrado de la tierra tras la recoleccién.
Mulas y caballerias de carga se aproximan a la ciudad, al tiempo
que sale de ella cabalgando una dama de suntuoso atuendo rojo, que
franquea sus puertas abiertas. La siguen un par de galgos, y uno de
sus acompanantes lleva un halcén en la mufeca. En la pared opuesta
—pared oeste—, se sugiere otra comparacioén que recoge los efectos
del gobierno tirdnico (limina 12). De la puerta de la ciudad, baja un
rastrillo que se ha levantado lo preciso para dejar pasar a un hombre
de blancos cabellos, vestido también de rojo, que se aleja a caballo
por el desolado contado entre aldeas en llamas. Se hace acompaiiar
de dos soldados que, en prudente actitud, caminan delante. Los dos
acarrean escudo, y uno blande lanza, mientras el otro usa un gran es-
padén. Por encima de ellos flota una silueta armada con alas en cuyo
titulus esta representado TIMOR, que exhibe un cartouche que avisa:
«Por este camino no pasa nadie sin sentir miedo a la muerte»?’. En
réplica, del otro lado, los cazadores que salen de la ciudad pacifica
van desarmados y tranquilos, y avanzan bajo la mirada de otra nueva
silueta cuyo titulus indica que representa SECVRITAS, y cuyo cartouche
promete «camino franco sin miedo para todos»*.

Como en la cindad pacifica, también en el pacifico contado se
comparan las «delicias» de la vida del otium —representada por la
noble dama que caza— con las labores «itiles y necesarias» de los
que trabajan en el campo. Y para mayor abundamiento, esta sencilla
tipologia se representa en forma cuidadosa. Asi, aunque encontremos
un mendigo sentado en la calle, no se demuestra ningiin otro signo
de envejecimiento ni de miseria®. Tampoco advertimos ninguna re-

tauld Institutes 13 (1950), pp. 40-43. Véase también Derek Pearsall y Elizaberh Salrer,
Landscapes and Seasons of the Medieval World, London, 1973, pp. 181-182.

23. Las lineas tercera y cuarta del texto de TIMOR dicen lo siguiente: «PER QVESTA
VIA. / NON PASSA ALCVN SENCA DUBBIO DI MORTE=.

24. La primera linea del texto de SECVRITAS es la siguiente «SENGA PAVRA OGNVOM
FRANCO CAMINI», Rosemond Tuve subraya justamente que el Moralinm dogma philo-
sophorum contiene un didlogo entre Timor y Securitas (R. Tuve, «Notes on the Vir-
tues and Vices»: Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 26 [1963], p. 292);
véase Guillaume de Conches, Moralium dogma philosophorum, ed. John Homberg,
Upsala, 1929, pp. 32-36. R. Tuve piensa que Lorenzetti renfa en cuenta esta fuente
en concreto. Pero podemos encontrar también este topos en otros textos del Due-
cento, cf. Guillaume Perraule, Suntmae wirtutum ac witiorum, ed. Rodolph Clutius,
Mainz, 111, V, 5, vol. 1, 1618, p. 210; Brunetto Latini, Li livres dow trésor, ed. Francis
J. Carmody, Berkeley, 1948, pp. 263-265.

25. Un aspecto muy desarrollado por B. Kempers, Painting, Power and Patronage,
cit,, p. 141.
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presentacién de la vida de los miles de monjes, hermanas, frailes y
curas de parroquia que en aquella época habitaban en Siena®, La
ciudad idealizada de Lorenzetti y su contado son lugares en los que la
vida no sélo es notoriamente préspera, sino que ademads se encuentra
notablemente secularizada.

He comenzado este capitulo senalando que el ciclo de Lorenzetti si-
taa incluso hasta al observador mds ocasional, ante dos considerables
enigmas. Uno concierne a la identidad y significado de la misteriosa
figura regia entronizada de la pared norte, que nos enjuicia con mi-
rada severa desde el centro de su conjunto de virtudes (ldminas §
y 9). Como he apuntado en el capitulo 2, generalmente se la describe
como Ben Comun, una representacién del mismo commune® o del
concepto de bien comin®®. La lectura con mucho mds influyente de
este aspecto de los frescos, la de Nicolai Rubinstein, mantiene que
lo que vemos es una descripcién del «concepto aristotélico del bien
comiin como fundamento y criterio del buen gobierno», con la impli-
cacién de que si aspiramos a conseguir el «buen gobierno, debemos
elevar el bien comiin a la categoria de gobernante»*,

Sigo convencido de que la hipétesis contraria, que he avanzado
en el capitulo anterior, resulta sustancialmente correcta. Objetando a

26. Para conocer su cantidad en la ciudad, véase William M. Bowsky, A Medieval
Italian Commune: Sienna under the Nine, 1287-1335, London, 1981, p. 20.

27. CL G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., vol. I, p. 99; U. Feldges-Henning,
«The Pictorial Programme...», cit., p. 145; Deborah Leuchovius, «Notes on Ambrogio
Lorenzetti’s Allegory of Good Government»: The Rutgers Art Review 3 (1982), p. 30;
Enzo Carli, Sienese Painting, New York, 1983, p. 40; J. Greenstein, «T'he Vision of
Peaces, cit., p. 492; Chiara Frugoni, Pietro and Ambrogio Lorenzetti, Firenze, 1991,
pp. 66-68; Jonathan J. G. Alexander, «Dancing in the Streetss: The Journal of the
Walters Art Gallery 54 (1996), p. 148.

28. Para conocer una interpretacion clisica, véase Nicolai Rubinstein, «Political
Ideas in Sienese Art: The Frescoes by Ambrogio Lorenzetti and Taddeo di Bartolo in
the Palazzo Pubblicos: Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 21 (1958),
pp- 184-185. Véase también Eve Borsook, The Mural Painters of Tuscany. From Ci-
mabue to Andrea del Sarto, Oxford, *1980, p. 35; W. Bowsky, A Medieval Italian
Commune, cit., p. 288; R, Starn y L. Partridge, Arts of Power, cit., pp. 50-51 y 56.
Alastair Smart sugiere que lo que vemos es una representacion del Bien Comiin y del
municipio de Siena (The Dawn of Italian Painting, 1250-1400, Oxford, 1978, p. 105).

29. Cf. N. Rubinstein, «Political Ideas in Sienese Art», cit., pp. 184-185, e Id., «Le
allegorie di Ambrogio Lorenzetti nella Sala della Pace e il pensiero politico del suo
tempon: Rivista Storica Italiana 109 (1997), pp. 781-802.
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Rubinstein, mantengo que la figura regia puede ser entendida como
una descripcién del tipo de signore o signoria que debe elegir una
ciudad si aspira a respetar los dictados de la justicia y asegurar el bien
comin. Quiza la prueba mis crucial en favor de esta hipétesis estribe
en que eso parece decir los versos inscritos en una especie de tablilla
situada bajo esa parte de los frescos. La traduccién de tan relevantes
lineas que propongo seria la siguiente:

Alli donde gobierna la santa virtud de la Justicia

Induce a la unidad a las numerosas almas

Y éstas asi unidas

Permiten crear™, por su signor’’, un bien comin para todas’.

En resumen, entonces, segiin mi traduccién, en este fresco no es-
tamos ante una representacién del bien comin sino m4s bien ante el
tipo de signor (o de signoria) mas adecuado para alcanzarlo.

A pesar de todo, recapitulando lo dicho en el capitulo 2, tengo
la impresién de no haber explicado de manera bastante clara que la
imagen del signor de Lorenzetti resulta, si no ambigua, si al menos
ciertamente bivalente. Me parece ahora que incorpora dos represen-
taciones distintas, y no tengo muy claro si una de ellas es de la propia
ciudad en si misma. Ciertos rasgos del misterioso personaje entro-
nizado indican que «es» Siena. Detrds de sus hombros aparecen gra-
badas las siglas c.s.c.v.*» —Commune Senarum, Ciuitas Virginis*—.
Va vestido en blanco y negro —de nuevo los colores heréildicos del
commune de Siena—. En el suelo, una loba amamanta gemelos en
simultdneo contraste visual con el macho cabrio al pie de la Tirania y
simbélica rememoracién de la antigua Repiiblica romana cuya insig-

30. Segin la interpretacién de Rubinstein, per (en la segunda linea) debe ser tra-
ducido como «para» o «comor; personalmente creo que per se debe traducir como
«por» o «mediantes. Ambos sentidos eran normales en el Trecento, tal como indica
N. Rubinstein («Le allegorie...», cit., p. 789). Pero en latin el primer sentido de per
es «por» o «mediante», y parece haber quedado asi en los principales textos en uol-
gare. Véase por ejemplo Matteo dei Libri, Arringhe, ed. Eleonora Vicenti, Milano,
1974, p. 79, y Giovanni da Vignano, Flore del parlare, en Matteo dei Libri, op. cit.,
p. 270.

31. Como se indica en el capitulo 2, esta palabra aparecia de este modo antes de
la restauracién de principios de la década de 1980, Ahora se puede leer sigror, lo que
no tiene sentido,

32, «QUESTA SANTA VIRTU [la Giustizia] LADOVE REGGE. INDUCE ADUNITA LIANIMI /
MOLTIL. EQUESTI ACCIO RICCOLTL, UN BEN COMUN PERLOR SIGROR SIFANNO»,

33. Cf capitulo 2, nota 38,

34. Véase W. Bowsky, A Medieval Italian Commune, cit., pp. 160 y 288.
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nia habfan adoptado los habitantes de Siena en 1297%. En su escudo
se percibe borrosa una imagen de la virgen Maria, elegida patrona
especial de la ciudad justo en visperas de la victoria de Montaperti
sobre los florentinos en 1260%. Pero posiblemente el dato mas signi-
ficativo sea que la figura real ha sido retratada con barba y cabellos
blancos, como persona senex, anciana, una persona de edad avanza-
da, que al mismo tiempo también es Sena, nombre latino de Siena’.
No obstante lo anterior, y aunque el personaje regio encarne la ciu-
dad, su figura es la representacién de un gobernante, y mas concre-
tamente de la figura de un juez supremo. Como he demostrado en el
capitulo 2, hay numerosos detalles que hacen inevitable esta lectura.
Estd sentado sobre un trono de magistrado. Vestido de rico brocado
incrustado de joyas de clase casi imperial. Empufia el cetro, simbolo
de la autoridad suprema, y sostiene un escudo destinado a defender
a su pueblo. Proclama, ademads, que su autoridad legal se proyecta
«sobre» todos, incluida la nobleza facciosa e independiente. A sus
pies dos nobles —que reconocemos por sus armaduras y por sus ca-
belleras libres flotando al viento— le ofrecen sus castillos en evidente
seiial de homenaje. Los versos de la falsa tablilla de abajo confirman
que «le dan impuestos, tributos y el sefiorio de tierras»*.

Lo que no es tan evidente, y he omitido antes, es la audacia con
que Lorenzetti nos propone no sélo una representacién del juez su-
premo, sino a la vez una imagen secularizada del Juicio Final”. Para
comprender lo que vemos, basta recordar la visién apocaliptica del
Juicio Final pintada por Giotto en 1305, a la entrada de la capi-
lla de los Scrovegni en Padua®. No se trata tinicamente de una de
las representaciones mds famosas de la escena que se hicieron en el
periodo inmediatamente anterior a los frescos de Lorenzetti, ade-
mis podemos dar por cierto que nuestro pintor la conocia. Como

35. Véase John Larner, Culture and Society in Italy, 1290-1420, London, 1970,
p. 113,

36. Véase W. Bowsly, A Medieval Italian Commune, cit., pp. 274-275.

37. Véase E. C. Southard, The Frescoes in Siena’s Palazzo Pubblico, 1289-1539,
tesis doctoral, Universidad de Indiana, 1978, p. 60.

38, «ALLUI SIDANNO. CENSI TRIBUTT ESIGNORIE / DITERRE».

39. Un punto muy bien tratado por D. Leuchovius, «Notes...», cit., pp. 32-33.

40. Charles Harrison piensa que el ciclo se debié finalizar con posterioridad
a 1308. Véase Ch. Harrison, «The Arena Chapel: Patronage and Authorship», en Sie-
na, Florence and Padua: Art, Society and Religion, 1280-1400, ed. Diana Norman,
2 vols., London, 1993, vol. II, p. 87. Sin embargo, el padre Bellinati destaca que las
cruces de la consagracién de la capilla se pintaron sobre los frescos, lo que implica
que éstos se finalizaron obligatoriamente con anterioridad a la fecha de consagracion
del 25 de marzo de 1305.
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comprobaremos mds adelante, parece que estudié directamente el
retrato en grisalla de jusTITIA que hiciera Giotto para ese ciclo, pues-
to que incorpora varios de sus rasgos en su propio trabajo. Cuando
Lorenzetti examiné esta parte de los frescos, seguramente no pudo
resistirse a la impresion producida por Giotto, y registré la presencia
de la gran pintura del Juicio Final en la Sala dei Nove. Aunque sélo
hubiera mediado una simple ojeada superficial, nada podia haberle
evitado apreciar que el corazon de la composicion estd formado por
una figura central sobre un trono, flanqueada por unos angeles, unos
ancianos y unos santos. Nada pudo impedirle notar que quienes ha-
bian ganado la salvacién, se situaban serenamente a la derecha bajo
la figura central entronizada, mientras que a la izquierda, los cuerpos
desnudos y atados de los condenados se arrastraban hacia un pozo
donde conocerian crueles tormentos.

Tanto si Giotto es su fuente de inspiracién como si no, Loren-
zetti nos propone una versién secularizada de todos estos motivos
pictoricos. Bajo el personaje sentado en el trono y a su derecha, ve-
mos a cindadanos ricamente vestidos, de pie, conversando amistosa-
mente en parejas. Podemos contar veinticuatro, cifra que creo tiene
un doble significado*!, Veinticuatro Ancianos estin sentados al lado
del Sefor en el Paraiso, segin el Apocalipsis**. Pero también eran
veinticuatro (segin una cierta manera de contar) el nimero de los
miembros del concistoro o de la signoria de Siena en aquella época*’.
Los magistrados de Lorenzetti sujetan distraidamente el uinculum
concordiae, demostrando de este modo (segiin las palabras de Al-
bertano da Brescia) que «la concordia es una virtud que de manera
espontdnea une a los ciudadanos y compatriotas que viven juntos en

41. E incluso un triple significado si recordamos los «ventiquattro seniori, a due
a due» relatados por Dante en su Purgatorio. Véase Dante Alighieri, Purgatorio de La
divina comedia, XXIX, linea 83, Espasa-Calpe, Madrid, 2005, y N. Rubinstein, «Le
allegorie...», cit., p. 783.

42. Véase Apocalipsis 4, 4, y D. Leuchovius, «Notes...», cit,, pp. 31 y 34,

43, B. Kempers (Painting, Power and Patronage, cit., p. 137) ve a los Nove, con
el podesta, el maggior sindaco, el capitano del popolo, tres consules de la corporacion
de los mercaderes, cuatro provvisori de la Biccerna, tres recaudadores de gabelas y dos
camerarii, veinticuatro personas en total. W, Bowsky (A Medieval Italian Commune,
cit., p. 23) destaca que el consistoro (la totalidad de la signoria de Siena) contaba con
veinticuatro oficiales; N. Rubinstein («Le allegorie...», cit.) les anade los cuatro Ese-
cutori delle gabelle, lo que hace un total de veinticuatro. W, Bowsky (op. cit., p. 289)
apunta igualmente que entre 1236 y 1271 Siena estaba gobernada por veinticuatro
priori. Sin embargo, como aiade, no se entiende bien que los Nove giielfos habrian
deseado retomar el régimen de los Viginti Quattuor gibelinos. Los veinticuatro ciuda-
danos siguen siendo un misterio,
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un mismo lugar»*!. Todos los ciudadanos presentan idéntica talla, y
cualquier diferencia de rango ha sido evidentemente eliminada por
la Concordia en conformidad a la mdxima ciceroniana: «Los ciuda-
danos deben convivir en perfecta igualdad de derechos»*. Los que
encabezan la procesion dirigen suplicantes la mirada a la figura del
juez, de la misma manera que, justamente, lo hacen los que se han
salvado en el Juicio Final. Por el contrario, bajo esta figura y a su
izquierda o sinistra, vemos en contraste a un grupo de réprobos*’.
Estdn separados de los cindadanos «elegidos» (y de los electos) por
un gran cassone y se encuentran unidos por un uinculum, por lazos
ordenados coercitivamente y no voluntariamente sostenidos. Uno
de ellos tiene los ojos vendados con un pafio negro, signo del convic-
to de crimen capital. Como en el Juicio Final, el juez supremo separa
las ovejas de los machos cabrios.

Lorenzetti ha fundido de este modo la imagen de Siena con la del
gobernante o juez supremo. Mds exactamente, nos ofrece una ima-
gen de Siena como gobernante o juez supremo. Si bien ello no resulta
incompatible con lo que he expuesto en el capitulo 2, debo reconocer
que todavia no he destacado suficientemente la precisién con que Lo-
renzetti ilustra el punto central de la argumentacién recogida en los
numerosos tratados sobre el gobierno de la ciudad que a principios
del Trecento circulaba por la Toscana. Como sumariamente afirma
Brunetto Latini en Li livres dou trésor, su argumento consistia en que
el «bien del pueblo» requiere de una «signoria que esté ocupada por
la propia comunidad»*’. «La mejor forma de seignourie» —continiia
Latini— se consigue cuando «las comunidades de la ciudad eligen
como poesté y signour a quien mds contribuye al bien comin de la
ciudad y de todos sus siibditos»*. Este es, a mi entender, el mensaje

44, Albertano da Brescia, Trattati morali, ed. Francesco Selmi, Bologna, 1873,
folio §72: «Concordia est uirtus ciues et compatriotas cohabitatione spontanea uin-
cienss.

45. Cicer6n, Sobre los deberes, libro I, XXXIV, 124: «[...] opertet aequo et pari
cum ciuibus iure uiuere [...J».

46. Si bien tengo razon al ver un eco de las representaciones convencionales del
Juicio Final, podria tener ciertas dudas sobre la reconstruccién propuesta por R. Gibbs,
«ln Search of Ambrogio Lorenzetti's Allegory of Justice», cit., p. 13,y figura 4, en la que
la procesién de los cindadanos aparece a la derecha de la obra.

47. Véase Brunetto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 211, sobre «le bien dou
peuple», la necesidad de mantener «la signorie de la commune» y la reivindicacién de
que se trate de «la millour» forma de gobierno.

48. Brunetro Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 392, «que [...] li communité des
viles eslisent lor poesté et lor signour tel comme il quident qu'il soit plus proufitables
au commun preu de la vile et de tous lor subtés».
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final de la enorme figura sentada en su trono. Lorenzetti nos recuerda
que si Siena aspira a disfrutar de las bendiciones de la concordia y de
la paz, los sieneses deberdn asegurarse que su signoria los representa
de una manera auténtica. El gobernante o juez supremo de Siena
seran, entonces, los propios sieneses.

Conviene subrayar que esta conviccién obliga a Lorenzetti a tra-
tar la familiar comparacién entre el buen y mal gobierno de manera
muy distinta a la conocida. Mientras la tiranfa era universalmente
considerada la peor forma de gobierno o régimen politico, la monar-
quia regulada (regulated monarchy) era tenida por la mejor posible.
No es éste, sin embargo, el contraste que Lorenzetti plasma en los
frescos de las paredes norte y oeste. Como en la tipologia de las
signorie de Latini, en los frescos de Lorenzetti la comparacién que
destaca enfaticamente es la que opone a la tiranfa como peor régimen
politico y al autogobierno republicano como mejor. El gobierno de
los reyes ni siquiera es presentado como una posibilidad de producir
los necesarios y deliciosos effetti sobre los que benévolamente pueda
dejar caer una ojeada la Paz.

Después de haber identificado el personaje sentado en el trono,
es posible comprobar que Lorenzetti lo ha situado de este modo para
contribuir a crear un efecto simbélico, incluso mas audaz. Su cabeza
y sus hombros se extienden en el cielo, por encima y mas alld de las
virtudes, llegando a alcanzar su cabeza, casi el mismo nivel que las fi-
guras de los querubines que encarnan la Fe y la Esperanza. La persona
que representa la ciuitas es retratada también de forma que se pueda
asociar la autoridad de la ciudad con los poderes celestiales. Queda,
pues, la impresion final de que la ciudad se encuentra investida de
su propio significado religioso, y que nuestro deber es contemplar su
autoridad con una suerte de temor religioso.

A continuacién me centraré en el otro gran interrogante iconogrifico
que plantea la obra maestra de Lorenzetti. Se trata de la identidad y
significado de los danzantes que se encuentran en el centro del paisaje
urbano del fresco de la pared este (liminas 2 y 7). Estdn dispuestos
en tres subgrupos situados en torno a una figura central y esttica que
canta y toca la pandereta. Dos, a su derecha, dindonos la espalda;
otros tres mas, también a su derecha pero de perfil; y el tercer grupo
de cuatro, a su izquierda. En total contamos diez figuras dispuestas en
la secuencia «uno, dos, tres, cuatro» —secuencia cuya significacién ha
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sido profusamente discutida por los comentadores medievales de las
numerologias platénicas o pitagéricas®.

Aunque esos hayan sido tenidos en numerosas ocasiones por mu-
jeres’", y mas en concreto, por virgenes®', hay varias razones que pue-
den llevarnos a pensar que Lorenzetti estaba en la idea de representar
a un grupo de jévenes varones*?, Como podremos comprobar, los
textos coetdneos que encierran las claves principales para explicar
esta parte de los frescos, presumen que los que ejecutan las danzas
publicas son hombres. Por el momento basta decir que, como ha
demostrado Bridgeman®, las espigadas siluetas de pecho plano que
contemplamos estdn pintadas de tal manera que un observador del
Trecento Gnicamente habria podido considerar que estaba ante figu-
ras masculinas. Hubiera resultado muy poco normal que una mujer
llevara el pelo corto y descubierto a la manera que lo hacen los miem-
bros del grupo de danzantes.

El propio Lorenzetti es totalmente claro a este respecto cuando
dibuja figuras femeninas sin ninguna ambigiiedad, como es posible

49, «Unus, duo, tres, quatrum...» son las primeras palabras de la versién latina
del Timeo de Platén. Véase Calcidio, Timaeus (Plato latinus), en Corpus philosopho-
rum medii aeni platonicorum, Warbrugiani y E. J. Brill, London-Leiden, 1962, p. 7; y
Platén, Timeo en I6n, Timeo, Critias, Alianza, Madrid, 2004. Como comentario muy
conocido de la época de Lorenzetti, véase Guillaume de Conches, Glosae super Plato-
nem, ed. Edouard Jeauneau, Paris, 1965, pp. 71-72.

50. Véase G. Rowley, Ambrogio Lorenzetti, cit., vol. I, p. 108; E. T. DeWald,
Italian painting 1200-1600, New York, 1961, p. 159; U. Feldges-Henning, «The
Pictorial Programme...», cit., p. 147; Anna Eorsi, «Donne danzanti sull’affresco: effi-
cacia del buon governo in citta di Ambrogio Lorenzetti»: Acta Historiae Artium Aca-
demiae Scientiarum Hungaricae 24 (1978), pp. 85-89; W. Bowsky, A Medieval Italian
Commune, cit., p. 290; E. Carli, Sienese Painting, cit., p. 43; R. Starn y L, Partridge,
Arts of Power, cit., p. 51; C. Frugoni, Pietro and Ambrogio Lorenzetti, cit., p. 67.

51. Véase John White, The Birth and Rebirth of Pictorial Space, London, *1967,
p. 93; A. Smart, The Dawn of Italian Painting, 12501400, cit., p. 105; J. Greenstein,
«The Vision of Peace», cit., p. 496; Roger P. Tarr, «A Note on the Light in Ambrogio
Lorenzetti's Peaceful City Frescos: Art History 13 (1990), p. 388.

52, Véase Jane Bridgeman, «Ambrogio Lorenzetti’s Dancing ‘Maidens’: a Case of
Mistaken Identity»: Apollo 133 (1991), pp. 245-251, cuyo punto de vista es aceptado
en la actualidad, con buen criterio segtin mi parecer. Véase Daniel Waley, «Ambrogio
Lorenzetti’s Dancing ‘Maidens™: Apollo 134 (1991), pp. 141-142; Maria Monica
Donato, «La ‘bellissima inventiva’: immagini ¢ idee nella Sala della Pace», en Enrico
Castelnuovo (ed.), Ambrogio Lorenzetti: Il Buon Governo, Milano, 1995, pp. 23-41;
Diana Norman, «'Love Justice, you Who Judge the Earth’: The Paintings of the Sala
dei Nove in the Palazzo Pubblico, Sienas, en Id. (ed.), Siena, Florence and Padua: Art,
Society and Religion, 1280-1400, 2 vols., London, 1995, vol. II, pp. 145-167.

53. Fl resto de este pirrafo se apoya en el argumento convincente desarrollado
por J. Bridgeman.
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apreciar en diferentes escenas del ciclo™. Todas lucen largas cabelle-
ras rubias, peinadas de dos maneras diferentes: bien en trenza sobre
la espalda —caso de la Concordia o la noble que monta a caballo se-
guida de séquito en la calle—, bien recogida sobre la cabeza —como
la Paz y la Justicia® o la dama que va de caza—. Habria sido com-
pletamente insélito que una mujer —como sucede en ¢l caso de los
danzantes— se vistiera de este modo dejando los tobillos y piernas
al desnudo. Y otra vez mis Lorenzetti se encarga de demostrarlo en
diferentes imagenes. Si observamos de nuevo a la dama que va de
caza o a la que monta a caballo en la calle, o a las dos mujeres que la
miran, podremos constatar que todas llevan vestidos que les cubren
completamente las piernas y los pies. En contraste, los ciudadanos va-
rones que sostienen el #inculum concordiae aparecen todos —como
los danzantes— con vestidos que dejan al aire los pies, los tobillos e
incluso, en una ocasion, la parte inferior de las piernas. Y, aunque es
mas dificil establecer el largo de sus cabellos porque todos llevan la
cabeza cubierta, es evidente que en algunos casos los llevan cortos.

Esto no quiere decir que fuera impensable que una mujer bailase
en las calles de Siena durante el Trecento. Varios testimonios escritos
atestiguan dichas manifestaciones festivas’®. Tampoco significa que
la representacién de mujeres bailando resultara desconocida para los
autores de frescos toscanos de la época. En la capilla de los Scroveg-
ni, bajo el retrato titulado jvsticiA, descubrimos una pequenia com-
posicién en grisalla —de apenas diez centimetros de altura— en cuyo
centro Giotto ha pintado tres figuras que toman parte en una danza.
La de la derecha se mira en un gran espejo que sujeta con sus dos
manos, la del centro toca una pandereta’’, y la de la izquierda danza

54. Puede parecer discutible que insista en el hecho de que las figuras de Lorenzetti
sean, a todas luces, femeninas; pero en latin es importante que los nombres que des-
criben a las virtudes, los vicios y demds abstracciones similares sean en todo momento
de género femenino, por lo que se aceptaba pricticamente universalmente (al menos
durante el periodo que estamos tratando) que las representaciones de dichos conceptos
fueran femeninas. Por consiguiente, parece que esta justificado decir que las representa-
ciones de la Paz, la Concordia, la Justicia, etc., pintadas por Lorenzetti son, sin ninguna
duda, figuras femeninas.

55. Aqui me refiero, al igual que en el resto de la obra, a la gran figura de la Jus-
ticia como principio juridico (a la izquierda del fresco) y no a la pequena figura de la
Justicia como cualidad personal (en el extremo derecho).

56. D. Waley («Ambrogio Lorenzetti’s Dancing ‘Maidens™, cit., pp. 141-142) con-
testa la opinién de J. Bridgeman («Ambrogio Lorenzerti’s Dancing ‘Maidens’...», cit.,
p. 250), por quien el especticulo de unas j6venes bailando en la calle habria resultado
«chocanten.

57. Aunque el circulo de la pandereta se haya escopleado con gubia y se haya
borrado la mano que la sosriene.
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enérgicamente con el brazo izquierdo y la pierna derecha alzados.
Esta dltima figura es evidentemente un varén: sus movimientos son
decididamente atléticos, su pelo corto; estd descubierta y su tiinica
alcanza apenas la parte inferior de las piernas. Las otras dos figuras
son, de manera también manifiesta, mujeres: su pose resulta modesta
y estdtica, lucen los cabellos recogidos en una trenza que les cae por
la espalda y arrastran por el suelo sus voluminosos vestidos.

Podemos encontrar otro ejemplo en el ciclo de frescos pintados
hacia finales de la década de 1360 por Andrea di Bonaiuto en la sala
capitular (el Cappellone degli Spagnoli) de Santa Maria Novella de
Florencia®. Alli contemplamos dos grupos de danzantes situados en
la seccién conocida como Allegoria della Chiesa, dedicada a la ilustra-
cién de los placeres terrenales’. Uno contiene cuatro figuras; otro,
tres; todos los personajes representados bailan cogiéndose las manos,
mientras que el octavo, situado a la derecha, canta y toca la pandere-
ta. Todas estas figuras son claramente femeninas. Llevan largas cabe-
lleras doradas, dos en trenza recogida sobre la cabeza, tres en trenza
a la espalda, y dos libres e incluso al aire. Y pese a que todos estin
retratados en movimiento, sus vestidos les tapan en todo momento
los tobillos e incluso en tres de ellos, los pies®.

Si reflexionamos ahora sobre estas convenciones trecentescas que
regian la representacién de mujeres danzando, nos resultard dificil
escapar a la conclusién de que Lorenzetti tenia intencién de repre-
sentar danzantes varones. Si hubiera querido representar mujeres, sin
la menor duda las habria retratado con largos cabellos y con vesti-
dos arrastrando por el suelo como las mujeres danzantes de Giotto o
Andrea di Bonaiuto. En realidad, las figuras del fresco aparecen con
cabellos cortos y largas tiinicas que dejan entrever piernas y pies, a la

58. Julian Gardner («Andrea di Bonaiuto and the Chapterhouse Frescoes in Santa
Maria Novellas: Art History 2 [1979], p. 108) piensa que esta parte del ciclo, también
conocido con el nombre de «La Iglesia triunfante», fue pintado entre 1365 y 1368.

59. E. Borsook (The Mural Painters of Tuscany, cit., p. 50) trata las cuatro figuras
que estin sentadas por encima de los danzantes, asi como a estos mismos, como repre-
sentaciones alegéricas de los placeres terrenos.

60. De todos modos, se puede aceptar que en el grupo de los tres danzantes, el de
la izquierda, como muchos otros danzantes de Lorenzetti, tiene una falda abierta hasta
el muslo. J. Bridgeman («Ambrogio Lorenzetti's Dancing ‘Maidens’...s, cit., p. 246) ar-
gumenta que ninguna mujer respetable se vestirfa de esta manera, pero quizd su juicio
resulte exagerado. Por otro lado, sin ninguna duda es muy importante que las figuras de
Lorenzetti participen en una escena de placeres y vicios terrestres, porque aunque fueran
de sexo femenino, no son respetables, como sugieren sus cabellos libres y engrenados.
Véase J. Alexander, «Dancing in the Streetss, cit., p. 150, para otras reflexiones sobre
lo que describe como «el discurso negativo sobre la danza que dominaba en la épocar.

132

PODER Y GLORIA DE LAS REPUBLICAS

manera de las nada ambiguas figuras masculinas de la procesién de
ciudadanos. Por consiguiente, parece que estamos ante una especie
de error de identidad: los que danzan son evidentemente varones®'.,

Los jévenes que Lorenzetti reproduce efectuando solemnes sal-
tos de danza, plantean al menos dos enigmas iconogrificos que estan
exigiendo a gritos una clarificacién. Uno es el notable hecho de que
el espacio en que los danzantes ejecutan su danza constituye la fuen-
te interna de luz que ilumina todo el paisaje urbano del fresco. La
observacién de que la ciudad es en si misma la fuente de la luz que
irradia el fresco, la formulé por primera vez en un clasico trabajo
John White®?. No obstante, recientemente una serie de estudiosos
han propuesto una interpretacién diferente acerca de cémo se mane-
ja la luz pictérica en esta seccién de los frescos. Deberfamos pensar
en la ciudad —nos sugieren— como si estuviera metaféricamente
iluminada por la clarificadora luz que emana de las miradas de esta o
aquella figura simbolica de la pared norte —el fresco central—. Chia-
ra Frugoni ha propuesto la figura de la Sabiduria divina como fuente
de esta luz®*—. Jack Greenstein prefiere sugerir que «la Pacifica Ciu-
dad se encuentra iluminada por la luz de la mirada de la Paz»®. Mas
ingeniosamente todavia, Roger Tarr arguye que la luz «sobrenatural»
se refleja sobre la ciudad a partir de la imagen de la Virgen que estd
en el escudo del Signore, en tanto que su forma circular y su color
dorado son un «sustituto del sol»**,

Hay varias razones para preferir el anilisis original de White.
La decisiva, como veremos, es que las pruebas literarias relativas al
significado metaférico de la luz en este periodo hablan rotundamente
en favor de la interpretaciéon de White. Las evidencias visuales se diri-
gen en el mismo sentido®. Todas las interpretaciones revisionistas que
rechazan a White comparten una presunciéon de partida: debemos
imaginar la ciudad artificialmente iluminada a partir de un punto de
la pared norte y, por consiguiente, del dngulo izquierdo del paisaje
urbano. Pero no es asi como en realidad se representa la luz en la ciu-
dad. Si consideramos que la luz irradia desde algiin lugar de la pared

61. Evoco aqui el titulo de ]. Bridgeman, «Ambrogio Lorenzetti’s Dancing ‘Mai-
dens’...», cit.

62. . White, The Birth and Rebirth of Pictorial Space, cit., p. 96.

63. Chiara Frugoni, Una lontana citta: sentimenti e immagini nel Medioevo, To-
rino, 1983, p. 161.

64. . Greenstein, «The Vision of Peace», cit., p. 498.

65. R. Tarr, «A Note on the Light...», cit., pp. 388-390 y 392.

66. D.Norman («'Love Justice, you Who Judge the Earth’», cit., vol. I, p. 161 y no-
ta 47) hace un excelente relato de las pruebas visuales que sostienen el andlisis de White.
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norte —fresco central—, la fachada izquierda del edificio sitnado a la
izquierda de la plaza central deberia estar relucientemente iluminada.
En realidad, se encuentra en relativa penumbra, en tanto que la en-
trada frente a la plaza se muestra resplandeciente. En otras palabras,
la luz se muestra como si alcanzara el edificio desde la derecha, o
sea, como si procediera de la plaza. La posibilidad de que la propia
plaza sea la fuente de luz, queda claramente corroborada si dirigimos
la atencién sélo a la tienda del zapatero en el extremo derecho. La
fachada de la tienda se encuentra en penumbra, mientras que uno
de sus laterales estd claramente mdas iluminado. En este caso, la luz
procede de la izquierda, es decir, una vez mis, de la plaza. El mismo
patrén se repite en todo el paisaje urbano, si bien con pequefias con-
tradicciones®’: los laterales de las torres y los edificios que se encuen-
tran a la derecha de los danzantes de la plaza parecen més iluminados
que sus fachadas, al igual que los laterales de las torres y los edificios
a su izquierda. Como White habia concluido originariamente, la tini-
ca manera de dar coherencia a este orden esquemdtico es considerar
al resplandeciente centro de la ciudad como la fuente de luz®.

Le toca el turno a la otra cuestién que de manera atin més obvia
plantea el grupo de danzantes. {C6mo debemos ponderar el dato de
que las vestimentas de los dos danzantes centrales que estdn frente a
nosotros se encuentren tan extranamente adornados? (limina 7). Los
ropajes de la figura de la derecha aparecen hechos andrajos y —no se
nos puede escapar— decorados con gusanos. De manera no menos
apreciable, los motivos que exhiben los de la otra figura —también
raida—, son cuatro insectos alados —no moscas, sino mds bien varie-
dades de libélulas o polillas—. Presumiblemente se trate de polillas
puesto que las vestiduras estdn carcomidas en forma apolillada, reple-
tas de agujeros por los que se dejan entrever ropajes interiores negros.

Para entender estos efectos, al igual que el sentido simbélico de
la propia danza, deberemos partir del significado que los contem-
pordneos de Lorenzetti habrian concedido a la presencia de polillas
y gusanos. Ambos encarnaban conjuntamente el simbolo de la tris-
titia, el vicio del abatimiento o de la melancolia. Esta simbologia
se remonta a un parrafo del Libro de los Proverbios en la versién
de la Vulgata (suprimido al ser tenido por una interpolacién, tras
la edicién clementina de 1592)%°. En él se decia que «del mismo

67. ]. White (The Birth and Rebirth of Pictorial Space, cit., p. 96) acepta unas
«contradicciones menores», pero advierte que proceden de una «restauracion torpe».

68. Ibid., p. 16.

69. Debo esta referencia a Jill Kraye.
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modo que la polilla destruye los vestidos y el gusano la madera, la
tristitia destruye el corazén del hombre»™, Este parrafo habia sido
resefiado por Casiano en sus influyentes Instituciones cenobiticas™,
y posteriormente citado y glosado por numerosos tratadistas de los
vicios y las virtudes, incluidos algunos que habian sido estudiados
de cerca por los predicadores y moralistas de la época de Lorenzetti.
Albertano da Brescia en su De amore et dilectione de 123872, repite
la cita en el capitulo dedicado a la tristitia, y la imagen se harfa atin
mds corriente a partir del momento en que Andrea da Grosseto
tradujera al wolgare el tratado de Albertano en 12687, Por esa épo-
ca habian empezado a circular ampliamente las Summae uirtutum
ac uitiorwm de Guillaume Perrault, y su autor recurre a esta misma
frase cuando se ocupa de un vicio estrechamente asociado a ella, la
acedia™:

Quien padece acedia lleva una vida tediosa. De ella surge una tristitia
que es como un gusano que carcome el corazén. Por eso, el Prover-
bio 25 dice que igual que la polilla destruye las vestiduras, y el gusano
la madera, la tristitia lo hace con el corazon del hombre™.

La suposicién de Perrault de que la tristitia es consecuencia de la
acedia, resultaba contestada por muchos de sus contemporineos (in-
cluido santo Tomds de Aquino) que mantenfan que ambos términos
eran dos nombres diferentes del mismo vicio’®. Pero todos aceptaban
la asociacién de la tristitia con las polillas y los gusanos, asi como la
opinién, expresada en palabras de Guido Faba en su Summa de uiciis

70. Libro de los Proverbios 25, 20 (versién antigua de la Vulgata): «sicut tinea
uestimento, et uermis ligno, ita tristitia uiri nocet cordis.

71. Casiano, Instituciones cenobiticas, libro IX, 2, Monte Casino, Zamora, 2000.

72. Albertano da Brescia, Albertani moralissimi opus, cit., 1507, folio §92: «nam
ut Salog?on ait sicut tinea vestimenta et vermis ligna corrodit. Ita tristicia nocet homi-
nis cordis.

73. Véase Albertano da Brescia, Trattati morali, cit., 1873, IV, XXX, pp. 359-362.

74. Para las complejas relaciones entre acedia y tristitia, apoyéndose en la prefe-
rencia de Casiano por el primer término y la de Gregorio Magno por el segundo, véase
Siegfried Wenzel, The Sin of Sloth: Acedia in Medieval Thought and Literature, Chapel
Hill, 1967, pp. 23-28, 51-55 y 171-174.

75.  Guillaume Perrault, Summae wirtutum ac uitiorum, cit., 11, V, 111, vol. I, p. 130:
«Acediosus est in taedio uitac. Vnde habet quandam tristitiam, quae ad modum uermis
corrodit cor eius. Vnde Prouer. 23. Sicut tinea uestimento, et uermis ligno: sic tristitia
nocet cordi»,

76. Tomds de Aquino, Suma teolégica. La templanza, t. 2, 2.%-2.=, q. 158, art. 6:
«tristitia est uitium capitale, quod dicitur acedia [...]».
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et uirtutibus, de que el pecado de tristitia posiblemente fuera el dafio
mds grave que se pudiera infligir al alma humana’.

Puede parecer incongruente encontrar estos simbolos de pereza y
de melancolia en el centro de la imagen reluciente y animada de la vida
civica pintada por Lorenzetti. Pero es posible que podamos empezar a
resolver esta paradoja recordando la influyente tradicién procedente
de la Psicomaquia de Prudencio con su insistencia en emparejar vicios
con sus contrapuestas virtudes™. Entre los contemporaneos de Loren-
zetti, la especifica cualidad que por lo general se designaba para luchar
contra la tristitia era el gaudium, es decir, la alegria. Una vez mis, el
origen de esta oposicion se encuentra en la Biblia™, que es la fuente de
la que la retoman todos los moralistas influyentes de la Italia del Due-
cento™, Albertano da Brescia afirma que «un corazén gaudens o alegre
hace florecer la vida, mientras un espiritu tristis o melancélico deseca
los huesos»*'. Del mismo modo, Guido Faba nos avisa de que la «tristi-
tia conduce al hombre a la muerte», y que «por eso preciséis gaudium,
para que vuestros dias no se vean consumidos por la tristitia»".

Podemos avanzar atin mas en la explicacién de la presencia de
polillas y gusanos, si reparamos en que el gaudium no sélo se consi-
deraba la manera de conseguir que la tristitia fracasara, también era
tenido como el resultado natural de las bendiciones y los beneficios
y, sobre todo, de los beneficios de la pax, la paz civica. Fuente de
estos argumentos es, otra vez mds, la Biblia: san Pablo asocia pax y
gaudium en varias Epistolas®, en tanto que Casiano cita esos pdrra-
fos relacionando pax y gaudium entre los frutos del Espiritu Santo
que permiten superar la tristitia®. Pero esa misma correspondencia

77. Guido Faba, Summa de uiciis et wirtutibus, cit., p. 114: «nullum malum gra-
vius tristitian,

78. La Psicomagquia de Prudencio acaba con el triunfo de la Fe y la Concordia
sobre la Discordia, Véase Prudencio, Psicomaquia, en Obras completas de Aurelio Pru-
dencio, vv, 665-725, BAC, Madrid, 1981,

79. Evangelio segiin Juan 16, 20; Segunda epistola a los Corintios 6, 10, y Epis-
tola a los Filipenses.

80. Véase Egidio Romano, De regimine principum, cit., I, lll, VIIL, p. 179, que
advierte de que «tristitia [...] fuganda est» y propone tres remedios, demostrando en
cada uno de ellos que encontrar el camino de la virtud aporta gaudere et delectare.

81. Albertano da Brescia, Albertani moralissimi opus, cit,, 1507, folio 592: «ani-
mus gaudens floridam uitam facit: spiritus uero tristis exsicat ossa.

82. Guido Faba, Summa de uiciis et uirtutibus, cit., pp. 115-116: «La tristitia
conduce 'nomo a morte [...] gaudeas igitur ne tui dies in tristitia consumanturs.

83. Epistola a los Romanos 14, 17 y 15, 13; Epistola a los Gdlatas 5, 22.

84. Casiano, Instituciones cenobiticas, libro IX, 11, Monte Casino, Zamora, 2000:
Fructus autem Spiritus est caritas, gaudium, pax [...]; véase también: Segunda epistola
a los Corintios 7, 10, y Epistola a los Gdlatas 5, 22.
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la establecieron también algunos de los moralistas romanos sobre los
que descansaron en buena medida los tratadistas del Duecento que
se ocuparon del gobierno de las ciudades. En concreto, Séneca en
su De beneficiis, habia definido de manera muy influyente para la
posteridad el beneficio como «un acto bien intencionado que aporta
gaudium a quien lo recibe»®, y habia anadido en sus Epistulae que las
dos situaciones en que experimentamos el gaudium de manera mas
natural es cuando contemplamos el amor de nuestros hijos y cuando
admiramos la pacifica prosperidad de nuestra tierra natal®.

Que el gaudium es la respuesta apropiada a la pax, queda inne-
gablemente reflejado con fuerza en la correspondencia oficial entre el
emperador Barbarroja y las ciudades italianas a finales del siglo xi1. En
una carta a los ciudadanos de Forli, el emperador les asegura que es-
tardn plenamente justificados si expresan «gaudium a perpetuidad por
su estado de seguridad y pax»*". En otra carta al arzobispo de Ravena,
declara de manera muy similar que todos deberian «expresar plena-
mente su gaudium y disfrutar de la libertad y la pax»*'. Encontramos
estos mismos sentimientos en muchos de los libros de consejos escri-
tos para los magistrados de las ciudades durante el Duecento italiano.
El Oculus pastorialis sugiere que el podesta o magistrado supremo de
un commune, deberia abogar ante los ciudadanos facciosos diciéndo-
les: «Mi alma gozara de un gaudium inmenso» si aceptaran sélo «man-
tener la pax entre ellos»**. Matteo dei Libri hace notar igualmente en
su Arringhe, que siempre que se impone pacificamente la justicia «cada
uno tendrd el gaudium que por derecho le es debido»™.

Algunos de estos autores anaden que la razén por que debemos
sentir gaudium cuando gobierna la justicia, no es sélo porque nos

85. Séneca, Sobre los beneficios, tomo 1, libro I, VI, 1, en Consolacion a mi madre
Helvia, Cartas a Lucilio, Sobre los beneficios, Salvat, Estella, 1986: «Quid est ergo
beneficum? Beneuola actio tribuens gaudium». Véase también ibid., libro 11, XXXV, 4,
p. 60: «Excipe beneficium, amplexare, gaude [...]».

86. Séneca, Epistolas morales a Lucilio, tomo 11, libro VII, carta 66, 37, Gredos,
Madrid, 2001: «Prima [bona] secundum naturae sunt, gaudere liberorum pietate, pa-
triae incolumitates.

87. Federico Barbarroja, Frederici 1 Diplomata, en Diplomata Regum Impera-
torum Germaniae, ed. Heinrich Appelt, 3 vols., Hannover, 1979-1985. Carta 667,
vol. I, p. 194: «pace et securitate perpetualiter gaudeant»,

88. Ibid.,carta 718, vol.Il, p. 253: «plena gaudeant atque fruantur liberrate et pace».

89. Oculus, cit., pp. 26-27: «Si [...] memoria uestra retinuisset in mente, quod
Christus in cantico uoluit [Le 2, 14] cunctos uidelicer homines inter se pacem habere
[...] meus gauderet animus in immensumy.

90. Marteo dei Libri, Arringhe, cit., p. 125: «gascuno possa gaudere de quel k'gso
driton.
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trae la pax; deberemos sentir alegria también porque la paz aporta a
su vez los beneficios atin mas nobles de la gloria e grandezza, la gloria
civica y la grandeza. Como se ha visto en el capitulo 1, la autoridad
repetidamente citada en este tema crucial de la grandeza civica era
Salustio. Evocando los primeros tiempos de la Repiiblica romana, en
las paginas iniciales de su Bellum Catilinae, Salustio avanzaba que
«la republica fue engrandecida a fuerza de trabajo y del gobierno de
la justicia»”’. Y en términos mdas generales dice a mayores en su Be-
lum Tugurthinum, en un parrafo repetidamente citado, que «vivien-
do en concordia, las pequefas ciudades crecen hasta engrandecerse,
mientras que con la discordia civil las grandes caen en el declive y el
hundimiento».

Aludiendo a esta visién de los frutos de la paz, el Oculus pastoralis
aconseja al podesta entrante que deberia dirigirse a la asamblea de ciu-
dadanos para asegurarles que «si reina entre vosotros la paz tranquila y
la concordia», ello os llevara «al crecimiento, a la gloria y al honor de
esta nobilisima ciudad»*. También le aconseja que concluya su discur-
so sugiriendo al pueblo que reflexione sobre su prosperidad y exprese
su gaudium a modo de agradecimiento®. Giovanni da Viterbo en su
De regimine ciuitatum, aconseja del mismo modo a un nuevo podesta
que vincule la preservacién de la pax con el sentimiento de gaudium, y
que insista en que una ciudad que vive en paz puede esperar alcanzar
la exaltacién y la grandeza®. Brunetto Latini, en el capitulo de con-
clusién del Li livres du trésor, repite que una «ciudad gobernada por el
derecho y la verdad no sélo vivird en paz en todo momento», ademds
conocera también los atin més grandes beneficios que tiene «crecer y
multiplicarse tanto en poblacién como en riqueza»™.

91. Salustio, La guerra de Yugurta, 10, 1. 3, en La conjuracion de Catilina; La
guerra de Yugurta, Alianza, Madrid, 2005: «labore atque iustitia res publica creuit.

92. Ibid., 10, 1. 23-25: «Nam Concordia paruae res crescunt, discordia maxumae
dilabunturs.

93. Oculus, cit., p. 25: «ad incrementum et gloriam ac honorem huius nobilissi-
me ciuitatis [...] [si] inter vos pacem tranquilam et amorem perfectum [est]», y p. 61
para una alusién a La guerra de Yugurta de Salustio.

94, Oculus, cit., p. 26.

95. Giovanni da Viterbo, Liber de regimine ciuitatum, ed. Caietano Salvemini,
en Augusto Gaudenzi (ed.), Bibliotheca iuridica medii aevi, 3 vols., Bologna, 1901,
vol. Il, p. 231, col. 1, el podestd deberia proclamar: «huius cuitatis pax et concordia
exaltatio et bonus status, et vestris amicis gaudium et maximum incrementums.

96. Brunetto Latini, Li livres dowu trésor, cit., p. 403: «la cités ki est governee se-
lonc droit et selonc verité [...] croist et mouteplie des gens et d’avoir et dure tousjours
en bone pais», y p. 292 donde se hace referencia a La guerra de Yugurta de Salustio al
tratar del valor de la paz.
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La idea de gloria y grandeza de las ciudades se transmite siempre
a través de imagenes de luz. La metifora hunde otra vez mas sus rai-
ces en la Antigiiedad clasica. Cicer6n, en concreto, se refiere a la ciu-
dad de Roma como «faro del mundo»*’. Pero nuevamente la fuente
principal es biblica: el Sefior es adorado no s6lo como rey de la glo-
ria, sino como luz del mundo®, mientras que el Evangelio de Mateo
afirma que los justos brillan como el sol”. Sirviéndose de las palabras
del Apéstol, el Oculus pastoralis declara que la gloria de las ciudades
mds magnificas es tan grande que «resplandecen como el sol ante los
ojos de todos»'?’. Asegurar el buen gobierno de una ciudad, afiade
Orfino da Lodi, requiere mantener «la seguridad, la quietud, la ley,
la paz y la alegria de la gloria», lo que a su vez implica tener «una
luz sin candela», una manera de iluminar el mundo con «decoro y
buenas costumbres, paz, luz y ley'"'. Al hacer el elogio de la ciudad
de Milan, Bonvesin della Riva bosqueja de manera similar un retrato
adulador de «la amplitud de la gloria de Mildn que se dilata sobre
toda la superficie del globo»'". Brunetto Latini repite el topos con no
menor énfasis. Cuando se hacen buenas obras «en el gobierno de un
commune y en todas sus cosas», se puede decir que «resplandece por
todo el globo, igual que la claridad del sol»'*.

Para algunos de estos autores, hay una manera natural de ex-
presar el gaudium que sentimos bajo el reino de la iustitia, con las
consecuencias que de ello derivan de pax y gloria. Consiste en par-
ticipar en un tripudium, una solemne danza festiva en la que, como
su nombre indica, los danzantes se mueven siguiendo un majestuoso
ritmo ternario. Gran niimero de moralistas romanos creian que bai-
lar el tripudium era un medio excelente para proscribir la tristitia.

97. Cicer6n, Catilinarias, Alianza, Madrid, 2005: «uideo in hoc orbis terrae sanc-
tissimo grauissimoque consilio [...] qui de huius urbis atque adeo de oebis terrarum
exitio cogitent».

98. Antiguo Testamento: Libro de los Salmos 24, 7-8; Nuevo Testamento: Evan-
gelio segiin Juan 1,9y 8, 12.

99. Nuevo Testamento: Evangelio segiin Mateo 13, 43.

100. Oeculus, cit., p. 25: «refulgent sicut sol in conspectu cunctorums,

101. Orfino da Lodi, De regimine et sapientia potestati, ed. Antonio Ceruti,
Miscellanea di Storia Italiana 7 (1869), p. 44: «salus atque quies, lex, pax et gloria
felix. / Lux sine candelis [...] decor et mores, pax, lux, lex».

102. Bonvesin della Riva, De magnalibus Mediolani, ed. Maria Corti, Milano,
1874, p. 190: «Mediolani glorie latitudo dilatate per orbem terrarums; véase también
ibid., pp. 50, 122 y 196.

103. Brunetto Latini, Li livres dou trésor, cit., p. 403: «[les] bonnes oeuvres [...]
[du] governement dou commun et de toutes ces choses [...] resplendissent parmi le
monde comme la clarté dou soleils.
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En concreto Séneca, en De tranquillitate animi, nos recuerda que
incluso el belicoso Escipion gustaba bailar «al estilo del tripudium, un
estilo viril adoptado por los héroes en los tiempos antiguos para bai-
lar en momentos de juegos y celebraciones festivas»'*4. Esto no sélo
le permitia seguir la regla por la que conviene «dar al alma los medios
para que descanse», sino para alejar «los sentimientos de abatimiento
o tristeza del alma» que pueden invadirnos en cualquier momento'”,

En la Antigiiedad tardia resultaba habitual decir que la danza del
tripudium, ademas de ahuyentar la tristitia, era también una manera
natural de expresar el gaudium o la laetitia con que se vencia a la
tristitia. Esto es lo que afirma el panegirista Mamertino en su Dis-
curso de agradecimiento al emperador Juliano del ano 362. Segiin
el relato de Mamertino, cuando el emperador saludaba a su cénsul y
lo acogia benévolamente, se entendia que estaba dando una especial
sefial de reconocimiento de su excelencia. La consecuencia se plas-
maba en «la multitud bailando el tripudium, saltando incesantemente
presa de irrefrenable gaudium»'". Casiano va atin mas lejos al asociar
el tripudium, ademas de a la laetitia, a las imigenes de luz y gloria.
A modo de admonitoria advertencia, relata el cuento de un monje
que imprudentemente se hizo circuncidar después de haber tenido
una visién del «pueblo judio con Moisés, los patriarcas y los profetas
bailando el tripudium con gran laetitia brillando en medio de res-
plandecientes luces»'",

Este tipo de tratamiento lo adoptaron y desarrollaron en Italia
muchos autores del Duecento. En De regimine ciuitatum, Giovanni
da Viterbo propone que cuando una ciudad pretenda demostrar su
lealtad a un poder superior, sus portavoces declaren que los signos de
buena voluntad mostrados por sus superiores «no sélo han suscitado
en ellos sentimientos de gaudium, sino que les han hecho bailar el
tripudium»'". Del mismo modo, Giovanni da Vignano sugiere que,

104, Séneca, Didlogos, t. IV: Sobre la tranquilidad del alma, XV11, §, Tecnos, Ma-
drid, 1986: «ut antiqui illi uiri solebant inter lusum ac festa tempora uirilem in modum
tripudiares.

105. Ibid., XVII, 4: «Danda est animis remissio [...] animorum hebetatio quaedam
et languor»,

106. C. Mamertino, Gratiarum Actio in XII Panegirici Latini, ed. R. A. B. Mynors,
Oxford, 1964, p. 142: «Iripudiabat crebris saltibus multitudo [...] gaudia effrena supe-
rauerant», e ibid., p. 264: «cuncta gaudio calere, cuncta plausibus tripudiares.

107. J. Casiano, Colaciones, I-X, Rialp, Madrid, 1998: «ostendit [...] ludacorum
plebem cum Moysi, patriarchis, prophetis summa tripudiantem laetitia et splendidissi-
mo lumine coruscantems,

108. Giovanni da Viterbo, De regimine, cit., p. 223, col. 2, su resultado seria que
sgaudium et tripudium generarunt».
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cuando llegan las noticias de una victoria militar de la ciudad —y, por
consiguiente, se anuncie la vuelta a la paz—, sus habitantes deberfan
enviar emisarios a sus aliados con el siguiente anuncio:

De vuestro regocijo participan los hombres de nuestro commune y
como demostracién de la alegria que sienten los hombres de esta
ciudad por el anuncio de vuestra victoria, todos han participado en
una fiesta, cantado, bailado y tocado las trompetas, los cimbalos y las
panderetas por toda la cindad'”.

Se conserva un relato de una celebracion de este tipo que tuvo
lugar en Padua cuando el podesta agradeci6 a la ciudad «el restableci-
miento de la paz entre los ciudadanos en el afio 1310»'"°. El mensaje
del podesta comienza proclamando que «vuestras cartas que anuncia-
ban la paz han suscitado inmensos gaudia en nuestros corazones, y
fueron saludados en una danza festiva de tripudium con exultacion
por toda la poblacién de Padua»''.

Una nueva, y memorable, evocacién de una danza que sugiere
parecidos sentimientos de gaudium, la volvemos a encontrar en los
frescos de Giotto en la Capella degli Scrovegni de Padua. En torno al
frisio de la Capella, a manera de psicomaquia, Giotto retrata a la iz-
quierda de la entrada (en el lado de la sinistra) los siete vicios, en tan-
to coloca del lado opuesto —de enfrente— las siete virtudes. Las dos
figuras centrales tienen por titulo IVSTITIA e INIVSTITIA'", La primera
tiene delante una balanza, y en cada mano sujeta un pequefio perso-
naje que sale del platillo, El retrato que Lorenzetti hace de la Justicia
en la pared norte de la Sala dei Nove, se asemeja muy de cerca a este
mismo esquema: también muestra dos figuras angelicales —marca-

109. Giovanni da Vignano, Flore de parlare, cit., p. 271: «le vostre alegrege sonon
participate a li homigni del nostro comune [...] e che in demostramento de grande
alegreca de coro, quando la novela vene de vostra victoria a li homigni de quela tera,
tuti [...] chi bargordando, chi balando, chi cantando, e tuti [...] fagando sonare trombe,
calamele et tamburi per tuta la teras,

110. Gratulatio patavini potestatis atque reipublicae patavinae, en Antiquitates
Ttalicae, ed. Lodovico Muratori, Milano, 1741, vol. IV, pp. 131-132. El discurso de
agradecimiento lo pronuncié el podesta de Padua: «ob restauratam inter cives concor-
diam, Anno 1310».

111. Gratulatio, cit., p. 131: «immensa cordibus nostris gaudia, et uniuerso po-
pulo paduano magnarum exsultationum festiva tripudia Literae uestrae placibiles at-
tulerunts».

112. Para conocer unas discusiones méas amplias sobre las alegorias de la justicia
de Giotto, véase Eva Frojmovic, «Giotto’s Allegories of Justice and the Commune in
the Palazzo della Ragione in Padua: A Reconstructions: Journal of the Warburg and
Courtauld Institutes 59 (1996), pp. 24-47.
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das [DISTJRIBVTIVA y COMVTATIVA— que sobrevuelan los platillos de la
balanza que sostiene una representacién de la Sabiduria divina y que
mantienen en equilibrio las manos de la Justicia. La segunda manera,
todavia mas sorprendente, en que Lorenzetti se hace eco de Giotto,
es cuando adopta varios detalles de la pequefia composicién en grisa-
lla que éste pintara en la base del trono de la Justicia. Al igual que los
tres danzantes ya estudiados, Giotto muestra dos pares de caballe-
ros que avanzan hacia el centro de la pintura de derecha a izquierda.
Los que vienen desde la izquierda se encuentran acompanados de dos
galgos, y la figura que sigue a la otra lleva un halcén (Lorenzetti copia
practicamente estos detalles en el retrato de los caballeros que salen
por las puertas de la ciudad —pared este—). El caballero que va por
delante, avanzando al paso desde la derecha, muestra la misma con-
fianza y sujeta una rama de olivo con la mano derecha. La moraleja
implicita en esta apacible escena queda claramente subrayada por el
poema en latin que se encuentra debajo:

La justicia perfecta

pesa todo en una balanza equitativa:
coronando a los justos

blande la espada contra los vicios

y todos expresan su gaudium.

Si reina libremente,

cada cual alcanza con alegria

todo lo que desea'?,

Una vez mas, se emplea la imagen de la danza para reflejar el
sentimiento de alegria que se experimenta naturalmente bajo el go-
bierno de la justicia, y que lleva a la consecucién de la paz.

Como ya he observado, hay un aspecto més a tener en cuenta so-
bre la danza del tripudium como expresion de gaudium y de recono-
cimiento. Los dos danzantes de Giotto son indudablemente féminas,
mientras que en muchos de los textos examinados se dice explici-

113. En la trascripcién siguiente, he puesto en evidencia los versos para subrayar
el ritmo y el esquema ritmico del poema, si bien éste sélo aparece en dos lineas en la
Capella. Hay una tercera linea fragmentaria y un espacio para una cuarta, que ha sido
borrada o bien no se ha escrito nunca. Teniendo en cuenta todas estas observaciones,
ésta es mi trascripcion: «Equa lance cuncta librat / Perfecta iustitia: / Coronando bonos
uibrat / Ensem contra uicia / Cuncta gaudet. Libertate [ Ipsa si regnauerit / Agit cum
iocunditate / Quique quod uoluerits.

He interpretado el signo tironiano que aparece tras gaudet como un signo de pun-
tuacién. Leer aqui ef (como se ha hecho en las transcripciones precedentes) introduce
una redundancia al mismo tiempo que rompe la métrica.
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tamente que el ¢ripudium era normalmente ejecutado por varones.
Hemos visto ya que Séneca afirma que, en los tiempos antiguos, el
tripudium no sélo era una danza bailada por hombres, sino una «dan-
za viril»'"*, Giovanni da Vignano vuelve a dejar claro que la danza
que evoca es obra «de los hombres de la ciudad», y que son ellos los
que bailan para demostrar «la gran alegria de su corazén»'", Por con-
siguiente, las evidencias literarias tienden a confirmar que los dan-
zantes de Lorenzetti son, sin ninguna duda, varones. No obstante,
debe reconocerse el hecho de que evidentemente no tienen aspecto
masculino, al menos para el ojo moderno no instruido. Pero no en
vano una autoridad como Dante nos asegura que esto es exactamen-
te lo que deberiamos esperar. Lorenzetti ha pretendido representar
claramente a un grupo cuya principal caracteristica es su juventud, la
gioventute o incluso la adolescenza''®. Y, tal como explica Dante en
su relato de las cuatro edades del hombre en el Libro IV del Convi-
vio, no debemos esperar encontrar reunidos todos los atributos de la
masculinidad en quien tenga menos de treinta y cinco anos!'’.
Teniendo en cuenta estas consideraciones, puedo volver a los dan-
zantes de Lorenzetti, y concluir mi demostracién sugiriendo algunas
respuestas a las preguntas que he planteado al respecto. ¢Por qué
el espacio sobre el que las figuras danzan aparece como fuente de
luz? Mostrando un centro de la ciudad radiante y luminoso, Loren-
zetti intenta, creo, sugerir la gloria et grandezza de Siena, gloria y
grandeza que proceden de una vida en paz bajo un gobierno justo.
¢Por qué las vestiduras de los dos danzantes del centro se encuentran
decoradas con polillas y gusanos? Creo que la corrosién destructiva
que proverbialmente se asocia a estas criaturas, aparece aqui para
recordarnos que todo lo «sublunar» —terrestre— esta destinado a
pudrirse, que el pecado de la tristitia amenaza con aplastarnos y que
debemos cultivar la alegria para derrotarlo!'®. Pero, al mismo tiempo,

114. Séneca, Didlogos, t. IV: Sobre la tranquilidad del alma, XVII, 5: «uirilem in
modum tripudiare [...]».

115. Giovanni da Vignano, Flore de parlare, cit., p. 271: «li homigni del nostro
comune [...] in demostramento de grande alegreca de coro [...] balandos.

116. Dante Alighieri, Convivio, IV, XXIIL, 13, Céitedra, Madrid, 2006.

117. Ibid. Véase ]. Alexander, «Dancing in the Streetss, cit., pp. 149-150, a pro-
posito de unas sugerencias sobre el tratamiento que da Lorenzetti a las incertidumbres
y los conflictos sobre los roles sexuales.

118. Giovanni da Viterbo, Liber de regimine civitatum, cit., p. 239, col. 2 y p. 240,
col. 1, donde se encuentra una serie de versos en los que se advierte de la necesidad
de vivir alegremente («vivere iocunder) y alejar la tristitia. El capitulo se titula «De
tristitia evitando». Véase también Oculus, cit., pp. 54-57.
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la gloria de la ciudad y sus apacibles actividades estdn para recordar-
nos que hay muchas razones para permanecer alegres. En definitiva,
¢cudl es entonces el significado de esta parte de los frescos que se
organiza alrededor de las imagenes de la danza? Los jévenes que lle-
van a cabo el festivo, aunque solemne, tripudium manifiestan, a mi
parecer, sus sentimientos naturales y cuasi respetuosos de gaudium al
contemplar la pax y la gloria que se vive en cualquier lugar de esta
animada escena.

Este andlisis de los danzantes y de su significado simbélico difie-
re, por una razén esencial, de todas las interpretaciones del ciclo de
Lorenzetti que he podido leer. Normalmente se ha considerado que
la danza debia ser la representacién de un concepto. Algunos comen-
taristas han sostenido que simbolizaba el lugar de las artes teatrales
en la vida civica'’. Otros hablan, en términos mds amplios, de una
referencia a las musas'?’. Pero los comentaristas mas recientes, en ma-
yor o menor medida, coinciden en que simboliza la armonia civica'*!.

Por supuesto, estd claro que el ciclo de Lorenzetti esti lleno de
representaciones de conceptos abstractos. Como hemos visto, apa-
recen reflejadas las virtudes «teologales» y «cardinales», como por
ejemplo la Paz, la Concordia y la Seguridad, o las figuras opuestas
de la Guerra, la Divisién y el Miedo. Pero lo sorprendente es que en
todos los casos el espectador es avisado por un titulus que indica el
significado de la figura en cuestién. No hay ninguna razén para que
Lorenzetti no adopte el mismo principio en su descripcion de la dan-
za. Si, por ejemplo, su objetivo hubiera sido simbolizar la armonia
civica, podriamos haber esperado que colocara un titulus encima del
grupo en el que se pudiera leer consensio ciuilis u otra explicacién
parecida.

En contraste con estas interpretaciones corrientes (y altamente
especulativas), las fuentes literarias me llevan a concluir que el ob-

119. U. Feldges-Henning («The Pictorial Programme...», cit., p. 154) asocia los
danzantes a la Theatrica, una de las Artes mechanicae, interpretacién que suscribe
E. Borsook, The Mural Painters of Tuscany, cit., p. 35.

120. U. Feldges-Henning («The Pictorial Programme...», cit,, p. 155) afade la
sugerencia sobre las Musas, idea desarrollada posteriormente por A. Eorsi, «Donne
danzand sull’affresco...», cit., pp. 85-89.

121. E. Carli, Sienese Painting, cit., p. 43; Duncan Robinson, «Fourteenth-Century
Siena: The Iconography of a Medieval Communex, en Peter S. Hawkins (ed.), Cinitas:
Religious Interpretations of the City, Atlanta, Georgia, 1986, pp. 85-96; J. Greenstein,
«The Vision of Peace», cit., pp. $02-503; C. Frugoni, Pietro and Ambrogio Lorenzetti,
cit., 1991, p. 67; R. Starn y L. Partridge, Arts of Power, cit., p. 52; M. M. Donato, «La
‘bellissima inventiva’...», cit., p. 148.
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jetivo esencial de Lorenzetti era simplemente tratar de representar
el acto de danzar el tripudium en las calles; pero, al mismo tiempo,
despliega una serie de recursos pictéricos —posiciéon central de los
danzantes, vestidos alegoricos, reproduccion a gran escala— que su-
gieren que el acto publico del tripudium en si mismo tiene un signi-
ficado concreto. Por consiguiente, creo que la pregunta exacta que
debe ser planteada sobre el grupo de danzantes es: ¢qué explicacién
convencional habrian dado los contemporineos de Lorenzetti a la
representacion del hecho de bailar en las calles? Mi opinién, repito,
es que los danzantes estaban alli probablemente para destacar el re-
chazo a la tristitia y expresar su respetuosa alegria ante las escenas de
paz civil y de gloria que les rodeaban'®,

Podriamos preguntarnos también por qué hay nueve danzantes en
el grupo; pero también podriamos preguntarnos legitimamente por
qué en el conjunto de la Sabiduria, la Justicia y la Concordia de la
pared norte se cuentan también nueve figuras. O por qué hay nue-
ve personajes en el grupo de las virtudes que circundan a la figura
central sentada en el trono o incluso por qué la figura contraria de
la Tiranfa que esta en la pared oeste, se encuentra rodeada de nueve
vicios. O incluso por qué hay nueve almenas a cada lado del tejado
central del Palazzo Pubblico, o por qué son nueve los segmentos de
los adoquines que pavimentan la piazza. La respuesta, creo, es la mis-
ma en todos los casos: son alusiones a los Signori Nove, los nueve
magistrados de Siena que habian ordenado y pagado los frescos de
Lorenzetti, junto con la reconstruccién del Palazzo Pubblico y la pa-
vimentacién de la plaza. Deseaban, con toda razén, poner su sello en
todas partes, y el sello no era otro que el niimero nueve'>.

Quizi podamos profundizar atin més en el razonamiento, plan-
teando una tiltima pregunta sobre la descollante figura que he identi-
ficado como una representacion de Siena en forma de su propio juez
supremo. En la época en que se pintaron los frescos, équién podia
pretender encarnar al juez supremo como representante del pueblo

122. Aungue ]. Alexander («Dancing in the Streets», cit., pp. 147 y 150) aprueba
la idea de que la danza simboliza «la armonia politica de los ciudadanos», afade (co-
rrectamente, a mi entender) que también representa «la alegria en la ciudad»; pero sos-
tiene igualmente que la yuxtaposicion de la danza con el «cortejo nupcial» sugiere una
armonia especificamente sexual que «lleva al resultado positivo de la reproducciéns.
Sin embargo, no estd tan claro que las figuras yuxtapuestas a los danzantes representen
un cortejo nupcial. No encuentro nada en las fuentes literarias que sostenga la tesis de
J. Alexander sobre la danza como representacién de una forma sexual de armonfa.

123. Para esta «firma» de los Nueve, véase W. Bowsky, A Medieval Italian Commu-
ne, cit., pp. 286-288; R. Starn y L. Partridge, Arts of Power, cit., p. 17.
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de Siena? Una vez mds la respuesta es evidentemente los Nove. Re-
tratando la ciudad de Siena como juez de los habitantes de Siena,
Lorenzetti ofrece al mismo tiempo una figuracién del poder ostenta-
do por los Nove como representantes elegidos por el conjunto de los
ciudadanos. De este modo, la alegria que expresan los nueve danzan-
tes ante la paz civil y la gloria que les rodea se convierte, a su vez, en
una celebracién de los logros de los Nove que son el origen de todos
estos beneficiosos efectos.
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