DE ORIENTE A GRECIA: LAS SIETE PLEYADES*

This article attempts to draw a parallel between the Greek and the Hindu
myths about the constellation of the Pleiades, which are, in the Vedic and
Sanskrit texts, the wives of the Seven Rishi (or Sages). Some Greek passages
equating the Pleiades with Doves (‘Peleiades’) are also discussed.

En el canto XII de la Odisea, cuando Circe anuncia a Ulises los peli-
gros que todavia debe superar, le habla de las Rocas de Planctes, de las
que nadie ha logrado escapar sano y salvo; y pronuncia unas enigmati-
cas palabras (vv. 62-5):

™ pév 7' old¢ momTA TapépxeTaL obdé méreLaL
Tphpwves, Tal T’ dpPpooiny Al maTpl ¢épovoiy,
AMd Te kal TOV aiév doarpelTar Ai¢ méTpn”
GM\ MY évinol maThp évapibulov elva.

... no es fécil pasar por alli ni siquiera
a las mansas palomas que llevan a Zeus la ambrosia,
porque siempre aquel tajo escarpado arrebdtale alguna,
aunque al punto la suple con otra Zeus padre...
(trad. J. M. Pab6n en la BCG).
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en absoluto responsable de mis propias limitaciones. La profesora de mi Departamento M. T.
Clavo ley6 una versi6n provisional de estas paginas. Finalmente, debo agradecer a los profeso-
res E. Sudrez de la Torre y M. G. Teijeiro su invitacién a hablar en la Universidad vallisoletana
y su célida acogida.
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El comentario de la Odisea mas autorizado actualmente se expresa
en términos tajantes: nada se sabe de esta leyenda. La pérdida de las
aves —que resulta mas ficil de comprender si vuelan entre la Rocas y
no a lo largo de éstas— es compensada por Zeus. ’evapiBpiov («el nime-
ro total») concierta con dMnv: «a fin de completar el ndmero»
(Heubeck et alii 1988:1122).

No es exacta la afirmacién de que la leyenda nos es desconocida.
Una poetisa épica del primer periodo helenistico, Miro de Bizancio,
alude a ella en términos bastante inequivocos (fr. 1 Powell):

Zevc 8’ dp’ &l Kpim TpédeTo péyag, old’ dpa Tic v
Neldel pakdpwv: & 8 déEeto mdoL péleoot.

TOV pév dpa Tpipwrec UTd Labéw Tpddov dvTpw

auBpoociny ¢opéovoar am’ Qkeavolo podwy-

vékTap 8’ ék méTpne péyac aieTog aiév ddlooav

Yappniijc dopéeoke TOoTOV ALl PNTLOEVTL.

TQ kai wknoag matépa Kpbvov etploma Zelg

afdvaTtov moinge kai olpave €ykaTévaooev.

Oc 8 abtwe Tpipwor Tleketdowv dmace Ty,

al 8 Tou Bépeoc kal xelpartoc dyyedlol eiot.

El gran Zeus se criaba en Creta, sin que de €l tuviera noticia ninguno
de los inmortales; y €l crecia en todos sus miembros. A él, las timidas
[palomas] en el fondo de un antro divino le nutrian, trayéndole
ambrosia de las corrientes de Océano; y una gran é4guila, libando sin
tregua el néctar de una roca en sus corvas [garras], se lo llevaba como
bebida para Zeus, el astuto. A ella, Zeus de vasta mirada, después de
vencer a Cronos su padre, inmortal la hizo y la colocé en el cielo. Del
mismo modo a las timidas palomas (=las Pléyades) otorgé gran honra,
que sean mensajeras de estio e invierno.

Volvemos a encontrar, pues, a las «timidas» palomas que llevan al
padre Zeus, desde las corrientes del Océano, la ambrosia; volvemos a
encontrar €l contexto rocoso. Se ha ganado por el camino (;realmente
se ha ganado?) la identificacién con la constelacion de las Pléyades,
habitualmente presentadas como hijas de Atlante y mensajeras para los
hombres de las mudables estaciones. Sin embargo, resulta evidente que
el fragmento de Miro es derivativo: constituye una atrevida amplifica-
cién del paso homérico, con el que le relacionan una serie de ecos bas-
tante inequivocos, y, por consiguiente, no puede servirnos para defender
la apuesta que deseamos mantener hoy: a saber, que la leyenda a la que
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la Odisea alude fugazmente es muy antigua y que en ella confluyen
remotas tradiciones indoeuropeas y proximo-orientales. West 1978:
254-5, aduciendo la autoridad de Frisk II. 555, comenta taxativamente
que el origen y la etimologia del nombre de las Pléyades son muy anti-
guos, indoeuropeos quizd, y ambiguo su significado. No puede ponerse
seriamente en duda el hecho de que el vinculo con el nombre de las
Palomas (melelddec), que reaparece en tantos poetas —aqui sélo citare-
mos a Siménides, fr. 50 Page, Pindaro, Nem. II 16, con los correspon-
dientes escolios, y Esquilo, fr. 312 Radt-, constituye una pseudo-etimo-
logia popular secundaria («the ordinary form cannot be accounted for
from it», West ibidem); pero mantendremos, a lo largo de este trabajo,
la premisa de que también esta conexién, por mds que secundaria, resul-
ta antigua, mucho mds de lo que un cierto escepticismo filoldgico esta-
ria dispuesto a conceder a priori.

En realidad, muchos afios han transcurrido ya desde que Astour, tras
destacar el hecho de que en los fragmentos hesiédicos (frs. 288, 289,
290 M-W), a diferencia de lo que ocurre en O.D., las Pléyades son lla-
madas siempre Peleiades, «las palomas», afirmé tajantemente que el
mito de las palomas que llevan a Zeus la ambrosia se referia a la cons-
telacién, y que esta narracién constituia una simple variante del motivo
de la posesién de un remedio contra la mortalidad (Astour 1965: 252-
3). Pero ha sido Wendy Doniger quien ha ofrecido una clave interpreta-
tiva mds rica en posibilidades y sugerencias: tras recordar que, en la
mitologia griega, la séptima Pléyade desaparece frecuentemente (y en
muchos casos a consecuencia de una ofensa de cardcter sexual), trae a
colacién que una ambigiiedad semejante aparece también en las civili-
zaciones del Valle del Indo: las siete diosas adoradas en Mohenjo-Daro
son solamente seis en Harappa. Un hecho mads significativo todavia: los
Siete Sabios de la tradicién sanscrita son esposos de las seis Krittika
—pues tal es la denominacién sdnscrita de la constelacién de las
Pléyades (Doniger 1993: 131). He aqui la versién que el Mahdbhdrata
(I 213, 41-52; 111 214, 1-17 y III 219; resumen en Doniger 1993: 124-
5) presenta de esta historia: «Un dia Agni vio a las espléndidas esposas
de los grandes Sabios durmiendo en sus ermitas y sintié un intenso
deseo por ellas. No obstante, pens6: «No esta bien dejarme invadir por
la concupiscencia con respecto a estas castas esposas de brdhmanes, que
en modo alguno estdn enamoradas de mi». Entonces penetr6 en el fuego
del hogar, para poderlas acariciar con sus llamas; pero al cabo de un
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tiempo su deseo se acrecentaba y partié hacia el bosque, decidido a des-
pojarse de su forma corporal. Pero Svaha [la Oblacién], hija de Daksha,
enamordse de €l y le siguié por mucho tiempo, buscando, en vano, pun-
tos vulnerables para gandrselo. Cuando descubrié que habia huido hen-
chido de deseo, la enamorada diosa decidid asumir el aspecto de las
esposas de los Siete Sabios, para conseguir de este modo seducir a
Agni; asi podrian obtener ambos la satisfaccién de sus deseos.
Asumiendo, pues, los personajes de las mujeres, cada una a su vez, hizo
el amor con Agni; tnicamente no consiguié revestir la forma de
Arundhati, la esposa de Vashistha, por mor de los grandes poderes de su
castidad. Puesto que cada vez recogia la simiente de Agni en su mano,
dio en reflexionar: «Cualquiera que me viese por azar en el bosque, bajo
estas apariencias, acusaria injustamente a las esposas de los Sabios de
cometer adulterio con Agni». Para evitar ese error, se transformé en el
péjaro Garudi y volo hasta el bosque. Arrojé la simiente en un lago de
oro, al pie de la cumbre de la montafia blanca, guardada por los ejérci-
tos de Rudra. El esperma engendrd a un hijo, Skanda; y poco después
las esposas de los seis Sabios fueron a buscar a Skanda y le dijeron que
sus maridos las habian abandonado, creyéndole nacido de ellas.
Suplicaron a Skanda que las dejase permanecer para siempre en el cielo
y, por su gracia, se convirtieron en la constelacion de las Krittika, con-
sideradas las madres de Skanda. M4s tarde, cas6se Svaha con Agni».
El equivoco a propésito de la ofensa sexual cometida por las seis
Krittikd aparece amortiguado y enfatizado a la vez por el contraste que
ofrecen con la séptima, quien permanece totalmente casta: Arundhathi
evita el contacto con Agni, y Svahi no consigue, en el relato original,
asumir su forma!. Algunas versiones califican a los ascetas del
Bosquecillo de los Pinos como grandes sabios, o simplemente como
sabios duefios de casa; pero los textos mds antiguos los identifican con
los Siete Sabios, hijos de Brahma. Son los mismos Sabios que, en lugar
de procrear, practican intensamente el fapas ascético. En un gran nime-
ro de versiones, las Krittikd encuentran al nifio Skanda, lo alimentan y,
en la practica, lo adoptan; pero en algunos textos sélo una de ellas lo

! En diversas versiones mis tardias de la historia del Bosquecillo de los Pinos, Arundhathi
es designada como la tinica capaz de resistirse a los encantos de Civa. Esta resistencia otorga un
significado especial a la ambigua castidad de las Krittika: el mito pretende demostrar que incluso
aquellas encarnaciones de la castidad conyugal son incapaces de resistirse a Civa: su notoria vir-
tud constituye el auténtico motivo de su seduccién (Doniger 1993: 133).
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adopta. No es preciso ser un discipulo muy estricto de Lévi-Strauss para
darse cuenta de que se trata de una inversion casi banal de la narracién
mads frecuente, en la que Unicamente una de las Krittika no lo adopta...

Este motivo mitico que podriamos denominar «las Siete que son
seis» aparece de un modo inequivoco a proposito de las Pl€yades greco-
latinas, y la motivacién habitualmente es la misma: se prefiere el amor
de un mortal a las atenciones de las mds poderosas divinidades.
Probablemente la version mas articulada y sistemdtica de la narracién se
halla en Schol. Hom. Z 486 (II 168, 32 Dind.): «Atlante, uno de los
Gigantes, uniéndose a Pleione, la hija de Océano, tuvo siete hijas, las
cuales, enamoradas de la virginidad, fueron comparieras de caza de
Artemis. Al verlas, Orién las desed y las persiguid, queriéndose unir a
ellas. Ellas, a punto de ser alcanzadas, suplicaron a los dioses cambiar
de naturaleza; Zeus las compadecid y las coloc en el firmamento, al
lado de la Osa. Se llamaron Pléyades a causa de Pleione, su madre.
Dicen que Electra, no queriendo ver la ruina de Ilién, porque era fun-
dacidén de sus descendientes, abandoné el lugar del firmamento donde
habia sido colocada: debido a ello, las que antes eran siete se convirtie-
ron en seis. La narracién se encuentra en los poemas ciclicos»2.

Como afirma Arato, phaen. 258 s.,

eémTdmopol 81 Tal ye peT’ dvlpwmolc kaléovTau
€€ olal mep ¢éoboal émdPrar Odbarpoioty.

Entre los hombres son celebradas como las Siete Vias, aunque sean
solamente seis las que se ven con los ojos.
(trad. E. Calder6n Dorda en la BCG)

Los escolios arateos (ad Arat. phaen. 259 p. 392, 3 ss. M), por su
parte, enfatizan, amplificando a su autor, la importancia de esta conste-
lacién para marcar el curso del afio: oepatvovoly at TIkelddec kat-

2 "Athac 8¢ €le Tav TMiydvrav puyelc Tanidvme T Oxeavod €oxe BuyaTépag
émTad, di Ty mapbeviav dyamjoacar ouvvekuyour THL "ApTéuibi. Beacdpevoc 8¢ ' Qpiwv
Npdobn, xat édlwxev alrde wyfivar Pouldpevoc. al 8¢ mepkaTdAnmror yevopevar
Beoic nbEavTro petaBaieiv T o Zelc 8¢ élerjoac abrac kal Sud Tav ApKTwy
kamoTépoev. wvopdotmoar 8¢ IMiniddec amd TAnidvme The unTpdc abrav. Pact B¢
HMékTpav, ob Bovdopévny T "IMov wépbnow 6GedoacBar 8@ TO kTiopa €lvat TGV
amoybvwy, kataMmeiv TOv TéMOV ob kahoTépioTo: Siémep odoac TpdTepov ETTA
yevéoBar €. W) toTopia mapd Toi¢ kukhkoic. Se trata del fr. 14 Bernabé (dubiwm) de la
Titanomaquia. La atribucién a este poema remonta a Severyns; Diibner y Allen més bien se incli-
naban por la lliou Persis. Davies 1988: 74 lo coloca entre los Fragmenta incerti loci intra Cyclum
Epicum.
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polc” €dLar pev dvatéNovoal oepaivovol Gépouvc dpxrv, €dtal
8¢ Slvovoar dvTindw TOV kaTd ombpwy E€pywv. éomeplav 8¢
avaToAy ToLoUpEValL XELLAVOG dpxNv OepaivouoLys.

Los Catasterismos de Eratéstenes (fr. 23; pp. 134-5 Robert) conocian
bien la historia, epitomizada en los términos siguientes: ... | TI\eldc
éoTw, oumypéme 8 almic elc doTépac €mTd. Méyouow e€lvat
TV ATAvTOoC Quyatépwv, 8o kal émTdmopoc kakelTal... [Merece
la pena retener el término €mTdmopoc, que mds adelante volveremos a
encontrar en un contexto histérico y cultural muy distinto] Tdc pév
vap €€ ¢aot Beolc pyfrvar, T 8¢ plav BunTd [...] Mepbmm &€&
2otdw OnTd, SLomep ddavnie éoTw. Ovidio, fast. IV 166 ss. con-
firma de modo concluyente la pervivencia del tema: « quae septem dici,
sex tamen esse solent: / seu quod in amplexum sex hinc venere deorum.../
septima mortali Merope tibi, Sisyphe, nupsit: / paenitet, et facti sola pudo-
re latet»4. Cf. también Hygin. de astron. I 21 (pp. 64-5 ed. Gh. Viré,
Teubner): «Hae autem numero septem dicuntur, sed nemo amplius sex
potest videre; cuius causa proditur haec, quod de septem sex cum immor-
talibus concubuerint [..] Meropen autem Sisypho nuptam Glaucum
genuisse quem complures Bellerophontis patrem esse dixerunt. Quare
propter reliquas eius sorores inter sidera constitutam, sed quod homini
nupserit, stellam eius esse obscuratam»5. Observemos, de paso, que su
nombre proclama muy a las claras el motivo de su eleccién: Mérope, el
viejo adjetivo homéricot que se refiere a los hombres como «mortales».

Existen otros indicios, quizds mds débiles si se toman de un modo
aislado, pero que, integrados en un conjunto dotado de sentido, pueden
servirnos para poner en contacto, en torno a las Pléyades, la mitologia
sénscrita con la griega. En ambos casos hay que aludir al ciclo del ali-

3 Esta funci6n de las Pléyades de sefialar los hitos del afio incluso da pie a los escolios a

Apolonio de Rodas para una fantasia paretimolégica: ..€oxov Ty émuwvupiav... §i pd\ov wapd
‘Tov mheldva, 8¢ éoTw énaurds, onupavtikal yap alral kal xelpdvoc kal Hépouc...

4 «Generalmente dicen que son siete, pero habitualmente son seis. Bien porque seis de ellas
llegaron a abrazarse con los dioses [...), la séptima, Mérope, se casé con un mortal: contigo, Sisifo;
se arrepintié y, de vergiienza por su accién, es la Gnica que permanece oculta...» (traduccién de B.
Segura Ramos en la BCG).

5 Versi6n con variantes solamente superficiales en [Hyg.] fab. CXII, p. 136 Rose: «...alii
existimant Meropen conspicere erubescere quia mortalem uirum acceperit, cum ceterae deos habe-
rent; ob eamque rem de choro sororum expulsa maerens crinem solutum gerit...».

6  Cf. Chantraine 1968: 111 687, s.v. pépomec.
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mento de inmortalidad (Soma o auppootia) y, también al transcurrir de
las estaciones, sefialado por estos astros de un modo particularmente
numinoso. Su ubicacion celestial obedece a la compasién de Zeus,
quien consiguid, de este modo, ponerlas a salvo de las tenaces tentati-
vas de rapto y violacién a las que las sometia, a ellas y a Pleione, su
madre, la UBpic de Orién. Cf. Athenae. deipnosoph. 490 d: pubetovtal
Yap kal abrar TOV’ Qplwva delryely, Slwkopévne THE UNTPOS alTdY
IMinuovme o Tob *Qpiwvoc; ibidem 490 f: clveyyuve ydp éoTw o
"Qplwy T doTpobecia Tov TIAeldSwy 810 kat 6 wepl TavTac piboc,
OTL ¢elyovot peta THe pnTpde The TTAmubine Tov’ Qplwval.

Desde su lugar en el firmamento, las Pléyades sefialan a los hombres
la ocasién propicia para la siembra y para la siega; algo que los griegos
sabian ya desde la época de Hesiodo, como lo recuerda Athenae. deip-
nosoph. 489 f: Tadc TIAeldbac, mpoc G¢ ombpoc Te kal AUNTOC,
Kal TV Kapmdv dpxN Kal ogwalpécews, xabd ¢not kal ‘Holodoc
(0.D. 383 s5.):

TTANLG8wy * Athavtayevéwy €miTeNopevdwy
dpxeoB’ dunTol’, dpdToro Suoopevdwv.
Al surgir las Pléyades descendientes de Atlante, empieza la siega; y

la labranza cuando se oculten.
(trad. A. Pérez Giménez en la BCG)8

Finalmente, quisiera dejar constancia de una arriesgada pseudo-eti-
mologia del etym. magn. 675, 45, porque vincula esta constelaci6n pre-
cisamente con el curso del afio: O'r]paVTLKa‘L 8¢ kal ©épovc kal
X€Lpovoe avrat. "H mapd 1O mhetov, 6 O’T]l,lalllét TO TApeC 'YI.'
vetar: kat MAEIQN ¢E abtév 6 évavréde, olov 6 Tr)\npnc xp6-
voc: fj amd Tob mAelovac xpdvouvg mepiéxeww év alTd (cf. tam-
bién la nota 3).

El mito del robo/conquista del elixir de la inmortalidad (del que se
ha afirmado repetidamente que se halla en la base tanto del Soma védi-

7 Cf. también Schol. ad Apollon. Rh. Il 225-7 a (pp. 224-5 Wendell): abrar 8¢ Ty évav-
Tlav del mopeiav molobvTan T Mpiwn. cwavTicar yap Myetar T MAnbvn petd TGOV
Buyatépur katd TV Bowtiav, kal eic Epwta Tabme Eumecov Edlwkev, Ty 8¢ Edevyev.
yevéoBal 8¢ TOv Spéuov alrav dacw d&d)\em'ov kal olTw kaTaoTepobivatr Tac
Minddac Tov Npiwva delryovoac.

8 Cf. 0.D. 572, 612, 619; también Arato, phaenom. 259 ss., con los escolios correspon-
dientes.
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co como de la duBpooin de los griegos; cf. Dumézil 1924) es de anti-
gua matriz indoeuropea; en una de sus versiones mas arcaicas, el propio
Indra se convierte en péjaro de fuego que roba el elixir. Cf. Rg Veda I
80, 2: «Te embriagara el varonil brevaje / el Soma cuyo tallo fue traido
por el Halcén y fue prensado / y te dio fuerza, oh Indra que blandes la
maza...» (tr. E. Pirart); 164, 52; VI 3, 7; VII 15, 4. Muchas veces Indra
es llamado el 4guila que trae el Soma, y se explica (Rg Veda X 99, 8) que
una vez se transformé en halcén, en el curso de una lucha por la pose-
sién del Somad... Motivo que se asocia, evidentemente con el de Agni
(el dios del fuego sacrificial y esposo de las Krittikd) como pajaro de
fuego, y con la historia ancestral del dios que trae la ambrosia o el fuego
del cielo, frecuentemente en el interior de una cafia vacia.

Quizds podamos comenzar a intuir por qué poderosas razones, en el
complejo mitico de las Krittikd/Pléyades, la imagen de los pdjaros que
transportan la ambrosia se combina con intensas connotaciones sexua-
les (de violencia sexual, en particular); otras narraciones nos ayudarin
a precisarlo mas ain. De hecho, la imagen de Agni, el dios del fuego
que transporta la simiente fecundadora en su pico, deriva quizas del
mito ancestral de un pdjaro que robé el Soma, brevaje de inmortalidad.
Cf., ex.gr., Rg Veda IV 26, 6: «Cakuna, halcén de rdpido vuelo, cogi6 /
el tallo del Soma desde la lejania —tallo que se prensa para hacer un bre-
vaje embriagador / y, acompaiiado de los dioses, habiéndolo cogido, lo
trajo / con firmeza desde el cielo septentrional»; IX 68, 6: «Los intelec-
tuales son quienes hallan el aspecto de la flor / embriagadora de Soma,
que trajo el Halcon desde la lejania. / Su incremento es bueno cuando
en las torrenteras frotan el tallo, / con su consentimiento, y éste va giran-
do, digno de que le sean dedicadas las estrofas»; X 11, 4: «Entonces el
ave, el Halcon que habia sido enviado, trajo / tal rocio de Soma, desa-
rrollado y ldcido, al lugzir' de la ceremonia / [pues tal habia pensado:]
«Voy alli si los clanes Arya escogen al competente / dios del fuego
como libador.» Entonces naci6 la poesia»!0. No me parece muy atrevi-
do sugerir que de ahi proviene la significacién sexual que los péjaros

9 Cf. también X 99, 8: «Indra, intentando regar, como nube sobre el prado, encontré para
nosotros un medio de pasar [al otro mundo], para nuestro asentamiento y para nosotros mismos,
cuando se sienta cerca del jugo, con los cuerpos [de los demas dioses]. El Halcén de garras metd-
licas mata a los Dasyu...».

10 Cf. también X 144, 4: «Cien ruedas tiene quien, pdjaro de plumas excelentes, / hijo del
Halcén y de la vaca Ahf trajo / desde la lejania, sin dejar trazas...».
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asumen frecuentemente en la India; algo que podria vincularse, también
(Doniger 1993: 346), con la vieja tradicién griega del falo alado o de las
aves con cabeza filica (con conexiones privilegiadas con la oca y el
cisne, como en el caso de Leda). En un contexto semejante, no tienen
por qué sorprendernos las tradiciones indias donde hallamos un péjaro
portador del semen. (Frecuentemente la pareja primordial es una pareja
de aves, que se relacionan a veces con mitos de ingurgitacion del semen;
en otras narraciones, un rey que esta cazando en la jungla, separado de
su mujer durante su periodo fértil, le envia su esperma dentro de una
hoja doblada y acarreada por un halcon; cf. MBh 1 57, 35-52, etc.)...

Por razones que, espero, resultardn enseguida mds claras, me parece
instructivo aducir un pasaje del Mahdbhdrata (apud Doniger O’Flaherty
1975: 107-8), donde se describen las condiciones astronémicas excepcio-
nales que presidieron el acto de engendrar a un caudillo de los ejércitos
celestiales: «El que resplandece como el sol [Indra] vio el sol sobre la
colina del Alba y vio a Soma, la ilustre luna, que entraba en el sol, el
Hacedor del dia. En este dia de la luna nueva, un momento peligroso, vio
la batalla entre los dioses y los demonios, furiosa sobre la colina del Alba.
El dios de los cien sacrificios vio la aurora envuelta en nubarrones rojo-
sangre; el Sefior vio el Océano, estancia de Varuna, con el agua rojo-san-
gre. Entonces Agni entr6 en el Hacedor del dia, trayendo la oblacién que
habia sido ofrecida, con muchos himnos, por los hijos de Bhrigu y
Angiras. Y los veinticuatro parvans! se acercaron al sol; tal era la peli-
grosa condicién de la luna, que habia entrado en conjuncién con el sol.
Observando la condicién de la luna cara-de-liebre y del sol, una conjun-
cién peligrosa, Cakra reflexiond: «Un halo temible ha aparecido en torno
alalunay el sol, que incorpora una batalla terrible para la aurora inme-
diatamente posterior a esta noche. El Océano arrastra contra corriente
sangre en gran cantidad y los chacales de-mirada-de-fuego aillan al sol.
Esta peligrosa confluencia es grande y llena de energia; esta unién de
Soma, la luna, con el fuego y el sol es maravillosa...» La continuaci6n del
episodio conlleva la seduccién por parte de Agni de las mujeres de los
Siete Sabios, antes discutida, el nacimiento de su hijo comiin, Skanda (la
encarnacion del afio, en cierto sentido) y, finalmente, el catasterismo de
ellas en la constelacién de las Krittika (=las Pléyades).

1 Los parvans son, segin la traductora, los dias de luna nueva y de la luna llena de cada
mes.
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Ahora bien, muchos lectores de la Odisea tendran presente la ima-
gen de Ulises conduciendo su balsa hacia el pais de los Feacios, los ojos
fijos en las constelaciones (Od. V 272-4):

Mnjtadac T éoopdvTt kal OP¢ Slovta Bootny

"ApkTov €, fiv kal dpafav émikAncly karéovatv,
i T alrov oTpépeTan kai T Qplwva Sokedel,

oin 8" dupopdc €éoTL hoeTpdv 'Qkeavoio:

... a las Pléyades vuelto, al Boyero de ocaso tardio
y ala Osa, a que otros dan nombre del Carro y que gira
sin dejar su lugar al acecho de Ori6n; sélo ella
de entre todos los astros no baja a baiiarse al oceano...
(trad. J. M. Pabén en la BCG)

Pero sin duda vale la pena citar aqui el comentario de Gabriel
Germain: «Ces vers montrent 1’état des constellations au moment ot
Ulysse guide son radeau vers le monde des Mangeurs de pain. Ils ont
permis d’établir que son retour se place dans la deuxi¢me partie d’octo-
bre et le début de novembre; seulement alors on peut voir, en
Méditerranée, a la fois le coucher du Bouvier et le lever des Pléiades (a
I’Est, car elles se trouvent toujours en opposition avec la précédente
constellation). Ulysse arrive chez lui au début d’un mois lunaire (XIX
306-7: To08’ albTol AukdBavToc élcloeTalr €vodd’’ Odvocelc/Tol
pév ¢blvovtoc pnvédc, Tod 8’ LoTapévoro), le jour méme d’une féte
d’Apollon (XXI 258 s.: viv pev yap katda Sfjpov €op™) Tolo
Béoto/ayvny). Or c’est au début de Pyanepsion, mois qui chevauche
entre octobre et novembre, que se célébrait une grande féte apollinien-
ne, les Pyanepsies. Ainsi serait fixé dans le temps le triomphe d’Ulysse,
avec une précision trés suffisante» (Germain 1954: 661-2).

Por su parte, el nuevo comentario oxoniense de la Odisea formula las
precisiones siguientes: quienes postulan (como Scott, Germain,
Austin!2) que en Od. V 272-4 Homero ha indicado con precisién la
época del afio en que tiene lugar el episodio de la navegacién «are obli-
ged to make two assumptions, that Odysseus watched the Pleiades all

12 Cf. Austin 1975, 243: «..We can place Odysseus’ journey from Kalypso’s island bet-
ween the evening rising of the Pleiades and his morning setting, in the period between September
and November. [...] the last sailing month of the year [...] Poseidon’s savage storm can be none
other than Hesiod’s first winter storm».
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night and that &Js¢ 8UovTa is a significant epithet. Neither assumption
is certainly required by the text» (Heubeck et alii 1988: I 277). Sin
embargo, el comentarista de este pasaje (Hainsworth) reconoce que
vehicula la impresién general de una navegacién hacia finales de otofio.
Existe también un relativo consenso para admitir que el AvkdBac de
XIX 306 denota un festival de Apolo Liceo o Licio (Heubeck et alii
1992: 111 91-2). En el griego posthomérico, Aukdpac pasé simplemente
a significar «el curso del afio», y tal es la significacién que para nuestro
paso han defendido bastantes filélogos; pero no parece muy compatible
con el contexto de la conversacion entre Ulises disfrazado y Penélope.
Este espacio de tiempo tiene que coincidir esencialmente con el perio-
do interlunar y el festival de la luna nueva: la noche tenebrosa «which
terminates in, or may be equated with, the festival of Apollo» (Heubeck
et alii, ibidem), al que la Odissea se refiere en algunas ocasiones. Cf.
Austin 1975: 243: «AvkdBac must surely be either -«this particular
month» or, even better, the dark of the moon [...] Preparations were
about to begin for the feast of Apollo which, as the scholiast remarked,
must be the feast of Apollo Noumenios, Apollo of the New Moon!3.
Odysseus’ first night in Ithaka is a «moon obscured night» (W€ oko-
Topevioc), which brings a vile storm of rain and wind [...] Wilamowitz,
who understood Avkdfac as the day that in Athenian calendar was
called évm Te kalt Vvéa, goes further to suggest that it is a particular
new moon, the new moon that begins the new year.

También existen evidencias —no muy antiguas, por lo demds— de un
mes primaveral en conexién con Apolo Liceo. Por este motivo, el
comentario de Oxford apunta que «since the poem’s action has probably
taken place during winter [...], it is tempting to follow Austin 1975: ch.
5, in believing that Homer has given his poem a seasonal rhythm in

13 E. Meyer, «Homerische Parerga», Hermes 27 (1892): 359-80 arges that the Vita 33
indicates that Apollo’s feast in the Odyssey falls on the Noumenia. On Apollo’s new moon feast in
the Odyssey, see also G. Thomson, «The Greek Calendar», JHS 63 (1943): 52-65. See Roscher’s
Lexicon I1 3159 ff., s.v. «Mondgéttin», for a discussion of the association of marriages with the
new moon [...] Marriages consummated at the dark of the moon between the months Gamelion and
Anthesterion, i.e., exactly between the last day of winter and the first day of the spring, as in our
Odyssey... Manu Leuman, Homerische Worter (Basel 1950), is probably the best source for the
etymology and meaning of AukdBac. Understanding correctly that a vague temporal notation
would be inappropriate at XIX 306, he interprets Aukdfac as meaning the day of the new moon,
the Noumenia [...] When Odysseus claims that Penelope’s husband will return at the new moon,
she shows her lucidity by deciding to hold the marriage contest at the very next new moon.
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which the return of Odysseus coincides with the return of spring!4. A
springtime celebration of Apollo would underscore the seasonal
rhythm...» (Heubeck et alii 1992: III 92). En el momento de la vengan-
za, los signos de la primavera se convierten en inequivocos. Formulado
de otro modo, existen, pues, bastantes indicios en el sentido de que el
poeta, despreocupdndose de la cronologia «realista», ha concebido el
viaje de Ulises hacia Esqueria como una travesia otofial, justo antes de
que el ocaso de las Pléyades, como diria Hesiodo O.D. 619-22, cerrase
el mar a la navegacion; y que, en cambio, el concurso del arco y la vic-
toria del héroe coinciden con la explosién primaveral que sancionan el
retorno de las constelaciones y la fiesta de Apolo. As{ pues, nos halla-
mos ante el problema de que el desarrollo de la Odisea parece conllevar
un telescopage del tiempo: los mares del retorno estan presididos por las
constelaciones de un otofio avanzado; las noches que Ulises pasa en su
patria de incégnito son las de un invierno implacable; pero la noche
terrible en que se consuma la venganza parece coincidir con una cele-
bracién de la epifania de Apolo en primavera.

Ahora bien, puesto que estamos siguiendo la traza de un viejo com-
plejo mitico que pone en contacto el curso del afio, el periodo de la luna
nueva y la constelacién de las Pléyades, hay que recordar, antes que
nada, que, para toda una serie de escoliastas y comentaristas que hemos
enumerado de modo méas o menos sumario, las Pléyades representan
primordialmente el curso del afo. Y resulta que Doniger 1993: 131
informa de los puntos de vista de ciertos eruditos que sugirieron que el
mito del nacimiento de Skanda deriva de un motivo del Valle del Indo,
que celebra el nacimiento del afio (Skanda), con sus seis estaciones (seis
cabezas, las seis madres), durante la luna nueva, en el equinoccio de pri-
mavera, es decir, cuando el sol se halla en las Pléyades; en el lenguaje
del mito sanscrito, cuando Agni se encuentra dentro de las Krittika. Se
trata de unas condiciones astronémicas bastante excepcionales, pero
que, de hecho, se produjeron a lo largo del tercer milenio antes de nues-
tra era, durante el periodo de la civilizacién del Indo.

14 Cf. Austin 1975: 252: «The monthly dance of sun and moon is repeated on a vaster scale
by sun and stars. Constellation after constellation disappears behind the sun and then moves out-
ward in its orbit. Conjunction and opposition in a ceaseless cycle is the visible pattern of order in
the universe [...] Such are the ceremonies in the heavens on which Homer’s courtly hexameters
rest, the phases of sun and moon moving in quiet harmony, the phases of sun and stars crossing
paths once every year...».
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Las posibilidades de difusion de todo este complejo (narraciones miticas,
tradiciones calendariales, rasgos folkléricos) no deben infravalorarse en
modo alguno. En lo que respecta a la civilizacion del Valle del Indo, se han
encontrado evidencias de un nimero considerable de intercambios comer-
ciales con la Baja Mesopotamia en diversas fuentes arqueoldgicas y cunei-
formes (Diakonoff 1991: 219). El punto de contacto para el comercio mari-
timo entre la India y Mesopotamia eran las islas de Bahrein, llamadas
Dilmun en las fuentes sumerias y Telmun en las acadias. La India exporta-
ba tejidos de algodén, marfil, piedras semipreciosas, oro y determinados
tipos de lana. Estamos peor informados acerca de las importaciones indias,
aunque se han hecho determinados descubrimientos singulares; por ejem-
plo, en Harappai se encontraron cuentas de rosario de origen cretense, fecha-
bles en el siglo XVI a.C. (ibidem). En lo que a Mesopotamia respecta, las
Pléyades eran consideradas alli como una divinidad colectiva, la Heptada,
que defendfa a los hombres de los malos espiritus. No puede dudarse del
hecho de que, si no desde el punto de vista lingiiistico, por lo menos desde
el del sentido, 1a Heptada coincide basicamente con una de las denomina-
ciones tradicionales de las Pléyades (vide supra, p. 4): el éntdmopoc. Esta
Heptada aparece en los mojones de la Babilonia casita con finalidades cura-
tivas y apotropaicas (Astour 1965: 252-3). Recordemos que Atlante, padre
de Mérope y de las demds Pléyades, era antiguamente el sabio dios de las
profundidades marinas (Od. I 52-4):

"AThavtog Buydtnp Oloddpovoc, 8¢ Te Baldoong
mdome Bévbea oldev, Exel 8¢ Te klovac alToc
pakpde, dl yaldv Te kal oUpavdv dudic éxouvot.
... Atlante,
el astuto malvado que intuye los senos marinos
y vigila las largas columnas, sustento del cielo.
(trad. J. M. Pabén en la BCG).

Pues bien, Filon de Biblos utiliza precisamente el nombre de Atlante
para referirse a uno de los cinco avatares del dios fenicio El (ibidem);
tras todo lo que hemos narrado, no parece posible que se trate de una
eleccién arbitraria. Ademds, los contactos entre el Pr6ximo Oriente y el
mundo egeo y balcénico a través de Anatolia se pueden rastrear cada
vez mejor!s. Las Pléyades, conocidas siempre como hijas de Atlante,

15 «Asia Minor served as a link, a kind of bridge, that connected the Near East with the
Aegean world and the Balkan Peninsula. An especially important role in these relations was pla-
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lloran la pesada desdicha paterna en un fragmento esquileo incertae
sedis (312 Radt):

at & émntT’"ATAavToc TAide¢ dwopaopéval
maTpds péyloTor OOV olpavooTeYTh
khaleokov, €vba vukTépwy davTacpdTwv
éxovol popddac dmrepor TleleldSec.

LRz

Y las siete hijas de Atlante renombradas lloran el trabajo inmenso de
su padre, el que soporta el cielo, donde formas tienen de apariciones
nocturnas, las Palomas sin alas.

Imagino que resultard disculpable el hecho de que un helenista inten-
te confirmar la verosimilitud, como minimo, de toda esta construccién
confrontdndola con el pasaje mds famoso de la lirica griega arcaica
donde aparecen las Pléyades: aludo, naturalmente, a los vv. 60-3 del
gran Partenio de Alcmin:

Tal TleandSec yap auwv

opbpiaL ¢dpoc depoioars

vikTa 8 apPpociav dte orprov
doTpov dunpopéval pdyovtar:

Existe, en este caso, la satisfaccién de constatar que nuestros puntos
de vista encajan aceptablemente con algunas de las interpretaciones
recientes de este pasaje, tan torturado, que nos parecen mas adecuadas.
En efecto, pienso que, de entre las explicaciones de Griffiths, siempre
brillantes, aunque a veces algo aventuradas, podemos destacar sobre
todo un elemento: «The answer lies in the ancient tradition about the
origin of that constellation which is perhaps more accessible at Ovid
Fasti IV 169 ff. According to the story, the Pleiades were once a chorus
of seven sisters who were elevated to the stars, where we mortals now
behold them —or, rather, we can see six of them; for, according to the
myth, the seventh Pleiad, either through shame at herself having
married a mortal while the rest of her sisters had secured divine hus-
bands, or through grief at the fall of Troy, doused her light and ceased
to be visible. In other words, the chorus of the Pleiades have virtually
lost one of their own number...» (Griffiths 1972: 20). Por su parte,

yed by the city at the site of Hissarlik, commonly identified as Troy and located on the Asiatic
shore of the Aegean Sea near the Hellespont, or the strait of Dardanelles, which leads from the
Aegean to the Black Sea. An exchange of influence between the cultures of the Balkans and Asia
Minor was especially obvious at Troy» (Diakonoff 1991: 268).
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Gianotti 1978: 263-4, apunta taxativamente a propdsito del término 6p6-
plaL: «le Peleades sono dette espressamente «mattutine»; si tratta di una
notazione temporale che sembra confermare 1’interpretazione «astrono-
mico-cronologica» di tutto il passo». Es verdad que el comentarista que
en los dltimos afios ha analizado los fragmentos d’ Alcmén en términos
mas exhaustivos se declara formalmente contrario a la interpretacién
que llamariamos «astronémico-cronolégica: «tal Tleknddec doit étre
mis en rapport avec la description d’Hagésichora et d’Agido [...] Ce
n’est donc ni le groupe astral des Pléiades (on ne comprendrait plus la
comparaison avec Sirius; theése défendue cependant encore récemment
par Gianotti), ni un choeur rival qui sont désignés ici, mais les colom-
bes que sont Hagésichora et Agido» (Calame 1983: 331-2)16. Sin
embargo, la solidez de los argumentos de Gianotti me parece dificil-
mente rebatible: «... pertanto suggerirei di intendere tutta la proposi-
zione, a partire da dTe di v. 62, cosi: «... in quanto sollevano (portano
con sé, si trascinano dietro sull’orizzonte) la stella Sirio». Si chiarisce,
allora, il motivo per cui le Pleiadi sono considerate ostili (udxovTal) dal
coro: esse annunciano che la notte sta per finire, seguite como sono da
Sirio (la stella che «segna» la testa del cane di Orione), della stessa cos-
tellazione del Toro, lanciato nel vano, eterno inseguimento; anzi, par
quasi che siano le Pleiadi, nel loro movimento apparente sulla volta
celeste, a «trascinarsi dietro» la stella del Cane, che con la sua lumino-
sitd segnala I’imminenza del giorno. Quanto all’immagine sottesa ad
dunpopévar (trans.), [ha] la funzione di rendere in qualche modo evi-
dente il moto congiunto di astri facenti parte di una stessa costellazio-
ne». La funcién literaria, por asi decir, de la presencia de las Pléyades
es la de sefialar la proximidad del alba: este extremo lo demuestran
Aesch. Agam. 826 y Eurip. Rhes. 529 ss.; Phaeth. 65 ss.17. Habra que
concluir, por lo tanto, que estos versos contienen una precision crono-
l6gica (la noche estd terminando) en la cual patrimonio mitolégico!8 y

16 Tampoco la acepta el muy reciente comentario del Partenio por C. O. Pavese 1992, que
propone su propia exégesis del pasaje. Cf. también Segal 1983: 260-75.

17 En general, cf. E. Fraenkel, Aeschylus. Agamemnon 11, Oxford 1959, pp. 381-2 quien, a
propdsito del v. 826, después de afirmar que los cémputos relativos al surgir y al ocaso de las
Pléyades son poco ltiles para entender el verso de Esquilo, concluye asi: «The wording and con-
text of the whole passage seem to lead to no further conclusion than that an indications is given
here of an advanced hour of the night».

18 Respecto a la carrera de las Pléyades perseguidas por el can de Orién, cf. también Pind. fr.
74 S-M, con las aclaraciones del schol. ad Nem. 11 17, Il 33 ss. Drachmann y etym. magn. 675, 34.



40 J. PORTULAS

nociones astronémicas se fusionan en la feliz imagen de las Pléyades,
las cuales, a punto de romper el alba, «combaten» con el coro de las
muchachas, puesto que anuncian, «arrastrando» a Sirio, la inminencia
del dia y, por lo tanto, la proximidad del término de la ceremonia noc-
turna.

Una ultima cuestién queda en pie: ;los versos examinados permiten
precisar también la estacion del afio en la que tiene lugar la mavuyic,
marco de la composicién del partenio? Ha parecido a muchos comenta-
dores que el texto aludia a una noche de otofio avanzado, «in quanto &
nel mese di novembre che le Pleiadi tramontano all’alba (8lowc €da,
occasus matutinus) e il tramonto mattutino di Sirio segue dopo pochi
giorni, nella prima decade di dicembre. Ma [...] si deve piuttosto pensa-
re alla dvatohy dp’ MMw delle Pleiadi, ciog a qualche giorno della
seconda meta di maggio; impossibile essere pil precisi, a causa della
disparita dei dati forniti dagli antichi calendari...» (Gianotti 1978: 268-
271). Ni qué decir tiene que estoy basicamente de acuerdo con esta
observacién; pero no debemos dejar de observar que esta aporia, la
incertidumbre interpretativa entre finales de otofio y el estallido de la
primavera, es exactamente la misma que nos planteaba la exégesis de la
Odisea: un hecho que no me parece carente de significado.

De todos modos, no deseo involucrarme aqui en una discusién acer-
ca de los problemas que plantea el dificil texto de Alcmén; mi prop6si-
to es muy distinto. Me importaba establecer, en la medida de lo posible,
el hecho de que nuestras hipétesis no entran directamente en colisién
con este texto; al contrario, podemos alcanzar una perspectiva nueva
sobre algunas de las cruces mas tradicionales de la filologia griega
—desde el pasaje odiseico de las Rocas de Planctes hasta las Pléyades
que surcan la noche de ambrosifa de Alcmdn— si abrimos nuestra curio-
sidad al inmenso transfondo de tradiciones (miticas, calendariales, fol-
kléricas) que el joven arcaismo de los griegos pudo tomar prestadas —sin
ser del todo consciente de ello, a veces— de un pretérito oriental anti-
quisimo.

Universidad de Barcelona JAUME PORTULAS
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