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Resumen

En este articulo argumentaré que los principales motivos de la tragedia Ifigenia entre los tauros,
de Euripides, son la Eevoxtovia —aqui entendida como muerte de extranjeros— dentro del culto
de Artemis en la T4uride, y el papel de Ifigenia como sacerdotisa Eevoxtdvog.
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Abstract. Iphigeneia Eevoxtovog

In this article I argue that the main motives of the tragedy Iphigeneia among the Taurians are the
ritualised Eevoxtovia. —here as murder of foreigners— in the cult of Artemis in Tauris and the role
played by Iphigeneia as priestess Eevoxtovoc.
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obsequiado.

*  Este articulo ha sido realizado en el marco del proyecto de investigacién HUM2007-64919.
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Al motivo de la Eevoxtovia, es decir, la matanza de un huésped extranjero, he dedi-
cado ya un trabajo previo, basado en el andlisis del personaje de Hécuba en la tra-
gedia homénima de Eurfpides'. Constataba allf la importancia de ese motivo para
comprender mejor la propia estructura de la obra y, muy particularmente, la evo-
lucién del cardcter de la protagonista, que adopta una actitud de digna resignacion
ante la muerte de su hija Polixena, mientras que, en el caso de la muerte de su hijo
Polidoro a manos de un huésped de su padre, planea y ejecuta contra él la mas
cruel de las venganzas. En ese trabajo previo apuntaba ya el interés que parece
haber tenido Euripides en el motivo de la transgresion de la hospitalidad y sus fata-
les consecuencias, ya que, efectivamente, aparece como relevante en otras trage-
dias suyas como Alcestis y Crisipo®.

En este trabajo abordo de nuevo el tema de la transgresion de la hospitalidad,
pero en un contexto diferente, no dentro del ambito de la hospitalidad ancestral
entre familias de las élites, sino dentro del nuevo concepto de hospitalidad «uni-
versal»3. Ademds, no se trata ya de una hospitalidad privada, sino publica, forma
parte de las normas del pafs y se materializa dentro de un contexto religioso, como
ofrenda a una divinidad local. La obra objeto de andlisis es aqui Ifigenia entre los
tauros. En ella, Euripides presenta a la joven Ifigenia en su exilio norpdntico, par-
ticipando en el sacrificio de los extranjeros que llegan al lugar, tras haberle encar-
gado la diosa Artemis este cometido.

A través del andlisis pormenorizado de la tragedia, intentaremos argumentar
que la funcién de Egvortdvog, que aparece aqui por primera vez asociada a Ifigenia,
es el motivo vertebrador del argumento tradgico, ya que, por un lado, en el 4mbito
estrictamente mitico, sirve para propiciar el reencuentro de Ifigenia y Orestes, por
otro, en el plano conceptual, refuerza la idea de que la repulsa a la violencia con-
tra los extranjeros y la defensa de la Eevio. —aqui entendida, como hemos dicho, en
su sentido mas amplio de acogida y proteccion del extranjero— eran un principio
convivencial, una norma bésica, entre los griegos, y, por tltimo, en el plano reli-
gioso, explica ciertas précticas rituales en el culto de Artemis TaurGpolos en el san-
tuario 4tico de Halas Arafidnes.

A juzgar por los testimonios conservados, Euripides se interesé tardiamente
por la figura de Ifigenia, puesto que no fue hasta el final de sus dias cuando com-
puso dos tragedias centradas en ese personaje mitico: Ifigenia entre los tauros,
cuya datacién suele situarse alrededor del 414 aC*, e Ifigenia en Aulide, que fue

1. OLLER GUZMAN (2007).

2. STANTON (1990) y SANTIAGO ALVAREZ (2007), respectivamente. El tema de la transgresion de la
hospitalidad también estd presente en el drama satirico El Ciclope, aunque el tratamiento del mismo
se encuentra aqui condicionado por las exigencias propias del género.

3. La Odisea es la primera obra literaria que nos aporta amplios y explicitos testimonios de este nuevo
concepto de hospitalidad, donde E¢vog adopta ya las mas de las veces el significado de «extran-
jero», cf. SANTIAGO ALVAREZ (2004).

4. Ladatacion de Ifigenia entre los tauros ha sido muy discutida, pues no hay datos externos a
la obra para establecerla. Las fechas que se han propuesto oscilan entre el 417 y el 411 aC, aunque
los resultados obtenidos de estudios estilométricos recientes apuntan a una datacién muy proba-
ble alrededor del 414-413, cf. Kyriakou (2006: 39-40).
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presentada en publico en el afio 406 aC. Conservadas en su integridad, ambas tra-
gedias desarrollan episodios miticos cuyo nicleo original era probablemente anti-
guo, ya que Proclo hace mencién en su resumen de los Cantos Ciprios® de los dos
motivos fundamentales: el sacrificio de Ifigenia en Aulide y su posterior traslado
al pafs de los tauros.

Del primero, los testimonios literarios conservados anteriores a Euripides, aun-
que no son muy abundantes, permiten reconstruir el argumento bdsico, con algunas
pequeias variaciones que no alteran de forma significativa su contenido: la flota
aquea, reunida en el puerto beocio de Aulide, no puede hacerse a la mar por falta
de vientos favorables y la situacion se hace insoportable. Tras consultar al adivi-
no Calcante, éste les revela que la diosa Artemis les retiene, enfadada por una
ofensa de Agamendn, y que tan sélo les dejard partir si sacrifican en su honor a
Ifigenia, la hija del Atrida. A peticién de su padre, Ifigenia se presenta en Aulide
y es conducida al altar donde, segtin unas versiones, muere sacrificada o, segin
otras, es sustituida en el ltimo momento por una cierva por voluntad de Artemis®.
Ese es el esquema bisico del relato mitico que sirve de marco referencial a Euripides
para el desarrollo del argumento de su tragedia Ifigenia en Aulide.

En cuanto al episodio del traslado de Ifigenia al pais de los tauros, los ante-
cedentes literarios de que disponemos son escasos y poco explicitos, de modo que
no podemos fijar con claridad las lineas argumentales del relato mitico antiguo
sobre el cual el dramaturgo pudo haber compuesto su propia versién. De hecho, a
juzgar por las fuentes literarias conservadas, el argumento de la tragedia Ifigenia
entre los tauros debe ser considerado, en buena medida, una invencion de
Euripides’, en el que, segtin los estudiosos, parecen haber confluido elementos
de distintas procedencias: 1) tradiciones miticas antiguas que referian el traslado
de Ifigenia a la T4uride y tal vez su posterior regreso a Grecia®; 2) relatos pro-
cedentes de la colonizacién griega del Ponto Euxino sobre las costumbres de los
tauros en relacién con los extranjeros, y la veneracidn de la diosa Parthénos;
3) mitos etiolégicos sobre el origen del culto de Artemis Taurépolos en Halas y
sobre los rituales que se celebraban en su honor?, y 4) motivos narrativos propios
del género tragico, como, p. e., el reconocimiento entre dos seres queridos o el
deus ex machina final'®. En la compleja elaboracién de este material, Euripides

5. Obra atribuida a Estasino de Chipre y fechable en la primera mitad del siglo vir aC.

6. Sobre las fuentes literarias anteriores a Euripides que desarrollan el episodio del sacrificio de
Ifigenia, sigue siendo titil la presentacion comentada de JOUAN (1966: 265-274), que puede com-
pletarse con BREMMER (2002: 21-35), con bibliografia reciente.

7. P1pPIN BURNET (1971: 75). Un argumento indirecto de ello serfa el hecho de que no se encuentran
representaciones iconograficas del episodio de Ifigenia entre los tauros anteriores a Euripides,
cf. KAHIL (1990: 717-718); TAPLIN (2006: 76-78).

8. GREGOIRE (1925: 92-94, 97-99).

9. GREGOIRE (1925: 96-97), AELION (1983: 146).

10. No vamos a entrar en este punto, puesto que no concierne directamente el tema aqui tratado. Para
el que pueda estar interesado en €l, le remitimos a O’BRIEN (1988), quien trata algunos de los moti-
vos recurrentes en los argumentos trigicos de la obra euripidea y, en particular, en la Ifigenia entre
los tauros.
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incorpora un nuevo motivo que, en mi opinién, funciona como nexo entre los dis-
tintos elementos y que probablemente constituye la principal innovacién del dra-
maturgo. Ese motivo no es otro que el de la Eevoxtovia, esto es, la muerte de los
extranjeros, en cuyo desarrollo, como veremos, Ifigenia, en su calidad de sacerdotisa
de Artemis, estd directamente implicada. Pasemos al comentario de cada uno de
estos puntos.

1. Ifigenia entre los tauros: tradicién e innovacion en Euripides

Como deciamos, la versién mds antigua que nos ha llegado sobre el traslado de
Ifigenia a la Tauride es la de los Cantos ciprios de Estasino de Chipre y en ella,
segtin el resumen de la obra del compilador Proclo, Artemis, tras sustituir a Ifigenia
por una cierva en el altar sacrificial, la transporta a la Tduride para inmortalizar-
la'!. El argumento acaba aqui, de modo que no se incluye ninguna explicacién ni
sobre como se realiza la inmortalizacién ni sobre la «vida» posterior de Ifigenia
entre los tauros. Un fragmento del Catdlogo de mujeres'? confirma la antigiiedad
del motivo de la inmortalizacién de Ifigenia, aqui designada con el nombre de
Ifimede'3, y afiade algunos datos mds sobre el destino final de la joven: cuando
Artemis la salva de la muerte, ungiendo su cuerpo con ambrosia, le concede
la inmortalidad y la eterna juventud (&9dvato[v xal dyfe]aov), pero, en contra-
partida, hace de ella su sacerdotisa con el sobrenombre de Einodia'4 o Hécate'>,
version, ésta dltima, que siguié Estesicoro en la composicién de su Orestea'®.

Todas estos testimonios coinciden, por tanto, en la inmortalizacién de Ifigenia,
pero sélo en un caso se menciona el pais de los tauros como lugar de acogida y es,

11. ProcL. Chrest. 80 Seve. (= BERNABE, p. 41): "Agtepug 8¢ admv (lgiyéverav) EEapndoaoa eig
Tavgoug petaxonilel xai dddvotov molel, Ehagov 8¢ ATl Tiig OENS TAQLoTNOL TG POUD.

12. Tradicionalmente, esta obra ha sido atribuida a Hesiodo, pero, en opinion de los estudiosos, su
composicion debe situarse algo mads tarde, en la primera mitad del siglo vI aC, cf. HIRSCHBERGER
(2004: 84). WEST (1985: 136) propone una datacién entre el 580 y el 520 aC, que tal vez podria con-
cretarse mas, alrededor del 540-520 aC.

13. Sobre la cuestion de la multiplicidad de nombres aplicados a la figura de Ifigenia, cf. BREMMER
(2002: 24-25).

14. HEs. Fr. 23a (MERKELBACH-WEST), vv. 21-26: avtiyv CIpundev) 8 éhagnpo]hog loyéarpa| ggta udk’
éEeod[woe, xal aupooo]inv [éo]ate[wvnv| otdEe natd »ofi[Vev, iva ol x]omg [€]ume[d]o[s] &[in,|
OMxev 8 addavarto[v »ai dynelaov fjua[ta mavra.| thv o1 viv xaréo[vowy éxi x]Yovi pON
av[Yommmv| "Agtepwy elvodi[nv, Tpdmohov xhu]tod i[o]y[e]aio[ns. Es importante hacer notar que,
como apunta HIRSCHBERGER (2004: 214), en el verso 26 hay dos posibilidades para completar la lagu-
na: fovijt xhu]tod i[o]x[e]aio[ng (Lobel) o bien mpdmohov xhu]tod i[o]x[e]aig[ng. Aunque mds
comprometida, la lectura mpomolov anadiria una informacion valiosa, puesto que, por primera
vez, se documentaria la funcién de Ifigenia como sirvienta o sacerdotisa de Artemis.

15. HEs. Fr. 23b (MERKELBACH-WEST) = PAUS. 1, 43, 1: oida 8¢ “‘Hoiodov momjoavta &v Kotahdywt
Tuvaux@v Tgryévelay odx dmodavelv, yvoun ¢ Agtémdog ‘Exdmny eivar. La asociacién de Arte-
mis y Hécate probablemente viene determinada por el epiteto Einodia, que suele atribuirse a Hécate
como protectora de los caminos, cf. BURKERT (1985: 171). De hecho, ambas divinidades compar-
tian otras atribuciones y epitetos, cf. FARNELL (1896: 516-519).

16. STESICH. Fr. 215 (PAGE): Ztwn[oiyxogo]c & &v *Ogeotei[on nat]axorovdncas ‘Howo]dwe v
Avyapé[uvovog Tlgryéveray eifvor T]v “Exdtny viv [dvopal]ouévny.
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precisamente, en la fuente mds antigua, la de los Cantos Ciprios. Durante cierto
tiempo se crey6 que esta referencia geografica no pertenecia a la obra original,
sino que era un afiadido posterior, debido a la influencia de la tragedia de Eurfpides'”.
Actualmente no hay ninguna duda de que la colonizacién griega del litoral sep-
tentrional del mar Negro remonta al tltimo cuarto del siglo vit aC'8, de modo que
Estasino de Chipre pudo establecer el destino final de Ifigenia en la peninsula
Téurica basdndose en referencias reales, aunque verosimilmente indirectas, de la geo-
graffa norpéntica'®.

Entre las tragedias que trataron el mito de Ifigenia, merece una mencién
especial Crises de So6focles, obra datada alrededor del 416-415 aC, que, en opi-
nion de algunos estudiosos, habria anticipado ya algunos de los temas de la
Ifigenia entre los tauros de Euripides?’. De acuerdo con la reconstruccién del
argumento mayoritariamente aceptada?!, la tragedia habria tratado el episodio de
la estancia de Ifigenia y Orestes en la isla de Esminta, adonde habrian llegado des-
pués de huir de la T4uride con la estatua de Artemis, perseguidos por el rey
tauro Toante. En esta isla, habrian conocido a su hermanastro Crises, hijo de
Agamenon y Criseida, de cuya existencia no tenfan noticia. Con su ayuda, habrian
matado a Toante y, posteriormente, habrian regresado juntos a Grecia. Si se
llegara a confirmar que éste habia sido efectivamente el argumento de Crises,
quedarfa fuera de dudas la existencia de una tradicién anterior a Euripides, no sélo
sobre la estancia de Ifigenia entre los tauros, sino también sobre su posible regre-
so a Grecia en compaiifa de su hermano Orestes. Esto reduciria en gran medida
la originalidad euripidea en el tratamiento del mito. De todas formas, teniendo
en cuenta que la reconstruccion del argumento se basa en testimonios indirectos
y tardios —Higino y Pacuvio, basicamente—, estos datos deben ser considera-
dos con cautela??.

17. JouaN (1966: 267-8); PrpPIN BURNETT (1971: 73).

18. TSETSKHLADZE (1998: 19).

19. HOLLINSHEAD (1985: 422) prefiere seguir interpretando la referencia al traslado de Ifigenia a la
T4uride como un «detalle euripideo» incorporado a posteriori. En cualquier caso, la cuestion que
surge inmediatamente es por qué la peninsula Tdurica en concreto como destino de Ifigenia. No
disponemos de datos que puedan proporcionarnos una respuesta categdrica a esta pregunta, aun-
que, en mi opinidn, es posible conjeturar alguna relacién entre los destinos de Ifigenia y Aquiles,
el que fuera el falso prometido de la joven y al que, segtin la Etidpida de Arctino de Mileto (final
del siglo viir aC), su madre Tetis sac de la pira mortuoria para llevarlo a la Isla de Leuce, cf.
PrOCL. Chrest., 172 Seve. (= BERNABE, p. 69). Inicialmente, este lugar fue, con toda probabilidad,
un destino mitico similar a la Isla de los Bienaventurados —con la que, de hecho, las fuentes tar-
dias suelen confundirlo—, pero con el progresivo conocimiento de la regiéon norpdntica, propi-
ciado por la colonizacién griega, fue identificado con una isla situada junto a la desembocadura
del rio Histro —el actual Danubio—, en la que se documenta un importante culto al héroe aqueo
desde el siglo vi aC. Paralelamente, Ifigenia pudo haber sido destinada a los confines norpdnticos
siguiendo los pasos de Aquiles, aunque, teniendo en cuenta la falta de datos, otras explicaciones
serian igualmente aceptables.

20. GREGOIRE (1925: 99).

21. Una presentacion de la cuestion relativa al argumento de Crises puede leerse en Lucas DE Dios
(1983: 363-364).

22. KyRIAkOU (2006: 19).
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En cualquier caso, del analisis de estas tradiciones se deduce que Euripides no
se sirvié del motivo de la inmortalizacién de Ifigenia?®, pero lo que si tomé del
legado literario previo fue el motivo del traslado de la joven al pais de los tauros
y el de su papel de sacerdotisa de Artemis, motivos que él utilizé conjuntamente
como punto de partida para el desarrollo de su argumento tragico. Efectivamente,
ambos se encuentran claramente anunciados en el prélogo de la tragedia junto con
un tercer motivo, el de la Egvoxtovia, que, como decfamos antes, sirve aqui para
enlazar los dos anteriores y, en nuestra opinidn, debe ser considerado una de les
grandes aportaciones del dramaturgo a la biografia mitica de Ifigenia.

Entremos ya en el andlisis de la tragedia. En los primeros versos (28-41%%)
puede observarse como Euripides alude a esas tradiciones literarias previas, pero se
centra enseguida en las circunstancias que rodean a Ifigenia en su nueva vida entre
los tauros, donde ejerce el ministerio sangriento que Artemis le ha encargado:

A EEéuhepev Ehagov vTdoTod wov

"Agteps Ay alols, Ot 8¢ hapmeov aidéga

méupacd W &g ™ve’ Prioev Tavpwv yBova, 30
ov yiic dvdooel fagfdootol BdoPagog

Hdag, 6 drvv TOdo TLdelg ioov TTEQOIS

¢ Tovvow NAde 16de modwxetag ydoLv.

vooiol & &v Totod’ ieptav Tidnoi ue,

1 60ev vopouol totowd’ T fjdetan Yea 35
"AgTeplg £0QTHG, TOUVOW fig XOAOV HOVOV.

ta 8 AMa ory®, Ty YOV pofouuévr).

Yvw ya, dvrog Tol vouou rai moiv moleL,

8¢ v xatéhdy tivde yijv “EAMv dvijo.

AATOQYOUAL UEV, OPAYLO. & AAAOLOLY UéNeL 40

> ’

doonT Eowdev TV’ dvontoomv deds.

«Pero Artemis me rapt6, dejando a los aqueos una cierva en mi lugar, y, transpor-
tdndome a través del brillante éter hasta esta tierra de los tauros, me establecié aqui,
donde un rey barbaro reina sobre barbaros, Toante, que posee unos pies rapidos
como alas y ha recibido su nombre a causa de esa ligereza de pies. Me hace sacer-
dotisa en este santuario, donde la diosa Artemis se complace siguiendo las normas
de un culto del cual sélo el nombre es bello. Pero lo demds me lo callo, porque
temo a la diosa. Participo en el sacrificio de cualquier hombre griego que llegue a
esta tierra —ésta es, en efecto, una norma que la ciudad tenfa ya antes—. Por mi
parte, me cuido de los ritos iniciales, mientras que a otros les corresponde llevar a
cabo el sacrificio indecible dentro de las moradas de la diosa.»

23. De hecho, todas las referencias anteriores al mito de Ifigenia en la obra de Euripides coinciden en
considerar que la joven Atrida muri6 sacrificada en el puerto de Aulide, cf. JOUAN (1966: 273),
KYRIAKOU (2006: 21). Incluso en Ifigenia entre los tauros la propia Ifigenia sostiene que todo
el mundo la da por muerta en Grecia (vv. 770-771).

24. Los vv. 35-41 han sido objeto de multiples correcciones e incluso de elisiones por parte de algu-
nos editores, cf. STRACHAN (1976: 138-140), DIGGLE (1981: 75-76) y KYRIAKOU (2006: 61-62).
En este articulo seguimos la edicién de SANSONE (1981).
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El pasaje introduce, en primer lugar, al personaje de Toante, rey de los tauros,
del que no tenemos documentacién previa y que pudo haber sido una invencién
euripidea®. De €l no hace mas que una descripcién muy escueta, focalizada en dos
rasgos: la afirmacién de su caricter «bdrbaro», compartido también por sus vasa-
llos, y la ligereza de sus pies, de donde le viene el nombre parlante de «El Rapido»?°.
Toante no entrard en escena hasta el verso 1152, pero su presencia y ferocidad pla-
nean a lo largo de toda la tragedia (vv. 109, 334-5, 741, 1020). Seguidamente, la pro-
pia Ifigenia explica cudl es la funcién que desempefia como sacerdotisa de Arte-
mis: participar en el sacrificio de los ndufragos helenos que lleguen al lugar. Aunque
en las palabras de la joven Atrida no hay una repulsa clara ante esta tarea, en mi
opinidn, Ifigenia parece aceptar su nueva responsabilidad con una cierta reserva:
no quiere —o no puede— hablar de las costumbres de los tauros en relacién con el
culto de Artemis, porque teme a la divinidad, pero afirma que el sacrificio de grie-
gos es una costumbre local antigua, casi a modo de justificacion. En los dos dltimos
versos (40-41), ademas, se destaca que Ifigenia inicamente se ocupa de los ritos
preparatorios (rotdQyooL), mientras que son otros quienes realizan el sacrificio
propiamente dicho. Mds adelante (vv. 53-56), cuando Ifigenia relata el contenido
de un suefio premonitorio de la muerte de su hermano Orestes, vuelve a insistir en
su cometido concreto:

xAym tévny TV’ v Exm Eevortdvov
TUDHO” VOQAVELY ADTOV (g VAvOUUEVOVY,
#haiovoa. Totvag & Hde cuufdiiw T6de
E9vMr *0pE0tng, 00 naTNEEAUNY EYOD.

«Y yo, en honor a este oficio que tengo de matar a los extranjeros, le iba rociando
entre sollozos como si fuese a morir. Este suefio lo interpreto asi: ha muerto Orestes;
yo he llevado a cabo los ritos preparatorios de su inmolacion.»

La intervencion de Ifigenia en el sacrificio ya no sé6lo de griegos, sino también
de extranjeros en general?’, queda, por tanto, limitada a unas aspersiones rituales

25. O tal vez sofoclea, si se acepta la reconstruccion del argumento de la tragedia Crises, del cual ya
hemos hablado previamente, cf. supra.

26. El uso de nombres parlantes para designar a personajes no sélo griegos, sino también no griegos
estd documentado en otras tragedias de Euripides como, p. e., en el caso de Poliméstor «El de
Muchas Maquinaciones», en Hécuba, cf. OLLER GUZMAN (2007: 73). Normalmente, se esperaria
que el significado del nombre respondiera al papel del personaje dentro de la tragedia —Poliméstor
es, en efecto, un rey artero y traidor—, pero ignoramos el porqué de la eleccion del apelativo
«El Répido» para el rey de los tauros, puesto que la anunciada ligereza de pies no se ve reflejada
en las intervenciones del personaje. Esto nos lleva a pensar que tal vez Euripides tomé prestado
al personaje de Toante de una tradicién previa, en la que el nombre parlante serfa realmente sig-
nificativo y funcional. Ejemplos elocuentes de la utilizacion de epitetos que hacen referencia a
episodios previos en la biografia de personajes miticos nos los proporcionan ya los poemas homé-
ricos, como mroAirtogdog «Destructor de Ciudades», aplicado a Aquiles, cf. 11., VIII 372, XV 77,
XXI550 y XXIV 108.

27. Hay una contraposicion evidente entre los versos 39 y 53 que ya ha sido puesta de relieve por otros
estudiosos, aunque sin llegar a una explicacién satisfactoria, cf. SANSONE (1978: pdssim).
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previas, pero su mera participacién en el sacrificio la lleva a asumir como propia la
TéY VN Eevortdvos. De nuevo, mas adelante, cuando Orestes le pregunta, sin saber
todavia su identidad, sobre el sacrificio del que pronto ha de ser victima, Ifigenia
vuelve a corroborarlo (vv. 617-626):

O. 9oeL 8¢ Tig pe nai o dewvd ThnoeTo,

L. &yo 9edg oo TvOE TEOOTQOTNV EYw.
0. 4tnAd Y, & vedvi, novx eddaipova.

L. &\ el dvdyunv xeiued, fiv puiaxtéov.
O. ad) Eiger Yvovoa Ihug dooevac;

L. o®x, &AM xaitnv Gl 0Ny xeQviryouaL.
0. 6 8¢ oayelg Tic; el TS’ IoTOEETV e YoM
I. Zow Séuwv TV eloiv oig uéher Tade.

0. Quién me sacrificard y osard realizar los terribles actos?

I. Yo, pues tengo este encargo de la diosa.

0. Nada envidiable, jovencita, y nada feliz.

L. Estoy forzada por una necesidad, que debe ser cumplida.

O. Sacrificando con un puiial ti misma, siendo mujer, a varones?
I. No, pero haré aspersiones de agua lustral por tu cabello.

0. /Y quién me degollard? si se me permite preguntarlo.

L. Dentro de estas moradas estan los que se encargan de ello.

La implicacién de Ifigenia en los rituales de sacrificio tiene una importancia
capital para el desarrollo del argumento tragico, puesto que es esta circunstancia
la que permite en la obra el encuentro de Ifigenia y Orestes. En efecto, cuando
Orestes y Pilades llegan a la peninsula Tdurica, son apresados por las gentes del
lugar y conducidos ante el rey. Este, tan pronto como los ve, ordena que sean lle-
vados ante la joven Atrida para iniciar el sacrificio habitual (vv. 334-337), donde se
produce el reencuentro entre los dos hermanos.

2. La transgresion de la hospitalidad y el culto de la Parthénos
entre los tauros

28

Toda esta trama parece haber sido inspirada, segin la communis opinio=®, en el

siguiente relato de Herédoto sobre las costumbres de los tauros:

Hdt. IV 103. tovtwv Tatgot puév vopoLot tolotoide yeémvtat JHovaoL Hev T
Mo déve Tovg Te vaunyovg xal Tovg &v Mfwat EMvav Eravaydévtes 1oomw
OO naTAQEAUEVOL QOTANW TTaiovot TV xe@ainv. [2] ol uév 1 Aéyouvor ig
TO 0dua &md 1o ®keNUvod @YEovol xdTw (&l ydo xenuvod (doutal To 1edv),
™V 0& ®EPAMV AVOOTAVEODOL, Ol 8¢ %ATA UeV TNV ®xepalnv Ouoroyéovot, TO
uévroL odua 0vx MYéeotan dmd Tot xENUvoD Aéyovot dAAL Y »oUmTeadal. Thv
d¢ daipova tavty Tij Fovotl Aéyovor avtol Tadgol Teryévera v Ayauéuvovog
gival. [3] mohepiovg 8¢ dvdoag Tovg dv YELRDCHVTOL TOLEDOL TAdE: dmoTaNMY

28. HALL (1991: 111-2).
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E1a0Tog neEQAAV ArmopégeTal &5 TA oixia, Emerta &mti EVhov ueydhov dvameigog
10T VeQ Tiig oining vmeeéyovoay TOAIV, udlota 8¢ Ve TS RATVOdORNG:
Paoi 9¢ TOVTOVG PUAAROUG TTig Oixing TTdong Vtegameéeotatl. Lot 8¢ &md Aning
TE %Ol TOLEUOV.

«De entre todos los anteriormente citados, los tauros tienen normas como las sigu-
ientes: sacrifican en honor de la virgen a los ndufragos y a aquellos griegos que
consiguen capturar, adentrandose en alta mar, de la siguiente manera: celebrados
los ritos preparatorios?, golpean a las victimas en la cabeza con una maza. Unos
dicen que lanzan el cuerpo desde lo alto del precipicio (ya que el santuario se alza
en un promontorio) y que empalan la cabeza. Otros, en cambio, estan de acuerdo
en cuanto a la cabeza, pero dicen que el cuerpo no es lanzado desde el precipio,
sino ocultado bajo tierra. En cuanto a la divinidad a la que estd dedicado el sacrifi-
cio, los tauros, por su parte, dicen que es Ifigenia, la hija de Agamenén. Por otra
parte, con los enemigos que consiguen someter hacen lo siguiente: cada uno corta
una cabeza y se la lleva a casa, después la atraviesa con un palo largo y la coloca
de manera que sobresalga mucho por encima de la casa, muy por encima de la chi-
menea. Dicen que esos palos se alzan como guardianes de toda la casa. Los tauros
viven de la pirateria y de la guerra.»

Como puede verse, en el pasaje de Herédoto hay una distincién clara entre dos
practicas, igualmente sangrientas, atribuidas a los tauros: 1) los sacrificios en honor
de la virgen Ifigenia de ndufragos y griegos capturados en acciones de pirateria,
y 2) las represalias contra los enemigos derrotados —las dos précticas quedan
resumidas en la frase al final del parrafo, indicando que la pirateria y la guerra
constituyen el medio de vida de ese pueblo—. Euripides alude a ambos motivos en
la trama de Ifigenia entre los tauros: el primero es recurrente en toda la obra e
implica directamente a Ifigenia como sacerdotisa Eevoxtdvog de Artemis; el segun-
do aparece en las 6rdenes que el rey Toante da a sus hombres para que detengan a
los griegos fugitivos y procedan a lanzarlos de un precipio o bien a empalar sus
cuerpos’.

Esta coincidencia permite considerar como muy verosimil la influencia direc-
ta de la obra de Her6doto —aunque no se puede descartar la existencia de una
fuente anterior, de la cual habrian bebido tanto el historiador como el dramatur-
go—. Hay, sin embargo, diferencias notables, pues lejos de la neutralidad con que
el de Halicarnaso describe estas costumbres, Euripides pone énfasis en los aspec-
tos mas brutales —y, sin duda, dramaticamente efectivos— de las mismas y, por
extension, del pueblo de los tauros que las practica. Asf, p. e., en el inicio de la tra-

29. La lectura natag&duevor es discutida y, de hecho, algunos editores prefieren otras alternativas.
En nuestra opinién, un argumento indirecto a favor de esta lectura serfa el hecho de que Euripides
utiliza exactamente este mismo verbo (xotdioyouat) para definir la labor de Ifigenia en el sacerdocio
de Artemis tdurica. Si es que Euripides se inspiré efectivamente en el relato herodoteo sobre
las costumbres de los tauros para escribir el argumento de la tragedia, habria encontrado en este
participio un medio de relacionar a Ifigenia con los sacrificios humanos sin hacerla totalmente
responsable de los mismos.

30. Véanse los vv. 1422-1434, de los cuales son particularmente significativos los vv. 1428-1430,
cf. HALL (1991: 112).



232 Faventia 30/1-2, 2008 Marta Oller Guzman

gedia, cuando Orestes y Pilades Ilegan junto al templo de Artemis?!, se describen
de forma precisa los vestigios visibles de la actividad sacrificial: el altar tefiido con
el color amarillento de la sangre griega derramada (v. 73: Eav9’ €xeL touyopata)
y los despojos (;humanos o materiales?3?) de los extranjeros inmolados colgando
de las cornisas (v. 74: oxOX’ [...] fotnuéva, v. 75: TV ®otdavoviav vy dxgodivia
Eévwv). Esta vision aterradora es la confirmacion de que se encuentran en una tier-
ra «desconocida e inhospitalaria» (v. 94: &yvwotov &g yijv, GEevov), en la que
sacrificar a los ndufragos y extranjeros es norma habitual.

En cuanto a la «legalidad» de estas précticas®3, las intervenciones del bovero
tauro son muy explicitas cuando anuncia a Ifigenia la llegada de dos ndufragos
griegos, donde queda ya muy claro que deben ser sacrificados inmediatamente a
la diosa Artemis (vv. 241-5), y, sobre todo, cuando describe su accidentada captu-
ra (vv. 275-80):

dMhog 8¢ Tig udronog, dvopia Yoaovg,
éyéhaoev ebyaig, vautilovg 8 Epdaguévoug
ddooev pdoayy’ Epaone TOD VOUOU PORw,
xhbovtog ig Fvoey Evidde Eévoug.

#50Ee & HuAV £b Aéyewv Tolg mheioot,

IMoav te tf) Ved opdyLa TamL DL

«Otro (bovero tauro) —un necio sin duda— envalentonado por su desconocimien-
to total de las leyes, se eché a reir ante las stplicas y decia que eran unos marine-
ros perdidos que se habian agazapado en una cueva escarpada por miedo a la ley, pues
habian oido que aquf sacrificamos a los extranjeros. A la mayoria de nosotros nos
pareci6 que tenia razén y decidimos capturarlos como victimas para los sacrificios
en honor de la diosa, acordes con las normas del pafs.»

Como vemos, el relato herodoteo sobre las costumbres de los tauros es inter-
pretado por Euripides como un caso de transgresién de hospitalidad, de Eevoxtovia,
integrado dentro del culto de la diosa Artemis taurica. Por supuesto, esta es la inter-
pretatio graeca de una prictica que, en el pensar griego, socavaba uno de los prin-
cipios fundamentales de la convivencia civica, segin el cual todo extranjero que
llega en son de paz debe ser acogido y respetado®*. Un buen ejemplo de ello lo
encontramos en la misma tragedia, cuando Orestes describe su llegada a Atenas
en su viaje errante, atormentado por las Erinias, tras haber matado a su madre (vv.
940-957): inicialmente, nadie quiere acoger a un extranjero que tiene las manos
manchadas por la sangre materna, pero unos pocos se apiadan de él y le ofrecen
una mesa hospitalaria, eso si, para él solo (v. 949: Eévia povotpdneta), donde

31. Sobre la identificacién de la Parthénos tdurica con la Artemis griega, cf. mas adelante.

32. STRACHAN (1976: 132): «Though Herodotus talks of heads nailed up by the Taurians, the words
oxUla and dxodivio. more naturally refer to spoils such as armor stripped from bodies and hung
up as offerings according to the Greek custom».

33. Son «ilegales» desde el punto de vista griego, «legales» para los tauros.

34. SANTIAGO ALVAREZ (2004: 33, 35-7).
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le permiten comer en silencio (v. 951: owyf)) y aparte (v. 952: diya)®. El deber
de la hospitalidad, aunque sea en su minima expresién de facilitar acogida y comida,
se sitda en este pasaje por encima incluso del rechazo ante un hombre culpable de
matricidio, pero que se presenta como suplicante para ser purificado. Incluso, mas
adelante, el propio Orestes serd reprendido por su hermana Ifigenia, cuando éste
le propone matar a Toante, el rey de los tauros, para poder huir del lugar. Dado que
Toante la ha aceptado en el pais como huésped durante estos afios de exilio,
la accién le parece inadmisible (v. 1021):

1. dewvov 168’ elac, Eevogovelv EmiAvdag

«Terrible es lo que acabas de decir: que las personas llegadas de fuera maten a quien
les ha acogido.»

La gran diferencia en la consideracién del extranjero entre griegos y tauros
queda todavia mas clara en las palabras que el coro de mujeres, unas esclavas grie-
gas al servicio de Ifigenia, dirigen a la diosa Artemis para que acepte el sacrificio
de los dos griegos (vv. 463-6):

@ TOTVL, €1 0oL T3S’ dPEOHOVTWG

moMg 10e Tehel, déEan Yuoiag,

G¢ 6 o’ UiV

vouog oty 6oiag {"EAAnot 1dovg) dvagaivet.

«Oh Sefiora, si esta ciudad realiza ofrendas agradables para ti, acepta unos sacrifi-
cios que nuestra ley muestra claramente como impios, {pues no los permite a los
griegos. }30.»

A la luz de estos pasajes, podria concluirse que la ley (vouog) relativa a la Eevia
no tiene un valor univoco ni universal, puesto que a la vez que fomenta el sacrificio
de los extranjeros entre los tauros, lo reprueba entre los griegos. Esta ambigiiedad
se resuelve si se considera la ley como el fruto de una comunidad humana, que
proyecta en dicha ley las virtudes y los defectos que le son propios. Tal es la
conclusién a la que llega la misma Ifigenia, quien no puede entender las contra-
dicciones de Artemis, que prohibe el acceso a sus altares a cualquiera que haya
tocado sangre y, por otra parte, acepta con gusto los sacrificios de extranjeros. Esto
la lleva a concluir que, en realidad, la diosa no tiene nada que ver con estas prac-
ticas atroces, sino que son los tauros quienes, siendo un pueblo «matador de hom-
bres», atribuyen ese mismo proceder a la divinidad (vv. 380-391):

Ta T Ye0d 8¢ uéugpoual copiouata,
g fROTAOVY peV v Tig dymton ovou,
1] nail hoyeiag 1} vexod diyn yeootv,

35. Este episodio legendario seria el origen de algunos rituales celebrados durante las Antesterias,
cf. BURKERT (1983: 221-2).
36. Traduccién que responde al intento de buscar coherencia a un pasaje realmente oscuro.
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Boudv dmeigyel, LUoaQOV MS TYOULEVT,

vt 8¢ Juoiaug detan footontovols.

oOx €09’ dmwg Erexev Gv 1 Alog dauaQ

ANto TooovTny duadioy. £yw uév odv

T Tavtdhiov eolowv Eotiduato

dmoto ®eive, Toudog novival foed,

Toug & EvDad’, avtovg dvtag aviowmortdvoug,
£¢ TNV Y0V TO PaDAOV GvapEely dond:
008¢v0, Y00 OlUaL SOLUOVDV EVOL #OROV.

«Censuro las contradicciones de la diosa, que rechaza de sus altares a cualquiera
que haya llevado a cabo una muerte violenta o incluso si toca con sus manos a una
parturienta o a un muerto, porque considera eso como algo impuro, en tanto que
ella misma se complace en sacrificios que causan la muerte de seres humanos. No
es posible que Leto, la esposa de Zeus, engendrara tal estupidez. De 1la misma mane-
ra, yo considero increibles los manjares ofrecidos por Tantalo a los dioses para que
gozaran con las carnes de su hijo; mds bien pienso que los habitantes de este pafs,
al ser ellos mismos «matadores de hombres», transfieren a la diosa su proceder falto
de sensibilidad, pues no creo que ninguna divinidad sea mala.»

Con estas palabras en boca de Ifigenia, Euripides la descarga de toda culpabi-

lidad en los sacrificios criminales, puesto que no es ella la que mata con su propia
mano, sino que ella es la mano de una ley, extranjera y cruel, a la que estd someti-
da contra su voluntad. Y eso es algo que incluso una de sus anteriores victimas
griegas ha visto con claridad (vv. 585-587):

oyl TV éunv
@ovéa voultwv yetpa, Tot vopou & Vo
dvijorewv oge, tijg Yeod tdde dinan’ fyovuévng

«[...] al considerar que mi mano no era quien le mataba, sino que él moria a causa
de la ley, porque la diosa tiene por justos estos sacrificios.»

Como vemos, la caracterizacion de los tauros viene determinada en la trage-

dia por su propensién a la crueldad contra el extranjero, un dato que también es
recogido en otras fuentes cldsicas posteriores, no sélo literarias3?, sino también
epigraficas®®. Esto les asemeja a otros pueblos cuyo total desprecio hacia la insti-

37. P.e., en el relato de las campafias contra Mitridates VI, Técito (ann. XII 17) cuenta cémo algunas

38.

naves de la flota romana fueron rodeadas por los barbaros y empujadas hacia las costas de los tau-
ros, donde resultaron muertos el prefecto de la cohorte y la mayoria de las tropas auxiliares: «sed
in regressu dispar fortuna fuit, quia navium quasdam quae mari remeabant in litora Taurorum dela-
tas circumvenere barbari, praefecto cohortis et plerisque auxiliarium interfectis». Otros pasajes
referidos a los tauros son recogidos en RIVES (1995: 67, n. 15).

Una inscripcion sepulcral de la ciudad del Quersoneso, fechada en el siglo 1 dC, rememora la muer-
te de dos libertos romanos, uno de ellos médico, a manos de los tauros, cf. IOSPE, 12 562: D(is)
M(anibus) | [T(ito) Clincio T{(iti) lib(erto) | [Ba]sili vix(it) | [an]n(is) XXII et | [P(ublio)] Vedio
P(ublii) lib(erto) | [Th]repto medil[c]o interflecto) a Taur(is) | [Ci]ncius Epictet[us] | [col]liberto
et amico | flaciundum) c(uravit).



Ifigenia Eevoxtovog Faventia 30/1-2, 2008 235

tucion de la Eevia es distintivo de su identidad, ya sean miticos, como los ciclo-
pes y los lestrigones®, o histéricos, como los tracios*’, a la vez que les opone cla-
ramente no s6lo a los griegos, sino también a todos aquellos pueblos no griegos
que respetan la inviolabilidad del Eévog y que, por esta razén, son considerados
civilizados. De modo que, en mi opinidn, la consideracion de los tauros como un
pueblo «barbaro» en esta tragedia no se debe a una organizacion politica o social
diferente a la griega, sino a su actitud hostil hacia el extranjero*!.

Tanto Euripides como Herddoto coinciden en situar el sacrificio de extranje-
ros en el marco del culto de la diosa tdurica Parthénos, una divinidad indigena cuya
naturaleza, més all4 de su explicita virginidad, sigue siendo un enigma*?. Los tex-
tos epigraficos atestiguan la presencia de la Parthénos en el pantedn de la ciudad de
Quersoneso —una fundacion heracleota del 528 a.C., situada en los territorios
colindantes con los tauros**—, dato que viene a confirmar la veneracién de la diosa
también por parte de los colonos griegos. Los testimonios mds antiguos se encuentran
en una serie de grafitos sobre fragmentos de cerdmica, cuyas dataciones oscilan
entre los siglos 1v-111 aC, en los que podemos leer el nombre de la divinidad abre-
viado (ITAP)*. Posteriormente, entre los siglos 111 y 1 aC, el culto estd documen-
tado en inscripciones lapidarias, de las cuales destacariamos estas tres:

1. Un juramento de principios del siglo 111 aC, en el que los quersonesitas se com-
prometen a guardar fidelidad a la ciudad y a sus instituciones, y mencionan a
la Parthénos entre las cuatro primeras divinidades locales®.

2. Un decreto de 250-200 aC en el que se acuerda coronar a un tal Sirisco, hijo
de Heraclidas, al que, entre otros méritos, se atribuye la redaccién de una obra

39. SANTIAGO ALVAREZ (2004: 30-31 y 38).

40. OLLER GUzZMAN (2007: passim).

41. A mi modo de ver, BRAUND (2007: 192-193) tiene razén s6lo en parte cuando argumenta que la
consideracion de los tauros como un pueblo salvaje no tiene fundamento si se toma como punto de
partida la tragedia de Euripides, puesto que, en ella, los tauros tienen un rey, una ciudad y leyes, ele-
mentos propios de una cultura avanzada, tanto desde un punto de vista social como politico. Esos
son considerados, efectivamente, ya en la Odisea, elementos propios de hombres civilizados.
Sin embargo, el autor no tiene en cuenta la importancia del respeto al extranjero como un rasgo
de civilizacion de igual o incluso mayor importancia que la existencia de una estructura social y
politica desarrollada, cf. SANTIAGO ALVAREZ (2004: 30-31 y 38).

42. De hecho, aunque se trata de un pueblo histéricamente documentado, sabemos muy poco de los
tauros. La causa principal de nuestro desconocimiento radica en que, al igual que otros pueblos
indigenas que habitaban la region norpdntica, los tauros eran dgrafos, de modo que no dejaron tes-
timonios escritos sobre sus usos y costumbres. Gracias a los hallazgos arqueoldgicos podemos afir-
mar que eran sedentarios y que habitaban en las montaiias de la actual peninsula de Crimea, enton-
ces conocida como Quersoneso Tdurico. Su pertenencia o no al grupo irdnico —constituido, entre
otros, por los escitas— es todavia hoy una cuestion discutida, cf. HIND (1992-3: 99), pero, partien-
do de los vestigios materiales, los arque6logos suelen relacionarlos con la llamada «cultura de Kizil-
Kobinskaya», caracterizada por una cerdmica de barniz negro que se encuentra bien documentada
no sélo alrededor de Crimea, sino también en zonas mds alejadas, cf. BRAUND (2007: 192).

43. ZOLOTAREV (2007: 79).

44. BaBiNov (1970: 74).

45. IOSPET? 401, L. 1: duvvom Ao, T'dv, ‘Alov, ITagdévoy...
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sobre las apariciones de la Parthénos*. En esta misma inscripcién se hace refe-
rencia a un templo de la diosa en cuyo pronaos debid de ser expuesta la estela
honorifica®’.

El conocido decreto honorifico de los quersonesitas para Diofante, general de
Mitridates VI Eupator, cuya datacion se sitiia alrededor del 107 aC, en el que
se menciona a la diosa en tres ocasiones: en primer lugar, se describe la apa-
ricién de la Parthénos, patrona de los quersonesitas, a Diofante en los momen-
tos previos al combate contra el ejército de los Reuxinalos; segin el texto, la
diosa, mediante sefales, revel6 al general los hechos que iban a suceder e infun-
dié coraje y valor a su ejército*®. Mds abajo, tras el relato de la victoria de
Diofante, la inscripcién menciona la decisién del pueblo de los quersonesitas
de coronar al general en la procesion de las Parthenios —lo que corroboraria
la celebracién periddica de su culto en rituales de caracter civico— y de alzar
una estatua de bronce de Diofante, vestido con la panoplia, junto al altar de la
Parthénos, en la acrépolis de la ciudad*®.

El conjunto de estas inscripciones atestigua el arraigo del culto de la Parthénos

entre los quersonesitas, pero no proporciona prueba alguna de que esta Parthénos
griega tuviera algo que ver con su homdénima tdurica. En el mejor de los casos, se
trataria de un caso de sincretismo entre una divinidad autdctona, de naturaleza cla-
ramente desconocida, y una divinidad griega, de cuya identidad tan s6lo tenemos
indicios: Herédoto afirma que los tauros la identifican con Ifigenia, un dato del
que no tenemos confirmacién; Euripides, por su parte, la identifica con Artemis,
en lo que a primera vista parece una innovacién de la tragedia. Sin embargo, unos
estudios de numismatica han puesto de relieve la similitud iconografica entre esa
divinidad indigena y Artemis en un tipo monetal de la misma ciudad del Quersoneso
que ser4 utilizado desde finales del siglo 1v aC hasta mediados del siglo 11 dC™°.

46.

47.

48.

49.

50.

IOSPE 17 344, L. 2-4: éne1dn) Zvgionog Hoomheido 1d[g | Emupav]eiog tdig Tagdévou gui[o]mdvacg]
vodyac...; L. 14-17: 6 8[@|nog otepa]vol Zvpioxov “Hoaxhe[i|da, dTu td]s Empaveiog tag
I[ag|%évou &yoalye...

L. 22-23: noi 9éue[v év]tog tod meo]vdou tdg [apdév[ov, sobreentendido un complemento direc-
to como tav otdhav o TO PdagLoua, aunque no aparece explicito en el texto de la inscripcion.
IOSPE 1% 352, L. 23-25: & 81t mavtog Xepoovaottdv mgootatotoa | [[Tag]dévog, nai Tote
ovutaQoToa ALoQAVTmL, TEOETAUAVE UV TA péAhovoay yiveodal TeaEwy | [did T]dv év Tt tegdt
yevouévav oapeinv, 9deoog 8¢ xal tolMiay vemoinoe movti tdL ot[pa]tome|[dwi].

L. 47-49: 6ed0you T fov[hdi ®aik TiL dAUmL OTEQPUVATAL ALOPAVTOV ACKRAATLOOMQOU YQUGEML
otepd/vol Iagdeveiow &v tdn topstdr. L. 51-52: otadfjuev 8¢ avtod xal eixdva xohxéav Evomhov
v tau dnomto|he[L] mopd tov Tag Mapdévou Pwuov xai Tov Tag Xepoovaoov.

Se trata de una serie monetal en la que estd representada una diosa, probablemente la Parthénos, ves-
tida con el caracteristico quitén corto de Artemis, el carcaj en la espalda y el arco en la mano
izquierda. Con la mano derecha, la diosa se dispone a clavar una lanza en el lomo de un ciervo
postrado a sus pies, al que retiene firmemente con una rodilla. Esta escena se adecua perfecta-
mente al epiteto Aagoxtévog que Euripides atribuye a Artemis turica en el v. 1113 de la trage-
dia, cf. GULDAGER BILDE (2003a: 4-6) y, en particular, GULDAGER BILDE (2003b: 169-70), con unas
fotografias excelentes. Sobre la iconografia monetaria de Artemis-Diana, cf. PENA (2006), a quien
agradezco las observaciones y sugerencias bibliograficas.
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Salvando la distancia cronoldgica entre la fecha de la composicién de la tragedia y
la emision de esa serie monetal, es posible que Euripides no innovara en su trage-
dia al identificar la dvaooa mapdévog (v. 1230) de los tauros con Artemis, sino
que recogiera tradiciones preexistentes de sincretismo entre esa divinidad tdurica
y la diosa griega gestadas en el marco de la colonizacién norpéntica.

3. El culto de Artemis Taurépolos en Halas Arafidnes

La identificacién de la diosa virgen de la T4uride con Artemis, sea cual sea su ori-
gen, habria sido clave en el desarrollo del argumento de la tragedia, sobre todo en
el episodio final, cuando Euripides introduce un relato etiolégico sobre el origen del
culto de Artemis Taurépolos en la localidad 4tica de Halas Arafidnes (actual
Loutsa®!). En la tragedia, es la diosa Atenea quien, como dea ex machina, ordena
a Orestes construir un templo en ese lugar del Atica para albergar la estatua roba-
da de Artemis, que serd venerada a partir de ese momento con el epiteto de
Tavgomorog, en recuerdo de su origen taurico y de los sufrimientos de Orestes
(vv. 1449-1457). Atenea fija, ademas, el ritual con que los habitantes del lugar
veneraran a la diosa de ahora en adelante, en el cual la Egevoxtovia de los tauros
serd reinterpretada como un ritual simbdlico de sangre derramada (vv. 1458-1461):

vouov te 9eg TOve’ * dtov £0pTdln hewg,

Tiig ofig opayiig dmowv’ Emoyétm Eigog

d80m oG GvdEOS aiua T EEaviétw,

ootag Exatt 9ed 9 dmwg Tyuag Ex.

«Instituye esta norma: cada vez que el pueblo celebre la fiesta, en compensacion por tu
sacrificio, que un puifial se acerque al cuello de un hombre y que haga salir un poco de
sangre por exigencia del rito y para que la diosa tenga los honores debidos.»

Como vemos, un relato de salvaje transgresion de las leyes de hospitalidad por
parte de dioses y hombres sirve a Euripides para explicar una prictica ritual en el
santuario de Artemis en Halas Arafidnes. Tal y como sugieren algunos estudiosos,
es probable que la pervivencia de ritos cruentos en algunos cultos griegos de origen
ancestral despertara, con el tiempo, un cierto rechazo entre los mismos griegos, de
modo que se buscara justificarlos considerdndolos una importacién extranjera’2. En
tal caso, la Eevoxtovia de los tauros habria facilitado a Euripides una explicacion
convincente sobre el origen fordneo del particular culto de Artemis en uno de los
santuarios 4ticos que le estaban consagrados>3. Sin duda, el epiteto local de la diosa,
Tavpomohog, habria contribuido de forma decisiva a consolidar este aitiov, al ser
reinterpretado por Euripides como «la que es venerada por los tauros» en detrimen-

51. HOLLINSHEAD (1985: 435-438).

52. GULDAGER BILDE (2003b: 167) y HOLLINSHEAD (1985: 429 n. 46).

53. Para BONNECHERE (1994: 48-9), Euripides habria desarrollado una explicacién razonable de
«I’adoucissement d’immolations réelles», al considerar el simulacro de sacrificio en Halas Arafidnes
como la debilitacion de una costumbre no griega.



238 Faventia 30/1-2, 2008 Marta Oller Guzman

to del que verosimilmente habria sido su significado original, en el que simplemen-
te se habria puesto de relieve la vinculacién de la diosa con los toros>*,

En cuanto a Ifigenia, después de que la intervencién de Atenea ponga fin al
sacrificio de extranjeros, queda liberada de su responsabilidad como sacerdotisa
Eevontovog, pero recibe un nuevo encargo por parte de la misma Atenea, el de ser
la portadora de las llaves del templo de Artemis en la localidad atica de Brauron
(vv. 1462-7)>. Esta funcién no es extrafia al personaje, puesto que ya en los primeros
versos de la tragedia el coro de sirvientas se autoproclama «esclava de la sagrada
portadora de las llaves» (vv. 131-2: dotag xAndovyov Sovha)*®. Sin embargo, uno
tiene la impresion de que, al dejar de participar en el sacrificio de extranjeros,
Ifigenia es relegada a un segundo plano, a la vez que su hermano, Orestes, adquie-
re un mayor protagonismo en el desenlace del argumento: la directa implicacién
de éste en el establecimiento del culto en Halas Arafidnes, donde desemboca toda
la trama tragica, contrasta con el papel irrelevante de Ifigenia como portadora de las
llaves en Brauron. Por otro lado, el relato etioldgico sobre el timulo de Ifigenia
en Brauron y la costumbre local de consagrar en él los vestidos de las mujeres
muertas durante el parto (vv. 1462-7), estd mal integrado en el argumento y mas
bien parece un guifio del dramaturgo a la audiencia, que probablemente conocia
la existencia de estas practicas religiosas’, que una necesidad del guion.

En mi opinidn, esta constatacion aporta un indicio mds a favor de la idea de
que el motivo principal de esta tragedia es el de la transgresion de la hospitalidad
por parte de los tauros, ya que, cuando se pone fin a esta practica, por voluntad de
Atenea, finaliza el argumento. Del mismo modo, el personaje de Ifigenia ocupa un
lugar central en el desarrollo de la trama mientras ejerce el ministerio sangriento de
Artemis, pero, al ser destituida de su cargo en los versos finales, pierde interés y
es eclipsada por Orestes, quien sera el responsable de reconvertir la Eevoxtovia
taurica en un ritual simbélico integrado en el culto dtico de Artemis Taurépolos.

54. GULDAGER BILDE (2003a: 3 y 2003b: 167-8) sostiene que bajo la advocacién Taurépolos de Arte-
mis se confuden dos fendmenos: 1) un culto a una divinidad femenina Tovgo-mtdrog, «que domes-
tica toros» («bull-handling female deity»), bien documentado por la epigrafia en distintas regio-
nes de Grecia, en particular, en la localidad dtica de Halas Arafidnes, en la ciudad macedonia de
Anfipolis y en algunas localidades minorasidticas —sobre todo carias— entre los siglos 1v y 11 aC;
y 2) un culto a una divinidad femenina tavo-molog, «venerada por los tauros» («worshipped by
the Taurians»), difundido a partir de la falsa etimologia, con segundo elemento del compuesto
pasivo, creada por Euripides, y documentado casi exclusivamente en testimonios literarios tardios
para dar raz6n de la pervivencia de ritos sangrientos en cultos locales de Artemis y otras divini-
dades.

55. Son sugerentes las consideraciones en torno al verbo xAndovyéw y el sustantivo xAndovyog de
MONTEPAONE (2002: 73-74) quien opina que ambos términos no deben ser interpretados en su lite-
ralidad, sino que evocan una funcién de control sobre quién puede pasar a un espacio determina-
do, en relacion al cumplimiento o no de unos requisitos previos. Esto podria relacionarse con los
rituales de iniciacion femeninos celebrados en el santuario de Brauron.

56. Este dato concuerda con una serie de representaciones cerdmicas de la misma tragedia, proce-
dentes del sur de Italia y fechadas a principios del siglo 1v aC, en las que Ifigenia lleva, en efecto,
una enorme llave en la mano, cf. TAPLIN (1997: 77).

57. HOLLINSHEAD (1985: 425).



Ifigenia Eevoxtovog Faventia 30/1-2, 2008 239

Bibliografia

AELION, R. (1983). Euripide héritier d’Eschyle. I. Paris.

BaBINOV, Y.A. (1970). «Posvijatitel’nye graffiti iz Xersonesa Tavri¢eskogo» [en ruso: «Grafitos
votivos del Quersoneso Taurico»]. VDI 1970/4, 73-80.

BONNECHERE, P. (1994). Le sacrifice humain en Gréce ancienne. Athénes-Liege.

BRAUND, J. (2007). «Parthenos and the Nymphs at Crimean Chersonesos: Colonial
Appropriaton and Native Integration». BRESSON, A., IVANTCHIK, A. y FERRARY, J.L.
(eds.). Une Koine Pontique. Cités grecques, sociétés indigeénes et empires mondiaux sur
le littoral nord de la Mer Noire (VI s. a.C. — III¢ 5. p.C.). Burdeos, p. 191-200.

BREMMER, J.N. (2002). «Sacrificing a Child in Ancient Greece: the Case of Iphigeneia».
NOORT, E. y TIGEHELAAR, E. (eds.). The Sacrifice of Isaac: the Aqedah (Genesis 22)
and its Interpretations. Leiden-Boston-Colonia, p. 21-43.

BURKERT, W. (1983). Homo Necans. The Anthropology of Ancient Greek Sacrificial Ritual
and Myth. Berkeley-Los Angeles-Londres.

— (1985). Greek Religion. Cambridge-Massachusetts.

DIGGLE, J. (1981). Studies on the Text of Euripides. Oxford.

FARNELL, L.R. (1896). The Cults of the Greek States. 11. Oxford [reimpr. 2005].

GREGOIRE, H. (1925). Euripide. Les Troyennes, Iphigénie en Tauride, Electre. Paris [reimpr.
1968].

GULDAGER BILDE, P. (2003a). «What was Scythian about the ‘Scythian Diana’ at Nemi», en
http://www.pontos.dk/publications/papers-presented-orally/oral-files/Gul_Diana.pdf,
p. 1-20.

— (2003b). «Wandering Images: From Taurian (and Chersonesean) Parthenos to (Artemis)
Tauropolos and (Artemis) Persike». GULDAGER BILDE, P., MUNK H@ITE, J. y STOLBA,
V.F. The Cauldron of Ariantas. Studies Presented to A.N. S¢eglov on the Occasion of
his 70th Birthday. Aarhus, p. 165-183.

HaLL, E. (1991). Inventing the Barbarian. Greek Self-Definition through Tragedy. Oxford.

HiND, J.G.F. (1992-3). «Archaeology of the Greeks and Barbarian Peoples around the Black
Sea (1982-1992)». Archaeological Reports 39, p. 82-112.

HIRSCHBERGER, M. (2004). Gynaikon Katalogos und Megalai Ehoiai. Ein Kommentar zu
den Fragmenten zweier hesiodischer Epen. Munich-Leipzig.

HOLLINSHEAD, M.B. (1985). «Against Iphigeneia’s Adyton in Three Mainland Temples».
AJA, 89/3, p. 419-440.

JouaN, F. (1966). Euripide et les légendes des Chants Cypriens. Paris.

KaHLL, L. (1990). «Iphigeneia». LIMC V/1, p. 706-719.

KYRIAKOU, P. (2006). A Commentary on Euripides’ Iphigenia in Tauris. Berlin-Nueva York.

Lucas pE Dios, J.M. (1983). Sofocles. Fragmentos. Madrid.

MONTEPAONE, C. (2002). «Ifigenia a Brauron». GENTILL, B. y PERUSINO, F. Le orse di Brauron.
Un rituale di iniziazione femminile nel santuario di Artemide. Pisa, p. 65-77.

O’BRrIEN, M.T. (1988). «Pelopid History and the Plot of Iphigeneia in Tauris». CQ 38/1,
p- 98-115.

OLLER GUZMAN, M. (2007). «Matar al huésped en la Hécuba de Euripides». Faventia 29/1,
p. 59-75.

PENA, MLJ. (2006). «La iconografia monetaria de Artemis-Diana, de las dracmas griegas a
los denarios romanos». Moneda, cultes i ritus. X curs d’Historia monetaria d’Hispania.
23 i 24 de novembre de 2006. Barcelona, p. 9-29.

PippIN BURNET, A. (1971). Catastrophe Survived. Euripides’ Plays of Mixed Reversal.
Oxford.



240 Faventia 30/1-2, 2008 Marta Oller Guzman

RIVES, J. (1995). «<Human Sacrifice among Pagans and Christians». The Journal of Roman
Studies, 85, p. 65-85.

SANSONE, D. (1978). «A Problem in Euripides’ Iphigeneia in Tauris». RhM 121/1, p. 35-47.

— (1981). Euripides Iphigeneia in Tauris. Leipzig.

SANTIAGO ALVAREZ, R.-A. (2004). «La familia léxica de xénos en Homero: usos y significados,
Il (Odisea)». Faventia 26/2, p. 25-42.

— (2007). «Una transgresion de hospitalidad: ;motivo relevante y antiguo en el mito de
Edipo?». HINOJO ANDRES, G. y FERNANDEZ CORTE, J.C. (eds.). Munus quaesitum meri-
tis. Homenaje a la Profesora Carmen Codoiier Merino. Salamanca, p. 795-803.

STANTON, G.R. (1990). «®ihia and Eevia in Euripides’ Alkestis». Hermes 118/1, p. 42-54.

STRACHAN, J.C.G. (1976). «Iphigeneia and Human Sacrifice in Euripides’ Iphigenia Taurica».
CP 71/2, p. 131-140.

TAPLIN, O. (1997). «The Pictorial Record». The Cambridge Companion to Greek Tragedy.
Cambridge, p. 69-90.

TSETSKHLADZE, G.R. (1998). «Greek Colonisation of the Black Sea Area: Stages, Models
and Native Population». TSETSKHLADZE, G.R. (ed.). The Greek Colonization of the Black
Sea Area. Stuttgart.

WEST, M.L. (1985). The Hesiodic Catalogue of Women. Oxford.

ZOLOTAREV, MLIL. (2007). «Ancient Chersonesos and its Periphery from the Classical to the
Hellenistic Period». BRESSON, A., IVANTCHIK, A. y FERRARY, J.-L. Une Koiné Pontique.
Cités grecques, sociétés indigenes et empires mondiaux sur le littoral nord de la Mer
Noire (VII¢ s. a.C. —III 5. p.C.). Burdeos, p. 79-81.



	Ifigenia �ενoκτoνoς
	Resumen
	Abstract. Iphigeneia ενoκτoνoς

	Sumario
	1. Ifigenia entre los tauros: tradición e innovación en Eurípides
	2. La transgresión de la hospitalidad y el culto de la Parthénos entre los tauros
	3. El culto de Ártemis Taurópolos en Halas Arafidnes
	Bibliografía


