
FRANCISCO R. ADRADOS
SOBRE EL ACEITE PERFUMADO: ESQUILO, AGAM. 96,

LAS TABLILLAS Fr Υ LA AMBROSIA

Los sacrificios ofrecidos por Clitemestra en el Agamenon de
Esquilo al enterarse por medio de los fuegos de senales de la toma de
Troya, presentan caracterfsticas muy especiales dentro de la
religion griega; en realidad ocupan un lugar aparte. Comencemos
por dar los datos esenciales.

Cuando llega la senal de la antorcha, que anuncia la toma de
Troya, el guardian dice que va a despertar a Clitemestra y a in-
vitarla a que lance un όλολυγμόν εύφημοοντα que abre evidente-
mente un canto coral del cual el propio guardian entonar el
proemio (28 ss.). Ella misma nos dice mas adelante (587) que
cuando llego el anuncio del fuego lanzo efectivamente ese ololygmos
de alegria; es mas (594 ss.), tambion los hombres «a la manera de
las mujeres» lanzaron a su vez ese ololygmos fausto en la ciudad.
Pero no se trato solamente de un ololygmos ο grito ritual — en
este caso de alegria —, sino que estuvo acompanado de sacrificios.
Estos sacrificios nos los describe el coro en 83 ss. como celebrados
por orden de Clitemestra (ella misma insiste luego, vv. 587 ss.,
en que los celebro, y alude ello el coro en 261 ss.). Son en honor
de todos los dioses — los supremos, los subterraneos, los celestes y
los de la plaza: la distincion entre los t£rminos primero y tercero
no es clara —; y se los describe hablando de la llama que arde en los
altares:

αλλη δ'δλλοθεν ούρανομήκη$
λαμπά$ άνίσχει,
φαρμασσομένη χρίματο$ ccyvou
ττελανφ μυχόθεν βασιλεΐφ

«De aqui y de alU, elevandose hasta el cielo
sube una y otra llama,
con estimulos suaves, sin engano,
del casto aceite confortada:
ofrenda regia del palacio.»
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Se trata, pues, de una ofrenda de la reina consistente en aceite ο
que al menos incluye aceite: luego insistiremos sobre esto. Pero
hay aun otro dato: en el pasaje arriba citado referente al ololygmos
de los hombres se anaden unas palabras, a primera vista enigmdti-
cas, referentes al sacrificio en cuestion:

θυηφάγον κοιμώντες ευώδη φλόγα

«extinguiendo las llamas perfumadas del sacrificio».

Todo esto, referente al ololygmos de Clitemestra, acompanado
de sacrificios popul res y del ololygmos del pueblo todo; sacrificios,
y esto es importante, sufragados por el palacio. En cuanto al coro,
que representa, por decirlo asi, al grupo de los ciudadanos mas
prudentes y desconfiados, no se une a Clitemestra hasta que el
mensajero llega y confirma la toma de Troya. En este momento
(vv. 317, 353) hace su oracion a los dioses: oracion que estd re-
presentada por el estasimo que comienza en 355 y que representa
un elogio de la justicia divina que ha castigado a Paris — aunque,
y aqui estd la gran innovacion de Esquilo, este elogio se toma en
advertencia para los vencedores y, en realidad, en condenacion
de la guerra de Troya.

Hasta aqui, ninguna dificultad. Analizemos ahora mas detenida-
mente el pasaje.

Evidentemente, Esquilo se refiere al canto del pean para celebrar
una victoria. Mas exactamente hemos de comparar un pasaje de
Baquflides (XVII125 ss.) en que, al regreso de Teseo victorioso, las
jovenes atenienses lanzan en su honor una ololyge y los jovenes un
pean1. Es decir, Argos, regido por Clitemestra, imita la ololyge de
esta cantando no un pean, sino un ololygmos a la manera de las

1 Analoge es Jenof., An. IV 3,18. En este pasaje se menciona junto al pean
el alala, grito de hombres que viene a equivalerle y que con frecuencia se opone
a la ololygo femenina. Cf. Deubner, Ololyg und Verwandtes, Abh. Berl. 1941, n° 1,
p. 4 ss. Tambion se oponen ololygi femenina y pean masculino en Safo 44, 30 ss.:
como en el Agamenon, acompanando a un sacrificio odorifero y no sangriento (en
este caso, se trata de una boda). Cf. tambien la ololyga femenina en un sacrificio no
sangriento en Od. δ 767. Es notable, finalmente, Esquilo, Sept. 268 όλολνχμόν
Ιερόν ευμενή τταιώνισον, en que Eteocles invita al coro femenino a cantar una
ololygo que do animos a los tebanos para la lucha: una ololygo que haga el oficio de
un pean. Es el caso inverse, si no me equivoco, de la ololygo masculina del Agamenons
Cosa distinta es el uso posterior de la palabra ololygo para hombres y mujere.
indistintamente.
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mujeres (γυναικείφ τρόπφ)2. Es la anormalidad de la situacion
en Argos la que hace esto: pero el canto del coro m^sculino hemos
de concebirlo como un pean y el conjunto de los ritos debe ser
logicamente el usual que acompanaba al pean.

<j Cudles eran estos ritos? A lo que sabemos, muy variables:
a) Prescindiendo de otros usos del pedn, como canto de victoria

es entonado ya por los miembros de la ciudad victoriosa (pasajes
citados, Hdt. V l, Soph., Ant. 100 ss., Call., Hec. Fr. 34,10 Pf., etc.),
ya por el propio jefe o ejercito triunfador (Aesch., Sept. 635, Thuc.
II 91, Xen., Cyr. IV 1. 6—7, etc.) De igual modo, el pean que se
canta al iniciar una expedition o una batalla lo entonan los con-
ciudadanos de los combatientes (Aesch., Sept. 268 ss., sin duda
Tue. VI 32), o, m s frecuentemente, estos mismos (infinitos testi-
monios).

b) Con frecuencia, los textos no aclaran si el canto de estos
tipos de pean iba o no acompanado de alguna otra ceremonia.
Tenemos, sin embargo, algunos que nos testimonian un d ble rito.
Unas veces, en efecto, el canto del pedn es acompanado de sacri-
ficios: cf. Aesch., Sept. 268 (ya citado) όλολυγμόν ίερόν ευμενή
τταιώνισον / 'Ελληνικόν νόμισμα θυστάδο* ofjs Xen., An. IV 3.
18, Plut., Lyc. 22 (relativo a los espartanos cuando inician el
combate). Otras, en cambio, el canto de pean es acompanado de
libaciones (Aesch., Choeph. 342 s., Tue. VI 32, Xen., Cyr. IV.
l 6—7, Hell. VII 4. 36, etc.)
. Nuestro pasaje, evidentemente, nos presenta un pean entonado

por los conciudadanos de los vencedores, en accion de gracias, y
acompanado de sacrificios. Lo notable es que

a) Las ofrendas son ofrecidas por la reina. Efectivamente, el
πελανφ μυχόθεν βασιλείφ de 96 es sin duda el aceite — luego
detallaremos mds esto — sacado de los almacenes del palacio3 y
corresponde a los δώροισι de v. 91; hay que comparar un pasaje
de Esquilo absolutamente paralelo, solo que se refiere al culto
ctonico (Pers. 523s.)

2 De grito ritual — de jubilo o dolor — tanto la ololygi como el pean se han
convertido en himnos de oracion para situaciones muy diversas: al empezar la
lucha, en la victoria, en un nacimiento, una boda, etc. La ololygi es ya oracion en
Od. δ 751, II. B 30. Cf. Deubner, ob. cit., p. 19 s.

•8 Esta es la unica interpretacion posible, cf. Fr nkel, Aeschylus, Agamemnon,
Oxford 1950, p. 55.
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έπειτα γη τε καΐ φθιτοΐ$ δωρήματα
ήξω λαβουσα πέλανον εξ οίκων εμώ ν.

Aqui Atossa ofrece un pelanos como ofrenda a los muertos para
que todo vaya mejor en adelante; en el Agamenon, Clitemestra
hace algo igual, pero en accion de gracias, haciendo la ofrenda en
todos los altares de la ciudad — de los dioses celestes y de los
infernales — y con intervention en ella de todos los ciudadanos.
Esquilo, sin duda, piensa en las ofreiidas del estado ateniense y
otros estados griegos en los diversos festivales: aqui Clitemestra
juega un papel equivalente.

b) La ofrenda consiste en aceite precisamente; en mi opinion,
aceite perfumado. Los δώρα del v. 91 se refieren a έΐ y no a otra
cosa (cf. supra); el que se hable de Θυοσκεΐ$ (ν. 871), θυσιών (ν.
101), 6υηπολεϊ$ (ν. 262), ΙΘν/ον (ν. 594) no es contradiction
alguna. Cf. en Persas 202 ss. la expresion συν θυηπόλφ χερί. . .
ΘΟσαι πελανόν, usada por Atossa para indicar su voluntad de
ofrecer el pelanos a las divinidades apotropaicas. En realidad
Θύω era el verbo que originariamente se empleaba para indicar
la ofrenda de θύεα ο plantas aromdticas4; significa propiamente
,echar humo' (cf. lat. fumus, raiz ide. *dhu~).

Un pequeno repaso de algunos usos antiguos de θύω, θύο$,
6υόει$, Θυμίαμα, etc. en el sentido de ofrendas no sangrientas, nos
convencera de que no es preciso en ningun caso hacer intervenir
ofrendas sangrientas en el pelanos anteriormente citado, calificado
de χρίματο$ ayvou. Veamos estos ejemplos:

'Z 175 s. Ιλαιον τεθυωμένον, con que se unge Hera (cf. tam-
bi&i el Ιλαιον ^οδόεν de T 186, asi como los εϊματα θυώδεα de ε 264,
los είματα τεθυωμένα de Cypr. 4s y el ευώδες Ιλαιον de 339, cf.
infra).

I 499 θυέεσσι expresamente opuesto a los sacrificios san-
grientos y las libaciones6.

Hes., Op. 338 ούεσσι opuesto iguaJmente a sacrificios sangrien-
tos y libaciones.
4 No, en principle, incienso y perfumes orientates, que solo tardiamente fueron

introducidos y Platon, Leg. 847 b prohibe en su Estado (la pitia no llego a admitirlos,
cf. Plutarco, De Pyth. Or. 397a). Cf. en este sentido Ziehen en RE XVIII 1, col.
587 (s. u. Opfer). Deben modificarse en este sentido todos los articulos de Liddell-
Scott-Jones referentes a la raiz θυ-.

5 Cf. tambion infra., p. 143ff.
6 Igual sentido es pr cticamente seguro en Z 270 ττρό$ νηόν Άθηναίη5... Ιρχεο

συν Θυέεσσι y probable en otros lugares.
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Aesch., Pers. 202 θυσαι πελανόν, ya citado; an dase Eup.,
Dem. 108 K θύη ττέττειν.

Dittenberger, Syll.4 1025, 35 τοις έντέροις έπιθυέτω θύη, con
oposicion del sacrificio sangriento y el que no lo es7.

Plat., Leg. 782 c θύματα τε ουκ fjv τοϊ$ θεοΐ$ ζφα, ιτελανοί δε
καΐ μέλιτι καρποί δεδευμένοι καΐ τοιαύτα Αλλά αγνά θύματα, texto
bien claro. An dase Tucidides I 126 ττανδημεί θύουσι ττολλά ούχ
ίερεια, αλλ* <άγνά>8 θύματα έπιχώρια, refiriondose al sacrificio
de las Diasias. Υ tambi&i Sofocles, Tr. 287 donde, aunque no se
dice expresamente que no se tr te de un sacrificio sangriento,
evidentemente no lo es, a juzgar por los paralelos anteriores, ya
que igual que aquellos consiste en la ofrenda de αγνά θύματα.

Teocrito II10. El sacrificio con que Simeta quiere «encadenan>
a Delfis se realiza por medio de θύεα (νυν δε νιν εκ θυέων κατα-
δήσομαι) que se identifican exactamente: son αλφιτα, δάφνη,
ττίτν/ρα, es decir, harina de cebada, laurel y salvado, que son
quemados.

Cf. tambi n, finalmente, las θυηλαί y θυλήματα, que se de-
finen como αλφιτα οϊνφ καΐ έλα(φ μεμιγμένα (Hsch., Sud. s. u.).

Como se ve, el sentido de θύο$, θύω no queda siempre bien
definido, salvo que se trata de sacrificios no sangrientos. Pero es
evidente que la simple ofrenda del pelanos de aceite justifica el
empleo en el Agamenon de las palabras de esta raiz. Y cuando en
v. 597 Clitemestra se jacta de haber sacrificado por la victoria sin
haber esperado a que fuer confirmada por un mensajero, sus
palabras θυηφάγον κοιμώντε$ ευώδη φλόγα no hacen mas que
describir la ofrenda del pelanos, que es θύεα en el sentido indicado.
No se trata de un nuevo sacrificio: el contexto se opone a ello y el
θυηφάγον no lo exige en modo alguno.

Este pelanos ofrecido por Clitemestra consiste en aceite: todos los
comentaristas lo admiten (aunque los mas creen que es parte de un
sacrificio sangriento) sobre la base de su definicion como χρίματο$
άγνοΰ y de la violencia de la llama que produce. El calificativo de
άγνό$ es el adecuado a las ofrendas no sangrientas — αγνά θύματα —.
Estas ofrendas pueden consistir en vegetales odoriferos (no in-
cienso) ο en productos vegetales simplemente, ο en la mezcla de
ambas cosas. En Jenofanes, en un pasaje en que los θύεα odoriferos
primitivos han sido desplazados por el incienso, se dice que άγνην

7. Sentido tambien muy probable en Syll.4 1218, 15
8 Suplemento de Hemsterhuvs sobre Pollux I 26, admitido por todos los editores.
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όδμήν Ai ccvcoTOs ΐησιν9. La ofrenda de Clitemestra, en cuanto
da una llama θυηφάγον, puede contener o no sustancias aromaticas:
el sentido etimologico alude a ellas, pero la palabra podria usarse
tambien en el posterior. Sin embargo, dado que la llama es calificada
de Ευώδη, es claro que el pelanos contiene esas sustancias aromati-
cas. Υ como 598 describe el mismo sacrificio de la parodos y no
otro distinto, la unica explication posible es que el aceite enviado
por Clitemestra, sacado de los almacenes del palacio, es aceite
perfumado. Es, evidentemente, el mismo εύώδε$ ελαιον que se
guardaba en los almacenes de Odiseo ( 339).

El aceite perfumado con mezcla de θύεα es conocido efectivamente
por Homero. Prescindiendo de este pasaje, recuordese el Ιλαιον
τεθυωμένον con que se unge Hera (i 171 s.), por no hablar del
ελαιον ροδόεν con que cuida Afrodita el cuerpo de Hector (Ψ 186).
Podriamos citar tambion los diversisimos aceites perfumados
descritos por la literatura posterior. Tenemos incluso un μορον
βασίλειον (Safo 96, 21 D.) que debe ahora entenderse como
una calidad especial denominada asi por reminiscencia del aceite
perfumado que guardaban los antiguos palacios10.

La conclusion en si no era dificil de obtener: ya Paley11 piensa
en su comentario al Agamenon en el aceite τεθυωμένον de los
pasajes homericos aludidos. Pero existia una dificultad grave, que
es la que, sin duda, hizo que esta interpretation no prosperara12:
el aceite perfumado era conocido solamente en usos no religiosos.
Ahora bien, desde que lo conocemos como objeto de ofrenda
religiosa en las tablillas mic&iicas, queda abierto el camino para
ver en el Agamenon una reliquia de ese empleo.

En la imagen de Esquilo, el aceite es la medicina con que es
vigorizada la llama: esto nos recuerda los usos medicinales del
aceite, y concretamente del aceite perfumado, de los que luego
hablaremos.

9 Jenofanes l, 7. Cf. supra p. 124 y J. Rudhardt, Notions . . . de la pense"e
religieuse ... dans la Grece classique, Geneve 1958, p. 39 ss.; tambien el uso latino
de castus: castis uerbenis H r., C. IV11, 6, c. lauro Lygd. 4, 23, c. mola P. Fest. p. 65,
c. taedis Virg., Aen. VII 71.

10 Y no al rev£s como quiso Headlam, The Agam. of Aeschylus, Cambridge
1925, p. 182 y antes que l Wilamowitz (para quienes Esquilo alude simplemente
a una clase especial de aceite).

11 The Trag, of Aeschylus, London 1879, p. 353
12 No la mencionan editores posteriores como Headlam, Fr nkel y Denniston-

Page.
9 KADMOS
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II
Antes de exponer los testimonios micenicos del uso del aceite

perfumado, procedente de los almacenes del palacio, en el culto de
diversas divinidades — exactamente igual que en el Agamenon —,
conviene que insistamos en la interpretation de los pasajes ya
estudiados.

Fr nkel13 cree que el v. 597 se refiere al acto de apagar las
cenizas de un sacrificio, quizas con vino; Denniston-Page14 piensa
que con este objeto se empleaba el incienso. Como se ve, en uno y
otro caso la idea es que Clitemestra ofrenda sacrificios de los que
el pelanos es solamente un acompanamiento. Pero no hay absoluta-
mente ningun indicio de ello: es una invention innecesaria que
en un caso haria jugar dos elementos (pelanos y sacrificio) y en
otro tres (pelanos, incienso y sacrificio): en el primero queda
inexplicado el θυηφάγον ευώδη φλόγα). Si se prescinde del sacrificio
pero se sigue sin admitir que la ofrenda es de aceite perfumado,
hay que combinar el ofrecimiento del aceite con otro de Θύεα,
para lo que no hay base. De otro lado, apagar una llama de aceite
con estos θύεα no parece posible, y menos dado que no son incienso,
como suele pensarse, sino hierbas aromaticas (coriandro, salvia,
etc.: cf. infra); tampoco pueden producir estos Θύεα llama, sino
humo. La llama es sin duda alguna la producida por el pelanos de
aceite (cf. w. 92—93 ούρανομήκης λαμπάς) y si es caHficada de
Θυηφάγον ευώδη es porque ese aceite contiene θύεα. Esta inter-
pretation, la mds sencilla, es, creemos, la unica posible: Clitemestra
ofrenda, como action de gracias por la victoria, una pelanos de
aceite perfumado sacado del palacio. Cierto que esta testimoniado
el uso de favorecer la combustion de un sacrificio sangriento echando
aceite15: pero si aqui Esquilo hubiera querido decir esto, lo habria
dicho claramente. Aqui solo habla de pelanos de aceite y a su llama
le aplica calificativos que dificilmente se ajustan a los que se
esperarian para la carne quemada. PComo iba a insistir el poeta
en ese caso en el car cter de ayvos del pelanos, caracter que se
perleria en cuanto se mezclara con victimas animates ?

Conviene insistir ahora sobre el uso de la palabra πελανός en
nuestro pasaje, para hacer ver que no es en absoluto anomalo y,
sin embargo, presenta cafacteres propios.

13 Ob. cit., p. 297
14 Ob. cit., p. 125
16 Esquilo, Agam. 69 (interpretacion no segura), Virgilio, Aen. VI 254, Estrabon

XV 3,14, Pausanias VIII 42,11, Ateneo XI 486a.
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Lo primero que hay que decir es que πελανός no era palabra
de la lengua comun de Atenas, sino solo de la lengua po£tica y
sacerdotal; lo segundo, que tenia un sentido muy amplio, apli-
candose a toda clase de ofrendas liquidas e incluso a las solidas de
origen vegetal.

Los tr gicos usan la palabra sobre todo para designar las χοαί
vertidas en honor de los muertos o bien en honor de las divinidades
ctonicas. A mds de Esquilo, Persas 523 s., ya citado, aludamos
sobre todo al uso de la palabra en Coaforas 92; a usos metaforicos
en los que la sangre de alguien es ofrenda a las divinidades infer-
nales (Esquilo, Eum. 265, Euripides, Ale. 851); y aun a otrospasajes.
En la lengua de la prosa se habla simplemente de χοαί.

Pero no se acaban aqui los usos de πελανός. Sin contar nuestro
pasaje y Esquilo, Persas 202, en Euripides, Tr. 1063 se habla de la
llama de los ττελανοί en el altar de Zeus; en Ion 707 se habla otra
vez de la llama de los ττελανοί ofrecidos a los dioses; en Hipolito
147 son mencionados ττελανοί ofrecidos a Artemis; en Fr. 912 N2,
otro pelanos en honor de Zeus; etc. En ninguno de estos casos,
salvo el ultimo (que habla de θυσίαν απυρον παγκαρπεία$),
se detalla en quo consistia el pelanos; los dos primeros pasajes
detallan que se quemaba16, el ultimo que no. Esta vaguedad se
refleja en Apolonio de Rodas, que al hablar de que

ή δ* εΐσω ττελανού$ μείλικτρά τε νηφαλίησι
καίε

lo que hace es glosar ττελανοί con un termino mas inteligible17.
Los textos de la Comedia y de la prosa reflejan este estado de

cosas de un modo aun mas claro.
Tenemos en primer lugar Aristofanes, Pluto 660 s.:

έπε! δε βωμφ ττόπανα καΐ προθύματα
καθωσιώθη <πτελανό$ * Ηφαίστου φλογ{»

donde es eyidentemente acertada la interpretation de van Leeu-
wen18 de que Aristofanes hace aqui parodia tragica: Euripides
llamaria πελανός a lo que todo el mundo en Atenas llama ττόπανα y
προθύματα. Esto se confirma por Sannarion, Fr. l K ττελανού$
καλοομεν ήμεϊς οί Θεοί, & καλεΐτ* άσεμνα^ άλφιθ* ύμεϊ$ ot βροτοί.
Asi, Platon, Leg. 782 c, ya citado, θύματα τε ουκ ην τοϊ$ θεοΐ$

16 Tambten Euripides, Helena 1333 s.
17 Cf. Euripides, Erecteo 350 N2

18 Ad loc. Erroneo Ziehen, Pelanos, RE XIX l, col. 246
9*
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ζφα, ττελανοι δε καΐ μέλιτι καρποί δεδευμένοι debe entenderse como
el pasaje de Apolonio de Rodas que hemos comentado: el tormino
general y oscuro ττελανό* es aclarado con uno m s concrete de la
lengua corriente.

En consecuencia, los ayva θύματα de Tucidides I 126 y Sofocles,
Tr. 287 citados arriba son evidentemente πελανοί, asi como, en
realidad, todas las ofrendas de la lista de testimonios de Θύεα
en el sentido de ofrendas no sangrientas.

Consecuencias semejantes pueden obtenerse de otros textos
aun. For ejemplo, en un inscription de Eleusis del siglo V19 se
establecen las primicias de cebada y trigo que ban de darse para
el culto de Demeter y Core y luego se las llama en su conjunto
ττελανό$ (1. 35 θύειν μεν από του πελανοο καθότι αν Εύμολπίδαι
[έχ^εγδ]νται). Hay luego textos diversos que hablan del pelanos
ofrecido en las Dipolias20, formado de harina de trigo y cebada21.
Y, finalmente, otros, completamente explicitos, que nos dicen que
pelanos es lo que se llama πέμματα o pasteles sacrificales22.

En suma, πελανό$ no es ningun termino tecnico; es inutil querer
reducirlo al culto ctonico, como parece intentar Spengel, aunque sin
rigor23, o a las ofrendas liquidas (polenta sobre todo), como pretende
Ziehen forzando los textos24. Aunque la etimologia y la mencion del
pelanos en las χοαί indiquen que ahi estd el sentido original de la
palabra, es claro que, a partir de su aplicacion a la polenta, paso a
designar igualmente pasteles de masa cocida26. En otro caso no se
explicarfan testimonios como el del Pluto, en que se habla de πόπανα
consumidos por el fuego.

En cuanto a los pasajes en que se habla en general de quemar un
pelanos, se refieran al culto ctonico o al celeste, puede pensarse que
aluden, bien a estos πέμματα en general, bien a ofrendas liquidas de
aceite como en el Agamenon: es imposible decidir. Asi, el texto del
Agamenon es el unico que es absolutamente explicito respecto a la
existencia de un pelanos de aceite que se quema en accion de gracias
en honor de toda clase de divinidades. Pero si es el unico explicito,

19 Syll.4,83. Cf. tambten Syll.* 200,15
20 Teofrasto en Porf., Abst. II 29; Androcion en Seh. Ar. Nu. 985
21 Pausanias I 24, 5
22 Harpocracion, s. u. ττελανό? (con citas de Apolonio de Acarnas y Dfdimo);

Hesiquio y Sud. s. u. πέμματα; Pausanias VIII 2, 3; πέμματα.... & πελανού$
καλοΟσιν In καΐ εΙ$ ήμα$ Αθηναίοι.

28 Opferbr uche der Griechen, Berlin 1910, p. 66 ss.
24 En RE, art. cit.
25 Cf. Stengel, ob. cit. p. 70
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el uso del termino mXccvos en este pasaje no tiene nada de anormal,
dada la amplitud del mismo. Esto es lo que queriamos hacer ver.

Sin embargo, aun no presentando nuestro pasaje una originalidad
radical, insistimos en que tiene caracteristicas notables que queremos
subrayar otra vez: 1. Es la unica vez que encontramos unido el
pean al ofrecimiento de un pelanos, en lugar de a una libacion ο a
un sacrificio sangriento. 2. Es la reina quien lo ofrece en los altares
de la ciudad. 3. Se trata de un pelanos de aceite, lo que no esta
excluido en otros textos, pero tampoco esta, explicito; y precisa-
mente de aceite perfumado, cuyo uso sacral solo aqul esta testimoni-
ado en la Grecia clasica.

For lo demas, el uso del aceite en diversas ofrendas esta bien
documentado en Grecia26. Aparte del aceite anadido en los sacrifi-
cios sangrientos para que ardan mejor — ya hemos aludido a el —,
es mencionada la ofrenda de aceite entre las άπαρχαί ο primicias,
asi por Sofocles 398 P. y por Teocrito V 54. En el culto funerario
podemos mencionar las anforas de miel y aceite depositadas junto
al cadaver de Patroclo en la pira (Ψ 170); cf. tambion ω 67 s. Se le
menciona igualmente en la composicion de.diversos pasteles sacrifi-
cales27 y se vertia asimismo sobre ellos28. Se nos habla incluso de
έλαιόσπονδα29. Υ hay que pensar en las lamparas de aceite que
ardian en diversos santuarios griegos — como luego en las iglesias
cristianas — y que en un principio tienen un sentido de ofrenda y
no ya puramente el pragmatico de iluminar30.

De lo que no tenemos noticia para opoca clasica, insistimos, es
unicamente del empleo religioso del aceite cocido con hierbas aro-
maticas; si solo de su uso medicinal y como perfume.

I Tenia conciencia Esquilo, cuando escribia el Agamenon, de su
originalidad al describir los sacrificios ordenados por Clitemestra ?
Creemos que si, al menos en parte. Pues era una opinion muy comun
la de que las ofrendas no sangrientas eran particularmente antiguas:
algunos textos de los arriba recogidos, notablemente Sofocles 398 P.
y Platon, Leg. 782 c, se refieren concretamente a una opoca primitiva
en que no habia sacrificios sangrientos31. Anddase la ofrenda de un

26 Cf. Clotilde Mayer, Das l im Kultus der Griechen, Diss. W rzburg 1917
27 Mayer, ob. cit., p. 68 ss.
28 Seh. Ar. Plu. 174
29 Porfirio, Abst. II 20
80 Cf. una larga serie de textos a este respecto en Pease, RE XVII 2, col. 2467

(s. u. Oleum).
81 Otros comparables, como Pausanias VIII 42, 8, a cultos arcaicos (en este caso,

de Demeter en Figalia).
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pelanos en las Diasias y Dipolias; a Demeter y Afrodita; en el culto
funerario; y el propio arcaismo, del que se tenia conciencia, del
nombre del πελανό*. No solo Esquilo en el Agamenon, sino tambign
Sofocles en Tr. 287 ha imaginado que una accion de gracias a la
manera antigua consiste en la ofrenda de un pelanos; y hemos citado
otras ofrendas de este tipo en Esquilo y Euripides. Lo que en epoca
cl sica era propio de ciertos cultos arcaicos o de las ofrendas de la
gente pobre, se consideraba que era lo normal en epoca heroica,
aunque en Homero existieran al tiempo los sacrificios sangrientos.
Lo original del Agamenon, insistimos, es el detalle que se nos da, aqui
por unica vez, del contenido de un tipo especial de pelanos luego
caido en desuso. Pero mezclar el sacrificio de un pelanos con uno
sangriento, como han querido ver a veces los modernos, es a todas
luces absurdo y no deberia haberse pensado nunca en ello.

De igual modo habia conciencia en Grecia del caracter helenico
antiguo de las ofrendas de βύεα — plantas aromaticas distintas de
las orientales —, ya lo hemos visto. Se sabia, de otra parte, que en
Homero estos ΘΟεα se mezclaban con el aceite y que este aceite se
ofrendaba a los muertos (T 170). Si Esquilo nos presenta una ofrenda
de aceite con θύη no hace, pues, m s que describirnos algo que έΐ
consideraba como particularmente arcaico. A la vista de la coinci-
dencia con las tablillas micenicas se desprende que, evidentemente,
tenia razon. Sin duda tenia mas datos que los conocidos por no-
sotros para llegar a esa conclusion: probablemente, la conservacion
del uso religioso del aceite perfumado en algun culto arcaizante.
Debio de haber una continuidad en esto, como la hubo en los tipos
mismos del aceite perfumado que siguieron f abricdndose para otros
usos, segun veremos. Tambien constaba el caracter arcaico de la
simple ofrenda de granos de cebada en Odisea δ 759 ss. (acompanada
de la ololyge de Penolope)32. En Safo 44 (boda de Hoctor y Andro-
maca) la ololyge y el pedn iban unidos a una ofrenda de βύεα, en
este caso ya orientales; y Jenofanes l debe ser entendido como el
canto en un sacrificio semejante.

Esto no obsta para que los sacrificios sangrientos sean conside-
rados tambien como usuales ya en la edad heroica; pero aun en
ellos quedaba como previa la ofrenda de cebada.

En cuanto al hecho de que sea la reina la que haga la ofrenda,
Esquilo puede haber partido del paralelo que presentaban los sacri-
ficios hechos por un Estado como el espartano o el ateniense, en que

82 Cf. sobre esto Deubner, 1. c., p. 19



Sobre el aceite perfumado: Esquilo, Agam. 96, las tablillas Fr y la ambrosia 133

el rey en un caso, en otro los tres arcontes, los estrategos, etc, sacrifi-
caban en diversas fiestas por el bien del Estado y 6ste cor ria con los
gastos. Tambi n puede haber pensado en las funciones religiosas del
rey homerico, q e con frecuencia sacrificapor el bien de su pueblo33.

De otra parte, no parece imposible que hasta Esquilo hubiera
llegado algun conocimiento de la existencia de un aceite »real»,
guardado en los almacenes de palacio y distribuido en ocasiones
solemnes: el μυρον βασίλειον de Safo 23 y Crates Com. 2, con su
adjetivo que es ya una simple designation de calidad, puede tambion
procederde ahi.Tal vezla vista de las ruinasdelos palacios micenicos,
con sus gigantescos πίθοι, ha hecho familiar a Esquilo esta idea;
tal vez, quiza, le haya sido suficiente pensar en las μορίαι u olivos
sagrados del Atica, consagrados a Atenea y cuyo aceite se entregaba
como premio a los vencedores en los Juegos Panatenaicos. Si se
tiene en cuenta, efectivamente, que el culto de Atenea provenia en
Atenas del del palacio real y que esto era sentido mds o menos
claramente — igual sucedia en el caso de otras divinid des homori-
cas mas ο menos ligadas a determinados h£roes — la suposicion no
tiene nada de extrana34. En todo caso, por simple induction o por
una via por nosotros desconocida, Esquilo ha logrado una intui-
tion justa sobre el papel central que en el culto de todo el Estado
miconico desempenaban el rey y los bienes que en sus almacenes
atesoraba35.

Ill
Vamos a estudiar ahora con mayor detention los paralelos

mic£nicos a la ofrenda de aceite perfumado de la Clitemestra de
Esquilo. Pero conviene que primeramente echemos un vistazo a
los que solamente se refieren a ofrendas de aceite y a otras diversas.

Ofrendas de aceite solamente contiene un grupo de tablillas de
la serie Fp de Gnosos36. Todas estas tablillas tienen en comun los

88 Cf. Gil en Adrados-Galiano-Lasso-Gil, Introduction a Homero, Madrid 1963,
p. 467

84 £1 suministro publico de aceite a los gimnasios en diversas ciudades griegas
(cf. Pease, 1. c. col. 2464) puede continuar facilmente una costumbre antigua desarro-
llada en competiciones deportivas dependientes de un santuario bajo el cuidado de
una ciudad. Los repartos de aceite — a veces por ricos ciudadanos, ya en e"poca
helenistica — iueron continuados por Cesar y Neron que asi, curiosamente, pro-
siguieron la tradition de los reyes miconicos. Cf. los datos en Pease, 1. c.

35 Cf. en Emerita 29, 1961, p. 105 ss. una serie de reliquias de este estado de
cosas miconico en £poca clasica.

86 Documents, p. 303 ss.; Palmer. Mycenaean Greek Texts, Oxford 1963, p.
235 ss.
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siguientes rasgos: a) carecen de sujeto; b) indican el mes en que se
hace la ofrenda (en gen.: Fp5 di-wi-jo-jot Fpl de-u-ki-jo-jo; o en
nom.: Fpl3 ra-pa-to); c) designan en dativo la divinidad o el
sacerdote que recibe la ofrenda (Fpl di-ka-ta-jo di-we ,a Zeus
Dicteo'; pa-si-te-o-i ,a todos los dioses'; a-ne-mo i-je-re-ja ,ala sacer-
dotisa de los vientos* etc.; Fp8 e-ri-nu ,a Erinis'; Fpl4 α-re ,a
Ares' etc.); d) con frecuencia indican tambien el lugar a que se
destinan las ofrendas, bien con el lativo -de (Fpl da-da-re-jo-de ,al
Dedaleon'; Fpl3 *85-ri-mo-de), bien con el nominativo «neutro»
(Fpl a-mi-ni-so ,a Amniso').

Para nuestro objeto es muy importante notar en estas tablillas
varias cosas. En primer lugar, que al carecer de sujeto se trata
evidentemente de ofrendas del palacio destinadas al culto de
determinadas divinidades en un tiempo tambion determinado. En
segundo, que cada indicacion de una cantidad de aceite se refiere al
entregado a una sola divinidad o sacerdote, salvo en el caso del culto
conjunto de «todos los dioses». En tercero, que la indicacion del
templo o lugar a que se envia el aceite cumple una d ble funcion:
bien sustituye a la mencion del dios, cuyo nombre era evidente-
mente facil de deducir de la sola mencion del lugar (ej.: Fpl.7
a-mi-ni-so pa-si-te-o-i OLEUM O/l[; Fp 14 a-mi-ni-so-de pa-si-te-o-i)-
bienla acompana (ej.: Fp 1.7 a\mi \ni\so pa-si-si-te-o-i OLEUM O/l,
Fp 14 a-mi-ni-so-de pa-si-te-o-i). Y en ultimo, que el. nombre del
dios puede ser sustituido por el de sus oficiantes (a-ne-mo i-je-re-ja).
Estos rasgos se vuelven a encontrar en la serie Fr de Pilos, es decir,
en las tablillas referentes a aceites perfumados.

Junto a la serie Fp, referente a ofrendas de aceite, en Gnosos
encontramos aun otras tablillas de rasgos identicos, pero que a
veces presentan el aceite acompanado de otras ofrendas. Por ejemplo,
las 17 tablillas Fs, en que ademds de aceite se ofrece cebada, higos,
harina, vino y miel (sin indicacion del mes); las de la serie Gg
(tambi&i sin indicacion del mes), referentes a anforas de miel; y
F 953 +955 (que si tiene indicacion del mes), que se refiere a ofrendas
de coriandro y *ko-no (= σχοΐνο$ εοοσμο* Jengibre', cf. Teofrasto,
CP 6.18). Esto nos introduce ya en el mundo de los tu-we-a ο θύεα
y nos Ueva a Pilos, a la tablilla Un 219, muy parecida a las anteriores
(tambion sin sujeto, pero sin indicacion de fecha); en ella se ofrenda
tu-wo ( Oos) a un personaje a-ke-ra-wo que, como los demas de
esta tablilla, pertenece a la organization sacerdotal37. En las demas

87 Cf. sobre ol Emerita 29, 1961, p. 95
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entradas de la misma tablilla se indican ofrendas por desgracia
difidles de identificar; al menos, ko es coriandro, ME miel (anadida
a veces al vino como θύο$), ΜΑ aparece otras veces en contextos
«aromaticos». En Un2 se asocian, como ofrendas a wa-na-ka-te,
favocicn, cebada, cyperus (?), harina, aceitunas, miel, higos, vino y,
tambien, animates para el sacrificio.

Todas estas tablillas referentes, en suma, a vegetales (con la
excepcion ultimamente mencionada), describen a todas luces ofren-
das del palacio. Pueden compararse, por ejemplo, con la gran ins-
cripcion PY Tn316 — en que se ofrendan oro y esclavos — que
se refiere a un mes determinado y que, como las mencionadas,
introduce en cada entrada solamente un dios. En t&rminos gene-
rales, todas estas inscripciones deben ponerse al lado de otras que
ilustran las responsabilidades religiosas del rey micenico, el cual
pagaba con tierras a una larga serie de funcionarios que, en su
nucleo mas primitivo, eran los sacerdotes del culto del palacio. Me
refiero a la serie E de Pilos, importante documento que he inter-
pretado en este sentido en dos extensos articulos38 en los que me he
opuesto, sobre todo, a determinadas interpretaciones de Palmer.

Hay que distinguir tajantemente este tipo de documentos de
otros dos que a continuation indico:

1. Aquellos absolutamente paralelos a £stos — entregas a un
dios ο sus sacerdotes — pero con sujeto explicito. Me refiero sobre
todo a la serie Es de Pilos39, en se detallan entregas anuales de ha-
rina a Posidon y a otros dioses y sacerdotes. Es una especie de
contribution (do-so-mo) a que estan sometidos una serie de persona-
jes cuyos nombres se indican (ko-pe-re-wo do-so-mo ,contribucion
de Copreo')40. Es comun con las anteriores tablillas la norma de que
cada entrada se refiere a un personaje solamente y la de que un
dios puede ser sustituido por un sacerdote.

2. Otro grupo naturalmente muy distinto es aquel que detalla
contribuciones pagadas al rey o, en todo caso, mercancias recibidas
por este. La presencia de la indication del lugar ο grupo humano
que las entrega, es suficiente para distinguir estas tablillas.

88 «El culto real en Pilos y la distribucion de la tierra en £poca miconica»,
Emerita 24, 1956, pp. 354—416; «Mas sobre el culto ...», Emerita 29,1961, pp.
53—116

89 Cf. Documents, p. 275 ss.; Heubeck, Zu den pylischen Es-Tafeln, Die Sprache
4,1958, pp. 85—95; Mabel Lang, Es Proportions, Mycenaean Studies, Madison 1964,
pp. 37—51 (con la hipotesis de que Es 644 indica cantidades de grano recibidas por
los miembros de la cofradia).

40 Cf.tambionUn718
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Entre ellas vamos a destacar dos grupos que aqui nos interesan:
a) Las inscripciones de las anforas halladas en Tebas. Contienen

un nombre propio en nominative, un nombre de lugar y otro nombre
propio en genitivo, sustituido en un caso por el adjetivo wa-na-ka-
te-ro. Palmer41 interpreta que tenemos con ello la indication del
que suministra las anforas, del lugar de donde proceden y del
fabricante del aceite, que seria aceite perfumado (en un caso,
elaborado en el palacio, wa-na-ka-te-ro). Tenemos aqui, aunque esto
ultimo no sea seguro completamente, un testimonio sobre el sumi-
nistro de aceite del palacio real42.

Tambion podriamos citar tablillas concretamente de impuestos,
como las Ma, algunas de cuyas entradas registran tu-we-a, asi
tambien Un219; y las Na, lino.

b) Las tablillas de Micenas, relativas a especies aromaticas43. Se
trata a todas luces de contribuciones, como se ve por la indication
en algun caso del lugar de origen (Ge606 a-ke-re-u-te) y de las
palabras o-pe-ro, όφελος, y jo-o-po-ro, ώ$ ώφλον, con indication
del deudor, como en tablillas de impuestos bien conocidas (serie
Ma). Aunque no se cita la palabra tu-we-a, tenemos aqui la mas
completa relation de estas sustancias. Son: ko-ri-ja-da-na ,coriandro',
ku-mi-no ,comino', ma-ra-tu-wo ,hinojo', sa-sa-ma ,sesamo', ka-na-
ko re-u-ke (y e-ru-ta-re) ,azafr n' (?), ka-ra-ko ,poleo', ko-no Jengibre',
se-ri-no ,perejiT y otros mds dudosos.

Con esto tenemos cerrado el circulo. Conocemos las ofrendas de
aceite del palacio a diversas divinidades, a las que hemos de anadir
las de aceite perfumado de PY Fr; conocemos la procedencia del
aceite y de los tu-we-a. Pero nuestra situation es aun mas favorable.
Pues conocemos precisamente la fabrica, si asi podemos llamarla,
que en Micenas elaboraba el aceite perfumado: de ella proceden las
tablillas de «aromas» de Micenas que hemos presentado y que
aparecieron junto a anforas como las de Tebas. Era a todas luces una
dependencia del palacio44. Bastaria para probarlo el hecho de que
dichas tablillas representen notas de contribuciones. Pero es que

« i.e.p.275ss.
42 Palmer cree que son de procedencia cretense y proceden del comercio, no de

tributos; pero se ha demostrado que esto es erroneo; cf. Mylonas, Hesperia 31,1961,
p. 302 ss.

48 Cf. E. L. Bennett, The Mycenae Tablets II. 1958; Documents, p. 225 ss;
Palmer, 1. c., p. 271 ss.

44 Cf. Marinatos, Prakt. Akad. Ath. 33. 1958, pp. 161—63 y Palmer, Gnomon
1959, p. 433
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ademas tenemos tablillas de Pilos referentes muy concretamente a
la fabrication de aceite perfumado. La principal es Un267:

o-do-ke a-ko-so-ta
tu-we-ta a-re-pa-zo-o
tu-we-a a-re-pa-te
ze-so-me-no

A-ko-so-ta, un funcionario real bien conocido46, da 60scc a un
a-re-pa-zo-o o ,cocedor de aceite' Uamado Tiestes a fin de cocerlas
con aceite. A continuation se detalla cuales son esos θύεα: coriandro,
cyperus, vino, miel y otros no identificados. Analoga es la tablilla
Un249, que anade que el a-re-pa-zo-o es un po-ti-ni-ja-we-jo, es
decir, estd consagrado a la πότνια: en este caso se le entrega wi-ri-za
(f ιρίδια ,Iris Illyrica' ?) y cyperus.

Resulta curioso que estos datos micenicos sobre la fabrication de
aceite perfumado coincidan con los que tenemos de f uentes diversas
(sobre todo Teofrasto, De odor, y HP) sobre la fabrication de
perfumes a base de aceite cuya utilization hemos documentado ya
en Homero para el cuidado femenino (5 175), para perfumar la
ropa (ε 264, cf. Σ 596), etc. Sabemos46 que el aceite se calentaba en
una especie de bano maria con gran variedad de frutos y plantas,
incluyendo la miel y el vino.

IV
Tras este repaso, no exhaustivo, a las tablillas de ofrendas regias

a diversos dioses o cultos, completado con indicaciones sobre la
f abricacion real de aceites aromaticos, llegamos al verdadero centro
de nuestro interos: las tablillas PY Fr, relativas a ofrendas de estos
aceites aromdticos precisamente47. Les hemos dedicado ya un
articulo48. Vamos a tratar, en vista de lo hasta aqui expuesto, de

45 Cf. Emerita 1. c., p. 95
46 Cf. R. I. Forbes, Studies in ancient technology. III, p. 28 ss.
47 Fr 1184 no pertenece a este grupo, es del tipo estudiado mas arriba.
48 «Mice*nico -o-i, -a-i = -ot, -cciy la serieFr de Pilose, Minos 7,1961, pp, 49—61;

•cf. tambie*n Bennett, The Olive Oil Tablets of Pylos, Salamanca 1958; Gallavotti,
I document! unguentari e i dei di Pilo, PP 14,1959, pp. 87—105; Chadwick, Some
Notes on 1955 Pylos Tablets, publ. particular, 1958; Cl. Milani, Le tavolette di
Puo trovate nel 1955, Rend. 1st. Lomb. 92, 1958, p. 619; Palmer, New religious
Texts from Pylos, Trans. Phil. Soc. 1958, p. Iss.; ob. cit., p. 240 ss. Este ultimo
tratamiento de Palmer se basa sustancialmente en el suyo anterior. No conoce aun
mi articulo de 1961; es de lamentar que en general su Mycenaean Greek Texts,
•aparecido en 1963, trabaje con una bibliografia que raramente soprepasa el 1959.
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fortificar algunas de sus conclusiones y de perfeccionar o rectificar
otras.

Las tablillas de la serie Fr de Pilos son en todo comparables a
las Fp de Gnosos, solo que, como venimos diciendo, se refieren muy
concretamente a aceite aromatico. Se nos cita el aceite ku-pa-ro-we
,provisto de cyperus', el wo-do-we ,de rosa' (como en Homero!), el
pa-ko-we ,de salvia', el e-ti-we, que es dificil de interpretar49. Como
se ve, se trata en todo caso de aceite con θύεα, como el que cono-
cemos por Homero, solo que, aqui, destinado claramente a fines
cultuales, puesto que es ofrendado a diversas divinidades con motivo
de fiestas muy concretas.

Repasemos ahora los elementos de estas tablillas. En ellas se
indica, ademds del aceite que se entrega:

a) el destinatario, en dat.: φο-se-da-o-ne ,a Posidon', wa-na-ka-te
,aT Γάναξ' (que he interpretado igualmente como Posidon), ma-te-ri
te-i-ja ,a la madre de los dioses' (?), po-ti-ni-ja™ ,a la Potnia'
(Demeter, creo) ,&-n'-s0-r0-e,aTrisheros'.

b) La fecha u ocasion en que se hace la fiesta: se indica el mes
en nominativo «neutro» (po-ro-wi-to Fr 1221, 1232) o en gen.
(Fr 1224 pa-ki-ja-ni-jo-jo me-no); o un festival en gen. (1202 me-tu-
wo ne-wo ,en el festival de vino nuevo') o en loc. (1222 to-no-e-ke-
te-ri-jo, 343 re-ke-to-ro-te-ri-jo, 1217 re-ke-e-to-ro-e-te-^i-jo). A decir
verdad no estoy muy seguro de que estos dos Ultimos «festivales»
(consistentes en στρώσαι un lecho en un caso, y en una procesion
de un trono, quiza, en otro) no sean tales en realidad y las palabras
en cuestion sean simplemente epitetos cultuales de dioses en dat.61.

49 El aceite we-a-re-pe, que Bennet y Palmer ban creido que era aceite «para los
vestidos» — Palmer entiende en este mismo sentido Fr 1225 we-a2-no-i a-ro-pa —
no puede tener este sentido: es sin duda un tipo especial de aceite aromatico (no
interpretamos el elemento we-). Deroy, Myc^nien wearepe, wejarepe, Kadmos l,
1962, p. 117 ss. piensa que se trata de aceite ρεαρρεπέ*, procedente de aceituna
madura que «cae en primavera»; pero la interpretation es una de tantas posibles
pero indemostrables y el contexto lleva mas bien al sentido «aromatico». Sobre
we-a2-no-i cf. infra. El aceite usado para los vestidos y para los demas usos es el
mismo en Homero.

60 Se dice u-po-jo po-ti-ni-ja: la primera palabra indica tambiέn un centro del
culto.

61 En Fr 343 re-ke-to-ro-te-ri-jo va con po~se-da-o-ne (se puede interpretar, pues,
Ποσειδάονι λεχεστρωτερίφ), de modo que en 1217, donde va solo, se puede enten-
der igual. En 1222 va solo to-no-e-ke-te-ri-jo (quiza θρονοειαερίφ ,al entronizado')·
De todos modos, es evidente la conexion del primer epiteto con la ceremonia de
,cubrir un lecho' en diversos cultos de fecundidad. Sobre Posidon como dios de la
fecundidad, cf. Emerita 24, 1956, p. 399
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En este caso habria que reducir las tablillas f echadas a las que in-
cluyen el nombre delmes (me-tu-wo ne-wo podria ser tambien un mes).

c) Destine. Como en Fp, a los dos datos anteriores se anade a
veces un lativo con -de, conteniendo nombres de lugar (1209, 1217,
1223 pa-ki-ja-na-de, 1123 ti-no-de, 1230 pi-jo-de, 1228 e-re-de).
Bennet primero52 y Palmer63 despuis ban visto muy bien que — como
sucedia en KN Fp — el lativo podia ser sustituido por un nom.
«neutro»: a pa-ki-ja-na-de citado es perfectamente paralelo pa-ki-
ja-ni-jo a-ko-ro (aypos? ayopos?) en 1236; en 1220, 1226 hay en
cabeza un ro-u-si-jo a-ko-ro absolutamente comparable54. Es una
indication identica al PU-RO ,Pilos' en cabeza de Τη 316. Asi,
Fr 1220, por ejemplo, ro-u-si-jo a-ko-ro pa-ko-we OLEUM+PA QT 4
sera ,campo o comunidad de Luso (o sea, ,con destino al campo ο
comunidad de Luso'). Aceite de salvia, etc/.

Dejando ahora estos elementos, que son comunmente reconocidos,
queda aun otro sobre el que discrepamos de las interpretaciones
que se dan. Me refiero a las formas en -o-i (wa-na-so-i, di-pi-si-jo-i,
pa-ki-ja-ni-jo-i, a-pi-qo-ro-i, sin duda tambien we-a2-no-i en 1225).
Voy a defender primero mi tesis ya expuesta en Minos, pero modifi-
candola en un punto importante.

Esta tesis es que se trata de nominativos de plural: -οι, -αϊ
pueden transcribirse en micenico ya como -o-i, -a-i, ya como -0, -a.
He aqui mis argumentos:

1. Diversos ejemplos de transcripciones -οι, -αϊ por -o-i, -a-i fuera
de la serie Fr55.

2. En Fr, estricto paralelismo de ro-u-si-jo a-ko-ro y di-pi-si-jo-i
en 1220:

ro-u-si-jo a-ko-ro pa-ko-we OLEUM +PA QT4
di-pi-si-jo-i wa-na-ka-te OLEUM +PA LM1

Por tanto, di-pi-si-jo-i hace aqui el papel de nom. neutro, equi-
valente al lativo de otras tablillas. Se trata de noms. de plural
indicando los miembros de grupos sacerdotales afectos a cultos
diversos: los wa-na-so-i y wa-na-se-wi-jo-i al del fava£, los di-pi-si-
jo-i al de una diosa διψία (Demeter?), los pa-ki-ja-ni-jo-i al de la
potnia de pa-ki-ja-na. Es bien logico que se les nombre como
destinatarios de las ofrendas.

52 Ob. cit., p. 25 s.
M Ob. cit., p. 247 s.
54 Cf. quiza tambten el qe-te-jo de 1206,1241
δδ- Cf. Minos, 1. c., p. 50 ss.
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3. Tambien en Fr, absolute paralelismo entre 1232 di-pi-si-jo
po-ro-wi-to pa-ko-we y 1218 po-ro[wi-to di-pi-se-wi-jo OLEUM etc.

Absolute paralelismo tambion entre wa-na-so-i en tablillas diver-
sas (1219 wa-na-so-i po-se-da-o-ne, 1227 wa-na-ka-te wa-na-so-i) y
wa-na-se-wi-jo en 1215 (wa-na-ka-te wa-na-se-wi-jo)f wa-na-se-wi-ja
en 1221 (po-ro-wi-to wa-na-se-wi-ja)*B.

4. Puedo avanzar ahora nuevos argumentos que me parecen
decisivos:

a) El uso del nom. «neutro» en -o o en -o-i casi nunca coincide en
una inscription con el uso del lativo. Formas en -o-i (y -o) y lativos se
excluyen, luego son equivalentes57.

b) Tanto con los lativos como con los noms. «neutros» en -o, -a,
-o-i es muy frecuente la omision del destinatario, que evidentemente
se deducia del contexto58 (lugar o sacerdotes a quienes se envia la
ofrenda).

c) Interpretando las formas en -o-i como noms. se evita la admi-
sion de un döble dativo en inscripciones como 1227 wa-na-ka-te
wa-na-so-i (,a wanax y las dos wanassoi', segun Palmer), 1231 po-ti-
ni-ja di-pi-si-jo-i (,para p. y los dipsios', Palmer), etc. La döble
dedicatoria en una sola entrada falta en absoluto en Fp, como vimos,
asi como en las demas tablillas de ofrenda. Eliminandola, se reduce
Fr a la normalidad.

Nuestro articulo de Minos diferia de la interpretation aqui ofre-
cida en un solo punto: entendia todos los nominativos como sujetos
del verbo no explicito que indica la ofrenda. Ello separaria a estas
tablillas del grupo de las que se refieren a ofrendas del palacio y
traeria graves complicaciones; seria ademas poco explicable que
el sujeto, arbitrariamente, se escribiera o no. Pero tomando los
nominativos como usados con valor neutro y equivalentes a los
lativos de otras tablillas, desaparece toda dificultad.

En realidad, para nuestro objeto no tendria demasiada importan-
cia que se tomara a las formas en -o-i como dativos o locativos (de
lugar o tiempo), como a veces se propone: siempre se trataria de
ofrendas de aceite aromdtico hechas por el palacio a determinadas
divinidades en momentos tambien fijos. Hemos querido, sin em-

56 Sobre la identidad prdctica entre las formas en -so y -se-wi-jo> cf. Minos, 1. c.,
p. 56

57 Unica exception es 1228 wa-na-so-i e-re-de (aunque Bennett, p. 26 no cree que
haya aqui un nombre propio). £1 culto de wanax estaba muy extendido y por eso se
precisa mas.

58 Asi ya Palmer, 1. c., p. 248 sobre ro-u-si-jo a-ko-ro
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bargo, aprovechar la ocasion para hacer esta aportacion a la inter-
pretacion de las tablillas Fr. En cuanto a otras interpretaciones,
despues de lo dicho, no voy a criticarlas largamente59. Querriamos
destacar, sin embargo, que la interpretacion por el dativo o locativo
plural rompe conexiones naturales entre formas en Ό y -o-i, segun
hemos visto: se toman como dativos formas absolutamente identicas
en su contexto a los nominativos «neutros»; se ve en wa-na-se-wi-jot
di-pi-se-wi-jo locativos indicando festivales siendo asi que represen-
tan en su funcion en las tablillas a formas con -o-i que se toman como
dativos60. Υ no se teme a la acumulacion de dativos en una sola
entrada ο a las interpretaciones puramente fant sticas como un
dual wa-na-so-i, identico sin embargo en su funcion a los noms.
•o y -o-i.

V
Resumamos ahora todos los datos.
Tenemos testimoniado el uso de aceite aromatico para el

cuidado personal y de los vestidos en Homero y luego en fecha
posterior; y en sacrificios no sangrientos en honor de diversas divi-
nidades en Esquilo. En este ultimo caso se nos dice que lo entrega la
reina como regalo; y ello coincide con la noticia de Homero sobre
la existencia de este aceite aromdtico en los almacenes de Odiseo.
Aceites, aromaticos ο no, aparecen en poder de diversos dioses y
h£roes en Homero.

De otra parte, tenemos datos sobre la fabrication en los palacios
micenicos de estos aceites aromaticos y sobre su ofrenda, en momen-
tos determinados, a diversas divinidades, comparable a las de harina,
miel, etc. (que, por lo demas, se mezclaban frecuentemente con el
aceite).

En estas circunstancias, no parece arriesgado suponer que el
aceite aromdtico de la serie Fr se destinaba, igual que otras tantas
ofrendas, a ser quemado en los altares de los dioses como el pelanos
de Clitemestra — ο como el aceite que se deposita en las piras de
Patroclo y de Aquiles, en Homero —. Influidos por el uso postriore

59 Cf. ya Minos, 1. c., p. 57 s.
60 Asi Palmer, 1. c., p. 249. Toda su construction de p. 252 ss., en que sostiene

la existencia de un unico festival, semej ante a las Antesterias, al que se referiria
toda la serie Fr, se viene abajo. Son ofrendas que se hacen en ocasiones diferentes,
comparables con las de las tablillas Fp y otras. Claro estd que hay elementos de su
interpretacion—que en parte viene de Bennet y Guthrie—que se mantienen en pie.
Es evidente que intervienen cultos de fecundidad, en relacion con la pareja divina
de Posidon y la potnia, sin duda Demeter o una antepasada suya.
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del aceite aromatico, empleado solamente para la cosmotica feme-
nina y para perfumar la ropa — ya desde Homero — y tambion
inconscientemente, sin duda, por los habitos modernos, los autores
creen a veces que el aceite aromatico de Fr tenia esa misma finalidad.
«The oil is all apparently intended to make clothing flagrant61 and
to perfume», dice Bennet62: Palmer, en su tratamiento de la serie
Fr, no dice nada de la finalidad de las ofrendas registradas en la
misma; y hablando de la Fp afirma que el aceite «it may be surmi-
sed, was intended for ritual anointing»63: se refiere a la costumbre
de ungir las estatuas con aceite, a la manera como se ungian los
hombres (y los dioses en Homero). Por otra parte, a veces parece
como si los autores modernos pensaran en ung entos muy con-
sistentes mas que en aceite: por ejemplo Miss Lorimer cree64 que
solo las anforas pequenas contendrian perfumes.

No hay motivo alguno que nos deba hacer creer que el aceite no se
empleaba, aromatizado con tu-we-at para ser quemado en el altar
y no simplemente frotado en las estatuas. Con esto no queremos decir
que sea este el unico destino del aceite aromatizado. Evidentemente,
el que guardaba Odiseo en su almacen debia de tener tambion otras
finalidades. Lo mismo que el aceite comun se emplea ya como
alimento, ya para ungir el cuerpo, ya para curar las heridas y untar
los vestidos — todo ello testimoniado desde Homero —, el aroma-
tico debia de tener igualmente todas estas finalidades. Y el que
ofrendaba el palacio en las tablillas Fr debia de servir, a mas de para
el sacrificio en honor de los dioses (y tambien, seguramente, para
ungir sus estatuas), para el mantenimiento de los sacerdotes, igual
que ocurria con todas las demas ofrendas. Pues las cantidades de
aceite registradas son muy elevadas. Pero de todos estos usos el de
quemarlo como ofrenda es el mas importante; sin duda la idea era
que los dioses se alimentaban de έΐ, como de harina, etc. Lasustitu-
cion progresiva de los pelanos de aceite por otros diversos que
incluian harina, lleva a esta conclusion inevitablemente.

Lo que ocurre es que desde pronto el aceite aromatico f ue deste-
rrado del uso religioso por causa de la importation de inciensos y
perfumes orientales65. Quedaron solamente usos restringidos de έΐ,
segun hemos visto. Pero esto ha pasado inadvertido, hasta el punto

61 Juega aqui la interpretation, muy dudosa, de we~a-re-pet cf. supra n. 49
62 Ob. cit., p. 37
63 Ob. cit., p. 237
64 Homer and the Monuments. 1950, p. 56
65 Testimoniados desde Arquiloco 1. c., Jenofanes 1. c.f Safo 44. 30
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de que, por ejemplo, en el articulo oleum de la RE66 no se habla de
aceite aromatizado m s que a proposito de los perfumes. De otra
parte parece que, para el cuidado personal, el aceite aromatizado
quedo reservado a las mujeres: asi ya en Homero, en los pasajes que
son explicitos. Tambien fue eliminado de la alimentacion, mientras
que hemos de suponer que en un principio el aceite ofrendado a los
dioses y destinado por tanto a su sustento debia de ser el mismo que
consumian los hombres67.

En suma, en £poca cl sica apenas subsisten las ofrendas de aceite,
limitadas a mezclas diversas en el culto f unerario y a la fabrication de
polentas ο pastas usadas en determinados cultos, sobre todo en cali-
.dad de primicias. Los perfumes orientales se ofrendan aparte y son
los mas frecuentes. Pero la idea de que un pelanos de aceite perfuma-
do, ofrendado por el palacio, es un sacrificio de corte arcaico, subsis-
tia gracias al apoyo de algunos restos cultuales y de ideas sacadas de
Homero. A el se alude precisamente en varias ocasiones, pero
en forma completamente explicita solo en el Agamenon de Esquilo;
y asi ese pasaje, en union de los demas datos manejados, contribuye
a la interpretation de las tablillas Fr y es aclarado por ellas al
mismo tiempo.

VI
Llegados a-estas conclusiones, podemos volver a Homero y buscar

testimonios indirectos, que se unan a los explicitos, sobre el uso del
aceite perfumado. Por lo que se refiere a su empleo como ung ento,
encontramos uno clarisimo en la ambrosia, transposition a la esf era
divina del aceite perfumado de los hombres.

Hemos hablado ya del aceite de rosas con que Afrodita frota el
cuerpo de Hector (T 186) y del aceite τεθυωμένον que se unta a
si misma Hera (5 170 ss.). No hemos dicho que el primero es calir
ficado de άμβροσί<ρ y, sobre todo, no hemos indicado el contexto
del segundo pasaje, que es sobremanera instructivo:

Άμβροσίτι μεν πρώτον από χροό$ ίμερόεντο$
λύματα πάντα κάθηρεν, άλείψατο 5k λίπ* έλαίφ
άμβροσίφ έδανφ, το £ά οΐ τεθυωμένον ήεν
του καΐ κινυμένοιο Διό$ κατά χάλκοβατέ$ δΰ>
εμπη$ έ$ γαία ν τε καΐ ουρανό ν ΐκετ* άυτμή.

·· XVII 2, col. 2454 ss. (por A. S. Pease, 1937)
67 Clotilde Mayer, ob. cit., p. 68 ss. cree que las ofrendas de aceite eran entendidas

como destinadas a que los dioses se ungieran. Esto es combatido con razon por
Ziehen, RE XVIII1, col. 586.

io KADMOS
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Τφ £' ή γε χρόα καλόν άλειψαμένη Ιδέ χαίτας
πεξαμένη χερσί πλοκάμου* Ιπλεξε φαεινού*.

De aqui se deduce sin lugar a dudas que la ambrosia no es mas
que el nombre dado al paralelo divino del aceite perfumado de los
hombres: su uso por Hera en el cuerpo y el cabello68 encuentra
su correspondencia en escenas humanas de Homero en que solo
interviene el aceite—no se dice si perf umado ο no—y en Arquiloco
130. 5—6 Ad., donde Neobula (?) lo sustituye ya para iguales usos
por un ung ento con mirra69.

Desde ahora podemos comprender pasajes como Π 680 χρϊσέν
τ'άμβροσίη ττερί δ'αμβροτα ειματα εσσε (Apolo unge de aceite
perfumado el cadaver de Sarpedon y le pone vestidos tambion
perfumados, sin duda); T 38 Πατρόκλφ δ'αοτ* άμβροσίην καΐ
νέκταρ Ιρυθρόν / στάξε κατά jbivdov (Afrodita echa en la nariz
del cadaver de Patroclo, para conservarlo, aceite perfumado y
vino); ι 445 άμβροσίην υπό jbivcc έκάστφ θηκε φέρουσα / ηδύ μάλα
πνείουσαν (Idotea frota aceite perfumado en la nariz de Odiseo y
sus companeros a fin de neutralizar el olor de las pieles de foca:
cf. ya sch. Ven. glosando άμβροσίην· τ6 θείον καΐ εύώδε$ ελαιον)70.

Pero no es solo esto. Hemos visto que en 2 174 Hera, tras fro-
tarse con la ambrosia, despide un olor divino. En conexion con este
y los otros textos estan dos grupos de pasajes:

a) Los que hablan en general del buen olor de los dioses: Zeus,
envuelto en un θυόεν νέφος, o sea, emanando olor de aceite per-
fumado (o 153), Demeter (h. Dem. 231 θυώδεΐ κόλπφ, 237 χρίεσκ'
άμβροσίη . . . ηδύ κατάπνείουσα), las Oceanidas (Esquilo, Prom.
115 ss.), Artemis (Euripides, Hip. 1391 ss.), Apolo (Teognis 8ss.),
la Paz (huele a μύρου Arist., Pax 525 s.), etc. Lohmeyer, que ha
estudiado este tema71, considera este olor como un simbolo de la
divinidad, y llego a serlo en efecto con el tiempo: pero la concepcion
primitiva imagina el origen del olor en el uso de un equivalente
divino del aceite perfumado terrestre. Conviene notar que no solo
las diosas, sino tambfen los dioses, lo poseen.

b) Hera aumenta su poder amoroso ungiondose de ambrosia. Hay
una concepcion que hace que un hombre untado de ambrosia por

68 Tambion hay έλαια Ονήεντα en el cabello de Apolo segun Calimaco, Ap. 39.
60 En realidad es aceite de mirra, el σμΰρινον ελαιον de LXX Est. 2,12.
70 Cf. tambion el κάλλος άμβρόσιον con que Atena lava a Penelope en σ 192
71 Vom g ttlichen Wohlgeruch, Sitz. Ber. Heidelberg 1919, n° 9
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un dios se haga inmortal (Demofonte, h. Dem. 237 ss.; Aquiles,
A. R. IV 869; Eneas, Ovidio, Met. XIV 606) ο bien se cure o cobre
una fuerza especial (Eneas, Virgilio, Aen. XII 416; Adonis72,
Nossis, A. P. VI 275; etc.)73. Entodos estospasajes se habla del
olor de la ambrosia y no se distingue entre hombres y mujeres. La
conception primitiva es que, asi como el aceite da vigor a los hom-
bres — que se ungen con έΐ para lavarse, hacer gimnasia, etc. — el
aceite divino que es la ambrosia logra estos mismos efectos en un
grado superior.

El uso del aceite perfumado no se limitaba al cuidado personal.
Se untaba en los vestidos (igual el aceite sin calificar de Σ 596, η
107). De ahi el θυώδεϊ... κόλπφ de Demeter (h. Dem. 231), de
quien se nos dice que tenia la ambrosia εν κόλποισι y se anade
que despedia un olor grato θυηέντων άττό πέπλων; el κηώδεϊ. . .
κόλτκρ de Andromaca (Z 483)74; los σπάργαν*... θυήεντ' de
Hermes (h. Herrn. 237); los εΐματα... θυώδεα de Calipso, ya
citados (ε 264); los εΐματα τεθυωμένα de Cypr., Fr. 4; el θάλάμφ
εύώδεϊ κηώεντι de Helena (Γ 382); el Θάλαμο ν ... κηώεντα de Hocuba
(Z 288). En ninguno de estos casos75 hay que pensar en inciensos
orientates, desconocidos en la opoca, como hacen los diccionarios:
los unicos θύεα que habia eran las plantas ya conocidas por nosotros,
que daban su perfume cocidas con aceite. Esta era la sola forma
conocida de obtener un buen olor. Recuordese otra vez el ευώδες
2λαιον guardado por Odiseo en su Θάλαμος (β 339).

De todo esto puede deducirse que el uso de aceite con los Θύεα
antiguos precedio al del aceite con mirra; tambion, que se le atri-
buian virtudes que en mayor ο menor medida se asignaban al aceite
comun: se usaba para curar heridas76 y ungir a los muertos. Pero no
se trata solo de usos profanos. El aceite perfumado, en cuanto usado
por los dioses, conferia una fuerza especial, a veces la inmortalidad:
lo que proviene de introducir en la esfera divina la practica de un-
girse con aceite, que era tan general como la de medicinarse con

72 Se habla de nectar, confundido a veces con la ambrosia.
78 Cf. ya Pi. P. IV 221 el aceite con que Medea tinge a Jason para darle el triunfo;

aceite con algun componente magico (έλαιον φαρμακώσαισ').
74 Cf. Αρ. Soph. 92, 21 εύώδει; Et. Mag. 612, 34 τεθνμιάμένφ; Hesiq. εύώδεϊ,

τεθυμιαμένω; en h. Dem. 13 hay una v. 1. κηώδεϊ 65μη, refiriandose al narciso.
75 Ni, en fecha antigua, en el de θυώδης, θυόεις referido a al tares, templos, etc.
76 Sobre los usos medicos (externes e internes) de los diverses tipos de aceites,

algunos perfumados, hay una abundante literatura en los medicos griegos. Cf.
Stephanus., Thes. s. u. §λαιον y Pease, 1. c., col. 2461 ss.
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aceite. En Grecia, por lo demas, el aceite de virtudes sobrenaturales
quedo relegado a la esfera del mito77.

Como deciamos, el uso del aceite perfumado en el mundo divino,
testimonia su uso humano. Insistimos ahora en que el ungirse con
aceite perfumado debio de ser en sus comienzos propio no solo de
mujeres, sino tambien de hombres. Es cierto que en Homero no
encontramos dioses masculinos ungi&idose con el y que se habla
del talamo perfumado de Hecuba y Helena. Pero, prescindiendo del
aceite perfumado de Odiseo, podemos llegar a aquella conclusion,
para una opoca prehomerica, a partir de los siguientes datos:

a) Tambien los dioses masculinos se nos presentan con olor
ambrosiaco78; las estatuas de todos ellos eran ungidas con aceite,
logicamente aceite perfumado en el comienzo.

b) En cuanto a los hombres, subsiste el uso del aceite perfumado en
en tilamo — pues los de Helena y Hecuba son tambien en definitiva
los de sus maridos —; subsiste la creencia en la virtud de un aceite
perfumado divino — la ambrosia — que da salud y fuerza y que
es el pendant del uso entre los hombres del aceite perfumado para
ungirse; se usa este mismo aceite para las heridas y los cadaveres,
lo que en el origen no era sin duda sino uno de tantos usos del mismo
aceite.

Asi, pues, es una evolution secundaria la que ha eliminado del
uso masculino el aceite perfumado. No asi en Oriente, donde
podemos contentarnos con citar el pasaje bien conocido de San
Lucas: έλαίω την κεφαλήν μου ουκ ήλειψα$* αν/τη δε μύρορ ήλειψε
τού$ πόδα$ μου. A qui el aceite con mirra hace igual papel que el
aceite comun, pero es considerado como mas valioso.

Gon esto, cerrando el circulo, volvemos a las ofrendas de aceite
perfumado en Esquilo y en la serie Fr. Hemos manifestado la opinion
de que se concebian como destinadas a la alimentation del dios, pero
que posiblemente Servian tambien para los demas empleos del
aceite (ungir las estatuas, quiza mantener lamparas en el santuario,
atender a las necesidades de los sacerdotes). Hemos supuesto que el

77 No asi en Oriente. Cf. por ej. S. Deiches, Babylonian Oil Magic in the Talmud,
1913, p. 92 sobre la fuerza magica y vivificadora del aceite. En cuanto a la purifi-
cacion de reyes y sacerdotes mediante la uncion con aceite (entre egipcios y hebreos),
cf. A. S. Pease, RE 1. c., col. 2468. Sobre la simbologia cristiana de la «uncion» del
hijo de Dios, cf. Kittel, Theologisches Wb. zum N. T., Stuttgart 1935, I, p. 468 ss.
(s. u. έλαιο v). Otra simbologia se continua aun en el sacramento de la Extremaun-
cion.

78 Y Apolo concretamente, con §λαια θυόεντα en el pelo, Calimaco 1. c.
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aceite perfumado debio de servir en un tiempo como a mento de los
hombres — si no, no se comprenderia que fuese ofrendado a los
dioses —, siendo eliminado de la alimentacion mas tarde, igual que
del cuidado personal masculino.

Pues bien, podria pensarse que fuese el aceite perfumado el
paradigma de esa otra ambrosia que los dioses comian. Aqui las
cosas son mas complicadas, pues las ideas sobre la comida de los
dioses por fuerza habian de ser mas vagas que las relativas al
unguento que usaban, identico al de los hombres. Ademas, al lado
de la ambrosia existe el nectar, que a veces se distingue mal de
ella. La ambrosia-comida se nos presenta como liquida o como
solida, segun los casos79. En realidad, puede haber mds de un
prototipo terrestre de estos manj ares divinos y puede suceder que
estos prototipos esten ya lejanos de Homero. Se ha pensado en la
miel80, en el vino y en el pan81. Convendria pensar si el aceite per-
fumado, una vez que sabemos que se quemaba en honor de los
dioses, no constituiria tambien otro de estos paradigmas ο prototi-
pos, concretamente el de la ambrosia. Sus usos medicinales82 serian
un resto profanizado de la virtud interna que conferia, en cuanto
bebida divina: pasajes como Pi. O. I 62, P. IX 63, etc. en que la
bebida de la ambrosia (y el nectar) da la inmortalidad, son paralelos
de otros citados arriba en que la ambrosia usada como unguento hace
igual efecto.

En un pasaje ya estudiado (T 38) Afrodita echa ambrosia y
νέκταρ έρυθρόν en las nances de Patroclo muerto: era el paradigma
del vino y el aceite el que, sin duda, estaba aqui presente. En ε 93
Calipso sirve a Hermes ambrosia y νέκταρ έρυθρόν y luego se habla
de que el dios «bebio y comio»: sin duda Homero ha interpretado
aqui mal el valor originario que tenia la ambrosia. En otro lugar
(ι 359) al decir que el vino de Odiseo άμβροσίη$ και νέκταρός εστίν
άπορρώξ confunde noctar y ambrosia y convierte al vino en
prototipo de ambos. En otros pasajes, que son los mas, Homero no
distingue ni califica ambrosia y nectar.

79 Se suele decir que la ambrosia es primero solida y solo despues de Homero
liquida. Mas exacto es decir que en Homero casi todos los pasajes son ambiguos
(E 77, μ 63, ε 199, etc.) y hay alguno raro en que es solida (ε 199, sin duda por
interpretation del poeta, cf. infra). Es liquida claramente en autores posteriores.

80 R scher, Nektar und Ambrosie, en Studien z. griech. Mythologie, Leipzig
1878. La hipotesis no es creible.

81 Wernicke en RE I 2, col. 1809 s.
82 Aludidos por Esquilo, Agamenon 39, cf. supra.
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Homero tiene, en suma, ideas bastante vagas sobre lo que era la
ambrosia en cuanto alimento. Pero teniendo esta sustancia igual
nombre e iguales efectos que la ambrosia-unguento, parece posible
pensar que en una fase anterior fuera el mismo el prototipo de
ambas, sin duda el aceite perfumado (el del n£ctar es sin duda el
vino). Homero no lo conocia ya en la alimentacion, como tampoco
en el uso para ungirse los hombres. Pero hay que concluir la exis-
tencia de ambos usos en una epoca anterior a partir de las
supervivencias miticas y de los datos deducidos de las tablillas y
del culto posterior.

Sin duda la idea del consumo de aceite perfumado en la alimen-
tacion resulta un tanto extrana para nosotros: pero es la conse-
cuencia ultima y dificilmente evitable de las ofrendas de este aceite
a los dioses. Hay que pensar que en Turquia y en el Oriente en general
el uso de alimentos perfumados es normal. Es esta probablemente
una supervivencia del estado que tambien se daba en la Grecia
primitiva. Y la desaparicion del aceite perfumado en las ofrendas
debe interpretarse en definitiva como una consecuencia de su
desaparicion en la comida normal, aparte de la razon ya expuesta
de que fue desplazado por los perfumes orientales que en opoca post-
homorica se introdujeron en Grecia.


