L CULTO SIRIO DE ISHTAR
UNA APROXIMACION A LA DIOSA EROTICA Y GUERRERA
EN LOS TEXTOS ACADIOS OCCIDENTALES
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9, PERFIL Y CARACTER DE LA ISHTAR SIRIA

PERSPECTIVAS

Es sabido que la personalidad de Ishtar-Ashtarté es una de Jas més complejas de entre las
divinidades veneradas en Siria y Mesopotamia. A diferencia de otros dioses peor conocidos, su
identidad experimentd, a lo largo del tiempo, importantes cambios que resultaron a la larga un
revulsivo de su actividad en el plano mitol6gico. Dicho fenémeno es especialmente perceptible
en Mesopotamia, a través de la abundante literatura que de esta divinidad se ha conservado.

El proceso evolutivo de Ishtar en Siria debié de ser similar al de Ishtar en Mesopotamia,
aunque no sigui6 los mismos derroteros, pues el culto a la Ishtar siria estuvo dividido, a la luz
de las fuentes, en tradiciones locales, algunas muy proximas entre si aunque no completamente
afines. Como en Mesopotamia, el devenir histérico y el estrecho contacto entre pueblos contri-
buyé a forjar también en el oeste una deidad de temperamento y naturaleza extremadamente
complicados, ampliamente coincidente con la diosa homénima mesopotdmica en sus rasgos
esenciales.

Las pdginas siguientes intentan sintetizar los rasgos fundamentales que caracterizan la per-
sonalidad de la «Ishtar occidental», en base a los textos acadios del oeste que documentan su
culto en la Siria antigua. Como se observard, la naturaleza y perfil de esta diosa pueden
aprehenderse con cierto rigor, aunque siempre de manera sesgada en comparacién con la infor-
macién existente sobre su homéloga mesopotamica. El cardcter administrativo y econémico de
las fuentes acadias occidentales no permite mayor concrecién.

El perfil de la Ishtar siria puede determinarse fundamentalmente en dos direcciones: 1) me-
diante el andlisis del material relativo a la devocién popular (reconstruible sélo a partir de los -
nombres personales teéforos), y 2) mediante la informacién concerniente al culto oficial que
conforma el grueso del material epigrafico.

Estas fuentes tienen un trasfondo general semftico occidental, el asf denominado substrato,
que determina el perfil de la Ishtar siria. Probablemente por esta razén, aun compartiendo los
rasgos principales de su cardcter con la equivalente mesopotamica, la diosa del oeste retiene, al
menos hasta cierto punto, una tradicion independiente de aquélla. Sin embargo, su personalidad
no resulta f4cil de definir, si se tiene en cuenta que el periodo abarcado por la documentacién se
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prolonga alteradamente desde el pleno Bronce Antiguo hasta el Bronce Reciente tardfo. Esta
perspectiva, por su enorme extension en el tiempo y la heterogeneidad del material textual,
distorsiona necesariamente una comprensién global de su figura. Pero ademds del criterio
cronolégico, la segmentacitn de la documentacion en tradiciones independientes plantea el pro-
blema de precisar los rasgos de la Ishtar siria en base a fuentes que, como se ha seiialado, son
esencialmente administrativas y limitadas en su informacién. Sélo datos sumamente escuetos
permiten una timida aproximacion al perfil y cardcter de la diosa en el oeste. Con todo, aunque
pueda plantearse una sintonizacién de datos con pruebas no acadias de Siria y Palestina que
permitan acentuar los rasgos territoriales de su cardcter, la impresién general es siempre extraor-
dinariamente limitada, en comparacién con el pertil conocido de Ja Ishtar mesopotédmica.,

Por otra parte, exceptuando algin ejernplar procedente de Ebla, mal conocido y ain en fasc
de investigacién, asi como el escaso protagonismo de Ashtar y Ashtarté en los mitos de Ugarit,
la ausencia en el espacio sirio de literatura autéctona al estilo mesopotdmico, que revele pecu-
liaridades y rasgos esenciales del carédcter de Ishtar en Siria, hace que su perfil mitico y poético
en el dominio semftico occidental sea apenas conocido, no sélo respecto al de su homénima en
Mesopotamia, sino también respecto a Shaushga en la tradicién hurro-hitita, No obstante, los
trazos que definen esencialmente la personalidad de la Ishtar siria parecen seguir el modelo de
la literatura mesopotdmica, en donde el carédcter de Ishtar se concreta en los tres aspectos clési-
cos de su figura, a saber: astral, guerrero y erdtico, coordenadas que las fuentes acadias de Siria
reproducen de manera irregular.

La determinacién de la personalidad de Ishtar en Siria se ha basado en el planteamiento de
preguntas a las fuentes sobre la presencia de estos tres aspectos en los textos acadios del oeste.
Teniendo como punto de referencia principal la tradicién literaria mesopotdmica de Ishtar, las
pruebas sobre Ashtarté, desde la perspectiva semitico-occidental, se esgrimen en la argumenta-
¢ién de forma paralela a las pruebas acadias occidentales, para asf proyectar mayor amplitud de
miras en la definicién del perfil y cardcter de la diosa en el dominio semitico del oeste.

Ademds de los tres rasgos cldsicos de la personalidad de Ishtar, otros aspectos menores que
la caracterizan, y que también encuentran su correspondencia en las fuentes acadias occidenta-
les, son: la relacion de la diosa con la justicia o su imagen como diosa justiciera (lo que no
significa siempre justa), la relacién de Ishtar con la salud, y su estrecha conexi6én con el mundo
animal, de cuya vinculacién buena prueba han dejado numerosas representaciones iconograficas
e imdgenes literarias mesopotdmicas.

Con todo, la tarea de delimitar la personalidad de Ishtar en Siria no podria prescindir de un
elemento crucial y determinante en la historia de esta deidad y que, a nuestro juicio. es preciso
situar en el punto de partida, para una mejor comprensién de su personalidad. Se trata del géne-
ro sexual de Ishtar, el cual representa uno de los elementos mds complejos de andlisis de su
naturaleza divina.

EL GENERO SEXUAL DE ISHTAR

Presente en numerosas pruebas textuales y pldsticas, el género sexual de Ishtar es especial-
mente relevante porque abre la perspectiva de su historia mds primitiva, y sirve como principio
de discernimiento de su evolucién posterior.

La estrecha relacién del sexo de la divinidad con su caracterizacién astral, guerrera y erotica
ha sido sefialada convenientemente en diferentes estudios sobre Ishtar, de forma que, de manera
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diversa, se ha puesto el acento en la masculinidad del aspecto guerrero o en la feminidad del
rasgo amoroso, o se ha argumentado la estrecha relacién de ambos rasgos con el aspecto astral,
no siempre coincidentes con otras teorias que relacionan intimamente lo astral a lo guerrero y lo
amoroso a un tiempo'. En realidad, la legitimidad de la interpretacién depende, como se verd, de
ta tradicién (sumeria o semita) desde la que la divinidad sea estudiada.

En este sentido, los textos acadios del oeste que citan a Ishtar aportan interesantes pruebas
respecto al género sexual de la divinidad. Ademds de contribuir a esclarecer el problema de su
patente bisexualidad en la fase mds antigua, estos textos permiten comprender mejor no s6lo su
evolucién en Siria, sino también en Mesopotamia desde la fase mds primitiva. Las pruebas tex-
tuales posteriores son menos elocuentes en este sentido, y muestran una progresiva feminizacion
de su figura.

LA BISEXUALIDAD DE LA ISHTAR OCCIDENTAL

Las fuentes escritas y la historiografia en general han subrayado la importancia de la forma
femenina en todo el Proximo Oriente antiguo, incluida Siria, con escasa atencién a la forma
masculina, ausente en la documentacién de Asiria y Babilonia. Sin embargo, en qué medida el
género masculino subsiste en el dominio del oeste frente a la posicién dominante de Ishtar es
una cuestion de sumo interés. En efecto, ambos sexos de Ishtar estdn atestiguados, aungue de
manera insuficiente, en fuentes histéricas de Siria y Palestina. Concretamente, en los textos acadios
occidentales la duplicidad masculino-femenino se observa con especial claridad en la onomds-
tica, e incluso en determinadas pruebas relativas al culto oficial.

Prescindiendo de criterios estrictamente filolgicos como la elisién de la t final en la escri-
tura del nombre acadio, que indica siempre el género femenino, existen pruebas aportadas por
antropénimos acadios occidentales que demuestran claramente la veneracién popular por el dios
Ashtar. En otros ¢asos, en cambio, la ambigiliedad persiste.

Nombres personales como: «Ashtar es mi padre» 0 «Ashtar es padre» documentan tanto en
Ugarit como en Emar el género masculino de la divinidad®. Este tipo de antropénimo s¢ encuen-
tra curiosamente alterado en Mari bajo la forma: «Ishtar es mi padre», salvo que dicho nombre
personal sea considerado de adscripcion amorita’, en cuyo caso expresaria el género masculino
de Ishtar. Ello no serfa extrafio, pues el grafema sumerio (femenino) de esta deidad fue emplea-
do en Mari ya en tiempos presargénicos para designar a la forma masculina Ashtar
(INANNA.NITA), siendo su uso durante el periodo paleobabilénico en la onomdstica amorita
bastante probable, aunque la ambigiiedad de su etimologia pueda prestarse a controversia.

En contrapartida, el antropénimo emariota: «Ashtar es mi madre» podria confundir respecto
al género masculino de Ashtar. La explicacién de este nombre personal podria buscarse, quizi,
¢n una influencia del popular antropénimo acadio: «Ishtar es mi madre», en e} que aquél podria
basarse. Una transmisién similar podrfa ocurrir verosimilmente en el caso del nombre: «Ashtar/

I Dicha probiemdtica puede seguirse en Oliva, /shtar Syria, |, que sintetiza la historia de la investigacidn sobre
Ishtar.

2 Ashtar es también padre en sentido pasivo en nombres personales como por ejemplo: Bin-Ashtar-mi. “Hijo de
Ashtar”. Referencias textuales y datos filolGgicos relativos a un amplio nimero de antropdnimos sirios con el teétoro de
Ishtar pueden encontrarse en el catdlogo onomdstico Oliva, /shtar Syria, 7.2.

3 CAAA.p.97.



Ishtar dio a luz» (de Emar y Mari respectivamente), habida cuenta de la pérdida de relevancia
de Ashtar en el pante6n de Emar. Un testimonio mds antiguo del género masculino de Ashtar en
Ebla podria verse quizd también en el nombre personal: «Ashtar es sefior», etimologia aiin in-
suficientemente esclarecida*, al igual que en el ejemplar: «Sefior(a) es Ishtar», cuyo predicado
podria ser tanto masculino como femenino.

La virilidad de Ashtar en Siria podria verse tal vez confirmada desde la perspectiva eblaita
mediante el nombre: «Cdlera de Ashtar», etimologia que evocaria la personalidad de un Ashtar
guerrero. Desde la perspectiva hitito-luvita, el nombre: «Ashtar es fuerte», documentado en Alalah,
y los nombres personales amoritas de Mari: «/shtar es grande» e «Ishtar es firme» parecen re-
ferirse asimismo a un dios. La divergencia entre: «Ishtar es diosa(?)» e «Ishiar es mi dios» podria
manifestar igualmente los dos géneros de la divinidad. Por su parte, los nombres: «Ishtar es mi
rey» e «Ishtar es misericordioso», frente a «Ishtar es misericordiosa» llevado por una mujer de
Mari, muestran que el predicado masculino del nombre teéforo parece justificarse en congruen-
cia con el género masculino (amorita) de la divinidad®,

Por otra parte, algunas pruebas textuales del dominio semitico oc¢idental contribuyen a pre-
cisar mds esta diferencia de géneros que caracteriza a la Ishtar siria revelada por la onomdstica:

En Ugarit es conocida la dualidad: Ashtar-Ashtarté, aunque no existen datos sobre la forma
masculina en las fuentes acadias de Ras-Shamra. Su papel en la mitologfa ugaritica es sin em-
bargo de cierta relevancia. En la Lucha de Baal y Yamm®, por gjemplo, Ashtar tiene escaso
protagonismo. Su figura serfa, como algunos autores han sefialado, la del «pretendiente inepto»
al trono de los dioses, pues no tiene ni esposa, ni palacio, ni descendencia, requisitos indispen-
sables para ejercer con dignidad la funcién de rey de los dioses’. Otro tanto sucede en la Lucha
de Baal y M6tu®, en donde Ashtar es propuesto como posible sustituto de Baal. Al parecer, Ashtar
era entronizado en verano, y en este episodio es presentado como digno sustituto de Baal’, tes-
timonio quiz4 de su anterior grandeza'. Como no reunia sin embargo las cualidades necesarias
para ser rey del pante6n, ha de renunciar al trono y reinar en la tierra'. Tal vez, dicho mito
podria estar en conexion con el hecho de que Ashtar pudo llegar a Ugarit probablemente como
dios del desierto, tras ser introducido en Canadn por invasiones de amoritas, en una época en
que su grandeza habria sido manifiesta en el panteén paleosemitico'™.

Por otro lado, la diferente escritura del te6nimo en los textos y nombres propios teéforos de
Emar no designarfa indistintamente a la diosa'’. El material distingue claramente entre Ashtarté,
extraordinariamente diversificada en advocaciones locales, y Ashtar, escasamente documentado y
devaluado en la religion local. Verosimilmente, €ste habria sido abandonado por su antigua paredra
Ashtarté quien, tras dejar a aquél, se habria asociado a Baal formando nueva pareja divina'.

4 Archi, AAAS 29-30 (1979-1980) p. 168, estima que Ashtar es femenino en Ebla.

5 Sobre este fenémeno cf. Edzard, 1963.

6 KTU L2, L:11-14, 18-24,

7 Del Olmo Lete, MLC, pp. 107-108.

8 KTU16,1:43y ss.

9  Wyatt, 1976, p. 85.

10 Caquot, 1958, pp. 48-49; Waterston, 1988.

11 Sobre el reino de Ashtar cf. también Del Olmo Lete, MLC, p. 137 n. 196.

12 Vid. a este respecto, Gray, 1949, p. 73; Kaiser, TLZ 98 (1973) p. 665.

13 Como ha supuesto, por ejemplo, Groneberg, 1986, p. 31 n, 37,

14 Cf. Arnaud, 1981, p. 64; Oliva, Ishtar Syria, 8.9.6.49. En Fenicia, donde el culto a Ashtarté estd mucho mis docu-
mentado, hay constancia de la veneracién independiente de Ashtar por una inscripcidn de Byblos, cf. Garbini, 1960b, p. 322.
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Pero en comparacién con otros archivos acadios del oeste, Mari representa la realidad mas
compleja respecto al doble género sexual de Ishtar en Siria. En el periodo presargénico, la ciu-
dad venera a Ashtar INANNA.NITA) y Ashtarat en templos independientes situados respecti-
vamente al suroeste y sureste del palacio. Una tercera forma, designada INANNA.ZA ZA, dis-
ponia de otro templo contiguo al de Ashtarat de mayores dimensiones que los de sus homénimos'*,
En su intento de comprender la caracterizacién distinta de Ashtar en Siria y Mesopotamia en el
[II milenio a. de C., K. Gawlikowska sefialé que «el verdadero problema no es el caracter andrg-
gino de la divinidad sino la oposicién entre la situacion mesopotdmica y la del dominio semitico
del oeste»', Mientras en Siria se mantiene la diferencia genérica de la que s6lo Mari, en su
Gltimo periodo, ya muy babilonizado, pudiera representar una excepcién, la Ishtar mesopotdmica
se presenta como epifania oriental de la divinidad siria, con idéntico nombre aunque con exclu-
sivo género femenino. En cambio, el nombre masculino INANNA NITA equivaldria a Ashtar en
su lectura semitica'’, cuyo culto desaparecié probablemente a finales de la época presargdnica.
o en la época de Acad, ya que su templo no se reconstruyé tras este periodo'™. INANNA NITA
ha sido equiparado a Ashtar en Ugarit, al antiguo dios drabe Ashtar y a sus respectivas corres-
pondencias fenicias, arameas y moabitas'’, Algunos autores han considerado incluso que ¢l nombre
masculino «JIshtar» se mantuvo como elemento tedforo en muchos nombres personales amoritas
de Mari®. El te6nimo INANNA NITA deberia, pues, leerse Ashtar en la Mari presargénica y,
¢como afirmé K. Gawlikowska, parece claro que dicho nombre se encontraba muy extendido en
Mesopotamia para que tal ideograma designara en Mari a un dios homdnimo de la diosa
mesopotamica. La Mari presargénica documenta asi el encuentro de la Ishtar acadia
(INANNA.ZA.ZA) con el dios homénimo semitico occidental en la frontera de Siria y
Mesopotamia, sus dominios respectivos?'. Junto al Ashtar sirio (INANNA.NITA) coexisten en
esta época las dos formas femeninas: Ashtarat (local o amorita) e INANNA.ZA ZA, veneradas
en la tradicién mds antigua de la ciudad®. Pero si INANNA.ZA.ZA designa efectivamente a una
diosa de origen mesopotdmico, su ascendencia semftica, llegada a Mesopotamia con los prime-
ros semitas, habria tenido originariamente también una naturaleza andrégina. Esta convivencia
de la forma masculina y femenina en la Mari presargdnica serfa quizd extensible al resto de Siria
durante la primera mitad del II] milenio a. de C. Sin embargo, aiin no existen pruebas que res-
palden semejante suposicién. En esta época, empero, tanto Ashtar (INANNA.NITA) como
Ashtarat —Ilas dos formas sirias— se hallaban probablemente en declive mientras que la in-
fluencia mesopotdmica en el bajo Eufrates medio se hallaba en proceso de expansién, parte de
li cual habria sido quiz4 una creciente veneracion local por INANNA.ZA.ZA.

En el periodo de los Shakkanakku y en la época paleobabilénica el panorama en Mari se ha
transformado de manera radical. Separado de su antigua identidad siria, el culto de Ishtar parece

15 Parrot, MAM [, id., MAM IIL.

16 Gawlikowska, 1980, p. 27. .

17 Dossin, CRRAI, 1953, pp. 240-241; W. G. Lambert, 1985, p. 537; Bordreuil, 1985, p. 547; Edzard, 1967, p. 54
n. 1, deja el problema abierto.

18 Parrot, MAM |, pp. 40-41; Gawlikowska, 1980, p. 27.

19 Bibliografia relativa se recoge en Oliva, /shtar Syria, 9.1.2. n. 22,

20 Herrmann, 1969, p. 25 n. 51.

21 Gawlikowska, 1980, p. 28.

22 Gawlikowska, 1980, pp. 27-28; W. G. Lambert, 1985, p. 537; Bordreuil, 1985, p. 547; una posible identifica-
cion entre INANNA.ZA ZA ¢ Ishtar-ZA AT fue insinuada por Edzard, 1967, p. 53 sobre Ashtarat vid. también Wegner,
1984, p. 199.
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adquirir mayor identificacién con la tradicién babil6nica. Ya no se adoraba a una forma mascu-
lina, sino s6lo a una forma femenina dominante, diversificada en miiltiples advocaciones®, La
creciente veneraci6n por la forma femenina se habrfa mantenido desde la €época presargénica®,
de modo que la ausencia de la forma masculina en los textos (salvo en los nombres personales
amoritas) hace ya de Mari en esta época un lugar muy préximo al 4mbito babilénico. Con todo,
junto al influjo del este, una feminizacién independiente de la divinidad en detrimento del anti-
guo dios sirio INANNA.NITA y de las tradiciones presargénicas podria haberse producido en
Siria, sin que la irradiacién mesopotamica hubiese sido determinante. El templo paleobabilénico
de la Ishtar de Mari se levant6, de hecho, sobre las ruinas del templo presargonico de Ashtar, la
forra masculina.

En el mismo sentido podria interpretarse lo que ocurre en el resto de Siria. A lo largo del 11
muilenio (y ello se refleja en las fuentes aqui estudiadas) se detecta la pérdida de relevancia de la
forma masculina en todo el dominio semitico occidental en beneficio de Ishtar-Ashtarté®. Este
hecho se constata con toda claridad en Emar y también en Alalah, en donde s6lo se tiene cons-
tancia de una sola diosa «Ishtar», sin contrapartida masculina. Por su parte, los documentos de
El-Amarna atestiguan solamente a dos formas femeninas, una de las cuales es Ishtar-Shaushga
de Ninive.

Una evolucién semejante debi¢ de producirse probablemente en Palestina, en donde en el
siglo IX a. de C. se atestigua todavfa el nombre masculino Ashtar, concretamente en la linea 17
de la Inscripeion de Mesa®, rey de Moab, mientras que el resto de inscripciones fenicias a partir
del siglo VIII y hasta los siglos Il y II a. de C. nombran ya s6lo a Ashtarté?’. Quizd, esta omni-
presencia de la forma femenina podria explicarse como consecuencia de una transformacion
surgida en el propio dominio siro-palestino, alentada en parte por influencias del este visibles,
por ejemplo, en los ejemplares de listas de dioses babilénicas descubiertas en el norte de Siria.

Por lo demds, es evidente que sobre el género femenino de Ashtarté en Siria, denominada
Ishtar en la mayorfa de los textos acadios occidentales, no es preciso insistir aqui, as{ como
sobre su correspondencia con la diosa homénima de Mesopotamia®.

EL ASPECTO ASTRAL DE ISHTAR

Entre los semitas occidentales?, los drabes preisldmicos merecen especial atencién por su
tradicional veneracién del lucero del alba. Diversas fuentes textuales constatan, en efecto, la
presencia de Ashtar en los panteones drabes preisldmicos del norte y del sur, aunque su directa
identificacion con Venus se atestigua taxativamente en el sur de Arabia en donde, con toda pro-
babilidad, los pobladores del desierto le han rendido culto desde tiempo inmemorial.

23 Dossin, 1950, p. 50.

24 Edzard, 1967, p. 62.

25 Sobre las representaciones de la diosa en dmbitos como Fenicia y Egipto cf. Leclant, 1960, pp. 19 y ss.; Falsone,
1986, p. 55.

26 Vid., por ejemplo, Albright, ANET 1955, p. 320.

27 Cf KAIL 13-15-16:1; CIS I, 138:2.

28 Sobre las reminiscencias del doble género de Ishtar en Mesopotamia y sobre la androginia de Shaushga, la
Ishtar hurrita, vid. Oliva, Ishtar Syrig, 9.1.3.y 9.1.4,

29 Sobre la tradicional veneracién del aspecto astral de Ishtar entre los semitas occidentales cf. la discusidn con
bibliografla en Oliva, Ishtar Syria, 9.2.1.
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Se ha afirmado que un rasgo distintivo de la tradicién religiosa del desierto es la veneracion
de los cuerpos celestes, particularmente la Luna, el Sol y Venus, como estrella de la mafiana y
de la tarde™. El lugar que ocupa Ashtar-Venus en esta triada celeste es sin duda preeminente,
pues ha determinado tradicionalmente la mitologfa y la religién del desierto. Diversas pruebas
ilustran esta preeminencia de Venus: por ejemplo, cuando Ashtar es nombrado en inscripciones
drabes preisldmicas junto a otros dioses, se encuentra muy frecuentemente en primer término’';
también, en textos sudardbigos, Ashtar aparece caracterizado como feroz y llameante estrella de
la mafiana o, mds indulgente, como estrella de la tarde™. Estas concepciones cosmogénicas pu-
dieron ejercer gran influencia en el norte de Siria, pues algunas fuentes ugariticas parecen repro-
ducir la mitologfa de los drabes del sur*. En este sentido, los estudios realizados sobre Ashtar y
Ashtarté en Ugarit han llevado a algunos estudiosos a suponer que ambas divinidades pertene-
cerfan a un grupo de dioses originarios de un antiguo substrato de pueblos y culturas némadas
del desierto. Emigrados a dreas no originarias de su culto, se convirtieron, en el trascurso de
pocas generaciones, en divinidades de segundo rango en los mitos locales. Ello justificaria que,
aunque en la mitologia de Ras Shamra persista una fuerte tradicion del desierto, el carécter as-
tral de Ashtar y Ashtarté se vea relegado a un claro segundo plano™.

EL CARACTER ASTRAL DE LA ISHTAR SIRIA

La veneracién a Ashtar-Venus en Siria debi6 de caer en decadencia antes de mediados de III
milenio a. de C. La devocién popular por el planeta se mantuvo, no obstante, en la antigua tra-
dicién de algunos nombres personales evocadores del astro que, en virtud de las escasas pruebas
disponibles, parecen reflejar un reducto de usos antiguos desconectado ya de sus referencias
originales.
~ Los antropénimos acadios occidentales revelan, de hecho, escasas pruebas sobre la Ishtar
siria encarnando a Venus. S6lo unos pocos nombres teéforos de Mari recuerdan su aspecto as-
tral. Nombres amoritas como: «Ishtar, tii sales» o «[shtar estd en las alturas» parecen adscribir
a Ishtar-Venus un género femenino. Sin embargo, el nombre: «Ishtar (es) brillante» llevado por
una mujer frente a una forma femenina homodnima, asi como: «Jshtar es mi luz» e «Ishtar es mi
sol» podrian adscribir a Venus un género masculino, caracteristico del dominio semitico occi-
dental. Tales pruebas son sin embargo demasiado inseguras para sostener la hipdtesis de la su-
pervivencia en Mari de la devocion por el Venus masculino. En todo caso, dichos nombres res-
ponderian, mds bien, a una perpetuacién de antiguos nombres amoritas caidos en desuso en la
tradicién onomdstica.

Una situacién andloga sucede en Emar, en donde el nombre personal: «Ashtar salié» recuer-
da el género masculino y la naturaleza astral de un dios devaluado en el paniedn local. No obs-
tante, la personalidad estelar de Ashtar se mantuvo alli (como se ha visto en el andlisis de los
textos) mds consolidada que en otras partes de Siria.

30 Gray, 1949, p. 73.

31 Pritchard, 1967, p. 73; Garbini, 1974, pp. 409-410; Caquot, 1958, p. 50.

32 Gray, 1949, p. 73.

33 Cf, por ejemplo, “Los dioses apuestos y hermosos®, Gordon, Ugaritic Handbook, S, Roma 1947, texto n® 52:
KTU 1.23; Del Olmo Lete, MLC, pp. 440-448; Gray, 1949, p. 73.

34 Gray, 1949, pp. 72-73 y 77; Caquot, 1958, pp. 49, 57-59: Gawlikowska, 1980, p. 26.
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Aparte de las escasas pruebas reveladas por la antroponimia, ¢l cardcter astral de la Ishtar
siria no estd muy documentado en los textos acadios occidentales. La Mari presargénica no aporta
datos sobre la correspondencia astral de INANNA.NITA, aunque su personalidad haya sido
equiparada tanto a la del Ashtar de Ugarit como a la de su homénimo paleosudardbigo™. Junto
a la diosa Ashtarat, que podrfa representar quiz4 a la estrella de la tarde, versién arcaica de Ashtarté
en el dominio semitico occidental, ambos dioses sirios podrfan compartir Ja identificacion astral
en Mari con la Ishtar mesopotdmica (INANNA.ZA ZA).

Por otra parte, las listas lexicales de Ebla equiparan a la Inanna sumeria con Ashtar™, sin que
se sepan aun los criterios que subyacen a tal equivalencia. La sospecha de que ambos nombres
representan a Venus en sus versiones sumero-acadia y eblafta respectivamente ha sido defendida
por algunos autores®’. Sin embargo, una completa identificacién astral y sexual en dicha equiva-
lencia es insegura.

Los testimonios del culto oficial a Ishtar en Siria desde el siglo XIV a. de C. en adelante son
mads aclaratorios. En la sexta carta de Tushratta a Amenofis III, Ishtar-Shaushga de Ninive es
calificada con el epiteto habitual: «sefiora del cielo», que revela verosimilmente una personali-
dad semitizada. Los textos de Emar, por otro lado, sefialan una distincién clara entre Ashtar,
bésicamente en su papel estelar, y Ashtarté. Es probable que alguna de las Ashtartés veneradas
en Emar representase especialmente a la estrella de la tarde®, aunque no existe confirmacion
textual al respecto. Frente a la influencia babilénica, pues, la tradicién de Venus en Emar parece
haber conservado sus raices occidentales™,

EL ASPECTO GUERRERO DE ISHTAR

En directa relacién con el aspecto astral de la diosa, el caracter belicoso de Ishtar en
Mesopotamia y de Ashtarté en el dominio semitico occidental constituye uno de los rasgos ca-
racteristicos de su personalidad en todo el Préximo Oriente antiguo.

Tradicionalmente, la historiografia ha atribuido los origenes del aspecto guerrero de Ishtar a
una primitiva entidad masculina, en tanto que la practica de la guerra y la participacién en con-
flictos y batallas era una actividad mds adaptable a las aptitudes masculinas que a las femeninas.
Es quizd por ello que la naturaleza marcial y guerrera de la diosa se encuentra casi siempre
unida a su imagen varonil y hombruna. El devenir histérico y el sincretismo religioso entre pue-
blos ocasiond, sin embargo, que la deidad patrona de la guerra adquiriese género femenino du-
rante la mayor parte de la Edad del Bronce. Su caricter belicoso, junto a otros rasgos de su
personalidad, produjo una imagen extraordinariamente rica en matices de su perfil guerrero, cuyo
mayor exponente se muestra de manera inigualable en la literatura sumeria y acadia®.

35 W. G. Lambert, 1985, p. 537; sobre el antiguo Ashtar sudardbigo vid. Hdfner, 1983,

36 MEE 4, 805 (ejemplares: AK y Au); vid. Krebemik, ZA 73 (1983) p. 31 Conti, QS 17 (1990) p. 193; cf. tam-
bién la discusién en Oliva, Ishtar Syria, 8.4.6.

37 En esta lfnea, por ejemplo, Heimpel, 1982, p. 14.

38 Asi parece ocurrir al menos con la Ashtanté fenicia, vid. Horig, 1979, p. 123.

39 Ulteriores consideraciones sub Oliva, Ishtar Syria, 9.2.3.

40 Sobre el perfil guerrero de la Ishtar mesopotdmica y de la Shaushga hurrita en relacién con la Ishtar siria, vid.
Oliva, Ishtar Syria, 93.3. vy 9.3.4.
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LA DEIDAD COMBATIENTE DEL OESTE

Ashtar fue probablemente el ancestral dios guerrero de los semitas del Creciente Fértil. Las
pruebas que se poseen sobre un Ashtar guerrero en Siria son sin embargo tardias y hasta excep-
cionales, siendo la forma femenina la que encarna por excelencia el cardcter violento y agresivo.
Esta imagen femenina de la deidad combatiente deriva verosimilmente de la edad del material
textual disponible. Probablemente, si se poseyera informacién a este respecto del dominio sirio
datable antes de mitad del III milenio, el cardcter guerrero de la divinidad seria quizd més pro-
pizmente un rasgo de la forma masculina. Frente a esta hip6tesis, existe sin embargo una abru-
madora confirmacién del cardcter guerrero encarnado por Ishtar y Ashtarté en todo el Préximo
Oriente antiguo, desde mediados del III milenio en adelante. La asunc¢i6n del aspecto guerrero
habria cambiado verosimilmente de género en la concepcion religiosa de los semitas de Siria y
de Mesopotamia durante la Edad del Bronce, concretamente hacia la mitad del III milenio.

Las fuentes no acadias del Bronce Reciente y del I milenio a. de C. permiten constatar, en
efecto, que Ashtar y su antigua caracterizacidn belicosa estdn practicamente ausentes. Ello pare-
ce reflejar un progresivo debilitamiento de la posicion y relevancia del arcaico Ashtar guerrero,
ya que las pruebas indican que el género femenino, al igual que en Mesopotamia, se habfa im-
puesto también en Siria capitalizando el aspecto belicoso.

En la tradicién cananea, y particularmente en la mitologia de Ugarit, Ashtar no tiene el papel
de un dios guerrero, Ashtarté parece haber desplazado a la forma masculina, aunque su carac-
terizacion como diosa guerrera en Ugarit la comparte con la diosa Anat, con la que se identitica
en gran medida®. En realidad, esta dltima personifica mds exactamente el papel de diosa violen-
ta en Ugarit, dejando a Ashtarté un papel modesto en la mitologia cananea. Las dos diosas,
verosimilmente de tradiciones diferentes, se hallarfan en un proceso de sincretizacién dentro el
pantedn ugaritico, y s6lo mds tarde verd Ashtarté incrementado su papel de diosa de la guerra en
Canaidn a costa de Anat*,

La importancia de la guerra en la mitologia de Ugarit remitiria, en opinién de G. del Olmo,
«a un estadio sociopolitico conflictivo de la sociedad de Ugarit antes de su definitivo asenta-
miento en Canadn»*, Ni Ashtar ni Ashtarté habrian conservado un papel protagonista en rela-
cién a la actividad bélica, lo que contrasta profundamente con la imagen que proyecta la litera-
tura mesopotdmica sobre Ishtar, en donde, en efecto, la diosa es por excelencia la deidad guerre-
ra del pante6n mesopotdmico desde los tiempos de Acad. No obstante, el cardcter hostil y beli-
coso de Ashtarté en la mitologfa ugaritica puede inferirse con cierta claridad en algunos pasajes
mitolégicos. Por ejemplo, en el mito del Combate de Baal contra Yamm* algunos especialistas
han visto en Ashtarté una conducta hostil contra Yamm, el dios del mar. Segun esta versién del
mito, la diosa se alegra de la victoria de Baal sobre aquél y anima a éste a rematar a su adver-
sario, La Epopeya de Kirta®, por otra parte, contiene en su conclusién una maldicién pronuncia-

41 Del Olmo Lete, MLC, p. 66 n. 109, pp. 107-108 y147-148; id., AuOrS 3, p. 41 n. 32; Gray, The Legacy of
Canaan, Leiden 1965, p. 65 n. 3 y pp. 175-176; Caquot, 1958, pp. 45-60.

42 Cf,, entre otros, Virolleaud, 1937; Kapelrud, The Violent Goddess Anat in the Rus-Shamra Texts, Oslo 1969;
Fantar, 1973, p. 21; Edwards, 1955; ulterior bibliografia en Oliva, Ishrar Syria, 9.3.1.n. 7.

43 Del Olmo Lete, MLC, p. 72; Walls, 1992,

44 Del Olmo Lete, MLC, p. 72.

45 KTU [.1-2.

46 KTU 1.14-16.
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da por el rey-héroe en la que se evoca el poder destructor de la diosa, calificada con el epiteto
(atestiguado también en fenicio): «nombre de Baal». La citada maldicién expresa concretamen-
te: «j(Que) Ashtarté, nombre de Baal, (rompa) tu crdneo!»*'. Pese a su brevedad, esta expresién
pone de manifiesto el cardcter hostil de la diosa en Ugarit, y reflejaria quiza su imagen safiuda
en e} combate®,

Por otra parte, Ashtarté es una diosa armada en Canaédn. Aunque esta condicién pueda conside-
rarse insuficiente para ilustrar su débil imagen como diosa guerrera en los mitos de Ugarit, podria
aducirse que sus acciones como diosa cazadora la presentan llevando armas cuando en el campo,
en el desierto o en los pantanos blande la lanza y ataca a los animales cortando su carne. Quiz4, sus
armas no estaban exclusivamente concebidas fuera del mito como instrumentos de caza®,

La imagen de una Ashtarté guerrera en Fenicia tampoco es frecuente. En el Mediterrdneo
occidental existen sin embargo pruebas relativas a Ashtarté. Virgilio informa sobre la diosa a la
que en Roma llamaban Juno: «Hubo una ciudad antigua, Cartago, poblada por colonos tirios.(...)
opulenta y bravisima en el arte de la guerra. Es fama que Juno la habitaba con preferencia a
todas las demds ciudades, (...); alli tenia sus armas y su carro»™,

En el mundo pinico Ashtarté es también reivindicada en estrecha relacién con el mar y la
guerra, siendo esta diosa quien acompaiia a los soldados y no duda en tomar parte en la batalla
cuando ésta se presenta. Su cardcter militar, extendido por el Mediterrdneo occidental, se apoya
sobre bases sélidas en tanto que protege a los soldados y les dispensa la victoria®. Pero sin ne-
cesidad de retroceder tanto en el tiempo ni de abandonar el Mediterrdneo oriental, la Ashtarté
batalladora se documenta también en Egipto a partir del Imperio Nuevo. Es sabido que gozé de
especial popularidad en el pais del Nilo, gracias a los estrechos contactos que la corte egipcia
mantavo con Mittanni y Ugarit en tiempos de Amenofis IIl y de Amenofis IV a finales de la
dinastia XVIIL Las influencias sin embargo se dejaron sentir antes, pues la veneracion de Ashtarté
en Egipto se remonta a la mitad del II milenio a. de C., en la época de los hicsos, como muestra
el Papiro Chester Beatty, el cual narra el Mito de la Lucha entre Horus y Seth™. Tanto Anat
como Ashtarté (llamadas en el texto las «hijas de Ra») son colocadas en el bando de Seth, sin
que el mito exprese taxativamente sus cualidades guerreras.

Pero es fundamentalmente a partir de la dinastfa XVIII cuando Ashtarté es mds conocida y
venerada en Egipto como diosa de 1a guerra™. De su creciente importancia y popularidad supie-
ron aprovecharse varios faraones, incorpordndola a los monumentos conmemorativos de sus
victorias sobre los enemigos del este y del oeste. Esta popularidad de la Ashtarté guerrera en
Egipto incluso se incrementé a consecuencia de las campaiias represivas que Tutmosis III y sus
sucesores emprendieron regularmente en Siria y en los puertos fenicios, tratando de mantener el
control politico y econdmico sobre la regidn.

Un texto™ que habla del joven principe Amenofis II expresa la alegria de Ashtarté cuando ve
la soltura de aquél en el manejo de los caballos. Por su parte, un carro de guerra de Tutmosis IV

47 KTU 1.16, V1:56-57; Det Olmo Lete, MLC, p. 322.

48 M4s pruebas al respecto en Herrmann, 1969, pp. 22-24.

49 Vid. De Moor, 1986, pp. 225-226; Herrmann, 1969, p. 7 n. 1, p. 10 sub Z. 2, y especialmente pp. 19-20.

50 Eneida 1:16-17, otras pruebas se aducen en Fantar, 1973, pp. 22 y 24; sobre Juno-Ashtarté cf. Huidberg-Hansen,
1986,

S1 Fantar, 1973, pp. 27 y 29; cf. una atribuci6n de la diosa fenicia guerrera en Falsone, 1986.

52 Gardiner, The Chester Beatty Papyrus No. 1, 1931; ¢f. Herrmann, 1969, p. 17.

53 Pritchard, 1967, p. 72.

54 Vid, Helck, Urkunden der 18 Dynastie, Heft 17, Berlin 1955, p. 1282, lfneas 13-15.
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representa al faradn en combate con los asiticos y con una inscripcion que califica al soberano
de «fuerte sobre el caballo como Ashtarté»™. De la misma época procede la estela de Turin, que
muestra una figura femenina desnuda sobre un caballo y lievando un arco en actitud guerrera,
escenificacion que podria representar a Ashtarté. De la época de Meneptah, en la dinastia X1X,
procede una representacion de Ashtarté de la batalla blandiendo un escudo y una lanza sobre un
fragmento de estela con inscripcién procedente de Menfis®, El célebre Papiro de Ashtarté, que
contiene un mito cananeo en lengua egipcia datado entre las dinastias XIX y XX, cuenta una
historia en la que el Mar, en un didlogo con [a diosa, [lama a ésta «furiosa y tempestuosa»*’. El
argumento versa sobre un encuentro hostil entre el Sefior del Mar y Ashtarté. Aquél habia exi-
gido primeramente a los dioses el pago de un tributo y éstos, temerosos de su poder, acuden a
Ashtarté pidiéndole auxilio; la diosa debe llevar el tributo puesto que la consideran «intrépida y
valiente». Pero el Sefior del Mar acaba pidiéndola en matrimonio, por lo que el tributo ya no
debe ser pagado. Ashtarté, no obstante, rechazaria verosimilmente sus pretensiones de boda.

Entre otras pruebas del dominio semitico occidental aducidas en otros trabajos destaca una
inscripcién del templo de Medinet Habu, que acompaiia a una representacién del victorioso
Ramsés III sobre los libios, en la que se dice expresamente: «Anat y Ashtarté son un escudo
para él»™,

Todas estas pruebas muestran, quizd con mayor elocuencia que otras alegadas en otros traba-
Jos, el cardcter guerrero de la diosa en Egipto y su consciente explotacion por parte de los faraones
para engrandecer su culto personal imitando la costumbre de los reyes asidticos. Como alguien
ha sefialado, la diosa no s6lo emerge en contextos en Jos que se habla de encuentros armados,
$ino que es una activa e intrépida luchadora. Estd armada y pelea a caballo o en carro de com-
bate, y en la batalla protege al rey ante sus enemigos™.

En Fenicia y Palestina las fuentes disponibles sobre la Ashrarté guerrera datan del I milenio

~a. de C. Los datos en el Antiguo Testamento no son sin embargo muy numerosos. Destaca un
fragmento del Libro de Samuel® en el que se dice: «sus armas rindieron en el templo de Ashtarté;
pero sus caddveres empalaron en el muro de Ber-Shan»®. De Fenicia se conserva (por fuentes
asirias de aproximadamente 680 a. de C.) el Tratado de Assar-Haddén con Baal de Tiro®, en el
que se invoca a Ashtarté en su caracterizacién guerrera junto a otras divinidades garantes del
pacto. El texto reza en uno de sus pasajes: «Que Ashtarté rompa vuestros arcos en duro combate
¥ 0s haga postrar a los pies de vuestros enemigos»®,

55 Carter-Newberry, The Tomb of Thourmosis IV, Westminster 1904, pl. X; ANET, p. 250; Leclant, 1960: otras
prucbas textuales y pldsticas han sido recogidas por Herrmann, 1969, pp. 20-21.

56 Pritchard, 1967, p. 68.

57 Cf. Wilson, ANET, pp. 17-18; Herrmann, 1969, pp. 18-19 (con bibliografia).

58 Stadelmann, Syrisch-palistinensische Goitheiten in Agypten, Leiden 1967, p. 95.

59 Herrmann, 1969, p. 21.

60 | Sam. 31, 10.

61 Cf. las pruebas biblicas y extrabfblicas en Gray, 1949, p. 77: Pritchard, 1967, p. 69; Herrmann, 1969, pp. 26-
24,

62 Vid. Borger, “Die Inschriften Asarhaddons, K&nigs von Assyrien”, 4. Der Vertrag mit Baal von Tyrus, AfQ
Beih. 9 (1956) pp. 107-109.

63 Col. 1V:18-19.
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EL CARACTER GUERRERO DE LA ISHTAR SIRIA

Las fuentes acadias del oeste contienen interesantes datos que muestran la importancia de
este rasgo de la personalidad de Ishtar, tanto en la devocién popular como en el culto oficial.
Estas pruebas se restringen a las fuentes del II milenio a. de C., mientras que sé6lo algunos im-
portantes hallazgos arqueoldgicos aportan datos anteriores sobre el culto a la deidad guerrera.

En efecto, a pesar de la carencia de datos epigréaficos del III milenio, el hallazgo del templo
presargénico de Ashtarat en Mari puso al descubierto representaciones de carros de guerra, ani-
males de tiro, prisioneros desnudos en pie o arrodillados evocando batallas y soldados con casco
representados con la lanza o la espada en la mano®. Ello no basté sin embargo para reconocer
en Ashtarat a la diosa guerrera de la antigua Mari, sino que se aventurd la hip6tesis de conside-
rar a la forma masculina INANNA NITA la verdadera deidad guerrera de la ciudad presargonica.
Esta interpretacién se fundamentaba, desde el punto de vista arqueol6gico, arguyendo la distinta
ubicacion de los dos templos: el de la divinidad guerrera en el borde de la muralla y junto a una
de las puertas de la ciudad, y el segundo, el templo de Ashtarat, en el corazén de la villa, al
abrigo de amenazas y peligros®. Pero tanto en el templo de Ashtarat como en el de
INANNA.ZA.ZA se encontraron armas y representaciones de soldados con casco y prisione-
ros®. Del templo presargénico de INANNA.NITA es también digno de mencién el guerrero con
casco portador de la azuela, asf como el Panel de guerra de Mari, que muestra a prisioneros
(;sumerios?), soldados y altos dignatarios®’. Esta alegoria de la guerra conservaba seguramente
un lugar importante en el templo, en donde se ha dicho que la deidad encarnarfa el aspecto guerrero
durante el dia®. Posteriormente, el templo paleobabilénico de Ishtar, edificado sobre el de
INANNAL.NITA, suministré asimismo buen nimero de armas e imégenes de guerreros y com-
bates®,

En el palacio de Zimri-Lim y en algunos textos de su archivo paleobabilénico se encontra-
ron también cilindros ¢ improntas de sellos con representaciones atribuidas a la Ishtar guerre-
ra™. Pero, sin duda, la representacién mds afamada de la Ishtar guerrera mariota es la del célebre
mural de la Investidura del rey de Mari en la sala 106 del palacio, cuya figura podria correspon-
der quiz4 a la Annunitum de Sippar, bien conocida forma guerrera de Ishtar™. De este mural se
ha dicho que es de los pocos ejemplos del arte monumental de la diosa armada, y se ha puesto
en relacion con el mural de la sala 132 del mismo palacio, atribuible al periodo de los
Shakkanakku?.

De todas estas pruebas puede deducirse que el aspecto guerrero fue un rasgo compartido por
la totalidad de las formas de Ishtar veneradas en Mari desde su época mds antigua, impresion
que se ve corroborada por la documentacién textual.

64 Parrot, 1953, p. 214.

65 Parrot, 1953, p. 215.

66 Parrot, MAM 111, pp. 187-191 y 209-224.

67 Pamrot, MAM 1, pp. 135-143.

68 Dhorme, RA 51 (1957) p. 38: Pohl, Or 27 (1958) pp. 297-298; Syria 34 (1957) pp. 343-345.
69 Parrot, MAM |, pp. 129-132.

70 Parrot, MAM 11, pp. 215, 234 y 245.

71 Parrot, MAM 11, pp. 53-55, 14m. VII y ss.; Dossin, 1950, p. 47.

72 Colbow, (991, pp. 181-188, 211-214 y 268-270.
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Otras pruebas de cardcter material pueden aducirse. Al parecer, la més antigua diosa armada
de otras regiones de Siria fue una figura siempre alada, portadora de dos lanzas y con distinto
ropaje al de la diosa mesopotdmica’™. Las excavaciones de Tell Atshana-Alalah sacaron a la luz
precisamente reminiscencias de este modelo, pues se exhumaron cilindros-sellos que represen-
tan a la diosa armada, portadora de armas y provista de alas. Concretamente. las figuraciones de
la diosa armada en Alalah VII muestran a ésta llevando la hoz-espada, ¢l hacha, la lanza, la
jabalina, el carcaj con flechas, etc., y provista asimismo ocasionalmente con alas™,

El material epigréfico acadio occidental corrobora esta imagen de la personalidad guerrera
de Ishtar en Siria. No obstante, esta caracterizacion se manifiesta en los textos de forma irregu-
lar, pues mientras unos archivos documentan sobradamente el caracter marcial de la diosa, otros
aportan un escaso nimero de pruebas.

Como se ha sefialado, la diosa siria de la batalla estd documentada textuaimente s6lo a lo
lurgo del I milenio a. de C., en el que el cardcter guerrero de la diosa se halla, dada la naturaleza
de las fuentes, simplemente bosquejado. Por una parte, los antropénimos permiten vislumbrar
de forma mds o menos sesgada el cardcter belicoso que la devocién popular atribuia a la Ishtar
siria. El nombre eblaita: «Cdiera de Ashtar», si se acepta semejante etimologia, podria evocar el
carécter guerrero de esta deidad. En sentido andlogo, el nombre: «Ashtar es fuerza/fuerte», pro-
veniente de Alalah, expresa probablemente su poderfo fisico, indispensable entre las cualidades
de un dios guerrero. Pero la mayor parte de los nombres personales que ponderan las cualidades
guerreras de Ishtar se refieren a la forma femenina. Un nombre mariota podria significar quiza
«Ishtar saquea», aunque la etimologia alegada en este caso es ain tentativa. El nombre: «/shtar
es mi fuerza» evocaria en sentido similar el vigor y energia de )a diosa en el combate. Pero junto
a estas pruebas, méds 0 menos elocuentes, un pequefio grupo de antropénimos es especialmente
ilustrativo: «Ishtar tii vences» manifiesta a la diosa triunfante en la batalla; «/shtar es héroe» y
«Hazafia de Ishtar» describen su personalidad heroica. En la misma linea estarfa el nombre
emariota: «Ashtarté es fuerza/victoria», de admitirse esta interpretacién etimolégica de D. Arnaud,
Mas claro es el caso de: «Ashtarté es héroe», que evoca seguramente la valentia de la Ashtarté
del combate™,

Por otra parte, entre los archivos acadios de Siria es el de Mari el que ha aportado mayores
pruebas sobre el cardcter belicoso de Ishtar. Es arriesgado inferir del texto ARM XXVI, 25 si la
mencién de una eventual salida de tropas estaria en relacién con los sacrificios a Ishtar que se
anuncian en el mismo. Parece verosimil, no obstante, la practica de algunos ritos dedicados a la
diosa por Zimri-Lim solicitando el triunfo de sus soldados antes de salir en campafia militar.
Otro texto™ que lista asignaciones de prendas de vestir, con vistas a la celebraci6n de la «intro-
duccion» de Ishtar en el palacio, precisaba el uso de una faja o cinturén concerniente probable-
mente a la indumentaria de guerra y de 4 arcos de tripa, enseres que parecen insinuar un culto
a la Ishtar guerrera en alguno de los actos que configuraban esta ceremonia palaciega.

73 Winter, Frau und Gittin. Exegetische und ikonographische Studien zum weiblichen Gonesbild im alten lsruel
und dessen Umwelr, Freiburg/Gottingen 1983, pp. 199, 215, 217 y ss.

74 Collon, 1975, pp. 182-183.

75 Referencias textuales y andlisis filolégicos de estos antropénimos pueden encontrarse en el catdlogo onomdstico
Oliva, Ishtar Syria, 7.2.

76 ARM XX1V, 194; Oliva, Ishtar Syria, 8.53.2.47.
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Otro texto de Mari” registra ciertas cantidades de cobre y bronce entregadas por el rey al
templo de Ishtar, cuyo fin era la fabricacién de puiiales y clavos. La forja de punales, en diferen-
tes tamanos y pesos, podria estar en relacion con el culto a la diosa guerrera, y prueba de ello es
que la operacién se rubrique precisamente en el templo de Ishtar.

Una carta a Zimri-Lim de Ishtar de Nenet’™ manifiesta el apoyo de esta diosa al rey cn el
momento de la invasién elamita. «Con mis armas poderosas estaré a tu lado», declara la diosa
al soberano, y le proporciona instrucciones para emprender el combate en el que ella, segura-
mente, tomar4 parte.

Por otro lado, las inscripciones votivas de Mari son también ilustrativas acerca del cardcter
belicoso de Ishtar. En la época de Shamshi-Adad I, una inscripcidn del rey de Asiria manifiesta
que «Ishtar marcha a su derecha», en probable referencia al favor que la diosa le contiere en sus
campaiias militares. Otra inscripcién muestra el poder combatiente de la diosa en sentido sim-
hélico, pues un «ledn que sella al enemigo de Samsi-Addu por orden de Ishtar» y otro «ledn que
bebe la sangre del enemigo del rey por orden de Ishtar» son ofrecidos a la diosa en Mari. Ade-
mds, otro texto preserva una maldicion que alude al poder destructor de Ishtar: «Que Ishtar
establezca en su pais hostilidad y desobediencia»™.

Otras referencias sobre el aspecto guerrero de la Ishtar occidental corresponden al norte de
Siria, en las postrimerias del Bronce Medio y durante el Bronce Reciente. Alalah VII ha suminis-
trado, en efecto, interesantes datos sobre el genio luchador de la diosa. «Ishtar» aparece en un texto
de este archivo junto al dios del clima y Hebat apoyando a Abban, e} rey de Alepo, para afrontar
una coalicién de rebeldes en la ciudad de Irride: «Cuando sus hermanos contra Abban, su sefior.
se rebelaron, Abban, con la ayuda del dios del clima, de Hebat y la lanza de ‘Ishtar’ marchd a
Irride». La maldicién que cierra este documento reitera el cardcter belicoso de la diosa: «;Que
Hebat e «Ishtar» rompan su lanza!, jQue «Ishtar» le entregue en manos de sus perseguidores!™

Por su parte, el archivo de Emar constata de manera singular la importancia de la «Ashtarté
del combate» en el alto Eufrates medio. A juzgar por la mayor frecuencia con que esta diosa
aparece en este archivo, parece claro que su culto debié de ser uno de los mads importantes de
la religién emariota. Este protagonismo de la Ashtarté del combate en los cultos de Emar se
basa en su destacada participacién en importantes celebraciones y rituales de la ciudad. La
entronizacién de la sacerdotisa mashartu®' estaba, de hecho, consagrada a su culto. La diosa
intervenfa en el segundo dfa de la ceremonia y, verosfmilmente, su presencia en la entroniza-
cién prestaria a los actos un marcado cardcter guerrero. El hecho estarfa corroborado por la
activa participacién que adquieren los «combatientes» en diferentes etapas de este ritual. Con
todo, la entronizacién de Ja sacerdotisa mashartu no revela en rigor escenas directamente re-
lacionadas con la guerra, por lo que su relacién con el aspecto guerrero de Ashtarté podria
haber sido, mds bien, de carécter simbélico. Ni siquiera los «combatientes» pueden ser consi-
derados verdaderos soldados en el ritual, puesto que su funcién en el mismo parece ser estric-
tamente cdltica y no militar.

77 ARM XXV, 569.

78 ARM XXVI, 192.

79 Para mds pruebas y referencias cf. la discusién sub Oliva, Ishrar Syria, 9.3.2.
80 AL T *). Mds pruebas y referencias sub Oliva, Ishrar Syria, 9.3.2.

81 Emar VI-3, 370.
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Ashtarté del combate recibe culto ademds en otros sefialados ceremoniales del calendario
litdrgico de Emar: en el ritual zukru® percibe junto a otras divinidades del pantedn local una
ofrenda sacrificial proveniente del palacio. Si nuestra interpretacién es acertada, esta serie de
ofrendas aglutinarfa verosimilmente a los dioses de primer rango del panteén emariota, Las prue-
bas restantes de su culto son apenas reveladoras, salvo un fragmento* que conserva unas pocas
lineas que aluden a la «fiesta del combate» en Emar. Es probable que semejante festividad estu-
viese presidida por la divinidad titular local: Ashtarté del combate®.

EL ASPECTO EROTICO

El rasgo erdtico de Ishtar es tan distintivo como los aspectos astral y guerrero de su teofania
en el Préximo Oriente. Si al aspecto guerrero de Ishtar se contrapone su caracter amoroso.,
parece obvio que se trata de un genio divino determinado por la paradoja, en Lanto que sinte-
sis sobrenatural que exaltaba al mismo tiempo los valores del amor y de la guerra. Sin embar-
go, semejante ambivalencia o, si se prefiere, contradiccién, es precisamente una de las carac-
teristicas esenciales del genio de Ishtar en el Préximo Oriente antiguo. No obstante, el perfil
amoroso de Ishtar en Mesopotamia y de su homénima en Siria pudo ser sustancialmente dis-
tinto, pues mientras los origenes de una estdn sdlidamente establecidos, en la otra siguen sien-
do practicamente desconocidos. Ciertamente, es sabido que ¢l aspecto erdtico de la deidad
mesopotdmica es consecuencia directa de su herencia potencial de la Inanna sumeria, mien-
tras que en el dominio del oeste la diosa del amor tiene una génesis alin oscura y dificil de
determinar.

PRUEBAS OCCIDENTALES DE LA ASHTARTE AMOROSA

Pese a la irradiacién cultural mesopotdmica en todo el Préximo Oriente, en Siria y Palestina
la diosa del amor siguié probablemente una evolucién propia antes de su plena identificacion
con Inanna-Ishtar. Sin embargo, los argumentos al respecto son todavia muy velados ¢ inconsis-
tentes para poder establecer conclusiones sélidas.

El problema principal no estaria, quizd, en el origen de la diosa siria del amor, sino, mds
bien, en el nombre que ésta tenfa en un principio y en las peculiaridades de su culto durante el
Bronce Antiguo. Una posterior adopcién siria del modelo sumero-acadio de la Ishtar amorosa
podria resultar a priori admisible, aunque también descartable en la misma medida, necesitada
en cualquier caso de minuciosas comprobaciones. Lo cierto es que las pruebas no acadias sobre
el aspecto erético de Ashtarté en Siria y Palestina no se manifiestan con excesiva prodigaiidad,
y que los pocos testimonios existentes sobre el culto al amor en el dominio occidental son muy
tardios y escuetos en comparacién con las pruebas de Mesopotamia. Ademas, a diferencia de la
Inanna-Ishtar mesopotdmica, el talante erético de Ashtarté en Siria es aparentemente un nimio -
atributo de su personalidad.

82 Emar VI-3, 373.

83 Emar VI-3, 496.

84 Miés referencias y discusién sub Oliva, Ishtar Syria, 9.3.2. Una comparacion con los perfiles guerreros de la
Ishtar acadia y de la Shaushga hurrita puede encontrarse en Oliva, Ishiar Syria, 9.3.3.y 9.3.4.
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Las pruebas documentales sobre el culto a la sexualidad son, en cambio, algo mds elocuen-
tes si se franquea la frontera de la informacién epigréfica. Una identificacién entre sexualidad y
fertilidad ha llevado, de hecho, a algunos estudiosos a considerar que los idolos temeninos des-
nudos hallados en numerosos yacimientos arqueolégicos del dominio semftico occidental repre-
sentarfan, efectivamente, a la diosa del amor sexual y la fecundidad, reconociendo a veces en
dichas estatuillas una genuina personificacién de Ashtarté. De manera mds técita, otras repre-
sentaciones de la diosa del amor en el norte de Siria y Anatolia se atribuyen a figuras desnudas
con las manos presionando sus pechos que representan a la diosa desnuda, simbolo de fertilidad
equiparable al aspecto erdtico de Ishtar®,

Las pruebas textuales no proyectan en este sentido un horizonte coherente. En Siria y Pales-
tina parece claro que el aspecto erético de Ashtarté se encuentra en primer plano frente al rasgo
tértil encarnado més bien por otras diosas parientes. Esta impresion parece reforzada si se ad-
vierte su equiparacién a Afrodita en las fuentes cldsicas*. Sin embargo, el talante amoroso de
Ashtarté estd insuficientemente probado por ejemplo en la mitologia cananea, en donde la diosa,
como se ha observado, tiene un papel secundario. En realidad, en Ugarit Ashtart€ parece mds un
simbolo de belleza que una promotora del amor libre; de hecho nunca aparece en escenas amo-
rOSas con amantes y se comporta eminentemente como diosa atractiva y seductora. En este sen-
tido, la Epopeya de Kirta*” muestra al rey legendario manifestando repetidamente la belleza de
su amada Hurray como parangén a la belleza de Ashtarté y Anat. En la percepcién ugaritica,
pues, la analogia entre Anat y Ashtarté se observa también en el terreno amoroso, ya que ambas
diosas comparten en la religién local rasgos eréticos. Algunos autores han sefialado incluso que
Anat encarnaria trazos de fertilidad unidos a su condicién de diosa erética, circunstancia que
por extensién se ha atribuido también a Ashtarté®,

Esta preeminencia de Anat sobre Ashtarté en los mitos de Ugarit como diosa erética y gue-
rrera revela un periodo en el que la segunda estarfa ain poco afianzada en el pantedn cananeo.
No obstante, la similitud y compatibilidad de ambas diosas en el pensamiento religioso descar-
tarfa una sola patrona del erotismo en el contexto de composicién de los mitos. El parentesco de
Anat y Ashtarté apunta, por el contrario, a un doble patrocinio del amor. A diferencia pues de lo
que ocurre con Ishtar en Asiria y Babilonia, parece claro que Ashtarté no ejercié en Canadn en
solitario la tutela del amor libre desde el punto de vista mitolégico. El panorama cambia no
obstante respecto al archivo administrativo ugarftico de Ras-Shamra. La documentacién confir-
ma, en efecto, el ascenso de Ashtarté en detrimento de Anat, ya que en el culto oficial Ashtarté
juega un papel mds importante y es mencionada con frecuencia en rituales y listas sacrificiales.
Posteriormente, Anat fue suplantada totalmente por Ashtarté en la Edad del Hierro®.

Respecto a la vivacidad amorosa de Ashtarté en la religion oficial de Ugarit estamos poco
informados. Las listas del personal del culto ugariticas® mencionan a los «prostitutos sagrados»
y a un grupo femenino que, presumiblemente, estarian al servicio de la diosa y actuarfan tam-

85 Horig, 1979, pp. 100-101 y 119; mds referencias y argumentacién sobre la Ashtarté amorosa en Oliva, Ishrar
Syria, 9.4.1.

86 Herrmann, 1969, p. 44, Horig, 1979, p. 125 n. 3; Oliva, /shtar Syrin, 9.4.1. n. 7.

87 KTU 1.14, H1:42; KTU 1.14, V1:27, KTU 1.15 [; Del Olmo Lete, MLC, pp. 296 y 301-302.

88 ANET, pp. 141-142; Helck, 1971, p. 154; Dussaud, “Notes de mythologie syrienne 1V". Symboles et simulacres
de la déesse paredre, RA 4 (1904) pp. 226 y ss.; Horig, 1979, p. 119 n. 5; WbdMyth., p. 251.

89 Mds elementos de discusi6n y referencias pueden seguirse en Oliva, Ishiar Syria, 9.4.1.

90 KTU 4.29:3; KTU 4.38:2; KTU 4.68:73; KTU 4.47:1; KTU 4.126:7; Delcor. 1979-1980, p. 162 n. 124.
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bién en el marco de la prostitucién sagrada. Dicha manifestacién del culto en honor de Ashtarté
se practicd, al parecer, en todo el Levante.

Fuera de Ugarit, el culto a la Ashtarté voluptuosa tuvo resonancias en otras dreas del Medi-
terrdneo oriental. La penetracion de la diosa en Egipto trajo como consecuencia la introduccién
de la prostitucién sagrada en el pais del Nilo que, extendida a través del comercio, estaria fun-
damentalmente concentrada en los puertos y seria practicada preferentementc por marinos asié-
ticos?'. En el Antiguo Testamento, por otra parte, estd atestiguado que la prostitucién formaba
parte del culto a Ashtarté y que, en la prictica, revestia un contenido orgidstico. De hecho, la
prostituta de oficio estaba ma) vista por pertenecer al cuito de Baal”?, que era el dios paredro de
Ashtarté en Sidén y en el norte de Siria.

Por otra parte, se ha considerado que el ritual cananeo-israelita del matrimonio sagrado ha-
bria podido desarrollarse en Israel bajo el reino de Salomén, puesto que ésle parece haber fo-
mentado y practicado la devocién por Ashtarté®®, Dato inequivoco de ello es que Salomon ele-
vase un templo a la diosa en el este de Jerusalem,

Las fuentes biblicas revelan ademds que durante cuatro siglos la prostitucién sagrada se practicé
en Palestina. En la primera fase, el rito tuvo apoyo por parte de la realeza, mientras que a partir de
Asa tue perseguido con mayor o menor fobia desde este mismo estamento. La posterior adhesidn de
la diosa Asherd a esta actividad muestra el alto grado de sincretismo religioso cananeo a finales del
I milenio a. de C. Jeremias reproch6 a su pueblo la adoraci6n a Baal y Asher4, pero nunca menciona
ya a Ashtarté, cuyo culto parece haber desaparecido en Jud4 con la reforma de Josias™.

Otros ecos del culto al amor libre en Palestina se encuentran en el Deuteronomio®, en donde
se prohibe formalmente en Israel la presencia de hierédulos, tanto mujeres como hombres, asi
como la prictica de ofrendas al templo con salarios provenientes de la prostitucion®,

Algunos testimomos de autores antiguos han constatado, por otra parte, el perfil erético de
Ashtarté en Fenicia. Luciano” informa que en Biblos las mujeres que rehusaban cortarse los
cabellos debian prestarse durante un dia a sacar provecho de su belleza inicamente con extran-
jeros, y entregar el salario que recibfan como ofrenda a Afrodita. Por su parte, Eusebio de Cesarea®™
dijo tener conocimiento de que en Hierdpolis de Libano las hijas y mujeres debian entregarse en
el templo de Ashtarté®. Por otro lado, en Chipre florecié también el culto a una Ashtarté sen-
sual, en el que las mujeres tenfan al parecer un importante protagonismo.

El rastro de la Ashtarté amorosa en el Mediterrdneo occidental es por el momento escaso.
Valerio M4ximo'® informa de la existencia de un templo de Ashtarté en Sicca'”, en el que se
practicaba la prostitucién sagrada. Segtin este autor, las mujeres se prostituian alli a los visitan-

91 Helck, 1966. p. 3.

92 Kornfeld, 1965, p. {11,

93 I Reyes X, 5; mds referencias pueden seguirse en Oliva, /shiar Syria, sub 9.4.1.
94 Patai, 1965, p. 51.

95 Deut. 23, 18-19.

96 Delcor, 1979-1980, p. 162.

97 De dea Syriu, §6.

98 Vitu Const., lli, p. 58.

99 Delcor, 1979-1980, p. 162.

100 Valerio M4ximo II, 6, {5,

101 Vid. Moscati, 1968, especialmente p. 92 n, 9.
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tes, costumbre que ha sido tdcitamente relacionada con la proteccién de Ashtarté a los solda-
dos'?,

En este mismo contexto, la inscripcién etrusco-pinica de Pyrgi ha sido considerada por la
mayorfa de estudiosos'” una revelacién de la hierogamia de Ashtarté. La mencién en el texto de
la construccién de una cdmara (;nupcial?) estarfa en expresa relacién con el matrimonio sagra-
do de Ashtarté y el rey'™. El pasaje clave determina que el monarca «ha construido una cdmara
porque Ashtarté ha sido desposada por su intermediario». La ceremonia que se cumplimentaba
seria posiblemente un ritual hierogdmico, mediante el cual, el rey, encarnando al dios resucitado
y paredro de Ashtarté, se uniria a la diosa representada por una hierddula-sacerdotisa. En este
sentido, las inscripciones punicas contienen habitualmente titulos de reyes entre los que destaca
precisamente el de «esposo de Ashtarté», cuya funcién perpetuaba las concepciones sumero-
acadias. Al menos, estas pruebas parecen reflejar las reminiscencias de la religion mesopotdmica
en el Mediterrdneo occidental, que habrfan sido transferidas a través de Siria'",

Volviendo al dmbito oriental, las Ashtartés que en textos nigroméanticos arameos, mandeos y
sirfacos habian devenido espiritus malignos siguen poseyendo una esencia erético-infernal-sexual
escoltando a su sefiora Ruha-Istra. En efecto, estas diosas conservan su afinidad sexual, aunque
transmutada con una orientacién negativa, pues su aspecto hetero-erdtico parece manitestarse
s6lo por medio de la agresividad sexual'®.

Para concluir con las pruebas no acadias del dominio semftico occidental pueden aducirse
dos ultimos datos: un decreto mineo informa de una ceremonia que parece revelar una relacién
técita con el ritual hierogdmico. El texto seiiala que, con motivo de la fiesta de Ashtar, se con-
duzca a una mujer en boda sagrada ante este dios'”",

Por otro lado, el asf llamado «monograma de Ashtar», representado en los monumentos mineos
y en ocasiones empleado incluso como sustituto del nombre del dios, ha dado pie a pensar en
una posible conexién entre Ashtar y el simbolo de la vulva'®,

EL PERFIL EROTICO DE LA ISHTAR SIRIA

La personalidad erdtica de Ishtar en Siria sigue siendo sumamente enigmdtica, ya que el
material textual acadio occidental, esencialmente administrativo, no aporta demasiados datos.
El problema esencial se sitia no obstante en el III milenio, pues es en este periodo cuando pa-
recen acentuarse las diferencias mds notables entre Siria y Mesopotamia.

En la Mari presargénica, Ashtarat podria representar quizd a la diosa del amor mientras
que INANNA.NITA encarnarfa verosimilmente al dios guerrero, segin una vieja interpreta-
cion tentativa. La informacidn epigrdfica no aporta sin embargo datos suficientes para apo-
yar o desechar semejante hipétesis, y en realidad nada autoriza a atribuir a estas eclipsadas
deidades occidentales de 1a Mari del III milenio un aspecto erdtico. Quiz4, el papel de diosa

102 Fantar, 1973, p. 24.

103 Bibliograffa sobre este texto en Oliva, Ishtar Syria, 9.4.1. n, 39,
104 Delcor, 1974, p. 64.

105 En este sentido, Delcor, 1974, p. 75.

106 Fauth, 1986, pp. 78-79.

107 Vid. TUAT 1I/3, Rituale und Beschwirungen I, pp. 444-446.
108 Pritchard, 1967, p. 76.
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del amor podria recaer mds bien en la tercera advocacién local INANNA.ZA.ZA, puesto
que a ella corresponde la identificacién mds aproximada con la diosa homonima de Sumer
y Acad.

La situacién en Ebla es muy distinta, pues se ignora qué género sexual debe atribuirse a
Ashtar. Los textos de Ebla no exteriorizan ni su género sexual ni su cualidad eréuca™”.

El panorama en el II milenio se presenta algo mds despejado, aunque la documentacion plds-
lica sobre la hierogamia en Siria es tardfa y escasa, basada fundamentalmente en sellos docu-
mentados desde comienzos de este periodo''®. La escasez general de datos sigue siendo la ténica
predominante. Algunas pruebas que aqui se proponen son sélo tentativas, y en cualquier caso
insuficientes para esbozar de manera clara el aspecto amoroso de esta divinidad.

Los nombres personales te6foros que se refieren expresamente al aspecto erotico de la Ishtar
siria s6lo se han conservado en Mari. Los antropénimos: «/shtar es mi amor» y «Amado/amante
de Ishtar» son los ejemplos més elocuentes. Entre los nombres menos alusivos que podrian
referirse quizd también a la Ishtar amorosa pueden citarse: «Mi regazo es Ishtar», «Ishtar es
nii gozo», «lshtar es vida», «Ishtar trajo» (en referencia al nacimiento de un nifio), «;hazle
perfecto, oh Ishtar!», e incluso «; Quién puede estar sin Ishtar?». Procedente de Chagar-Ba-
zar, el nombre: «/shtar es mi abundancia» podria evocar también a Ja Ishtar erética, mientras
que el antropénimo de Alalah: «Shaushga es hermosa» sugiere el aire sensual de la Ishtar
hurrita.

El asi llamado «ritual de Ishtar»'"', encontrado en el archivo paleobabilénico de Mari, parece
pertenecer al culto oficial de la Ishtar amorosa, aunque no refleja ciertamente una caracteriza-
¢ién erdtica de Ishtar. La relacién amorosa que la vincularia al rey de Mari podria inferirse so-
lamente de su linea 4: «[En el lecho] de Ishtar (el rey) se tenderd».

El aspecto erético de la divinidad podrfa deducirse también de una carta''? en la que un gru-
po de jévenes esclavas dirige al rey de Mari un saludo manifestdndole el deseo de que «Ishtar le
conceda (larga) vida». Tal vez, esta expresion podria representar un dato evocador de los bene-
ficios del ritual hierogdmico, el cual pudo dar pie al uso de salutaciones alusivas. En esta linea,
un sello de Mari llama al rey Yasmah-Addu el «bien amado de Ishtar».

Por otra parte, se desconoce préicticamente todo acerca del perfil erdtico de «Ishtar» en Alalah.
Tan sdlo indicios de este archivo parecen asegurar la celebracion en la ciudad de fiestas orgidsticas
en su honor, pues estd atestiguada la presencia de los assinnu, oficiantes de ritos de cardcter
sexual que pertenecian al personal ciltico de la diosa.

La imagen de una «Ishtar» amorosa podrfa reivindicarse también en la deidad que marcha a
Egipto en compaiifa de Tadu-Heba(t), la hija de Tushratta, el rey de Mittanni, con la misién de
garantizar el éxito del matrimonio entre ésta y Amenofis III. Sin perder de vista la significacién
politica del evento, en EA 19:24 el rey de Mittanni declara al faraén: «Que ‘Ishtar’y Amdn la
hagan digna del corazén de mi hermano», expresién que vuelve a repetirse en los mismos tér-
minos en otra carta de este rey''". Tushratta es mds explicito en la carta EA 21, al comunicar el -
definitivo envio de la princesa invocando a «Ishtar», esta vez junto al dios solar hurrita Shimige,

109  Ulteriores consideraciones sobre la diosa siria en el [I! milenio en Oliva, Ishrar Syria, 9.4.2.
10 Cooper, RIA 4, p. 268 b.

1tl  Dossin, 1938b.

112 ARM X, 103,

113 EA20:25-26.
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para «hacerla digna del corazén de mi hermano» y «alegrarle y ofrecerle la gran bendicion,
felicidad plena y larga vida»'"*. Este dltimo deseo se asemeja a los beneficios que el matrimonio
sagrado con Inanna reportaba a los reyes sumerios.

Por su parte, los textos de Emar no ofrecen indicios claros respecto al perfil amoroso de
las Ashtartés que componian el panteén local. Hay constancia, no obstante, de que la
«Ashtarté de abi» y Yamm formarian una pareja en la religién de Emar, segin atestigua el
ritual zukru de este archivo'®, Es probable que ambos estuviesen unidos por una relacién
amorosa, lo que coincidirfa con las tesis que sostienen algunos estudiosos sobre Ashtarté en
la mitologfa de Ugarit. La uni6n de los dos dioses en el citado texto no es sin embargo una
prueba fehaciente de su noviazgo. Lo cierto es que Yamm encarna al dios del mar ¢n la
religién cananea, y que «Ashtarté de abi» podrfa tener quizd la misma procedencia. Si am-
bas divinidades tuvieran efectivamente un origen costero, serfa licito inferir, como ya otros
han sugerido, que esta pareja divina representaria una penetracién parcial de tradiciones
cananeas en el interior de Siria.

Trazos de diosa del amor sexual podrian recaer también en la «Ashtarté del retorno» emariota,
evocadora quizd de la Ishtar mesopotdmica que regresa de su viaje a los infiernos, la cual pro-
movia en la tierra la renovaci6n de la vida y de la naturaleza a través del amor. Su anual retorno
a la tierra producia, en efecto, la regeneraci6n ciclica de los ganados, de las plantas y del género
humano.

Con respecto al culto, existen pruebas de que la celebracién de la hierogamia en Emar podria
excluir tanto a Ashtarté como al soberano de la ciudad, pues al menos una de las grandes fiestas
locales era la celebracién del matrimonio sagrado entre una sacerdotisa entu y el dios del cli-
mallé‘

114 EA21:16-23.

115 Concretamente en su linea 92°,

116 Una comparacién de la Ishtar siria amorosa con los perfiles eréticos de la Ishtar acadia y de la Shaushga
hurrita puede encontrarse en Oliva, Ishtar Syria, 9.4.3. y 9.4.4.
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