ANTONIO MANUEL RIBEIRO REBELO

MITO E CULTO
DE
IFIGENIA TAURICA

COIMBRA
1992



ANTONIO MANUEL RIBEIRO REBELO

MITO E CULTO
DE
IFIGENIA TAURICA

COIMBRA
1992






Dissertagdo de Mestrado em Literatura
Grega, apresentada 3 Faculdade de Letras da
Universidade de Coimbra



PREFACIO

Longe vai o ano de pré-finalista do liceu, quando o meu professor de literatura alemd, o Dr. W.
van Dijk, nos obrigou a analisar a Ifigénia entre os Tauros de Euripides, antes de nos debrugarmos
sobre o estudo da pega homénima de Goethe. Classicista por vocagdo, foi com muito agrado que
tomei este primeiro contacto com um tema fascinante pela interdisciplinaridade que proporcionava,
sob a orientagiio do meu professor de Grego, o Dr. J. A. van der Heide. Estava langado o primeiro
incentivo para o despertar do meu interesse pelo tema de Ifigénia.

Uma vez na Faculdade, coube-me a honra de seguir, na disciplina de Tragédia Grega, o curso
do Senhor Prof. Doutor Manuel de Oliveira Pulquério, que, ao abordar pormenorizadamente a
problemdtica do sacrificio de Ifigénia, no Agamémnon de Esquilo, avivou dentro de mim o
entusiasmo que sentia por aquela personagem. Na sequéncia do semindrio de Literatura Grega,
ministrado pela Senhora Prof. Doutora Maria Helena da Rocha Pereira, em que foi renovado o meu
interesse quc daria corpo ao projecto de tratar este lema.

A opgdo que lomei devo-a, portanto, a estes insignes mestres e aos meus outros dois
professores de Literatura Grega — o Prof. Doutor Francisco de Sdo José Oliveira e o Dr. Carlos
Alberto Louro Fonseca —, devido ao gosto que despertaram em mim pelo teatro grego.

Entre o dramatismo sombrio de uma personagem esquiliana, que ultrapassou tragicamente a
ripa irremeabilis undae, ¢ o fascinio radioso de uma jovem que ndo chega a morrer, € certo, mas que,
ajudada pela divindade, supera a tragicidade da morte ¢ encontra a redengdo que culminard com uma
vida gloriosa, decidi-me por esta tltima.

Todavia, nio teria conseguido levar esta caminhada a bom termo sem as palavras de estimulo,
de encorajamento ¢ simpatia de meus mestres, colegas, familiares e amigos. Na impossibilidade de
referir aqui a todos, e sob pena de omitir alguém, descjaria agradecer-lhcs ab imo pectore 0 muilo
com que contribufram para a realiza¢io deste trabalho.

Uma palavra de especial aprego vai para a Famflia Paulista, na pessoa do Padre Superior da
casa de Fdatima do Instituto Missiondrio Pia Sociedade de 8. Paulo, o Rev.” Pe. José Vitor Silva e
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Sousa, e na pessoa de meu irmdo, Pe. Francisco José Ribeiro Rebelo, pelas facilidades que me
concederam na conclusiio deste trabalho, O meu reconhecimento ¢ extensivo ao Rev® Prof, Doutor
José Geraldes Freire pelo interesse que demonstrou na evolugdo dos trabalhos e pela sua
colaboragido, que me permitiu conjugar a actividade docente com a cientifica e rentabilizar melhor os
meus cs{orgos.

Credor do meu reconhecimento € particularmente o Dr. Carlos Alberto Louro Fonseca, pelo
incentivo amigo e persistente, sobretudo em momentos de desdnimo, pelas sugestdes oportunas, pela
discussdo de questdes de ordem teatral, mitolégica e lingufstica, mas acima de tudo, por ter
submetido ao seu apurado e multifacetado sentido artistico a paciente revisdo de grande parte do
texto.

Para concluir este prefdcio, gostaria de exprimir muito especialmente & Senhora Prof*, Doutora
Maria Helena da Rocha Percira a minha mais profunda e sentida gratiddo, pois este trabalho nio teria
sido possfvel, sem a sua douta orientagio, com que muito me honrou. Estou-lhe particularmente
reconhecido pela confianga que depositou em mim, pelo empenho que pds ao orientar-me nas minhas
incertezas, pela incansdvel disponibilidade em acudir constantemente 4s minhas solicitagbes, com
prejufzo de outros dos seus muitos encargos, pelas palavras sempre amigas de estimulo que
imediatamente dissipavam angustias, pela andlise aturada deste estudo, pelos reparos preciosos,
proficuos conselhos e sugestdes que permitiram valorizar o meu trabalho, pelo empréstimo generoso
de bibliografia da sua rica biblioteca particular. Por dltimo, estou-lhe profundamente agradecido por
me ter iniciado nos métodos de investigagio.



NOTA PREVIA

As abreviaturas seguidas para as obras ¢ autores antigos siio as do Greek-English Lexicon de
Liddel-Scott, para os gregos, ¢ as do Oxford Latin Dictionnary, para os latinos. Para evitar
ambiguidades, foi necessdrio utilizar outras abreviaturas: Aisch.=Esquilo; Ag.=Agamemnon;
Fab.=Fabellae (de Higino).

Relativamente &s publicages periddicas, as siglas adoptadas sdo as de L'Année Philologique.

Devido & constante recorréncia de citagdes de algumas obras, houve conveniéncia em recorrer a
siglas, que se encontram na bibliografia, entre parénteses rectos, no final das referéncias
bibliogrificas respectivas.



LorxapLoy £aTLY 1) TporytaLdio
fOLNOL XGTo MVT, el yE MpoTov ol Adyo
Uno Tév Jdeatdv elawy £yvepLougvor,

npiv xol TLv elneiv.

Antifanes (fr. 191 Kock)

INTRODUCAO

Os wrés grandes trigicos gregos evocaram variadissimas vezes, ao longo das suas pegas, o mito
de Ifigénia. Todos compuseram dramas consagrados exclusivamente a esta personagem e ao
sacrificio de que foi vitima. De facto, em todo o ciclo épico, poucos episédios havia que melhor se
prestassem a ser transpostos para a cena. Infelizmente, dessas pegas s6 chegaram até nds as de
Euripides: Ifigénia entre os Tauros) e Ifigénia em Aulide.

Ifigénia ¢ o nome de uma personagem, sobre cuja identificagdo recaem muitas dividas, e que
corporizou, ao longo dos séculos, um amplo leque de versdes de mitos, lendas, histérias, narrativas.
Tal facto deve-se niio apenas & extrema complexidade dos diversos tratamentos do tema, com o
entrelagamento e assimilagGes de outros mitos, sendo também a acrescentos e alteragdes, por vezes
muito profundos.

A mitologia, que fornecia & tragédia a sua substincia essencial, ainda nio se encontrava, no
séc. V a.C,, estruturada e ordenada na forma que conhecemos por intermédio dos mitdgrafos tardios.

1 Esta pega é igualmente conhecida sob outras designagties: Ifigénia Tdurica ou Ifigénia na Tduride. Todavia, F. Rebelo
Gongalves, no seu Vocabuldrio Ortogréfico da Lingua Portuguesa, rejeita as designagdes toponimicas Tduride e
Tdurida, por terem sido raduzidas do francés, e propde antes a forma Tdurica. Mais correcta € ainda a designago que
Goethe consagrou na lingua alema: [phigenie in Taurerland. No entanto, considerando que o topdnimo Tduride pode
ser considerado, de certo modo, corrente entre classicistas, utilizd-lo-emos sempre que nos referirmos ao pais dos
Tauros, em detrimento da forma preconizada por Rebelo Gongalves.

Desde o momento em que saiu a ediglo de Platnauer, a pega passou definitivamente a ser designada por [figénia entre
os Tauros. Conforme este estudioso esclarece, a designacio [figénia na Tiuride, ¢ uma forma analdgica do timlo da
outra pega, a Ifigénia em Aulide. Uma vez que a antiga regilio tdurica nio possui actualmente o nome de Téuride, serd
preferivel adoptar a designago dos Antigos. Todavia, a maior parte dos autores, e. g. Aristételes, Plutarco, Longino e
Luciano, nfo designam a obra pelo nome. Os poucos escritores que a citam, e. g. Eustitio, Hesiguio e alguns
escoliastas, localizam os seus passos év L lpuyevelon 1L #v Tondpoue. Daqui se deduz que o titulo correcto deva
serTpuyévera 1 év Tadpows — Ifigénia entre os Tauros,

Todavia, muito antes da edigio de Planaver e da uniformizaglo correcta do titulo da pega euripidiana, jd a Lingua
Portuguesa registava a designaglo de [figénia entre o5 Tauros. Foi Cindido Lusitano, no séc. XVIII, quem atribuin a
forma portuguesa do titulo, quando tentou levar a tragédia de Euripides ao conhecimento do piiblico portugués, através
da elaboragdo de uma pardfrase. E ndo nos parece que ele tenha traduzido o titulo directamente de Brumoy, pois este di
i pega em causa o titulo de Iphigenie en Tauride. Vide, a este propésito, M. H. Rocha Pereira, "A Apreciaglo dos
Trigicos Gregos pelos Poetas e Teorizadores do Século XVII, pp. 102sqg.



No entanto, jd tinha abandonado o estado caético, em que se encontrava, anterior a ordenagio e
fixagdo levada a cabo pela literatura oral e escrita. E os mitos foram-se organizando em ciclos de
acordo com os assuntos neles versados.

Apesar de tudo, a profusdo dessas histérias era tal, que estes divergiam entre si, consoante a
origem, expansdo geografica, acolhimento, adaptagio, natureza, mbito e interesses politicos, sécio-
econdémicos, culturais e religiosos. Por outro lado, os mitos ou eram autéctones ou eram importados.
Sobretudo o Oriente foi um grande alfobre de lendas importadas pelos Gregos. Nilsson afirma que os
Gregos desde sempre adoptaram deuses estranhos. Porém, durante o periodo de pleno vigor do
espirito grego — na época arcaica e cldssica —, que o famoso especialista da religido grega distingue do
periodo do sincretismo, estes deuses imigrantes ou se adaptaram as formas de pensamento da religido
grega, consumando a sua plena integragdo, ou permaneceram nela como corpos estranhos2.

Os fenémenos gerados pelo Homem t€m subjacente uma componente quase biolégica. O
melhor exemplo € o da lfngua, que evolui ao longo dos séculos, qual organismo vivo que nasce,
cresce, se adapta as mais variadas circunstancias e, por vezes, morre. Ora, a mitologia grega também
adquiriu vida prdpria e foi essa vitalidade orgénica que possibilitou a sua evolugdo e crescimento, até
ser inovada e renovada pelos grandes poetas trdgicos que, em muitos casos, a cristalizaram.
Conforme observa M. H. Rocha Pereira, "uma observagio cuidada do pouco que nos resta de uma
imensa produgdo dramdtica, que principiou cerca de 534 a.C. e se extinguiu, de forma obscura, pelo
século I a.C., mostra que os mitos eram, de facto, conhecidos, e ndo podiam ser alterados nos seus
dados essenciais, mas permitiam, mesmo assim, uma larga margem de invengdo"3. Por conseguinte,
a evolugdo e a inovagdo equacionavam-se plenamente com a matéria mitolégica essencial. Disso € a
produgio dramdtica euripidiana o melhor exemplo.

Propomo-nos fazer uma andlise minuciosa do tratamento do mito de Ifigénia, muito
particularmente do da T4urica, nos poetas da Antiguidade, nomeadamente nos que precederam
Euripides, € ainda em outras obras deste autor. Ora, o grande ponto de referéncia sobre esta
personagem €, sem divida, a tragédia Ifigénia entre os Tauros de Euripides. Assim, todas as obras
serdo por nds analisadas a luz desta pega. Por outras palavras, a investigagdo sobre o mito em causa
convergird para o tema fulcral do nosso trabalho, que é a Ifigénia T4urica.

A finalidade desta andlise ¢ a de tentar organizar um corpus das diversas versdes da lenda e
respectivas variantes, de modo a permitir um levantamento sistematizado da matéria mitolégica
anterior a Euripides. Reconstituidas as verses, procederemos 2 localizagdo dos pontos comuns
dessas obras com /T e procuraremos reconhecer, sistematizar e abordar hermeneuticamente as
inovagdes de Euripides.

No caso da Ifigénia T4urica, o mito encontrava-se também subordinado a interesses, tradigdes,
ritos e cultos locais, que, ao distorcé-lo e adaptd-lo, lhe conferiram, incontestavelmente, uma
complexidade € dmbito mais vastos. Por isso, achamos necessdrio enquadrar esse conjunto de
caracteristicas cultuais num contexto antropolégico mais generalizante e abrangente, harmonizando-o

2 Martin Nilsson, Geschichte der griechischen Religion, 1, p. 722.
3 M. H. Rocha Pereira, "Matéria ¢ Forma na Tragédia Grega", p. 8.



com outros cultos, outros mitos, outras obras draméticas. Todavia, ¢ imprescindivel definir os
campos de acgio dos conceitos de mito e ritual, bem como a sua interdependéncia, para melhor
compreendermos como no drama, mais concretamente na Ifigénia entre o5 Tauros, a interacgio destas
duas linhas de forga se desenvolve ¢ contribui para o sucesso da peca. Para isso, partiremos dos
conceitos bsicos, tal como foram definidos por Walter Burkertd, Este famoso especialista da religido
grega, ao abordar a polémica da dependéncia entre estes dois conceitos do ponto de vista semidtico,
conclui que o ritual € anterior ao mito?, visto que a comunicagio gestual €, na histéria da evolugio
das espécies, anterior A fala, pois enguanto aquela € partilhada pelos animais, esta € especifica do
Homem.

Por outro lado, 0 mesmo estudioso refuta as teorias da chamada escola do "mito e ritual”,
segundo a qual, o mito ndo passava de uma narrativa associada a um ritual®, pelo que ndo hd
necessidade absoluta de aquele fazer parte deste. Ambos se combinam eficazmente como formas de
tradigdo cultural. E que o ritual pode ser discutido fora do seu préprio contexto, tanto para o preparar
previamente, como para o explicar posteriormente. Por isso os Gregos relacionaram quase todos os
rituais com uma histéria que explicasse o estabelecimento de determinado costume. S6 oferece
diividas a situagio inversa: se, por sua vez, todos os mitos gregos remetem para rituais.

Ambos eram, pois, transmitidos conjuntamente, porque se explicavam ¢ fortaleciam
mutuamente; o mesmo nio ¢ dizer-se que ritual é a dramatizagdo teatral do mito, como sublinha ainda
o mesmo especialista. E cita Fontenrose, para demonstrar que o drama é um fenémeno distinto de
mito e ritual e surge na sequéncia da relagiio entre estes: "sempre que 0 mito precede o ritual, estd
produzide o drama’’. A fungdo do ritual, clarifica Burkert, é a de dramatizar a ordem da vida,
exprimindo os seus modos de comportamento, sobretudo a agressdo, ao passo que o mito explica e
justifica as regras de vivéncia social. Na caga e no sacrificio, os modos agressivos de comportamento
entre os homens recaem sobre os animais; no mito sdo os homens as vitimas. Os medos manifestam-
se Nos Tituais preparatrios; o mito menciona alguém que € temido. O ritual € criado através de gestos
de culpa e submissdo; o mito refere-se a um ser superior € ao seu poder. O mito desenvolve o que o
gesto contém in nuce: um gesto ameagador torna-se um assassinio, uma manifestagio de pesar
transforma-se em verdadeiro luto, movimentos eréticos desenvolvem uma histéria de amor e morte.
O elemento ficticio do ritual € realidade no mito; inversamente o ritual confirma a realidade do mito.
Deste modo, ao afirmarem-se um ao outro, mito e ritual, embora de origens diversas, tornam-se
numa forga poderosa na formagao de uma tradigdo cultural. O mito poderd, algumas vezes, suplantar
0 ritual, especialmente na fungdo de exprimir a unidade e organizagdo do conjunto, pois, a fala é

4 A problemética do ritual, muito concretamente a do sacrificio (humano) tem sido muito debatida entre antropdlogos e
helenistas. Ha um volume dos Entretiens Hardt exclusivamente consagrado a este tema, onde se poderd fazer uma ideia
da diversidade de doutrinas e da vastidio de bibliografia sobre o sacrificio.

> W. Burkert, HN, p. 31. Cf. também W. Burkert, Milo ¢ Mitologia, trad. de M. H. Rocha Pereira, p. 33.

6 W, Burkert, Mito e Mitologia, p. 32sq e HN, pp. 30-32.

77, Fontenrase, Python: A Study of Delphic Myth and Iis Origins, p. 464, apud W. Burkert, HN, p. 33, n. 15,



superior ao gesto em precisiio e destreza, mas a linguagem também pode ser ambigua e hd que
recorrer ao ritual para confirmar a palavraS.

Qual € a relagdo de tudo isto com o drama? Ora, € sabido que mito, culto e tragédia comegam
por criar relagdes biunivocas na polémica sobre as origens daquele género dramdtico. Numa outra
obra, Burkert recupera e reforga a antiga tese que relaciona o vocdbulo tporyedio com o "canto por
um bode”, quer o bode seja o prémio concedido ao vencedor (song for the prize of a goat), quer seja
a vitima do sacrificio (song at the sacrifice of a gaat)'?". O mesmo autor aduz ainda o testemunho de
representagdes artisticas, sobretudo em cerimica, € o altar no centro da orguestra, para sublinhar a
relagdo existente entre a imolagio de um tpayos e a tragédia, por intermédio do culto dionisfaco.
Podemos aprofundar um pouco mais a nogio de trés conceitos — mito, culto e drama — que giram i
volta de um outro: o sacrificio.

O sacrificio esteve, desde muito cedo, associado 4 alimentagio. A principal fonte de
subsisténcia para o0 Homem, muito antes da introdugdo da agricultura, antes ainda da pastoricia, eraa
ca¢a. E os cacadores ofereciam partes dos animais que cagavam, os crineos e os fémures,
enterrando-0s ou pendurando-os de uma 4rvore, tentando, assim, restaurar a vida do animal abatido -
se ndo fizessem isso, ndo mais voltariam a cagar. Tal € a explicagdo avangada por Karl Meuli para
justificar as sepulturas de ossos animais encontrados na Sibérial0, Burkert secunda esta
interpretagdo, segundo a qual o interesse do cagador primitivo em preservar o ciclo continuo da sua
alimenta¢fio denota um profundo respeito pela vida em si. O acto sangrento era necessdrio, para
garantir a continuidade da vida, mas sobretudo para permitir o surgimento de uma nova vidall, Daf
que a recolha dos ossos, a elevagio do crineo, a sua oferta ao divino seja uma tentativa de restaurar a
vida, no fundo, uma ressurrei¢io do principal sustento do Homem. Como Burkert afirma, o poder de
matar ¢ o respeito pela vida iluminam-se um ao outro, pois através da experiéncia que constitui o acto
de matar ¢ que o Homem se apercebe do cardcter sagrado da vida. Na verdade, por mais paradoxal
que parega, a vida € perpetuada pela morte e € o ritual que dd corpo, dramatiza e generaliza esse
paraduxulz. Por outro lado, ao abater um animal, o Homem sente-se culpado e s6 poderd superar
esse sentimento, i. e., s6 poderd encontrar perdio e reparacio através de um outro ritual gue Meuli
designa por "comédia de inocéncia" e por meio do qual o Homem procura furtar-se is
responsabilidades do acto. No cenmo desta pritica religiosa estd, pois, o abate do animal e o0 Homem
como seu executor, pelo que o sacrificio ndo € outra coisa sendo "ein rituelles Schlachten”. Burkert

8 W. Burkert, HN, p. 34. Este aspecto é ilustrado com um exemplo muito actual: por mais claras ¢ elucidativas que
tenham sido as palavras de qualquer acordo, este s6 & convalidado, apds a assinatura, por meio de um ritual — um
abrago ou um aperto de mios —, para selar o que foi dito por palavras.

9 W, Burkert, "Greck Tragedy and Sacrificial Ritual”, pp. 88, 93 e 96. Este especialista da religiio grega considera as
duas interpretages idénticas, pois o bode conquistado no cename era sacrificado a Dioniso. Refuta a tese de Pohlenz
{reomada por Zicgler) baseando a sua argumentacio em testemunhos histdrico-literdrios — como o Médrmore de Paros,
f1. 22, 159 ou Pindaro {0, 13, 19), onde um animal destinado ao sacrificio era utilizado como &dhov ¢m cerlames
literdrios ¢ atléticos (pp. 93 ¢ 98).

10 K. Meuli, "Griechische Opferbriiuche”, pp. 183sqq = Gesammelte Schriften, 11, 907sqq. CI. W. Burkert, GR, pp.
104sq e AN, pp. 12sqq.

llw. Burkert, "Greek Tragedy and Sacrificial Ritual”, p. 106 ¢ HN, pp. 16 38.

12 14, HN, pp. 21 ¢ 38.



modifica essa definigio de modo a que ela abarque todos os géneros de sacrificios que envolvern
derramamento de sangue: “sacrifice is ritual killing", i.¢., no ritual sacrificatério, 0 Homem provoca e
experimenta a morte. E, como "sacrificial killing" € a experiéncia fundamental do "sagrado”, o homo
religiosus alcanga essa consciéncia se agir como homo necans!3.

Também entre os Gregos havia o costume de deixar aos deuses o5 ossos dos animais,
sobretudo os fémures: a vitima era conduzida — de preferéncia voluntariamente — por entre ciinticos
dos participantes, que se dispunham em cinculo, & volta do altar; seguidamente o animal era aspergido
com dgua, de modo a sacudir & cabeca, ou, no caso de um boi, é-lhe dada dgua a beber, para que
também abane a cabega — a "Unschuldskomddie” de Karl Meuli: o sinal de assentimento da vitima em
ser sacrificada voluntariamente, o que liberta de qualquer culpa o executante do sacrificiol4 —, e era
imolada, derramando o sangue para dentro da cova sacrifical, para cima do fogo ou tingindo o altar;
as partes nio comestiveis — ossos, gordura ¢ bilis — eram cremadas no altar em honra da divindade,
as restantes eram consumidas pelos presentes, pelo menos © coraglio e o figado (an\dyyva)l3.
Estes rituais, porém, ndo ¢ram exclusivos dos povos helénicos. Como Burker salienta, a
consumpeio da vitima pelo fogo era peculiar & regifo semitica ocidentall® e a sequéncia de
holocausto e sacrificio salutar, a combinagdo de oferenda de alimentos, libagio e combustio de partes
do animal sintoniza a prética sacrificatéria grega com a do Antigo Testamentol7. A ilha de Chipre
teria sido o ponto de ligagiio entre a tradigdo do Préximo Oriente e a micénica. Portanto, conforme
Burkert conclui, os padroes gregos de rituais de sacrificios sdo a um tempo muito antigos ¢ pds-
micénicos 18,

Tal como a caga era desenvolvida por alguns elementos de uma sociedade em beneficio de
todos os outros membros, também o ritual do sacrificio € de cariz comunitdrio: é necessdrio haver
uma cormunidade de participantes que se retinam 4 volta do altar e participem na cerimdnia cada um
com & sua fungiio, segundo a sua prépria hierarquia, encabegada pelo sacerdote. Religido e sociedade
interpenetram-se de tal maneira, que todos os actos de significativa importincia para a sociedade sio
inaugurados com um sacrificio. Um edificio, uma ponte, uma muralha sé mantém a sua forca se
alguém for imolado (e emparedado) no local. O casamento era precedido de um sacrificio
(npotékeLa) que a jovem realizava para apaziguar a ira da virgem Artemis. A travessia de uma
fronteira, fisica — um rio, por exemplo — ou abstracta — de uma camada etiria para outra on de um
grupo social para outro — implica a realizagio de um sacrificio (os chamados SLafatripLa, no

1314, 8N, p. 3.

14 No mundo actual, podem ser referenciados elementos da “comédia de inocEncia” na dltima refeigdio ou no dliimo
desejo dos condenados & morte, bem como no capuz ou na mascara do carrasco.

15 W. Burkert, GR, pp. 101-104, ¢ HN, pp. 4-7 ¢ 36sqq.

]61.:!... GR,p.93en. 46, e BN, pp. 9sqq.

17 Relativamente a0 sacrificio de animais, 0 Levitice, nos seus sete primeiros capitulos, faz a distingdo entre
holocawstos, sacrificios salutares, sacrificios expialGrios e sacrificios de reparagio (semelhantes aos expialdrios). O
sacrificio salutar consistia num banquete sagrado, onde as cames da vitima eram consumidas pelo oferiante e seus
Amigos.

Vidgos passos biblicos mencionados por Burkert em GR, p. 95, n. 46. .

1844, ibid., p. 97, Assim explica  razfio do banquete, combinado com a carbonizacdo de partes do animal em honra do

deus, que os ritos egipcios, mesopotimios e mindico-micénicos desconheciam.



primeiro caso)!¥. Mas estes actos religiosos eram associados ou combinados com outros, de cariz
diferente, pois integravam-se num amplo leque de rituais praticados pelos Gregos.

Burkert sistematizou os vdrios rituais, agrupando-os segundo as caracteristicas mais
impm'tantesm, e chama primeiro a atengfo para aqueles em que o sacrificio de animais €, acima de
tudo, o derramamento de sangue: o objectivo principal € fazer com que o altar fique ensanguentado
(aipdooeado). Havia cultos que davam preferéncia a sangue humano, como o de Artemis Ortia, em
Esparta, em que, na sequéncia de flagelagdes, os jovens manchavam o altar de sangue, mas os
Gregos procuravam atribuir-lhes origens bdrbaras. Todavia, conforme Burkert salienta, no centro do
sacrificio estio o Homem e o animal. Por isso, o mito inverte muitas vezes o papel da vitima: oraé o
animal que se substitui ao Homem (como € o caso de Ifigénia, entre outros), ora ¢ este que toma o
lugar daquele21,

Por outro lado, alguns rituais sdo executados em prol do sacrificante ¢ nio como prelidio de
uma refeigdo. Trata-se de verdadeiras vitimas, agdryLa, no sentido restrito do termo, &, na opinido
de Burkert, 56 surgem em duas situaghes extremas: antes de uma batalha e em funerais. Antes de um
combate, & vista do inimigo, os Espartanos sacrificavam uma cabra. Também o mito conhece
exemplos de jovens que se sacrificam — de preferéncia voluntariamente — antes de uma batalha, como
é o caso do sacrificio de Ifigénia em Aulide. No caso dos funerais, costuma fazer-se uma cova no
chdo, para onde se verte o sangue que ird saciar os espiritos dos mortos (aipaxeupla)22,

Intimamente relacionado com o ritual de sangue, é o do fogo. O préprio verbo SdeLv
(‘sacrificar'), na opinido de Burkert, significaria inicialmente 'fumegar e, na verdade, a fragriincia da
combustio dos 6rgios das vitimas seria do particular agrado dos deuses23. Como jd vimos, o
holocausto teria sido ransmitido aos Micénios pelos povos da regido do Préximo Oriente, mas s6
seria utilizado entre os Gregos no culto dos mortos.

Com o culto dos mortos também estd relacionada a libagio: anévéerv/ anovér) ou yeevvf yor).
As onovdal realizam-se normalmente com vinho, embora haja também yoal com vinho e anovbadl
com mel, azeite e dgua. Como Burkert salienta, a distingdo entre uma e outra designagdes depende
sobretudo do tipo de vasilha utilizado e da sua manipulago, mas, na generalidade, a yor] destina-se
principalmente ao culto dos mortos e das divindades cténicas24. A segunda pega da Oresteia de
Esquilo retira daqui o seu titulo, pois Electra dirige-se ao timulo de Agamémnon, juntamente com as
‘poriadoras de libagGes', as coéforas, para derramar as suas oferendas em honra de seu falecido pai.
Por outro lado, as anovéal tém o seu lugar no ritual do sacrificio, quando o sacerdote verie vinho
por sobre as chamas do altar, para consumir os restos do animal. Além disso, tal como as ogdyLe

19 Recordemos o preceito de Hesiodo (Op. 737-41) de orar e purificar as maos antes da travessia de um rio, para que 0s
deuses ndo fiquem irmitados.

20 . Burkert GR, cap. 11 1.2-4.5, pp. 105-142.

21w Burkert, “Greek Tragedy and Sacrificial Ritual”, pp. 112sq, 116; HN, p. 20sq; GR, p. 115.

22 Cf. os varios exemplos literdrios e mitolégicos apresentados por Burkert, GR, pp. 107sq.

23 W, Burkert chama a atengdo para uma fdrmula homérica (71 8. 48; 23. 148; Od. 8. 363) que faz alusdo a aliares
fumegantes. )

24 w. Burkert, GR, p. 122.



iy

iniciam uma guerra, também as onovbodl celebram o fim das hostilidades. Como Burkert refere, nio
havia outra palavra para designar 'armisticio’ ou 'tratado de paz' senio anovbad.

Particularmente importante para o mito de Ifigénia € o ritual das primicias a par do das
oferendas votivas. Era costume os Gregos oferecerem i divindade os primeiros frutos (doopyoi. —
os 'principios’ de um 'todo’), a exemplo do que sucedia também com outros provos. Esses primeiros
frutos poderiam materializar-se em animais, cagados ou pescados, ou em produtos agricolas,
cultivados ou recolhidos. No caso das oferendas votivas, 0 Homem pretende honrar o deus através
de uma reniincia voluntdria, assumida pessoalmente, perante testemunhas, geralmente em ocasides de
crise pessoal ou comunitdria (perigo, doenga, fome, guerra). O voto poderd consistir no sacrificio de
um animal, na oferta das primicias ou até na fundagio de um templo23. Muito comum ¢ ainda a
promessa da cabeleira e, especificamente em Brduron, a oferenda das roupas das mulheres mortas de
partos,

De importéncia igualmente relevante para o mito de Ifigénia € a purificagio de.uma mécula —
uisos ou pleaie — que poderia ter sido contraida através de relages sexuais, nascimento, morte e
sobretudo homicidioZ6. Qualquer contacto com o sangue e a morte deve ser evitado. E por isso que
as virgens, porque ainda impolutas, assumem um papel importante em diversos cultos,
desempenhando as fungdes de sacerdotisa até atingir a idade de casar. A contaminagio atinge
igualmente os santudrios e as préprias imagens divinas. S3o vérios os exemplos de purificagdes
regulares de idolos por meio da dgua, particularmente dgua salgada, sobretudo se a estdtua esteve em
contacto com caddveres ou autores de crimes de sangueZ/.

No caso de homicidio, o ulaeopo: pode ser acompanhado de sentimentos de culpa, devido ao
profundo respeito que o Homem tem pela vida. A esse estado de espirito ndo € indiferente a atitude
perante 08 animais abatidos, que jd vinha desde as sociedades pré-histéricas e que se reflectia na
cerimdnia dos sacriffcios. Burkert poe em relevo a ambivaléncia de sentimentos no espirito do
sacrificante: "Man, sacrificing according to the will of the god, still has 10 overcome or even to outwit
his reluctance to kill. Prevalent however is a higher necessity, which commands him to kill"28, No
homicidio, a culpa é assumida pessoalmente, mas a natureza do sacrificio € essencialmente
comunitdria ¢ os remorsos exigem a necessidade de se atribuir as culpas a alguém29. Assim se
explica a supra referida 'Unschuldkomédie’. Burkert exemplifica como o executante procura enjeitar
as responsabilidades do acto. Descreve primeiro o ritual dos Bougdve, celebrados em honra de
Zeus, na Acrdpole, em que o animal que se responsabiliza pela sua prépria imolagio. De facto, uma
fila de bois € conduzida ao longo do altar, sobre o qual se encontram oferendas de cereais e o

25 vide Burkert, GR, p. 119 notas 23-25 para outros exemplos e respectivos testemunhos histdricos e literdrios.

26 W, Burken, ibid., p. 133 ¢ IT 381-3

27 vide exemplos diversos em W. Burkert, GR, pp. 134sq e n. 44 ¢ 45,

28 w, Burkert, “Greek Tragedy and Sacrificial Ritual”, p. 109,

29 Situagiio semelhante ocorre com o @ocppexds: a comunidade wtiliza um individuo para expurgar todo o mal que
exista enire 0s seus membros, O gapuaxds € geralmente um mendigo, um aleijado, um criminoso gue assume em si
as culpas de todos os cidaddos. Inicialmente € muito bem tratado, mas, chegada a hora, € expulsa, apedrejado, langado
ao mar ou até morto. Este ritual de purificagiio corresponde ao do bode expiatdrio do Antigo Testamento, que &
enviado para o deserto. Vide W. Burkert, GR, pp. 139sqq. -



primeiro animal que ousar comer dos bolos sagradoes ¢ imediatamente abatido com um machado.
Todavia, o sacerdote langa fora o instrumento do sacrificio e foge. A seguir i retei¢io sagrada,
realiza-se um tribunal, para apurar responsabilidades. Os presentes acusam-se uns aos outros até que,
por fim, a culpa recai sobre o cutelo, que, em sequéncia do veredicto, € langada ao mar.
Seguidamente o boi € empalhado e arelado a um arado, como que anulando o assassinio através da
sua ressurrei¢io. O sacrificio do bode em honra de Dioniso € outra maneira de responsabilizar o
animal pela sua prdpria morte, pois o bode teria ousado provar o vinho, pelo que devia morrer. Em
Corinto era uma cabra que devia desenterrar a faca com a qual seria sacrificada30.

E grande a analogia destes casos com o mito de Orestes, embora este seja mais complexo, pois
ndo se limita a cometer apenas homicidio, como também matricidio. Embora a ordem para vingar os
assassinos do pai lhe seja transmitida pela divindade, o remorso nio deixa de se apoderar do jovem
que foge 4 procura da purificagio.

Estas 'comédias de inocéncia’ demonstram que a situagio preferencial seria aquela em que a
vitima assumisse voluntariamente o sacrificio. Ora, se € certo que este ritual estd bem presente em
todos os trés grandes trdgicos gregos, mais certo € que Eurfpides tinha predilecgdo especial pelos
sacrificios voluntdrios31.

Aqui temos, pois, a sobreposigio de mito, ritual e tragédia. E um dos raros momentos em que
estas trés dimensGes se intersectam € durante a ocorréncia de um aition. Veremos como em IT o
aspecto etioldgico contribui decisivamente para o sucesso do drama, pois por esta pega perpassam os
outros dois elementos que se complementam mutuamente: a transcendéncia do mito e a realidade do
culto. Este dltimo é um factor crucial para a fixagdo daquele, pois € nesta pega que 0s extremos destes
dois planos, ao tocarem-se, acabam por se fundir num sé. IT ¢ o grande niiclee polarizador do mito e
do culto. A amdlgama destes dois aspectos acresce a pericia da pena de Euripides, que, ao envolver
todos os ingredientes, os incorpora uns nos outros. Tudo se consubstancia numa massa liquida
homogénea que a perfeigo solidifica em cristais.

A cristalizagio do mito de Ifigénia foi transmitida 4 posteridade provavelmente pela mio de
Euripides32, que lhe imprimiu os seus tragos caracteristicos na redaccdo final. Foi gragas ao sucesso
de [figénia entre o5 Tauros que a versio seguida por Euripides, e que Kjellberg designa por
Vulgata33, foi difundida ao longo de toda a Antiguidade Cl4ssica até aos nossos dias.

Os autores posteriores, na grande maioria, adoptaram-na. Qutros houve, nomeadamente os
Alexandrinos, que, preocupados em pesquisar lendas antigas, abragaram outras variantes mitolégicas
menos conhecidas. Mas isto ndo fez cair no esquecimento o tratamento dado ao tema por Euripides.
Volvidos dois milénios, a literatura universal continuaria a reconhecer o interesse ¢ a importfincia
deste mito. Entre os autores que dele se ocuparam, destacam-se sobretudo Goethe e Racine, Mas hd

30w, Burkert, "Greek Tragedy and Sacrificial Ritual”, p. 109 e 118 n. 71; e GR, pp. 350sq.

31 vide M. F. Sousa e Silva, "Sacrificio voluntdrio. Teatralidade de um motivo euripidiano”.

32 A inceneza provém do desconhecimento do tratamento do mito em pecas semelhanies ¢ alé homdnimas dos ouiros
grandes trigicos gregos. Nio se sabe até que ponto Euripides terd adoptado eventuais versdes ou nuances do mesmo
mito, presentes em Esquilo ¢ Séfocles.

B RE 1X, col. 2601.



que ndo esquecer as indmeras tradugdes, quer em Verso, quer em prosa, tanto para verndculo (de um
Friedrich Schiller ou de um Joost van den Vondel), como para latim (Erasmo). Qutros hd, por
exemplo Hans Sachs, que fizeram o tratamento do mito em géneros literdrios diferentes. Escusamo-
nos a referir aqui a sua adaptagio no dominio de outras artes, como as representagdes pldsticas ou, no
campo musical, as muitas éperas compostas sobre este tema,

Dizia Tucidides que a averiguago da verdade destrufa o mito. Nao no iremos, pois, preocupar
muito em tentar descortinar todos os acontecimentos religiosos, culturais, politicos ou sécio-
econémicos que eventualmente tenham estado na base da formagio dos mitos. Abriremos apenas uma
excepgdo para o culto de Ifigénia.



O MITO

L. Ifigénia: um antropénimo, virias etimologias.

Devemos considerar as vdrias condigdes assumidas por Ifigénia ao longo dos tempos que,
muitas vezes, se confundem e se fundem umas nas outras: a) Ifigénia, epiteto de Artemis; b) Ifigénia,
sacerdotisa de Artemis; c) Ifigénia, deusa da Asia Menor; d) Ifigénia, deusa dtica.

O seu nome, ‘lguyévere, € uma palavra composta de {¢, ivég — ‘forga’, 'vigor' — no caso
instrumental (Loc), e da raiz *gend- (nascimento, origem, geragio, raga), consubstanciada em
vocdbulos como yévog, yévwa, ylyvopad, elc.,

Como Ifigénia aparece intimamente associada a Artemis, ndo serd demais recordar que também
esta deusa assistia as parturientes. Mit6grafos tardios contam que, imediatamente apés o seu
nascimento, assistiu a mie no parto de seu irmio Apolo. Por isso lhe sdo aplicados vérios epitetos
relacionados com esta fungio: Avaifwvog, Xitdvn (ou Xitwvia), Aoxela (Aoyia ou Aexd),
Eiheiduiadd. A etimologia remete igualmente para as deusas protectoras ou que presidiam aos
partos, como, por exemplo, as andlogas Keelhuyévera, Mevetuhiides e Devwaddec, A institui¢do
do culto em Brduron, no final de /T, nomeadamente a doagdio a Ifigénia das roupas das mulheres que
sucumbiram ao trabalho de parto, estd em pleno acordo com esta etimologia. Daf England sugerir,
para a etimologia do nome da nossa herofna, a interpretagio "com poder sobre o nascimento”33,

Outras formas que alternam com o nome de lgLyéveLa, e que com ela costumam ser
identificadas, sio 'lpudvacon e 'lcpu.*,-évn?'ﬁ. Mas a esta questdo voltaremos mais adiante.
Lembremos apenas que Ifigénia também € designada sob a forma abreviada lepug37

Numa das tabuinhas em Linear B aparece o nome I-pe-me-de-ja38. Hesiodo (fr. 23a M-W)
utiliza um nome muito semelhante, para designar Ifigénia: ‘Tpuuédnv. Todavia, Chadwick sublinha
que 2 auséncia de f— inicial e a grafia —pe— demonstram que este nome ndo contém a forma TpL—.
Acrescenta 0 mesmo estudioso que se trataria de uma divindade pré-helénica. Burkert analisa o
pantedo dos deuses micénicos a partir das referidas tabuinhas e partilha da mesma apreensio quanto

34 CF. 0. Gruppe, Griechischer Mythologie und Religionsgeschichte, p. 1272.
35 England, p. XVI

36 11, 9, 145. 287, Eurip. EL 1023.

37 Licofron v. 324. Cf. ambém EM s.v. "love.

38 vd, M. Venris and J. Chadwick, Documents in Mycenaean Greek, p. 288, .
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identificagio de Ipemedja com Iphimedeia3”. Também P. Chantraine supde a forma Topédera
distinta da micénica /pemedja®0.

A interpretagdo das etimologias, sejam elas quais forem, € sempre muito controversa. O perigo
acresce quando se trata de uma etimologia popular, mas uma atitude reservada relativamente a estas
explicagdes nio anula a importincia que lhes era atribuida pelos Gregos. Por tudo isto, limitar-nos-
€MOos 3 apresentar as principais propostas de alguns autores modemnos.

Wilamowitz segue a etimologia atestada em Euférion fr. 61 M4! e sugere a interpretagfio "a que
nasceu com violéncia". Todavia, tanto o fragmento citado, como a interpretagio de Wilamowitz
situam-se no contexto de uma versdo particular do mito: etivexe: &1 v / "l BenoapeveaL
‘Exévn Oneyelveto Onoeid2,

M. Kjellberg refuta a interpretagdo proposta por Reinach?3, segundo a qual Ifigénia significaria
la trés noble, argumentando que esta sugestio nio se pode fundamentar®4,

H. Grégoire relaciona o sacrificio de Ifigénia com outros sacrificios semelhantes, realizados
antes de uma expedigio militar: "Seul, le sacrifice d'une fille vierge du roi des vaisseux avait pu
apaiser les vents et consacrer les navires [Aisch., Ag. 227: xal npotérera vadiv]. Pour une
cérémonie magique de cette espéce, il n'éuait pas indifférent sans doute que la victime eiit un nom
significatif. (...) Iphigénie (Tpe véverto), immolée «pour les nefs», devait donner 2 I'expédition la
force et la victoire"#3, Embora haja, na cultura grega, mais do que um exemplo de sacrificios
humanos com a finalidade descrita por Grégoire, esta etimologia ndo deixa de me parecer demasiado
rebuscada e obscura, conforme veremos mais adiante,

No entanto, a seguir, Grégoire tenta demonstrar que Ifigénia era uma deusa primitiva e que a
semelhanga dos seus atributos com as fungdes de Artemis teria contribuido para o desenvolvimento
do sincretismo%6. Apresenta, por isso, uma outra etimologia para o seu nome: "a que faz nascer pela
forga",

Relativamente a Artemis, Nilsson sublinha a importincia da imagem homérica da deusa,
determinante para a sua futura concepgao®’. Assim, recorda a sua ligagdo com a morte de mulheres:
40 passo que seu irmdo, Apolo, envia a morte aos homens, ela envia-a s mulheres, como € o caso
das filhas de Niobe (1. 24. 606)48. E intimamente relacionada com a morte das mulheres, estd
ambém o falecimento em trabalhos de parto, pois Artemis € igualmente uma deusa dos nascimentos.

39 W, Burkert, GR, p. 84 e n. 8. Confirma que seria de esperar a forma *wipimedeja, remetendo também para M.
Gérard-Rousseau, Les Mentions Religieuses dans les Tableties Mycéniennes, pp. 116-18,

40 p, Chantraine, Dictionnaire Etymologique de la Langue Grecque, s.v. Tz,

414, von Wilamowitz-MocllendoriT, "Die beiden Elekiren”, p. 263.

42 1. Pausanias 2, 22, 7 ¢ EM s.v. luyévera.

43 REG 28, 13, apud Kjellberg.

4 RE IX, col. 2589.

45 Grégoire, p. 88.

4 Grégoire, p. 91: "Puissance chthonienne, 2 la fois favorable et redoutable, elle rendait les enfants vigoureux et —
comme Ariémis — faisait parfois périr les femmes en couches; et sans doute I'offrande des vélements de celles-ci avait-
elle pour but de doter de santé et de force les enfants nés au prix de la vie de leurs méres.”

47 Martin Nilsson, Geschichie der griechischen Religion, [, p. 482.

48 A morte de Orion constitui a vinica excepgdo (Od, 5. 123).
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Também England relaciona a palavra Ifigénia, que aparece tantas vezes como um dos epitetos de
Artemis, com aquela fungio tutelar da deusa, pelo que o vocdbulo em causa provavelmente
significaria "com poder sobre o nascimento™9,

Outros preferem a etimologia "a que dd a forga", justificada também pelas mesmas razdes, e &
esta a que foi geralmente adoptada’0.

Dos principais especialistas em etimologia grega, s6 P. Chantraine menciona este antropénimo
e refere que, sobre o instrumental Lo, hd compostos e derivados no onomdstico e exemplifica os
primeiros com ‘lpiveos, Tpuyévero:. Aceita, portanto, a composigio quanto ao primeiro elemento.
Relatvamente ao segundo componente, —yéveLe:, ndo estabelece qualquer relagio explicita com o
nome de Ifigénia. Todavia, considera que vdrios vocdbulos terminados em —yévere derivam de
compostos em —yewric, onde, por sua vez, figura o radical *gen {a])—5 1,

2. O Mito

Kjellberg organizou o mito de Ifigénia com base em critérios genealdgicos32. Seguindo este
mesmo critério, verificamos a existéncia na Antiguidade de trés versdes do mito; duas, mais
importantes, e.uma terceira versdo, tardia e mal atestada, para justificar, como veremos, a etimologia
do topénimo Crisdpolis. Sobre a cronologia relativa das duas primeiras nio hd opinido segura.

2.1, Ifigénia, filha de Criseida

Principiando pela ordem inversa de importincia, aquela que designdmos por terceira versio do
mito €-nos transmitida por alguns gramdlticos tardios. Ifigénia era filha da Criseida homérica e de
Agamémnon, e, por conseguinte, irmd do jovem Crises. Este, ao ver-se forgado a fugir a hostilidade
de Clitemnestra e Egisto, procurou refiigio junto de sua irma Ifigénia, sacerdotisa de Artemis no pafs
dos Tauros. Contudo, foi surpreendido pela morte na Bitinia, junto ao Bésforo. Af teria sido
fundada, em sua honra, a cidade de Crisépolis, detentora do seu timulo.

Este mito demonstra uma dimensao claramente etiolégica, destinada a explicar a origem do
nome da cidade. Conforme veremos mais adiante, eram numerosas as versées do mito com esta
mesma finalidade: a de interpretar a etimologia de um topénimo ou justificar a existéncia de um lugar
de culto,

49 England, p. XVI.

30 Claude Calame criticou esta etimologia baseando-se no facto de o morfema —yevne, que remonta a uma raiz *gen—,
ter sempre um sentido intransitivo, quando integra palavras compostas. Todavia, Calame admite que, no plano
teoldgico, Ifigénia seja verdadeiramente uma divindade dos nascimenios, conforme comprovam as oferendas das
mulheres, que Ihe slio enderegadas em Bréuron ¢ que havemos de abordar mais adiante: "La déesse qui est née "avec
force” est aussi celle qui, ensuite, favorise les naissances vigoreuses” (Claude Calame, Les Choeurs de Jeunes Filles
en Gréce Archatgue, vol. 1, p. 292 n. 234)",

31 p. Chantraine, Dictionnaire Etymologique de la Langue Grecque, s.v. Ts € yiyvopa.

S2REIX, col. 2588-2622. -
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2.2 Ifigénia filha de Helena e Teseu

Estoutra versio do mito de Ifigénia foi suplantada pela famosa e popular variante apresentada
no drama drico, até que na €poca helenistica conhecen um renascimento artistico de curta duragio,
devido ao interesse de esmudiosos € poetas por mitos temporal e espacialmente distantes. Apoia-se ela
no rapto de Helena por Teseu e pode ser reconstituida por meio de uma sintese dos testernunhos de
diversos autores33: Piritoo, filho de Ixido, dirigiu-se a Atenas, apés o falecimento de sua mulher,
para visitar Teseu e foi informado da morte de Fedra (Diodoro). Convence, entio, Teseu a raptar a
bela Helena, de apenas sete (Helanico) ou dez (Diodoro) anos de idade34. Decisivo para o rapto de
Helena seria o desejo acalentado por Teseu de se tornar parente dos Dioscuros (Pindaro). Os dois
amigos chegaram a Esparta, raptaram Helena, quando ela dangava no templo de Artemis Ortia
(Plutarco), e levaram-na para Atenas. Decidiram, entiio, que aquele a quem ela coubesse em sorte, se
comprometeria a ajudar o outro a encontrar uma mulher. Deitadas as sortes, Helena coube a Teseud9,
que a levou para Afidna, uma cidadela a nordeste da Atica, onde a escondeu, entregando-a aos
cuidados de Etra, sua mie. No entanto, Piritoo ainda niio tinha mulher e a sva escolha recaiu em
Perséfone36, Teseu, comprometido pelo juramento, ndo teve outro remédio sendo acompanhd-lo ao
Hades, onde ambos ficaram retidos até que Hércules os libertou. Enquanto isso acontecia, os
Dioscuros conguistaram Afidna e resgataram a irmd, levando consigo Etra prisioneira. No caminho
de regresso a Esparta, mais concretamente em Argos, Helena, que estava grivida de Teseu, deu i luz
Ifigéniad’. Como prova de gratidio pelo feliz sucesso, Helena fundou em Argos um templo em
honra de Ilitia, a deusa dos partos, e entregou a crianga recém-nascida a sua irmé Clitemnestra,

53 Atcman fr. 21 Davies (= Paus. 1. 41. 4 e schol. AD ad Hom. II. 3. 242 = Cypr. F 12 Davies ); Estesicoro fr, 191
Davies (=Paus. 2. 22. 6); Pindaro fr, 243 Sn. (=Paus. 1. 41. 4); Helanico FGrH 323aF 18 ¢ 4 F 168 (= Plutarco
Thes. 31),323a F 19 (= scol. ad Lyc. 513) ¢ F 20 (= schol. ad Hom. Il. 3. 144); Diiris de Samos FGrH 76 F 92
(=Tzetzes ad Lyc. 103, 143, 183); Alexandre de Pléuron fr, 12 Powell (=Pausiinias 2. 22. 6sqq); Euférion fr. 61 M
(=EM 480, 16 s. v. 'lpryévers); Nicandro apud Ant. Lib. 27; Diodoro Siculo 4. 63; Higino Fab. 79; Plutarco Thes,
I1sqq; schol. T ad Hom. fi. 23. 626.

3 E muito controversa a idade que tanto Teseu, como Helena teriam na alwra (cf. comentirio ¢ notas de Jacoby a FGrH
323a F 18-19). Convém salientar que a quase totalidade do texto de Platarco (Thes. 31) terd tido Helanico coma fonie,
embora 6 uma afirmag3o lhe ssja explicitamente atribuida: a de que este autor dava Teseu como tendo cinquenta anos
de idade, quando raptou Helena. Por outro lado, o escoliasta de Licofron (Alexandra v. 513) atesta que Helanico calcula
que a jovem livesse sele anos, por volta da mesma ocasifio. Apolodoro (Epit. 1. 23-24) atribui-lhe uma idade
superior: doze angs. Jacoby justifica a atribuicio a Helena de uma idade cada vez mais elevada, devido 4 existncia de
uma filha da sua unido com Teseu. Helanico nio seguiria as idades tradicionalmente atribuidas a Helena e a Teseu, por
ndo condizerem com as suas cronologias e pouco o afectaria o facto de uma crianga de scte anos ainda ndo ter
capacidades fisioldgicas para procriar, porque o mito por ele seguido nfo prevé o nascimento de [figénia, frulo desse
casamento. Helena tinha sido confiada a Etra pela razfio explicita de ainda ndo ter idade para casar e a sequéncia do
mito exclui a consumagio do casamento,

35 De acordo com Diodoro, Teseu teria levado Helena inicialmente para Atenas e sé posteriormente, quando os
Alenienses se mostraram descontentes com agqueles acontecimentos - que Diodoro ndo especifica —, ¢ receoso do que
pudesse suceder, a levou, juntamente com sua mde e alguns guardas, para Afidna. Esta ligeira variante da histdria
destinava-se, provavelmente, a explicar a razfio de Helena ter sido conduzida para Afidna e ndo para Atenas, como seria
de esperar. A este propdsito, Wilamowitz, Kieine Schrifien, p. 117, ndo estranha que Teseu envie Helena para Afidna:
"Da darf sich die Vermulung vorwagen, daB Theseus in Aphidna zu Hause ist. Von da ist es nicht weit nach
Marathon, wo er den Stier fingt; das braucht also keine Nachahmung der Heraklestal zu sein. Vor allem aber ist
Rhamnus ganz nahe, und in den Kyprien ist Nemesis, die Gottin von Rhamnus, Mutter der Helene",

36 Plutarco (31. 4) conta que a eleita de Pirlloo seria Cora, filha de Edoneu, rei dos Molossos, ¢ de sua mulher
Perséfone, .

57 Euférion afirma que Helena foi violentada por Teseu. Mas, segundo o testemunho de Diodoro, tal ndo chegou a
aconlecer, pelo que Helena continuaria virgem,
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casada com Agamémnon. Esta contou ao marido que ela prépria a tinha dado i luz e criou-a como se
fosse sua propria filhad8.

Nio € possfvel determinar se também Hesiodo, a quem Filodemo (fr. 215 Davies = Phid. Pier.
24 G) faz referéncia como precursor de Estesicoro, terd tido conhecimento de Ifigénia, filha de
Teseu, e se também se terd ocupado deste mesmo mito. Julgamos que assim niio aconteceu, pois,
conforme veremos mais adiante, Hesfodo deve ser considerado um dos principais representantes
literdrios da versio mais corrente, que d4 Ifigénia como filha de Agamémnon e Clitemnestra.

Pausénias (1. 41. 4-5) informa que Alcman e Pindaro teriam tratado o rapto de Helena por
Teseu, mas ndo deixa perceber se esses autores teriam integrado, nos seus poemas, esta genealogia
de Ifigénia. Em todo o caso, a representagiio deste iltimo episédio na arca de Cipselo?? e no trono
amicleu de Bdticles (Paus. 3. 18. 15), a par do tratamento literdrio de Alcman (F 21
Davies=Pausiinias 1. 41. 4, schol. AD ad Hom. {l. 3. 242 e Cypr. F 12 Davies) e de Pindaro (fr.
243 Sn. = Paus. 1. 41. 4)), revela que o mito em causa deve ter gozado de uma vasta popularidade,
nomeadamente nos sécs. VI e VI a. C. Mais explicita é uma informagio relativamente a Estesicoro
(Paus. 2. 22. 6) que elimina a possibilidade de Ifigénia figurar naqueles poetas como filha de Helena
e Teseu: o poeta de Himera teria sido o primeiro a atribuir esta filiagio a Ifigénia. Todavia,
Wilamowitz recusa-se a considerar o poeta siciliano como o abonador de Pausinias®0, porque essa
tese se encontraria em contradi¢do com o fr. 215 Davies, onde € feita alusdo & apoteose de Ifigénia,
filha de Agamémnon. Na sua opinidio, Pausinias niio apenas atribui erradamente a Estesicoro esta
versiio da filiagdo de Ifigénia, como ainda teria haurido o seu saber nos "Apyohtxd, uma antiga obra
argiva que ele cita a par de Estesicoro, Euférion e Alexandre de Pléuron. A fundagio do templo de
llitia por Helena encontrava verdadeira motivagdo nesse texto, uma vez que ela deu Ifigénia 4 luz em
Argos. Também Gruppe acha pouco provével que tivesse sido Estesicoro o primeiro autor a
considerar Ifigénia filha de Tesen.

Lloyd-Jones propde uma proveniéncia dtica para o mito, fundamentada na relagfo entre as duas
divindades Ifigénia e Helena®l. De facto, Helena também era de descendéncia divina; nem sempre foi
a filha de Leda, pois uma versio apresenta-a como filha de Némesis, deusa venerada em Ramnunte,
ndio muito longe de Brauron®2, Por isso, a lenda de Helena, filha de Némesis e raptada por Teseu,
poderd ter surgido nessa regido. Por outro lado, € também evidente que Ifigénia, a antiga deusa de

38 Esia versio mais parece uma histéria que tenta conciliar a versdo de Ifigénia filha de Agamémnon e Clitemnestra
COMm @ primeira variante.

39 Cf. Pausénias 5. 17. 55qq. Tratava-se de um cofre de madeira de cedro, periencente a Cipselo, tirano de Corinto,
ricamente adomado com cenas mitolégicas: umas em marfim, outras em ouro, outras ainda gravadas na prépria
madeira. Este cofre foi dedicado em Olimpia pelos descendentes de Cipselo. As representagdes mitoldgicas eram
acompanhadas de inscricBes em caracteres antigos, dificeis de decifrar, em escrita bustrofédica. Entre as cenas
mitoldgicas relatadas por Pausdnias, encontra-se o resgate de Helena pelos Dioscuros.

Também as famosas pinturas de Polignoto em Delfos (Paus. 10. 25. 7sqq) teriam versado este mito, mas este pintor
jd pertence ao séc. V.

60 U, vonWilamowitz-Moellendorff, Kleine Schriften, p. 117 n. 1.

61 . Lioyd-Jones, "Artemis and Iphigeneia”, p. 95.

62 Segundo uma versdo antiga (Cypr. F 6 Davies), Némesis, mie de Helena e originalmente uma deusa cténica da
vinganga, tinha um santuirio famoso em Ramnunte. Em Calimaco (Dian. 3. 232) hd uma referéncia a ‘Ehévn
‘Powousis. .
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Brduron, era natural da vizinha Afidna dtica, 4 qual esse episodio estava estreitamente associado. 56
assim se compreende a insisténcia na estada de Helena nessa povoagdo, juntamente com Erra. A
hipétese de uma origem local para esta lenda ganha consisténcia, muito embora careca de
testernunhos abonadores, se tomarmos em consideragdo a vizinhanga de Afidna, Brduron, a pequena
ilha Helena, em frente da costa oriental, ¢ Ramnunte. Tal como outros estudiosos indicaram uma
proveniéncia dtica para o mito do rapto de Helena por Teseu, também os factos histérico-mitolégicos
apontam para que esta forma do mito de Ifigénia se tenha manifestado pela primeira vez naquela zona
da Grécia. A inica objecgdo reside na dispersdo geogrifica dos autores que transmitem o mito:
Helanico de Mitilene, Diiris de Samos, Alexandre da Et6lia, Eufdrion de Cilcide, Nicandro de
Célofon e Diodoro da Sieilia. Nenhum deles € natural da Atica, ao contrdrio do que seria de esperar,
pelo que nido se vislumbra qualquer razio para se sentirem compelidos por motivos patriéticos a
defender esta versio.

Outro ponto de ligagio entre Ifigénia e Helena € a circunstincia de Artemis, a qual Ifigénia
estava associada, ser a deusa dos nascimentos e de Helena ter fundado em Argos o templo de Ilitia, A
fixagdo do local do nascimento de Ifigénia em Argos dever-se-4, provavelmente com a cumplicidade
da lenda do santudrio argivo de Ilitia, a uma harmonizagdo com a outra versdo mais conhecida,
segundo a qual Ifigénia era filha de Agamémnon. Esta concessdo i outra lenda mais vulgarizada s6
teria tido sucesso no perfodo helenistico, e provavelmente teremos de reconhecer em Euférion o seu
autor. O poema deste escritor, na opinido de Wilamowitz03, teria sido composto a partir dos
‘Apyohixd € 0 seu contetdo coincidiria com o resumo em prosa de Pausénias.

Wilamowitz considera toda esta versiio do mito de Ifigénia filha de Teseu e Helena, como a
verdadeira e antiga matéria mitol6gica, pois, na sua opinido, ela j4 seria do conhecimento de
Homero64. Em 1. 3. 144 hd, de facto, uma referéncia a Etra, filha de Piteu, como sendo uma das
aias de Helena. Supor-se-ia, portanto, que Homero dava continuagiio ao mito do rapto da herofna por
Teseu, transformando a mie deste numa serva de Helena, que a teria acompanhado quando esta fugiu
com Pdris para Tréia. Aristarco considerou este verso espiirio, caso se subentendesse a identificagio
de Etra com a filha de Piteu, mas, por outro lado, admitiu a sua autenticidade se a homonimia fosse
casual. P. Mazon adopta a critica de do comentador alexandrino®3 e o0 mesmo acontece com os dois
comentadores mais recentes da [lfada, Kirk e Willcock, Este dltimo afirma que o mite do rapto de
Helena por Teseu provinha do Ciclo Epico, posterior a Homero, pelo que o autor dos Poemas
Homéricos ndo devia conhecer este mito. Kirk reafirma que Teseu e os seus filhos sio estranhos &
lliada e complementa implicitamente o pensamento de Willcock ao referir o testemunhio de Pausénias,
pois, de acordo com o Periegeta, a histria de Etra, aprisionada pelos Dioscuros, jd se encontrava no
cofre de Cipselo (5. 19. 3) e na liupersis (10. 25. 5), pelo que este poema do Ciclo Epico seria

63 1. vonWilamowitz-Moellendorff, "Die beiden Elektren”, p. 259.

84 1d,, Kleine Schriften, p. 116: "Die Sage ist dem Dichter von I 144 bekannt, denn nur dann hat es Sinn, daB er
Aithra, Fittheus' Tochier, als Dienerin Helenes in Tlios einfiihn”,

65p, Mazon, vol. [, p. 75, nota.
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posterior & /lfada%0. E, pois, regra geral desconfiar de uma interpolagdo dtica nos Poemas Homéricos
onde haja uma referéncia a Teseu ou ao seu miro.

Willcock sugere uma explicagio mais aceitdvel para a origem da lenda: "Homer or a
predecessor chose at random from the epic stock a name for the handmaid of Helen, and happened to
hit on Aithra daughter of Pittheus". A partir daqui € que os mitélogos & poetas terdo desenvolvido
toda a histéria do rapto, para af poderem engquadrar este pormenor da /ifada®7.

Por outro lado, Homero desconheceria a versdo de Ifigénia, filha de Clitemnestra e
Agamémnon®8, Este pressuposto, aliado & argumentagio de Wilamowitz, reforgaria uma antecipagio
cronolégica da variante do mito, segundo a qual Ifigénia seria filha de Helena e de Teseu. Ora, se é
certo que Homero nfio faz uma referéncia clara a Ifigénia, filha de Agamémnon e Clitemnestra, s6 o
facto de ele aludir a Etra ndo constitui argumento suficiente para justificar que conheceria a versio
dtica do mito de Ifigénia, pois os Poemas Homéricos também nio referem expressis uerbis a
existéncia de uma Ifigénia, filha de Teseu e Helena.

2.3, Ifigénia filha de Agamémnon e Clitemnestra

A principal forma do mito, que Kjellberg designa pelo nome de Vulgara©9, estd relacionada
com o mito dos Atridas através de Ifigénia e da sua descendéncia de Agamémnon. Segundo esta
versiio, Ifigénia seria filha natural de Agamémnon e Clitemnestra, mas também a Ifigénia, filha de
Teseu, poderia ter sido incorporada neste mito. Conforme ji vimos anteriormente, uma das versdes
do mito da filha de Helena e de Teseu parece tentar conciliar as duas histérias, pois faz referéncia A
adopgdo de Ifigénia por Clitemnestra e ao acolhimento que recebeu em casa de Agamémnon. Estaé a
raziio apresentada por alguns autores para justificar o dnimo leve com que o chefe dos Aqueus
sacrifica a filha, pois sendo esta adoptiva, a decisdo do Atrida j4 nfio causaria tanta estranheza,

2,3.1. Poemas Homeéricos

Aparentemente o culto e o mito de Ifigénia ainda ndo seriam contemporineos das epopeias
homéricas, pois nem na /lfada, nem na Odisseia hi a minima referéncia a esta filha de Agamémnon.
Em /i. 2. 305-306 Homero menciona o agrupamento das tropas em Aulide, mas ndo faz alusdo a
qualguer sacrificio humano, muito menos ao da nossa heroina.

6665, Kirk (vol. 1, p. 282) acrescenta que o verso precedente (143) ocorre, 1al como aqui se encontra (ofix ol &uee
ik ye xel dupinoker 84 Enovro), mais duas vezes na Odisseia relativamente a Penélope (1,331 e 18. 20T) e
estes dois passos ndo sdo seguidos de outro verso que identifique ou enumere as servas, como acontece em /L. 3,
144, Assim sendo, ganha consisténcia a hipdtese de interpolagdo.

67 M. M. Willcock, vol. 1, p. 218: "the explanatory legend then arose through the auempis of mythologists and poeis
to integrate this awkward detail into the otal picture”.

8 Homero (/1. 9. 145=287) faz referéncia a trés filhas de Agamémnon: Ifianassa, Crisdtemis e Laddice, mas voltaremos
 esle assunto mais adiante, no capitulo 2.3.1.

69 pE 1X, col. 2601.
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No entanto, admite-se frequentemente que ela se identifique com Ifianassa, irmd de Crisétemis
e Laddice, € uma das trés filhas de Agamémnon mencionadas na Presbeia a Aquiles?0. Tal como
Electra aparece nos trdgicos no lugar de Laddice, assim também Ifigénia é referida em vez de
Ifianassa. Willcock, em nota a /1. 9. 144, justifica que a substituigiio homérica dos nomes das trés
filhas de Agamémnon se ficou a dever ao significado que Homero desejava imprimir aos nomes das
filhas do chefe supremo dos Aqueus. Esses antropénimos, citados no referido passo, sio nomes
falantes, pois reflectem "aspects of the majesty of the great king (Divine Right, Justice and
Dominion), which is not true of Elektra and Iphigeneia"71.

Seja como for, e pressupondo a veracidade desta identificagiio, o autor dos Poemas Homéricos
ndo estaria a par do sacrificio, real ou suposto, dessa filha de Agamémnon em Aulide ou té-lo-ia
ignorado intencionalmente. De outro modo, incorreria em contradigio se permitisse que Agamémnon,
no décimo ano da Guerra de Tréia, oferecesse como noiva a Aquiles a filha que havia sido
anteriormente sacrificada, ou supostamente sacrificada e transferida para a T4uride. Ou serd que
Homero uma vez mais adormecera? Julgamos que nio foi este o caso: ou Homero ignorou
intencionalmente o sacrificio de Ifigénia, ou este aspecto do mito era ainda por ele desconhecido. A
iltima hipdtese seria mais um argumento abonador da anterioridade dos Poemas Homéricos aos
Poemas Ciprios, que analisaremos mais adiante, pois implica que Homero desconheceria o mito de
Ifigénia’2.

2.3.2. Poemas Ciclicos

Devido & importincia que assumem os Cypria no mito da Ifigénia Téurica, torna-se importante,
antes de mais, tentar estabelecer uma datagfio.

Hé uma grande divergéncia entre os estudiosos quanto ao estabelecimento de uma cronologia
relativa consistente, tanto no que concerne aos poemas do Ciclo Epico entre si, como relativamente
aos Poemas Homéricos. A critica de Aristételes, por exemplo, foi decisiva, para que, a partir de
entdio, os Poemas Ciclicos deixassem de ser lidos73, Segundo Pfeiffer, tudo quanto fosse "ciclico”
era considerado inferior, o que significava, pelo menos, convencional e, frequentemente, trivial 74, A
mesma incerteza existe no tocante & atribuigdo da autoria desses mesmos poemas.

Relativamente & cronologia relativa, devemos ter presente as duas grandes tendéncias. Em
primeiro lugar, hd os que consideram que, sendo os poemas do Ciclo inferiores, do ponto de vista
literdrio, aos Poemas Homéricos, sio também posteriores a Homero. Esta corrente, que jd vem de
Aristarco, tem, entre os seus representantes modemnos, nomes como Welcker, Wilamowitz,

701, 9. 145=287. O escoliasia da IHiada afirma mesmo que Homero desconhecia o sacrificio de Ifigénia: olix olde
nopé Tole vewtépols opayiy Tpuyevelos. A Odisseia conhece a vinganga de Agamémnon levada a cabo pelas
mdos de seu proprio filho Orestes, mas nada diz sobre Electra ou Ifigénia,

71 MM, Willcock, vol. I, p. 273.

72 Embora Murray, The Rise of the Greek Epic, p. 150, considere muito pouco provdvel que esta ¢ outras histdrias de
sacrificios humanos ndo fossem do conhecimento de Homero. No entanto, admite essa hipdtese e a possibilidade de
essas histdrias terem sido crisgdes de poetas mais tardios, na tentativa de suplantar 0s seus antecessores.

73 Arist. Po. 1459a30-b16, sobretudo a conclusio final: npoc && toltorc Aéfer xei Saveler névra
Unepféfhmesy. Calimaco, Aristarco e Hordcio, entre outros, adoplaram a mesma atitude.

74 Apud J. P. Barron e P. E. Easterling, "The Cyclic Epics”, p. 108. :



Wackernagel, Lesky e sobretudo Allen, o melhor editor da flfada.. A outra, pelo contririo, defende
que precisamente pelo facto de serem de qualidade inferior € que sdo anteriores a Homero, pois
revelam uma produgio literdria incipiente. Esta tendéncia vem, jd desde Kakridis (1949), recuperando
o0s Poemas Ciclicos um a um, no sentido de os considerar mais antigos. Pestalozzi (1945) e
Schadewaldt (1959), com mais insisténcia, recuperam a Eridpida como a obra mais antiga. Kullmann
€ o grande defensor de uma datagdo anterior a0 Poemas Homéricos dos Cypria, para além da Etidpida
e da Iliupersis’3. Notoupolos, em 1964, com base em andlises métricas, considera tudo como poesia
oral, logo anterior. Mas a tese propugnada por estes iltimos estudiosos foi convincentemente
refutada por Jasper Griffin e sobretudo por Malcolm Davies, pelo que os estudos destes dois autores
merecerdo da nossa parte uma andlise mais pormenorizada.

Uma das tendéncias da critica homérica actual € a de tentar descobrir até onde vai a inovagio
nos mitos em Homero ou a rejeigdo de outras versdes’0.

J. Griffin, defensor da anterioridade dos Poemas Homéricos, acha que os elementos
fantdsticos, miraculosos e roménticos, com exemplos copiosos em quase todos os poemas do Ciclo,
nao aparecern nos Poemas Homéricos ou encontram-se reduzidos a meras alusbes ou a vagas
referéncias nos epitetos, por exemplo’7. Os herdis homéricos distanciam-se desse falso sobrenatural,
para assumirem um cardcter mais verdadeiro, mais humano. Nos Poemas Clclicos os mortais
ascendem com extrema facilidade & categoria de deuses, como € o caso de Ifigénia nos Cypria. Nos
Poemas Homéricos, a morte € irreversfvel. Os grandes her6is estdo marcados pela inevitabilidade
deste facto, que avanga sem quaisquer contemplagdes, ¢ pela impossibilidade de ascenderem
categoria de deuses. 56 com Hesfodo ¢ que se pode falar da "divina raga dos herdis, que sio
chamados semi-deuses"78, "This is what makes the Iliad both true and tragic", declara Griffin,

Segundo o mesmo autor, de pleno acordo com G. Murray, o siléncio, na Hfada, sobre o
sacrificio de Ifigénia poderd explicar-se pelo facto de Homero ser avesso aos sacrificios humanos??
ou a mortes entre familiares. O mesmo sucede com o siléncio na Odisseia relativamente ao assassinio

T5Fundamenta ele também a sua andlise na confrontagdo do conteddo, i. e., das lendas e mitos dos Poemas Homéricos
com os do Ciclo Epico.
F. Jousn, na sua recensfio ac livro de Kullmann (REG 74 (1961) 484-88), refuta esta teoria com base no testemunho
de Aristarco, que considerava os Poemas Ciclicos como obra dos veditepo, sucessores de Homero: "1l n'est cependant
pas douteux que ce critique, qui lisait les épopées du eycle, était mieux placé que nous ne le sommes pour les juger
plus «jeunes» que I'Mliade”. Relativamente & ilagdo de uma amcrioridade resultante da constatagio de uma menor
qualidade literdria, Jouan apresenta exemplos de autores da literatura francesa de qualidade inferior a outros que os
precederam.
Por outre lado, 0 mesmo autor invoca precisamente o desconhecimento do sacrificio de Ifigénia pelos Poemas
Homéricos, para demanstrar que nem tudo o que se apresenta nos Poemas Ciclicos era do conhecimento de Homero.
76 Vide, sobre este assunto, M. Willcock, "The Mythological Paradigm in the /Niad", Braswell, "Mythological
Ingvation in the /liad”, W. B. Ingalls, "Linguistic and Formulaic Innovation in the Mythological Digressions in the
liad™.

77§, Griffin, "The Epic Cycle and the Uniqueness of Homer”.

8 Hesiodo Op. 159.

™ Vide Pausinias t1. 22. 6}, que elogia Homero por ter omitido o sacrificio de Polixena. Modemamente, G. Murray,
The Rise of the Greek Epic, p. 150sqq, aplaude a mesma atitude: "With one exception, to be considered later, both
Hiad and Odyssey are completely expurgated of the abomination of Human Sacrifice. The Homeric spirit would have
no dealings with such things. It had too much humanity: it had oo little intensity of superstition. (...) Now Homer
has cut out these stories for their revoltingness, just as he cuts out the cannibalism of Lycaon and Pelops, or the
mutilations of the Hesiodic gods.”
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de Cliternnestra, em contraste com a narragdo da morte de Agamémnon is maos da mulher e de
Egisto80.

E também curioso notar, refere Griffin, que Aquiles € directamente relacionado com a morte de
Ifigénia, Pentesileia e Polixena nos Poemas Clprios, Etidpida e Saque de flion, respectivamente, ao
passo que, na [ifada, s6 sio mortos os homens; as mulheres sdo escravizadas. E conclui, por tudo
isto e por muitos outros argumentos que ele aduz — enaltecimento de virtudes e valores morais nos
Poemas Homéricos, aspectos linguisticos e literdrios, entre outros — que os Poemas Ciclicos sio
tardios, provavelmente do final do séc. VI, como j4 afirmara Lesky®!, com quem Griffin concorda.
Malcolm Davies assinala, no artigo de Griffin, a discrepéncia entre uma referéncia respeitosa as
conclusdes de Wackernagel e a sua concordincia com Lesky32, Considera Davies ter havido
negligéncia ou, pelo menos, indefinigio na utilizagdo do adjectivo "tardio”. Esta designagdo nio se
reportaria ao final do séc. VII, como afirma Lesky, embora com muita reserva, ou como Griffin
deixa supor. Davies apresenta uma argumentagio, a nosso ver extremamente convincente, baseada
essencialmente em aspectos lingufsticos83, para reforgar a datagdo de Wackernagel da versdo final
dos Cypria (um pouco anterior a 500 a.C.), a qual ele considera até agora inabaldvel e muito
dificilmente refutdvel.

Wilamowitz afirma que "diese Wendung der Sage konnte nur entstehen, seitdem die
hellenischen Schiffer die ungastlichen Tauren und ihre Géttin kennen gelemt hatten"84. Dado que o
conhecimento dos Tauros, aos quais os Cypria fazem alusio no resumo de Proclo, dos Citas, em

80 Em 0d. 3. 306-310 encontra-se a tinica referéncia ao assassinio de Clitemnestra, mas nio se diz que ela morreu As

mos do filho. Homero conta que Orestes vingou o pai matando Egisto e oferecen um banguete fiinebre em honra de
508 pnTpes Te oTuyepfis kol dvadudos AlyleSeio, O facto de Oresies considerar sua mde otuyepd, poderia
sugerir que ele a tivesse assassinado, mas ndo hd qualquer referéncia explicita a esse facto. Por outro lado, Homero
explora, na Odisseia, o paralelismo entre o paradigma de Agamémnon-Clitemnestra-Egisto-Orestes e o de Ulisses-
Penélope-Pretendentes-Telémaco, conforme salienta Siephanie West, A Commentary on Homer's Odyssey, 1, pp. 16-
17 ¢ 60, e o matricidio ndo lem cabimento no esquema, pelo que, na opinifo desta autora, & simplesmente ignorado.
Além disso, a deusa Alena (0d. 1. 298sqq) apresenta a Telémaco o exemplo de Oresies — que alcangou fama, ao matar
Egisto, o assassino de seu pai — como um modelo que o filho de Ulisses deveria seguir, para punir os traidores que
pretendiam a mio de Penélope. Se o principe argivo tivesse perpetrado o matricidio, deixaria de ser o paradigma que
Atena manda imitar, Tendo em conta todos estes elementos, poderia admitir-se que Clitlemnestra tivesse sido
assassinada por alguém do séquito de Orestes, quando este regressou de Atenas ou que, conforme Stephanie West
sugere, Clitemnestra lenha cometido suicidio perante a morte do amante, No entanto, o facto de o assassino oferecer
um banquete finebre em honra das suas vitimas é, como salicnta a mesma estudiosa, desconcenante. Conjugando,
pois, todos estes factores, poderd suspeitar-se destes versos, que poderiam muito bem ser uma interpolagdo pds-
homérica, segundo o comentirio de Stephanie West a Od. 3. 309-10.
Em Od. 4. 524-35, Penteu descreve o assassinio do Atrida, mas, no canto 11 da Odisseia (vv. 409-443), é
Agamémnon quem narra pormenorizadamente, com laivos miséginos, como ele, Cassandra e os seus companheiros
foram barbaramente chacinados, ndo s6 por Egisto, como também pela sua prépria mulher, como Menelau também
reconhece (04, 4. 92),

Bl 4, Lesky, Geschichte der griechischen Literatur, p. 101,

82 Malcolm Davies, "The Date of the Epic Cyle™..

83 Embora admitindo constantemente a possibilidade de cormupao ou de lacunas na transmissdo dos Poemas Cielicos,
M. Davies apresenta exemplos de vocdbulos, terminagdes e fendmenos fonéticos, que sd (ém paralelo no séc. V aC.
Um dos poemas com mais citagdes directas e com uma maior aglomeragio de caracleristicas tardias sdo os Cypria.
Poder-se-ia argumentar que isso foi fruio de uma contaminaglo posterior, o que seria admissivel, se o nimero de casos
ndo fosse @o numeroso. Poder-se-ia justificar o elevado nimero de ocorréncias dessas caracteristicas invocando uma
uniformizacao aticista do vocabuldrio dos Cypria. Admitindo que assim tivesse acontecido, porqué entlo a presenca de
alguns vocdbulos de épocas anteriores e de dialectos diferentes? Porque niio foram também os Poemas Homéricos
uniformizados?

84 1. von Wilamowitz-Moellendorff, “Die beiden Elektren”, p. 251,
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geral, e do seu modo de vida por parte dos Gregos nfio seria admissivel senfio antes dos finais do
séc. VII a.C., data em que os primeiros colonos gregos se estabeleceram na regido setentrional do
Mar Negro; considerando, por outro lado, que os Poemas Homéricos na generalidade se datam dos
meados do séc. VIII a.C., julgamos ter consisténcia a conclusio de Davies, na esteira de
Wackernagel, segundo a qual a elaboragdo final dos Cypria é posterior a Homero. Se o resumo de
Proclo seguir fielmente o texto original e se a referéncia aos Tauros nio for uma interpolago tardia,
poderemos dizer que ndo s6 a versdo final ¢ posterior a Homero, como também o € a tradigdo épico-
mitoldgica no seu conjunto, admitindo a eventual existéncia de uma transmissdo oral dos Cypria,
antes de estes se fixarem por escrito. Sendo posteriores aos Poemas Homéricos, as caracteristicas
linguisticas tardias enumeradas por Davies merecem-nos todo o crédito.

Em todo o caso, fixando o terminus a quo, para o conhecimento dos Tauros por parte dos
Gregos, nos finais do séc. VII a.C., poderemos concluir que o transporte da filha de Agamémnon
para a Tduride nio seria do conhecimento de Homero. Isso ndo implica que ele desconhecesse o
sacrificio de Ifigénia em si, pois também Hesiodo o descreve, mas com omissio de qualquer
referéncia ao pais dos Tauros.

Por outro lado, se, contra a teoria de Griffin, Homero ignorasse o mito de Ifigénia, uma
possivel origem pré-helénica da heroina ficaria posta em causa. Ora, o nome ¢ indubitavelmente de
origem grega, mas niio exclui a possibilidade de uma origem anterior, pois os Helenos nio
precisavam de importar ou adoptar o nome juntamente com o culto; eles podiam té-lo traduzido ou
substituido por um nome mais exacto ¢ mais conforme ao seu espirito. Se foi isso o que realmente
aconteceu, pode-se dizer que Ifigénia se integrou plenamente nas formas de pensamento da religiio
grega. A importagio do seu culto € que poderd ter sido posterior a Homero.

Também os Cypria seguem a filiagdo de Ifigénia em Clitemnestra e Agamémnon. O pouco que
conhecemos dos Poemas Clprios chegou-nos através de um resumo de Proclo na sua Crestomaria®?,
Embora o resumo dos Cypria nio se refira expressamente ao facto de Ifi génia ser filha de
Agamémnon, hd alguns manuscritos que fazem referéncia explicita a essa filiagao86, Os Poemas
Ciprios assumem particular releviincia, porque, de acordo com Aristételes, forneceram assunto para
virias tragédias87.

Yejamos, a partir desse resumo, como o8 Poemas Ciprios fazem o tratamento do mito:

85 Provavelmente o fildsofo neo-platdnico do séc, V d.C.. Nfo iremos discutir aqui a idemificacio de Proclo.

Remeiemos essa discussdo para Frangois Jouan, Euripide et les Légendes des Chants C yprieas, que, na p. 20, cita os
vidrios especialistas que partilham esta opinio e os que identificam Proclo com o gramdtico do séc. [I. Apenas
acrescentariamos 4 lista de Jouan o estemunho de Gilbert Murray, The Rise of the Greek Epic, p. 353, favorivel &
primeira hipotese,
Também ndo iremos disculir agui a polémica da autoria dos Cypria. Remetemos esse problema para F. Jouan,
Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, pp. 23sqq, e para 0s respectivos festimonia da edigio de Malcolm
Davies dos Epicorum Graecorum Fragmenta (pp. 27-30). Basta apenas dizer que as principais opinides divergem entre
Homero, seu genro Estasino de Chipre — donde a designago de Kypria -, e um aulor andnimo, genericamente
designado por 6 té& Kinpuee noufoces. A tendéncia & para considerar Estasino como autor destes pocmas,

86 Tpuydveiery Thv Suyerrépar “Ayopéuveves, cf. aparato critico em Malcolm Davies, ibid., p. 34,

87 Arist, Po. 1459a37sqq.
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Também a Epitome de Apolodoro (3. 21-22) parece transmitir o conteido dos Cypria, mas
conjuga esses elementos com outros de wadigdes diferentes, nomeadamente /T e JA (sobretudo vv.
87sqq, 358sqq e 1541sqq). Apolodoro relata o segundo encontro em Aulide, a auséncia de ventos,
em sequéncia da ira de Artemis por Agamémnon ter tido a presungiio de se gabar de ser melhor
atirador que a deusa e por Atreu ndo lhe ter sacrificado o anho de ouro. Calcas anuncia que a armada
n&o poderia zarpar enquanto a mais bela das filhas de Agamémnon ndo fosse sacrificada a Artemis. O
Atrida envia, entio, Ulisses e Taltibio a Clitemnestra, para trazerem a jovem sob o pretexto de a
casarem com Aquiles. Agamémnon coloca a filha sobre o altar e estd prestes a imold-la, quando a
deusa a arrebata, substituindo-a por uma corga, e a transporta para o pais dos Tauros, onde a colocou
&0 seu servigo como sacerdotisa, mas, acrescenta, outros dizem que Artemis a imortalizou.

Jouan levanta a questio do motivo da hybris de Agamémnon, nos Cypria?0, da qual hd duas
versdes principais, uma voluntiria ¢ outra involuntéria:

1) Agamémnon profere uma palavra de vangléria injuriosa contra a deusa;

2) Agamémnon abate sem querer uma corga consagrada 4 deusa.

Presume este autor que os dois motivos se encontrem combinades nos Cypria, tal como
acontece na Electra de Séfocles (vv. 566-69)71.

88 Uma iteragfio que tanto Homero como Esquilo desconhecem, mas que estd também presente em Apolodoro Epit. 3.
18 (nédwv ele “Apyos peTootpeepévras EADelv el AlUAiba) e 21 CAvergdévrew B abtiv dn’ “Apyous xoi
noporyevopiviy To Beltepov el AdAiBa), 0 que leva a supor que a fonte de Apolodoro tenha sido a mesma de
Proclo: os Cypria.

89 Um dos manuscritos refere que Anemis a coloca no pais dos Tauros para imolar estrangeiros. Cf, aparalo critico de
Malcolm Davies, Epicorum Graecorum Fragmenta, p. 34. Na Epitome de Apolodoro, que seguiria a versio dos
Cypria, diz-se expressamente que [figénia foi colocada no templo que a dewsa tinha entre os Tauros, Também o
escoliasta 4 /1.1, 108 € mais preciso: év Tapors T Ixudices eic 10 Lepdv Tig Seob.

0O sublinhado ¢ nosso.

% Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 2066 e n. 4.

91 Para além destes dois exemplos, ambos os erros de Agamémnon s3o também conjugados nos seguintes autores:
Hyg. Fab. 98, Apollod. Epir. 3. 21, schol. A ad Hom. {I. 1. 108, schol. ad E. Or. 658. A presenga 56 do primeiro
motive (veluntiria) estd documentada em Call. Dian. 263-64. Com apenas o registo do segundo motivo, temos
somente autores tardios Dict. Cret. 1. 19, Nonn. D. 12. 115, Serv. ad Verg. Aen. 2. 116.

Alguns especialistas consideraram a hybris de Agamémnon - causa do ressentimento de Artemis - como um motivo
originariamenie estranho & lenda de Ifigénia, apenas porque ndo se encontra atestado em Esquilo. Todavia, a causa da
ira de Artemis, em Esquilo, tem a sua finalidade dramatdrgica, como veremos.
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Nos Cypria, a ira da deusa manifesta-se nas tempestades que impedem a armada de partir, ¢ é
Calcas quem anuncia aos chefes gregos o sacrificio de Ifigénia como condigdo necessdria, para
apaziguar a colera de Artemis. A filha de Agamémnon foi, pois, trazida para Aulide (provavelmente
por intermédio de Ulisses e do arauto Taltibio, como refere Apolodoro), sob pretexto de casar com
Aquiles — caracteristica que Wilamowitz considerou uma invengao livre do poeta. O motivo da sua
substituigdo no memento decisivo do sacrificio — onde F. Jouan detecta jd, por parte do autor dos
Poemas Clprios, uma intengiio de moralizar a lenda de Iﬁgu&ni,al'glz —, bem como a subsequente
apoteose, presentes nos Cypria, jd se encontram em Hesfodo. Mas a deslocagio da heroina para o
pais dos Tauros surge aqui pela primeira vez.

2,3.3. Hesiodo e Poetas Liricos Gregos

Jd vimos que em Homero ndo hd qualquer vestigio do mito de Ifigénia, o que nido acontece em
Hesiodo.

O fr. 23a Merkelbach-West, referente ao Cardlogo das Heroinas de Hesiodo, veio confirmar o
que jd sabfamos por Pausédnias (1. 43. 1) e Filodemo (fr. 215 Davies = Phld. Pier. 24 G). O autor da
Teogonia conta-nos, a propdsito da descendéncia de Leda, como Agamémnon casou com
Clitemnestra, de quem teve duas filhas, Ifimede e Electra, e faz-nos a descri¢io dos acontecimentos
que antecederam a expedigdo contra flion:

fi tlexev Tpuusdn xediopulpov év peydpoliow
Hiéxtpnw § 7 eldog £pripot’ affovd]muow.
Tpupgdnw pév apdfoy fuxvn[ludes "Ayowol
Peapis[u En’ "Aptéurdog ypuaniax]arfou] xehadevig,
fluatt oL dte vuoly dvénhileov "Thuov eflaw
nownv TeELgduever xahhig]pupou "Apyeld[vn]e,
glbr[hov abiv & fhapnBs]hos Loxéarpa

pelor pd)' €feadfwae, xal dufpoo)iny [Eplare[tvny
orake xara xpf[dev, tvae ol xlpx [Elune(dols] eltn,
Brixev & dfdvatalv xal dyriplaov fuolte ndvre.
v 87 viv xehéo[uoLy gl yJdovl @ON' év[dpinewv

“Apteuly sivobi[ne, npdnolov xiu]tol L[ﬂ]}([ﬂ]tﬂip[ﬁc.g3

Ifigénia, filha de Agamémnon e de Clitemnestra, que af € designada por Ifimede, estava para
ser sacrificada pelos Aqueus, quando Artemis intervém com um duplo milagre. Substituiu a vitima
por um eidolon94 da prépria Ifigénia e salvou a jovem de uma morte certa. Seguidamente tornou-a

92, Jouan, Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 268 . 1.

93 0 sublinhado & nosso.

M Hesiodo niio faz qualquer referéncia & substituigio de Ifigénia por um animal,
O motivo da substitui¢io de uma pessoa por um efdolon ¢ muito recorrente na literatura grega. O caso mais famoso
serf porventura o da presenga de um eidolon de Helena em Tréia preconizado pela-célebre Palinddia de Estesicoro. Mas
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imortal e invulnerdvel, vertendo ambroésia sobre o seu corpo, da cabeca até aos pés. A partir dai,
passou a ser conhecida por Artemis Enédia. A deusa dos caminhos ¢ Hécate, que foi associada a
Artemis, a partir do séc. V a.C. Hesfodo ndo faz qualquer referéncia a uma eventual transferéncia
para o pais dos Tauros??.

Surge-nos aqui, pela primeira vez, o motivo da elevagio de Ifigénia ao convivio dos deuses por
intermédio de Artemis, Este texto constitui, assim, o niicleo mais antigo do mito de Ifigénia, e,
através do testemunho de Filodemo, confirma também Estesicoro e o resumo de Proclo dos Cypria.

Nio sabemos até que ponto o Catdlogo das Herofnas, na forma em que se nos apresenta, € ou
niio da autoria de Hesfodo. West, num dos seus trabalhos mais recentes?9, comega logo por dizer
que, das obras atribuidas a Hesiodo, esta era a mais lida, até ao séc. IV d.C., e aquela a que mais
vezes se atribuia a sua autoria. Tudo leva a crer que assim €, mas, nesse caso, forga serd admitirmos
virias interpolagdes, porque, na forma em que chegou até nés, ndo poderia ser do sée. VIII a.C..
West apresenta um rerminus ante quem, no séc. VI a.C., para a redac¢io final do Catdlogo,
correspondente ao periodo compreendido entre 580 e 520 a.C.97.

Falta saber se o sacrificio de Ifigénia € genuino ou se € fruto de um arranjo posterior. Ao
discutir as referéncias geogrificas e etnogrificas do Catdloge das Heroinas, West ndo admite que
algumas dessas informagdes possam ser anteriores ao séc. VI a.C. Entre elas — a que mais nos
interessa €, sem divida, a que diz respeito aos Citas "ordenhadores de éguas”. West recorda que os
Citas e o seu modo de vida ndo podiam ser conhecidos antes da fundacao das colénias gregas a Norte
do Mar Negro, por volta do final do séc. VII a.C.98, O mesmo argumento é também invocado por
Wilamowitz para a datagio dos Cypria, conforme ji vimos.

Também Estesicoro terd adoptado a versdo hesiddica da transformagdo de Ifigénia em Hécate,
segundo o testemunho de Filodemo (fr. 215 Davies). O Pap. Oxy. 2506 informa-nos que Euripides
teria copiado de Estesicoro o pretexto do casamento com Aquiles, para amrair Ifigénia a Aulide (fr.
217 Davies). Todavia, como esse motivo j4 se encontra presente nos Cypria, € muito dificil afirmar
que o nosso poeta trigico se tenha inspirado mais no poeta siciliano que na tradigdo épica.

Apesar de tudo, hd suspeitas de que a ideia de transformar o sacrificio de Ifigénia no motivo
principal do assassinio de Agamémnon por Clitemnestra terd provindo, pelo menos indirectamente,
de Estesicoro. De facto, antes de Esquiln, s6 Pindaro, na sua XI? Ode Pitica%?, parece ter utilizado o

jd em Homero havia referéncias a casos semelhanies: em /1. 5. 449-53, depois de Afrodite retirar Eneias do combate,
Apolo cria um simulacro do herdi para continuar a luta; na Odisseia, 56 hi eidola no Hades, pois so projecedes da
imagem que 05 corpos tinham antes da monte fisica — a dnica excepglio € o passo de Od. 11. 601-4, quando Ulisses v
um eidelon de Héracles no Hades, enquanto o verdadeiro Héracles vivia entre os deuses., mas o final da Nekyia &
geralmente considerado uma interpolagio (cf. comentdrio de Heubeck a este passo). M. L. West, The Hesiodic
Catalogue of Women pp. 134sq, desconfia que estes passos dos Poemas Homéricos sejam interpolagdes posteriores a
Estesicoro.

95 0 mesmo f ragmento refere também que Orestes vingou Agamémnon, matando os seus assassinos.

96 M. L. West, The Hesiodic Caalogue of Women,

97 Ibid, p. 136.

98 fpid. p. 131.

¥ Pantindo do principio de que esta ode data de 474 ¢ ndo de 454 a.C. A X/* Ode Pitica exalta a vitdria de Trasiden que,
segundo atesta uma inscrigfio, saiu vitorioso por duas vezes nos Jogos Piticos, precisamente em 474 ¢ 454 a.C. A
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sacrificio de Aulide, como uma das causas apresentadas por Clitemnestra para assassinar o marido,
deixando em aberto a questdo de se saber se ela terd cometido o homicidio do marido como vinganca
pela imolagdo da filha ou se por citime100,

Pindaro acentua, assim, as consequéncias morais da decisio de Agamémnon, tal como acontece
em Esquilo. Este tratamento literdrio ndo se compatibiliza com a salvagdo divina, registada noutras
obras. Podemos concluir com seguranga que, nesta ode de Pindaro, se pressupde o sacrificio real de
Ifigénia, onde ela veio a encontrar uma morte definitiva e irrevogdvel.

1.3.4. Esquilo

Nio iremos entrar em interpretagdes ou andlises ousadas de pegas perdidas, tanto de Esquilo,
como de So6focles, que subsistem somente em pequenos fragmentos, ndo muito numerosos, € que
sdo, em alguns casos, de atribuigio muito duvidosa e até controversa. Qualquer reconstituigio,
elaborada unicamente a partir dos fragmentos destas pegas, ndo passa de mera especulagio, pois
carece de fundamento documental. Todavia, alguns especialistas, como, por exemplo, Welcker,
tentaram reconstituir trilogias completas baseadas nesses curtos trechos!

Uma vez que Esquilo terd sido o primeiro tragediégrafo a reconhecer a riqueza tréigica e
interesse dramdticos do mito de Ifigénia, € muito provdvel que ele o tivesse tratado nio apenas na
pega homénima, que ndo chegou até nds, senio também noutros dos seus dramas que se perderam,
embora tal ndo possa ser demonstrado,

No pirodo do Agamémnon, o Coro dos ancidios argivos descrevem pormenorizadamente os
acontecimentos que precederam o sacrificio, os auspicios, a lebre prenhe dilacerada pelas dguias,
que, segundo a interpretagio que Calcas faz deste prodigio, simbolizam os cies de Zeus101, Ao
devorarem a lebre, irritaram a deusa protectora dos animais, que agora encontrou a ocasido ideal para
se vingar, Numa linguagem oracular sombria, revestida de um colorido trigico, o dugure alude, por
um lado, & destruigdo de Tréia, que havia de ser consumada sob a chefia dos dois Arridas, e, por
outro lado, ao motivo da ira da deusa, que aqui ndo é mencionado explicitamente, mas apenas
sugerido simbolicamente pelos auspicios. A célera de Artemis ndo ¢ suscitada pela cagada de
Agamémnon, nem por este se ter vangloriado de ser melhor atirador que a deusa, mas fica a dever-se
a0 festim das dguias. E por isso que ela envia ventos contrérios com consequéncias funestas para a
armada grega — demora na partida, desgaste das tropas e dos recursos materiais, fome — e faz

indefiniio do texto deixa entrever a possibilidade de o poema ter sido elaborado para qualquer dos dois
acontecimentos. A ser de 474 a.C., o poema de Pindaro seria anterior & Oresteia de Esquilo, elaborada em 458 a.C, A
discussio da cronologia relativa destas duas obras é extremamente polémica e ascende aos Alexandrinos, mas os
estudos mais recentes inclinam-se para a data de 474 a.C. e a ediglo de Snell-Machler ndo coloca qualquer interrogacio
relativamente a esta data

100 gg vy, 245q sdo ainda interpretados de duas maneiras diferentes: ou foi a unido de Agamémnon com Cassandra que
abalou Clitemnestra ou foi a sua prépria unidio com Egisto que a entusiasmou.

101 Fraenkel, no comentdrio ao v. 176 (vol. II, p. 82}, afirma que xives pode significar ‘servidores’, pelo que os cles
alados de Zeus seriam os dois Atridas. Esta interpretagao coaduna-se com a de outros especialistas, ¢. g. Conacher (p.
9), que véem nesle motivo um omen do que staria para acontecer. -
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depender o zarpar da frota do sacrificio da filha de Agamémnonl02, Este, angustiado, hesita
demoradamente. No seu espirito atormentado digladiam-se o amor paternal e a honra dos seus
compromissos para com os outros chefes helénicos e para com Zeus Hospitaleiro. Finalmente decide-
se pela imolagdo da filha. Os ancifos continuam a cantar os preparativos do sacrificio e o respectivo
ritual até ao sangrento desfechol03, Af o Coro suspende abruptamente o seu discurso com a
exclamagio: T& &' Eviev olr' eldov olutT' évvénw (Ag. 248) — e afasta-se em siléncio por
compaixdo, Se ele com isso se queria referir A intervengdo divina e & salvagio de Ifigénia, € muito
pouco provivel, pois, como jd ficou dito a propdsito de Pindaro, as consequéncias morais da decisao
de Agamémnon sio inconcilidveis com a salvagiio in extremis de Ifigénia, protagonizada por Artemis.
E se no v. 248 restassem ainda quaisquer dividas, os versos 1417-18, 1523-26 e 1553-59 — onde h4
referéncia explicita 4 sua morte — dissipd-las-iam por completo. O motivo da morte de Ifigénia £,
conforme afirma Henrichs, uma necessidade poética: "a felix culpa from the dramatist's point of view
which serves as the pivot for Agamemnon's moral dilemma and as the eventual cause of the king's
downfall and murder"104, Esquilo utilizou a morte infligida por Agamémnon 2 sua propria filha,
como uma contribuigio preciosa para a caracterizagio do herdi e estabelecimento da sua culpa trégica,
com uma visio genial da esséncia sobrenatural da paixdo humana e da I6gica implacdvel das suas
graves ac:;écsms.

Lloyd-Jones estabelece comparagtes de natureza antropolégica entre a evolugiio do sacrifico
humano e o mito de Ifigénia, salientando que o sacrificio de Ifigénia equivalia a um sacrificio
propiciatério, que costumava realizar-se antes das batalhas, na linha de outros exemplos histéricos e
mitolégicos de épocas muito antigas! 06, Afirma ele que, visto, no tempo de Esquilo, o piblico j ter
perdido a nogdo da importincia deste tipo de sacrificios, havia que explicar 2 assisténcia as razdes
primitivas, quase pré-histéricas, que levavam os homens, numa sociedade de subsisténcia
essencialmente de cariz venatdrio, a propiciar as divindades protectoras dos animais, antes das
cagadas, com o derramamento de sangue. E por isso que, na opinido deste estudioso, Esquilo d4
preferéncia ao motivo do festim das dguias, abandonando a tradicional ufania de Agamémnon,
presente jd nos Cypria: "So it is significant that Aeschylus chose this motive rather than the story of
Agamemnon's boast"107,

Todavia, ndo nos parece que Esquilo se preocupasse preferencialmente com interesses
histérico-antropolégicos em detrimento dos dramatirgicos!08, Julgamos que a razdo da ira de
Artemis nio deve ser procurada na Pré-Histéria. Ela enquadra-se perfeitamente no espirito dramdtico

102 Nesta pega, Agamémnon € considerado o verdadeiro pai de Ifigénia (vv. 209-11, v. 1417 e 1524sqq). Nio hd, pois,
lugar para suspeitar que o pai desta fosse Teseu e que Agamémnon nio passasse de um pai adoptivo (Soxév necmg),
103 05 vv, 209-11 ¢ 224-25 sugerem que tenha sido o proprio Agamémnon a empunhar a faca do sacrificio e a desferir
0§ golpes mortais.

04 A Henrichs, "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 199,

105 ¢f, Wilamowitz, Aischylos: Interpretationen, p. 166,

106 41 Joyd-Jones, " Artemis and Iphigeneia®, p. 101.

107 ppig. p. 101

108 Incompreensivelmente, Lloyd-Jones, ibid., p. 88, afima-se concordanie com esie ponto de vista: "We are all agreed
that the tragedians were free 10 make use of ancient legends without roubling themselves about their origin, or about
their original significance.” -
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da peca e também na tese da hostilidade de Artemis e Zeus 4 campanha militar dos Aqueus, defendida
por Manuel de Oliveira Pulquériol 09, O pretexto para exigir o sacrificio de Ifigénia € o do festim das
dguias, quer dizer, a morte de uma lebre prenhe pelos cdes de Zeus. Porque ndo wtilizar o motivo de
hybris da vangl6ria ou simplesmente o da morte da corga sagrada?

Este fenémeno tem dado azo &s mais diversas interpretagdes. Na opinido de Fraenkel, o motivo
tradicional ndo servia a finalidade visada por Esquilo, pois era importante que a decisdo de
Agamémnon surgisse como causa primdria dos seus sofrimentos, o que ndo aconteceria se ele j4
tivesse agravado a divindade com uma das ofensas que tradicionalmente lhe sio imputadas. Assim, o
dilema moral passaria para segundo planol10. Este autor rejeita igualmente o sentido literal da
explicagdo da ira divina. Refuta ainda a interpretagdo de que Artemis detestava os futuros destruidores
de Tr6ia, representados pelas 4guias, e considera viciada ou baseada num mal-entendido a leitura que
Calcas faz dos acontecimentos.

A explicagio correcta do portento é-nos fornecida por Blomfield, como salienta Fraenkel: o
portento néo € tanto a causa, como o simbolo ou imagem do sacrificio que estava para ser consumado
muito em breve. Segundo Conacher, este episédio remete para o saque de Tréia e nio tanto para o
sacrificio de Ifigénial 11, Ainda outros estudiosos consideram que a deusa detestava os Atridas,
simbolizados nas dguias. Esta € precisamente a linha de investigagdo seguida por Page e por Lloyd-
Jones, que Fraenkel qualifica de "naive": "the eagles and the hare belong to the world of the portent;
that portent symbolizes an event which is to happen in the real world, The eagles stand for the
Atreidae; so it is natural to infer that the hare must stand for some figure or figures belonging to the
real world” 112, No seu comentirio, Conacher levanta algumas objecgdes contra a tese de Lloyd-
Jones, mas Peradotto, combina a teoria deste 1iltimo autor, com a opinifio de Conacher, ao explicar
que Artemis estava irada com os Atridas em antecipagdo A destruigdo de Tréiall3. Também na

“opinidio de Kitto a deusa se encontrava encolerizada perante o espectro iminente da aniquilagio de
flion e que, por isso, pretendia dar uma ligio a Agamémnon: "If he must do this [i.e., wage a bloody
war], let him first destroy an innocent of his own — and take the consequences" 114,

Lebeck da corpo a uma outra visio do motivo da célera divina. Em seu entender, reflectem-se
nesse simbolo o presente, o passado ¢ o futuro, pelo que 0 omen do festim das dguias tanto pode
remeter para o saque de Tréia pelos atridas, como para o sacrificio de Ifigénia, o prego a pagar pela
conguista de Agamémnonl13,

Como vemos, ¢ extremamente complexa a problemitica do festim das dguias. Na nossa
opinido, o motivo invocado pela divindade, para exigir o sacrificio de Ifigénia, e no qual Agamémnon
ndo teve participagio directa, mais se nos afigura como uma desculpa forjada apressadamente por

109 u. 0. Pulquério,"O problema do sacrificio de Ifigénia no *Agamémnon’ de Esquilo” e “De novo o pdrodo do
‘Agamémnon™.

10 E, Fracnkel, vol. II, pp. 97-98.

1Lp, ), Conacher, p. 79.

U2 Y, Lioyd-Jenes, "The Guilt of Agamemnon®, p. 189,

13 53, Peradotto, "The Omen of the Eagles and the HOOZ of Agamemnon”, p. 247.

U4 Kino, Form and Meaning in Drama, pp. 4-5.

113 A, Lebeck, The Oresteia. A Siudy in Language and Structure, pp. 21-2,
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alguém com poder e autoridade, mas a quem ndo assiste a razfio. Por conseguinte, o sacrificio da
jovem niio era desejado pela divindade, pois ndo lhe subjazia uma justificagdo vilida. Agamémnon
deveria desconfiar das verdadeiras intengdes da deusa. E que, de facto, Artemis nio desejava a
expedicio, como acima dissemos.

Clitemnestra lamenta a infame dureza do marido, que com todo o sangue-frio teria sacrificado
408 interesses politicos a sua filha comum. Por outras palavras, o sacrificio de Ifigénia s méos de
Agamémnon € a causa principal para o castigo deste, pelo que seria impensdvel pressupor a salvagio
de Ifigénia para o pais dos Tauros. Essa hip6tese faria desmoronar a arquitectura de toda a pega.

Em Euménides, Orestes tenta abrigar-se junto do deus que ordenara a morte de Clitemnestra.
Apolo remete Orestes para Atenas, onde suplica a protecgdo da deusa epénima. Atena decide
convocar um tribunal, para julgar o caso, sob a sua presidéncia. Ouvidos os argumentos de ambas as
partes ¢ contados os votos do jurd, verifica-se um empate.

Um tema relevante para o estudo de IT é o da votagdo, pelo que serd aqui abordado
pormenorizadamente. Jd desde a Antiguidade as opinides se tém dividido relativamente ao voto de
Atena e ao nimero de juizes. Hd ainda uma versio atestada em Aristides (Panath. 66), Euripides (Or.
1648-52) e Demostenes (Orat. 23.66), segundo a qual o jiri seria constituido pelos doze deuses
olimpicos, mas ndo € esse o caso em Esquilo, nem em IT116. K. O. Miiller, A. W. Verrall, e D.A.
Hester!17, entre outros especialistas, consideram que Atena d4 o seu voto, apés a conclusdo do
sufrdgio do jiri humano, para desempatar a questio. De acordo com a opiniiio expressa por P.
Mazon e M. O. Pulquériol 18, entre outros, e tendo igualmente em conta uma comparago de P6lux
(8. 90), Atena tira o seu otépavog, que usara na condigdo de fyeuedv, e atribui-o a Orestes
provocando o empate: seis a favor e seis contra. Verificada a igualdade, Atena iliba Orestes. E esta
decisdo, e niio o voto inicial de Atena, que € normalmente designada por {figpog "A8nvac, o
chamado "voto de Minerva" - actualmente instituido como "voto de qualidade” do presidente de uma
assembleia ou de um jiri.

A polémica sobre o nimero de juizes prende-se com o voto de Atena. Segundo Pélux, o
arconte-rei, que presidia ao Aredpago, votava juntamente com o jiiri. Como Atena presidia ao jiri, é
natural que ela também participasse na decisdo final a par dos outros membros, donde se deduz que
0s juizes (humanos) seriam onze ¢ ndo doze. A prépria estrutura dos vv. 711-733 confirma esta
teoria, como Kitto muito bem demonstra: estes versos estdo repartidos por onze coplas, de dois
versos cada, & excepgdo da dltima, constituida por trés versos. Estas coplas, alternadamente
atribuidas a Apolo, defensor de Orestes, e 4s Euménides, acusadoras, seriam pronunciadas 4 medida
que cada juiz se aproximava para votar, como se Apolo e o coro das Euménides tentassem convencer
4 boca da urna cada membro do jiiri. A raziio da utilizagdo de trés versos para o tiltimo juiz, segundo
Kitto, deve-se ao facto de haver necessidade de mais algum tempo para o iiltimo votante TeETessar ao

116 M. 0. Pulquério, £squilo: ‘Oresteia’, p. 178, salienta que, se 0s oponentes no processo s3o os deuses olimpicos e
os deuses primitivos, forga é que, para bem da isengdo judicial, os juizes ndo pertencam a nenhuma das partes
envolvidas. Daf a necessidade de os juizes serem humanos,

117 Respectivamente: Dissertations on the Eumenides of Aeschylus, "The Vote of Athena”, e "The Casting Vote”,

1B Form and Meaning in Drama, Eschyle (Tome IT) ¢ Esquilo: 'Oresteia’, respectivaments.,
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seu lugar e para que Atena, de seguida, se dirija 4 una antes de comegar o seu discurso no v. 734. O
efeito teatral, que assim se produziria, &, por isso, bastante plausivel e convincente, pois as
Euménides s teriam a ganhar em espectacularidade com este tipo de representagdo. Nio nos parece,
portanto, que Esquilo tenha construido estes versos sem qualquer intengdo, e a argumentagio de
Hester! 19, na rejeigiio deste argumento, ndo satisfaz. E muito pouco provivel que Esquilo quebrasse
os belos efeitos cénicos, ao atribuir os iltimos trés versos a dois juizes — subentendendo que o jiri
era constituido por doze elementos —, em vez de redigir uma 12* copla. Por outro lado, cinco das
coplas sio atribufdas a Apolo; as outras seis, s Euménides. Pressupondo que a cada intervengio
correspondia a conquista de um voto, o sufrdgio final ficaria repartido entre cinco votos a favor de
Orestes e seis contra. Seria necessdria a intervengio da deusa para estabelecer a igualdade. De facto,
Atena manifesta-se, apds a iiltima copla, com uma declaragio de voto: 'Epdv 188" £pyov, Aotadiaw
xpivo dixnw ijgpov &' ‘Opéatnu tivd’ éyd npoadriaopar (vv. 734sq). S6 no final da sua fala
€ que a deusa ordena aos juizes que tirem os votos da urna e os contem, gerando-se, de seguida,
grande expectativa, at€ que, por fim Atena proclama o empate na votagio e, na qualidade de
presidente do AreGpago e também na qualidade de deusa, decide definitivamente pela ilibagio do réu.
Todas as Erinias se submetem i sentenga do tribunal, deixando de perseguir Orestes, para se
transformarem, desde entdo, em divindades benevolentes: Euménides, as deusas tutelares da Justica.
Retomaremos mais adiante esta questio,

2.3.5. Séfocles

A Electra de S6focles, sobretudo o agon entre Clitemnestra e Electra (vv. 516sqq), fornece-nos
a major parte das informagdes que possuimos sobre o tratamento do mito de Ifigénia por este poeta
trigico.

Séfocles comega por subentender a existéncia de uma Ifigénia a par da Ifianassa homérica. Se,
conforme o escoliasta ao v. 157, os Cypria registam, entre as filhas de Agamémnon, uma Ifigénia
lado 2 lado com uma Ifianassal 20, & mais provdvel que Séfocles tenha haurido aqui essa versio e
nio em Homero.

A acgdo desta pega corresponde mais ou menos 2 das Coéforas de Esquilo. Séfocles atribui a
Electra o papel de guardid da honra da familia e de defensora do pai, ao defender a causa deste num
agon extremamente agressivo com a mie. Esta invoca, tal como em Esquilo, a justica divina, que
exige uma reparagio para o sacrificio da filha. Electra riposta que o sacrificio fora imposto a seu pai
por Artemis. Agamémnon teria matado uma corga no recinto sagrado da deusa, deixando escapar uma
palavra pretensiosa sobre a sua habilidade venat6ria. Irritada, a deusa provoca uma calmaria e exige o
sacriffcio de Ifigénia. Era a (nica solugdo, para a armada poder prosseguir para [lion ou regressar a
casa. Artemis nio lhe deixou outra opgdo. Manuel de Oliveira Pulquério sublinha que a situagdo
dificil em que Agamémnon se encontra, sem outra alternativa possivel sendo a de sacrificar a filha, foi

19p A, Hester, "The Casting Vote",
120 vide schol. ad S. EI 157; Cypr. F 18 Davies.
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criada deliberadamente por Séfocles. Em sequéncia disso, Agamémnon € remetido para "um plano
neutro de inocéncia e passividade de modo a polarizar toda a acgdo em Clitemnestra e Electra”121,

Nio foi, pois, por causa de Menelau que Agamémnon imolou a filha, mas sim pelo bem estar
da armada: era um sacrificio pesado, imposto ao pai pelas mds condigdes em que todo o exército
grego se encontrava. Electra deixa bem frisado que Agamémnon obedeceu A imposicio de Artemis
contra a sua vontade (v. 575).

Temos conhecimento da representagio, no ano de 415 ou 414122, de uma outra tragédia de
Sofocles intitulada Crises. Admite-se que Higino tenha resumido o seu conteido nas Fab. 120 e 121,
embora dos pequenos fragmentos que nos restam da pega pouco se possa concluir para a fixacdo do
argumento. S6focles poderia ter utilizado uma lenda local de Crisépolis para a composigio desta
tragédia. Todavia, a comprovagio muito tardia da lenda e a forte divergéncia desta histéria com o
mito de Ifigénia, r1al como se encontra fixado, nos seus tragos fundamentais, pelos Poemas Ciprios,
conferem a essa hipdtese um elevado grau de improbabilidade.

Todavia o beneficio da divida coloca-nos na obrigagio de abordar o texto de Higino. Este autor
descreve-nos a fuga de Ifigénia, Orestes e Pilades, com a imagem de Artemis, para a desconhecida
ilha de Esminte!23, perseguidos por Toas. Af, um filho do famoso Crises da /l{ada presidia a0
templo de Apolo, tal como seu avé homénimo. Na primeira parte da Fab. 121 é recordada a histéria
da /liada sobre o velho Crises e sua filha. A narrativa € completada com o apontamento de que
Criseida teria tido um filho de Agamémnon e que ela o teria encoberto, fazendo-o passar por um filho
de Apolo; na segunda parte € retomada a histéria de Ifigénia e Orestes. Crises teria querido entregar
os fugitivos ao seu perseguidor, Toas, mas terd sido impedido pelo avd, que tomara conhecimento da
filiag@io de Ifigénia e Orestes. Quando o velho Crises esclareceu o neto acerca das circunstincias do
seu nascimento, mantidas até entdo em segredo — donde se depreende que Crises era irmdo dos
estrangeiros que procuravam abrigo -, o jovem mudou de atitude e dispds-se a ajudar os irmdos.
Toas foi, entdo, morto por Crises, com a ajuda de Orestes, ¢ os fugitivos prosseguiram a viagem para
Micenas, aonde chegaram incélumes com a imagem divina.

Uma outra variante do mito sobre o nostos de Ifigénia ¢ Orestes terd sido tratada por Séfocles
provavelmente na tragédia Aletes, que também foi resumida por Higino. Na Fab. 122, narra apenas
como chega até Micenas a falsa noticia do sacriffcio de Orestes e Pilades em honra de Diana, no pafs
dos Tauros. Também Aletes, filho de Egisto, toma conhecimento dessa novidade e apodera-se do
trono de Micenas. Electra parte para Delfos, para obter de Apolo a confirmagiio da noticia. No mesmo
dia em que Electra chega a Delfos, desembarcam af também Ifigénia e Orestes. O mesmo mensageiro
que transmitira a falsa noticia da morte de Orestes acusa Ifigénia perante Electra da morte do irmio.
Irada, Electra retira do altar um tigio (truncus ardens) para com ele arrancar os olhos & irmé. Surge
nesse instante Orestes que, interpondo-se, evita o pior. Apds o reconhecimento, os irmdos regressam

121 M. 0. Pulquério, "0 problema do sacrificio de Ifigénia no Agamémnon®, p. 369.
122 01, Ar. Av. 1240 ¢ respectivo schol.

123 Provavelmente outro nome da ilha de Ténedos, proveniente da designagio do templo de Apolo Smintheus (/1.
1. 38sq). )
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a Micenas. Orestes mata Aletes e tenta fazer o mesmo a Erigona, filha de Egisto e Clitemnestra, mas
Diana salva-a das suas mios ¢ faz dela sua sacerdotisa em terra Atica.

H4d a registar, nestas duas histérias, alguns factos que serdo aprofundados por nés mais
adiante. Primeiro que tudo, a colocagdo de Ifigénia na T4uride; depois, a ida de Orestes, na
companhia de Pilades, ao pafs dos Tauros; o perigo de estes serem sacrificados em honra de Artemis
pelas mios de Ifigénia; a existéncia de um rei dos Tauros chamado Toas; finalmente, a fuga dos trés
jovens gregos com a imagem de Artemis, sob a perseguigdo do rei bdrbaro, e o consequente Tegresso
A pdtria.

2.3.6. Euripides

Das pegas dos trés grandes trdgicos gregos protagonizadas por Ifigénia s6 chegaram até nds as
de Euripides: a Ifigénia entre os Tauros e a Ifigénia em Aulide. Todavia, o sacrificio de Ifigénia é um
dos temas principais da Electra de Euripides, pelo menos, um dos motivos polarizadores da
discussdo exacerbada entre Electra e Clitemnestra.

A exemplo do que acontece na pega homdnima de Séfocles, Clitemnestra culpabiliza o marido
da morte da filha, que, no v. 1023, provavelmente por razbes métricas, é designada por ‘lpLydvn,
procurando, assim, atenuar a sua prépria culpa e aliviar a consciéncia. Duas conclusdes se podem
tirar das palavras e da atitude de Clitemnestra: Ifigénia era filha desta e de Agamémnon, e sucumbiu
is mios do proprio pai.

O sacrificio de Ifigénia é sobretudo analisado na perspectiva de Clitemnestra, que poderia
tolerar um acto tio hediondo, se essa fosse a solugdo para salvar a patria, a familia ou os outros filhos
(1024-26), mas Agamémnon ndo se encontrava em situagdo tdo extrema. Em sua opinido, terd
cometido crime 130 hediondo e tdo contra naturam apenas no interesse de Menelau, que nio soubera
dominar a sua leviana mulher; 4 partida de Argos, Agamémnon j4 teria concebido a ideia de levar a
filha consigo, para a casar com Aquiles — saliente-se, portanto, que, quando foi determinado o
sacrificio de Ifigénia, esta jd se encontraria em Aulide —, todavia, surgiu um imprevisto que obrigou
Agamémnon a cumprir as condigGes impostas por Artemis.

Das palavras de Clitemnestra pode depreender-se que, por si $6, o ultraje do sacrificio da
prdpria filha ndo seria suficiente para assassinar o marido, mas acrescido que fora de outras ofensas,
como a partilha do leito conjugal com uma jovem bacante (1030-31), terd justificado a morte de
Agamémnon. Também aqui, a exemplo do que acontecera jd em Pindaro, o adultério se revela
decisivo como mdbil na perpetragio do crime.

Electra denuncia a atitude de Clitemnestra se servir da morte da filha para pretextar o assassfnio
do marido. Ainda antes de Agamémnon sacrificar Ifigénia, muito antes de Clitemnestra ter qualquer
desculpa para odiar o marido, jd ela se embelezava com segundas intencdes. Electra acusa a mie de
pouco diferir de Helena, em depravagio, pois, no seu fntimo, desejava a morte de Agamémnon a
todo o custo, a fim de legitimar o adultério.

Na tinica referéncia ao sacrificio de Aulide, Orestes, na pega homénima, ao conversar com
Menelau, concebe a imolagdo da irmid como um acto consumado (vv. 658sq).
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Embora Ifigénia em Aulide figure entre as pegas de Euripides levadas postumamente 4 cena
pelo seu filho homénimol24, o protagonismo desempenhado por Ifigénia, nesta pega, levou-nos a
ndo omitir uma breve andlise desta obra no nosso trabalho, muito embora a pega evidencie vérios
retoques e interpolagdes, sobretudo no éxodo. A preocupagio de Euripides centraliza-se na tensdo
dramética e sobretudo no desenho do cardcter das personagens e dos seus estados de alma, muitas
vezes antagénicos!25. Por isso, o mais trégico dos poetas enriqueceu compreensivelmente o mito,
introduzindo novos motivos ¢ alterando outros.

Sobre o motivo da ira de Artemis nio nos ¢ dito nada neste drama. A exigéncia do sacrificio
nio deverd ser mais que uma invengdo de Calcas (89sqq, 358sqq, 746sqq, 879)126, colocado
perante um fenémeno de &nhova (10-11; 88; 352; 813)127, para o qual forgoso se tornava fornecer
uma explicagdo. Niio existe qualquer falta voluntdria ou involuntdria de Agamémnon. F. Jouan diz
que o tinico erro do Atrida comega a partir do momento em que d fé & explicagio de Calcas e comega
a tomar medidas para executar o sacrificio. No entanto, ao passo que em Esquilo (Ag. 207-211)
Agamémnon se apercebe dos horrores do seu acto antes de tomar uma decisdo definitiva, em
Eurfpides (A 136; 398-99) isso s6 acontece depois de j4 estar tudo decidido!28, quer dizer, depois
de ter enviado para Argos uma carta, em que ordenava a vinda de Ifigénia. $6 entdo o Atrida cai em si
e se arrepende da sua decisdo. Tenta, pois, enviar uma segunda carta a anular a primeira, que é
interceptada por Menelau.

Por outro lado, se nfio hd uma culpa evidente para motivar a exigéncia do sacrificio de Ifigénia,
a divindade devia merecer fortes criticas, atitudes mesmo de insulto ou de insubmissio por parte dos
Aqueus, como sucede noutras pegas de Euripides (fon, IT e Orestes, por exemplo), mas ndo € isso o
que acontece. Todos aceitam a ordem divina, diz Jouan, como uma destas grandes catdstrofes
naturais, cujas causas ou legitimidade ndo se discutem; a dnica preocupagiio ¢ a de lhes sobreviver
juntamente com os seus!2%, Pelo contrdrio, as responsabilidades sdo imputadas nio apenas a
Agamémnon, como ainda a Calcas e a Menelau. Em nada a divindade ¢ afectada, e tanto a atitude
corajosa de Ifigénia, como o desenlace prodigioso — se bem que interpolado, como tudo leva a crer —
poederdo ter até certo ponto a fungfio de atenuar ou de desculpar a ordem cruel da divindade.

Agamémnon manda, entio, vir a filha sob o pretexto de a casar com Aguiles, mas sem que este
estivesse ao corrente deste projecto. Este subterfiigio para atrair Ifigénia a Aulide, jd se encontrava,
conforme ficou dito, nos Cypria. Inovagio, nesta pega, € a viagem que Ifigénia faz, de Argos para

124 CF, schol. Aristélanes Ras 67,

125 as hesitagdes de Agamémnon entre sacrificar a filha ou renunciar 4 empresa; o amor de Ifigénia & vida e a
abnegaglo herdica com que a oferece pela pétria; a forma como Menelau to depressa exige do irmio que cumpra a
ordem divina, como se insurge contra a mesma ordem; o amor que Clitemnestra dedica 2 filha e o édio que vola ao
marido; a atitude gencrosa de Aquiles em defender a sua donzela desprotegida, a par da sua altivez.

126 Jean-Michel Gliksohn, Iphigénie de la Gréce antique & I'Europe des Lumiéres, p. 49, faz a scguinte pergunta: "Si
Calchas incamait vraiment la volonté de la déesse, Ménélas suggérerait-il aussi froidement de le wer pour qu'il ne
révile pas l'oracle (fA 159)7"

127 Esie motivo jd se encontrava em Séfocles. Todavia, 0s vv. 1322-23, a exemplo de Esquilo, atribuem aos ventos
contririos a dificuldade na navegagdo. Mas hd quem suspeite da sua genuinidade, pois 30 mais NUMErosos os
exemplos abonadores de uma dnhove,

128§, Jouan, Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 278 ¢ n. 2.

129 14, ibid., pp. 292sq.
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Aulide, na companhia de Clitemnestra e do pequeno Orestes, para apresentar, de uma maneira clara e
dramiitica, o trdgico conflito familiar e o combate espiritual de Agamémnon, que aqui surge com um
cardcter fraco e vacilante, e proporcionar cenas de grande intensidade dramdtica. A fina perspicicia de
Euripides leva & perfei¢io um quadro magistral de arguta andlise psicolégica, que pde a nu o drama
interior de pai e filha, oscilantes entre duas solugdes: a honra ¢ 0 amor, a pétria e a vida. Estamos
perante um Agamémnon verdadeiramente humano, pois ndo esconde as suas emogdes sob a fria
dureza da sua condigio de comandante supremo.

Reflexo primeiro do drama familiar € a cena da discuss&o entre os dois irmdos, resolvida quase
de imediato, acerca da segunda carta enviada por Agamémnon para Argos, a sua mulher, com uma
contra-ordem (317 e 1455sqq). Para essa cena emocionante contribui uma inovagdo de Euripides:
Menelau €, em JA, o grande partiddrio do sacrificio, assumindo o papel que € tradicionalmente
atribuido a Ulisses. A completa mudanca da disposi¢do dos irmdos e da sua opinido sobre o sacrificio
de Ifigénia, quando esta chega a Aulide com a mie, pde em evidéncia a diversidade de
comportamento dos respectivos caracteres (47 1sqq).

Também podem ser consideradas criagbes de Euripides a decisdo herdica de Ifigénia, ao
oferecer-se voluntariamente ao sacrificio pelo sucesso da causa helénica, e a atitude de Aquiles em
relagio a [figénia, com leves indicios amorosos (vv. 1410sqq), que intervém com cavalheirismo em
favor da noiva, que Ihe havia sido imposta.

Na opinifio de F. Jouan, Euripides utiliza esta pega para dar aos Gregos um conselho, com
muita actualidade, no seu tempo: que ponham fim s suas divisdes e unam as forgas, para avangarem
contra os Bdrbaros e castigarem o seu orgulhol30, A finalidade do sacrificio de Ifigénia jd ndo
satisfaz apenas os interesses particulares, como em Esquilo — a de ajudar um exército a recuperar uma
mulher (Ag. 225sq) —, mas reveste-se de uma importincia mais sublime: a nobreza da causa pan-
helénica. A abnegagdo de Ifigénia visa por cobro aos raptos das mulheres gregas e libentar a Grécia de
toda a ameaga proveniente dos Bdrbaros; em suma, assegurar, por meio de uma expedigio pan-
helénica, a superioridade da Hélade sobre a Asial3l, superioridade que aqui € orgulhosamente
exaltada,

Muitas sfio as objecgdes colocadas & autenticidade do final da pe¢al32, onde Artemis surge ex
machina, no preciso momento da execugiio do sacrificio, e faz desaparecer a jovem, colocando em
seu lugar uma corga. Note-se que o cutelo do sacrificio nio foi empunhado por Agamémnon, mas
por um dos sacerdotes. Perante tdo grande prodigio, os Gregos ficaram plenamente convencidos de
que Ifigénia ndo morrera, mas fora imonalizada e, por conseguinte, continuava viva,

130 14, ibid., p. 290. Na pdgina seguinte, afirma que os Atenienses de 405 "étaient d'autant plus enclins & compatir 3
leurs souffrances qu'cux-mémes, avec le relichement des liens de la sociélé patriarcale, tendaient chaque jour davantage
i placer le bonheur individuel avant les intéréts de la communauté”.

13174, ibid.p. 289, Este tema & inicialmente desenvolvido por Agamémnon (1259-75) e retomado por Ifigénia (1380-
1401). Todavia o chefe dos Aqueus € acusado de ser ambicioso e egoista, pelo que o discurso de exaltagio patridtica
nio passaria de um pretexto, para dissimular as suas verdadeiras intengdes: uma maneira hipdcrita de fazer da
necessidade uma virtude. .

132 gobretudo a partir do verso 1578. Vide os virios argumentos, abonadores da tese contréria A autenticidade, aduzidos
par F. Jouan ibid,, p. 2815qq. Muitos estudiosos créem estarmos perante uma interpolaciio alexandrina ou bizantina.
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2.3.7. Ifigénia entre os Tauros

Urna das caracterfsticas desta pega, comuns ao drama satirico Ciclope e A ragédia Helena é o
facto de personagens gregas serem resgatadas da servitude na barbdrie. Isso acontece gragas ao
triunfo da asticia e dos artificios dos Gregos sobre a ignorincia bruta dos Tauros, embora, conforme
veremos, Euripides ndo tenha quaisquer preconceitos em exaltar os Birbaros, sobretudo através da
caracterizagio indirecta, com particular destaque para a sua actuagio, para a nobreza de atitudes e de
sentimentos, que lhes ¢ atribufda.

O prélogo da pega inicia-se com uma primeira parte narrativa monologada, como € costume em
Euripides!33, Ifigénia sai, pois, do templo de Artemis e pde a audiéncia ao corrente dos
acontecimentos que precederam o momento actual. Comega por tragar a sua genealogia desde Pélops.
Acusa o pai de a ter imolado em Aulide — pelo menos, disso ficou ele convencido. Para contentar
Menelan e vingar o ulraje ao seu matriménio com Helena, Agamémnon reunira af uma armada de mil
naus. Em virtude da calmaria que se registava, o Atrida consultou Calcas. Este explicou-lhe que a
auséncia de ventos propicios se devia a Artemis, magoada por Agamémnon outrora ndo haver
honrado a sua promessa de sacrificar a deusa portadora da luz134 o que de mais belo esse ano havia
produzido. Ora, o "produto” mais belo do ano tinha sido Ifigénia. Assim, foi enviado Ulisses para
convencer Clitemnestra a deix4-lo levar a filha para Aulide sob pretexto de desposar Aquiles. Quando
estava prestes a ser sacrificada sobre o altar, Artemis salvou-a, substituindo-a por uma corgal35.
Levou-a pelo éter para o pais dos Tauros, em cujo templo a deusa a instalou como sua
sacerdotisal 36, Critica veladamente o culto que af se praticava - o sacrificio de todo o Grego que
chegasse a essa terra —, mas justifica-se dizendo que essa pritica era anterior 4 sua chegada e que ela

133 De acordo com o principio aristotélico (Po. 1452b 19sq), de que o prdlogo ¢ a parie da tragédia que precede a entrada
do Coro, podemes dizer que Euripides é o poeta trdgico que mais varia, a0 apresentar, ora prilogos monologados, ora
bipartidos e até tripartidos, sendo a primeira variedade a menos frequenie nas suas pegas. Em IT, o prélogo é
bipartido: uma parte é preenchida com a intervengdo inicial de Ifigénia, uma segunda, com a entrada de Orestes e
Pilades. Vide Walier Jens, Die Bauformen der griechischen Tragddie, pp. 3sqq.

Apesar de o prélogo monologado ser raro em Euripides, este dramaturgo utiliza com frequéncia o processo da longa
rhesis inicial, que geralmente conduz & acumulagio mondiona e condensaglio fria e objectiva de uma variedade
exuberanie de pormenores, de descrigles, de genealogias, de referéncias mitoldgicas, que ndo se coadunariam com os
objectivos literdrios da ragédia. Assim se compreendem melhor as criticas de Aristéfanes. Todavia, a wendéncia dos
estudos modernos € para nio seguir os jufzos deste comedidgrafo. CF. M. F. Sousa e Silva, Critica do Teatro na
Comédia Anriga, pp. 239-250.

Indiscutivel €, sem divida, o efeito dramético deste inicio monologado, obtido em vérias pegas, como ¢ o caso de /T
COM a apresentacdo ex abrupie da heroina, em contraste com a entrada retardada, como e.g., na Medeia,.

134 0 epiteto atribuido, neste trecho, a Artemis, pesagépos, & normalmente apanagio de Hécate, o que, por sua vez, faz
lembrar a versdo de Hesiodo.

135 850 muito variadas as versdes para o animal que substitniu a heroina no altar de Ariemis. Na presente pega é uma
COrga, mas noutros casos € uma ursa, um touro ou até uma velha. CIL EM s.v. Taupondhov (ol 88 Aéyouowv 8o
Tav EAkrvew fovhopévery dvekelv v Tpuyévelsry dv ADMBL, 7 "ApTepes dvrEbuxev EAMQOV Xoté
bt davobnuov Egxtov' xatd 88 Nixevbpov tetipov) e sobretudo Tzewzes ad Lyc. 183 (7 & “Aprepe
éherigoos xatd Pocvolnuov Tov LoTopuxdv el dpxtoy petéfarhe, xord b8 MixorvBpow elc faligov, xad’
ETépous et ypaly, xot’ Shhoud s Ehopov).

136 Schmid-Sthlin, na sua Geschichte der griechischen Literar (pp. 520sq n. 7), apresenta o moj
transferéneia de 1figénia para a Téuride: "Der Sage von Iphigeneias Versetzung nach Tauris sch
zugrunde zu liegen: die von den Griechen Geschlachtete wird zor Griechenschldchierin im [
Griechenopfer forden und mit Artemis geglichen wurde™, :
Consubstancia este argumento citando os versos 337sqq e 1187 de /T.
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se limita apenas a consagrar as vitimas, pois outros se encarregavam de executar o ritual de
sanguel37,

Ifigénia tivera um sonho que ela prépria interpreta como uma confirmagio da morte de Orestes.
Enquanto realiza libagdes pelo irmdo, supostamente falecido, este chega Aquelas paragens
acompanhado de Pilades. Orestes explica por que razio se encontra naquele local: por ordem do
ordculo de Apolo, matou a mie para vingar o pai. Em consequéncia disso, as Erinias perseguiram-no
incessantemnente por toda a parte. Consultou novamente o ordculo e o deus prometeu libertd-lo de
todos os seus sofrimentos, se ele procurasse a imagem de Artemis, que caira do céu naquelas
bérbaras e remotas paragens, e a levasse para a Atica.

Os dois amigos decidem esconder-se e esperar pela noite, para, encobertos pelas trevas,
poderem escalar as altas paredes do templo e penetrarem no santudrio por entre os triglifos.

Qutro passo, onde hd uma alusfio directa ao mito, é na monddia com que Ifigénia conclui o
pédrodo, chorando as desgragas da sua vida: o destino fatal tragadoe desde a sua concepgiio pelas
Moiras (uma palavra de ternura para a mie, que a deu 2 luz e a criou para ser vitima do agdyLov
executado pelo pai); como foi enviada num carro para Aulide, noiva do filho da Nereida; a triste
situagdo actual: héspede de um mar inéspito] 38, sem familiares nem amigos. Finalmente chora o
irmio, que ela julga ter morrido em Argos, e que havia deixado, recém-nascido, ao colo da mie.

O prélogo e o pirodo fornecem-nos as ilusdes vividas pelos dois irmdos. Estes pressupostos
falsos sio reciprocamente simétricos e, a0 mesmo tempo, complementares. Alertam-nos, desde jd,
para uma futura cena de reconhecimento. E, tal como o sonho de Ifigénia provocou nela a falsa
sugestio da morte de Orestes através do motivo do sacriffcio tdurico, também a cena do
reconhecimento se ird desenrolar sob a iminéncia da execugdo desse mesmo sacrificio.

No primeiro episddio (vv.236-391) um boieiro relata a Ifigénia como foram descobertos e
aprisionados dois jovens gregos (v. 247) acabados de chegar, para serem sacrificados a Artemis. Um
deles chama-se Pilades; ignora-se o nome do outro. A pedido de Ifigénia, conta como eles foram
descobertos numa caverna e como a loucura se apoderou do companheiro de Pilades, que, ao tomar
0s bois como se das Erinias se tratasse, investia contra eles a golpes de espada. Os pastores tiveram
grandes dificuldades em domind-los.

137 Tem-se discutido muito, se Ifigénia mancha ou ndo as mfos direciamente com o sangue das vitimas, ¢ se jd terio
sido sacrificados Gregos naquele lugar, Hi vérios passos contraditdrios (vv. 37sqq, 72-5, 221-28, 258-9, 336-39, 344-
47, 585-87 e 617-624) e nfio hd uma resposta definitivamente satisfatdria, mas estas pequenas incongruéneias ocorrem
nos melhores escritores. A propdsito desta questdo, vide Schmid-Stihlin, Geschichte der griechischen Literar, p.
522 n.7, G. M. A. Grube, The Drama of Euripides, p, 331, J. C. G. Strachan, "Iphigenia and Human Sacrifice in
Euripides' [phigenia Taurica" e D. Sansone, "A problem in Euripides' [phigenia in Tauris".

138 wd, vv. 124-125; néwros “AEeivos 'mar indspito’ & v. 341. O nome que os Gregos davam a0 Mar Negro era
Euxino 'hospitaleire’, um eufemismo propiciatdrio. Cf. E. Hall, fnventing the Barbarian, p. 166, n. 17: "The idea
that the Black Sea lay beyond the pale of civilization was behind the Greeks' assimilation of ils Iranian name Axsaing
(‘dark’), to the Greek word axeinos, 'inhospitable’, or the cuphemistic ewxeinos (Allen 1947), Euripides preferred the
former." Cf. Ovidio (Trist. 4. 4. 55): "frigida me cohibent Euxini litora Ponti, dictus ab antiquis Axenus ille fuit®.
Amiano Marcelino (22, 8. 33) ignora a eumologia; considera que o adjectivo EUEeuves tem aqui um valor seméntico
oposto ao sugerido pela morfologia e di exemplos de palavras gregas formadas com o mesmo prefixo, mas com
sentido completamente diferente: "indidere mari nomen inhospitali, et a contrario per cauillationem Pontus EiEsivot
appellatur, ut edfidn ('de bom cardcler) Graeci dicimus stitum et noctem ebppdvn (benfazeja’, benquerente’), et
fun'als nggngaq (‘bondosas’)". No caso de edppdun e sobretudo de Edpevises trata-se igualmente de eufemismos
propiciatdrios,
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Interrompendo a fala do boieiro, Ifigénia ordena-lthe que lhe raga os estrangeiros e, a s6s com
o Coro, abre-se com ele num discurso, essencialmente monologado, e confidencia-lhe que até entdo
consagrava as vitimas gregas com compaixdo, mas que, apds o sonho da morte de Orestes, ela se
tornara mais hostil aos Gregos capturados!39. Recordando as suas desgragas € 0§ respectivos
causadores, Ifigénia lamenta que Helena e Menelau nunca tenham chegado aquelas paragens para se
vingar do que lhe fizeram em Aulide "enquanto meu proprio pai oficiava como sacerdote” (v.
3600140, Recorda como ela, em sinal de stiplica, tocou com a mio o queixo do pai e se prostrou
diante dele, abragada aos joelhos paternos, implorando-lhe que ndo a degolasse. E extremamente
comovente esta atitude de sidplica de uma filha perante o préprio pai. Em contraste com tal atitude,
mais chocante ainda € a indiferenga com que Agamémnon se propde executar a filha, com as suas
proprias maos. Podia ter confiado essa fungio a Calcas, por exemplo, ou a Menelau, o interessado na
expedigdo, mas ndo o fez. Quis ser ele préprio a sacrificar a filhal41. E assim, Ifigénia vai
conquistando lentamente os coragdes dos espectadores.

Ifigénia faz referéncia &s niipcias dolosamente preparadas por Agamémnon, que lhe havia
prometido casd-la com Aquiles e niio com Hades, como era sua verdadeira intengfo, Acusa o pai de a
querer assassinar, enquanto sua mée, Cliternnestra, e as mulheres argivas jd celebravam no paldcio o
seu himeneu 142,

Os seus pensamentos regressam a Orestes e passa repentinamente a consideragdes racionais
sobre Artemis ¢ o seu culto, a que preside. Vai mesmo ao ponto de acusar a densa de hipocrisia, jd
que permite que o seu altar fique tingido de sangue humano, quando ela prépria interdita o acesso ao
altar aos mortais com as mdos manchadas de sangue (v. 380sqq). Ifigénia nio acredita que Zeus
tenha gerado uma criatura tdo monstruosa: tal histéria € tdo falsa como a do banquete de Téntalo (vv.
385-388). POe igualmente em diivida a histéria do mal-afamado banquete. Considera que sdo antes
os Tauros (v. 389: tolg & €viade), eles préprios sanguindrios, que atribuem & divindade os seus
costumes cruentos. E conclui afirmando: "Ndo creio que haja um s6 deus com instintos malignos."
{v. 391). Dito isto, Ifigénia retira-se de novo para o interior do templo.

No primeiro estisimo, o Coro especula sobre a identidade, a origem, o trajecto e a finalidade
dos dois prisioneiros. As mulheres gregas concluem a sua intervengio associando-se aos sentimentos
de Ifigénia (v. 439sqq): "Quem me dera que de Tréia para ali fosse trazida a filha querida de Leda,
Helena™: assim, Ifigénia poderia levar a cabo a sua vinganca, ao imolar a causadora dos seus

139 Ironicamente o sonho sobre a morte de Orestes suscila nela o sinistro desejo de o matar.

140 £ bem evidente que Ifigénia nilo esqueceu esta ofensa e se mostra rancorosa particularmente para com os tios,
verdadeiros causadores da sua desgraca.

g pelo menos, essa a impress3o causada pela maneira como Ifigénia, ao longo da pega, atribui ao pai a fun¢do de
oficiante. Os outros poetas ndo identificam propositadamente o executante do sacrificio, Em Séfocles (El. 535-37 e
376}, tanto Electra como Clitemnestra confirmam que Agamémnon sacrificou a filha, mas julgamos que o sentido de
f8uaev, nos versos citados, & factitivo. Poder-se-d certamente subentender que seria Calcas, a executar o sacrificio mas
nunca Agamémnon. O chefe dos Aqueus € aqui caracterizado como um monstro, um ser inflexivel, desprovido de
sentimentos, com o coraglo empedernido devido As suas preocupagdes politicas. O Agamémnon de /4, pelo contrério,
embora manifesic o peso da responsabilidade da chefia da expedigio, ¢ bem mais humano, A sua hesitaglo, que
inicialmente Ihe granjeia a hostilidade do irmlio, ¢ que conduzird a0 sacrificio voluntdrio de Ifigénia.

142 Ag fazer tal afirmagio, Ifigénia torna claro que sua mle ndio a acompanhou a Aulide (como acontece em IA), mas
ficou em Argos. CF, vv. 365-368 ¢ ambém vv, 25 e 818,
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males143. Para finalizar, o Coro formula o voto de que algum navio grego passe por ali, para as
levar de regresso i Pdtria, conjugando, assim, as saudades com a necessidade de libertagdo.

No segundo episddio, o Corifeu anuncia a chegada dos dois prisioneiros, finalizando a sua
alocugio com uma apGstrofe a Artemis, pondo em causa a impiedade dos sacrificios dos Tauros que
o costume helénico proibe.

Orestes ¢ Pilades entram seguidamente em cena e Ifigénia, confrontada com a presenca dos
jovens, nio resiste ao sentimento de compaixdo. Todavia, Orestes rejeita amarga e secamente a sua
simpatia: "Que o Destino siga o seu curso. Quanto a nés, nio necessitamos dos teus lamentos.
Sabemos muito bem que sacrificios aqui [ofereceis]” (vv. 489-491), Ifigénia insiste nas perguntas:
"Primeiro, qual de vés se chama Pilades?" (vv. 492-493); mas s6 Orestes lhe dirige a palavra. Numa
extensa esticomitia com cerca de oito dezenas de versos, que nos apresenta um frente a frente entre
dois irmiios que ignoram reciprocamente a existéncia do outro, Ifigénia interroga Orestes sobre a sua
identidade. Este ndo responde e recorre a subterfiigios, mantendo, assim, a sacerdotisa na
expectativa.

Hi aqui um enorme contraste entre a rdpida acumulagdo de perguntas de Ifigénia, fruto da sua
dvida curiosidade, e a parciménia nas respostas de Orestes, que se limita a responder em muito
poucas palavras por desinteresse e relutincia. Quando, a uma pergunta de Ifigénia, Orestes identifica
Argos como sua terra natal (v. 510: "Eu sou de Micenas, cidade outrora préspera"), suscita por parte
de Ifigénia um caudal de perguntas encadeadas. Orestes, porém, ndo comungando do mesmo
entusiasmo ¢ curiosidade de Ifigénia, dd-lhe respostas muito sintéticas e vagas. Vd. e.g. vv. 499-
500: "Que nome te deu teu pai? — O meu nome — o meu verdadeiro nome deveria ser M4
Fortunal44. "

Por este longo didlogo ficamos a saber que Tréia jd foi destruida e que Helena se encontra em
Esparta junto de seu legitimo marido. Ifigénia regozija-se com a morte de Calcas, a cuja profecia se
ficou a dever o seu sacrificio (v, 533); langa maldigdes sobre Ulisses, que, segundo as palavras de
Orestes, ainda ndo tinha regressado a casa, apesar de estar vivo (vv. 533-535). Ifigénia interroga-o
ainda sobre Aquiles ¢ vem a saber que este morreral45. Surge, por fim, a pergunta tdo esperada de
Orestes: “Mas quem €s tu, afinal? pois estds bem informada sobre a Grécial™(v. 540). Ifigénia d4
igualmente uma resposta muito vaga e evasiva, adiando, assim, o reconhecimento iminente146: "Soy
da Grécia: foi 14 que terminou a minha vida, quando era apenas uma crianga” (v. 541).

143 0 6dio de Ifigénia contra Helena (vd. vv. 523sqq) € também partilhado pelo Coro. Este desejo deverd ser considerado
relativamente ao passado, uma vez que o Coro ainda nio podia ter conhecimento do desenlace final da Guerra de Trdia.

144 Resposta que, até certo ponto, faz lembrar a que Ulisses deu ao Ciclope, na Odisseia (Ofitig), embora as
circunstincias ¢ as implicagdes desta resposta fossem muito diferentes.

143 g Ciclo Epico, nomeadamente a Etidpida, relata as circunstincias da morte de Aquiles no decurso da guerra de
Tria: els thv néiv guveronesov Uno [apdos avenpelron xol 'Anéihwves (Davies Procli Aethiopidos
Enarratio 20sq). O dnico ponto vulnerdvel de Aquiles era o calcanhar, para onde a flecha lancada por Péris deve ter
sido cuidadosamente guiada por Apolo, atingindo-o mortalmente,

M6 £ ete o tnico ponto fraco que, revestindo-se de alguma artificialidade e inverosimilhanga, afecta a famosa
averyvedpras genialmente concebida pela mestria de Euripides: Ifigénia nio devia ter aqui qualquer motivo para
ocultar a sua identidade. Todavia. ¢ apesar da sua fragilidade, uma situagfio como esta contribui para aumentar a
expectativa, mantendo suspenso o reconhecimenio e, por conseguinte, o desenlace da pega,
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Continua a sequéncia de informagdes. Ifigénia fica a saber que Agamémnon fora assassinado
pela propria mulher. A muito custo, e muito contra a vontade de Orestes, ela consegue arrancar-lhe a
informagdo de que Clitemnestra tinha sido assassinada pelo seu préprio filho, que quis, desse modo,
vingar a morte do pai. Depois de o interrogar sobre Electral47, Ifigénia vem ainda a saber que todos
a julgam morta apds a suposta imolagdo em Aulide. Quando Ifigénia vem a saber que seu irmio
Orestes ainda se encontra vivo, faz a seguinte proposta ao prisioneiro: poupar-lhe-d a vida, se ele lhe
levar para Argos e entregar aos familiares uma carta sua, que uma vitima anterior lhe havia feito o
favor de escrever antes de ser sacrificadal48, Movido pelos fortes lagos de amizade que o unem a
Pilades, Orestes rejeita a sugestdo de Ifigénia e faz-lhe uma contraproposta: que seja Pilades a levar a
carta para Argos ¢ a conservar a vida. Ifigénia aceita e enaltece os seus nobres sentimentos.

Orestes interroga-a sobre o ritual do sacriffcio e fica a saber que nio serd Ifigénia quem o
degolard (v. 621sqq), mas sim outros homens com essa fungdo; Ifigénia apenas o aspergird com 4gua
lustral. Apds o sacrificio, o seu caddver serd langado num abismo de fogo (v. 624).

Enquanto Ifigénia vai buscar a carta, Orestes interroga-se acerca da identidade daquela jovem
(veawig) 149 tio bem informada dos acontecimentos da Guerra de Tréia (v. 661 sqq). Pilades,
contrariado e ao mesmo tempo incomodado com a substituicio operada por Orestes, inicia um
pequeno e amigdvel dyéw &petiicl30. A amizade que Plades nutre por Orestes impele-o a morrer
juntamente com este. Além disso, se ele aparecer sozinho em Argos, receia que o povo o acuse de
cobardia por ter abandonado o amigo ou até mesmo de o ter assassinado, para obter, juntamente com
Elecira, sua mulher, o trono que pertence por direito ao cunhado (vv. 674-686).

Orestes emocionado responde-lhe ser ele priprio quem sentiria oprébrio e desonra se deixasse
0 amigo avangar para a morte. O segundo argumento por ele aduzido para refutar o propésito de

147 A insacidvel sede de vinganga que Ifigénia acalenta reflecte-se nas perguntas que dirige a Orestes: em primeiro lugar
pergunta pelos inimigos ¢ 56 depois ¢ que pergunta pelos seus entes mais queridos, embora este arranjo estrutural
possa ser compreensivel & luz da construglo da anagndrise — a sequéncia gradual inimigos-familiares: Agamémnon
(pai ¢ inimigo), mde, Electra, Ifigénia e Orestes. Quanto 4s razdes desta ordem que parece um pouco estranha, cf, C,
H. Whitman, Euripides and the Full Circle of Myth, p. 17: “The order is a little surprising, in view of her deep
devotion to her brother, yet it could be explained on the ground that she thinks him dead; but it is also climactic and
points the way to the next phase of the recognition,”

148 Curiosamente, nem Ifigénia, nem qualquer das suas aias (Coro) sabia escrever, o que ¢ estranho, se pensarmos que
Fedra sabia (cf. Hipp. 856sqq) e vdrias personagens de /A também. Esquilo (Pr. 460sq, Supp. 946sqq) & Safocles (Tr.
157sq ¢ 1166sg) pressupbem, nas suas obras, que as suas personagens soubessem ler, Mas em nenhuma destas
tragédias a caria ¢ o analfabetismo assumem tamanha importincia, como em /T,

Relativamente ao analfabetismo dos heris gregos e i invenglo da escrita, convém lembrar o episédio homérico de
Belerofonte (/1. 6. 156-205). HA quem veja aqui a primeira referiéncia 3 escrita - segundo Willcock a escrita micénica
do Lincar B. Belerofonte recebe das mdos de Preto, rei de Tirinto, umas tabuinhas dobradas (v. 179 év mivexe
nruxtéit) com sinais ominosos. Nessa mensagem, dirigida ao sogro de Preto, era solicitada a morte do portador da
missiva, Belerofonte. O termo nohha {v. 169) confirma que se trata de uma escrita e ndo de um simples sinal
convencional, mas o contexto ndo nos permite saber se Belerofonte, sabia ler ou ndio, pois a informacao de que as
tabuinhas estavam dobradas, poderd indicar que s¢ encontravam seladas e que Belerofonte as ndo pide abrir, para ler o
seu contedido. Por outra lado, se nio estavam scladas, Belerofonte teria tido acesso & mensagem — e entdo & porque
nido saberia ler, caso contrdrio ndo as teria levado,

Vide P.E. Easterling "Anachronism in Greek Tragedy".

149 Fazendo bem as contas, o conceito da juventude de Ifigénia é muito discutivel: casadoira,  partida da frota para
Trdia, mais dez anos de guerra e 0 lempo dos ermores de Orestes, tendo igualmente em conta que, nos versos 920-921,
se diz que Pilades ainda ndo havia nascido quando Ifigénia partiu para Aulide, a sacerdotisa de Artemis j4 ndio seria 130
jovemn como Euripides quer fazer crer,

30 Motivo posteriormente utilizado em JA (vv 1412sqq) entre Aquiles ¢ Ifigénia. -
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Pilades ¢ a desgraca caida sobre a sua casa e o destino funesto que os deuses lhe reservaram. Orestes
incita Pilades a regressar a Argos: "Salva-te! Minha irmd, que te dei por esposa, te hd-de gerar
filhos.” (vv. 695-696)151, Pede-lhe apenas para si que erga um cenotdfio em sua honra. Por fim,
Orestes revolta-se contra Apolo por lhe ter mentido (v, 711). Acusa-o de ser a causa de todas as suas
desgragas: matou a mie por ter confiado em Apolo, e este, provavelmente com vergonha do seu
primeiro ordculo, conduziu-o para bem longe da Grécia para af perecer!52.

Segue-se a famosa cena do reconhecimento, tio apreciada e louvada pelos Antigos, merecedora
de vdrias citagdes de destaque em Aristételes! 33 que a apresenta como paradigma eximio de uma
anagnodrise perfeita.

Regressa Ifigénia do templo e, numa esticomitia com os dois jovens gregos (vv. 7235sqq),
exige de Pilades o juramento solene de que se compromete a entregar a carta. Orestes pergunta se o
rei estd disposto a libertar o seu companheiro e ela afirma confiante que conseguird obter o acordo do
soberanol54, Ifigénia e Pilades fazem um juramento reciproco. Este, mais prudente, ressalva o seu
compromisso no caso de perder as tabuinhas num naufrdgio. A sacerdotisa de Artemis sugere, entio,
outra solugio: dd-lhe a conhecer o conteddo da mensagem, a fim de que ele possa transmiti-lo
oralmente, salvaguardando, assim, todos os imprevistos. A carta é dirigida a Orestes e é-lhe pedido
que venha resgatar sua irmi Ifigénia, a autora da missiva, que se encontra viva, embora todos a
julguem morta. Manda igualmente dizer que Artemis a substituiu por uma corga, quando seu paia
sacrificava, e a transferiu para aquela terra, enquanto Agamémnon julgava ter imolado a filha. Pilades

151 para os Gregos era crucial deixar descendéncia, para poderem ser amparados na sua velhice pelos filhos, Neste caso
concreto, se Pilades morrer juntamente com Orestes, ndo deixard descendéncia, morrerd Snews, apesar de periencer a
uma familia impoluta (xecboper T o0 voooivt” Epere péhadpa: vv, 693-694). E conclui: "O meu nome viverd, ¢ a
casa de meu pai nio se hi-de extinguir por falta de descend@ncia” (vv, 697-698), Euripides aborda este problema da
progénie noutras pecas: Alc. 903sqq; Andr. 1216sqq; Heracl. 413sqq; Med. 595, T14sqq, 718sq, 1395; Ph. prélogo e
965,

152 &, W, Verrall, Euripides the Rationalist, p. 262, detecta um substrato racionalista sob a aparéncia da lenda. A
interpretagiio que faz da intriga € a seguinte:

Orestes obedece ao ordculo de Delfos matando a mae. E imediatamente atingido por uma loucura incurdvel, o que pde
em deserédito o ordculo de Apolo, A sacerdotisa planeia, entlo, livrar-se definitivamente de Orestes mandando-o trazer
do pais dos Tauros a imagem de Artemis, conhecendo de antem3o o costume de os Tauros sacrificarem os estrangeiros
que chegassem s suas costas, Era, pois, sua intenglo enviar o filho de Agamémnon para uma morte certa ¢ de nunca
mais 0 vollar a ver. Nessas terras, Oresles encontra sua irmd Ifigénia, que ai havia chegado, ndo por intervengo de
Artemis, mas porque Calcas & Ulisses, arrependidos da intengdo de a sacrificarem, a enregaram a comerciantes
Liuricos. A subsequente fuga dos dois immdos ficou a dever-se A sua asticia e 4 sua boa sorie.

E uma interpretagio marcada pelo ja conhecido excessivo racionalismo do autor,

153 pp, 1452b 6-8, 1454a 7, 1454b 31-5, 1455a 18 e 1455b 3sqq.

154 Se assim ¢, perguntamos, porque ndo libertou o Grego que anteriormente The havia escrito a carta, para os seus

familiares em Argos? E, se ela se sente capaz de, com tanta facilidade, convencer o rei a libentar Pilades, porque ndo
convencé-lo wmbém a libertar conjuntamente Orestes? A resposta mais plausivel dd-no-la Platnauver (p. 111): “It is
clear [rom the present situation that while single strangers must be sacrificed, one of a larger number might be
spared. Presumably the writer of the letter was single, and no Greek pair, or larger number, had since arrived in
Tauris.”
Whitman, Euripides and the Full Circle of Myth, p. 18, lembra que este costume de libertar um de entre dois
prisioneiros ndo era‘caso dnico na Antiguidade. Cita a este propdsito a histdria de Intafernes, narrada por Herédoto
(3. 119) ¢ a libertagdo de Barrabds em detrimento da de Cristo, narrada pelo evangelisia Mateus (25, 15 sqq.). Esta,
por demais conhecida, nfio serd aqui descrita. Na primeira, Intafernes, acusado de conjurar contra Dario, foi preso e
condenado & morte juntamente com os filho e outros homens, seus familiares. Comovido com as siplicas da mulher,
Dario permite que ela salve um dos presos. Esta escolhe o irmdo, porque marido e filhos consegue arranjd-lo voltando
a casar, mas ndo poderd ter mais irmAos, uma vez que seus pais j tinham morrido. O rei, admirado com a sabedoria
daquela mulher, concede-lhe a vida de mais um familiar ¢ a sua escolha recai sobre o filho mais velho.
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cumpre o juramento entregando imediatamente as tabuinhas ao legitimo destinatdrio, que, ainda mal
refeito do choque daquelas revelagdes, corre exultante para a irméd com o desejo de a abragar. Esta
repele-o, pois ndo acredita estar na presenca de Orestes,

Para confirmar a sua identidade e propiciar o seu reconhecimento por parte da irmd, o jovem
principe recorre, entdo, a virias provas. Alguns motivos jd se encontravam na tradi¢do de outros
autores, de outras pegas. Assim acontece com o indicio do tecido bordado, que jd estava presente na
anagndrise das Coéforas de Esquilo e na Electra de Euripides, no qual Ifigénia havia debruado, em
tempos muito recuados, o episédio da disputa entre Atreu e Tiestes pelo anho do velo de ouro e 0 da
inversiio da marcha do Sol. Nestas duas mesmas pecas pode encontrar-se igualmente o motivo da
madeixa de cabelo que, no caso concreto de /T, Ifigénia havia oferecido & mae antes da sua partida.
QOutras provas, porém, sfo especificas & familia dos Atridas, como acontece com a dgua do banho
nupcial que Clitemnestra havia enviado a Ifigénia, para Aulide, € com a prova decisiva que Orestes
reservara para o fim: a antiga langa, usada por Pélops, para matar Enémao, quando quis conquistar a
méo de Hipodamia, ¢ que se encontrava guardada secretamente no quarto de Ifigénia.

Perante esta descrigao de factos tdo intimos, desvanecem-se todas as suspeitas. Ifigénia rende-
se &s evidéncias e abraga o irmfo. Arrebatada por toda aquela excitagdo, esquece-se do momento
presente. 56 vern a si, quando Orestes lhe recorda, numa situagdo de ironia trigica, que ela quase o
tinha sacrificado (v. 866), fazendo-lhe avivar na meméria o pesadelo de Aulide. A jovem inquire das
razbes da vinda do irmdo ao Pais dos Tauros. O principe responde-lhe que Electra estd viva; Pilades é
filho de Estréfio da Fécida e da filha de Atreul33, e, portanto, seu primo, ainda nio nascido na altura
do seu sacriffcio em Aulide, ¢ estd casado com Electra. Ifigénia fica ainda a saber que Menelau €,
naquele momento, o rei de Argos.

A jovem sacerdotisa questiona-o imediatamente sobre as razdes que o levaram a matar a mie (v,
924) e porque € que esta matara o esposo (v. 926). Orestes escusa-se a falar de tais assuntos. Mas,
por fim, decide-se a narrar, numa longa rhesis, toda a sua histéria pormenorizadamente.

Apds ter vingado o pai, matando a prépria méie, Orestes parte para o exilio sob a constante
perseguiciio das Erinias. Apolo condu-lo até Atenas, a fim de af ser julgado pelos seus actos num
tribunal sagrado, outrora instituido por Zeus, para purificar Ares, que manchara as mios de
sanguel 56,

Quando chegou a Atenas ninguém o queria receber. Conta como o sujeitaram a virias
discriminagGes humilhantes e dolorosas. Euripides aproveita para introduzir neste passo o gition do
costume de se beber em mesas separadas com vasilhas individuais na festa dos 16:1:15-".

155 Euripides estard a referir-se a Anaxibia, segundo uma versdo antiga do mito dos Atridas.

136 Estamos perante um aition, que pretende justificar a existéncia do famoso tribunal. Trata-se aqui naturalmente do
Aredpago, assim designado por se encontrar numa colina (=ndyos) consagrada a Ares, que estd situada na vertente
noroeste da Acrépole. O Aredpago era o supremo tribunal ateniense, Parece ter tido nas suas origens vastas fungdes
que, com o andar dos tempos, ficaram reduzidas ao julgamento de homicidios, envenenamentos e incéndios.

157 A festa dos ysdec realizava-se no segundo dia do Festival das Antestérias, no qual estava integrada. Cf. A. Pickard-
Eémbr;dgc, The Dramatic Festivals of Athens, p. 10, e os comentdrios e respectivas notas de Jacoby a Fanodemo

rif 325 F 11.
Os réus de homicidio eram exclufdos dos principais acontecimentos da vida piiblica e privada (sacrificios e libagdes
a0 deuses, simpdsios, etc.), conforme alesta Demastenes (20. 158), ao citar uma lei de Drdcon decretando que tév
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Nos versos 961-967, Euripides coloca na boca de Orestes um resumo do julgamento das
Euménides de Esquilo (vv. 566-753), uma peca que Euripides ndo podia aqui ignorar: Apolo
defendeu-o no julgamento, que decorreu sob a presidéncia de Atena; os votos saldaram-se por uma
igualdade e Atena absolveu-o. Todavia, enguanto nas Euménides todas as Fiirias se submeteram ao
veredicto do tribunal, em IT, apenas parte das Erinias se resignou com a absolvigio de Orestes. A
outra part¢ continuou a persegui-lo.

Orestes recorreu ao santudrio de Delfos e af jurou jejuar até 4 more, se Apolo, o causador
inicial da sua rufna, o ndo salvasse das Firias, O deus enviou-o 4 Tduride buscar a imagem que ai
havia caido do céu, para, em seguida, a instalar em terra ateniense (vv. 977-978). 56 assim a loucura
de Orestes cessaria definitivamente.

Ifigénia promete fazer tudo para salvar o irmdo, se necessédrio, com o prego da prépria vida.
Orestes rejeita acrescentar a morte da irmé & morte da mie. Prefere perecer a salvar-se i custa da vida
da irmi. Aos fracos e inconsistentes planos de fuga do irmio, contrapropde Ifigénia o seguintel38:
tentard iludir o rei, convencendo-o da impureza da imagem, contaminada pelos prisioneiros, réus de
crimes de sangue, e da necessidade de os conduzir com a estitua até 3 praia, em frente da qual se
encontra fundeado o barco de Orestes, para que todos sejam purificados pela 4gua do marl39,

Todavia, este plano sé poderd ser executado com éxito se for garantida a conivéncia do Coro
das cativas gregas, que presenciaram toda esta cenal60, Ifigénia suplica-lhes que nada revelem e

dvBpopivoy elpyeolon onovdim, xpatrpuv, iepdv, dyopas. Este costume, que teria tido a sua origem na Pré-
Histdria, determinava que o culpado fosse banido da comunidade: devia abandonar a sua casa ¢ procurar alguém que o
purificasse; enquanto iss0 nflo acontecesse, ndo podia dirigir palavra a ninguém, nem ser recebido em casa de outras
pessoas ou sentar-se & sua mesa, e quem com ele privasse ficaria igualmente impuro (vide W. Burkert, GR, p. 137 e
os exemplos citados na nota 57).

Cf. também Sdfocles OT 236-242, quando Edipo proibe aos Tebanos que oferegam hospitalidade ou dirijam a palavea
ao assassino do rei Laio. Profbe igualmente a sua participag3o na vida religiosa, tanto piblica, como privada e,
consequentemente, familiar, CF, ainda Teofrasto, apud Porfirio (Abst. 2. 27.2), que fala de derramamento de sangue
entre os Gregos, apesar de eles afastarem das cerimdnias sagradas os homicidas por meio de aspersbes e por uma
proclamagfio solene. A finalidade das aspersdes era excluir dos rites sagrados. os impuros, com as maos manchadas de
sangue O mesmo efeito era conseguido com a proclamagio.

Os assassinos eram assim tratados por se encontrarem contaminados através do contacto directo com o caddver (cf.
e.g. flipp. 1437-1438) ¢ a0 mesmo tempo serem focos de contaminag3o. Mais adiante /T 1033sqq, Ifigénia aproveita
este argumento, sobre o qual eshoga o plano da fuga. Como Orestes, na situagio de matricida, contaminou a imagem
da deusa com o seu crime, Ifigénia deverd purificar o idolo nas dguas do mar. Do mesmo modo nio poders ser
admitida ao sacrificio uma vitima impura. Também Orestes terd de ser purificado. Vide ainda o que ficou dito na
introdugio a propdsito de miasma ¢ purificagio.

158 £ 4 astiicia feminina a salvar a situaglio (e ainda hd quem se atreva a acusar Euripides de misoginia!). Diz Orestes,

no v. 1032, que as mulheres sfio extraordindrias para encontrarem artificios (réyven). Ifigénia, qual verdadeira
nehupip o, engendra um estratagema mais sofisticado que aumenta as possibilidades de coroar a fuga de &xilo. Ao
lado deste, os planos de Orestes evidenciam grande falta de imaginacio,
Este motivo da mentira marca a principal diferenga enire a pega de Euripides e a de Goethe. Na Iphigenie do grande
escritor alemdo, a protagonista passa por fories (ormentos, ao longo de todo o IV acto, sé de pensar na ideia de
enganar ¢ rei birbaro ("Weh! / O weh der Liige! Sie hefreiet nicht / Wie jedes andre wahrgesprochne Wont / Die Brust,
sie macht uns nicht getrost, sie #ngstet / Den der sie heimlich schmiedet...”). Por fim, ndo ¢ mesmo capaz de mentir
a Toas. Conta-lhe a verdade e poe-lhe nas mios o destino dos dois jovens gregos,

159 A imagem estava, de facto contaminada, mas com o sangue das vitimas que pereciam no altar tiurico.

160 cumplicidade das mulheres gregas, o seu siltncio, mais concretamente, é factor imprescindivel para a plena
execugdo do plano. Embora a sua actuaglo, neste aspecto, se paute pela auséncia de fala, pode considerar-se que o
Coro desempenha aqui um papel activo — uma actuagio muda -, préprio dos actores. N3o se aplicam, pois, as
consideragdes de Aristdteles (Po. 1456a 25-7), onde afirma que o coro em Euripides ndo toma parte na acgfio. Mais
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promete vir resgatd-las, quando ela se encontrar a salvo. O Corifeu assegura-lhe o siléncio do Coro.
Ifigénia conclui este episddio com uma prece a Artemis, acusando-a, a0 mesmo tempo, de por em
causa a credibilidade dos ordculos de seu irmdo Apolo caso ndo propicie a sua fuga.

Inicia-se o segundo estdsimo (v. 1089). O Coro chora efusivamente a saudade da sva terra natal
numa ode repleta de beleza poética. Compara os seus queixumes aos de Alcione, pelo seu
companheiro desaparecido. PGe em contraste o encanto do culto de Artemis Lochia, na ilha de Delos,
com a sanguinoléncia do culto tdurico. As cativas gregas evocam a recordagdo dolorosa do inicio do
seu cativeiro, quando chegaram 3quela terra bérbara na situagfo de prisioneiras e foram vendidas para
servirem a filha de Agamémnon e os altares onde ndo sdo sacrificados cordeiros. Depois de
descreverem a nau que regressa a Atenas sob a escolta alegre e festiva de P e Apolo, recordam a sua
juventude. Numa imagem belissima visualizamos a graciosidade das suas dancas, a leveza e frescura
daquelas jovens saltitantes com os cabelos compridos flutuando ao sabor do vento. E tal o poder da
imaginacfio pictérica de Euripides, sempre atento aos mais fnfimos pormenores, ds cores, aos
movimentos, que parece confirmar a actividade de pintor, exercida na sua juventude, segundo a
tradicio da Suda.

Nio devemos esquecer a importincia que assume nesta pega a situagdo de exilio, acompanhada
da respectiva saudade, tanto em Ifigénia, como no Coro. Este tema leva as mulheres gregas a
entoarem, nos dois primeiros estdsimos (vv. 392-466 e 1089-1152) melodiosos cantos de pura e
sentida nostalgial 61, O segundo estdsimo, a belissima apdstrofe a Alcione, ¢ considerada por alguns,

adiante (vv. 1293sqq), as calivas gregas lentario enganar o mensageiro para ganharem tempo de modo a permitirem
que os fugitives gregos se ponham a salve. Quem poderd afirmar que o Coro néo tem agui um papel activo?

M. H. Rocha Pereira, "Matéria e Forma na Tragédia Grega”, p. 4, também tece consideragdes favordveis ao Coro de
IT: "Convém lembrar ainda que o coro n3o desempenha na tragédia apenas o papel de “especiador ideal”, que lhe
atribuiu Schiller, em definiglo que fez época, mas intervém diversas vezes como uma figura da pega, podendo até
influir no rumo dos aconiecimentos”™.

161 Ag referéncias saudosas do Coro & pétria sugerem que as mulheres que o integram scjam espartanas, segundo uma
correcgdio ao verso 135 proposta em 1694 por Joshua Barmes, Euripidis Quae extant Omnia, € relomada bastante
convincentementg por E. M. Hall, "The geography of Euripides’ [phigeneia among the Taurians". Barnes sugerira a
correcgdio de Edpdinev por Edpetay — um érfo paleograficamente bastante compreensivel com um anlecedents
semelhante: cm Rhesus 29, onde se leu ebptitas em vez de Edpunes, mie de Sarpédon. Grégoire, England,
Platnauer, Sansone ¢ Diggle preferem manter a forma Ebptinerv. E. Hall aduz argumentos extremamente persuasivos
na convalidagdo da emenda de Barnes. Comega por contestar o comentdrio de England ao v, 133, segundo o qual os
Gregos niio consideravam a costa setentrional do Euxino como parte integrante da Eurcépa. E. Hall invoca os
testemunhos de Hecateu (FGrif 1 F 195), Herddoto (4. 45), Hipdcrates (Aér. 12 e 13), Esquilo (Pr. 729-35) ¢
Xenofonte (Mem. 2. 1. 10}, para provar que o Quersoneso Tdurico ainda fazia parte da Europa e que s6 no Bdsforo
Cimério esta se separava da Asia, A crilica de que nenhum manuscrito apresenta esta vers3o contrapde-se 0 exemplo
de Andr. 801, onde os MSS ndio coincidem, pois o conlexio exige Edpeinory € todos 08 MSS apresentam Edporay, &
excepgdo de um.

Mos vv, 3%9sg 0 mesmo Coro interroga-se sobre a proveniéncia dos jovens gregos que deixaram o Eurota de belas
dguas ¢ canaviais verdejantes (sOubpov Sovoxdyhoov hunévres Evpdtav). Todos os editores estio
incquivocamente de acordo com a ligio Edpedraw em vez de Ebpunav, Ora, Pilades e Orestes ndo eram espartanos,
mas, mesmo gue o [ossem, as mulheres do Coro ndo o podiam saber. Porqué, entdo, esta evocagio do Eurota? Porque
elas descjam ardentemente que também Orestes ¢ Pilades sejam oriundos das margens do Eurota, tal como elas. No v.
135 a saudade leva as mulheres a utilizar igualmente o prefixo s0—, s6 que, desta vez, ndo € o Eurola de belas 4guas,
mas de belas Arvores: s08éuBpew Edpeitery. E um passo paralelo.

Euripides costuma utilizar Ebpeires em passos relacionados ou com Helena, ou com Menelay, geralmente em tom de
censura (TA 179, Tr. 133 ¢ 210, Andr. 437). Os outros passos surgem essencialmente em Helena (162, 209-11, 349-
50, 493, 1492), uma imitagio de /T, onde predomina igualmenie o tema da nostalgia. Nesta pega € Helena quem
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a par do primeiro estisimo de £dipo em Colono, como o mais belo canto de toda a poesia dramdtica
grega. As mais pequenas coisas suscitam, em Ifigénia e no Coro, iembrangas da Hélade e a famosa
anagnarise si se entende em fungdo do exilio, pois € a curiosidade de Ifigénia, motivada pela saudade
da terra natal e dos familiares, que a conduzem a cena do reconhecimento, mau grado o ddio que
nutre pelos que causaram a sua perdicao.

Os fortes e profundos sentimentos nostdlgicos, que percorrem toda a pega do principio ao fim,
levam a pressupor que Eurfpides se encontraria longe da Atica, provavelmente na costa da Bedcia ou
até na Macedénial 62 S, Barlow salienta a importincia das imagens marftimas na acgio desta
pecal®3. England reforca essa ideia e destaca o verbo nopdueldeLy, utilizado oito vezes nesta pega,
quando, nas restantes pecas de Eurfpides, ndo se registam mais que seis ocorréncias. Este verbo € um
termo técnico da navegacio que Euripides aplicou & linguagem corrente. De resto, ndo € a primeira
vez que um termo ndutico € adoptado pela linguagem comum.

No terceiro episédio (1153-1233), Ifigénia sai do templo com a estdtua de Artemis, disposta a
por o seu plane em acgdo. [lude o rei Toas, ao informd-lo da necessidade de purificagio dos jovens
gregos, bem como da estdtua de Artemis que ficou contagiada com a sua presenga, pois cometeram
um crime horrendo: o matricidio. A catarse deverd realizar-se na praia com dgua salgada, um dos
modos de purificar objectos sagrados, conforme vimos na inrodugio.

Ifigénia ndo deixa, pois, nada ao acaso. Preparou tudo minuciosamente. E a astiicia feminina
em acgio. Ifigénia tem sempre resposta pronta para todas as perguntas de Toas. O proprio rei birbaro
louva, com laivos de ironia trdgica, a sua habilidade de mulher grega e a precaugio e interesse que ela
revela no modo como toma a peito as suas fungdes de sacerdotisa.

A ironia trdgica surge novamente, quando ela pede a Toas que algeme os prisioneiros,
argumentando que se deve desconfiar sempre dos Gregos (v. 1205)164, Por outras palavras, Ifigénia
fala verdade, por meio de um jogo de palavras com duplo sentido, muito ao gosto de Euripides, ao
alertd-lo ironicamente para o perigo que poderd advir da sua prdpria asuicia.

A ironia estd também presente na ambiguidade da prece final dirigida por Ifigénia a Artemis: se
a deusa permitir que ela purifique os jovens gregos, Artemis habitard num templo puro (sc. em
Atenas) e com gente feliz (vv. 1230-1233).

Segue-se o éxodo. Um mensageiro entra em cena perguntando pelo rei. O Coro apercebe-se
das novas que ele tenciona transmitir ao rei e tenta engand-lo, dizendo que o rei ndo estd, para que
assim os fugitivos possam ganhar tempo. O mensageiro nio desiste ¢ suspeita da cumplicidade das
cativas gregas (vv. 1298-1299), Toas surge em cena, desmascarando a intengio das mulheres
gregas, ¢ vem a saber pelo mensageiro que Ifigénia fugiu com seu irmio Orestes — este era afinal um

suspira de saudades pela sua pdtria e constaniemente evoca o rio Eurota. Dos passos citados, os que denotam
sentimentos nostdlgicos sdo sobretudo os seguintes; fA 179, Hel. 209-11, 349-50, 493,
Por tudo isto, julgamos confirmar-se a proposta de Barnes.
162 England comm. ad. 266 e G.A. Cesareo, "Proemio all [phigenia in Tauride di Euripide”, p. 310, respectivamente.
163 5, Barlow, The Imagery of Euripides, pp. 25sq. )
64 nuorév ‘EnAés olbev obbév. E uma antecipaglo de Virgflio, Eneida, 2. 49; "timeo Danaos et dona ferentes” —
curigsamente, estas palavras sdo postas na boca de um sacerdote, Laocoonte,
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dos dois prisioneiros — e levando consigo a imagem da deusa. Ifigénia ordenou aos guardas que se
afastassem, enquanto procedia as purificagdes necessdrias (vv. 1331-1332). Estes estranharam a
demora e dirigiram-se para o local onde a sacerdotisa € as suas vitimas deviam estar. Yéem entdo a
nau grega pronta para zarpar e os trés jovens gregos a prepararem-se para o embarque. Os guardas
tentam obstar 4 fuga dos prisioneiros, mas, embora tanto estes como os Tauros estivessem
desarmados, aqueles superiorizavam-se facilmente gragas ao pugilismo e 4 agilidade dos golpes com
os pés, que desferiam nos guardas, desconhecedores daquele género de luta. Por isso, os Tauros
recuaram e langaram pedras contra 0s Gregos. Porém, os archeiros da nau grega forgaram-nos a bater
em retirada.

Todavia, a nau niio consegue sair do porto. Um vento forte impede-a de se fazer ao largo,
arremessando-a perigosamente contra os escolhos. Segundo a narragiio do mensageiro, este vento
contririo deve-se 4 acgdo de Poséidon que conserva o seu &dio contra os Peldpidas por estes terem
causado z destruicio de Tréial 63,

O rei promete que os fugitivos pagardo com a morte a sua ousadia e o Coro das cativas gregas
ndo deixard também de ficar sem o devido castigo pela sua cumplicidade na fuga dos Gregos (vv.
1422-1434)166,

Eis que surge Atena ex machina. Dirigindo-se a Toas, identifica-se e ordena-lhe que cesse a sua
perseguicdo. Justifica a atitude de Orestes dizendo que este, ao reconduzir sua irma para Argos e ao
levar a imagem divina para Atenas, apenas cumpria os ordculos de Apolo para se livrar da
perseguigio das Erinias. A seu pedido, j4 Poséidon deixara navegar a nau num mar sem ondas.

Dirige-se depois a Orestes, que, apesar de ausente da cena, consegue ouvi-la, segundo uma
convengiio dramdtica corrente!67, e ordena-lhe que lhe erija um templo nos confins extremos da
Atica, perto das encostas de Caristo, num lugar sagrado chamado Halai, af coloque o idolo sagrado e
de ora em diante invoque a divindade sob o nome de Artemis Taurdpola. Diz-lhe que institua o
seguinte rito: que seja dado um golpe num pescogo humano, vertendo umas gotas de sangue, em
recordagdo do sacrificio ndo consumado de Orestes. Deste modo a deusa serd devidamente honrada.

Dirigindo-se a Ifigénia, Atena diz-lhe que ela serd sacerdotisa de Artemis em Brduron. Af serd
sepultada quando morrer e ser-lhe-do consagrados os vestidos das mulheres que hajam morrido de
parto.

Volta-se para Toas ¢ ordena-lhe que deixe partir as mulheres gregas que bem merecem a

liberdade: yvelune duxailoc otivex' (v. 1468).

165 Egpe aspecto da ira de Poséidon contra os Gregos & ignalmente adoptado por Eurfpides no prologo das Troianas, mas
ji havia também tradig3o dela na fifada (20. 288 sqq.). Embora a referéncia ao ddio de Poséidon encontre plena
integragio na economia das Treianas, aqui parece um Lanto ou quanto descabida, uma vez gue Orestes nada tinha a ver
com a destruicho de Tréia. Todavia, o jovem principe era do mesmo sangue do chefe dos Aquens ¢ a vinganga divina
repercutia-se, muitas vezes, nos familiares.

166 O rei ameaga empalar os fugitivos ou precipité-los do rochedo e certamenie que o mesmo casligo espera as mu-
lheres gregas. A empalacio ¢ra um dos castigos mais cruéis entre os bérbaros. Os historiadores gregos, nomeadamente
Herddoto, lazem constantes referéncias a este costume, que & indigno de Gregos (vd., por exemplo 3. 159 ou 4. 72)

167 Ng iragédia grega, os deuses podem dirigir a palavra a personagens ausentes, tal como o inverso também é possivel.
Vide, por exemplo, Hipp. 85, Hel. 1662 ou Aj. 15 de Séfocles. Também na poesia épica (11 2. 182) encontramos
exemplos deste género. -
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H4 uma lacuna evidente no texto 168, apds a qual Aten,a.dh'igc a palavra a Orestes e lhe dizjd o
ter salvo anteriormente, quando igualou a votagdo no Aredpago. Por isso, Atena institui o costume de
ilibar de ora em diante todo o réu que obtver igualdade de votos (in dubiis pro reo).

O discurso de Atena termina abruptamente com duas ordens finais. Uma a Orestes, para levar a
irmd para fora daquela terra. A outra a Toas, para ndo guardar ressentimentos.

Toas obedece reverentemente & deusa. Atena, satisfeita, acompanha o regresso dos Gregos a
casa e 0 Coro conclui a pega agradecendo a Atena a sua libertagio e suplicando & deusa Nike que os
juizes do deyev concedam A pega o aplauso da vitérial69.

2.3.8. Originalidade de Euripides

A primeira surpresa que se depara ao piblico € o milagre da ressurreigio de Ifigénia. Afinal a
filha de Agamémnon nio estava morta. A forte impressio causada pela representagio da Oresteia
sobre o piiblico ateniense ndo chegou para cristalizar este aspecto do mito. E é perfeitamente
compreensivel que assim fosse, pois a salvagio de Ifigénia por Artemis no momento do sacrificio
estava presente em outros autores, sobretudo em Hesiodo e nos Cypria. Isto ndo quer dizer que o
tratamento de Esquilo esteja em contradigiio com a hipétese de um sacrificio aparente ou irreal da filha
de Agamémnon. Embora Esquilo, como j4 vimos, nio tivesse tido a intengio de pressupor o resgate
da jovem por Artemis — as suas tinicas preocupagdes seriam apenas de ordem dramatirgica —, a sua
versdo podia ser conciliada com a dos Cypria. Do ponto de vista das personagens da Oresteia a morte
de Ifigénia € um facto, Mas essas personagens sdo mortais; ndo possuem o poder da omnisciéncia. E
os deuses da Oresteia também ndo possuem essa omnisciéncia? Vo permitir que Agamémnon pague
com a vida um sacrificio que ndo se realizou?.Serd este acontecimento mais um dos elos da corrente
de desgracas que se abateram sobre a casa de Atreu? Talvez sim, talvez nfo. Em todo o caso, o
sacrificio terd sido consumado de facto aos olhos de Agamémnon e das outras personagens que
participavam na ceriménia, pelo menos disso ficam convencidas (cf. IT 6sqq, 26sqq, 176sq, 359sq,
563sq, 770sq, 784sq). Moralmente Agamémnon € culpado de ter imolado a filha. Em IT, a prépria
Ifigénia, que sabe, melhor que ninguém, o que aconteceu na realidade, acusa, por diversas vezes, o
pai de a ter sacrificado.

Hulton compara autores que fizeram o tratamento da consumagio real do sacrificio de Ifigénia
com outros que optam pelo seu sacrificio aparcmclm ¢ chega mesmo a perguntar se teria sido, na
verdade, intengiio de Esquilo e de S6focles basearem num mal-entendide o édio de Clitemnestra ao
marido, ddio esse que viria a culminar em assassfnio.

Ora, esta pergunta ¢ descabida. O mito deverd ser considerado no estrito contexto de cada obra
literdria. Nio se podem misturar os vérios tratamentos do mito em diversos autores ou inclusivamente

168 pos vv. 1467sqq, Atena dirige-se a Toas, enquanto nos vv. 1469sqq as suas palavras se aplicam a Orestes.
Grégoire, no scu comentirio, conjectura que, Nos versos que se perderam, a deusa teria dado instrugdes ao Coro, pois
este diz mais adiame (v. 1494) que ird obedecer As suas ordens.

169 Egte final da pega, nomeadamente os ltimos trés versos, aparecem também em Ph. 1764-6, Or, 1691-3 & Hipp.
1466a-c, pelo que podem ter sido um acrescento posierior,

170 A,0. Hulten, "Euripides and the Iphigenia Legend”, p. 366 e n. 2.,



nas obras de um nico autor. Os estudiosos apenas deverdo fazer levantamento das diferentes
versoes, verificar as divergéncias e explicar as implicagdes desses factos para a economia da obra ou
em que medida eles contribuem para o enriquecimento ou empobrecimento da intriga. Poderdo
também estudar as imitagdes, de autor para autor, das diversas variantes mitoldgicas. Mas ¢ errado
experimentar uma hermengutica sobre a utilizagdo de uma lenda por determinado escritor, numa
determinada tragédia, 4 luz de pressupostos provenientes de outras pegas, de outros poetas ou de
outras versoes correntes, Se fosse intengéo de ésquilo ou de So6focles pressupor um sacrificio
aparente de Ifigénia, 1€-lo-iam referido explicitamente. Mas, se o fizessem, toda a carga trigica que se
abate violentamente sobre o Arrida ficaria imediatamente sem efeito. Se, na sua Electra, Séfocles
pressupusesse uma imolago aparente da heroina, Clitemnestra ficaria imediatamente desprovida de
argumentos para justificar, perante Electra, o assassfnio do marido. O seu acto assumiria o valor de
um crime, pois o sacrificio de Ifigénia serviria de pretexto para encobrir as suas relagdes adiilteras e
as suas secretas intengdes criminosas de se livrar de uma vez por todas de Agamémnon, para que a
sua unido definitiva com Egisto fosse legal e moralmente aceite aos olhos da sociedade. Ora, ndo teria
sido essa certamente a intencdo de Séfocles,

Também Manuel de Oliveira Pulquério critica a interpretagio histérico-religiosa que Lloyd-
Jones faz do sacrificio de Ifigénia: "Esta interpretagio dos acontecimentos wrdgicos parece, no
entanto, resultar de uma visdo que nao tem em conta os dados internos do texto dramiético, traduzindo
a posigdo de alguém que se situa fora do drama para o julgar"171. Portanto, fazer uma andlise deste
jaez € reduzir a obra literdria a um mero ensaio ou tratado histérico-mitolSgico; é restringir a
criatividade do poeta (sobretudo no que se refere a Euripides, que tanto gostava de inovar), como se
ele se devesse cingir ao tratamento dos mitos desenvolvido noutras obras ou a factos histéricos; €, no
fundo, confundir o universo literdrio com o real.

Por isso, também a andlise que Hulton faz de /T, nomeadamente acerca da perspectiva de
Orestes relativamente ao desfecho do sacrificio de Ifigénia, padece do que se poderia designar por
faldcia do mito, pois tenta explicar a obra exclusivamente a partir de particularidades mitoldgicas que
lhe sdo exdgenas. E que Hulton analisa o sacrificio de Aulide, em IT, & luz de pressupostos de /A
ainda para mais inexistentes, pois este drama s6 foi composto muito depois daquele. Recusa aceitar o
caricter espirio do final de /A e, com base no facto de todos os Gregos se terem apercebido do
sacrificio fracassado e subsequente divinizagio de Ifigénia, interroga-se como era possivel que
Orestes, ao chegar ao pafs dos Tauros, ignorasse por completo que Ifigénia ndo morreral 72! Afirma
0 mesmo autor que ¢ uma solugiio muito pouco satisfatéria dizer que, quando Euripides escreveu IT,
pressupds para o sacrificio um contexto diferente daquele que apresentou, uns oito anos mais tarde,
em JA, E porque ndo serd satisfatéria, perguntamos nds? Euripides considera cada obra em si,
independentemente das outras. E por isso que ele tio depressa retrata Helena como adiiltera ¢ a
responsabiliza impiedosamente das muitas desgragas causadas pela expedigio contra Tréia, como

171 M. 0. Pulguério, "De novo o pérodo do Agamémnon”, p. 3, a propésito do artigo de H. Lloyd-Jones, " Artemis and
Iphigencia”, .
172 A.0. Hulton, "Euripides and the Iphigenia legend”, p. 368.
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logo noutra pega a exalta, a diviniza até. Além disso, sendo os mitos apresentados em cena bem
conhecidos do piblico ateniense, este ia ao teatro ver, ndo "o qué", mas "o como”, o que levava o
dramaturgo a alterar, inovar temas j4 tratados por outros ou até por si mesmo.

Todavia, este autor retoma a orientagiio acertada, na sua anilise, e d4 a resposta correcta para a
divida que colocara a propdsito de Orestes destonhecer a sobrevivéncia de Ifigénial73: Por um lado,
a introdugdo de Orestes no mito de Ifigénia terd sido uma inovagio de Euripides, pelo que a
anagndrise s6 poderia ocorrer mediante o pressuposto de os dois irmdos — sobretudo Orestes —
ignorarem a existéncia um do outro. O efeito e a forga dramidtica da anagnérise residem precisamente
nessa ignorincia absolutal74. O segundo motivo para que Orestes desconhega o milagre de Aulide,
de acordo com Hulton, € a impressio causada no espirito de Euripides e dos seus espectadores, em
geral, pela Oresteia de Esquilo e pela Elecrra de S6focles — obras que pressupdem a morte real de
Ifigénia. Essa solugdo seria uma maneira de conciliar a versio euripidiana com a dos outros trigicos,
para niio provocar um corte radical com essa tradigdo, o que poderia escandalizar demasiado a
andi€ncia: "and how well he has succeeded in combining opposites is surely shown by the fact that
the technical disharmony has been so little noted"173.

De facto, deve ter sido enorme a impressfo causada em Euripides pela Oresteia de Esqui]o. Ea
abordagem do mito de Orestes, em /T, contribui para resolver a dificuldade do voto de Atena, a que
jd aludimos, quando fizemos referéncia is Eumnénides.

Ora, segundo um testemunho epigrdfico, o nascimento de Euripides poderd situar-se, pelo
menos, no ano de 485. Mas mesmo que ele tivesse visto a luz no dia da batalha de Salamina (480
a.C.) - coincidéncia pouco provivel —, teria ji 22 anos quando a Oresreia foi representada.
Admitindo ainda que Euripides nio tivesse assistido & representacio desta trilogia, sabemos que,
apés a morte de Esquilo, foi autorizada a reposi¢do das suas pegas. Sendo a Oresteia uma trilogia tio
famosa — esta obra-prima alcangou a vitéria em 458, ano em que foi representada pela primeira vez —,
€ natural que tivesse merecido a preferéncia dos Atenienses, quando foi decidido levar novamente 2
cena as tragédias de Esquilo. Os versos 534-36 das Nuvens de Aristéfanes parecem remeter para uma
representagio das Coéforas no ano de 420. H4 inclusivamente testemunhos posteriores, segundo os

173 Hulion acaba por corrigir o rumo demasiado positivista que havia imprimido A sua critica, mas o ponto de partida
que levantou esta polémica ndo deixa de ter sido formulado de modo incomecto, pois baseia-se no final de /A, que a
grande maioria dos estudiosos considera adulterado, para explicar uma alieragio introduzida por Euripides em /T,
Hulton devia ter formulado a sua questio do seguinte modo: o mito tem, neste ou naquele autor, nesta ou naguela
peca, 0 seguinte ralamento ...; que razlo terd levado Euripides a agir de maneira diferents?

174 W. Ludwig (Sapheneia. Ein Beitrag zur Formkunst im Spdtwerk des Euripides), H. Strohm (Euripides.
Interpretationen zur dramatischen Form), R. Lattimore {Story Patterns in Greek Tragedy), T. B. L. Webster (The
Tragedies of Euripides, p. 12), A. Bumelt (Catastrophe Survived, pp. 1-17) e M.]. O'Brien ("Pelopid History and the
Plot of Iphigenia in Tauris", pp. 98sqq) salientam a ocorréncia de padrdes nas intrigas dramdticas. Alguns exemplos
desses padries sio e.g. o sacrificio de um familiar evitado in extremis pelo reconhecimento ou o resgate de uma
jovem. Ora, sc admitirmos que esta teoria da exisiéncia de padroes pré-estabelecidos, de que os tragedidgrafos se
sacorriam, para aplicarem 20s scus dramas, estd correcia, pois hd quem a conteste, se assim for, em /T teriamos a
mairiz do sacrificio iminente de um irm3o pela respectiva irma, impedido em dltima instincia pela anagndrise, A
utilizaglio deste padrio implica necessariamente que as duas personagens envolvidas ndo se reconhegam, E se, ainda
por cima, ignorarem a existéncia um do outro, como & aqui 0 caso, mais eficaz serd a consequéncia dramdtica desse
reconhecimento.

173 A.0. Hulton, "Euripides and the Iphigenia legend”, p. 368, .-



quais Esquilo teria alcangado vitérias péstumas, gragas i reposiio das suas obras176. Portanto,
Euripides teria tido muitas oportunidades de assistir 2 representaciio das Euménides de Esquilo e, por
conseguinte, conheceria muito bem a pega.

Euripides atribui, em IT, grande importiincia s Euménides e segue praticamente o contetido
desta obra. A sua intengiio € dupla: utilizar o sucesso obtido pela Oresteia, para tentar alcangar uma
possivel vitéria dramdtica; ndo entrar em grandes contradigbes com a intriga das Euménides,
atentando, assim, contra um mito cristalizado por Esquilo, conforme ji referimos, e consolidado pelo
seu €xito, sob pena de a sua pega perder todo o interesse e credibilidade aos olhos dos es res.
Assim sendo, € de prever que ele tivesse em mente a representacio das Euménides, i qual ele teria
assistido, para a elaboragio dos versos 961-967 e 1469-1472, pois ndo devemos esquecer o passo de
As Rds de Aristéfanes (v. 1114), onde se declara que cada espectador possufa o seu livrinho da obra
representada, o que habilitaria Eurfpides para seguir fielmente o texto de Esquilo!77. Estes passos de
IT transformam o seu autor numa testemunha ocular para a questio do voto de Atena. Admitindo
ainda a hipdtese — muito remota, em nosso entender — de niio ter assistido A representagio da pega
esquiliana, o nosso poeta trdgico evidencia, nos versos 451-52 de Hipdlito, possuir uma rica
biblioteca, onde certamente se poderiam encontrar as obras de Esquilo!78. Assim sendo, Euripides
ndo deixaria de transmitir aqui a sua interpretagio deste passo, provavelmente a que era comummente
aceite e que teria chegado ao seu conhecimento arravés de testemunhos directos, admitindo,
repetimos, que ele nio tivesse tido a oportunidade de assistir & Oresteia.. E que, tanto em IT 965-6,
como em 1469sqq, terd que se subentender o voto de Atena juntamente com os outros juizes. Na
intervengdo de Atena, € perfeitamente claro que ela jd antes havia salvo Orestes no Are6pago quando
resolveu igualar os votos (vv. 1469sq: ¢mipovs {oog xpivaoce). Ora, s6 podia "decidir que os
votos ficassem iguais” votando juntamente com os outros juizes. E Atena acrescenta logo de seguida
que "fique doravante determinado que saird vencedor aquele que obtiver uma igualdade de votos”
(vv. 1471sq: véuroy’ Eoton Tdde, wxdv Lovpels dotis &v ¢rigous AdpnL). Euripides renova,
portanto, o aition das Euménides de Esquilo, fazendo recuar ao decreto de Atena o costume de se
conceder o perdio a todo o réu, cujo julgamento se salde por uma igualdade de votos.

Em [T, o tribunal do Aredpago teria sido instituido, pela primeira vez por Zeus, para julgar
Ares, a0 contrdrio da tradigdo esquiliana, segundo a qual a sua fundagio se teria ficado a dever a
Atena, quando propds o julgamento Orestes!79. A alteragio de Euripides adapta-se melhor ao
espirito do final da trilogia esquiliana, onde, além da vit6ria dos deuses olimpicos sobre as poténcias
primitivas, temos também o enaltecimento da Justiga, promovida e defendida pelas Euménides, e a
conciliagdo da Moira com Zeus. O deus supremo acaba por dominar o final da Oresteia com a
associagdo & sua pessoa destes dois conceitos!80,

176 Cr. A. Pickard-Cambridge, The Dramatic Festivals of Athens, pp. 86 ¢ 99sq.

177 Cf. M. H. Rocha Percira, EHCC, p. 19.

178 vide M. H. Rocha Pereira, ibid., p. 20 ¢ n. 15.

19¢r.a propdsilo deste tema, o comentdrio ¢ respectivas notas de Jacoby a Helanico FGri 323aF 1.

180 Como Burkert, GR, p. 206, salienta, a Justica provém de Zeus; a presenga daquela implica a presenca deste: "wo
bewahrende Ordnung ist, ist eben Zeus. Insbesondere stammt alles Recht von-Zeus: die Ménner, die dies Rechis
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Também a divisdo das Erinias em dois grupos € uma inovagio de Eurfpides, uma das poucas
excepeoes, em que ele se desvia da intriga das Euménides. A introdugdo desta alteragio fica a dever-
se a0 facto de o autor de /T se ver forgado a justificar a expedigo de Orestes 4 Tduride, que o levard
a0 Seu encontro Com a irmi € ao regresso desta a patria. Mais uma vez, o enorme sucesso da pega de
Esquito obrigou Euripides a ter em conta que pelo menos uma parte das Firias tenha cumprido o
veredicto ilibatdrio do Aredpago ateniense, de outro modo ndo existiria qualquer impedimento para
que a totalidade das Frias se langasse em perseguicdo de Orestes.

O motivo da ira de Artemis, em /T, & também uma inovagdo de Euripides!81. J4 vimos como,
nos autores que precederam o nosso dramaturgo, a c6lera da deusa fora provocada ou pelo abate de
uma corga sagrada ou por uma palavra insolente, proferida pelo chefe dos Aqueus. Na peca em
causa, essa colera ndo se deve & hybris de Agamémnon, mas & negligéncia do cumprimento de uma
promessa: a de sacrificar a Artemis o que de mais belo esse ano havia produzido182, Refere-se este
passo evidentemente ao ano do nascimento de Ifigénia que, por causa da sua beleza, devia ter sido
consagrada a Artemis, embora este dever religioso ndo exigisse que Agamémnon tivesse consciéncia
dessa implicagdo. O Atrida poderia inclusivamente ter sacrificado a Artemis o que, 2os seus olhos,
seria o fruto mais belo do ano (um bezerro, um cordeiro, o que quer que fosse), mas, aos olhos da
deusa, o sacrificio de Agamémnon nio teria tido qualquer valor. Este s6 fica devidamente esclarecido
sobre o significado da sua promessa quando o adivinho Calcas lho explica.

Por outro lado, como H. Erbse salienta, esta solugfio evita que Artemis seja acusada de
mesquinhez ou de malevoléncia. A deusa limita-se a reclamar um antigo direito seu e fi-lo, como se
vem a verificar no desenrolar dos acontecimentos, por uma boa causa: pela recuperagiio da imagem
divina e pelo estabelecimento de Ifigénia como sacerdotisa na Atical83. Mas, para que isso acontega,
impde-se que ela conhega e aprove os planos de seu irméo, Apolo.

A grande maioria dos estudiosos € uninime em considerar que foi Euripides o primeiro a
relacionar intimamente Ifigénia com o mito de Orestes e a incluir af a antiga lenda da deslocagio
milagrosa de Ifigénia para a Tduride, lenda que ji se encontrava nos Poemas Ciprios. Entre esses
estudiosos encontra-se Burnett, que, embora concorde com a autoria euripidiana dessa inovagdo,
concebe, por outro lado, o mito de Ifigénia como o resultado final de um processo gradual de
inovagdes sucessivas que o fizeram evoluir da forma em que se encontrava em Hesiodo e nos Cypria

pllegen, haben ihre Satzungen "von Zeus her"(f1. 1. 237)". Sublinha ainda que Hesfodo senta a Justica (Dike), filha de
Zeus, no trono, a0 lado de seu pai. Quanto 4 Moira, remetemos para a segunda parte deste nosso trabalho.

181 g motivo do voto imprudente de Agamémnon foi também encontrado em Licofron 326-329 por Wilamowitz, que
atribuiu a sua autoria a Estesicoro. Ao mesmo tempo, tomou em consideracio a possibilidade de este, por seu turno,
4 ter transcrito da lenda do templo de Brduron. Alguns investigadores, como Robert, Mayer, ¢ Krausse (apud F.
Jouan, Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 269 n. 4) concordam com essa hipdiese, que, No entanto,
nio s¢ ecncontra, até & data, seguramente comprovada.

182 E curioso como este motivo coincide com o de Jelié (Jd. 11. 29-40) da tradigio judaico-cristd, que foi assimilado
por outros pavos, que contactaram com o povo hebraico. Terd sido uma coincidéncia ou terd Euripides tido
conhecimento dessa tradifio? Ndo se sabe. Em todo o caso, nfo devemos esquecer que as oferendas votivas de
produlos provenicntes da agricultura e da pecudria eram muito comuns entre 0s Gregos. Vide W, Burkert, GR, p. 119,

83 H. Erbse, “Studien zum Prolog der curipideischen Tragtidie”, p. 195. I



até & forma adoptada por Euripides!84, Erbse rejeita essa hipdtese e reforca a originalidade
euripidiana da conciliagio do mito de Ifigénia com o de Orestes, perseguido pelas Erinias!83. A
comprovagdo dessa originalidade, como refere Erbse, fornece-no-la Orestes, ao fazer o relato do
veredicto do Aredpago e da reacgio das Fiirias, ¢ ao descrever a segunda viagem que fez a Delfos,
bem como a resposta de Apolo. Na opinido deste estudioso, Euripides prolongou arbitrariamente a
lenda do sofrimento de Orestes, para a combinar com os testemunhos dos Cypria e de Herddoto.

A mesma unanimidade jd se ndo verifica relativamente 2 transformacdo da imortal Ifigénia
tdurica na sacerdotisa de Artemis e 2 atribuigio  deusa do papel de receptora de sacrificios humanos,
bem como ao regresso de Ifigénia e de Orestes do pais dos Tauros com o £dawvev sagrado!86, Em
todo 0 ¢as0, 0 nosso dramaturgo teria sido o primeiro a utilizar o motivo da substituigiio do sacrificio
humano em Aulide, presente nos Poemas Clprios, ¢ a transformé-lo num drama emocionante, quer
recorrendo 4 sua livre fantasia, quer utilizando as lendas do culto de Halas Arafénides e de Bréuron.

Relativamente & lenda da fundagdo do templo de Halas Arafénides, a sua invengio total ou
parcial ¢ atribuida a Euripides por Schmid-Stéhlin187. Qutros, como, por exemplo, Kjellberg,
consideram que esta versio do mito se baseia na identificacdo de Ifigénia com a jovem deusa dos
Tauros, a lMexpdévac Tewpuyer, cujo culto cruento teria chegado ao conhecimento de Herddoto ¢ de
Eurfpides 88, A anexagio da jovem sacerdotisa ao culto de Bréuron ter-se-ia tornado possfvel devido
a0 epiteto Towpondhog, airibufdo a Artemis, e também gragas a um vestigio muito rudimentar de
sacrificios humanos!89, Por isso, na opinido de Kjellberg, a homonimia casual poderia ter dado o
primeiro impulso para o surgimento da lenda da proveniéncia tdurica da imagem de culto de Artemis
Taurépola.

Também Wilamowitz procurou apontar as verdadeiras bases da inovagdo euripidiana, a0
considerar que o motivo dramatizado em /T teria surgido de uma contaminagio da antiga lenda da
deslocagiio de Ifigénia para a Tduride e da tradicdo local do timulo de Ifigénia em Briuron. Esta
combinagio, segundo argumenta Kjellberg, terd antes sido claborada pela classe sacerdotal que, tal
como Euripides, teria certamente um grande interesse no florescimento do culto da sua deusa e na
fama da imagem de culto. Por isso, aquele poeta ter-se-ia socorrido dessa versdo e ter-lhe-ia dado
tratamento dramético. Corrobora esta opinido Grégoire € acrescenta ser também muito pouco
provdvel que tenha sido o autor de /T a imaginar o nostos de Orestes ¢ de Ifigénia, devido 2
referéncia aos cultos de Halas Arafénides ¢ de Brduron10, Atribui antes esta versdo aos sacerdotes
de Artemis Braurdnia e de Artemis Taurépola, bem como aos habitantes daquela regido da Atica.
Teria sido, portanto, a tradigfio dos cultos de Brduron e de Halas que forneceram os dados essenciais
para o seu drama

1844 p, Burnett, Carastrophe Survived, p. 48 n. 2 e pp. 73-75, respectivamente.

185 H, Erbse, “Studien zum Prolog der euripidcischen Tragodie™, pp. 190 ¢ 192, respectivamente,

186 Vie England, p. XXL, ¢ D. J. Conacher, Euripidean Drama: Myth, Theme and Structure, p. 303, para além dos
autores citados a seguir,

187 Schmid-Stihlin, Geschichte der griechischen Literatur, p. S21.

188 g 1X, col, 2592,

189 ¢r, 17 1456509,

190 p, g6, .
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No entanto, as propostas de Kjellberg e de Grégoire sio refutadas por Pohlenz, ao dizer que,
por um lado, poderia admitir-se que os sacerdotes de Halas tivessem relacionado o epiteto de
Artemis, Taurdpola, de significado obscuro, com a deusa rdurica, mas que, por outro lado, nio
existem sinais seguros de uma interpretagio cultual do género. Entende ele que Euripides "mit kithner
Hand eingegriffen hat"191,

Vdrios investigadores, como C. Robert, A. Haigh e outros mais modernos, como E. Hall,
consideram, na esteira de Wilamowitz, que a libertagdo de Ifigénia do seu cruento servigo no pais dos
Tauros por Orestes e Pflades e o regresso a Brduron com a imagem divina ndo devem ser atribuidos a
uma lenda do culto de Artemis-Taurépola-Ifigénia, mas sim considerados uma invengdo livre de
Euripides. E Conacher apoia esta sugestio baseando-se em wés factos192: a) ndo hd qualquer
vestigio desta versdo em fontes anteriores; b) h4 registos de um templo de Artemis Taurdpola em
Halas, de um culto de Ifigénia em Briuron e de estdtuas de Artemis nestes dois locais193; ¢) o modo
peculiar de explicar a reabilitagio de Ifigénia e Artemis tem o cunho da "improbabilidade mitolégica e
propriedade poética sugestivas da virtuosidade euripidiana”; a0 mesmo tempo que a pacificagio das
Fiirias pouco tem a ver com a estdtua de Artemnis, sente-se o artificialismo da utilizagio de um Orestes
abatido pelos remorsos do matricidio por ocasido do resgate de Ifigénia.

E certo que existe a possibilidade de a pega Crises de Séfocles tratar da salvagiio de Ifigénia e
Orestes do pafs dos Tauros. Todavia, 0 nosso conhecimento do conteiido da pega € tio diminuto que,
como Conacher afirma, esta possibilidade mais ndo poderd fazer que langar uma sombra muito ténue
sobre a possibilidade, por si s6 indemonstrivel, de que Euripides inventou a salvagio de Orestes e o
estabelecimento na Atica da estdtua de Artemis ¢ da sua sacerdotisal94.

Mas quem eram, entdo, os Tauros?

2.3.9. Os Tauros

Primeiro que tudo, eram bdrbaros. M. H. da Rocha Pereira destaca a antinomia grego/barbaro,
um dos temas postos em voga pelos Sofistas, que Euripides "faz entrar vdrias vezes nos seus
dramas, frequentemente para mostrar, pelo procedimento das suas figuras, que um bérbaro pode ser
superior a um grego, tal como, noutras pegas, um escravo pode sé-lo a um homem livre"195, Ora,
nesta peca, estamos precisamente perante uma sitnagdo deste género. Quando Toas toma
conhecimento da natureza do crime cometido por um dos prisioneiros exclama (v. 1174) num rasgo
de ironia trigica: "Por Apolo, nem mesmo um bérbaro ousaria tal coisa!" Depois de sabermos o que
Toas fazia com os prisioneiros gregos, o rei tdurico pretende assumir um nivel mais elevado de
moralidade em relagio a um povo que € tido como o protétipo de civilizagio.

WL, Pohlenz, Die griechische Tragddie, I, p. 391.

92p 5. Conacher, Evripidean Drama: Myth, Theme and Structure, p. 304,

193 Uma vez que, pelo menos, parte destas informages se reporta a um periodo anterior a Euripides, Conacher (ibid.)
confronta a atitude de Eurfpides com a que assume noutras pegas onde it was a favourite device of the dramatist's 1o
provide explanations, some of which were original, of perplexing cults and cult objects”

194bid. p. 305.

95 Vide a introdugo & sua tradug@o da Medeia de Eurfpides (pp. 275q). -



Por outre lado, com esta afirmagiio e ao autodenominar-se "bdrbaro”, o rei dd a entender que
geralmente — ndo seria aqui o caso, a julgar pelas palavras de Toas — os Gregos sdo, do ponto de
vista moral e civilizacional, superiores aos outros povos. A ironia ¢ ainda maior, porgue Toas invoca
Apolo, o responsidvel moral pelo matricidio. Além disso, como observa Maurizia Mattenzzi, a
exclamagio de Toas parece referir-se a toda a pegal96.

Quanto ao facto surpreendente de Toas, um estrangeiro, invocar deuses gregos (cf. também wv.
272-3), o que poderia considerar-se muito pouco verossimil, England argumenta que mais
desconcertante para os espectadores gregos seria, por um lado, o facto de os Tauros falarem Grego e,
por outro lado, a designagio de dpRapo. que Toas aplica aos seus compatriotas no v. 1422197,
Todavia, tal situagiio nio afectava uma audiéncia tio bem instruida e habituada is lides teatrais como a
ateniense, que sabia distinguir e aceitar plenamente gualquer convencio cénica deste género — de resto
actualmente muito comum no teatro e cinema. Esquilo utilizou vérias técnicas em Os Persas e em As
Suplicantes, para caracterizar linguisticamente os ndo-Gregos: desde cacofonias e articulagoes
imperfeitas de sons e vocdbulos a uma sintaxe deficiente, quase incompreensivel, i introdugio de
palavras estrangeiras ou a insergio de extensas listas de nomes pcrsaslga. Todavia, Euripides, que
era pradigo na utilizag@o de personagens bdrbaras, raramente fez uso de tais artificios nos seus
dramas (vd. o canto no "meodo frigio” do mensageiro bdrbaro em Or. 1395sqq). Helen Bacon aventa
a hipdtese de Euripides empregar a diferenga de ritmos, para produzir um efeito semelhante ao que é
obtido por Esquilo, pois, na sua opinido, € possivel que um estudo sistemético revele que Euripides
utiliza especificamente determinados metros liricos para transmitir a ideia de estrangeiros falarem
outra lingua. Verifica ainda a mesma autora que as poucas palavras estrangeiras usadas por
Euripides, estdo inseridas em passagens liricas199.

A caracterizagdo que Euripides faz nesta pega do fapfapos enquadra-se no guarto sentido
desta palavra, acrescentado por J. Ribeiro Ferreira ao de outros autores200, que, por sua vez,
decorre do terceiro (“estrangeiro com conotagio de inferioridade”): ser bédrbaro significa ser
incivilizado, selvagem, primitivo. De facto, nesta pega, Euripides parece colocar todo o pendor da
caracterizagio dos Tauros, nio na dicotomia Grego/Bdrbaro, mas na antitese civilizado/ primitivo.
Retrata os Tauros com uma simplicidade ristica, que tomam os estrangeiros por deuses e, A falta de
armas, utilizam pedras para os atacarem, que sopram em biizios (v. 303), os instrumentos utilizados
antes da inven¢o das trombetas, — enfim, um quadro que mais faz lembrar a visita de um explorador
ocidental, em pleno séc. XX, a uma tribo da Nova Guiné que nunca tenha tido contactos com o
mundo civilizado.

196 Euripide: [figenia in Tauride. Baccanti, p. 108, nota ao v, 1174: "In linea con le sue prese di posizione contro
limmagine volgare degli dti della radizione, € in contrasto con il razzismo culturale dei suoi compatrioti, Euripide
sembra qui insinuare un polemico dubbio su chi siano i veri "barbari™: i Tauri che sacrificano gli stranieri, 0 non
piuttosto gli abitanti della "civilissima™ Ellade, dove con il compiaciuto assenso di qualche dio, un padre condanna a
morte una [iglia o un figlio scanna la madre?".

197 p, 149, nota ao v. 273.

198 Cf. H. Bacon, Barbarians in Greek Tragedy, pp. 15-24; 1. Ribeiro Ferreira, Hélade ¢ Helenos, pp. 190-194,

19 yelen Bacon, Barbarians in Greek Tragedy, pp. 1185qq. '

200 5. Ribeiro Ferrcira, ibidem, p. 188 ¢ H. Bacon, ibidem, p. 10-11, nota 8. -
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E. Hall estudou o problema da identificagdo dos Tauros201. Os fragmentos de Hecateu (FGrH
| F184-194) respeitantes 4 Citia e ao Norte da Europa ndo fazem qualquer referéncia a este povo.
Uma das duas pegas sofoclianas intituladas Fineu (f=—707) localiza o Bésforo Cimeriano, cujas
margens ocidentais eram constituidas pelo Quersoneso Tiurico, no pais dos Citas202, pois este
termo era aplicado a todos os povos a Norte do Daniibio.

Porém, hd quem prefira localizar a deusa de Her6doto e Euripides, venerada com sacrificios
humanos, nio no tdurico Quersoneso, mas no Quersoneso do Helesponto, mais concretamente na
ilha de Lemnos, que, no periodo da formagio do mito, se chamaria Tduride, conforme Kjellberg
refere203. H4, de facto, noticias de sacrificios de jovens raparigas em Lemnos204. Por outro lado,
hd a registar a analogia do nome do rei dos Tauros, Toas, que Euripides parece ter retirado de um
episédio da lenda dos Argonautas, situado em Lemnos205. Mas estes indicios estio longe de se
constituirem em argumentos sélidos que possam tornar aceitdvel a identificagio da Tduride com
Lemnos. O tnico factor comum entre esta ilha e Artemis Braurénia é, por um lado, a histéria do
rapto, de Brduron para Lemnos, das jovens atenienses € do Edecvov pelos Pelasgos tirrenos e, por
outro lado, a afinidade dos cultos dessas duas localidades.

Herédoto e Plutarco descrevem o roubo do idolo de Artemis e o rapto das jovens atenienses,
quando estas celebravam uma festa em Bréuron206, Os Pelasgos tirrenos levaram-nas juntamente
com a estdtua para Lemnos, donde foram posteriormente expulsos pelos Atenienses207, Plutarco
afirma que eles se dirigiram depois para a Lacénia, onde foram bem acolhidos pelos Espartanos. As
boas relagdes niio duraram muito tempo e os Pelasgos abandonaram a Lacénia em direcgdo a Creta,
levando a imagem consigo, ¢ af fixaram residéncia, numa regiio chamada Quersoneso208,

Todavia, Herddoto descreve pormenorizadamente como Lemnos foi conquistada por Milcfades,
eupitrida do famoso yéveg dos Filaidas, que devolveu & Atica a imagem de Artemis. Desde entiio,
Brduron foi considerado o local legitimo da estétua de Artemis Taurépola.

201 Egith Hall, Inventing the Barbarian, pp. 110-112.

202 vide ambém M. . Finley, "The Black Sea and Danubian regions and the slave trade in antiquity”, p. 56.

203 RE IX col. 2594,

204 Cf, Hecateu FGrH 1 F 138a.

205 Apolénic de Rodes, Arg. 1. 620sqq. Os homens de Lemnos desprezaram as respectivas mulheres por estas exalarem
um odor nauscabundo. Segundo o mito, este odor desagraddvel teria sido provocado pela ira de Afrodite. R. Graves,
The Greek Myths, na n. 1 ao cap. 149, atribui 0 mau cheiro &s tintas utilizadas nas tatagens. Em consequéncia do
desprezo a que foram votadas, as mulheres de Lemnos decidiram vingar-se chacinando os maridos. Apenas o velho rei,
Toas de nome, ¢scapou ao massacre, porque sua filha, Hipsipila, o meten numa arca e o langou ao mar,

Nio hd qualquer referéncia & existéncia de um rei dos Tauros chamado Toas, antes de /T. O Toas de Lemnos, ao qual
Jii Her6doto se refere, € uma personagem distinta da outra, embora autores tardios (Higino, Fab. 15 e 120; Valério
Flaco, Argon. 2. 300-302) tenham identificado um com o outro.

206 Hyr. 6. 138sqq e 4. 145; Plut. De Mul. Virt.8 ¢ Quaest. Gr. 21.

07 Segundo o relato de Herddoto, os Pelasgos chacinaram as Atenienses ¢ os filhos que elas lhes haviam gerado. Em
consequéncia desta barbaridade, abateu-se uma praga de infertilidade sobre a 1erra, 0s animais ¢ os proprios Pelasgos.
Consultado o ordculo, teriam de se sujeitar as determinagdes que os Alenienses Ihes impuscssem. Estes ordenaram-
Ihes que cles lhes entregassem Lemnos em bom estado, a0 que os Pelasgos responderam que tal aconteceria quando
um barco atenicnse conseguisse chegar a Lemnos num tnico dia de viagem. Foi o que sucedeu precisamente com
Milciades, muitos anos depois.

208 14 muitas regides com o nome de Quersoneso. Nds referir-nos-emos apenas a trés: ao Quersoneso Taurico, a0 do
Helespenio ¢ ao cretense. . -
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Este mito evocard antes um acontecimento histérico — a ocupagio de Lemnos pelos Atenienses
-, que deu vida & formagdo de uma lenda politica, com o intuito provdvel de reforgar a soberania da
administragdo ateniense sobre Lemnos209, Herédoto nio deixa de referir que alguns dos Pelasgos
ndo aceitaram pacificamente que Milciades se apoderasse de Lemnos, pois ndo admitiam que a zona
do Quersoneso do Helesponto pertencesse ainda & Atica210,

Qs Cypria constituem o primeiro documento literdrio a fazer alusio aos Tauros, mas terd sido
Herddoto (4. 99) quem tragou, pela primeira vez, a distingo entre aquele povo e os Citas, ao
descrever as delimitagfes do territério cita, que, a determinada altura, engloba uma peninsula habitada
pelos Tauros. Mais adiante, para dar aos seus leitores uma ideia precisa da situagdo destas gentes
bdrbaras, estabelece duas comparagies, a primeira das quais € a seguinte: os Tauros vivem na Citia
como se um outro povo, que nio o dos Atenienses, ocupasse uma regifo equivalente 4 zona que se
estende do promontdrio de Sinion até Térico e daf até Anaflisto. Portanto, 56 depois de Herddoto os
Gregos aprenderam a distinguir os Tauros dos Citas e dos Cimérios211, E Euripides aprendeun
escrupulosamente esta ligdo, pois, ao longo de toda a pega, ndo h4 o menor indicio de identificagio
dos Tauros com os Citas, nem a menor referéncia a costumes, rituais ou tradiges deste povo.

Noutro passo, ao fazer uma exposigios sobre o modo de vida e costumes dos Tauros,
Herddoto (4. 103) descreve pormenorizadamente o seu culto principal. Segundo este autor, os
Tauros imolavam & sua deusa, denominada a Donzela ( TNopdévog), os ndufragos e todos os
Helenos que caissem em seu poder. O sacrificio realizava-se do seguinte modo: depois de os
consagrarem, batiam-lhes na cabega com magas. Segundo alguns, langavam os caddveres decapitados
num precipicio (pois o templo ergue-se sobre um rochedo escarpado) e fixavam os crineos sobre
uma estaci; outros corroboram o que diz respeito 4s cabegas, mas dizem que o corpo € enterrado212,
A divindade, & qual os Tauros dizem oferecer estes sacrificios, seria, segundo as proprias palavras
destes, Ifigénia, filha de Agamémnon. No que toca aos inimigos mortos ou capturados, decapitavam-
nos ¢ hasteavam as cabegas bem alto sobre estacas nas suas habitagtes, com fins apotropaicos, ou
seja, para se servirem dos espiritos dos inimigos vencidos, como guardas das suas casas.

Portanto, viajantes gregos, provavelmente os Milésios, colonizadores do Ponto, conheceram
no Quersoneso tdurico, a actual Crimeia, num local onde hoje se enconira o porto de Balaclava, o
costume local de imolar numa falésia, em honra de uma jovem deusa, os viajantes gregos que
passassem por essas paragens e tivessem a infelicidade de cair nas méos dos nativos. Esta jovem e

209 vide JTacoby, no comentério (e respectivas notas) dos seus FGrH aos fragmentos 99-101 de Filécoro. Este estudioso
considcra que o inventor desta versdo do rapio das jovens atenienses em Briuron foi o "chefe dos servigos de
propaganda” de Milciades: "The localization at Brauron belongs to the invention, any place of the Attic east coast
would have done as well. Bul the Brauronia as a great women's festival offered itself conveniently, and the choice
may also have been determined by the fact that the family of Miltiades, who performs vengeance, had its home at
Brauron, Afier the story had been invented, resemblances of the cult at Brauron to that of the Meyddin 8£o¢ in
Lemnos have been cxplained by it ..." (nota 22 ao comentdrio dos fr. 99-101, p. 311).

210 Herodoto 6. 140; ob auyyLwsoxduevol elven thv Xepodwnoov ATTLXrv.

211 ¢r,, por exemplo, Apolodoro Epir. 6. 26: ol 88 Taipow uoipk ot Ixudiv, )

212 s¢pundo Eurfpides (/T 621sqq. cf. também Licofron 187sqq ¢ 325: Diodoro 20. 14. 6; Nono D. 13. 116sq.) as
vitimas cram abatidas com cutelos e atiradas para um precipicio onde os corpos eram posieriormente queimados.
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cruel deusa era considerada pelos Tauros213 Ifigénia, "a filha de Agamémnon”, como Herédoto
acrescenta para orientagdio dos seus leitores, que j4 nfio conheciam uma deusa com esse nome214,
Todavia, Nicandro, apud Antonino Liberal (27. 1-4), faz a dedugiio inversa: Artemis teria substituido
Ifigénia no momento do seu sacrificio por um touro e passou, assim, a designar aquele povo némada
por 'Tauros', em homenagem a esse touro.

Autores posteriores confirmam estas indicagdes, mas € bem provivel que se tenham socomrido
dos textos dos primeiros escritores que versaram sobre os Tauros.

Diodoro (20. 14), ao fazer a descrigio de uma estftua de bronze de Baal-Moloc, existente em
Cartago e a que chama Kpdvog, conclui que Euripides (/T 626) teria tirado daqui o pormenor do
ritwal descrito por Ifigénia. Segundo Diodoro, esta estdtua estendia os bragos para baixo com as
palmas das mios viradas para cima. Sobre os seus bragos eram colocadas criangas, de modo a
rolarem ¢ cafrem no fogo. Como ndo hd em IT qualquer referéncia a uma estdtua do género, é dificil
estabelecer uma relagio com o texto de Diodoro. Platnauer considera que, no santudrio téurico, as
vitimas eram primeiro queimadas no templo e s6 depois 0s seus restos eram langados no abismo.

Pompénio Mela (2. 1) também faz uma descrigio geogrifica do Ponto Euxino. Relativamente
aos Tauros, conta que existe um promontério chamado Parthenion, situado junto a uma cidade
fundada por Diana, chamada Querron: "oppidum adiacet Cherrone, a Diana (si creditur) conditum”. E
por demais dbvia a anologia do nome da cidade com a palavra grega yeppdévnaos ou xepadvnaos
(peninsula’), que designava o pais dos Tauros. Querron ou Querson (hoje Sevastopol) corresponde,
pois, 4 antiga cidade do relato de Herédoto, fundada no inicio do séc. IV pelos Dérios, que
adoptaram o culto da IMapdévos. O promontério vizinho com o nome de Parthenion, onde
provavelmente se situaria o templo da Donzela, reforga ainda mais a hipétese de que estarfamos
perante o local a que Herédoto e Eurfpides se referiam215.

E praticamente consensual entre os especialistas a opinido de que 0 TpayLxdTaToS TOW
noLntawv terd obtido a sugestdo para a sua pega por intermédio de Herddoto, bastando-lhe adaptar as
suas informagdes ao plano e & economia do seu drama. Senfio vejamos o levantamento que E. Hall e
H. Erbse fazem dos pontos comuns216;

213 Mais propriamente pelos colonos e navegantes gregos (milésios) que visitavam estas cosias e transmitiam o ponto
de vista dos Tauros.

214 Grégoire, p. 90, susienta que o seu culto j4 se encontrava em declfnio., pois enquanto em JT Atena ordena que as
vestes das mulheres falecidas em trabalho de parto sejam dedicadas, no templo de Artemis Braurdnia, a Ifigénia, na
ég)oca de Euripides, j& em pleno séc. ¥, as oferias na Acrdpole ateniense eram consagradas a Artemis,

U5 Mais adiante, o mesmo autor refere-se aos costumes desumanos dos bdrbaros: Tauri, Iphigeniae et Orestis aduentu,
mazxime memorati, immanes sunt moribus, immanemque famam habent, solere pro uictimis aduenas caedere.

No séc. IV d.C., ainda Amiano Marcelino (22. 8. 34) descreve 0s mesmos costumes do tempo de Hérodoto: Deos
(diis?) enim hostii litantes humanis et immolantes aduenas Dianae, quae apud eos diciur Orsiloche, cagsorum capita
[fani parietibus pracfigebant, uelut fortium perpetua monumenta facinorum.

Ainda sobre esta deusa dos Tauros e o seu culto sanguindrio cf. também Diodoro 4. 44, 7, Pausinias 1.43. 1 e
Clemente de Alexandria Proir, 3, 42,3, .

USE. Hall, Inventing the Barbarian, p. 110-112, ¢ H. Esbse, “Studien zum Prolog der euripideischen Tragédie™, pp.
191sq, . =
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a) para além do facto j4 mencionado de Euripides ndo confundir os Tauros com os Citas, como
Herddoto dogmatiza, o templo de Artemis, na pea de Euripides, encontra-se sobranceiro ao mar, tal
como no escritor de Halicarnasso se encontrava no alto de um rochedo alcantilado, junto A costa;

b) o mesmo historiador pde em evidéncia o terreno dspero e acidentado do Quersoneso ao
designd-lo de Tenyén (4. 99) e também Euripides faz alusdo, na sua peca, 4 irrepularidade rude e
grosseira do litoral do pais dos Tauros (vv. 107, 260-3, 324, 1373);

¢) Herddoto descreve o que os Tauros faziam com as suas vitimas: os corpos, decapitados,
eram lan¢ados no abismo, junto do qual se encontrava o templo, e as cabegas eram empaladas (4.
103), o que remete imediatamente para o tipo de castigos que Toas pretendia aplicar aos fugitivos
gregos, conforme jd vimos: precipitd-los do rochedo ou empalé-los; outras fontes daquele
historiador, porém, consideram que os corpos siio enterrados, informagio que poderd ter sido
aproveitada por Euripides, nos vv. 625sq, onde Orestes pergunta i sacerdotisa qual a sepultura que
lhe estd destinada e esta responde que é o fogo sagrado do abismo rochoso;

d) as cabegas, que, segundo o relato de Herédoto, os Tauros colocavam em estacas por sobre
#s suas casas, seriam os troféus humanos (axthe), a que Orestes faz alusdo no v. 74; esses crineos
estariam colocados nas cornijas do templo, 4 laia de gérgulas217, e, se ficavam salientes de todo o
entablamento, € natural que o seu sangue escorresse sobre o altar, que se encontrava diante do
mesmo templo, € o tingissem de vermelho, bem como As cornijas (vv, 72-73);

e) last bur not least a afirmagdo de que os Tauros sacrificavam os ndufragos ¢ os Gregos
capturados no alto mar, que € diversas vezes, ao longo da pega, adoptada literalmente por Euripides:
vv. 38-41, 72, 276-8, 775-6.

Edith Hall conclui que a coincidéncia de linguagem e material € tio evidente, que se nfio poderd
pressupor que Euripides ndio ttivesse um grande débito para com o historiador. Na sua opinido, ¢
muito provével que, em /T, a sociedade barbara dos Tauros fosse uma revivificagio dramatizada dos
capitulos de Herédoto, pelo que constitufa novidade para a tragédia.

UTcp g que diz Amiano Marcelino (2. 8. 34): Tauri ... caesorum capita fani parietibus praefigebant.
0 mesmo motivo da decoragio com crineos humanos terd sido utilizado ambém por Séfocles na pega Endmae (vd.
fr. 432; cf. ainda H. Bacon.ibidem, p. 78 n. 16 ¢ J. Ribeiro Ferreira, Félade e Helenos, p. 205). Endémao teria sido
representado como um selvagem que decapitava os pretendentes de Hipodamia, exibindo depois as suas cabegas,
Michae| O'Bricn, “Pelopid History and the Plot of Iphigenia in Tauris”, pp. 105sq, considera que este fragmento do
drama sofocliano constitui uma referéneia ao escalpe “in the Scythian fashion™. Euripides retoma este tipo de
decoragdo no final das Bacanies (vv. 1202-15), quando Agave, ainda sem a devida consciéncia da triste e horrivel
realidade, pretende pregar nos triglifos o roféu alcancado: a cabega de Penteu.
Pouco s conhece sobre o Endmae de Euripides. Higino (Fab. 83) descreve que Pélops fica aterrorizado perante o
sinistro espectfculo das cabegas das vitimas de Enémao e se amrepende de o ter vindo desafiar, Alguns estudiosos
consideram que este passo resume uma cena da pega de Euripides (vd. Michael O'Brien, “Pelopid History and the Plot
of Iphigenia in Tauris”, p. 106, n. 21). Convém notar que o medo que se apodera de Orestes, em /T, tem paralelo na
reacio de Pélops.
W. Calder, “Sophocles, Oinomaos and the East Pediment at Olympia”, pp. 206 e 208, e D. Sutton, The Lost
Sophocles, p. 96, salientaram que as personagens que melhor se assemelham a Endmao sdo Toas de IT e Teoclimeno
de Helena. Calder considera que a disposigio dos créineos na pega de Séfocles terd sido imitada por Eurfpides em T 74-
3. Os roféus humanos ai mencionados seriam, pois, as cabegas das vitimas, A maioria dos comentadores perfilha esta
opinido. Todavia Wecklein interpreta oxdhe como armas e J, C. G. Strachan, "Iphigenia and Human Sacrifice in
Euripides’ iphigenia Taurica", p. 132, sustenta ser muito natural que as palavras axpofivie e oxiha se refiram a
uma armadura, mas esta hipdtese € refutada por M. O'Brien, ibid., p. 106, n, 24, -
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De facto, esta pega deve ter causado forte impressdio nos espectadores, de tal modo que
Euripides tentou repetir o &xito com Helena218. Mas a primeira sensagdo foi a melhor, pelo que os
efeitos jd niio teriio sido os mesmos com Helena, pois o elemento da surpresa ou da novidade jd ndo
existia. Tul terd sido a impress#o causada por /T, que o motivo da salvagio de Ifigénia, no momento
do sacrificio, e a subsequente transferéncia para o pafs dos Tauros ficaram cristalizados, nos muitos
autores posteriores, que procuraram imitar a verso euripidiana.

218 Tem sido muito discutida a cronologia relativa destas duas pecas, mas a critica moderna tem-se mostrado favordvel 3
b anterioridade de [Tem relaglio a Helena, Vide Grégoire (pp. 100sqq) e K. Matthiessen, Elektra, Taurische Iphigenie
und Helena. Untersuchungen zur Chronologie und sur dramatischen Form im Spatwerk des Euripides. A propria
inovagdo da translagio de Helena para o Egipto, muito semelhante  de Ifigénia, que, antes de Euripides, s6 Estesicoro

{na sua famosa Palinddia) ¢ Her6doto documentam é um indicio comprovative da anterioridade de IT em relacio a
Helena.
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IT

O CULTO

1. O DEUS EX MACHINA

1.1. A Critica Literdria

Segundo a classificagdo que Aristételes faz das tragédias (Po. 1455b 32sqq) poderfamos
enquadrar /T no grupo da tragédia nenkeyuévn — a tragédia mais complexa — cujas caracteristicas
principais s#o a anagnérise e a peripécia. Ora, a anagndrise desta pega é das mais famosas de toda a
tragédia grega e em nenhuma das outras obras euripidianas a caracterizagdo, a culpa trigica, o pathos
sdo relagados para segundo plano em detrimento do empenho demonstrado pela maestria e
virtuosismo de Eurfpides na condugiio da acgio219 que culmina com a intervengdo de Atena ex
machina.

As intervengdes divinas ocorrem, na literatura grega, em vérios géneros literdrios, quer numa
intervengio ex machina, quer sob a forma mais generalizante de teofania. A teofania, a que Homero
recorre constantemente, € um fendmeno sobrenatural: a manifestagio de um deus aos homens. Mas,
embora o deus homérico altere o rumo dos acontecimentos, ndo intervém para resolver uma uma
situagdo dificil (uma cnopia) ou o desenlace da acgdio, isto €, a inversdo radical da acgio e definitiva
da ryche. O deus ex machina, em sentido restrito, ocorre, na tragédia, quando o deus220, no final da
pega, se manifesta, descendo do céu na wnyevr ou imével sobre o §eohoyeiov22] para resolver o
desenlace da acgo. O deus ex machina no devia ser, portanto, sinénimo de toda a utilizagio que se
faga da pnyowni. Todavia, a designagiio de deus ex machina é um conceito que em alguns autores
denota uma acepgio mais lata: os deuses podem utilizar a pnyeevr) sem ser na epifania final de uma
peca (por exemplo, Artemis, em Hipdlito); este mecanismo pode ser também utilizado por mortais
(por exemplo, em Medeia e em Belerofonte); também os mortais assumem, parcial ou totalmente, as
fungdes dos dei ex machina sem, no entanto, fazerem uso da unyxewy} (como Teseu em HF ou
Polimestor, com os seus dons proféticos, em Hécuba, para evitar a entrada de, por exemplo, Dioniso
ex machina).

W9 1. de Romilly, La modernité d'Euripide, p, 34: "...on trouve aussi des pitces ol cetle combinaison d'intrigues
ct de hasands commande, en réalité, toute I'action. Clest le cas d'iphigénie en Tauride, ..."

220 Ng caso de Electra sdo dois os denses que surgem ex maching: os Dioscuros, mas, uma vez que Castor e Pélux sio
irmiios eiernamente insepardveis, julgamos aceitivel esta excepedo nica

221 ¢y, peter Amott, Greek Scenic Conventions in the Fifth Century B.C. e A. W. Pickard-Cambridge, The Theatre af
Dionysus in Athens. .

57



A utilizagiio do deus ex machina tem merecido criticas bastante negativas por parte de autores
antigos e modernos. Como a unyevri era muitas vezes utilizada para solucionar uma situagio que
tinha chegado a um impasse, ficou mal reputada. Platio (Cra., 425d) compara o recurso a explicagio
fdcil para um problema quase insoliivel, na filosofia — no exemplo em causa, mais concretamente na
filosofia ou teoria da linguagem -, i utilizagio do deus ex machina pelos tragediGgrafos, quando se

2NCONLram em apuros:
ddanep ol tpoywidonoiol, tneldy TL anopdaly, €Nl TAC PNYowEs xaToupelyoual
deols alpovteg

Wieland Schmidt conclui daqui que "der Deus ex machina als eine Verlegenheitslosung
angesehen wird, und zwar fiir die Aporien der Dichter, nicht fiir die Aporie der dramatischen
Situation"222,

Antifanes (fr. 191 Kock) contrapde s enormes dificuldades dos poetas cémicos, obrigados a
esgotar todas as suas capacidades criativas no desenvolvimento de toda a intriga, a facilidade com que
0s poetas trigicos se deparam, bastando-lhes recorrer & mitologia e "depois, quando j4 ndo sio
capazes de dizer mais ¢ estdo realmente atrapalhados com a acgio, fazem erguer-se, como se fosse

um dedo, a mechane...)"223:
"Eneld’ draw undév dvwvr' slneiv #ri, xouldi. 8 GRELONXLALY v Tolg
SpapiaoLy, adpousLy danep Sdxtulev THY pnyowdv

No didlogo pseudo-platénico Clitofonte (407a) os ensinamentos de Sécrates sio comparados

aos do deus que surge na tragédia ex machina:
domep enL unyaviic Tpayuxic Sedc Upvelc Aéyev ol gépeale, dvlpuwnol; xeid
dyvoelte obdEv TOV BedvTwv mpdrtoviec'...

O deus ex machina tem, neste passo, um valor fortemente parenético, semelhante & conclusio
moralizante das fdbulas (fabula docet). Uma das finalidades, se nfio dnica, do deus ex machina seria a
parénese: a exortagiio aos espectadores para agirem de acordo com os preceitos divinos,

Aristoteles (Po. 1454a 37 - 1454b 6) emite o seguinte parecer sobre a utilizagdo do deus ex

machina:
pavepov olv &tL xal tég Aioewg Ttév pidwv £ aldtod el tod uidou
gupfaively, xal pi donep év th. Mndelaw dnd wnyovic xol év i TAL&BL Té
nepl Tév anomhouv. dhhé pnyowiL xpnotéov #ni Té Fw Tob dpdpatos, T Boo
npo Tol }Jéyovw a oly olév te &vipwnov eidévar, fj doo Uategov, & Belton
npoatyopeudews xail dyyehiod dnevta yop onobilousv Toig Seoic Gpéiv.

Esta definigio encontra-se em consondincia com a lei da unidade de acgiio, anteriormente
enunciada (Po. 1450b 25), ¢ com o principio da verossimilhanga (td eixdc), acabado de referir (Po.
14543 33-36) a propdsito do comportamento coerente das personagens, e que estabelece a ligagio
com este exame sobre o desenlace da pega. Um mau uso do deus ex machina debilita, portanto, a
unidade da pega, mas isso ndo significa que ele seja rotalmente posto de parte por Aristételes. Pelo

222w, Schmidt, Der Deus ex Machina bei Euripides, p. 8.
Cicero (N. D. 1. 53) sustenta opinio andloga, uma wanscricfio quase literal do Crdrilo: "ut tragici poetae, cum
explicare argumenti exitum non potestis, confugitis ad deum”. No entanto, como W. Schmidt argutamente obscrva,
Cicero entende no deus ex machina uma solugo para explicar nio as dificuldades do poeta, mas as decorrentes do
desenvolvimento da prépria acdo (argumenti exitum), ’
23 Tradugdo de M. H. Rocha Percira, Hélade, p. 411. .-
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contririo, ele aconselha a sua utilizagiio para a narragio de acontecimentos exteriores 3 intriga, tanto
dos que a precedem e que a audiéncia desconhece, como dos que se seguem ao seu desenlace.

Causa estranheza que o Estagirita aplique a designagio de deus ex maching aos prélogos
narrados por personagens divinas. Por outro lado, igualmente curiosa € a utilizagdo deste conceito
para qualificar ndo $6 as intervengdes divinas no género dramdtico, mas também as da poesia épica.
Quanto a nds, a nogdo de deus ex machina jd estd, em Arist6teles, destituida do seu sentido primitivo
¢ teria assimilado um sentido mais abstracto e generalizante abarcando todas as classes de teofanias.
De outro modo, ndo faria sentido a utilizagdo da pnyav nos prélogos proferidos por divindades, de
que parece ndo haver qualquer indicio. Tdo-pouco seria admissivel o absurdo da sua presenca na
poesia €pica, onde a unyawvr estaria completamente deslocada, pois a épica e o drama obedecem a
regras diferentes224,

W. Schmidt225 elaborou o seguinte esquema, que resume muito bem os principios aristotélicos
acerca do deus ex machina:

a) Aristételes constata duas fungBes essenciais deste artificio literdrio;

1) aMdoLg tod pidou, o desenlace da acgdo dramdtica através de uma intervengdo
exterior A intriga;

2) a representagio do tempo extra-cénico, isto €, a ligagio da acgiio com o passado e com
o futuro, com os acontecimentos mitol6gicos que a precederam ou se lhe seguem.

b) Segundo Aristteles, a lei da unidade e coeréncia aplica-se obrigatoriamente 4 magédia; de
acordo com & sua teoria, deve ser rejeitada toda a utilizagdo interventiva do deus ex machina, mas €,
por outro lado, tolerada — e até incentivada — na descrigdo do tempo extra-cénico.

¢) A critica de Aristoteles & m4 utilizagdo da pnyeevri dirige-se também expressamente contra
Euripides.

Podemos dizer que Aristételes recomenda a utilizagio do deus ex machina: € o meio
privilegiado para transpor para a pega o lempo extra-cénico, isto €, para estabelecer uma relagio
intima entre a intriga da pega e os factores externos — anteriores ou posteriores — que lhe sio
subjacentes. Por outras palavras, e num sentido mais restrito, Aristételes apoia o emprego da teofania
final quando o seu tinico objectivo € meramente profético, como € o caso do eitLov. Por outro lado,
€ certo que os deuses, quando surgem no desenlace das pegas euripidianas, fazem-no com a intengdo
de predizer o destino das personagens ou de estabelecer as ordens divinas a serem cumpridas pelos
mortais. No entanto, hd pegas em que essas fungdes sdo desempenhadas por mortais226, donde se

24 Arisidteles, ¢ sabido, gostava de associar a tragédia 4 épica (cf. Po. 1449a 5sqq, 1459 8sqq e 1449b 9sqq). Em
1449 6 Aristdteles declara que estes dois géneros sio os mais elevados, os mais nobres. Mais adiante (1449 9-10)
confirma que ambas representam factos (ou personagens) importantes. Afirma, além disso, que todos os elementos
constitninics du cpopeia se encontram na tragédia; o inverso nfo se verifica (1449b 16-20). A classificagio
quadripartida, que Aristdteles aplica & wagédia, também a utiliza para a épica (1459b 8-12). A épicaea tragédia apenas
se distinguem uma da outra pela métrica e pela extenso (1449b 10-14 ¢ 1459b 17sqq).

15w, Schmidt, Der Deus ex Machina bei Euripides, p. 13.

mDEf caso de Tesew em HF 1322sqq, por exemplo ; Polimestor em Hécuba 1259-1281: Euristeu em Heracl. 1026-
1044, .-
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conclui que estas razdes ndo constituem, em Euripides, s6 por si motivo suficiente para forgar a
entrada do dews ex machina.

Contrariamente as opiniGes comentadas até agora, Luciano, em Philops. 29, bem como o
escoliasta do mesmo passo, perspectiva este problema do ponto de vista das dramatis personae. Para
eles, a intervengio final do deus representa a salvagio ou o auxilio inesperados, numa situagio
extremamente dificil227. A sua manifestagio repentina e as decisdes gue vinculam todas as
personagens sdo as caracteristicas principais. "Die Gotter sind notwendig — conclui Wieland Schmidt,
a propdsito do texto do escoliasta228- um die gewiinschte Autoritédt zu verleihen, da die Lysis wegen
ihrer mangeinden Konsequenz sonst keine hinreichende Glaubwiirdigkeit besitzt". S6 a divindade
tem poder suficiente para resolver situagdes dramdticas humanamente insoliveis. E por isso que o
deus se torna imprescindivel, € também porque s6 a sua autoridade pode conferir credibilidade a uma
solugdo que € per se extremamente improvédvel, inverossimil.

A Suda (s.v. ond pnyecvis) acrescenta a este conceito uma ligeira cambiante: a fungiio do deus
estd no acompanhamento e reforgo das cenas do pathos, que deviam provocar sentimentos de
compaixdo e de 6dio nos espectadores229,

Os virios valores do deus ex machina entre os autores antigos podem ser esquematizados do
seguinte modo230:

1- Do ponto de vista cénico: impressionante, patético (Aristofanes).
2- Significado para o poeta:
Solug@o cémoda. Indicios de inabilidade (Platio, Antifanes, Aristételes, Cicero e
outros).
3- Significado para as dramatis personae:
a) Salvacio (Aristéfanes, Luciano, escoliasta de Luciano).
b) Castigo (Luciano).
4- Significado para os espectadores:
a) Fungdo de parhos (Suda, Polibio).
b) MuBetvov (schol. ad Philops. 29 de Luciano).
¢) Parénese (Clitofonte).
5- Significado para a acgdo:
a) Fungio de Adovc (Aristételes, Hordcio, schol. ad Philops. 29 de Luciano)
b) Fungdo etiolégica como ligagio da intriga com a acgio extra-cénica (Aristdteles).
6- Apreciagbes:
a) como seolugdo para o poeta sair de uma dificuldade: sempre negativa (Platio,
Antifanes, Aristételes, Cicero e outros).

227 Conceito idéntico pode deduzir-se também da critica de Aristdfanes em As mulheres que celebram as Tesmoférias.

28w Schmidt, Der Deus ex Machina bei Euripides, p. 12.

29 14, ibid., p. 23. O mesmo autor desenvolve ainda (pp. 15-21) outras interpretagdes menos iMponanies ou MEnos
interessantes das fungfes ou finalidades do deus ex machina (como, por exemplo, a salvagio dos bons e o castigo dos
Maus).

D014, ibid., pp. 32-33. o



b) o deus ex machina como Adovg: negativa (Aristételes) e positiva (Horécio).
c) o deus ex machina com funges etiolGgicas: positiva (Aristételes).

A anilise aristot€lica foi determinante para conferir uma carga depreciativa i utilizagdo do deus
ex machina. Toda a critica posterior, até aos nossos dias, foi fortemente influenciada pelas normas
que o Estagirita estabeleceu para a tragédia. Do ponto de vista tedrico, o deus ex machina passou a
ser considerado uma violagio do principio aristotélico da verossimilhanga e coeréncia entre o
desenvolvimento da intriga e o seu desenlace. 56 recentemente o deus ex machina tem vindo a ser
reabilitado e revalorizado, apés a rejeigio de antigos preconceitos.

Muitas 8m sido as razdes apontadas pelos criticos modernos para a utilizagio do deus ex
machina: desde a provocagdo de espectaculares efeitos cénicos a exigéncias de ordem dramatiirgica ou
a reminiscéncias de tradigdes religiosas, relacionadas com os festivais e cultos em que as
representagdes se integravam. Qutros sustentam uma opinido depreciativa, como é o caso de
Kitto231, que considera o deus ex machina um artificio convencional utilizado por Euripides para
finalizar as pegas que ndio queria ou era incapaz de concluir.

Ora, das dez232 pegas, que chegaram até nés, em que Euripides utilizou o deus ex machina, s6
em duas delas — Orestes e Hipdlito233 — o deus intervém, para resolver uma situagdo insoldvel. Nas
restantes tragédias, a intervengdo divina ocorre quando todos os problemas Jjd se encontram
efectivamente resolvidos, ou seja, apés a conclusio real da pega.

Mais artificial (unkiinstlerisch, no dizer de Wilamowitz) serd o deus ex machina do Filoctetes
de S6focles. Af sim, podemos dizer que o deus ex machina constitui um verdadeiro &royov23d,

1.2. Significado do DEUS EX MACHINA

O final da pega é completamente inesperado para a audiéncia, nfo s6 devido is profundas
alteragdes que Euripides introduziu no mito, mas também porque Euripides nunca levantou a ponta
do véu para revelar o desenlace. A interrogagio de todos os espectadores, que vinha j4 desde o
prologo da pega, sobre o tipo de relagio entre o ritual do derramamento de sangue em Halas, a
sacerdotisa Ifigénia, venerada em Brduron, e a filha de Agamémnon, sé no final encontra a sua
resolugiio. Ao contrdrio de outras pegas, no prélogo de IT, nio sio langados os menores indicios
sobre a conclusio final. Isso é compreensivel, pois, de outro modo, a peca perderia muito em

BLHDF. Kitto, Greek Tragedy, p. 226sqq, 287 ¢ 323,

232 Excluindo o Rhesos, que lhe foi falsamente atribuido, as pegas referidas so as seguintes: Hipdlito, Andrdmaca, As
Suplicantes, Electra, Ifigénia entre o5 Tauros, fon, Helena, Orestes, As Bacantes e Ifigénia em Aulide (embora esta
tragédia tenha ficado inacabada, o deus ex maching estd documentado com seguranga). Conforme jd ficou dito, em
Medeia, liécuba, Iéracles e Os Heraclidas, essa funggio & desempenhada por mortais e no por deuses. Em Héracies hd
que ressalvar um dews ex maching protagonizado por duas divindades, fris ¢ Lissa, a meio da pega (v, 822sqq).

33 E mesmo neslas, afirma A. E. Haigh, The Tragic Drama of the Greeks, pp. 245sq, o resultado alcangado com o
recurso ao deus ex maching weria sido obtido através das técnicas mais simples: "The safety of Orestes might have
been ensurcd by the success of his design on Hermione; and the truth about Hippolylus might have been revealed by
the confessions of the nurse,” )

234 Segundo a terminologia de Aristételes (Po. 1454b 6), @xoyov designa tudo o que é contrério a té eixés 7 6
siveeyeiov, tudo 0 que vai contra & ordem natural, Idgica ou racional da acclo. -~

61



emotividade. A acgdo € conduzida por entre alteragdes constantes da sorte, paralisando a assisténcia
cxpectante de ansiedade perante o perigo iminente.

A cena final de JT pode ser dividida em trés partes: o discurso de Atena (vv. 1435-1474), o
breve didlogo entre a deusa e Toas (vv. 1474-1486) e as palavras finais de Atena e do Coro (vv.
1487-1499),

Atena inicia a sua intervengfio: ordena a Toas (vv. 1435-1445) que cesse a sua perseguigio,
dado que o furto da imagem de Artemis tinha o aval dos deuses. Poséidon ji havia acalmado o mar a
seu pedido. Depois dirige-se a Orestes (vv. 1446-1461) e ordena-lhe a instituigio do culto de Artemis
Taurépola em Halas. Volta-se para Ifigénia (vv. 1462-1467) e anuncia-lhe o seu futuro minus em
Brduron, onde também hd-de ser sepultada. Também o Coro (vv. 1467-1469) é contemplado com a
salvagio e a possibilidade de regressar i Pftria, a merecida recompensa pelos seus présrimos no
resgate de Ifigénia. Segue-se uma lacuna. Na opinio de Grégoire, Atena daria instrugdes ao Coro
(no verso 1494 as mulheres gregas confirmam que hdo-de obedecer is ordens de Atena),
provavelmente a prestagio de servigos nalgum culto; England e Plamauer consideram antes que o in-
terlocutor seria Orestes e que o teor das suas palavras estaria em estreita relagdo com os versos que se
seguem A lacuna (1469-1474) — onde Atena afirma que j4 o teria salvo uma vez, ao igualar a votagio
no Aredpago, e determina que a igualdade de votos ilibard de ora em diante todo o réu, Seguidamente
interpela Toas (v. 1474) e ordena-lhe que ndo guarde ressentimentos. A resposta de Toas (vv. 1475-
1485) € a reacgdo tipica de todos quantos se encontram na sua situagio: conforma-se com a vontade
divina233. "Ndo seria sensato (o0x 6p8éx povei) desobedecer aos deuses, diz ele (v. 1476); que
hd de belo em lutar contra os deuses poderosos (v. 1479)?" A deusa louva a sua submissio e
resignagdo (vv. 1475-1486). Finalmente, Atena ordena aos ventos que conduzam o filho de
Agamémnon para Atenas, enquanto ela os acompanhard, velando pela estdtua da irmi (1487-1489).
O Coro, por sua vez, dd largas 2 sua satisfagio com o feliz desfecho de toda a histéria para os dois
irmios, promete obedecer is ordens de Atena e exalta a decisio da deusa fque propiciou o regresso
das mulheres gregas A Pétria, contra todas as expectativas (1490-1496)236,

Hd quem veja na epifania final uma demonstragio da miseric6rdia divina, de salvagdo apolinea.
A intervengdo de Atena é considerada a confirmagio divina do final feliz, conseguido sem o auxilio

Bia, Spira, Untersuchungen tum Deus ex machina bei Sophocles und Euripides, demonstrou, na andlise de Filoctetes
ede fon, que parte integranic das fungdes do deus ¢ também provocar uma alteragio no coragfio (dupdc) das
personagens, Ao manifestar-se assim, o deus provoca uma conversio imediata da personagem a quem ele aparece. E o
Que acontece, por exemplo, em /T ¢ em Helena, sua pega gémea, com Toas e Teoclimeno, respectivamente; aceitam
piamente a vontade divina, acreditam, ficam esclarecidos, conformados, transformados,

36 Como agudamente observa K. Matthiessen, Elekira, Taurische Iphigenie und Helena, p. 60, a cena correspondente
na Helena ndo s6 & mais breve, como de mais simples construglo, donde se poderd depreender que Euripides ters
composto IT antes de Helena. Ao imitar, nesta iltima pega, o deus ex maching da primeira, o poeta simplificou
bastante a sua estrutura e tormou-a mais transparente. Por outro lado, o discurso dos Dioscuros, em Helena, é mais
directo, mais bem organizado, mais escorreito. Nao € o desorganizado como em /T, onde Atena ora dirige a palavra a
uma personagem, Ord 4 outra, €, COMO se se livesse esquecido de algo, volta novamente a dar ingtrugdes As que havia
inicialmente interpelado ... Além disso, a funclio do deus ex macking no conjunto global da acglo parece mais
artificial, mais desenquadrado em Helena, Por wdo isto, Matthiessen ¢ levado a concluir que /T & anterior a Helena,
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divino. Na opinidio de Hartigan237, Atena, ao salvar Ifigénia e Orestes, legitima igualmente o ordculo
de Apolo e civiliza o ritual de Artemis.

Van Lennep, apud W. Schmidt238, afirma que JT era para os espectadores uma obra educativa,
do ponto de vista religioso, e respeitadora das leis da arte trigica. Tenta a seguinte explicagio: ao
apresentar esta pega, a intengdo de Euripides seria criar uma boa impressio em circulos mais
conservadores ¢ isso terd sido conseguido, de certo modo, A custa da sua personalidade. Euripides
tentaria redimir-se das acusagdes de impiedade que lhe eram apontadas nas suas obras239,

Todavia, Garzya faz uma proposta que concilia um conceito ortodoxo da divindade com uma
visdo mais céptica do fenémeno divino, de que Euripides foi muitas vezes acusado: "1l senso del deus
€ questo: l'azione umana ha battuto la via giusta indipendentemente dalla diviniti: ma se questa esiste
veramente, non potrd che confermare 'umano agire perché s'& svolto sotto il segno del giusto e
dell'onesto"240,

Segundo este autor, o intuito do Poeta teria sido o de deixar margem para uma interpretagiio
ambivalente. O piblico poderia dar-lhe a interpretagio que quisesse: os que aderiam a um conceito
tradicionalista da divindade veriam ali uma manifestag@o do poder divino; os outros considerariam o
deus ex machina como uma sublimagdo dos valores humanos.

Curiosa € também a temitica da ode coral dos versos 1235-1283: nela, a propdsito da origem
do oréiculo de Delfos, o Poeta demonstra a submissdo dos poderes cténicos aos olimpicos241, Esta
conclusio estd em perfeita sintonia com uma das ideias gerais das Ewnénides: a vit6ria dos deuses
olimpicos sobre os deuses primitivos242. O mesmo acontece com o estabelecimento de um novo
culto mais civilizado em detrimento do primitivo culto desumano e incivilizado.

Um outro problema ficou sem explicagio: porqué Atena ex machina e nio Artemis ou, pelo
menos, Apolo? Era a dignidade do culto de Artemis e a reputagio do ordculo de Apolo que estavam
em jogo. Porque ndo optou Euripides por um destes dois deuses para o Deus ex machina de IT?

O facto de ser Atena a surgir ex machina e a instituir o culto em Brduron e Halas, denota a
preocupagiio de ndo se quebrar a sintonia estabelecida com as Euménides: 1al como Esquilo, também
Euripides pretende atribuir a Atena a segunda salvagio de Orestes.

1.3. O Aition
E opiniiio comummente aceite que o desenlace de /T por meio do deus ex maching ndo estd em
contradi¢iio com o evoluir dos acontecimentos, i. e., a intervencio de Atena, no final de IT, nio é

ATy v, Hartigan, "Salvation via deceit. A new look at Iphigeneia at Tauris”™, pp. 119-125.

28w, Schmidt, Der Deus ex Machina bei Euripides, p. 176.

239 yige Jacqueline de Romilly, La modernité d'Euripide, p. 23: "On cueille en effect dans son ocuvre des déclarations
d'athéisme, des critiques sur la vraisemblance des légendes, et des aspirations indéniables & une religion épurée., L'un
va jusqu'a déclarer: «On dit qu'il y a des dieux dans le ciel: il n'y en a pas! il n'y en a past» (c'est I'mpie Bellérophon,
dans une ragédie perdue).”

405, Garzya, Pensiero e Tecnica Drammatica in Euripide, p. 194,

Mlepap Burneu, Catastrophe Survived, p, 70; K. ¥, Hartigan, "Salvation via deceit. A new look at Iphigeneia at
Tauris", p. 124 n, 15,

242 Cf. M. H. Rocha Pereira, EHCC, p. 397. Todavia, em /T, nem todas as Erinias se submeteram as decises dos
deuses olimpicos. - -
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utilizada para resolver uma &nopix243. Pelo contririo, a dificuldade é que € criada artificialmente
para pretextar o deus ex maching. Do ponto de vista dramatirgico, a pega poderia acabar antes da
aparigio de Atena. O final da pega estd, pois, em consondncia com a teoria de Arist6teles. A acgdo jd
tinha atingido o seu desenlace muito naturalmente, sem que a intervengdo divina para tal tivesse sido
necessdria. No entanto, niio se poderd dizer, sem mais, que a contrariedade das ondas levantadas por
Poséidon tivessem como finalidade o deus ex machina em si. Este, na actividade dramanirgica, nunca
constitui um fim, mas sim um meio: ¢ um meio artistico, uma técnica poética, i disposi¢io do
dramaturgo, que poderd contribuir para a valorizagio estético-literdria de uma obra — essa sim, a
finalidade do labor poético. Noutros dramas Euripides nio tinha a preocupago de justificar com tanto
rigor a entrada dos seus deuses ex machina. Por isso, tal situagdo seria aqui também muito pouco
provivel. A agitagio maritima é um pretexto que justifica a intervengdo divina, para, arravés dela,
atingir um outro objectivo: o aition244. O aition ¢ um modo de reforgar a intriga aumentando
consequentemente a sua verossimilhanga. Por outro lado, estabelece a ligagdo entre o universo
literdrio e o universo real, E, no fundo, a pragmitica da literatura levada ao extremo,

Nesta pega, o deus ex machina tem, portanto, um significado etiolégico: o seu sentido estd
confinado a um aition de natureza mitoldgica e ritual, embora tenha também a finalidade de redimir o
cora das cativas gregas, ameagadas de morte pelo rei bérbaro, para tomar irrepreensivel o happy end.
O aition implica geralmente que o deus, ao transmitir as predisposi¢des divinas, termine o seu
discurso com a fundagio de um culto.

Niio devemos, todavia, a exemplo de Spira, interpretar o aition como a finalidade principal da
pega. Hd que ndo pdr o carro & frente dos bois, como afirma Conacher, na sua critica i opinido de
Spira245. O aition conferia maior credibilidade a intriga reforgando a verossimilhanga da pega —
exigida por Aristdteles, conforme veremos mais adiante —, dai a preocupagio de Euripides em, de
quando em vez, langar sélidos pilares para sustentarem a credibilidade da acgdio, que de outro modo
podia ndo resistir aos sismos das suas inovagdes. Assim acontece em IT: Euripides ergue quatro
desses pilares ao longo de toda a pega, o dltimo dos quais - a instituigio de culios em Halai e
Brduron - verdadeiro contra-forte que suporta toda a estrutura da pega. Portanto, o aition,
nomeadamente o do deus ex machina, é utilizado em fungdo da pega e nido o inverso,

1.4. A concepgio do divino
Afinal, os designios dos deuses sdo verdadeiramente insonddveis. Todos os fios condutores da
intriga se conjugam no final com a intervengdo de Atena. Todos os problemas suscitados ao longo da

M3 Ao contririo do que sucede, por exemplo, em Filocteres, o dltimo revés, que provoca o deus ex maching em IT,
rdo s¢ desenha como uma consequéncia légica do evoluir natwral da acglio, nem resulta da fidonoulo. N30 assume
qualquer papel relevante por forga de uma necessidade absoluta, imperiosa, imprescindivel, para o desenlace da pega,
mas € tio somenie fruto do acaso.

244 vige, por exemplo, Guy Rachet, La tragddie Grecque, p. 183sq: "Dans Iphigénie en Tauride, la déesse Athena
n'apparait que lorsqu'Iphigénie et Oreste ont pu fuir et sont considérés comme sauvés; si elle se montre & Thoas, clest
lout simplement pour prévoir la suite des événements et donner l'explication de l'existence du sanctuaire d'Ariémis
Tauropole en Attique, dont on fait ainsi remonter la fondation & Oreste.” B

5 D, J. Conacher, Euripidean Drama: Myth, Theme and Structure, p. 311, -



pega encontram aqui a sua solugio definitiva. O ordculo de Apolo, que aparentemente trouxera
canseiras e sofrimentos ao herdeiro da casa de Atreu — a ponto de quase lhe custar a prépria vida —,
visava, afinal, a felicidade do mortal Orestes, fazendo com que este fosse buscar a irmd, ainda viva, e
reencontrasse, deste modo, a alegria de viver — a recompensa pela sua obediéncia cega i divindade.
Mas isso nilo acontece sem as devidas reticéncias, colocadas por Orestes ao longo da pega,
relativamente aos ordculos de Apolo.

De resto, Apolo € um dos alvos preferidos de Euripides, nas suas criticas i divindade. Apolo é
censurado noutras pegas, como em Or. 76, 285 e 417, EL 1302 e Jon.435-451. A. W. Verrall246 diz
que "the dramatis personae are believers in Apollo, to their sorrow and confusion: the dramatist does
not pretend, or barely pretends, to believe in him at all", O deus ex machina de IT e o final de muitas
outras pegas confirmam que esta iltima observagio ndo corresponde totalmente 4 verdade.

A razfio para esta atitude de Euripides permanece um enigma. E uma questio extremamente
complexa e controversa. Euripides parece langar propositadamente incertezas constantes € recorrentes
acerca da acgio da divindade, que miraculosamente desvanecem no final da pega. fon estigmatiza
duramente o ordculo Apolo ao longo de toda a pega, mas, no final, aquele revela-se acertado. Em IT,
a divindade ora € criticada ora € invocada para legitimar a tomada de uma decisdo pelas personagens.
No desenlace da peca € que se esvaem todas as diividas e se confirma inequivocamente a verdade dos
ordculos de Apolo.

Nesta pega Artemis partilha o mesmo tipo de diividas que Euripides costuma normalmente
atribuir a Apolo. Ifigénia, nos vv. 34sqq, acusa Artemis de se "comprazer com os ritos de uma festa
que de belo s6 tem o nome”. Nos vv. 380sqq, j4 se sente incapaz de reconciliar o culto sangrento de
Artemis com o conceito que ela tem da divindade. A contradigio entre um presumivel gosto de
Artemis por rituais sangrentos e a aversfio da deusa por pessoas manchadas de sangue suscita fortes
hesitagdes na sua reflexdo. O paradoxo ¢ muito semelhante ao dos cagadores primitivos entre o poder
de matar ¢ o respeito pela vida e que se consubstancia no acto do sacrificio, como vimos no capitulo
introdutdrio. O sacrificio € necessdrio para perpetuar a existéncia, mas o respeito pela vida gera
igualmente sentimentos de culpa, remorsos. Daf a ambivaléncia das posigdes assumidas pela propria
Ifigénia — terd ela alguma vez executado marinheiros gregos? — ou por ela atribuidas a Artemis.

Ao concluir que se trata apenas de uma invengdo dos mortais, neste caso, dos Tauros, absolve
a deusa das acusagbes que inicialmente langara contra ela. Ndo acredita que os deuses possam ser
maus (v.391)247_ Isto é-lhe confirmado depois do reconhecimento pelo irmdo (vv. 1012-1013).
[figénia manifestara, nos vv. 995sqq, as mesmas incertezas sobre possiveis represdlias da deusa, se
ela fosse contrariada com o roubo da estdtua. Orestes tenta fazer-lhe ver que, ao levar a imagem de
Artemis para a Grécia, ndo incorrerd na célera da deusa. Se Artemis niio quisesse abandonar agueles
rituais cruentos, Apolo ndo lhe teria imposto aquela missdo.

246 A, W. Verrall, Euripides the Rationalist, p. 217.
247 As consideragdes de Ifigénia sdo semelhantes s de Héracles, na pega homénima (w 1341-46). Héracles afirma que
0% defeitos, as maldades dos deuses sio invengdes dos aedos. .
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Euripides alterna misteriosamente as diividas e incertezas relacionadas com a actuagao (ou com
a passividade) dos deuses. Esta ambiguidade € propositada, conforme Conacher salienta248, e dificil
de interpretar. Poderfamos atribui-la ao exfmio realismo das caracterizagdes euripidianas que exige do
autor uma interiorizagdo das ingratas e desesperadas situagdes das suas personagens, pois as
dividas, as incertezas e até as acusages contra a divindade, a par de uma firme perseverincia na fé,
sdo proprias da natureza humana em situagdes de crise, como a que Euripides e os seus compatriotas
viviam na sua época.

Poderiamos tentar explicar esta alternncia entre crenga e descrenga A luz da intengéio proposta
por Garzya, para o deus ex machina: seria uma forma de permitir uma interpretagio ambivalente,
conciliatéria de um conceito tradicionalista da divindade com uma visdo mais céptica do fenémeno
divino. Mas, a ser assim, é manifesto o pendor mais ortodoxo do conceito de divindade, pois, no
final, ¢ sempre a fé no deus que sai triunfante.

Conacher interpreta estas incertezas i luz do culto de Artemis. Entende ele que o poeta mantém
a ambiguidade na aceitagfio da versdo tdurica de uma Artemis sedenta de sangue, de sacrificios
humanos, "as if to show that not only the Taurians but also the Greeks who accept such views of
Artemis are guilty of a misconception of the nature of the gods"249.

Pode dizer-se que o prestigio de Apolo é reabilitado, bem como o culto de Artemis, que fica
livre dos rituais desumanos a que presidia. Também o Coro vé assegurada a sua salvagdo.

O ciclo completa-se:

Sacrificio oc igénia
lexecutado (aparentemente )
Salvagdo de Orestes ¢ Ifigénia
Reabilitagiio de Apolo e Artemis [ Morte de Agamémnon |
Sacrificio de Orestes Matricidio ]r.gllra:lo por
ordenado por Aremis sobre Clitemnestra
nilo executado ordenado por Apolo
Viagem de Orestes aié A Thuride Tormentos de Orestes:
ordenada por Apolo loucura, perseguicdo das

24;?. 1. Conacher, Exripidean Drama: Myth, Theme and Structure, p. 311: "the poet’s own desire to keep both ideas
ore us..." )

249 fbid. pp. 3123,



O sacrificio de Ifigénia, ¢ exigido (ou talvez ndo) por Artemis. Ag. obedece mas sé
aparentemente o sacrificio € executado. Consequéncia directa dessa decisdo € a morte de Ag.. Esta
conduz ao matricidio ordenado por Apolo ¢ praticado por Orestes na pessoa de Clitemnestra. O crime
de Orestes, embora sancionado pela divindade, suscita os tormentos de Orestes, na sequéncia da
perseguicio das Firias. Apolo ordena ao matricida que procure a sua cura no resgate da estitua de
Artemis da T4uride. Orestes volta a obedecer. Artemis exige novamente (ou talvez niio) um sacrificio
a Ifigénia: o de Orestes. Desta vez, ndo ¢ obedecida e a insatisfagio de uma exigéncia tio cruel
premeia Orestes e Ifigénia. Deste modo, também Artemis ¢ Apolo sdo reabilitados: Artemis, do
primeiro sacrificio de Aulide e do culto tdurico; Apolo, dos ordculos aparentemente enganadores.

Mas a inten¢o dos deuses teria mesmo sido a de salvar Orestes e Ifigénia ou seria mero fruto
do acaso? A quem caber4 a culpa de todos os crimes praticados? Aos homens ou aos deuses? Apolo,
a0 assumir-se responsdvel pelo assassinio de Clitemnestra nas Euménides, por exemplo, estd a
sentar-se no banco dos réus. Na mesma pega, Apolo reafirma a justeza do matricidio, invocando a
autoridade do préprio Zeus que lho ordenara. Serd o Homem um joguete nas mios dos deuses2507
Agirdo eles inadvertidamente? Mas, afinal, sio os mortais que sofrem com os seus actos! E os deuses
podem cometer erros?! Nio passardo esses erros de meras ilusdes? Ndo estario os ordculos
aparentemnente errados devido a falsa interpretagio que deles fazem os humanos?

Mesmo se se admitisse a existéncia de uma falha divina, assistiria ainda ao humano o direito de
cumprir ou nio o ordculo do deus. Agamémnon podia ter recusado a imolago da filha251,
Provavelmente a intengdo dos deuses seria mesmo essa: demové-lo da sua empresa através da
apresentagio de uma solugio dificilmente aceitdvel 3 luz de qualquer sentimento humano. Mas néo o
fez e as consequéncias do seu acto so de todos conhecidas. Na sequéncia dessa obstinagio, em
tentar perscrutar e reconhecer a verdadeira intengdo divina, surgem as outras desgragas concatenadas:
a morte de Agamémnon as mios de Clitemnestra; o matricidio, imposto por Apolo a Orestes, para
punir a morte do pai; a perseguigdo das Fiirias; a expedigdo & T4urida, com o risco da prépria vida,
visando a libertagio dos seus tormentos; a iminéncia de Orestes ser sacrificado pela propria irmd.

Ifigénia, porém, jd niio sente o menor escripulo em ndo realizar o sacrificio do irmfo. Nio é
essa a vontade da deusa. Diz Umberto Albini: "cosa succederebbe se Ifigenia non obbedisse a cid che
esige il suo Dio? Ma Ifigenia non obbedisce pii quando il futuro olocausto si chiama Qreste, & non
succede nulla (...) Sacrifici imposti & non eseguiti, doveri crudeli non compiuti: ¢'¢ un progressivo
allontanamento dal sangue, I'uscita da un meccanismo spietato"232,

250 Segundo a opinidio de Jaeger, Paideia, p. 445, em alguns dramas de Euripides € mais propriamente a Tyche, j4
personificada e, portanto, divinizada, que faz do Homem o seu joguete,

251 vide Manuel O, Pulquério, O problema do sacrificio de Ifigénia no Agamémnon®, pp. 365-377 e "De novo o
pirodo do Agamémnon”, pp. 3-8. No Agamémnon no hd qualguer erro, nem de Zeus, nem de Artemis, No dltimo
trabalhe citado, M. O. Pulquério reafirma o sentido da exigéncia do sacrificio imposto & Agamémnon como uma
"forma terrivel de dissuaslio: Artemis nfo quer a expedicao”, Colocado perante o conhecido dilema, o Atrida interroga-
se:"Qual destes dois partidos € isento de mal?" M., O, Pulquério continua (p. 8); "A pergunta ndo € a de quem se senie
vinculado pelo destino a uma deciso. Tudo, nesta fala de Agamémnon, aponia para a liberdade que a personagem
sente no aclo de decidir.” J4 no primeiro artigo (p. 376) o ilustre autor havia salientado que Agamémnon "ainda
poderia ter corrigido o erro da expedicao, desistindo, mas nio quis recuar. Zeus ofereceu-lThe a salvagdo e a perdiclio, a
um empo, ¢ Agamémnon escolhew.” ’

252 U. Albini, "L'lfigenia in Tauride ¢ la fine del mito”, p. 111,
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Do esquema que apresentdmos acima, podemos concluir que nio sdo os denses, mas sim 0s
mortais que atraem sobre si as desgracas através das suas proprias acgdes, cumprindo ordens que
eles erradamente — ou propositadamente — imputam aos deuses. A execugdo de um sacrificio,
interpretado pelos mortais como uma exigéncia da divindade, conduz a uma série de desgragas, Um
outro sacrificio, alegadamente exigido pela mesma divindade, ndo € realizado e a desobediéncia
conduz i salvagio. A conclusdo mais 6bvia a tirar desta comparagio € a de que os mortais estariam
muito interessados em executar o sacriffcio, a ponto de projectarem na divindade o desejo da
realizaciio desse acto, seja para o imporem inexoravelmente aos outros mortais com caricter de
chancela divina, seja para se eximirem de responsabilidades.

Ifigénia tem, de facto, razfio ao afirmar que os mortais € que criaram a ilusdo da imposigdo de
sacrificios. A vontade de Artemis &, conforme lhe assegura Orestes, estar longe dos bdrbaros crimes
que ali se praticavam. O sacrificio de Aulide ndo se repetird. A salvagdio niio serd obtida nem 2 sua
prépria custa, nem i custa do irmdo, nem sequer i custa de Pilades. Por outro lado, se, contra todas
as expectativas, a desobediéncia conduz a salvacio, Artemis fica definitivamente reabilitada do
primeiro sacrificio realizado em Aulide. Pode-se dizer que, quando Artemis arrebatou Ifigénia do altar
no dltimo momento, ficou jd ilibada de qualquer culpa que lhe quisessem atribuir. O facto de a deusa
ndo punir a desobedifncia a uma das suas presumiveis ordens, e de essa insubordinagio ser
surpreendentemente recompensada, significa que o propésito da deusa € bem diferente do que os
homens querem fazer crer.

Mas eis que, quando a fuga decorria pelo melhor, o navio € repelido para a praia por duas
vagas. Ifigénia atribui o fendmeno A célera de Artemis — terd Orestes interpretado mal a intengdo da
deusa? -, o mensageiro, pelo contrdrio, atribui a autoria do acontecimento a Poséidon — niio se
entenderiio os deuses entre si, transferindo as suas guerras do plano divino para o humano?
Confirma-se, conforme ficara dito nos vv. 572-3, que € a confusdo (tapayds) que impera tanto
entre deuses como entre mortais293? que é a desordem e niio o destino quem determina o rumo dos
acontecimentos? Atena, salienta Burnett, ndo nos diz se se tratou de um simples fenémeno da
natureza ou se se ficou a dever a Poséidon. Apenas refere que intercedeu junto de Poséidon para
apaziguar as dguas, donde se poderd concluir que a agitagdo maritima foi provocada por
Poséidon234 Burnett infere daqui uma intengio poética favordvel aos deuses. Estes reger-se-iam por
um cédigo de honra aristocrdtico, a exemplo do que acontecia entre os mortais. O poeta teria tido a
intengio de retratar os Olimpicos como uma familia nobre, bem organizada, respeitadora da lei,
interessada pelos mortais € bem informada dos planos de todos os membros.

253 Em tlec. 958-960, Polimestor diz que so os deuses que provocam propositadamenie essa confusdo, para que os
mortais, ignorantes da sua sorte futura, os adorem.,

234 5 P Bumet, Catasirophe Survived, p. 66. E falsa a ideia de anarquia sobrenatural, de descoordenagdo ou de
discérdia entre os deuses, deixada transparecer por U, Albini, "L'ffigenia in Tauride e la fine del mito”, p. 112, como
se 05 deuses ndo se entendessem entre si. Nio assim em Homero (vide M. H. Rocha Pereira, EHCC, pp. 108-111):
as concilios "tumulieosos ¢ desordeiros”, o "Dolo de Zeus", a dicotomia deuses tulelares/ deuses perseguidores a par
das respectivas consequéncias nocivas para a harmonia divina (por exemplo, Atena e Poséidon em Od. 6. 325-331),
elc., sio bem o reflexo da desordem e da discéndia que existe entre as divindades. -
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Porém, esta caracteristica nobre, responsdvel e civilizada dos deuses n3o se coaduna com a
perspectiva de Hartigan233, Este autor considera que, sendo /T uma pega sobre sacrificio e salvacio,
esta € conseguida por meios reprovéveis: matricidio, roubo, persuasio enganadora e mentiras256, A
importincia do engano, do roubo e da impureza do heréi, continua Hartigan, estd, desde logo,
evidente no prélogo posto na boca de Ifigénia. O primeiro nome que ela profere é o de Pélops, ao
qual estd associada a utilizagdo de meios ilicitos para obter a vitdria sobre Enémao, bem como a morte
deste ¢ do seu auriga Mirtilo por Pélops.

Na Aulide, Agamémnon enganou Ifigénia para obter da divindade os ventos necessdrios 4
partida das naus. Agamémnon mentiu, para atrair a filha ao altar de Artemis, pois chamou-a sob o
pretexto de ficar noiva de Aquiles. Orestes, por seu lado, desejoso de alcangar a salvagdo, dirige-se a
T4urida para roubar a imagem de Artemis. Ifigénia junta-se ao irmdo para enganarem o rei barbaro e
fugirem com a estdtua. Apés a cena do reconhecimento, Ifigénia utiliza o pretexto do crime de
Orestes, que teria contaminado a estitua de Artemis, para facilitar a fuga. Matricidio, mentira,
engano, roubo séo, portanto, os mébiles, para alcangarem o pretendido: a salvagdo.

A utilizagdo desses meios encontra-se justificada pelos préprios deuses. E Apolo que aconselha
a Orestes o marricidio e o roubo da estdtua. Artemis também enganou os Gregos em Aulide, quando
substituiu Ifigénia por uma corga, levando-os a pensar que a jovem princesa tinha sido imolada. Este
facto, por sua vez, conduziu, como numa reacgiio em cadeia, aos enganos praticados na Tdurida e ao
roubo da estdtua.

Por outro lado, Atena ao surgir ex machina, para confirmar a justeza dos ordculos divinos,
demonstra apoiar as acgdes de Apolo e de Artemis; por outras palavras, Atena consideraria o roubo e
o0 engano meios vilidos para atingir um determinado fim.

L5, A tdyn

Nem sempre € possivel encontrar uma explicagio razodvel e racional para todos os acon-
tecimentos. Se algo — de bom ou de mau — niio € coerentemente imputdvel nem a deuses, nem a
mortais, a que se ficard, entdo, a dever? Nos vv. 895sqq Ifigénia faz a reparti¢io dos responsdveis
pelos fendmenos em wés categorias:

tic &v olv tdd' &v 1 feog fi Bpotdg #
I tow dhoxite

nopov &nopov Eavioas

Buoilv Tolv povoy Atpeldoy gavel
KXW ExAuaLy.

Jé Esquilo, em Pr. 116, havia sugerido a existéncia de um terceiro ser intermédio entre o
humano e o divino. Prometeu interroga-se sobre a proveniéncia do som e do odor, absorvidos pelos
seus sentidos. Pde a hipdtese de provirem de um deus, de um homem ou de uma mistura de deus e

-homem (xexpeaugvn). Do mesmo modo, também em Hel. 1137-1143, pesa elaborada, conforme jd

55K v, Hartigan, "Salvation via deceit. A new look at Iphigeneia at Tauris”, pp. 119-125,
256 Remete para a palavra t£yvn nos versos 24, 89, 1032; sopiopere, no v. 103186\ teyvripare, no v. 1355,
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ficou dito, & imagem de /T, Euripides apresenta o mesmo conceito de ser intermédio entre deus e
homem que escapa & compreensiio humana: § T 3s6¢ fi wh 9285 A T wéaow.

Para melhor compreendermos este poder desconhecido que nem depende dos deuses, nem dos
humanos, deveremos ter em consideragio um outro conceito que afecta directamente os mortais: a
Tuyn, vocdbulo que significava inicialmente "aquilo que se nos depara"257.

Entrdmos, assim, no domfnio da condigdo humana, das incertezas e mistérios da vida, das
dividas que se instalam numa mente dominada, de certo modo, pelo existencialismo. Como esses
mistérios ndo encontram explicagiio nem no plano humano, nem nas intervengdes divinas, a condigio
humana decide atribui-las A tiyn. Como M. H. Rocha Pereira salienta, "esta nogdo estd em
correlagio com a da impoténcia, da inanidade do esforgo humano, da imprevisibilidade dos
acontecimentos” que se manifesta, por vezes, na tragédia238. Por isso, o espectador de IT vé a
problemitica da sua prépria existéncia reflectida no exemplo edificante de Orestes e Ifigénia: a
impoténcia humana (a &unyoavic) perante os caprichos da sorte,

Apesar de 0 Homem nunca conseguir dominar a tiyn, tem na sua mio poderes para alterar o
seu curso23?. O poder mais forte € a Téxvn que surge constantemente em antitese com a iyn. Em T
89, Orestes admite a possibilidade de se apoderar da estdtua por duas maneiras diferentes:
téyvorow ¥ tiyne. Os vv. 907sqq lembram-nos que o homem prudente (copés) sabe aproveitar a
ocasido (xowpds), para, através da téyvn (e da ajuda divina), tentar alterar a tiyn.

Se o Homem tem meios 2 sua disposigdo para modificar a sua sorte, maior poder terd a
divindade. Embora a tiyn seja um conceito distinto dos deuses, poderd por eles ser controlada e
alteradaZ60. Porém, nalguns autores, como Pindaro, que, em Pyth. 8. 53, refere a tiyn 3eiv, ela é
associada A vontade dos deuses e com eles confundida, a ponto de o conceito abstracto se
personificar numa divindade individualizada261, Embora se diga que, de conceito abstracto que era,
ndo tenha atingido em Eurfpides, nem a personificagdo, vulgarizada posteriormente, nem uma
sistematizagiio doutrindria, nele jd estdo esbogados os primeiros tragos do nascimento de uma nova
divindade, que se ird impor paulatinamente no pensamento cléssico262.

257 Wide M. H. Rocha Pereira, *Tyche”.
38 14, "Fortuna”.

259 Garzya, Pensiero e Tecnica Drammatica in Euripide diz o seguinte, na p. 82: "L'uomo s'accinge a modificare
secondo il suo disegno il corso dell'esisienza ¢ in questa impresa pud vincere o fallire, nella misura in cui riuscirh a
ridurre il margine concesso all'imprevisto.”

Assim o demonstra claramente Jon 67-68: AcEiag B3 thv Toynw £ tobt fhoive.

261 vide M, H.Rocha Pereira, "Tyche",

CI. também K. Mauhiessen, Elektra, Taurische Iphigenie und Helena, p. 182, que apresenta, para este conceito, uma
definicio condizente com a sua divinizagio: "Tiyn ist es, was dem Menschen von den Gittem widerfahrt, und nicht
zu vestchen gilt es sie, sondern zu enragen”

262 cf, W, Jacger, Paideia, p. 444. Podemos dizer que em Hec. 865 jA se deixam adivinhar os contomos de uma iy
personificada: ) ypnudreww yép bolkés fotv A Tiync. Numa pega bastante posterior a Hécuba, no fon, essa
personificagio estd praticamente realizada. fon apostrofa a Fortuna, nos wv, 1512-1515. Curiosamente, o fon ¢ das
Pegas com maior nimero de referéneias A tiyn - nada menos que 13 alusdes explicitas — e 56 na dltima mengio se
regisia a personificagdo da Fortuna,

1. de Romilly, La modernité d'Euripide, pp. 30sq, aproveila este problema, para reforgar a sua tese com mais um
Lrago caracteristico da modemidade de Euripides: “la «forunes est, on le sait, forl importante dans la pensée d'Epicure
et dans cclle des stofciens. Chez Euripide, elle ne s'insére pas encore dans un sysiéme. Mais sa présence 3 tous les
détours de l'ocuvre comstitue un émoignage sur le malaise du temps, d'autamt plus probamt qu'il n'est pas
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Mas o Homem ndo consegue compreender as atitudes dos deuses293. Orestes e Ifigénia
queixam-se disso ao longo de toda a pega264. Ora fazem uma interpretago pessimista da atitude da
divindade; ora tentam perscrutar boas intengdes nas acgdes divinas, com base numa interpretagio
optimista. Em qualquer dos casos, nio deixam de cumprir piamente as instrugdes divinas. E os
deuses recompensam-nos no final alterando definitivamente a tiyn. Esta atitude de observincia das
determinagGes divinas, apesar do infortinio que dai lhes advinha, era muito instrutiva para a
audiéncia, quase parenética263,

Demdcrito e Tucidides, mais racionalistas, pdem em causa o valor divino deste conceito. Como
explica Garzya, "in Tucidide la realta dell'incalcolabile della storia, che si indica col nome di tiyn,
non assurge mai a potenza divina e, se rimane nella sfera dell'irrazionale, non lo & mai su un piano
metafisico, ma sempre entro i limiti dell'azione umana che, anche se guidata da ragione, si proietta
sempre nel futuro con un margine notevole di incertezza e di rischio"266.

Todavia, esta projecgdo no futuro nio significa que tiyn (sorte, fortuna, acaso) seja idéntica a
poipa ou aloer (destino, fado), Estas duas ideias ndo devem ser confundidas, embora Arquiloco
considere a primeira irma da segunda, o que, como M. H. Rocha Pereira explica, "¢ uma maneira de
equiparar os dois conceitos basicamente opostos, uma vez que esta pressupde a pré-determinagdo e
aquela designa o inesperado, o contingente"267. Portanto, apesar de estarmos perante duas ideias
antagénicas, elas complementam-se uma 2 outra. Pindaro, na II* Ode Olfmpica (35sqq), deixa
pressupor a sorte como parte integrante da potpet. Assim, por mais voltas que aquela dé, o Destino
estd fatal ¢ inevitavelmente tragado. 56 no decorrer da vida, apés a ocorréncia de boas e mds marés,
este se clarificard, e quanto mais avangada for a idade, mais claro ele se hd-de tornar.

A palavra potpe significa a "parte” que cabe a cada um na vida. Ao passo que a tiyn tem um
poder miiltiplo e versdtil, pois nfio € fixa e pode ser alterada a todo 0 momento, esta permanece
inalterdvel268. Os deuses nio t8m, em principio, qualquer poder sobre a polpa, apesar de, no canto

systématique. (...} Et le thédtre d'Euripide, en faisant passer cette atmosphére nouvelle sur la scéne, devait alors
sonner terriblement modemne — au sens relatif du terme.,”

263 Matthiesscn, ibid., cila B. v. Wiese, Die deutsche Tragddie von Lessing bis Hebbel, para definir a esséncia da
tragédia: "Thre eigentliche Wurzel liegt dort wo die gittliche Existenz abgriindig, ritselhaft, problematisch geworden
ist, der Mensch aber sein eigenes Dasein dennoch in der gewollten oder ungewollten Abhéingigkeit von den gittlichen
Miichien erlebt”. Embora estas palavras procurem definir a particularidade da concepgdo trédgica do Mundo em relagiio 3
cristd, conforme Matthiessen reconhece, este autor aplica-as i relago entre a Tragédia e a f€ na Tyche. HS sempre a
tentagio - perigosa, diga-se — de interpretar factos da cultura grega  luz de pressupostos cristos. No entanto, o
estabelecimento desse paralelo ndo deixa de ter agui cabimento.

264 As diividas expressas por Orestes relativamente ao ordculo de Apolo tém uma finalidade dramética: preparar
reforgar a peripécia,

265 Por isso, Van Lennep sugeriu uma interpretagdo invulgar para esta pega, Como vimos acima

66 4, Garzya, Pensiero ¢ Tecnica Drammatica in Euripide, p. 72.

267 . H, Rocha Pereira, "Tyche".

268 A. Garzya, ibid., define como téyn "tutto il molieplice insieme di speranze mancate e di eventi Falliti, di ignoto
che cangia in letizia e di miracoloso e di incredibile, che va incontro all'uomo sulla sua strada e lo abbatie o ko inalza
secondo un gioco imprevedibile, un avvicendarsi misterioso e sconcertante di eventi”,

Recordemos a metdfora da roda da Foruna: a roda gira @ ndo estd fixa, tanto assim que t30 depressa estd em movi-
mento ascedents, como roda em sentido inverso. Esta imagem jd se encontra presente em Herddoto 1. 207, quando
Creso adverte Ciro da instabilidade das coisas humanas e da inconstincia da formna (éxeivo npGToy ile dg
xixhos T dvdponniow fotl npnyudrwv, nepupepdusvos B8 obx. B alel Tobc mbTobc edTUyEELY).
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16 da Ilfada (441-443), uma exclamagio de Hera deixar entrever essa pussibi]idadtzc"g. tal como
Apolo altera o destino de Admeto, no drama Alceste de Euripides, embora, para isso, tivesse que
iludir as Moiras ou Parcas: Moipa¢ 8ohdioas (Alc. 12). No entanto, tal como a tiyn, também a
weipo pode ser considerada uma "emanagdo do divino, € como tal amribuida 4 vontade dos
deuses"270, nomeadamente de Zeus. Em 1. 9. 608, h4 uma alusdo A alae do pai dos deuses, como
sendo por ele determinada. M. H. Rocha Pereira explica que “esta flutuagio pode significar que se
trata de duas interpretagdes independentes dos acontecimentos, uma que os atribui a algo que sucede
por si ¢ que pertence a uma ordem prevista € outra & actuagio de poderes superiores"271. A
identificagfio dessas concepgiio jd se desenha na expressio potpee 9ediv, que ocorre em Od. 3. 269 ¢
22. 413 e ainda em Sélon, fr. 13.30 West.

Enquanto Esquilo e S6focles pdem em destaque a Moira, Euripides prefere privilegiar a
Fortuna. No caso de IT, por exemplo, Albini pde em causa as intervengdes e o5 designios divinos
dos quatro deuses af mencionados (Artemis, Apolo, Poséidon e Atena), como se as suas intengdes e
acgdes colidissem entre si, e conclui do seguinte modo: "Non si riesce pii ad interpretare la legge del
destino, a illuminare cid che sta dietro le cose"272, O que est4 em causa, em nossa opinido, é o
conceito de tiyn e nio de destino273. O destino s6 se compreenders no final da vida de cada ser
humano. Quando Heitor se despedia de Andrémaca, sua mulher, para ir para a guerra (6. 487-489),
acalmava-a, assegurando-lhe que nio iria morrer se essa nio fosse a vontade do destino. Nesta pega,
poderiamos dizer que o destino de Ifigénia, por exemplo, era ser resgatada pelo irmio e regressar 4
Pdtria, o que aconteceu, apesar de todas as contrariedade criadas, nio pelo mesmo destino, mas pela
fortuna.

A tiyn é, pois, um conceito muito caro a Euripides274, que, como Jaeger salienta, gosta de
organizar a acgdo por meio de complicadas intrigas e fazer-nos seguir com fntima tensio a luta da

Simdnides de Ceos (fr. 16 Page) compara a instabilidade da sorte ao volver de asas de uma mosca. Em Or. 981,
Electra diz que toda a vida dos monais & instivel, mas nio se refere especificamenie & sorie,

Relativamente & pot pee, Homero ndo admite que ela possa ser alierada, nem mesmo pelos proprios deuses (/1. 6. 487-
9 ¢ Od. 3. 236-8. Cf. M, H. Rocha Pereira, "Moira", in Logos.

269 Cf. M. H. Rocha Pereira, EHCC, pp. 120-22.

270 M, H. Rocha Pereira, "Tyche".

271 M, H, Rocha Percira, "Moira”, in Logos e in Verbo Enciclopédia Luso-Brasileira de Cultura.

1213, Albini, "L'lfigenia in Tauride e la fine del mito”, p. 112.

273 Nio estd em causa qualquer dissensio entre os deuses. O final da pega demonstra claramente o consenso ¢ a

coordenagio que norteiam as suas atitudes. Estas € que slo muitas vezes mal interpretadas pelos mortais, pois os
deuses colocam o Homem perante duas possibilidades: salvag3o ou perdic3o. Compete a este escolher. Se, em T,
Orestes sc recusasse a cumprir as ordens de Apolo, por considerar que o deus pretendia a sua perdigao, o defecho ndo
seria 1o feliz. Mas cumpriu piamente todas as indicag0es da divindade ¢ foi recompensado,
M. O. Pulguério, “De nove o pirodo do Agamémnon™, p. 8, afirma, a propdsito do Agamémnon de Esquilo:
"Artemis ¢ Zeus limitam-se a criar as condigdes em que o Atrida terd que se definir face ao destino.” Noutro artgo (0
problema do sacrificio de Ifigénia no Agamémnon de Esquilo®, p. 376) o mesmo especialista j4 havia afirmado:
"Zeus oferece-lhe (a Agamémnon) a salvaclo e a perdigio, a um tempo (...) E, se Zeus pde no caminho de
Agamémnon esta decis?o para o perder, esse factor ndo parece intervir na decisio que Agamémnon loma com inleira
liberdade.” Também daqui se deduz que os deuses ndo tém poderes para alterar o destino. Podem alterar o decurso da
tiiyn e disponibilizar ou suprimir parte dos meios que o Homem tem 4 sua disposigiio para aumentar ou reduzir a
“margem concedida ao imprevisto”, mas ¢ a este que cabe a dltima palavra,

274 Outros autores, porém, discordam profundamente desta ideia. Spira, por exemplo, pp. 1325qq, apud Garzya, p. 73,
n. 8, diz o seguinte: ...der Zuschauer, der den Plan der Goltheit vom Prolog hee kennt und der daher die Blindheit
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astiicia e da habilidade humanas contra a nuvem das flechas de Tyche"275. Assim acontece em IT,
conforme refere Burnewt: "This play (IT) takes the role of accident in human life more seriously than
any other Euripidean tragedy does"276. E para comprovar tal afirmagio, faz o levantamento de vérias
referéncias, explicitas e implicitas, 4 tiyn:

- A captura de Orestes e Pilades ficou a dever-se a um infortinio: por que motivo haviam de
estar os pastores na praia?

- O reconhecimento imediato de Orestes por Ifigénia néo se verificou por acaso: o mensageiro
s6 ouviu ser proferido o nome de Pilades, que Ifigénia desconhecia; ndo ouviu o de Orestes.

- Apds o anincio da captura dos jovens gregos, o Coro questiona-se sobre a origem daqueles
jovens que a fortuna conduziu dquelas praias e admira-se como eles conseguiram superar
tantos ¢ tio dificeis obstdculos para ali chegarem. S6 com muita sorte escaparam a uma morte
certa — embora ndo o dizendo, € o que fica implicito,

- Ifigénia partilha essa visdo de um universo dirigido pelo destino. A palavra tiyn é proferida
duas vezes por Ifigénia — vv. 475sqq e 501 —, mas tem mais densidade espiritual no primeiro
(:ﬂSDzT?.

- Orestes reconhece encontrar-se dominado pela desdita. A resposta que d4 & irmd, guando esta
lhe pergunta pelo nome, reflecte esse estado de espirito: "Eu, em boa verdade, deveria
chamar-me Desventurado (= Auatuyric)".

- Orestes estd plenamente conformado com o poderio da sua m4 fortuna (v. 489): "Forga é
deixar a fortuna seguir o seu curso”.

- Pilades ndo se conforma e tenta encorajar Orestes, dizendo-lhe que, apesar de estar muito
préximo da morte, muitas vezes a méd sina em excesso pode levar repentinamente uma
reviravolta (v. 721sq)278.

- ApGs o reconhecimento, Ifigénia verifica que esteve prestes a sacrificar o irmdo. Tal s6 nio
aconteceu por mero acaso. O acaso, aqui, € conduzido por um deus: "Por capricho (tiyn) de
um deus, de uns crimes surgem outros"(v. 865-67).

- Orestes (vv. 909-911) v& na tiyn um aspecto subordinado 2 intengdo divina: "Creio que a
nossa salvagio depende tanto da sorte (tiyn) como de nés mesmos; e todo aquele, que com
zelo o seu papel desempenhe, tem o Céu (to 9eiov) declaradamente do seu lado.” Conforme
se deduz das palavras de Orestes, compete a0 Homem, em colaboragio com a divindade,

nicht des Zufalls, sondern der Personen verfolgt, weiss die ganze Zeit iiber, gleichsam aus der Perspektive sines
Goues, wie dicse voyou zustande kommen; aus dem Zusammenwirken von gottlichem Plan niimlich und
menschlicher Blindheit,"

275 14, ibid., p. 380,
6 A. P. Bumett, Catastrophe Survived, p. 67.

n "Quem poderd prever a quem tocam as sortes? Os designios dos deuses progridem no oculto e ninguém estd a par do
seu infortanio.”

278 Tal como em Ag. 730sqq se admite o inverso: o excesso de ventura atrai a desgraga. Cf. M. H. Rocha Pereira,
EHCC, pp. 394-5. Esta mesma ideia encontra-se na fI* Ode Olfmpica de Pindaro: o Homem nd@o sabe dominar a sua
forluna em excesso. .-
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contrariar a tiyn adversa, mas € a ele que cabe tomar a iniciativa27?. E curioso que nestes
versos a Tuyy) equivale a té 8efov. Hartigan confirma esta ideia concluindo que a salvagio
trazida por Atena ex maching tem apenas por fim demonstrar que toda a acgdo humana estd
destinada A frustragdo e a0 insucesso sem o auxilio divino280,

E Bumett conclui que "the verbal teaching of the play seems to be that the autonomous power
of ryche is merely an appearance, while the power of heaven is reality. The teaching of the plot is the
same, though the action, in order to assert this truth, has to give a prominent place to chance; it offers
a demonstration first of the power of that force, and then of the ease with which it can be subdued by
god."281,

Na opinifio desta autora, o revés final, provocado pelas vagas maritimas, serviu para
demonstrar o poder dos deuses. Tude quanto os mortais haviam obtido através da fortuna foi
destruido por essa mesma forga. Atena contraria a tiyn e repde o decurso feliz da intriga,
subitamente interrompido pela m4 fortuna, impondo a chancela divina no desenlace definitivo.

Matthiessen confirma o protagonismo da divindade no desenvolvimento da tiyn: "Nicht tiyn
wirkt in der Welt, sondern die Gotter. Ihr Wille und ihre Macht, schlieBlich alles zum Guten zu
lenken, offenbaren sich immer wieder. Nur solange die Menschen noch nicht das Ziel des gottlichen
Handelns erkannt haben, meinen sie toyn (Iph. 475-478, Ion 1512-1518) und teperyés (Iph. 572)
beherrschten die Welt"282, Na opinido deste autor, o deus ex machina reflecte isso mesmo: como se,
nesta pega, Euripides tivesse recuperado a confianga esquiliana na divindade283,

No final da pega (vv. 1490-91), depois de Atena desvendar o futuro das personagens, é que
estas verificam que a condigio de ebda{yLovec era o destino que lhes estava reservado pelos deuses:

"It én' ebruylew T owlopfvng
wolpag svbaipoves dutee,

A reposigiio definitiva da boa sorte, juntamente com a salvagio constituem a parte essencial que
integra e determina a eddoupovia.

Reservdmos para o fim a opinido de Arist6teles que concilia a teoria literdria, respeitante i
tragédia, com o conceito de tiyn, a que ele d grande relevincia, mais propriamente ao seu papel de
agente externo €  sua acgio sobre o Homem, dividindo-o nos dois estados em que ele se manifesta:
ebtuyle (prosperidade, boa sorte) e Buotuyio ou &ruyie (adversidade, desventura). A acgio trigica

279 No fundo, sio os provérbios fortuna fortes adiuuat, audaces fortuna fuuat, “pde w a mio e Deus te ajudard”,
K. ¥. Hartigan, "Salvation via deceit. A new look at Iphigeneia at Tauris”, pp. 119sq.

K. Mauhicssen, Elektra, Taurische Iphigenie und Helena, p. 183, na andlise de Helena, faz depender esse auxilio do
comportamento ¢lico das personagens "Nicht von den Géttern soll man den Sinn im menschlichen Leben erwarten,
sondern umgekehrt: wer rechischaffen lebt und auf diese Weise sein Leben sinnvoll ordnet, kann hoffen (mehr nicht!),
daB ihm dic Gitter ihren Beistand nicht versagen werden. An die Sielle der Theodizee tritt dic Ethik", Pouco antes,
Matthicssen jd havia dito que os mortais deviam tentar granjear as boas gragas da divindade por meio de atitdes
prudentes, piedosas ¢ justas. Quanto ao resto, deviam dar-se por felizes com a tiyn que os deuses Thes reservavam.

281 A p. Burneut, Catastrophe Survived, p. 68.

82 K Matthiessen, Elektra, Taurische Iphigenie und Helena, p. 181.

283 Ibid., p. 180: "Es hat also den Anschein, als wenn der Dichter in diesen Dramen das aischyleische Vertrauen zu den
Giitlern wicdergewonnen hitte,"
Mais adiante (p. 183) define em que consistia essa confianga: “Am Anfang der groBen Tragodie des funften
Jahrhunderis stand das Vertraven des Aischylos darauf, daB sich das Weltgeschehen trotz allen Leides und trotz aller
Dissonanzen als sinnvell verstehen lasse,” - -
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caracteriza-se pela interacg@o constante entre estes dois conceitos, como afirma Halliwell: "Prosperity
and adversity, good fortune and misfortune, are the poles between which the action of tragedy
moves"284 A tran sformagfo da edtuyle em Buatuyio e vice-versa dd Aristoteles a designagio de
uetaBaarc283. Considera ele (Po. 1452b-1453a) quatro situagdes de pet&faars em fungio da
imitagio de factos que causem temor e comiseragio:

a) "¢ evidente, em primeiro lugar, que se nio devem representar os homens bons a passar da
felicidade para a desgraga, pois tal passagem ndo suscita temor nem comiseragio, mas repulsa;”

b) "nem os maus a passar da infelicidade para o bem-estar, porque tal situagdo € a mais
contriria de todas ao trdgico (...) e ndo suscita benevoléncia, nem comiseragio, nem temor; "

¢) "tdo-pouco os muito perversos a resvalar da fortuna para a fatalidade; uma composigio
dessas poderia despertar a benevoléncia, mas ndo a comiseragio nem o temor (...)".

d) "Resta-nos entdo o herdi que se situa no meio destes. Esse herdi € tal que se ndo distingue
nem pela sua virtude nem pela justiga; tdo-pouco cai no infortinio devido A sua maldade e
perversidade, mas por efeito de qualquer erro (dpapric) (...)"286

Conforme ficou acima dito, a tiyrn depende, muitas vezes, da acgdo humana, consciente ou
inconscientemente praticada. Aristételes dd preferéncia is uetapcoers de ebtuyia em duatuyie
causada por &uaptia?87, como € o caso de Edipo.

O Estagirita preconiza uma determinada extensdo para a ragédia (Poética 1450b e 1451a) Esta
deverd ser constituida por um principio, meio e fim. Ao principio segue-se uma determinada
quantidade de segmentos, sistemdtica, harmoniosa € coerentemente encadeados uns nos outros, apés
0s quais ocorre o fim. A quantidade de secgdes, que constituirio o meio, varia de pega para pega.
Aristételes recomenda para o meio da pega uma amplitude288 que permita a modificagio da Tiyn —
para melhor ou para pior —, de acordo com o principio da necessidade (& dvayxeiov) ou da
verossimilhanga (6 eixd¢), Por outras palavras, todas as partes da tragédia deverdo decorrer no
imbito da organizagdo e unidade da acgdo.

284 5. Halliwell, Aristotle’s FPoetics, p. 204. Este autor estabelece, nas péginas 205-207, a distinglio entre edruyic e
ehbewpovic (felicidade) em Aristételes. Porém, Aristdteles, na Retdrica (1360b), considera que a ebruyie 6 parte
integranie da ed8axuuiovie, a par da riqueza, honra, fama, virude, qualidades fisicas, etc.

285 530 as scguintes as palavras utilizadas por Aristdleles para exprimir esia ransigio: perefohhewy, petaforn,
perafoively, perdfasis e petanintewy, Respiguemos apenas alguns exemplos: em 1451al3-14 (gic ebtugion éx
Buatuyios fi €f edruyleg elg duotuyiov wTalidddelv) ou em 1452b34sqq (npdtov piv Bijhov L oUTE Toiig
Entevxels dvbporg Bel WeToldddovime paivecdal 88 edtuyios ei¢ Suotugiow) ou em 145329 (uetafadhowy
gls v Guotuyiev).. CfL lambém D. W. Lucas comm. ad 1453a13, e Stephen Halliwell, Aristorle’s Poetics, P
2(Msqq, particularmenie a nota 7, na p. 206.

Ora, acontece que Eurfpides, em fon 1512-13, logo antes de fon apostrofar a Fortuna, utiliza precisamente um dos
verbos acima mencionados seguido imediatamente de um outro verbo derivado do substantivo Suartuyle: "0
uetafodolon wuplous Tidn Ppotdv xoi Suoturfiger xedidie ab npakor xohde, Tiyn, ..

286 “Tradugao de M. H. Rocha Pereira, Hélade, p. 419-20.

287 Diz Aristételes, segundo a tradugdo de M. H. Rocha Pereira: "E forgoso, por conseguinte, gue uma histdria bem
claborada seja simples (...) e que a mudanga seja, n3o da infelicidade para a ventura, mas, pelo contririo, do bem-estar
para a desventura, ¢ isso por efeito, ndo da perversidade, mas de um erro de importingia (...)"

288 wy opinido de Aristdieles, quanto mais se alongar esse meio, melhor — sem, todavia cair em excessos. Ora,
Euripides adiava intencionalmente o processo de salvagio, colocando-o mesmo no final, para prolongar tanto quanto
possivel a expectativa ¢ a emoglo da pega. Do ponto de vista teatral, esta soluglio produzia um efeito mais eficaz,
mais espectacular. .

75



Mais adiante (1455b) Aristdteles faz uma biparti¢io da tragédia, ao reduzir as suas partes
constituintes a dois elementos: enredo (1) &éacc) e desenlace () AvoLg). Para o Estagirita, o enredo
abrange o inicio da pega até A parte que precede imediatamente a petdfoars que conduz i sihtuyie
ou & druyiar; o desenlace vai do principio da uetdfaots até ao final. Ora, a ser assim, nas pegas em
que a petcfioors ¢ determinada pela intervengdo divina, o desenlace (f) AUovg) fica confinado & meia
dizia de versos finais que se seguem ao deus ex machina. No entanto, devemos ter em conta a
doutrina aristotélica sobre a utilizagdo do deus ex machina (Poética, 1454a 37 - 1454b 6), de que jd
faldmos acima. Recordemos, através da tradugdo de M.H. Rocha Pereira, o que Aristételes diz neste
passo: "E pois evidente que a solugio da histéria deve decorrer da propria histdria, e no da
divindade ex machina(...) Mas a mechane deve usar-se para actos exteriores ao drama, ou anteriores
a ele, e que o homem ndo pode conhecer, ou posteriores a ele, que precisam de ser preditos e
anunciados. Pois aos deuses reconhecemos o dom de ver tudo"289,

Aplicando 4 nossa pega o que aqui ficou dito, o desenlace () Aieirg) ndo coincide com o
momento posterior a0 deus ex maching, uma vez que, nesta pega, a intervengio de Atena estd em
perfeito acordo com o que Aristételes afirma. O deus ex machina ¢ aqui utilizado para fazer conhecer
a0 homem "actos exteriores e posteriores ao drama, que precisam de ser preditos ¢ anunciados”. A
verdadeira petafocorg, isto €, a transformagiio de duatuyia (ou dtuyier, no caso de Ifigénia) em
ebtuyler, jd estava consumada quando os protagonistas navegavam em direcgio ao alto mar. A luz da
teoria aristotélica acabada de analisar, nunca a inversdo definitiva da tiyn por intermédio de Atena
poderd constituir o inicio da Adovs. O contratempo das vagas, que fizeram retroceder o navio para a
costa tdurica, ndo passa de uma falsa peréBaars (ou de uma petéfasis momentinea), um artificio
do poeta para possibilitar o deus ex machina, cuja fungdo principal, conforme jd ficou dito, €, na pega
em aprego, 4 instituigio dos cultos em Halas e Bréuron.

2. O Culto

2.1. Halas Arafénides e Brduron

Nos versos 1446sqq, Atena d4 instrugbes a Orestes e a Ifigénia. Quando Orestes chegar a
Atenas, deverd dirigir-se a um local sagrado situado nos confins extremos da Atica, proximo das
encostas de Caristo, a que os Atenienses d3o o nome de Halas. Af deverd erguer um templo ¢ instalar
a estdtua; ao templo dard o nome de T4urico, em recordagdo da terra de onde escapou com vida, como
ainda dos sofrimentos que suportou ao percorrer a Grécia sob os aguilhdes das Erfnias. Quanto a
Artemis, os mortais hio-de futuramente celebra-la como a deusa Taurdpola. E diz-lhe mais, ao
incumbi-lo de instituir o seguinte ritual: quando o povo celebrar, em honra de Artemis, o resgate da
imolagiio de Orestes, o sacerdote deverd tocar com a espada o pescogo de um homem e deixar verter
algum sangue em atengdo ao rito sagrado, ¢ para que a deusa seja devidamente honrada.

289 M. H. Rocha Percira, Hélade, p. 421, L.
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Dirigindo-se a Higénia, ordena-lhe que seja a guardia das chaves do templo de Artemis perto
das venerivels pradariaszgu de Brduron. Af serd sepultada, quando morrer, e a ela serfo dedicados,
como oferendas sagradas, os luxuosos tecidos dos peplos, que as mulheres, mortas de parto, deixam
em casa.

Grande foi a polémica acerca da localizagdo destas duas povoagdes. Uns autores221 s3o a favor
da identificacdo de Halas com Brduron, como se Halas compreendesse todo o territério da antiga
Brduron, ou grande parte dele, pelo menos, ¢ pressupondo que estes nomes, em poesia, fossem
utilizados como sinénimos. Outros292 distinguem os dois locais: Halas Arafénides e, a cerca de uma
dizia de quilémetros a Sudoeste, Brduron. Utilizando a nomenclatura caracteristica da questio
homérica, como Grégoire ousa fazer, poderemos designar os primeiros por unitdrios; e os segundos,
por chorizontes.

O argumento mais forte destes tiltimos &, para além da cena final de /T, um testemunho de
Estrabdo (10.1.6)293. Este autor d4-nos uma indicagdo precisa da localizagio de Halas Arafénides:
ficava situada na costa nordeste da Atica defronte para o Sul da Eubeia, precisamente diante de
Caristo. As encostas de Caristo, mencionadas por Atena, na sua interven¢o ex machina, so as
encostas do monte Oche, no sopé do qual ficava a cidade de Caristo. O fundamento mais sélido em
Estrabiio para a tese dos chorizontes surge quando ele, ao enumerar todas as cidades da costa oriental
da Atica, com referéncia ocasional dos seus cultos mais importantes, faz alusio a Halas a par de
Brduron (Estrabdo, 9. 1. 22). Dobrando o cabo Sinicn e percorrendo toda a costa entre este extremo
¢ Maratona, Estrabdo diz, a certa altura:

Bpaupav, dnou to Ths Bpowpwviag ‘Aptéuidoc lepdv, [Alal "Apoupnlvibes, dnou
1o tiig Towpondhou.

De facto, Estrabdo parece ter distinguido ndio sé os locais de culto, mas igualmente as
divindades titulares dos respectivos templos. H4, todavia, umn inconveniente neste passo de Estrabio,
que € explorado pelos unitdrios para refutarem a tese contrdria: este texto apresenta uma lacuna.
Dizem eles que as palavras "Alai "Apagnvides, dnou té tiic Towpondhou, que alguns
manuscritos omitem total ou parcialmente, sdo uma glosa, introduzida no texto para reforcar a
incontestabilidade de um testemunho.

290 Scguindo a correcgdo ao v. 1462 proposta por Pierson e adopiada por J. Diggle: Aeijecces “pradarias’ em vez de
whipexos "socalcos',
291 Enre o quais Kjellberg, no seu artigo sobre Ifigénia para RE IX, col. 2588-2622.
192 05 comentadores England, Grégoire ¢ Plamauer, por exemplo, para além de outros especialistas de vulto, como
Nilsson, Gruppe, Schmid-Stihlin, Lloyd-Jones, etc.
93 4. Lio yd-Jones, "Artemis and Iphigeneia”, p. 91: "The clear statement of the Euripidean Athena that the cults of
Halai and Brauron are quite distinct from one another is confirmed by the testimony of Strabo, so that the once
prevalent habit of supposing that they were the same was a deplorable mistake." )
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Os chorizontes defendem que tanto em Halas, como em Brduron, vigorava a mesma lenda e
que Euripides concilia os dois locais de culto, atribuindo a imagem i primeira cidade e colocando
Ifigénia como sacerdotisa na segundaZ94. Calimaco (Dian. 3. 173-4) segue esta tradicdo e coloca a
estdtua de Arternis em Halas:

. 1 Dve, Satpov, "Akdc "Apagnuibas oixroouaa
fndec and Exvbing, &nd &' einao téduia Tabpwv, ...

Kjellberg refuta a instituigao de dois cultos diferentes no final da pea euripidiana. Considera
posta de parte a opinido dos comentadores de /T 1449sqq, segundo a qual Euripides teria aludido a
dois cultos de Artemis situados naquela regidio costeira da Atica. Afirma ele que “uma conclusio deste
género ndo se pode tirar das palavras de Atena na cena final da pega de Euripides (v. 1446sqq.) e até
estd em clara contradigdo ndo s6 com o teor, mas também com o sentido do seu discurso, pois com a
expressio thitde dedn (v. 1463) Atena designaria indubitavelmente a deusa, cujo servigo religioso
competia a Ifigénia ministrar, segundo as suas indicagbes, e cuja imagem ambos os irmios estavam
prestes a roubar do pais dos Citas"295. Por outro lado, Nilsson diz expressamente que a
identificagio dos dois cultos se apoia numa interpretagio errénea do final de /T296.

Os unirdrios advogam em defesa da sua tese algumas versdes tardias, atestadas por Pausdnias
em duas passagens diferentes297, muito provavelmente forjadas com fins etiolégicos, ou seja, para
justificar vérios cultos dispersos. Contam essas histérias como os Persas se apoderaram do fdolo de
Briuron. Num dos textos, Pausanias narra que Xerxes incluiu o &yodua tfi¢ Bpawpwwiog
‘AptépLbog, que se encontrava em Bréuron, no esp6lio do saque de Atenas. No outro, os Atenienses
foram saqueados pelo rei dos Medos (Xerxes), que terd levado a imagem de Bréuron para Susa, e
posteriormente Seleuco ofereceu-a aos Sirios de Laodiceia, em cuja posse ainda se encontrava no
tempo de Pausinias.

Como e em que medida poderio estes dois testemunhos de Pausinias reforgar a tese dos
unirdrios?

Em primeiro lugar, Pausinias nio faz qualquer referéncia a Halas, nem nestes trechos, nem ao
longo de toda a sua periegese.

Em segundo lugar, admitindo que a interpretagio analitica do texto de Euripides estava correcta
(a atribuigdo da estdtua a Halas ¢ a colocagfio de Ifigénia em Bréuron), como se explica, perguntam
eles, que Pausdnias situe constantemente o idolo da deusa em Brduron? E que, de facto, além destes

294 vide England, na nota ao v. 1453.

295 RE IX, col. 2591, Diz ainda o seguinte: "Da sie, bezw. Euripides, hicr cine andere Gottin oder einen anderen Kult
im Sinne gehabt habe als den der Kurz vorher v. 1457 crwihnten Tauropolos, den in Halai zu grinden Athena v.
144911, dem Orestes den Auftrag gegeben hatte, ist an sich nicht glaubhaft und wird durch Athenas Worte v. 145261
vollends widerlegt. Hier sagt niimlich Athena ausdriicklich, daB das von Orestes und I. mitgenommene Goitterbild in
dem von Orestes in Halai zu errichienden Heiligtum aufgestellt werden sollte und daE diese Artemis im Andenken an
das Taurische Land und an Orestes' mithsame Irrfahrien fortan von den Menschen die 8e& tarupondhos genannt
werden wilrde,"

296 Nilsson, Geschiche der griechischen Religion, 1, p, 485: "Die Ansicht (..) da dieser Kult (von Halai
Araphenides) mit dem brasronischen identisch sei, beruht auf einem MiBverstindnis des Schlusses der euripideischen
Iphigenia in Taurien,” ’

297 Pausiinias 3. 16. 8-9 ¢ 8. 46, 3; ¢ ainda levemente abordadaem 1.33.1. . -
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textos, ainda temos uma referéncia explicita de Pausinias (1. 33. 1) a localizagdo da imagem de
Artemis em Bréuron:
Mapadiovag 88 dméyee to pév Bpowpdv, Evide Tpuyévelaw thv "Ayepéuveoves £x
Tavpwv @edyousav o Syahua &yopévny to Aptéuibos dnofifjver AEyouot,
xatohinoboaw 88 1o dyehpa tadtne xed €6 ASRve xai Uotepov & "Apyos
aupLxeaden,

Mas acrescenta logo a seguir que "demonstraré noutro lado quem é que, na sua opinido, possui
a verdadeira imagem roubada aos Bdrbaros (Tauros)", referindo-se, naturalmente, a outro passo da
sua obra: 3. 16. 6 sqq.

Por tudo isto, os unitdrios propugnam a localizagdo da estdtua em Bréuron, por Briuron ser
sinonimo de Halas ou por uma estar integrada no territério da outra. Assim se compreenderia melhor
tanto o texto de Euripides, como o de Pausinias.

Todavia, Gruppe deixa no ar uma forte sugestdo de que o roubo da estdtua por Xerxes teria
sido forjado298, pois nem sequer os Atenienses do séc. V teriam tido conhecimento desse facto,
Outros autores sio menos cautelosos e declaram abertamente as suas suspeitas relativamente a
invengdo deste episddio com finalidades etiol6gicas.

Na opinifio dos unitdrios, como a regido de Bréuron abrangia provavelmente também a
povoagio de Filaidas299, ¢ uma vez que esta era famosa por ser a pétria dos Pisistrdtidas300, seria
de admitir que o nome deste demos fosse idemtificado com Bréuron em épocas posteriores, como
acontece em Plutarco30! ou nos schol. ad Ar. Av, 873302, Reforgam esta teoria invocando Antipatro
de Salonica (AP 7. 705), onde estaria atestada a identidade dos dois cultos de Artemis. No entanto,
nos niio conseguimos descortinar, no citado texto da Antologia Palatina, o menor indicio que possa
confirmar a identificagfio de Halas e Brduron?! Antipatro apenas faz referéncia ao templo de Artemis
Braurdnia em Anfipolis... Para se tirar essa conclusdo € necessério aduzir os textos de Diodoro (18.
4) e de Tito Livio (44. 44), que atestam que Taurdpola era a epiclese de Artemis venerada em
Anfipolis. 86 combinando os testemunhos destes dois ltimos autores com o de Antipatro se poderd
afirmar que os dois epitetos eram aplicados 3 mesma deusa, na mesma localidade.

Em resposta ao primeiro destes argumentos, dirfamos que poderia muito bem jd ndo restar
qualquer vestigio de Halas no tempo de Pausinias, ou seja, no séc. IT da nossa era.

298 0. Gruppe, Griechische M ythologie und Religionsgeschiche, p. 44,

299 $ob a designagio de Filaidas, wno se poderd entender o demos, como 0 yvos.

300 ¢, o didlogo pseudo-platdnico Hiparco 228b.
1 Plutarco, Sof. 10: no decurso das guerras intestinas entre Atenas ¢ Mégara pela possc da ilha de Salamina, Sélon
apresentou 4 defesa de Atenas, num tribunal presidido pelos Lacedemdnios; invocou o testemunho homérico do
catdlogo das naus para demonstrar que Filaio e Eorisaces, filhos de Ajax, senhor de Salamina, depois de terem
adquirido a cidadania ateniense, doaram a ilha a esta cidade e estabeleceram-se na Atica: Filaio, em Brauron dando o
scu nome a0 demo de Filaidas, donde era natural Pisistrato (xei 3fuov encyvupoy duhaion Tov PLaldiw
Eyouowy, dlev fiv Mewsiotparet),

02 0 escoliasta atesta que os habitantes de Filaidas consideravam a sua Ariemis a Braurdnia: ol yop Muppuvesao
Kohowviba enovopdlouol THv “Apteuw, danep Mewponeic tHv Mouvuyiov $uhaldar 82 thv
Bpowpewioew. De facto, M. B, Walbank, apud Pierre Brulé, La Fille d’Athénes, p.180 n. 7, regista um fragmento de
uma esicla do séc. 1V que estabelece a relagio topografica entre o culto de Ariemis Braurdnia ¢ Filaidas: "AptiuLbos
Boow [provics &v oL, - -
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Em segundo lugar, deveremos ter em conta o contexto das afirmagdes de Pausinias. Em 8. 46.
3, por exemplo, Pausinias fazia referéncia a uma estdtua proveniente ainda do saque de Atenas e de
Brduron. E de admitir, portanto, que as suas afirmagoes tenham sido feitas com base em relatos de
outras pessoas. Quando estd em causa a primazia de um culto religioso, passivel de se impregnar de
um poder politico-religioso ou meramente patriético, o interesse subjectivo dos relatores sobrepde-se
i objectividade histérica e a veracidade das informagdes transmitidas deixa muito a desejar.

No entanto, Kjellberg, ndo encontrando razdes suficientemente convincentes para duvidar do
roubo (atestado por Pausinias) da imagem religiosa braurdnia pelos Persas, afirma: "Zwar hat
Euripides in Iph, Taur, die Wegfiihrung des alten Xoanon durch die Perser vollstindig ignoriert, aber
das ist in einem atischen Drama aus der Zeit des Peloponnesischen Krieges durchaus erklirlich.
Warum sollte Euripides an jenes fiir das nationale Gefiihl der Athener demiitigende Ereignis erinnert
haben, von dem man in Brauron aus naheliegenden Griinden nichts wissen wollte? Fiir einen Ersarz
des alten Kulibildes war ohne Zweifel frithzeitig gesorgt worden, mag nun die athenische Filiale ihr
Kultbild haben hergeben miissen oder in anderer Weise dem Kultbedarf Geniige getan worden
sein"303,

Concordamos perfeitamente que o roubo da imagem pelos Persas nio teria cabimento em [T,
por um lado, devido A Guerra do Peloponeso, por outro lado, por forga do argumento da pega. E que
este drama exalta a civilizago, o engenho, a superioridade dos Gregos, por oposicio 4 Barbdrie, e
muito particularmente o espirito ousado e empreendedor dos navegadores gregos, que se nio
amedrontavam com as praias longinquas da Barbdrie setentrional. Ndo seria, portanto, muito
apropriado fazer alusdo a esse facto. Todavia, ndo poderemos ter confianga total nos textos
posteriores 4 /T, conforme alerta Grégoire. Na sua opinido, esta histéria do roubo do idolo de
Ariemis foi provavelmente inventada pelos habitantes de Laodiceia, que reclamavam, como muitas
outras cidades, conforme veremos mais adiante, a posse da antiga estitua. E manifesta a sua
admiragfio por Artemis Braurénia, que era venerada na Acrépole com a oferta de vestes femininas, jd
nio possuir o epiteto de Taurdpola ou Tewpuxn: "Clest seulement par des textes d'assez basse
époque et pour une succursale macédonienne que les deux cultes se trouvent complétement
confondus”304. E Grégoire também remete para o texto de Antfpatro de Salonica... Além disso,
devido & disputa que houve entre Atenienses, Espartanos e Maced6nios pela posse de Anfipolis, €
natural que este testemunho seja demasiado subjectivo, para ser tomado em consideragio, porque
teria toda a conveniéncia em justificar a legalidade do dominio ateniense.

Julgamos, por outro lado, nio haver qualquer motivo consistente que ponha em causa a
veracidade dos rimais de Halas e Brduron narrados por Euripides. Este autor era extremamente
realista nas suas descrigdes305. E se os rituais ndo foram até agora contestados, ndo vemos que
contradigio no discurso de Atena impega a identificagdo de dois cultos de Artemis. A expressdo tiiLde

303 RE 1X, col. 2597-8.

304 4. Grégoire, p. 90.

303 Coma jit recorddmos atrds, Séfocles dizia que caracterizava as suas personagens como elas deviam ser, ao passo que
Euripides as retratava como elas eram na realidade (Arist. Po.1460b33-34), embora essa realidade fosse alvo
preferencial ¢ constante da troga de Aristéfanes., .-
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Sed do v. 1463 remete para a mesma deusa Artemis do v. 1457, mas desta vez sob a designacio de
Braurdnia e ndo de Taurdpola. Nio hd aqui qualquer contradigio. A deusa € a mesma. A designacio
€ que passa a ser diferente, Tal como outros locais tinham templos ¢ festas dedicados a Artemis
Agrotera, Artemis Ortia, Artemis Muniquia, etc.306, também aqui passamos a ter a mesma deusa,
mas com invocagdes e cultos distintos. No devemnos esquecer ainda que estamos perante um aition; e
Euripides pretende, através desta historia etiol6gica, justificar dois rituais distintos integrados em dois
locais de culto igualmente diferentes, embora relativos & mesma deusa.

Se Atena estivesse a pensar num tinico culto, transmitiria, decerto, os dois recados a Orestes,
na condicdo de principe e herdeiro de Agamémnon, seu pai, senhor de Argos e de chefe da expedi¢io
— embora revelando-se nesta pega pouco expedito e, por vezes, carecido de coragem. Os versos
1487-1488 sio a melhor prova de que Atena considerava Orestes a personagem mais importante, pois
a deusa dd ordem aos ventos que conduzam para Atenas o filho de Agamémnon (vawodhoibade 1oy
‘Ayauéuvovos naid' eic "Adrvac) e ndo os filhos de Agamémnon., como seria de esperar, se
Atena atribuisse a Ifigénia alguma importincia de dirigente, quer da expedigdo, quer da casa real,
Portanto, as determinagdes que Atena d4 a Ifigénia podia, muito bem, dd-las a Orestes. Mas Atena
qQuis fazer essa distingdo, bem patente na mudanga de discurso, no v. 1462, quando se dirige a
Ifigénia: a&, em posigio de destague, no inicio do verso, acompanhado de um vocativo a meio do
verso (lpuygvere) por oposigio ao vocativo do v. 1446 ('Opéata), vincando muito bem a distingdo
entre os dois assuntos,

2.2. A Lenda da apxreia.

Em 1975, William Sale apresentou um estudo, retomado posteriormente por A. Henrichs e P.
Brulé, que langou novas luzes sobre as relagdes entre Bréuron e Muniquia307.

Sale parte da Suda, s.v. &pxtoc §j fpavpwviors, e dos escélios & Lisfstrara de Aristofanes. O

texto da Suda pode ser dividido em trés partes:

S L depeTeudpeval yuvoixed T Aptémdl foptiiv Etéhouv, XpoxwTdv HupLESUSver, olte
npeofiiteles | fxiv olte EAdTTOUC B, dmousiLooduevon iV dedv.

5.2 Eneudi) &pxto¢ cypice Emupordion Buétpufiev év Tl Bt dheudiv- (sic MSS, sed in fonte
Sudac dhouboov cum Meursio legendum est). xai. fpepubeiony adtiv tolc avlpumors odvtpopov yevéobor,
naplévev 86 Tive mpoonaifewy cdTiL, xol &oehyowvobang tic noubloxme nopefuvifval Thv dEpxtov xoi
xorek oo TriC naplévou £p° Gu dpyodvios Tols dbehpolc alTiC xaToxoviiomL THV &pxTov.

5. xol B TobTo Aoueddn véaov Tolc ‘Adnveiows éumeosiv. wenotnpuxiopdvers 3% Toic
‘Almvaiows elne Adowv TOv xaxdv orodor, el THC TEAEUTTIOGOTE HpxTou motwde dpxredelv ThE EauTdv
noplévous dvayxdaouoL. xel égnpisavro ol "Adnvaio. uf npétepov ouvouxi{eadar cvBpl notplivew, el
uf dpxTElgELe THL e,

O manuscrito de Leiden do escélio da Lisfstrata foi subdividido da seguinte maneira:

L. 1 dpxrov wpobpevar té puathpiov dEetéhouv. ol dpxTeudpeveor 8¢ TAL Sedi XpOXLITOY
NUPLEVVUNTS ol oUVETEAOUY THV fuoilaw THAL Bpavpwviow ‘Apréptdy xai tiL Mouvuyion, émuheyduever
noplévo olite npeofirepon Béxo ftdv olite £hdTrouc névie. enmetéhouv B v duolov ol xdpod

306 Para outras designagdes, vide, por exemplo, o {ndice de Pausnias, Graeciae Descriptio, ed. M. H. Rocha Pereira,
Lipsiac, 1989, vol. III p, 201.

307 "The Temple-Legends of the Arkteia”, “Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies” ¢ La Fille
d'Athénes, respectivamente. Quanto a Henrichs faz a sua andlise baseado numa reparticio dos mitos em quatro versdes
(Cypria, Hesfodo, mito tico - Briuron e Muniquia - e mito arcidio — o de Calisto) que nds julgamos mais
esquemdtica que a divislo dos dois primeiros estudiosos, R
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Expehiooduevee THY Sedv. éneudn hudn mepinentdxaowy of "Admvaiol, dpxtov fuépa dvnuprxeTes THL
dedr.

L. 2 ol B& v& mepl wiv lpuyéversry v Bpoupdi paowy, six év ADAEL Edgoplev "Ayyiokow
Bpavpdver xevriprov lpuyevelos”, Boxel 3¢ "Avopsuvov opoyudgol Ty Tpuyéveioy év Bpoup@ve, obx év
AUhiBL, xol dpxtov dwvt’ eliTis olx Ehapov Sodfjval. Eev puotriplov dyovoly alTiL.

L. 3. "Ahhwg, &pxtos Tic EBGDn elg O lepdv Thc "Aptéuboc xal fuepddn. moté obv pla Tic
napdévos Encwbe npés abmv xol éfdoln f Gguc adtic Gnd Tic dpxtou. xal Aunndeic & &be\pdc adThic
qveihe TV dpatav. 1) 8¢ “Apreuc dpyuodeion éxéhevoe naocow nopdévoy wpvosodor T Epxtov ned Tod
Yooy, xol nepuénewy To Lepdv xpoxwtdv iudTiov popolioony, ol tolro dpxteleodon EAfyeto.

O outro manuscrito, o de Ravena, ficou assim repartido:

R. L dpxtog tic Sodeioa sic td lepdv tiic "Apréuboc vueptdn. moté olv pia TL nopdéves
froe npode adThv xol €EGolm N Gguc abtis Und The dpxtou. xol humniels 6 abekgds abTAE AveDE THY
dpxrow. N 88 "Aptems dpywolelon éxfhevoe nEsav nephivov uuuroasbon Tiv Hpxtev mpd Tol ydyou,
xol neplEnewy TO LEpdv xpoxtTov Ludmiov popobacy, xal TolTo dpxTeveodar EhéyeTo.

R. ol 8 xoi Aouuddn vicov tol¢ "Adnvalows funcoelv. xol 6 dedc elnevw hbow Tiw xoaxdHv
Eoegdo, Edv Thc TeleuTnodong dpxtou moLvdl dpxtelely THG EouTiv noplfvous dvayxdowot. dnhwlévos
8t Tol ypnouod tole "Adnvaiows égmgloavto Wi npdtepov guvouxileadan dwdpl napdévev, € uf
apxredoeiev ThL dedi.

Sale chega & conclusio de que S & a variante que melhor se aproxima do escélio original308,
Por outro lado, Gustav Stein conclui que o escélio original teria haurido a sua inspiracio em
Apolodoro (no [Mepl 8séw). A ser assim, remata Sale, Apolodoro teria narrado duas versdes do
mito, uma incluindo Ifigénia (L2) e outra sem Ifigénia (S2-3, L3), comrespondentes a duas etiologias
diferentes para o ritual da &pxteia: respectivamente a substituigio de uma ursa por Ifigénia (L2) ou o
abate da ursa por ter arranhado uma menina (5-L3).

A primeira €, de certeza absoluta, proveniente de Brduron, pois localiza o sacrificio de Ifigénia
em Bréuron e nfo em Aulide. Esta remodelagdo posterior visava claramente compatibilizar o culto
(dtico) de Ifigénia com as versdes que estavam mais em voga. O caso da ursa, por exemplo, é uma

308 A conclusio mais 6bvia seria que o scripior de R leria copiado metade do seu texto da tradigio L (dadoque L3=R
1) ¢ o restante da tradigdo § (pois § 3 =R 2), Todavia, o manuscrito de Ravena é o mais importanie para o estudo da
Lisistrata. Gustav Steiner, o editor dos scholia in Aristophanis Lysistratam (GUtingen, 1891) considera que o
arquétipo deste passo seria composto por L 1, L2, L 3~R 1, R 2 e que a Suda derivaria destas duas (p. XIV): "Harum
pariium (L 1, L 2, L3 = R 1, R 2) in quarta narratur, qua de causa irala Artemis Atheniensibus immiserit
pestilentiam, cuius in prima parte mentio fit (mutantur Avpds el Aouuds, ut saepius fit); itaque duae hae partes
coniunclae unam componunt fabulam. A quarta pars tertia differt in eo, quod aliter narrat, quomodo ursa interfecta sit.
Hanc varictatem sublatam et has tres partes permixtas invenit Suidas, qui ex suo Aristophanis exemplari exscripsit
haec.” Sale contesta essa teoria, pois, como este especialista argutamente observa, a palavra dhaudav, em § 2, €
claramente um erro de leitura de $uhowdiv — e, por conseguinte, inabaldvel marca de autenticidade da tradiclio de S =
e a referéncia ao demos de Filaidas no s¢ encontra nem em L, nem em R, pelo que, tendo em comta que $ 3=R 2, R
teria copiado R 2 do antecessor de S e de quando em vez copiaria do antecessor de L ou de outro manuscrito afim, de
acordo com outros dados fomecidos por Sale (vide, por exemplo, p. 270sq e nota 7). Aproveitando o stemma de D.
Mervyn Jones e Nigel Wilson, apresentado para os eseélios de Os Cavaleiros, teriamos, de acordo com as indicagdes
de Sale, 0 seguinte stemma, onde o arquétipe contém os dados que figuram em L1, L2, L3~-R1(acrescido do nome do
demos de Filaidas) ¢ R2~53;

X
O=/ \B
\\\ "t -‘-"""--..__Y

#
™
*
- . |

L R Suda
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clara alusiio i &pxtevors ou dpxtela celebrada tanto em Brduron como em Atenas, onde, a partir de
determinada altura, existia uma ramificagio congénere do mesmo culto309,

A segunda seria proveniente ou de Brduron ou de Muniquia, porque s6 h4 a certeza de se
celebrar a azpxtele nestes dois locais.

Tentando estabelecer a cronologia relativa para estes dois airia da &pxreia, Sale chega 2
conclusiio de que devem ser contemporineos.

Portanto, a festa da &pxtele também se realizava no Pireu, em honra de Artemis Muniquia,
conforme Harpocrdcio testemunha310. L1 informa igualmente da existncia desse ritual, gueteriaa
sua origem no chamado episédio de Embaros311: Depois de os Atenienses terem abatido um urso
manso, consagrado a Artemis, como se veio a verificar, teria surgido uma grande fome. Para se
alterar esta situagdo, consultou-se o ordculo; este impds aos Atenienses que alguém devia sacrificar a
sua filha a Artemis. Um homem, chamado Baros ou Embaros ofereceu-se para cumprir a ordem
divina, sob condigdio de ser concedida 4 sua familia a exclusividade perpétua do sacerdécio no
templo. Os Atenienses concordaram e ele, entdo, enfeitou a filha e escondeu-a no adyton do
templo312; vestiu com as roupas da jovem uma cabra e sacrificou-a no lugar daquela. O nome desse
individuo e a sua asticia passaram a fazer parte de um provérbio (88ev xai eic nepoipiov
negLéatn) que se aplicava aos homens espertos e prudentes (tértetan 88 éni tOV nopanoLivVTLY
ol pEpnWaTLV). :

Sale atribui a autoria da lenda de Embaros aos sacerdotes de Artemis Muniquia, que teriam toda
a vantagem em fazer recuar a sua origem até Embaros. 56 assim se compreende a preocupagio de
explicar o addgio a partir da questio do sacerdécio.

Além disso, este episédio de Embaros ¢, quanto a nés, utilizado como aition, por um lado, para
explicar a instituigio da cpxtela (em Muniquia), e, por outro, para justificar o sacrificio de cabras e
ndo de ursas, como seria de esperar, uma vez que estaria em maior consondncia com a cerimdnia das

309 pausanias 1. 23, 7. A sua construglio & geralmente atribuida a Pisistrato. Vide P. Brulé, La Fille d'Athénes, p. 225
ep. 273 n. 216. Os estudiosos t2m procurado datar a construgdo do templo de Artemis Braurdnia na Acropole. A
partir de estudos de J. 5, Boersma, de J. Kleine e de L. Kahil poder-se-ia lixar uma data entre 520 ¢ 510; todavia, P.
Brul€ tem as suas dividas acerca dessa datacio.

0 FGrir 342 F 9: "Apxrevoos Avoiag év tin ‘Ynip dpuvixow duybtpéc, e ywiowos, t xabuspwdivar npd
yapww 18 naplivous THL CApTémidL ThL Movvuyios § T Bpouptaviae. Té B¢ ouvieivovie el
npoxelpever elpnren nopd Te ShAers xal Kparépuw (sic Mausacus; Kpacrive fibr) év toic ¥nelopooy.
"0t B ol dpxrevdueven mopdévor dpxtor xedobvrar, Edpnidng “WoLmiint, "ApLotopévng AnuvioLs
xol Avawstpsrn No espirito do que se diz em L1 e de outros testemunhos, Sale sublinha gue a frase i "ApTEpbe
e Mouvuyiee 7 i Bpaupwviar do texto de Harpocricio c:ﬂ:ﬂm uma alternativa ¢ ndo hesitacdo, pois as
jovens alcnicnses podiam consagrar-se ou a Artemis Braurdnia, ou a is Muniquia.

M vige Appendicis Prouerbiorum 2. 54 e M. Apostolius 7. 10. no Corpus Parcemiographum Graecorum (ed. E.
Leutsch ¢ F. G. Schneidewin). CE. também na Suda s.v. "‘Eufoxpds elpe ou em Pausdnias da Siria, o lexicografo,
apud Eustitio ad Hom. /. 2. 331, donde o autor da Suda terd copiado a sua informagdo. Por outro lado, é um dado
adquirido que a fonte de Pausinias ¢ a mesma de um outro relato, embora com algumas variantes, que se encontra em
Zendbio. Ouo Crusius, Analecta ad Paroemiographos Graecos, p. 146, apud Sale, "The Temple-Legends of the
Arkteia”, p. 276, identifica essa fonte comum com Démon,

12 Quanto & utilizagdo do adyton como esconderijo, € sabido que este era um local absolutamente proibido para os
leigos. A [ilha ficaria af escondida do olhar da populagfio enquanto Embarus nio revelasse o que se tecia passado. Os
enfeites que Embaros coloca A filha antes de a deixar no adyton serviriam para a camuflar, fazendo-a passar
despercebida no meio de outras oferendas, caso, mesmo assim, alguém penctrasse na zona reservada do templo.

83



ursas313. Uma explicagdo credivel, para esta substituigdo, seria, por um lado, a dificuldade em
encontrar ursos naquelas regides da Grécia, hipdtese muito pouco provivel e, por outro, o problema
do sacrificio de um animal tio forte, como ¢é esse, pelas mios das jovens atenienses. Esta
possibilidade constituiria o ébice de maior peso para a sua utilizagdo no ritual314. Além disso, a
cabra era um dos animais predilectos de Artemis. Cientes deste facto, os Gregos davam preferéncia a
este animal, quando se tratava de oferecer sacrificios a Artemis315.

I. Bekker estudou outra fonte para a explicagio deste ritual de Muniquia, independente das
outras ji referidas316. Reza assim: Lisias afirma que dpxtedeLy designa a consagragio a Artemis das
raparigas antes do casamento. "Apxtetoor também é utilizado para a consagragio na qualidade de
urso € respectivo sacrificio em honra de Artemis. A origem desta palavra estd na circunstincia de
outrora ter aparecido um urso no Pireu, que teria molestado vdrias pessoas e foi morto por uns
jovens. Sobreveio uma praga por todo o pafs e o deus ordenou-lhes que honrassem Artemis com o
sacrificio de uma jovem. Quando os Atenienses estavam prestes a cumprir o ordculo, surgiu um
homem que ndo permitiu que tal acontecesse, oferecendo-se ele préprio para executar o sacrificio.
Tomou uma cabra, fé-la passar por sua filha e sacrificou-a em segredo. O sofrimento cessou, Como
os cidaddos duvidassem do cumprimento das determinagdes divinas, o homem remeteu-os para o
deus. Este ordenou que o executante do sacriffcio passasse a cumprir de ora em diante o mesmo
oficio e s6 entdo 0 homem lhes revelou o seu estratagema. Desde essa ocasido, as jovens nio
hesitavam em doxtedeLy antes do casamento, uma vez que consideravam ser essa a maneira de
expiarem a morte do urso317,

313 A. Brelich, in Myths and Symbols. Studies in Honor of Mircea Eliade, ¢ddJ. M. Kitagawa e C. H. Long, p. 202,
apud Henrichs, "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 201, n. 2, ji havia feito a mesma
dedugdo: "The human sacrifice ordered by the oracle is ‘replaced’ not by one, but by two rituals, the goal sacrifice and
the arkeia..."

314 A primeira hipétese & defendida por H. Lloyd-Jones, “Artemis and Iphigeneia”, p. 98: "Since there is no record of
bears in Greece during historical times, the origins of these rites would seem 10 have been extremely ancient, and the
same is likely to be true of the origins of the cult of Brauron". Mas P. Brulé (La Fille d'Athénes, p. 215) acusa este
parccer de inexactidiio: "...il est sir qu'il existe des ours et une chasse & 'ours. A 1'époque de Pausanias, au [1éme s,
ap. [sic], on en rouve en Arcadie, en Thrace, dans les monts du Parnasse, du Taygéte (Pausanias 8. 13, 9 et 17, 3: 1,
32.1; 3. 20. 4; 4. 11. 3; cf. Plutarque, Pelop. 29), dans le Pinde (Xénophon, De la chasse, 11), tout cela d'une
maniire, semble-t-il, assez commune,”

Relativamente 3 segunda solugdo, também W. Sale, "The Temple-Legends of the Arkteia”, p, 279, & P. Brulé, ibid.,
p. 195, defendem esta explicagdo para a utilizacio de um urso.

Erika Simon, Festivals of Attica, p. 855, que também cita Karl Meuli, Gesammelte Schrifien, p. 956, salienta ainda
que a importiincia do urso no culto de Artemis como animal sagrado ¢ uma reminiscéncia que j§ viria do Neolitico.
As tribos cagadoras executavam um ritual expiat6rio sempre que cagavam um urso, para apaziguarem a ira da
divindade proteciora dos animais..

315 vide os variadissimos exemplos apresentados por P. Brulé, ibid.. pp. 195sq. O sacrificio mais conhecido ¢ a

imolagio de 308 cabras, em honra de Artemis, pela vitdria sobre os Persas na batalha de Maratona (Xenofonte, An. 3.
2. 11 ¢ Plutarco, .Malign. Herod. 862 a)
Vide wmbém H. Jeanmaire, Couroi ef Couréies, p. 263: "..Je sacrifice de la chévre aparait comme un élément
caraciéristique du cycle riwel auquel nous rattachons le noviciat des jeunes athéniennes...” E p. 320: "La chévre
semble avoir éié I'animal spécialement sacrifié 3 Artémis, et, de plus, elle est mentionnée comme victime de rachat
dans les riles ol nous reconnaissons une consécration particulidre aw service de la déesse.”

316 1, Bekker, Anecdota Graeca 1, p. 444, apud Sale, ibid. p. 277, que a considera uma combinagio do texto de
Harpocricio e de um cutro testermmbo independente.

317 Tal como a histéria de Embaros, também esta é um aition bem evidente da cerimonia de Muniquia.
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Combinando todas estas fontes, é-nos possivel reconstituir a lenda de Muniguia. A partir dos

dados formecidos por Sale e por P. Brulé318 teremos o seguinte esquema:

L.
1L,
[IL.
v,

VL

VIL

YIIL

No templo de Artemis, apareceu um urso (Pausinias e AB 444).

O urso ¢ sagrado, como se vem a verificar pela sequéncia dos acontecimentos.

© urso molestou virias pessoas ¢ foi morto por uns jovens (AR 444) ou pelos Atenienses (Pausinias e L1).

Uma desgraga abate-se sobre a regifio (a peste — housds ou houuddne vioog —, segundo Eustdtio e S3/R2;
fome - 3wué¢ —em L1 e em todos os relatos de Embaros; muito simplesmente naiog em AR 444),

Apolo é consultado (pelo sacerdote ou pela Pilia; todos os relatos).

O deus ordena que uma jovem seja sacrificada a Artemis pelo pai (em todas as versdes, A excepgio de
Demon que ndo especifica que a vitima seja uma jovem).

O pai consente e executa o sacrificio (lodos os relatos).

Mo entanto, sacrifica uma cabra em vez da filha (todos os relatos).

A [ilha é investida no cargo de sacerdotisa de Ariemis> 19,

Desde entio as jovens passaram a realizar a aipxreio (AB 444),

Nesta lenda, poderemos identificar algumas partes comuns &s do mito de Béuron: I, IT, I, TV,

Ve X. Todos estes pormenores se encontram, sem excepgio, na versio S.
Por outro lado, L2 estabelece a relagio do mito de Brduron com o de Aulide e,
surpreendentemnente, os itens VI a X da lenda de Muniquia estio implicitos mutaris mutandis na lenda

de Ifigénia;

VI O orfculo, revelado por Calcas, sacerdote de Apolo, exige que Agamémnon sacrifique sua filha Ifigénia a
Artemis (Cypria e Agamémnon de Esquilo).

VIL  Agamémnon sacrifica Ifigénia (L2 e /T)320,

VIII.  Em Aulide Ifigénia teria sido substituida por uma corga, no momento do sacrificio (Cypria, IT 28 ¢ 783),
mas L2 rectifica essa informaglo e substitui a corga por uma ursad2l,

IX.  Ifigénia passa a exercer em Bréduron as fungdes de sacerdotisa de Artemis (/T 1463),

X. L2 atribui & hisidria de Ifigénia a origem do aition da dpxreia.

318 *The Tem ple-Legends of the Arkieia®, p. 278, e La Fille d'Athénes, p. 184, respectivamente.

319 Sule, ibid., justifica que este dado se depreende do facto de a filha de Embaros ter sido muito provavelmente a
Primcira spxrog e que a sua famflia passaria a deter a exclusividade perpéiua do midnus sacerdotal,

320 Nos Poemas Clprios e nos autores mais importantes, Hesiodo, Esquilo, etc., ndo & bem claro se Ifigénia é
sacrificada — ou quase — pelas maos de Agamémnon. Em /T, Ifigénia ndo o chega a ser, mas € como se tivesse sido,
tanto aos olhos dos Aqueus, como aos olhos de Ifigénia: os primeiros ficaram na ilusfo de o sacrificio se ter
consumado - & Ifigénia quem o diz (v. 8: &¢ Soxel) —; a segunda recrimina o pai com rancor, pois para ela é como se
Agamémnon a livesse imolado, Nesta pega fica bem explicito que & o préprio Agamémnon quem se prepara para
executar o sacrificio e n3o Caleas, como scria de esperar (vv, 8, 360-371).

Todavia, enquanto Embaros estd perfeitamente ciente de que nfio sacrifica a filha, Agamémnon convence-se
plenamente de que o estd a fazer. E essa a dnica diferenga,

321 Na lenda de Muniquia, Embaros sacrifica uma cabra ¢ Hesiquio (s.v. Beowpewviots) atesta que em Bréuron era
sacrificada uma cabra, para obviar, certamente, s dificuldades supra referidas inerentes ao sacrificio de uma ursa: sesi.
Bpoupdvie Eoprn "Aprépcdu Bpawpwwion dyeton xal SUeten off. Sale, "The Temple-Legends of the
Arkteia”, p. 279, supde que a cabra estivesse vestida on mascarada de ursa, a exemplo das jovens Spxro.
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Por outras palavras, as duas versdes da lenda de Brduron, que, conforme jd foi dito, teriam
sido transmitidas por Apolodoro, e que corresponderiam a duas etiologias diferentes para o ritual da
apxteiee — uma com Ifigénia (L2) e outra sem qualquer referéncia a Ifigénia ($2-3, L3) -,
enconiram-se reunidas na lenda de Muniquia.

Da andlise das trés versdes de aitig para explicar a ceriménia da &pxteiea, oferece-se-nos dizer
que Sale322 conclui que a cpxtelo: teria tido a sua origem numa das duas localidades (Briuron ou
Muniquia) donde seria importada pela outra e integrada no seu culto. Mais concretamente, ou as
lendas de Ifigénia e da morte da ursa domesticada foram levadas de Brduron para Muniquia e
combinadas na versdo final da histéria de Embaros, ou a lenda de Embaros foi de Muniquia para
Brduron e af reorganizada em dois airia distintos.

Tendo em conta esta conclusdio, Sale323 conjectura uma reconstrugio da lenda de Brduron que
abrange os dois aitia da Gpxtela e cujo resultado final se assemelha espantosamente 4 histéria de
Embaros:

L No santufrio de Artemis, em Bréuron vive uma ursa sagrada (S ¢ L3, Em Aulide seria uma corga).

L. A ursa ¢ sagrada (De acordo com os versos 566-68 da Electra de Séfocles, a corga passeava-se pelo bosque
sagrado)

118 Cerio dia a ursa arranha uma menina que com ela brincava; ofs) irmaio(s) da menina matam-na (S ¢ L3, Nos
Cypria ¢ nas versbes daf derivantes, a corga & abatida por Agamémnon).

IV. O pais & atingido por uma calamidade (pela peste em S: pela fome no Agamémnon de Esquilo (vv, 188 ¢

194} e em Lln"'j,

V. Apolo & consultado (S. Em Aulide, o deus & consultado através de Calcas, sen sacerdote).

VL. O ordculo exige que uma jovem, Ifigénia, seja sacrificada a Artemis pelo pai (L2 ¢ a lenda de Aulide.
Alguns autores, como ¢ o caso de Eufdrion — EM s.v. ‘lguyévece — atribuem a paternidade de Ifigénia a
Teseu; nesse caso, ndo seria o verdadeiro pai a sacrificar Ifigénia).

VII. O pai concorda e prepara-se para sacrificar a filha323,

WL No dltimo momento sacrifica uma wrsa, pois também fora este animal que provocara a calamidade (L2 e
Fanodemo, de acordo com 0 EM s.v. Tavgondhov; em Aulide é sacrificada uma corga, porque também
fora uma corga a causadora da ira de Artemis. No entanto, o animal sacrificado seria, de acordo com o
rito de Bréuron, uma cabra),

IX. A filha, Ifigénia, ¢ transformada em sacerdotisa de Artemis (/T 1462sqq, primeiro entre os Tauros,
posteriormente em Bréuron) ou em divindade (lenda de Aulide e Euférion, citado por L2, através da
alusfio ao cenotdfio de Ifigénia).

X. Todas as jovens passaram a celebrar a dipxrefe (S, L3 e L2),

322 “The Temple-Legends of the Arkieia”, p. 279.
323 1bid., pp. 280sq.

4 Provavelmente L1 terd copiado este motivo da lenda de Muniquia. Por outro lado, para Esquilo {Ag. 148) ¢ outras
versdes da lenda de Aulide, a calamidade principal & a &nhouas; o problema da fome & secundério, -
325 Ressatvando o problema, acima abordado, da execuglio do sacrificio por Agamémnon.
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Relacionando as trés lendas entre si, Sale326 propse algumas hipéteses inconcludentes, para a
elaboragio de uma espécie de genealogia ou de stermyna das wés versdes. Supde que esta redacedo da
lenda, acima transcrita, teria sido contada de duas maneiras diferentes, muito resumidas em L2, onde
se diz que Agamémnon teria sacrificado Ifigénia em Bréuron, ndo em Aulide, e que teria sido
oferecido uma ursa e niio uma corga, no lugar de Ifigénia, daf a razio da celebragio da &pxteio.
Todavia, alguém que acreditava piamente na localizagdo do sacrificio em Aulide, e ndo em Bréuron,
teria deixado de lado a parte relacionada com Ifigénia e apenas teria relatado o que lhe parecia mais
admissivel: a morte da ursa sagrada, a peste, a &pxtelec (S2-3). Ambas as versdes teriam sido
transmitidas posteriormente por intermédio de Apolodoro, onde o arquétipo dos escélios ao v, 645 da
Lisistrara teria haurido o seu comentdrio. Mas tudo isto niio passa de uma conjectura.

2.2.1. O Mito de Calisto

Hd outro mito relacionado com os termos &pxtos ¢ &pxteuoLs. E o mito de Calisto, princesa
da Arcddia e companheira de Artemis327, que, por castigo fora transformada em ursa. Depois da sua
metamorfose, teria sido morta por Artemis ou pelo préprio filho, involuntariamente no dltimo caso.

Pausinias (8. 35. 8) diz ter visto o nimulo de Calisto préximo de Tricoloni, na Arcddia: um
monte de terra com um templo dedicado a Artemis Ke\Aiotn328,

W. Sale tentou relacionar a Artemis Braurénia com a Artemis KaAAiom, mas € o proprio autor
a afirmar que as provas abonadoras de tal ligagdo lhe parecem insuficientes32? Também Henrichs
niio foi feliz na sua tentativa330. Todavia, nfio deixam de ser interessantes os pontos comuns entre os
dois cultos e mitos que estes autores salientam: ambos os cultos estdo instituidos em honra de
Artemis; ambos associam a deusa a timulos de heroinas que lhe s3o mitologicamente subalternas;
ambas as heroinas sfo a0 mesmo tempo vitimas da ira de Artemis e suas protegidas; os pais de ambas
sdo reis peloponésios, encontram-se subordinados a Zeus no culto, e realizam sacrificios humanos; e
ambas as personagens estiio relacionadas com ursos331. Sale estabelece ainda a relagdo —a que o
préprio autor, de resto, ndo atribui importincia significativa — entre o nome de Calisto € o voto de
Agamémnon, formulado em /T 20sqq, prometendo oferecer a Artemis "o que de mais belo (5

326 e Temple-Legends of the Arkicia”, pp. 2815qq.

327 Vide Hesiodo (fr. 163 M.-W.); Apolodoro (3. 8. 1-2); Higino Fab. 155, 176 e 177; Ovidio (Mer. 2. 401-530 ¢
Fast. 2. 153-192); Pausinias (1. 25. 1); schol, ad Hom. fl. 18. 487,

328 Estc cpiteto era atribuido a Artemis principalmente por Safo e (segundo Pausénias 8. 35. 8) pelo poeta Panfo. E
também atribuido & mesma deusa num coro de Euripides Hipp. 64sqg, em Aisch. Ag. 138sqq, ¢ em Aristofanes Ra.
1359, onde Artemis, na situacio de cagadora, € chamada xechd.

329 vCallisto and the Virginity of Artemis”, pp. 30-32 e 29, respectivamente.

0 A. Henrichs, "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, pp. 201sqq. Todavia considera que a
explicagio para as semelhangas entre os dois mitos € a suposigio de que o mito de Calisto & uma cristalizagio
narrativa dos mesmos padrdes antigos de iniciaglo que sobreviveram no culto de Brduron, o que, apesar de tudo, nio
pode ser comprovado.

331 No entanto, devido 2 localizagio na Arcidia do uimulo e do culto de Artemis Calista, por um lado, e 4 semelhanga
entre 05 vocibulos &extes € "Apxddes, por outro, essa relagio poderia servir pama explicar a etimologia do nome
gentilico. Relativamente ao parentesco entre estes dois vocdbulos, o comentdrio de P. Chantraine, Dictionnaire
Erymologique de la Langue Grecque ¢ apenas: "C'est indémontrable”. P, Brulé, La Fille d'Athénes, p. 271 n, 168,
acusa Chantraine de hipercritica e coloca em evidéncia a outra forma grega com o sentido de urso &pxos, donde
deriva, entre outros, o nome de Arcas, filho de Calisio e epénimo dos Arcades. Todavia, Chantraine terd razdo em
suspeitar das etimologias populares aplicadas a opdnimos € a emdnimos.
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xéhhiatov) esse ano havia produzido”. Para além disso, existe ainda uma ténue ligagdo entre a lenda

de Ifigénia e a de Calisto, a que Pausénias (1. 43. 1) faz alusdo, mas ndo d_esemrulyc: )
Eyw BE fixouge pev xol &ihov €¢ 'lpuyéveLaw Adyav Und 'Apxdbuv Aeyduevov

E a leitura casual de uma inscrigio por P. Brulé que vem resolver o problema332. Vejamos o
que diz P. Brulé sobre o texto inscrito na estela, datada do inicio do séc. II: "La stéle doit étre dressée
en tii hierdi] tas [Ar]temitos tas {Braurd]nias, lit-on 11. 7-8; une restitution qui pourrait sembler
aventureuse si elle n'était pleinement confirmée i la ligne 28: en 16i hijerdi tas Artemitfo]s tas
Braurénias.”

Tendo em conta que, de acordo com uma informagio de Estrabio (8. 6. 8), h4 dois rios com o
nome de Erasino, um que corre junto a Estinfale e outro, junto a Brduron, todas as pecas comegam a
encaixar-se. E muito provével que houvesse alguma relagio intima entre os dois cultos ou mitos, O
tinico ponto fraco desta hipétese € a grande distincia que separa Estinfale de Tricoloni, ou seja, a
Braurdnia do culto de Calisto.

2.3. Culto em Halas Arafénides

Halas era um porto situado na costa sudeste da Atica, a cerca de uma dezena de guilémetros a
nordeste de Brduron. O epiteto distintivo Arafénides remete para o demos vizinho de Arafen, de
modo a diferencid-la da outra povoagio homénima da costa ocidental da Atica: Halas Aixénides.

Af existia um templo em honra de Artemis Taur6pola, com o devev da deusa, alegadamente
trazido do pais dos Tauros por Orestes (cf. o deus ex machina de IT e Calimaco, Dian. 173sq).

Sdo muito escassos os conhecimentos que temos acerca do culto que se praticava em Halas,
Sabemos que af se celebrava anualmente um festival com a designagdo de Tauropélia, durante o qual
era executado o seguinte ritual: um homem era conduzido ao altar, na condigdo de vitima, ¢ era-lhe
extrafdo sangue do pescogo por meio de um golpe feito com uma espada, segundo o testemunho de
Euripides (/T 1458-61). De resto, temos conhecimento de que, por ocasido dos Tauropdlia, havia
ceriménias nocturnas — as indmeras representagdes de Artemis-portadora-da-luz, encontradas em
Halas permitem-nos tirar tais ilagSes. Nessas ceriménias participavam mulheres e raparigas que
dangavam em coros ao som da miisica.

No ano de 1957, Papadimitriou descobriu em Halas uma inscrigdo do séc. IV a.C. sobre
celebragdes dionisfacas em Halas. Da leitura desta inscrigdo, o ilustre arquedlogo concluiu que se
realizavam cerimdnias orgidsticas, tanto em Halas, como em Brduron, nomeadamente durante os
Tauropolia, e que essas ceriménias chegaram ao nosso conhecimento sobretudo através da pega A
Arbitragem de Menandro333, Ora, este passo de Menandro € a tinica fonte literdria (paleogrdfica) que
faz alusfio a essa variante orgidstica, inserida nos Tauropolia, € no decurso da qual Carisio

32 Ibid., pp. 187sqq. Brulé remete para um artigo de M. Mitsos, "Inscriptions de Stymphale”, REG 1946/47, 150-
174,

333 vide 1. Papoadimitriou “Avaoxepal &v Bpavpdw", 1957 [1962] pp. 45-47: dpyeaotieat B TEAETOL
freholvio xol év Bpoupve xoi v "Alaic xoi 87 xotic Tavpondiie, altves iyévovio fuiv ywwoted
xuples éx 1ov Enmurpendvrew tol xepixod mountod MENANAPOY. . -
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violenta334 a jovem Pénfila, sua futura mulher, oriunda de boas familias. Dai resultou uma gravidez
incomodativa que a jovem procurou dissimular.

Outros autores335 investigaram o papel da Taurdpola nos ritos inicidticos masculinos e
estabeleceram o paralelismo de Halas e Briuron com as iniciagdes masculinas e femininas. De facto,
todos 0§ autores sio undnimes em considerarem as cerimdnias de Brduron como ritos inicidticos
destinados &s jovens atenienses, Surgiu entdo a pergunta: entdo e os rapazes? onde realizavam eles a
sua iniciagao?

Acontece que Artemis ndo s6 protegia as raparigas, como também os rapazes. Por exemplo, o
ritual da flagelagdo dos efebos sobre o altar de Artemis Ortia, em Esparta, € normalmente
considerado, conforme veremos mais adiante, como um rito de iniciagio masculina. Burkert sublinha
que "when passing into a new age group or on entering an exclusive society, there will be
sacrifice"336, Lloyd-Jones comenta a realizagdio de sacrificios em rituais inicidticos, tanto masculinos
como femininos, afirmando que o sacrificio era 0 modo de assegurar a protecgio para os homens, na
caga e na guerra, ou para as mulheres, na vida conjugal e nos partos337. O derramamento de sangue,
em Halas, por meio de um golpe no pescogo da vitima, foi comparado 4 ceriménia da flagelago em
Ortia. F. Graf, por exemplo, para além de salientar a ligagio dos cultos de Artemis a rites de passage,
estabeleceu a ligagdo entre Halas e Esparta, quer dizer, Artemis Taurépola com Artemis Ortia. P.
Brulé reforga esta tese pondo em evidéncia a relagdo da Eileithyia espartana, cujo culto seria celebrado
no templo de Artemis Ortia, com o papel de Ifigénia em Bréuron338. Por isso, também o ritual de
Halas poderd ser visto pelo mesmo prisma: os jovens atenienses celebrariam a sua iniciagio em
Halas. Portanto, as ceriménias nocturnas da iniciagdo sexual masculina, em Halas, explicariam os
acontecimentos narrados por Menandro.

2.4, Culto em Briuron

Brduron era um centro religioso situado a cerca de 37 km de Atenas, a meia distincia entre o
cabo Stnion e Maratona. Achados arqueolégicos informam-nos que este local jd era habitado desde a
Pré-Histéria, nomeadamente desde a primeira metade do segundo milénio a.C., donde se poderia
eventualmente concluir que este lugar possuia uma tradigio religiosa muito remota,

O santudrio de Bréuron era um dos mais antigos da Atica e estava situado nas margens do rio
Erasino, préximo de um porto marftimo natural, mas uma inundagdo, no séc. IV a.C., soterrou o
local. O aluviamento desviou o leito do rio algumas centenas de metros. Gragas dquela calamidade
natural, o lodo do Erasino preservou da corrosio de milénios muitos objectos de madeira.

34 Epit, fr. 6 Koerte 453: puaspsy napdévou.

335 F. Graf, "Das Géterbild aus dem Taurerland", pp. 33-41 e H. Lloyd-Jones, "Artemis and Iphigeneia®, p. 97.

36 W Burkert, 1IN, p. 40.

37 " Ariemis and Iphigeneia”, p. 98.

38 14 Filte d'Athénes, p. 256 ¢ p. 282 n. 444: "On considérera donc que Elleuhyia Iphlgémc sont A la sexualité
féminine ce que la Tauropole et Orthia sont 4 la sexualité masculine.” .
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E actualmente uma estagio arqueol6gica que tem apresentado achados importantes para a
reconstituigdo do culto desse local, e tem permitido igualmente reconstituir ou, pelo menos,
perspectivar melhor os conhecimentos acerca do Brauroneion da Acrépole ateniense.

As escavagbes em Briuron s6 comegaram em 1948, sob a direcgdo do Prof. Papadimitriou, e
revelaram a existéncia de um templo dérico do final do séc. V1 a.C.. Todavia, a cerimica, as j6ias, os
relevos e as inscri¢des atestam a celebragiio do culto neste local desde o séc. VII até ao séc. IV
2.C.339. Os trabalhos culminaram com a identificagdo, em 1956, de uma pequena construgio de
duas divisdes, que Papadimitriou designou por timulo de Ifigénia340. A. V. M. Hubrecht diz que o
cepticismo actual relativamente 2 existéncia de um timulo "mitolégico” deste género nio invalida que
este cenotdfio, na €poca cldssica, tivesse para os Atenienses o valor do timulo genuino de
Ifigénia341,

Antes das escavagdes de Brduron, pouco conhecfamos do seu ritual, pois as fontes literdrias
sobre este assunto sdo escassas. As opinides baseavam-se, € muitas ainda se baseiam, em meras
conjecturas, algumas das quais foram confirmadas pelas escavagbes, ouiras rejeitadas, outras
aguardam ainda uma resposta definitiva,

As fontes literdrias informam-nos que, na época de Euripides, havia dois ritos associados ao
culto de Artemis Braurénia-Ifigénia: 1) A dedicagio a Ifigénia dos tecidos ou das vestes das
parturientes falecidas, que eram entregues no templo como oferendas sagradas342; 2) o festival da
dpxTEUOLS OU dipxteler, a consagragdo das jovens atenienses, designadas por &ipxtoc, ursos(as),
entendido como rite inicidtico.

Embora Eurfpides assumisse urna atitude revoluciondria no tratamento dos mitos, havia sempre
uma parte da tragédia onde nunca faltava 4 verdade dos factos e nunca se desviava da respectiv-
versdo popular ou tradicional: na descrigio dos airia, que, de qualquer modo, nio lhe deixavam
grande margem para inovagdes. Esse momento ocorria sobretudo na intervengio do deus ex machina.
Grégoire, na sua edi¢io de Helena (p. 119, n. 1), vai ao ponto de afirmar que em /T 1450sqq Atena
nos dd ex machina uma verdadeira ligio de ‘arqueologia religiosa' e de toponimia sobre o culto de
Artemis Taurdpola, em Halas, e de [figénia em Briuron.

Conforme j4 ficou dito, o aition conferia maior credibilidade 2 intriga; dai a preocupagio de
Euripides em, de quando em vez, langar sélidos pilares para sustentarem a verossimilhanga da
tragédia, que de outro modo nio resistiria aos sismos profundos das suas inovagdes. Assim acontece
em [T: Euripides ergue quatro desses pilares ao longo de toda a pega, o iltimo dos quais - a
instituigdo de cultos em Halas e Briuron - verdadeiro contra-forte que suporta toda a estrutura do
drama. Os aitia que Euripides introduz nas suas pegas reflectem a veracidade da convicgio do povo,
pois vém a ser confirmados por outros autores idéneos. Também aqui Euripides transcreve A letra a

339 Para a descrigdo do templo e de alguns dos objectos encontrados, vide Papadimitriou ¢ Lilly Kahil, um e outro em
obras citadas na bibliografia.

340 vem imediatamente & lembranga o v. 1464 de IT: ol xail Tebdpnt xardovolon; e o fragmento de Euférion, apud
Nono D. 13. 186 e schol. ad Ar. Lys. 645: "Avyylahov Bpeipuvar xevripuov ‘lpuyeveiag.

41 "Opgravingen in Brauron en de cultus van Artemis-Iphigeneia”, 139-142,

12 A dedicagio das roupas das mées falecidas demonstra que também as parturientes cram consideradas pela deusa como

vitimas, .-
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crenga popular dos Atenienses relativamente 4 lenda de Brduron e o que ele descreve no deus ex
machina vem a ser confirmado por Euférion. Também os achados arqueoldgicos comprovam a
existéncia do timulo de Ifigénia, a que a fala de Atena faz alusdo em JT 1464,

Por outre lado, se Euripides nio faz qualquer referéncia etiol6gica i instituigdo da dpxreie, €
porque provavelmente nio considera que este ritual tenha algo a ver com a lenda de Ifigénia. Ou a
origem da etiologia deste ritual jd estava diluida no seu tempo, ou Euripides nido acreditou na
descrigiio desse aition. Talvez tivesse dado preferéncia  lenda de Aulide, mas, em qualquer dos
casos, nada o impedia de wratar a primeira parte da lenda proposta por Sale, sem fazer referéncia a
Ifigénia.

As oferendas — as que eram consagradas a Ifigénia e muitas outras — sdo conhecidas através da
epigrafia e dos achados arqueolégicos. Os tecidos ndo chegaram até nés por serem matérias
pereciveis, conforme jd acentudmos, — apesar de a inundagdo do Erasino ter preservado alguns
objectos que, em circunstiincias normais, sofreriam a inelutdvel corrosdo do tempo. Mas possuimos
os inventdrios dos tesoureiros do templo, gravados em estelas, que nos permitem fazer uma ideia da
natureza de todas as oferendas. Eram catalogadas em duas categorias distintas: téxteis ¢ metais. A
julgar pelas descrigbes desses inventdrios, € enorme e diversa a quantidade de tecidos oferecidos:
mais de vinte espécies de pegas de vestudrio definidos de acordo com a forma, a cor, a qualidade do
trabalho, do material, etc. A maior parte era constituida por roupas jd usadas, mas hd também registos
de pegas ainda nio usadas, algumas das quais inacabadas.

As escavagdes confirmaram, pois, a veracidade das informagdes ransmitidas pelo deus ex
machina de IT, a proposito da dedicagdo a Ifigénia das roupas das parturientes sucumbidas. Por outro
lado, todos estes dados confirmam a natureza de Artemis-Ifigénia. Era ela realmente a deusa que
presidia aos nascimentos/partos e, a0 mesmo tempo, a patrona das mies. Os achados de Bréuron
confirmaram igualmente a identificagio hesiédica de Ifigénia com Hécate343.

Os outros objectos encontrados podem ser classificados em wés grupos: j6ias, objectos de uso
feminino344 ¢ alfaias agricolas. Papadimitriou fala de milhares de objectos, associados 2 vida privada
feminina, encontrados nas escavagdes de Brduron, mas apenas uma diminuta parte do material posto
a descoberto pelas escavagbes foi ainda revelado345,

2.4.1. O Festival

Segundo informagdes de Aristéfanes e de Aristételes, o festival da Brauronia era pentetérico,
ou seja, realizava-se de quatro em quatro anos346, As protagonistas desse festival eram as jovens
atenienses, que eram consagradas a Artemis no templo de Brduron, onde executavam um puatripLov

33 Vide P. Brulé, La Fille d'Athénes, . 196: "Cetie étroite correspondance entre Iphigénie et Hécate est confirmée & 1a
fois par la découverte, & Brauron, d'une statuette de Triple-Hécate". Burkert, GR, p. 266, explica que das rés miscaras
que cram penduradas nas bifurcagdes ou cruzamentos dos caminhos se desenvolveu a representag3o de Hécate com uma
conliguragio tripla, com uma face voltada para cada uma dessas trés vias..

344 Caixinhas para dleos ou perfumes, espelhos, vasos, pedras preciosas, brincos, colares, elc.

345 =The Sanctuary of Artemis at Brauron”, Scientific American, 208 (1963) p. 113.

346 par 8726 ¢ Ath. 54. 7. Segundo Aristdteles os festivais pentetéricos eram cinco, a0s quais se veio a acrescentar
mais um, Todos, com uma tinica excepglo, se festejam no decurso do mesmo ano.-
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(L2). Os rituais consistiam, provavelmente, em dangas, imitando ursas, donde a designagio de
dpxtoL347,

Ndo se sabe ao certo se nestes rituais tomavam parte todas as raparigas de Atenas. Um dos
escolios da Lislstrata (L1) diz que as jovens participantes eram escolhidas (nuheydpevar
nepdévod). Este passo levou a que alguns autores348 considerassem que clas eram eleitas de entre as
dez tribos de Clistenes. Mas todos os manuscritos (R, S e L) referem a imposigio a todas as jovens
de participarem na ceriménia antes de casarem, o que € aparentemente contraditério com o cardicter
selectivo acima enunciado.

E. Simon sustenta esta ideia da participagdo macica de toda a populagiio ateniense, pais ¢ filhas,
na &pxteio. Baseia-se esta autora na grande quantidade e na pobre qualidade dos krateriskoi
encontrados, pelo que refuta a ideia avangada por H. W. Parke de que s6 um nimero limitado de
filhas de aristocratas participavam na dpxtein34?. Se € certo que a suposi¢io de Parke levanta
dividas, a de E. Simon também ndo estard totalmente correcta, como contrapde C. Sourvinou-
Inwood. Esta investigadora estima a quota anual das raparigas atenienses participantes em cerca de
600 a 700 e supde a sua reparticio por Bréuron e Muniquia. Se assim acontecesse, o niimero de cerca
de 300-350 raparigas participantes envolvia enormes dificuldades logisticas; o proprio espacr
destinado ao alojamento das jovens, conforme se pode deduzir dos achados arqueolégicos, nuo
estaria em condigdes de comportar tanta gente. Sourvinou pressupde, por isso, que algumas jovens
Tepresentavam as outras e, assim, deixaria de haver qualquer contradicdo nos textos dos escélios350.
No entanto, todas estas propostas niio passam de conjecturas, pois, nem a arqueologia, nem as fontes
literdrias permitem estabelecer uma ideia clara e definitiva.

Dois pontos polémicos sio a duragiio do perfodo ao servigo da deusa e a idade das criangas que
participavam na cerimdnia,

347 H. Jeanmaire, Couroi et Courétes, pp. 259sq, e P. Bruké, La Fille d'Athénes, pp. 206sq, chamam a atengiio para o
senlido expiatdrio da consagragdo das jovens como ursas. Esta cerimdnia destinava-se a expiar a morte do urso
consagrado. Harpocrdcio e Hesfquio (ambos s.v. 8exaretewy) afirmam que as jovens "imitavam a ursa” quando
tinham mais ou menos dez anos de idade, daf que Bexecrevewy Livesse o mesmo significado de dpxrevery. Por isso, na
opinido destes autores, o verbo Sexatevewy, utilizado por aqueles lexicégrafos como sindnimo da consagragio das
ursas. nio deve ser interpretado como ‘Tazer dez anos', mas sim "descontar a dizima', O servigo prestado pelas jovens
seria considerado como o pagamento de um tributo 4 divindade. Se toda a rapariga prestasse esse servico até aos dez
anos de idade e se 0 periodo de consagragio durasse um ano, a 'dizima’ seria a consagrago ao servigo da divindade de
um dos dez anos da sua infancia, Esta interpretagdo confirma a tese de Sourvinou-Inwood, Studies in Girls'
Transitions, p. 215qq de que o servigo da dpacreia tinha a duraciio de um ano.

Por outro lado, tendo em conta o nimero de tribos resultante das reformas de Clistenes, dexateveLy estaria
relacionade com o sentido primitivo da reparticio em dez unidades. Esta iiltima hipdtese € sugerida tanto por Brulé,
ibid., como por C. Sourvinou-Inwood, ibid., p. 114, que afirma: “The use of the verbs dekateuein for arkteusai (...)
may conccivably imply that one tenth of each crop of girls served as arktoi. If this is correct, one way of articulating
this would be thar one uibe (i.e. one-tenth of the Athenian tribes) would provide the arkioi each time. Alternatively,
onc girl in cvery ten was selected — presumably by the tribes.”

P. Brulé {2z uma associaglio curiosa do verbo Bexecretiery com a palavra ‘dizimar’, com o sentido principal de 'matar’,
e um sentido secunddrio, j esquecido, de 'dividir por dez,

MBp, Brulé, ibid., p. 249; C. Sourvinou-Inwood, ibid., p. 113, estabelece o paralelo com outras actividades da
sociedade ateniense: "The arkioi would have been selected by tribe, a cenain number of representatives from each
tribe. For in Athenian society tribes were recruitment units for the army, the boule, and various offices..."

399 Fostivals of Attica, p. 86 ¢ Festivals of the Athenians, p. 140, respectivamente.

350 Studies in Girls® Transitions, pp. 115sq. A mesma opinido ¢ expressa por H. Lloyd-Jones, "Artemis and
Iphigeneia®, p. 93. .-
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Os versos 641-7 da Lisfstrata dizem o seguinte:

‘Enta pév £ty yeyoa' e0dlde nppngdpouy

elt’ detpic 1} Bexetig aloa ToeynyETL
xeeTogfoude TV xpoxwtov dpxtos 7 Bpawpwvious
x&xmmtpﬁpouu not' olloa mol§ xahn ‘youg’
Layddwv oppoddw.

Seria este o cursus honorum das jovens atenienses. O texto permite subentender que,
teoricamente331, as raparigas podiam ser arréforas, alétridas, ursas e canéforas. Esta possibilidade
tedrica é um dos argumentos utilizados por Sourvinou-Inwood, para sugerir que as jovens estariam
apenas um ano ao servigo do culto braurénio e ndo os quatro anos que mediavam entre dois
festivais332,

Os schol. ad Ar. Lys. 645 (L1) e a Suda (S1) sio bem claros, ao afirmarem que as ursas ndo
podiam ser olite npeafiiitepon déxe €raw olit’ éhdrrous mévre. Uma vez que o festival da
GpxTelo era pentetérico, esse limite de idade entre os cinco e os dez anos s6 permitia que as jovens
pudessem ser &pxtoL uma lnica vez na vida. Os textos de Harpocrécio e de Hesiquio (s.v.
SexaretieLv) revelam que a idade mais préxima do décimo aniversdrio era o momento ideal para
participar nesta festa333,

Por outro lado, uma das fontes mais ricas em informagao sobre as ceriménias de Brduron € a
cerimica. A deficiente informagfio das fontes literdrias € suprida pelos testemunhos dos vasos gregos,
pois a investigagdo destes tem proporcionado revelagdes inéditas sobre os rituais de Brduron.
Papadimitriou encarregou a investigadora Lilly Kahil de estudar e publicar a cerimica do templo de
Brduron E gragas aos seus estudos que a ceriménia da dpxteio pode ser, em grande parte,
reconstituida. Tipico de Brduron € o riquissimo acervo de vasos, muitos dos quais em fragmentos, a
gue L. Kahil d4 o nome de xparnpioxol, e cuja decoragio reproduz cenas triviais, do dia a dia

351 Embora csta possibilidade fosse muito remota pois as arréforas eram apenas duas e eram escolhidas de entre as
familias nobres; ¢ udo leva a crer que as ursas obedeciam a critérios selectivos, de acordo com a representatividade das
dez ribos.

A partir do testemunho de vérios autores, podemos concluir que sé as jovens periencenles a uma faixa etéria
compreendida entre os sete e 0s onze anos podiam prestar servigo, na condicio de arméforas.

352 Swdies in Girls' Transitions,p. 22. H. Lloyd-Jones, "Artemis and Iphigeneia”, p. 93, pde em causa que as jovens
residissem durante algum tempo, qualquer que fosse a sua duragdo, no templo de Briuron: "Meither do we know
whether it is wrue, as some have gessed, that they lived for some time in the sanctuary, as the arrhephoroi lived on the
Acropolis, undergoing a 'reclusion’ of a type familiar in initiation rites”. Apoia o seu argumento na suposicio errada
de alguns cstudiosos de que os edificios em redor da stea serviam de dormitdrio para as jovens ursas. De facto, foi
comprovado por C. Birker, na sua recenso (Gromon, 41 (1967) 802-6) ao livro de Ch. Bouras (‘Avaomiiwers tic
aroas ¢ Bpaupdvec, Alenas, 1967), que essas divisdes eram utilizadas apenas como refeitdrios, a exemplo do que
acontecia em Epidauro, Argos, Mégara, Trezena, Délion de Paros e no Istmo. Todavia, a exisiéncia de um parthenon
em Brduron, atestada pelas inscrigbes, € a variedade de objectos femininos encontrados pressupde uma estadia
prolongada nesie local, Para o problema da identificagdo do parthenon braurdnio, vide P. Brulé, La Fille d'Athénes,
pp. 245-8.

333 sourvinou-Inwood, ibid., pp. 106sq, estudou o Hino a Artemis de Calimaco e sublinha que, tanto nos vv. 13-5,
como nos vv, 42-45, a deusa cagadora solicita a Zeus que cologue ao seu servigo dois grupos de elementos femininos
{(um constituido por ninfas e outro pelas filhas de Oceano) ¢, curiosamente, exige que odas tenham a idade de nove
anos, Admitindo que a idade ideal para completar a &pxtelor era de dez anos e que o servigo tinha apenas a duracio de
um ano, cslta autora conclui que as jovens de nove anos tinham a idade ideal, para servirem Artemis, na condigfio de
ursas. -
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feminino, cenas mitolégicas relacionadas com Artemis e aspectos do ritual da &pxteia334, Na
opinidio desta investigadora, estes vasos reflectem a natureza das ceriménias de Brduron, pois sio
provenientes de oficinas locais, uma vez que denotam técnicas de fabrico mais rudimentares e menos
perfaiius355,

Ora, Sourvinou-Inwood analisou cuidadosamente as representagdes das raparigas nos
krateriskoi, nomeadamente sob o ponto de vista anatdmico, e conclui que o seu estudo ora confirma
as informacgdes literdrias, ora € por elas confirmado, pois a idade das ursas mais novas, representadas
nos krateriskoi, abrange a faixa de sete a oito anos; as ursas mais velhas encontram-se representadas
através do tipo iconogrifico, que corresponde sensivelmente A idade de dez anos336,

A decoragio exterior dos krateriskoi €, pois, de importincia capital para a compreenséo do culto
braurdnio. A representagdo de adolescentes, de tochas na méo, a correr ou a dangar junto ao fogo de
um altar, ora despidas, ora vestidas com um chifon curto assume grande relevincia numa
interpretacio sociol6gica do objectivo do ritual357. De acordo com as fontes literdrias, as meninas
trajavam o xpoxwtés, um vestido comprido cor de agafrio tipicamente feminino338, Porém, nas
representagdes dos krateriskoi, a veste envergada pelas raparigas € o chiton representado de diversas
formas e feitios (comprido ou curto, com ou sem mangas, decorado ou liso, etc.). C. Sourvinou-
Inwood justifica esta discrepincia consagrando, neste caso, o uso adjectival da palavra krokotos. Por
1550, € necessdrio subentender a palavra chiton: krokotos (chiton)359,

A justificagio para as representagdes das raparigas, ora vestidas, ora despidas, tem a ver com o
ponto culminante da ceriménia da &pxteler. De acordo com os estudos de Sourvinou-Inwood, em
determinado momento da cerimdnia, as &pxtot deixavam cair o krokotos e conclufam despidas a
parte final da danga. Na opinifio daquela autora, este ritual marcava o momento da safda da &pxteia e

334 Lioyd-Jones, "Artemis and Iphigeneia”, p. 93, sintetiza assim a representacdo pictorica das &pxrov: "The vases
show young girls, sometimes wearing short chiton, but sometimes naked. Sometimes they are running a race
towards an altar with a flame burning on it, or towards a palm-tree, an object often associated with Artemis and with
Apollo; on some vases the runners carry torches. On other vases they are not running a race, but dancing what seems
to be a slow and solemn dance, or executing rhythmic steps, near the altar and at the tree; sometimes they are
carrying garlands.”

355 L, Kahil, "Quelques vases du sanctuaire d'Anémis & Brauron”. Estes krateriskoi s30 craleres muilo pequenos, quase
miniaturas, nalguns casos, concebidos para serem ulilizados nas cerimdnias religiosas. A partir da representago do
ritual num dos krateriskoi, L. Kahil, "Autour de ' Artémis attique”, pp. 24sq conclui que esies recipientes continham

-um liquido destinado a libagdes durante o sacrificio. Kahil, ibid., pp. 23sq, ¢ "L'Artémis de Brauron, Riles et
Mysteres”, p. 88 e n. 23, informa que J. Threpsiadis e P. Themelis, responsdveis pelas escavagdes de Muniquia e
Halas respectivamente, encontraram nesses locais krateriskof idénticos aos de Bréuron & sobretudo com representagdes
andlogas.

356 1bid. pp. 39-66.

57 Sobremaneira importante foi a publicagio por Kahil, "L'Ariémis de Brauron, Rites et Mystires”, de fragmentos de
rts preciosos vasos dticos do terceiro quartel do séc. V, a.C. pertencentes a uma colecgfio privada, com informagoes

norizadas sobre o ritual de Brduron.

358 Em Arist6fanes Th. 939-42 ¢ 945-6 ¢ Ec, 331-2, o efeito teatral exige que o krokotos seja uma pega de vestudrio
exclusivamenie feminina, envergada sobretudo pelas mulheres casadas,

* P. Brulé sublinha o valor afrodisiaco do agafrdo, através da citagio de um passo da vida de Isécrates (839) por
Plutarco; e salienta a conotagdo erdtica desta cor citande um passo da Lisistrata, onde o krokotos & utilizado com
finalidades sedutoras. Nono (D. 12. 86) também confirma a carga erdtica do vocdbulo: xpdxoc &vdog £puTeav.

3595iudies in Girls’ Transitions, p. 121, .-



o inicio da transigio para a nova condigdo: "it symbolized the bears’ transition form sexually
ambivalent childhood to fully female status"360,

Hd um consenso geral entre todos os autores para considerarem a ceriménia da &pxteie como
um ritual de transi¢do da infincia para a idade adulta. Os schol. ad Ar. Lys. 645 (L3/R1) e a Suda
{S3/R2) mencionam expressis uerbis o pré-requisito de as jovens celebrarem a dpxteio antes do
casamento. Ndo admira, portanto, que a ceriménia da “imitagio das ursas” fosse um ritual inicidtico.
Assim sendo, o sacrificio da cabra, que ndo podia deixar de fazer parte do conjunto de rituais a
realizar durante o festival, conforme atestam as vdrias fontes, poderia ser entendido como as
npotéhevo, os sacrificios preliminares ao casamento, que as jovens realizavam em honra de
Artemis361,

Relativamente A realizaciio de outras ceriménias no dmbito da celebragio de Artemis Braurdnia,
sabemos que o festival se iniciava com uma procissio de Atenas para Bréuron362, onde as jovens
ficavamn alojadas no neplevev,

A exemplo do que acontecia em Muniquia e em Halas, as cerimdnias principais eram noctumnas,
pois algumas jovens, representadas nos krateriskoi, correm ou dangam com fachos na méao. Por
outro lado, também s@o numerosas as representagdes de Artemis como deusa portadora da luz
(lucifera ou a deusa qpuwogdpos de [T 21). Tal como ficou dito acima, a propdsito de Halas, também
em Brduron se realizavam celebrages dionisiacas de indole orgidstica. Os schol. ad Ar. Pax 872-6 e
a Suda s.v. Bpetupdv, informam da presenga em Briduron de prostitutas que eram arrebatadas por
individuos embriagados363.

Podemos ainda afirmar com seguranga que houve a preocupagio de desenvolver o aspecto
cultural da Brauronia, a ponto de se realizarern declamagdes da lifada duranie as festas 364, P. Brulé
supde que 0s rapsodos versassem também os Cypria, uma vez que € nesta obra que se encontra a
primeira referéncia significativa ao mito de Ifigénia365,

2.5. Muniquia
Harpocrécio e L1 declaram que se celebrava o mesmo ritual em honra de Artemis Braurénia e
de Artemis Muniquia. Por isso, podemos pressupor que os rituais e manifestagdes culturais e

360 1pig, p. 133. Outros autores consideram igualmente caracteristico destes rites de passage que 08 protagonistas usem
vestudrio comprido ¢ que se desfacam dele no decorrer da ceriménia. CE. A Brelich, Paides & Partenoi, pp. 186-8 e
200-2, W. Burkert, Structure and History in Greek Mythology and Ritual, pp. 29sq, ¢ H. Lloyd-Jones "Artemis and
Iphigeneia”, p. 94.

}{tam bém significativamente curioso que, na lenda da dgxteler, Embaros dispa a roupa 3 filha para veslir a cabra.

Foi com base na deposicao do krokotos que Souvinou-Inwood, "Aristophanes, Lysistrara, 641-647", propds a leitura
xotopéouaa em Lys. 61447 e chamou a atengdo para Aisch. Ag. 239, onde Ifigénia se despoja do seu vestido tinto
de agalrio (xpoxeatds) antes de ser sacrificada. Todavia, veio posteriormente a reconsiderar a questio de Ag. 239
(Studies in Girls” Transitions,pp. 132sq).

351 vide supra o nosso capitulo introdutério ¢ W. Burkert, AN, pp. 62sq e n. 20.

362 () v, 646 da Lisistraia ¢ o escoliasta de Tedcrito (2. 66) mencionam uma xavnpopia, isto & o transporte
processional de cestos com oferendas sagradas.

363 Lloyd-Jones, "Artemis and Iphigeneia”, p. 92 n. 31 considera estes factos pura invengio, mas n3o nos parece que
assim scja. A interpretagio de Papadimitriou & comprovada pelo texto de Menandro para as celebragdes de Halas,

364 vide Heslquio s.v. Bpewpeoviors: Thv Thdda fidov pagoidol év Bpauphwl TH¢ 'Attixdc.

365 [ 4 Fille d’Athénes, p. 250 ¢ p. 281 n. 405, L.

95



religiosas que integravam as festividades nos dois locais seriam idénticas. A inclusdo do sacrificio da
cabra em Bréuron, conforme Hesfquio relata, comprova que essa hipétese tem cabimento.

Uma das ceriménias de Muniquia era a dos amphiphontes. No dia 16 do més de
Mun_)’chf'orr?’ﬁﬁ, realizava-se uma procissio, para o sanmdrio de Artemis Muniquia, com o transporte
de bolos, chamados dupLpivrec367, Alguns autores comparam o seu aspecto ao dos nossos bolos
de aniversdrio, com pequeninos archotes dispostos em circulo (Boawdice &v ket MEPLXELIEVE
gxewwv), em vez das nossas velas, que os Gregos desconheciam. Este pormenor indicia uma ceriménia
nocturna, a exemplo do que também acontecia em Bréuron.

Esta ceriménia € outro ponto de ligagio de Muniquia com Ifigénia(-Hécate), pois os mesmos
bolos eram normalmente oferecidos, no dia 16 de cada més, aos templos de Artemis e a Hécate nos
cruzamentos368, Hesfodo (fr. 23a M-W) j4 havia identificado a forma divina de Ifigénia com Hécate,
Por outro lado, Hesfquio informou que os Atenienses também designavam Hécate por Zea, 0 nome
de um porto maritimo — um dos trés portos localizados no Pireu —, situado muito préximo de
Muniquia.

Estes factos bem evidentes reforgam a ideia de que também Ifigénia estaria relacionada, embora
indirectamente, com o culto de Muniquia e aumentam a probabilidade de os dois cultos serem muito
semelhantes.

A arqueologia confirmou as analogias entre trés dos locais de culto: tanto o templo de Aulide,
como o de Brduron, como ainda o de Halas possuem um adyton. As fortes afinidades com o culto de
Muniquia e sobretudo a narrativa de Embaros permitem deduzir que também o templo local possuisse
um adyton idéntico. H. Jeanmaire369 sugere que a preocupagdo de Embaros, descrita na lenda370,
em esconder a filha no segredo do templo seria um provével indicio de que a consagragio a Artemis

366 K. Jeanmaire, Couroi et Courdtes, pp. 2585q declara que as festas celebradas em honra de Aremis em Muniquia é
que valeram ao més de Munychion a sua designagio, no calendério ateniense, pois 0 mesmo més, em Delos, em
Espurta ¢ na Maced6nia, era designado por Artemision. A estreila relagiio entre a festa de Munfquia ¢ a denominagio
do més, cm que ela se realizava, e, por outro fado, a sua auséncia do rol aristolélico de festas pentetéricas pressupdem
uma ccerréncia anual das cerimdnias em honra de Artemis Muniguia. Se a festa era anual, C. Sourvinou-Inwood,
Studies in Girls' Transitions, p. 67, entende também que, em Muniquia, as ursas podiam ter todas uma idade ideal
prédxima dos dez anos.

67 Vide Fildcoro FGrH 328 F 86 (= Fécio), Apolodoro FGri 244 F 152, Plux 6. 75, Alencio 14, 645, Hesfquio

5.V, &ppuplv, Suda s.v. dvaotéaro. Relativamente ao significado do nome, Jacoby diz o seguinte (p. 370 do
comentirio}: "For the name of the cake two explanations exist wich correspond with the two meanings of aupi, ‘on
bath sides’ and "around’, the former starting from the aition, the latter from the matter. The first explanation belongs
to Ph. who (very suitably in a book about the days of the month) found in the cugupdv a representation of the
conjunclion of sun and moon and therefore etymologized the word as ‘double light’; the second belongs to
Apollodoros who from the aspect of the cake explained the word as “shining round about’, Erika Simon, Festivals af
Attica, p. 81, traduz por ‘shining on both sides',
F. Brulé, La Fille d'Athénes, p. 196, conjectura a mesma data para as celebragdes de Briuron. Todavia, julgamos que,
sendo 4 festa de Briuron o mais famoso de todos os cultos de Artemis na Atica, a de Munfquia seria por ela ofuscada,
para além do inconveniente da realizac3o de duas festas no mesmo dia, de particular importincia para os, ou melhor,
a5 Alcnicnses,

368 vide Lambém o comentério de Jacoby a Filscoro (FGrH 328 F 86), segundo o qual estes bolos eram oferecidos no
dia 16 de cada més e nio apenas no dia 16 do més de Munychion. O dia do nascimento de Artemis era
tradicionalmente o dia 6, mas o dia 16 estaria relacionado com o plenilinio, pois, conforme J& vimos, Filécoro
identifica Artemis com Selena e E. Simon, ibid., confirma este dado: "Arnemis Mounychia was originally more the
moon goddess than the Olympian sister of Apollo.”

369 Couroi et Courétes, p. 263,

370Vide Suda s.v. ‘Euferpée eigus ou Pausinias da Siria, o lexicografo, apud Eustétio ad Hom. /1, 2. 331, 30.



Muniquia implicaria uma reclusdo tempordria no adyton do templo. Mas nada disto pode ser
comprovado. Também em Muniquia foram encontrados krateriskoi idénticos aos de Briuron.

Ap6s a batalha de Salamina, durante a qual Artemis Muniquia teria intercedido pelos Atenienses
contra a armada Persa, a vitdria dos Gregos passou a ser celebrada no dia 16 de Munychion através
da realizagdo de uma naumaquia de cardcter sagrado. Na época helenistica os efebos participavam
numa regata que se realizava entre o porto de Pireu ¢ o de Muniquia371.

2.6. Outros locais proviveis do culto de Ifigénia

Importa aqui fazer o levantamento dos locais onde Ifigénia teria sido venerada, para além do
seu culto em Brduron. Nio interessa analisar os locais do culto de Artemis sob as suas diversas
invocagdes (Taurdpola, Braur6nia, Muniquia, Aulideia, etc.) e bem assim as respectivas
ramificagdes, bastante numerosas, nalguns casos372,

1. Em Hermione encontramos Ifigénia como hip6stase de Artemis, i. e., Artemis invocada sob
o epiteto de Topuyévera, Esta tinha um templo nas imediagGes de Dioniso Mehawayics 73,

2. Conta Pausfnias (7. 26. 5: Brjha¢ €otwv € apyn¢ lguyevelon moundels & vadg) que
existia em Egira, na costa da Acaia, um templo de Artemis com uma antiga imagem que o povo local
dizia ser de Ifigénia, a filha de Agamémnon374. A sacerdotisa era uma jovem que af prestava servigo
até atingir a idade de casar. O Periegeta concluiu daqui, provavelmente com inteira razio, que o
refendo termplo teria sido dedicado primitivamente a Ifigénia.

3. Em Mégara, segundo uma outra informagio de Pauséinias (1. 43. 1), para além da existéncia
de um santudrio dedicado a Artemis mandado construir por Agamémnon, quando este af se tinha
dirigido para convencer Calcas a acompanhar a expedigdo contra Tréia, hd a registar a existéncia de
um herdon de Ifigénia, juntamente com o seu timulo. Diz o Periegeta que, na opinido dos
Megarenses, ela morrera em Mégara. O préprio nome da filha do rei de Mégara — Taurdpolis (Paus.
1. 42. 7) - sugere a existéncia de uma forte veneragio de Artemis Taurépola. Todavia, a
autenticidade desta informagdo jd foi posta em causa, pois o herdon de Ifigénia poderia ter sido
sugerido pelo préprio mito do sacrificio.

4. Em Aulide encontra-se, pelo menos, um templo dedicado a Artemis, pois Agesilau teria
realizado sacrificios neste local em sua honra375 e foi encontrada a base de uma imagem, Com wma

371 A naumaquia e a regata esiio atestadas em vérias inscrigdes, e. g. IG 22 1011, 16 & /G 22 1016, 30,
respectivamente.

372 pyr isso, vide Wemicke, RE, em Artemis, col. 1336sqq ¢ P. Brulé, La Fille d'Athénes, p. 1865qq.

373 Hesiquio s.v. ‘Iguyeveia. Pausinias 2. 35, 1: xai "Aptéuidos émixhnow lguyeveios fotiv Lepdw. CF
Hesiquio ‘. ) “Aptepes. A associagio do culto de Artemis ao de Dioniso é muito comum. E impressionante, por
exemplo, a coincidéncia dos nomes das filhas de Preto rei de Tirinto, saradas da sua loucura no tempilo local de
Dioniso: [fianassa ¢ Ifinoe. Supondo que a identificagiio da Hianassa homérica (fi. 9. 145=287) com Ifigénia estd
correcta, ¢ wndo em conta que Ifigénia ora & um dos epitetos de Artemis, ora hipdstase da deusa, a relagio entre
Artemis ¢ Dioniso &, neste caso concreto, evidente.

74 A Acaia tentou também inserir-se na lenda de Ifigénia ou na da Guerra de Tréia, em geral. Pausanias (7. 24. 2) fala
de uma reunifio preparatéria dos chefies Gregos na cidade costeira de Egie, para combinarem como haviam de combater
o reino de Priamo: "Avyopépvav filpolaey é¢ tolto 16 yuwplov tolc Adyou padiota Ev 1 BEdhade dkious,
pedéfovias €v xowd Poukfic xed’ Bvrive yof tednov £nl dpyhv thy [MpLdyoy otpatedeodal.

375 ¢f. Xenofonte HG 3. 4. 3, Plutarco Ages. 6 e Pausénias 3. 9. 3sq. -



inscrigio de duas pessoas, que af haviam mandado erguer uma imagem da filha; esta teria servido no
templo como sacerdotisa de Artemis. Todos estes factores se conjugam para que se Supusesse muito
naturalmente a existéncia neste lugar de um culto primitivo de Ifigénia, uma vez que o mito troiano
localiza af o seu sacrificio. Hubrecht conjectura gue uma base circular, encontrada num dos cantos do
templo, poderia ter servido de pedestal para os restos do plétano mencionado em /1. 2. 307, e que
Pausfinias (9. 19. 7) teria ainda visto, na sua visita ao Iempi{):ﬂﬁ.

5. Segundo o relato de Pausdnias (2. 22. 6sq), teria existido lado a lado, em Argos, um
santudrio de Eilethyia e outro de Hécate. Como Pausinias também associa & fundago do primeiro
santudrio o nascimento de Ifigénia, filha de Helena e Teseu, Wilamowitz377, conjugando todos estes
factores, suspeitou que existisse aqui um templo de Ifigénia-Hécate.

Conforme jé vimos, Apolodoro (Epit. 3. 18) também faz referéncia a uma primeira reunido dos
Aqueus em Argos antes da sua partida para Tréia. Os Cypria informam igualmente que a reunido de
Aulide era a segunda que se realizava e, embora o resumo de Proclo néo refira o local do primeiro
encontro, é muito natural que tivesse sido em Argos. Esta versio, conforme P. Brulé salienta378,
seria fruto da existéncia de uma tradigo local: um provdvel culto de Ifigénia terd sugerido uma
passagem da herofna — e dos Aqueus — por aquelas paragens.

E igualmente significativo que, além de Estinfale e de Bréuron, também Argos se situa perto de
um rio chamado Erasino (Aisch. Supp. 1019-1021),

6. Se, conforme jé vimos, em Estinfale, na Arcddia, existia um templo em honra de Artemis
Braurdnia, é muito natural que também af existisse um culto de Iﬁgéniaﬂg_ Esta dedugdo ndo ¢ feita
de dnimo leve, mas tem por base as analogias, supra referidas, entre os cultos e mitos de Ifigénia e de
Calisto.

P. Brulé desenvolve um estudo sobre o denominador comum destes ¢ de outros locais de culto,
embora nem em todos se possa comprovar a presenga de um culto de Tfigénia380. Esse factor comum
¢ serem locais marftimos, associados i presenga de dgua doce (rio ou fonte). Até Estinfale, cidade do
interior, se encontra situada na margem de um lago importante. P. Brulé associa este factor de dgua
salgada/igua doce ao v. 1192, onde Toas pergunta a Ifigénia, se ela pretende purificar os prisioneiros
com dgua doce ou com dgua salgada.

376 A v. M.,Hubrecht "Opgravingen in Brauron en de cultus van Arnemis-Iphigeneia®, Hermeneus 32 (1961) p. 142,

377 U, von Wilamowitz-MoellendorfT, "Die beiden Elektren", Hermes 18 (1883) p. 257.

378 La Fille d'Athénes, p. 264 n. 40,

379 poderfamos também pressupor a existéncia de um culto de Ifigénia em Muniquia, considerando a andlise dos
elementos de Muniquia, coincidentes com o mito de Ifigénia € o culto de Brduron, Todavia, essa andlise nio &
concludente. A haver um cullo relacionado com Ifigénia, seria o de Ifigénia-Hécate.

MO E o caso de Anffpolis da Trécia, onde Artemis Braurdnia seria adorada. A tinica afinidade com o mito de Ifigénia € a
referéneia ao rio Estrimon (Aisch. Ag. 192), que banhava essa localidade. Cf. Diodoro 18. 4 e Tito Livio 44. 44,

E também o caso de outras filiais dos cultos jd analisados, como Tanagra, por exemplo, uma ramificagio de Aulide,
ou coma outros locais na costa ocidental da Asia Menor, filiais de Muniguia. Nada nos confirma que os cultos sejam
idénticos aos dos locais de origem. . -
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LOCAL TEMPLOS “RITUALS )
epiclese de adyton |heréon |mar | rio sacnficio |oopm de?aD aition | ulto de
Artemnis expiatério animal Ifigénia
Halas Taurdpola C C C |C C - P P P
Briuron Brauréma C C C |C C C C C C
Aulide Aulidia C P C|C C 381 P C C
Munigua Muniguia C P C |C C C C C C
Zea Zea - - C |- - - - - | Hécate
Hermione - - - C |C P - - C
Egira - - Jestia| C [ C - - P - C
Mégara - - C C [C - - - - C
Argos - - - C |C - - - - C
Estintale Brauronia - - |lago| C - - - - P
Antipolls  |Taurdpola - - cJ|cC - . - - P
Braurénia
Etdpia
C = cerigza
P = probabilidade

2.7. Disputa do idolo original

A acreditar nos copiosos testemunhos de diversos autores, Orestes e Ifigénia ndo teriam feito
outra coisa durante o resto das suas vidas sendo percorrer toda a Grécia e Asia Menor, numa intensa
actividade de instituigiio de cultos, no seu regresso 2 pitria com a imagem de Artemis, trazida do pafs
dos Tauros. Alguns casos isolados foram considerados indfcios de um antigo culto de Orestes e
Ifigénia ou de uma veneragfio intimamente relacionada com este, como ¢ o caso de Artemis, tanto
Braur6nia, como Taur6pola. Todavia, é muito pouco provével que tenha existido um antigo culto de
Ifigénia em todos os locais que reclamam para si a posse da auténtica imagem de Artemis: aquela que,
segundo a lenda, teria sido transportada por Ifigénia e Orestes para a Hélade. E muitas eram as
cidades que disputavam a posse deste venerdvel fdolo tio popularizado pela pega de Euripides382:

a) Em Esparta, num local chamado Limneu, consagrado a Artemis Ortia Ligodesma333. a
estitua dessa deusa seria o antigo fdolo tdurico, que, na opinido dos Espartanos, teria sido levado
para esse local, porque Orestes af também era rei (Pausanias 3. 16. 7-9). O Periegeta pronuncia-se a
favor da reivindicagio dos Espartanos, contra a tradigio dtica. Se a verdadeira estdtua anti ga esteve
em Briuron, foi apenas de passagem, pois, pergunta ele, "por que razio teria Ifigénia deixado a
imagem em Brauron?" E se os Persas incluiram a imagem de Briuron no seu espalio, porque ndo a
levaram consigo os Atenienses quando abandonaram a cidade antes da chegada dos invasores? E
porque, certamente, a imagem de Brduron ndo era a verdadeira, mas uma simples c6pia, sem grande

381, Brulé (La Fille d'Athénes. p. 201) invoca o v. 232 do Agamémnon de Esquilo (onde se diz que o protagonista d4
sinal aos scrvos para soerguerem Ifigénia, como uma cabra, por sobre o altar), para justificar a existéncia provivel do
sacrilicio da cabra. Nis pomos as nossas dividas.

2 Vide wmbém A, Brelich, Paides e Partenoi, I, p. 244,

383 Ortia (dircita, em pé) e Ligodesma (envolvida por vimieiros), porque, de acordo com o relato de Pausinias (3. 16.

11}, a imagem fora encontrada num bosque de vimieiros, € a drvore que a envolvia mantinha-a de pé.
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valor histérico-religioso. E foi essa cépia que os Persas levaram consigo e foi oferecida
posteriormente por Seleuco aos habitantes de Laodiceia, na Siria. Tudo isto estd implicito nas
palavras de Pausdnias. Todavia, a tendéncia modema inclina-se para a localizagdo do antigo idolo em
Halas ou em Bréuron, em detrimento da hipétese defendida por este escritor384,

Para confirmar a autenticidade do xdanon, o Periegeta dd-nos conta de alguns fenémenos
inexplicdveis, que ele atribui ao poder divino da estdtua. O dolo foi, por exemplo, encontrado por
dois irmaos que enlougueceram naquele mesmo instante383, Os habitantes de virios locais que, em
certa ocasido, sacrificavam & deusa, desentenderam-se ¢ massacraram-se mutuamente. Os que nio
morreram no combate, sucumbiram de doenga. Descreve ainda um ritual sangrento, instituido para
saciar a sede crudenta da deusa, e que consistia em chicotear alguns jovens manchando o altar de
sangue, pois Artemis ainda mantinha a preferéncia por sangue humano desde os tempos dos
sacrificios tduricos. E devido ao ritual da flagelagio dos efebos espartanos que este culto se torna
famoso.

Sérvio e Higino corroboram a localizagiio da imagem de Artemis na Lacénia, bem como o ritual
da flagelagio386. Sérvio comega por fazer um breve resumo de /A e de IT, e afirma que Orestes teria

levado o fdolo para Aricia. Ndo faz sequer referéncia a Halas ou a Bréuron, e continua:
Sed cum postea Romanis sacrorum crudelitas displiceret, quamquam serui
immolarentur, ad Laconas est Diana translata, ubi sacrificii consuetudo
adulescentum uerberibus seruatur, qui uocabantur Bomonicae, quia aris

superpositi contendebant, qui plura posset uerbera sustinere387,

De acordo com este comentirio, os jovens espartanos participavam num certame bastante cruel:
eram voluntariamente chicoteados sobre o altar da deusa. Safam vencedores aqueles que
conseguissem aguentar 0 maior nimero de chicoteadas, donde a designagio de Bomonicae
(Bropog+uixe),

Todavia, a associagio deste culto ao ritual tdurico deverd ser tardia, provavelmente devido ao
éxito da pega euripidiana. E que as escavagdes no templo de Artemis Ortia revelaram vestigios de
alicerces do séc. VI a.C. ¢ restos de dois altares localizados diante do templo, um dos quais
pertencente ao séc. IX a.C.388, Nio ¢, portanto, muito provivel que a abonagdo tdurica fosse tio
remaoia.

Xenofonte e Platdo relatam um jogo ritual, em redor do altar de Artemis Ortia, em que um
grupo tentava roubar o mdximo possivel de queijo, enquanto outros, armados de chicotes, defendiam

384 vige LImC, vol. 11, p, 743,

85 Ariemis costuma ser muito invocada para curar doengas mentais, como é o caso da loucura. Vide Q. Gruppe,
Griechische Mythologie und Religionsgeschichte, pp. 1273-1282.

386 Sérvio ad. Aen. 2. 116. Higino Fab. 261, embora se considere que a fabula de Higino seja uma interpolagio do
texto de Sérvio. CF H. L. Rose, Hygini Fabulae, p. 160 nota: "non enim sunt Hyginiana (se. haec capita: CCLVIII-
CCLXI) sed Seruiana”,

38T Seruii Grammatici gud feruntur in Vergilii carmina commentarii. Rec. Georg Thilo et Hermann Hagen, p. 237-8.
Acrescenta ainda Sérvio que o8 0ss0s de Orestes teriam sido trasladados de Aricia para Roma,

388E, Karpodini-Dimitriadi, Der Pelopones, p. 118. .-



0 altar389. Deste modo, também manchavam o aliar de sangue humano. Burkert conjectura que as
duas equipas fossem constituidas por pessoas de grupos etdrios distintos390.

A razio da presenga do queijo neste ritual € clarificada por um fragmento de Alcman, onde se
diz que a deusa preparou um queijo de leite de leoa por ocasido de uma festa391.

b) Na ala sul da Acrépole de Atenas, i direita dos Propileus, havia um templo de Artemis
Braurdnia e uma estdtua de Praxiteles, segundo as indicagées de Pausinias (1. 23. 7). Este autor
informa que o antigo £ 6avov de Artemis estava (ainda no seu tempo) em Bréuron:

0 dpyaiov Edavév £ativ év Bpavpdwe, "Aptepns &¢ Aéyouow v Tewpuxr

Se interpretdssemos o dipyaiov Edavev como a imagem genuina de Artemis, trazida por
Ifigénia do pais dos Tauros, este passo estaria em aparente contradigio com o que o autor diz, em 3.
16. 7-9, como vimos a respeito da imagem de Artemis Ortia Ligodesma, onde considera ser a
imagem espartana a verdadeira. No entanto, em 1. 33. 1 Pausiinias aplica a mesma adjectivacio
(&pxeilov) @ imagem de Brduron, mas nio admite que ela seja a original. Pelo contrdrio, da imagem
original promete ocupar-se mais adiante, isto é, em 3. 16. 6sqq, a descrigio do ritual de Artemis
Ortia.

c¢) Euripides, em IT 1446sqq, p3e na boca de Atena instrugdes para que Orestes leve a sua irmd
de regresso a Argos. Também Higino (Fab, 120) faz alusdo A presenca da famosa estdtua em Argos:
o oriculo informa Orestes que s6 ficard livre das Firias se trouxer a imagem tdurica para Argos.
Considerando o que j4 foi dito sobre um eventual culto de Ifigénia em Argos, é muito natural que este
local reclamasse a posse da estdtua tdurica.

d) Em Comana, na Catadénia da Capaddcia, junto ao rio Saro, existia um templo que servia o
culto florescente da grande deusa Ma392 da Asia Menor, com a qual a deusa tdurica aparentemente
foi identificada393. Estrabdo conta que Orestes e Ifigénia introduziram nesta cidade o culto de
Artemis Taurépola, que eles haviam trazido do pais dos Tauros. Nio s6 teriam deixado aqui o
Eoavov tdurico, como também a longa cabeleira de Orestes, que este usava em sinal de luto durante o
seu periodo de doenga, donde se explica o nome da cidade3%4,

389 won, Lac. 2.9; Plat. Leg. 633b. Platfio apenas lhe faz uma alusio muito superficial. Xenofonte aparentemente
interpretou mal este culto. V@ nele um exemplo da severa educagio espartana destinada a endurecer o corpo dos jovens
para os lomar inscnsiveis 3 dor ou, pelo menos, para tolerarem melhor o sofrimento. Este episédio parece, pois,
deslocado, porquanto niio se enquadra no contexto, a ponto de alguns estudiosos o considerarem uma interpolag3o.
Variadissimos especialistas, entre os quais Henri Jeanmaire (Courof et Courétes, p. 511), F. Graf ("Das Gotterbild
aus dem Taurenland”,) e A. Brehlich (Paides e Parthensi), julgam tratar-se de um rito inicidtico, embora este dltimo
autor tenha tendéncia para atribuir uma importincia demasiado monopolizadora a ritos inicidticos em culios onde essa
exclusividade ndio existe - cf. rc, de Chr, Sourvinou(-Inwood) A obra anterior, JHS 91 (1971) 172-177.

390 Cf, Walter Burken, GR, p. 237 ¢ 393.

391 &1eman fr. 56 Davies.

392 pivindade da Asia Menar, personificagio da fentilidade e identificada com a Lua, Também Ariemis & identificada
com a Lua (Zehrjvn), conforme verificdmos jd por diversas vezes.

393 vide Estrabiio 12. 2. 2-3 ¢ Proc6pio Pers. 1. 17. Cf. também Pausinias 3. 16. 8.

394 Procdpio ¢ mais minucioso na sua descriclo. Quando Orestes abandonou a terra dos Tauros juniamente com sua
irmd, terd contraido uma doenga. O ordculo informou-o de que s6 ficaria curado, se erguesse um templo em honra de
Artemis, num local que s assemelhasse ao dos Tauros, e deixasse ai a sua cabeleira, fundando uma cidade homénima
(2 cabeleira). Orestes chegou 20 Ponto ¢ descobriu uma montanha alcantilada, sobranceira ao o fris. Julgando ser
aquele o local indicado, construiu af uma cidade e um templo em honra de Artemis. Cortou o cabelo e deu 2 cidade o
nome de Comana, designag@o que manteve até 3 época de Procdpio (séc. VI &C.). Como a doenga nd3o cessasse,
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Pausfinias (8. 34. 3) faz alusfio ao completo restabelecimento de Orestes da loucura apés o corte
do cabelo. A dedicagdo deste, que também aqui teria a mesma finalidade da cura de Orestes, é
claramente uma lenda etiolégica, forjada para justificar o nome da cidade de Comana, tanto da
Comana pdntica, como da catadnica.

¢) Segundo o que dissemos na alinea anterior, também a Comana, no Ponto, junto ao rio fris,
poderia reivindicar a posse da imagem genuina393. De acordo com a histéria de Procépio, Orestes e
Ifigénia teriam levado o idolo primeiro para a Comana pdntica ¢ posteriormente para a Comana
catadnica. Estrabdio, no entanto, afirma que o culto na Comana péntica seria uma cépia do outro.

f) Segundo Estrabdo (12. 2. 7), em Castabala, na Cata6nia, seria venerada Artemis Perdsia.
Também aqui corria voz a mesma histdria a respeito de Orestes e do fdolo tdurico. A Taurépola teria o
nome de Perdsia, devido ao facto de ela ter sido trazida "do outro lado” (népaBev). As sacerdotisas
de Artemis cumpriam um ritual que s¢ julga ser uma reminiscéncia de um antigo sacrificio humano
executado por meio do fogo: caminhavam sobre carvdes em brasa. Esta dedugio deve-se & analogia
dos sacrificios crematérios praticados pelos Tauros (IT 621sqq).

g) A Laodiceia da Sfria também reclamava a posse do xoanon tdurico (Pausinias 3. 16. 8-9.).
Como jé ficou dito acima, Xerxes ter-se-d assenhoreado da imagem de Bréuron e té-la-4 levado para
Susa. Mais tarde, terd chegado, como presente do rei Seleuco, a Laodiceia, na Siria, em cuja posse
ainda se encontrava no tempo de Pausénias,

h) O Periegeta diz (3. 16. 8) que os habitantes da Lidia, sem qualquer indicagdo precisa da
cidade, reclamam a posse do verdadeiro fdolo tdurico e parece colocar a deusa téurica em paralelo
com a Anaitis396 persa, pois acrescenta que os Lidios possuem um santudrio em honra de Artemis
Anaitis.

i) Outro local, onde teria estado a imagem de Artemis, é Aricia397, segundo o comentério de
Sérvio ad Verg. Aen. 6. 136. Orestes terd instituido aqui o culto de Artemis Facelite ou Lucifera, que

Orestes percebeu que ndo tinha satisfeito as condigdes divinas. Continuando a viagem, chegou A Capadécia, a um
lacal, nas margens do rio Saro, muito parecido com o dos Tauros. Orestes fundou ai outra cidade e dois templos: um
para Ariemis e outro para sua irm3 [figénia. Orestes teria ai corado o cabelo e a cidade passou a chamar-se Comana
Dourada () ypued Kduerver).

O motivo da dedicago da cabeleira ndo € 130 singular como parece: os jovens adolescentes faziam-no nas festas em
Muniquia, perque, segundo a narragio de Plutarco na Vida de Teseu (5), o famoso herdi teria dedicado a Apolo as
primicias da sua cabeleira, antes de chegar a Alenas; também Aquiles oferece a sua cabeleira, nas exéquias de Pétroclo
(fl. 23. 141-153).

Segundo o mesmo relato de Procdpio, no seu tempo, os templos jd tinham sido transformados em igrejas cristds.
Segundo uma informagio de Estéviio de Bizincio (s.v. “Apavov) dizia-se que Orestes teria encontrado a libertagio da
sua loucura (tis peevios Adoww edpeiv) no monte Amano, situado entre a Cilicia e a Siria. Esta € claramente mais
uma ctimologia popular, suscitada pelo substantivo pavia precedido de um - privativo,

395 Vide Estrabdio 12, 3. 32 ¢ Procépio Pers. 1. 17. Cf. também Pausanias 3. 16, 8, que, embora sem referic explici-
tamente o nome de Comana, faz a distingio entre os habitantes das duas Comanas: ... Kannédoxec xal ol tov
Efifewvay olxoDvrec 16 &yockuar elvaw napd apiouv, isto €, os habitantes de Comana, na Capaddcia, junto ao
rio Saro, € 0s habitantes da Comana do Ponto Euxine, nas margens do rio fris.

396 Deusa da antiga Pérsia identificada com o planeta Vénus. Era a deusa das diguas, da fenilidade e da procriagio. Sob a
designagiio de "Avaltus conhecen grande popularidade na Asia Menor,

97 Higino. Fab. 261. Sérvio ad Verg. Aen. 2. 116, 6. 136; cf. Estrabdo 5. 239, Ovidio Mer. 14. 331 e 15, 488sqq
Lucano. 3. 86. Ovidio e Lucano falam da existéncia em Aricia do templo da Scythica Diana ou da Orestea Diana.
Estrabdio niio € 1o sumdrio na sua descriglo. Diz ele que o templo de Artemis em-Aricia € uma copia do da Taurdpola
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¢ igualmente identificada com a Artemis tdurica. Conforme o préprio nome indica, Orestes teria
trazido consigo a imagem depois de a ter envolvido num feixe de vimes, de acordo com o testemunho
de Sérvio:

simulacrum sustulit absconditum fasce lignorum: unde et Facelitis dicitur, non

tantum & face, cum qua pingitur, propier quod et Lucifera dicitur: et Ariciam
detulit398,

j) Segundo outra versdo, o {dolo tdurico teria chegado a Tindaris, na Sicflia39?. O autor dos
Prolegdmenos apresenta vérias versdes sobre a origem do género bucélico. Numa delas, conta que o
ordculo informou Orestes, que trazia consigo a imagem tdurica de Artemis, como conseguiria purgar-
se do seu crime: no local onde sete rios brotassem de uma iinica nascente. Dirigiu-se para a zona do
estreito de Messina, mais propriamente para Régio, foi purificado nas 4guas da referida nascente,
atravessou para a Sicilia e dirigiu-se para Tinddride. Aqui, os habitantes locais teriam recebido a
deusa com singulares cnticos, surgindo, assim, o género bucélico.

k) Também no templo de Brduron, como nio podia deixar de ser, se guardava igualmente uma
antiga imagem de madeira de Artemis que, na opinido de alguns, seria a imagem genuina, trazida por
Orestes e Ifigénia do pais dos Tauros300,

3. Sacrificios Humanos

3.1. Finalidade

A histdria e a mitologia gregas oferccem-nos uma grande variedade de exemplos de sacrificios
humanos. Teofrasto, apud Porfirio (Abst. 2. 27), tenta explicar a origem dos sacrificios humanos da
seguinte forma: Inicialmente os homens ofereciam aos deuses as colheitas. Porém, estas escassearam
€ viram-se obrigados a comerem-se uns aos outros, para sobreviverem. Acto continuo, passaram a
sacrificar também homens e mulheres aos deuses — e quanto mais dotados fossem de beleza, melhor.
Seguidamente estes costumes sofreram alteragdes e em substituicio de vitimas humanas, passaram a
sacrificar outros seres vivos401,

Desde muito cedo despontou a aversio pelos sacrificios humanos. Alguns autores contribufram
para a consolidagiio de preconceitos morais contra o sacrificio de seres humanos. Séfocles denunciou

tdurica e o seu sacerdote foi assassinado por um escravo fugitivo, que passou depois a exercer as fungdes daquele,
sempre armado com uma espada.

398 Seruii Grammatici qui feruntur in Vergilii carmina commentarii, p. 237,

99 probo, no seu comentario is Bucdlicas de Virgilio, e os Prolegomena de Poesia Bucolica et de Theocrito.

400 vide Pausinias 1, 33, 1; 1. 23, 7; 3. 16, 7 sqq.; 8. 46, 3. Vide LIMC, vol. II1, p. 620, no que diz respeito as
estiluas do culto de Artemis encontradas em Bréiuron. .

40T Teofrasto deixa, portanto, implicita uma evolugo do sacrificio de produtos agricolas para o sacrificio humano e,
posteriormente, para o sacrificio de animais, .-
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@ crueldade desta prdtica entre os Bérbaros. Num dos fragmentos da sua Andrdmeda, diz que os
Bérbaros sempre tiveram o costume de sacrificar a raga humana a Cronos:

vipos yap fotL Tolal BepPdpors Kedvol

dunnokelv Bpdrerov dpyifev yévacd02,

Burkert explica a presenga desses sacrificios e de canibalismo no mito como "um fundo bidtico:
o encadeamento indissolivel de matar e comer"#03, Na opinido de Gruppe, o sacrificio humano foi
aceite com naturalidade entre os Gregos, numa primeira fase arcaica. Diz ele que o sacrificio de
Ifigénia nunca teria integrado um mito, se os Gregos nio suportassem a ideia de haver necessidade de
pagar o prego mais elevado pela obtengdo dos maiores favores#04, Posteriormente, os autores de
sacrificios humanos eram exilados ¢ Gruppe exemplifica com os mitos de Atamas, Licdon e
Idomeneu. Empédocles (fr. 128 Diels) diz ndio haver acto mais abomingvel (wiaoc) entre os homens
que comer o5 seus membros possantes depois de lhes terem arrancado violentamente a vida:

ahha picos tobr' £oxev év &vlpcinolol ufyLatov,
Supov dnoppaloovtas Eéduevar e yuiad0S,

Os Gregos execravam, pois, esses costumes ¢ associavam-nos imediatamente aos povos
bdrbaros. Na Antiguidade, o povo que mais se distinguiu na execugdo desta pritica abomindvel foram
os Fenicios, e a generalidade dos investigadores aponta especialmente os periodos de crise como as
ocasides mais propiciadoras de sacrificios de tal indole.

No entanto, hd que nio esquecer o contexto sécio-cultural em que esses sacrificios se inserem
nas sociedades e comunidades "bérbaras”. No didlogo pseudo-platénico Minos (315b-c), 0 seu
conceito de sacrificios humanos é muito relativo, isto €, enquanto os Gregos abominam os sacrificios
humanos, os Cartagineses legitimam-nos, considerando-os préticas licitas e piedosas.

3.2. Sacrificios humanos entre os Bdrbaros

Primeire que tudo, importa clarificar quem sdo os Bérbaros. Sdo, obviamente, os ndo-Gregos,
isto ¢, os que ndo falam grego, no dizer de Herédoto (2. 57), mas nalguns casos nio hd uma
distingdo nitida na aplicagdo desta dicotomia por parte dos autores gregos. Autores hd que consideram
birbaras as ilhas de Lemnos (Herédoto 5. 26-27; 6. 136-140; 8. 11), Creta (Herddoto 1. 171-173,
7. 169-171; Séfocles Aj. 1291-1295) e Chipre (Aisch. Supp. 277-278). Por isso, também aqui as
integraremos na Barbdrie. Para um desenvolvimento, mais pormenorizado desta problemadtica,
remetemos para Helen Bacon e José Ribeiro Ferreirad00,

W02 Fr, 126 Radt vv. 2-3, A exemplo do que acontece com outros autores, Sdfocles estaria a par dos sacrificios
praticados pelos Fenicios e respectivos colonos em honra de Baal-Moloc, que correspondia, na religidio grega, ao deus
Cronos,

03 Walier Burkert, Mito e Mitologia, p. 27.

04 g, Gruppe Griechische Mythologie und Religionsgeschichie, p. 922: "die Legenden von Iphigeneia und Aerope
{...) hiltten ...} nicht zu Mythen werden kdnnen, wenn die Vorsiellun 2, dass man fiir die htichsten Giiter den hochsten
Preis, dus Leben eines teuren Familiengliedes, zahlen misse, den Griechen in der Zeit . da das Epos entstand, ganz
uncririiglich gewesen wiire.”

"3 C1. Eusébio de Cesareia PE 4, 14 ¢ Porfirio Abst. 2. 27 7.

W06 Barbarians in Greek Tragedy, New Haven, 1961, p. 5sqq ¢ Hélade ¢ Helenos, Coimbra, 1983, pp. 185-252,
respeclivamente, -
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Dos sacrificios mais horrendos conhecidos pelos Gregos, os que eram praticados entre os
Tauros, tal como foram descritos por Herddoto, assumiam uma posigio de destague, e o receio que
0s Gregos tinham desse povo estd bem patente nos vv. 123-125, quando Ifigénia se refere ao Ponto
Euxino chamando-o de "AZstvoc. Tudo o que ficasse para ld do Bosforo Tréicio era paradigma do
que mais havia de barbaro*07. Este conjunto de factores teria contribuido para o éxito da pega, pela
profunda impressdo por eles causada na assisténcia. Como estes sacrificios j4 foram anteriormente
tratados, neste rabalho, remetemos para essa parte.

Outro exemplo de sacrificios humanos praticados entre os Bérbaros, a que Herédoto também
faz referéncia, sio a imolagdes macicas, por ocasido de exéquias reais, na regido do Mar Negro408,
Pensa-se que em Kertch, no Céucaso, terd havido funerais semelhantes desde a Idade do Bronze até 2
época imperial ou mesmo até ao tempo das Cruzadas409. Qualquer povo oriundo desta zona
prestava-se, pois, a ser associado a esses sacrificios.

Herédoto narra ainda (7. 180) o sacrificio de um soldado grego pelos Persas, durante um
ataque da armada de Xerxes. Também a Biblia nos fornece exemplos de sacrificios humanos
realizados durante a batalha (2Reg. 3, 27) e de sacrificios de consagragdo praticados entre os filhos
em Israel numa época histérica (IReg. 16, 34), como era habitual em muitos outros povos410,

407 E. Hall ("The geography of Euripides’ Iphigeneia among the Taurians", American Journal of Philology 108 (1987),
p. 429) observa o seguinte, a propdsito dos versos 123-125 de /T: "in IT the rocks (sc. the Symplegades) are the
mental, as well as the physical, barrier between darkness and light, the unknown and the known, barbarism and
civilisation. Thus when Iphigeneia says that she will ensure that Pylades can escape out from the "dark rocks" (746),
it is 2 symbalic way of promising to see him safely out of the Black Sea into the Greek world.”

H. Bucon (Barbarians in Greek Tragedy, p. 155-157) avanca a informaglo de que dos trés grandes dramaturgos,
Euripides € o que possui maior nimero de referdncias geograficas - o que ndo impressiona muito, se tivermos em
conia a quantidade de obras que chegaram até nds de cada um destes poetas tdgicos. E acrescenta mais adiante:
"Euripides’ purpose is not description. For him the foreign place is an evocative word, suggesting distance, danger,
and an inhospitable land". Curiosamente lanca mio do exemplo das Simplégades. Estas sio mencionadas (nem
sempre explicitamente) em treze passos de vdrias obras, seis das quais em combinaglo com o adjectivo &Eewvoe
{Andr. 793-4; IT 124-5, 392-5, 1388; Med. 432-3, 1263-4), mais parecendo estar a utilizar uma férmula estereotipada
4 mancira homérica. E que esta associaglio constanie de & evvoc as Simplégades, marco froneirico da civilizagao e,
conscquentemente, do mundo helénico, revela alé que ponto os preconceitos negativos, para com o Ponto Euxino,
¢stavam inculcados no espirito dos Gregos.,

Era, de facto, uma habilidade ndutica atingir o Ponto Euxino. Escavagdes na Tréade revelaram que, durante um
deierminado periodo do ano, as naus tnham forgosamente de ficar ancoradas devido s correnies impetuosas que
atravessavam o Bdsforo. A navegaglo tornava-se impraticével devido aos débitos do caudais do Daniibio e do Don
ucraniano, ¢ devido aos ventos primaveris. Estes obstdculos acrescidos estavam implicitos na conotago da palavra
&E eLved,

408 4. 71-2. Além da imolagao das concubinas, do escancgio, do cozinheiro, do escudeiro, do pajem, do mensageiro

pessoal ¢ de alguns cavalos, que eram posteriormente sepuliados junto do rei com alguns dos seus objectos pessoais,
os Citas degolavam, no primeiro aniversdrio da morte do rei, cerca de 50 servidores do rei ¢ matavam outros antos
cavalos. Depois de os embalsamarem (aos homens ¢ aos cavalos) erguiam-nos sobre uma estrutura mével, por meio
de estacas de madeira colocadas no interior dos corpos, fixando os homens sobre o dorso dos cavalos. Os familiares
dos sacrificados conduziam ento os seus mortos, montados sobre os respectivos cavalos empalhados, alé junto dos
amigos. Este cortejo finebre prolongava-se por 40 dias, findos os quais eram sepultados.
Era muilo comum na Antiguidade — ndo 36 na Grécia, mas iambém no Préximo e Médio Oriente, & no Egipto - a
pratica deste tipo de [unerais, em que os mortos eram acompanhados na sua iiltima morada por provisdes para a via-
gem, objeclos pessoais, animais, escravos € alé pela mulher, O funeral de Pétroclo (flfada 23. 170-6) & — 56 em parte
- um cxemplo deste costume.

409¢r. A. Baschmakolf, "Origine tauridienne du mythe d'Tphigenie”.

10 ¢y, Grégoire, p. 87,

Hd quem veja neste passo do primeire Livro dos Reis mortes acidentais dos filhos de Hiel ocorridas durante 0s
trabalhos de construgdo da cidade. No entanto, hi numerosas referéncias e achados anqueoldgicos que comprovam que
viirios povos, entre os quais os Fenicios, sacrificavam os filhos durante a construglo de uma casa ou de uma cidade e
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Chegou-se ao ponto de se oferecer sacrificios humanos, devendo o valor da vitima, assim pensavam,
conferir suprema eficdcia aos mesmos (Judic. 11, 31-39411; 2Reg. 3, 27; Mich. 6, 7). O caso mais
conhecido de sacrificios humanos na Antiguidade serd porventura o famoso episédio do sacrificio de
Isaact12,

Os hebreus ofereciam sacrificios de criangas a Baal-Moloc no Tofet vale de Ben-Hinon. As
criangas eram passadas pelo fogo, isto €, queimadas vivas. Acaz fez isto com seu filho (2Reg. 16,
3). O mesmo sucede sob o reinado de Manassés, no séc. VIII (cf. 2Reg. 21, 6). Josias suprimiu esta
pritica (2Reg. 23, 10), mas ela reapareceu mais tarde. Os profetas reagiram e protestaram
severamente contra estes sacrificios (Jer. 7, 30sqq; Ezech. 16, 20s; Isa. 57, 5), dizendo que tais
sacrificios eram abomindveis diante de Deus (Am. 5, 22; Isa. 1, 11-15). Foram também proibidos
pela legislagdo hebraica (Deur. 12, 31; 18, 10; Lev. 18, 21; 20, 2-5).

Por iss0, a ordem de Deus ndo surpreendeu Abrado, que conhecia os costumes dos cananeus
de sacrificarem criangas, pois a Biblia apresenta este costume como cananeu (Lev, 18, 21; 20, 1-5:
Deut 12, 31; 2Reg. 16, 3; 23, 10 etc.)

Devido & vizinhanga geografica dos Cananeus, que influenciaram os Hebreus nos sacrificios a
Baal-Moloc, é de admitir que os Fenicios — que poderdo ser identificados com os Cananeus
biblicos#13 ~ tenham difundido por todas as suas colénias do Mediterriineo o costume de queimar os
préprios filhos.

Nio causa, pois, admiragiio, como j4 ficou referido supra, a propésito dos versos 625-6 de IT,
que Diodoro (20. 14) faga referéncia a um ritual em honra de Baal-Moloc414, em Cartago,

sepultavam-nos sob a soleira da porta ou sob os mures. Neste caso, a Biblia diz que langou os alicerces sobre o
primogénito e fixou as portas sobre o benjamim.

411 Egie passo do Livro dos Juizes narra a histdria de Jefté que fez o volo de oferecer a Javé em holocausto a primeira
Pess0a que, No regresso a casa, Ihe saisse ao encontro, se vencesse 0s amonitas. Ora, a primeira pessoa a ir ao scu
enconro foi a sua filha. Embora o desgosto com esta situago fosse enorme, CUMriu a sua promessa.

Esta situagiio € muitas vezes comparada com os mitos de Idomeneu e de Menandro (vide infra).

412 Esic recho dos Génesis & normalmente atribuldo 3 tradigio eloista, embora seja possivel admitir uma autoria
javista, com uma reclaboraglio eloista, fazendo, assim, recuar a sua origem ao séc. X a.C., mas, em todo o caso,
nunca serd posterior ao séc, VIIIL
Hil quem veja neste episddio um valor etioldgico duplo: relativamente a um hébito ou lei: o costume de se oferecer a
Deus o primogénito de todos os seres, sendo o filho primogénito imediatamente resgatado e substitido por um
animal {Exod. 13, 2-15); ¢ relativamente a um local de culto incerto e muito dificilmente identificivel, que alguns
consideram ser o monte onde Salomio edificou o seu templo.

Hi ainda a tendéncia para se interpretar o sacrificio de Isaac com pressupostos intuitivamente aduzidos do Novo
Testamento — que a tradigio eloista estava longe de imaginar —, estabelecendo inconscientemente um paralelo com o
sacrificio de Cristo, o Filho do Pai, que é por Ele sacrificado ¢ imediatamente resgatado. Neste caso, & 3 exegese
evangélica que compete tragar um paralelo com o Antigo Testamento. Quando muito, poder-se-ia relacionar este
episodio com a apresentacdo de Jesus no templa por seus pais, na condigdo de filho primogénito.

A. Henrichs ("Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 205).

413 05 Canancus eram, na generalidade, os habitantes de Canal. No Antigo Testamento, numa acepgio restrita, o
adjectivo cananeu significava comerciante, termo que foi utilizado para qualificar todos os Fenicios. Posteriormente os
Fenicios chamavam ao seu pais Canad.

14 Achados arqueolégicos recentes vieram confirmar esses sacrificios de criangas, levados a efeito pelos cartagineses.
Um relaldrio das escavagdes no Tofet de Cartago — a "grelha”, local onde eram sacrificadas as criangas em honra de
Moloc — conclui ter encontrado indicios de 20.000 umas de restos carbonizados de criancas com menos de irés anos de
idade, algumas a par de restos de animais. A datagio provdvel destas urnas pode ser atribuida a um periodo
compreendido entre o século VIT e IT a.C. -
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estabelecendo, a0 mesmo tempo, o paralelo com o citado passo de Euripides. Todavia, Burkert, que
utiliza 0 exemplo cartaginés para comentar As Fenlcias de Eurfpides, nomeadamente o sacrificio de
Meneceu, demonstra que Eurfpides nunca poderia ter tido conhecimento desses sacrificios$13,

Também Porfirio (Absz. 2. 56. 1) disse que os Fenicios sacrificavam um dos seus mais amados

cidadiios a Cronos, por ocasido de guerras, epidemias ou secas#16,

Alids, Porfirio relata vdrios exemplos de sacrificios humanos praticados por Bérbaros:

- Cita (Absr. 2. 55. 2) o testemunho de Maneton, sacerdote egipcio e historiador de lingua
grega, segundo o qual, na cidade egfpcia de Heli6polis, Amésis#17 teria abolido uma lei que
institufa sacriffcios humanos em honra de Hera, substituindo-os por figuras de cera.

- Ao citar os relatos dos sacrificios cretenses de Istrio, um historiador do segundo quartel do
séc. IIT a.C,, refere (Abst. 2. 56. 2) que outrora os Curetes sacrificavam criangas a
Cronos#18,

- Menciona o sacrificio de uma jovern em honra de Atena em Laodiceia, na Siria, e acrescenta
que na sua época a vitima j4 havia sido substituida por uma corga. Considera-se, na
generalidade, ter havido aqui uma tripla confusio de Porfirio: o culto a uma divindade
semita, a lenda das jovens enviadas pelos Lécrios como tributo & Atena de flion?19 ¢ a lenda
de Ifigénia.

- Fornece mais um exemplo de sacrificios humanos (Abst. 2. 54. 3), ao descrever a imolagio
de um homem na cidade cipriota de Salamina, no principio do Qutono, em honra de uma das
Agréulides?20,

3.3. Sacrificios humanos entre os Gregos

Relativamente aos Helenos, A. Henrichs#2! d4-nos conta da opinio de grandes especialistas,
como Wilamowitz, Nilsson e Burkert, salientando o cardcter esporddico dos sacrificios humanos na
Grécia Cldssica. Na verdade, muitos escritores gregos deixam perceber o seu horror ao descrever tais

415w, Burkert, "Glaube und Verhalten: Zemhengr.imlt und Wirkungsmacht von Opferrimalen”, p. 120: "Bestitigung
liclert, wovon Euripides nichts wissen konnte: als im Jahr 310 v. Chr. Agathokles in Afrika landele und Karthago
hart bedriingte, stellie man dort fest, die Gottheit sei erziimt, und 200 Vomehme mussten die eigenen Sohne zum
Moloch-Opfer bringen.”

16 Egtes cxemplos de sacrificios humanes entre os Fenicios eram bem conhecidos na Antiguidade Romana gragas i
tradugdo da ®owvixexs) Loteple, obra de um autor fenicio, citada por Porfirio e que fora traduzida para grego por
Filon de Biblos. Eusébio de Cesareia (PE 1, 10, 44 ¢ 4, 11) confirma a citagio de Porfirio.

417 Farag do séc. XV1a.C.

418 Todavia, Pohlenz, RE 11, col. 1997, refuta qualquer tipo de sacrificios humanos em honra do Cronos grego ¢
contesta cste testemunho atribuindo-o a um lapse de Porfirio, que teria feito confusio com a danga dos Curetes em
redor do bergo de Zeus e respectivos sacrificios em honra de Zeus cretense.

419 ¢r. Apolodoro Epit6. 20sg.

20 Apds a época de Diomedes, isto €, apds o periodo da Guerra de Trdia, o sacrificio teria passado a ser executado em
honra deste herdi homérico. Também este rival foi abolido por um dos reis de Chipre, substituindo-o pela imolagio
dc um boi,

421 A. Henrichs, "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 195: "Most authorities on Greek
religion agree that human sacrifice occurred occasionally but existed nowhere as a regular cultic institution. Not
surprisingly, therefore, archaeologists have produced no remains that would pom'[. to the practice of human sacrifice in
the archaic, classical or Hellenistic period.”
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rituais, sinal de que ndo estavam habituados a semelhantes préticas#22. O didlogo pseudo-platdnico
Minos (315b-c) sublinha a sua ilegalidade entre os Gregos. E mais, considera-os fmpios (&véaov):
‘Enel oitixee Nuiv piv ob vopos gotiv dvidpdnous S0ewy N dwéoLay,...

No entanto, apesar de todas as tentativas de os autores gregos atribuirem aos Birbaros a origem
dos vestigios de sacrificios humanos, h4 registos histéricos que comprovam a realizagdo desse tipo
de sacrificios entre os Gregos.

Antes de uma batatha:

— No ano de 480 a.C., antes da batalha de Salamina os Atenienses imolaram trés sacerdotes
persas cativos, sobrinhos do rei persa, em honra de Dioniso Omestes#23. E este o wnico caso
conhecido de sacrificios humanos praticados no séc. V a.C. E-nos relatado por Plutarco nas vidas de
Temistocles, de Aristides e de Pclépidas’u“. Nio foi, contudoe, de 4nimo leve que Temistocles teria
cedido & horrivel proposta do vate em sacrificar os trés prisioneiros. De acordo com a Vida de
Temistocles (13. 4), terd mesmo ficado chocado, mas viu-se obrigado a satisfazer as exigéncias da
multidio.

— Epaminondas quase imolou uma jovem antes da batalha de Leuctras, em 371 a.C., sob
instigacfio de uns vates tebanos#23. No lugar da jovem da Bedcia foi sacrificada uma égua. Plutarco
conta que foi Pelépidas quem recebeu o ordculo por meio de um sonho, durante o qual lhe era
ordenado sacrificar uma jovem loira, caso quisesse alcangar a vitéria426,

422 Estes ¢ outros onde o derrame de sangue ¢ uma constante. Hans Herter, "Das Konigsritual der Atlantis”, pp. 236-
259, dd exemplos de priticas sangrentas enire 0s povos bdrbaros e diz: "Aber es wirkt ungriechisch, wenn das Blut
getunken wird, mag es mit Wein versetzt oder ungemischt sein und mag es von einem tierischen oder einem
menschlichen Schlachtopfer kommem oder auch vom eigenen Arme abgezapft werden”.

CE., por exemplo, Platio Critiay, 120a e Herddoto 4. 70, que descrevem o ritual de juramento entre os Citas, em cuja
ocasido os ajuramentados bebem sangue (humano, em Herddoto, ou animal, em Platio). Episédio horripilante —
semelhante ao dos filhos de Tiestes — € o que Herddoto descreve no seu primeiro livro (73-74): os Citas esquartejaram
uma das criancas, que os Medos lhes haviam confiado, para por eles serem educadas, cozinharam-na e fizeram-na servir
ao rei dos Medos e seus convivas,

Vide infra, relativamente ao sacrificio praticado por Agesilau.

423 Fones ardias (Porfirio Abst. 2. 55, 3) revelam que este deus era honrado com sacrificios humanos nas ilhas de
Quios ¢ Ténedos, mas sob a invocaglo de Dioniso Omédio.

424 plularco, Them, 13.2; Arist, 9. 1; Pel. 21. 3. Ter-lhe-4 chegado ao conhecimento através do relato do fildsofo
Féncas de Lesbos, discipulo de Aristételes. Embora alguns estudiosos, como Burkert, por exemplo, lhe confiram
grande grau de probabilidade, outros hé que, baseados no testemunho de Esquilo (Pers. 441-464) ¢ Herddoto (8. 95),
por um lado, e Pausinias (1. 36. 2) e Diodoro (11. 57. 1), por outro, contestem a historicidade da realizacio deste
sacrificio em Salamina. E o caso de A. Henrichs, “Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p, 208-
224, que consegue aduzir argumentos bem convincentes em defesa da sua tese..

423 Vide Xenofonte HG 6. 4. 7. Cf. Plutarco Pel. 21. Vide sm. W. Burkert, Structure and Hisiory, pp. Tosq; J.
Fontenrose, The Delphic Oracle, pp. 147sg.

426 ¢f, Plutarco Pel. 21. 1sqq. Esta ordem pareceu-lhe terrivel e ilegal ou criminosa (BeLvol 82 xol mapovduou Tod

npootayunte aitil pavévrog): Peldpidas consulta os chefes e adivinhos que se dividem em dois grupos: uns a
[avor, outros contra. Esta divisdo € reveladora da indiferenga de alguns Gregos perante sacrificios humanos ¢ da
facilidade com que os consideravam admissiveis na sociedade grega.
Curinsamente, o grupo contrdrio ao sacrificio da jovem utiliza precisamente os argumentos invocados por Ifigénia em
IT 380-391. Esta ndo acredita que os deuses sejam tio monstruosos a ponto de exigirem sacrificios humanos, ¢
atribui antes aos mortais a origem destes costumes cruentos. Ora, neste passo de Plutarco, o segundo grupo julga
pouco provivel que os deuses se comprazam com sacrificios birbaros e criminosos: Oi 88 Todvervriow amnydpevow
¢ obbevl Tow xpeuttivew xal Omip fudc dpeoriv ollooy olitw BapBapov xal napdvouov Sudicw.
Continuando, dizem ser sinal de estupidez acreditar que hd deuses que se regozijam com o derramamento de sangue
humano. Tudo isto & fruto, dizem eles, da imaginagio humana gue cria e incentiva estas brutalidades (3otipovag B¢
xoipovtas avlpdnwy afuer. xal géver muotedewy <elven> piv fowc éotiv aféhrepev (...) dobeveln
yhp wo poyinple guyit fuplieodon xol mopopsvewy T dTémous kol yoowemée enuiupiac).
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— Pausinias (9. 17. 1 e 4. 9. 3-10) descreve as circunstincias da ocorréncia do sacrificio das
filhas de Antipeno, o mais nobre dos Tebanos, ¢ do sacrificio de uma virgem messénia antes de uma
batalha entre Messénios ¢ Lacedemdnios.

Antes de uma travessia:

— Agesilau sonha que lhe ¢ dada uma ordem para sacrificar uma donzela em Aulide, num claro
paralelo com o sacrificio de Iﬁgénia4z'?. E que, tal como Ifigénia foi sacrificada antes da travessia
para Tréia, também Agesilau estava para atravessar para a Asia, numa expediciio contra a Pérsia.

Integrados em cultos:

— Teofrasto apud Porfirio (Abst. 2. 27. 2), Pausinias (8. 38. 5) ¢ Eusébio (PE 4. 16, 6)
fazem referéncia a sacrificios humanos praticados na Arcddia por ocasido dos Lycaia, festas
realizadas no Monte Lycaeum em honra de Zeus Avxaiog. Na época de Pausdinias os sacrificios jd
eram realizados clandestinamente. O didlogo Minos (315¢) faz também alusdo a esses sacrificios.

— O mesmo passo do didlogo Minos acusa igualmente os descendentes de Atamas de
realizarem sacrificios humanos, Herddoto (7. 197) localiza esses sacrificios no templo de Zeus
Aapiatiog, em Alos, na Acaia,

Noutras ocasides:

— De acordo com uma informagiio do Periegeta (7. 19. 4sqq), os habitantes de Patras, cidade
da Acaia, sacrificavam todos os anos a Artemis o par mais belo de jovens da cidade. De seguida, este
mesmo autor explica como foi posto um termo a esses sacrificios.

— Porfirio relata como em Rodes, no més de Agosto, se sacrificava a Cronos um dos
condenados & morte428, Logo acrescenta que este costume foi posteriormente alterado.

— O mesmo autor (Abst. 2. 55. 2) cita um certo Euelpis de Caristo, segundo o qual, em Quios
¢ em Ténedos, era desmembrado e sacrificado um homem em honra de Dioniso Omédio, conforme jd
acima foi dito,

-— Hi a acrescentar a este conjunto de ilhas da zona levante do mar Egeu, onde eram praticados
sacrificios humanos, a ilha de Lesbos, de acordo com o testemunho de Clemente de Alexandria
(Proir. 3. 42, 3-53).

Para oulras interpretagdes do ordculo da batalha de Leuctras, vd. Ps.-Plutarco Mor. 773b-774d e Diodoro 15. 54.

427 vide Xenofonte ( HG 3. 4, 3), Plutarco (Ages. 6) e Pausinias (3. 9. 35q). Segundo descreve Plutarco, Agesilau,
confrontado com a necessidade ou obrigagdo de sacrificar uma jovem, ndo pide conter o seu repidio pela
insensibilidade (dnadeie) de Agamémnon ¢ recusou-se a imitar o famoso general : Thv pév Bedv £gn Tuioewy
olg sixds ymipeww fedv oloav, ol puroesbon 38 tiv dmddelay Tol téte atpetryod. Por isso, mandou
sacrificar uma comja.

Os oulros dois autores, Pausinias e Xenofonie, nio atribuem a Agesilan qualquer tipo de consideragfes subjectivas ¢
valarativas sobre a imolagio de Ifigénia As md3os do proprio pai. E muito natural que 0§ Senlimentos expressos por
Plutarco scjam pessoais.

No entanto, Plutarco, noutro texto (Pel. 21. 4), nlo deixa de acusar Agesilau de negligéncia ou, pelo menos, de
fraqueza (&nopedaxiodeic) por ndo ter cumprido A letra a mensagem da visdo. E foi devido a isso que a sua
expediciio racassou,

428 porfirio Abst. 2. 54. 2. Segundo o estudo apresentado por Pohlenz no seu artigo Kronos, RE 11, col. 1997, esie
sacrilicio eria sido praticado em honra de Artemis, cuja festa coincidia com a malizaglo das Cronia. Dai a confusdo.
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3.4, Sacrificios Humanos na Mitologia e Literatura Gregas

Sio intermindveis os exemplos de sacrificios humanos na mitologia e literatura gregas, para nio
falar em carnificinas monstruosas, como a dos filhos de Tiestes, que nio tém nada a ver com
sacrificios, mas sdo um exemplo extremo da crueldade ou da loucura dos homens429, E dificil
dissociar estas duas dreas — mitologia e literatura -, pois uma implica necessariamente a outra, isto €,
o nosso conhecimento da mitologia grega chegou-nos exclusivamente por via literdria. Por outro
lado, 0s poetas eram considerados os inventores ou criadores da mitologia. Entre estes pontificavam
Homero e Hesiodo, mas hd muitos mitos que nio estio em nenhum destes dois autores. Por isso, na
andlise dos sacrificios humanos, nio faremos distingdo entre a literatura e a mitologia.

O sacrificio de seres humanos era um dos Leitmotive em torno do qual gravitavam muitos dos
mitos e, por arrastamento, grande parte da produgdo dramitica, nomeadamente a euripidiana. A
dramatizagio desses mitos integrava-se plenamente no conceito helénico do sacrificio humano: era
caracteristicamente bdrbaro; nada tinha de grego.

Jd vimos como Homero discordava deste tipo de sacrificios e os evitoud30. Pausinias (1. 22.
6), referindo-se 2 imolagio de Polixena, elogia Homero por ter omitido actos tio bérbaros e cruéis:

‘Oprpuwe 88 el pév nopeldn tébe 16 opov olitwe Epyow.

Em /1. 2. 305-306, hd uma referéncia a sacrificios na Aulide antes de os Gregos partirem para
Tr6ia. As respectivas vitimas nio sio seres humanos#31, mas animais. Ulisses diz neste passo que
ofereciam hecatombes perfeitas (teAnéaaes xardupoc).

Todavia, no canto 23, quando Aquiles celebra as exéquias de Pitroclo, além de vitimas animais
(bois, carneiros, cavalos e ciies), o Pelida imola também doze jovens troianos. Homero distancia-se
cuidadosamente destes actos abomindveis, que classifica de xaxd (£pya). Mas prontamente tenta
atenuar, de certo modo, as consequéncias nefastas para a reputagio do heréi, justificando que estes
actos foram motivados pela (md) disposi¢do do seu espirito (ppeot) ou, melhor ainda, pela raiva,
para com os Troianos, assassinos de Pdtroclo. Homero realga, portanto, a insignificincia deste
acontecimento que — por mais paradoxal que parega — deverd ser concebido, na l6gica dos
sentimentos humanos, como um acesso espontineo de fiiria, humano e compreensivel. E uma atitude
semelhante & que Aquiles toma relativamente ao caddver de Heitor. Mas, uma vez passada a raiva,
acede em devolver o corpo & familia, para que lhe sejam prestadas as homenagens fiinebres e Heitor
possa, assim, entrar no Hades.

O episddio do canto 23 da /lfada é considerado como uma transi¢io de costumes e atitudes
bdrbaros, selvagens e desumanos, proprios da Idade do Bronze, para atitudes mais consentéineas com
uma sociedade “civilizada" em ascensio®32.

429 panicularmente reprovivel & o sacrificio de criangas pelos proprios pais. Higino (Fab. 238, 239) faz uma
cnumeragdo de todos os pais que mataram ou sacrificaram os seus filhos.

430 vide a andlise feita na primeira parte deste wabalho, a propdsito dos Cypria. CE. também J. Griffin, "The Epic
Cycle and the Uniqueness of Homer™ ¢ G. Murray, The Rise of the Greek Epic.

L Este ¢ 0 passo da Iliada onde Homero poderia ter feito alusio ao sacrificio de Ifigénia. )

432 Cf. M. H. Rocha Pereira, EHCC, Pp. 81-2: "O guerreiro de uma crueldade primitiva, que fizera sacrificios humanos
em honra de Pdtroclo e rojara no pd o resto do principe troiano, humaniza-se ante a impoténcia de Priamo e entrega-
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Euripides tinha uma predilecgiio especial por sacriffcios voluntérios433,

Tratou este tema em seis dos dramas que chegaram até nés: Alceste?34, As Fenicias, Hécuba,
Os Heraclidas, Ifigénia em Aulide, ¢ As Suplicantes*35; ¢ em, pelo menos, trés dramas que se
perderam: Erecteu, Frixo e Protesilau. As causas directas desses e de outros sacrificios mitolégicos,
de que a literatura grega € fiel depositdria, sio muito diversas.

Poderd ser a nobreza de sentimentos:

— Em Os Heraclidas, ordculo informou, que o sucesso do exército ateniense sé ficaria
garantido mediante a oferta a Core, filha de Deméter, do sacrificio de uma jovem de nobre linhagem
(fitue fati mewpag ebyevolct36), Como o rei Demofonte se visse perante um dilema de diffcil
solugdo — ndo desejando, por um lado, sacrificar a sua filha ou a dos outros nobres, nem, por outro
lado, abandonar os Heraclidas A sua sorte —, Macéria, filha de Hércules ofereceu-se voluntariamente
para ser sacrificada.

O amor pode conduzir ao sacrificio voluntirio:

— Vejamos o exemplo, em As Suplicantes, da auto-imolagéio de Evadne, mulher de Capaneu,
que havia sido fulminado pelo raio de Zeus. Ao langar-se na pira funerdria, para nio se apartar do
marido, Evadne estava a executar um rito gue, como jd foi anteriormente referido, em muitos povos
era considerada umna exigéncia: a sepultura da mulher, dos animais e dos objectos juntamente com o
homem, apds a morte deste437.

— Em Alceste, Admeto, marido da protagonista, é salvo por Apolo, desde que aquele tenha
conseguido encontrar um substituto para morrer em seu lugar. Alceste oferece-se para morrer pelo
marido.

— Novamente o amor pontifica como causa da auto-imolagio noutro tema de uma tragédia de
Euripides. E o da histéria de Laodamia ou Polidora, mulher de Protesilau, que, apds a morte deste,
na Guerra de Tréia, fez uma estdtua de bronze (de cera, segundo outros autores) 4 imagem do marido

lhe aguele troféu por que tanto lutara. Caminha-se para um abrandamento de costumes de que este canto fornece o
mais belo exemplo”. Cf. também na pég. 82 a nota 40.

433 vide, a este propdsito, M. F. Sousa ¢ Silva, *Sacrificio voluntério. Teatralidade de um motivo euripidiano”,.
O sucrificio é normalmente voluntério quando as vitimas sio raparigas jovens. CE. H. Foley, Rimal Irony, pp. 655qq;
A. Henrichs, "Human Sacrifice in Greek Religion”, p. 210, n. 1; M. F. Sousa e Silva, ibid., p. 18 e n. 2,

434 Como ¢ reconhecido pelo proprio Burkert, "Greek Tragedy and Sacrificial Ritual”, p. 116, Euripides transformou a
moric de Alceste nom sacrificio e Bévarog num Lepeic dorvdutey (v. 25).
3 No caso da Hécuba, niio se poderd dizer propriamente que se irata de um sacrificio voluntirio genuino, pois
Polixcna ndo toma qualquer iniciativa. O sacrificio é-lhe imposto. Mas ambém ndo se opde A sua realizac3o.

436 Euripides Heracl. 409 (e 490).

437 vide Higino Fab. 273 ¢ Plutarco Thes. 29.
Também Marpessa, mulher de Idas, sua filha Cledpatra, mulher de Meleagro, e Alleia, sogra desta tltima, se
suicidaram apds a morte de Idas, no caso de Marpessa (cf. Pausénias 4. 2. 7), e de Meleagro, no caso das outras duas,
Todavia nfio se poderd dizer que alguma das versdes destes mitos tenham o menor indicio de auto-sacrificio ou de auto-
imolagdo. No caso de Meleagro, este teve uma disputa com os seus tios matemos sobre a partilha do javali calidénio
e matou-os. Sua mie irada 1é-lo-d amaldigoado, segundo umas versdes, ou lerd langado ao fogo o tigao das Parcas, do
qual dependia a vida, e Meleagro morreu. Alleia ter-se-4 suicidado de remorsos. CF. JI. 9. §29-559; Esquilo Ch.
604sqq; Apolodoro 1. 8. 2-3; Higino Fab. 171 ¢ 174; Diodoro Siculo 4. 34. 6sqq e 4. 48; Ovidio Mer.8. 445-546;
Amtonino Liberal 2; Pausiinias 4. 2. 7; 8. 4. 7; 10, 31. 34.
Hi numcrosissimos exemplos de suicidios provocados pelo amor — amor conjugal, filial, matemo, etc. (vide, por
exemplo, Higino, Fab, 242 e 243) -, mas que nio estdo relacionados com qualquer tipo de imolagio.
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e abragava-a e beijava-a em segredo. Seu pai descobriu esta situagdo € ordenou que a imagem fosse
langada ao fogo. Laodamia néo resistiu a0 sofrimento e imolou-se no mesmo fogo#38,

Em situagBes de crise, recorre-se frequentemente ao sacrificio humano:

— E essa a razio de ser do sacrificio das filhas de Jacinto a Perséfone, sobre o timulo do
Ciclope Geresto: ¢ consumado com a intengdo de debelarem a fome e a seca que se abateram sobre
Atenas, na sequéncia da vinganga de Minos. O objectivo néo foi conseguido e o ordculo exigiu o
envio de sete rapazes e sete raparigas todos os nove anos para Creta, a fim de serem pasto do
Minotauro#39,

— Idomeneu, filho de Deucalido e rei de Creta, surpreendido, no regresso da Guerra de Trdia,
por uma forte tempestade, prometeu sacrificar a Poséidon a primeira pessoa que lhe viesse ao
encontro. Acontece que, quando chega a casa, a primeira pessoa que ele encontra € um dos filhos.
Cumpriu a promessa ¢ os cidaddos, horrorizados com tamanha crueldade, baniram-no para a
Caldbria, segundo uma das versdes: segundo outra, abateu-se uma grande peste sobre a regido por
ele nio querer cumprir o prometido, e foi expulso do reino pelos seus sibditos440,

— Também Meandro fizera um voto semelhante ao de Idomeneu, prometendo i Mntel téow
dedv sacrificar a primeira pessoa que o felicitasse por haver conquistado Pessinonte. Ao chegar a
casa, ¢ imediatamente felicitado pelo filho, Arquelau, juntamente com a irma e a mie. Obrigado a
cumprir o prometido, sucumbe ao remorso ¢ suicida-se, langando-se ao rio que passou a ter o sen
nome441,

— Sacrificio semelhante ao de Ifigénia, ¢ o de Polixena®42. Ambas estdo relacionadas com
Aquiles, ambas sio sacrificadas para a obtengdo de ventos favordveis, ambas sdo vitimas da Guerra
de Troia%43. Segundo a lenda, Polixena teria estado directamente envolvida na morte de Aquiles.
Este reclamou o sangue de Polfxena. Enviou tempestades aos Aqueus impedindo-os de Tegressar a
casa enquanto nio satisfizessem o seu pedido. Cassandra convenceu Agamémnon a interceder pela

438 Esta ¢ 2 versdo de Higino Fab. 104. Segundo os Cypria e Pausinias (4. 2, 7), a mulher de Protesilay chamava-se
Polidora. De acordo com Ovidio (Her. 13), Lacdamia teria feito a imagem de cera na auséncia do marido, mas ainda
em vida deste, Apolodoro (Epir. 3. 30) diz que os deuses se apiedaram dela e permitiram que Hermes trouxesse
Protesilau do Hades. Laodamia ficou rejubilante, mas, quando Protesilau teve de regressar ao Hades, ela suicidou-se.
Higino diz, noutra histéria (Fab. 103), que apds a morte de Protesilau, Laodamia rogou aos deuses que lhe
permilissem estar com ele durante trds horas. Quando o esposo foi obrigado a regressar, Laodamia ndo conseguiu
suportar o solrimento da separacdo e falecen. Eustdtio (ad Hom. i1, 2. 701) diz que foi o proprio Protesilau que, tendo-
the sido permitido pelos deuses sair do Hades para fazer uma visita a Laodamia, a matou com a propria espada, para a
nio deixar para trds. Vide ainda Luciano DMort. 23, Propércio 1. 19. 7-10, Sérvio ad Verg. Aen. 6. 447,

439 ¢1. Diodoro Siculo 4, 61, Apolodoro 3. 15. 8, Demdsicnes 60, 28 ¢ R. Graves, Greek Myths, 91.g, 3.

440 vide Sérvio ad. Aen. 3. 121 & 9. 264 para as duas versdes.

441 plyarco De Fluv. 9. 1. Esta é uma versdo atestada por dois autores, citados por Plutarco. Segundo a versio de um

deles, que Plutarco transcreve, a "Mie dos deuses” teria enlouquecido Menandro € este, na sua loucura, maiou o filho &
a mulher. Recuperado o perfeito julzo e tendo-se dado conta do acontecido, langou-se ao referido rio,
2 Vide Cypria, lliupersis, Euripides Hec., Higino Fab. 1 10, Ovidio Met. 13, 440sqq, Dictis de Creta 3. 1sqq,
Pausinias 10. 25. 4. Também Estesicoro (segundo Pausénias), Thico (de acordo com a observagio do schol, ad Hec.
41) e Sdlocles terdo versado este 1ema. No entanto, alguns apresentam evolugdes diferentes. E o caso da morte de
Polixena 25 mios de Diomedes e de Ulisses, e as suas exéquias presididas por Neoptdlemo, como constaria dos
Cypria, segundo o escoliasta de Hec. 41, Outros autores tardios falam de um suicidio de Polixena, com remaorsos pela
morne de Aquiles. B

443y, Euripides Hec. 5215q e Ovidio Mer. 13. 440sqq.
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irmd. Mas o discurso dos filhos de Teseu e de Ulisses foi persuasivo e determinante#44. O filho de
Aquiles, Neoptdlemo, sacrificou-lhe a jovemn, em nome de toda a armada grega. Suplicou-lhe que
aceitasse a libagdo do sangue da vitima#45 e lhes fosse propicio, para que eles pudessem soltar as
amarras e chegar a casa com ventos favordveis40,

— Também com vista & obten¢io de ventos propicios, Menelau terd sacrificado duas criangas
no Egipto, segundo o relato de Herddoto (2. 119), fortemente contestado por Plutarco:

EmLTEyvATOL Npypa o0x Golov: AaPlv yap dlo nadio &vdphv EnLytpluw
Evtoud opea tnoinasd?.

Muitas vezes nem os deuses, nem os homens aceitam o sacrificio humano, mesmo que este seja
praticado com a melthor das intengdes ou se fique a dever a falsas interpretagdes dos ordculos:

— E o caso do rei Atamas da Bedcia. Enganado pela mulher, sacrificou seu filho Frixo, para
que cessasse a aparente infertilidade da terra, obedecendo, assim, a um ordculo falsificado. Em
consequéncia disso, foi banido da Bedcia®48.

— Também Licdon, filho de Pelasgo, que instituiu o culto de Zeus Auxaioc na Arcddia,
incorreu em desgraga junto de Zeus, por lhe ter sacrificado um recém-nascido (Bpépoc &vdpdnou)
e, como castigo, foi por ele transformado em lobo449,

M4 Eyripides Hec.105-141.

443 Burkert, GR, p. 60, comenta este tipo de sacrificios praticado por Aquiles em honra de Pitroclo: "Wenn indes
geschildert wird, wie 'um den Toten, mit Bechern zu schiipfen, das Blut floB’, geht es offenbar darum gerade das Blut
dem Toten in besonderer Weise zukommen zu lassen, ihm Leben und Farbe zuriickzugeben; 5o wird auch rote Farbe
bei Bestattungen bereits im Palfolithicum verwendet. Zu Ehren des Toten werden solche Opfer auch wiederhoit. Hier
ist nicht ein Altar errichter, man gribt eine Grube im Boden (bdthros), in die das Blut flieBt. Damit verbindet sich
dann dic Yorsiellung, dall eben dieses nach unten flieBende Blut zu den Toten dringt: ‘Blutsittigung’, kaimakowrfe.” E
descreve as libages aos monos praticadas por Ulisses na Odisseia, seguindo as instrugdes de Circe; "alsbald
versammeln sich die "Seelen’ (psychal), um vom Blut zu trinken und dadurch zu kurzem BewuBtsein zu erwachen”.

446 Eyripides Hécuba 534-41 e 1291sg; Ovidio Mer. 13. 440,

447 Repare-se que, a exemplo do texto do Minos (315b-c) acima citado (&véerov), Herddoto utiliza também o adjectivo
que normalmente se emprega para qualificar este género de acgdes: ol dovov. Ps.-Plutarco (De Herodoti Malignitate
12 ou 857A-B) criticou duramente esta passagem, ao acusar Herddoto de reabilitar Bérbaros autores de sacriffcios
humanos e, pelo contrdrio, atribuir Lais actos a Gregos, quando os préprios Bdrbaros nfio os reconhecem como
verdadeiros.

448 $30 muitas e confusas as versdes deste miio. Segundo outros, Frixo teria sido salvo por Hermes, que o socorren
colocando & sua disposiglo um cameiro alade de ouro. Frixo fugiu para a Célquida acompanhado de Heles, mas esta
caiu ao mar, na zona do Bdsforo trécio, que passou a chamar-se Helesponto. Chegado 3 Célquida, teria sacrificdo o
carnciro a Zeus ou a Ares. A posse do seu velo foi bastante ambicionada ¢ foi o objectivo principal da expediclo dos
Argonautas,

449 Cf, Pausinias 8. 2. 1sqg.

Clemente de Alexandria (Protr, 2, 36) € Nono (D.18. 20sqq) dizem que Licdon teria sacrificado um dos seus préprios
filhos (Nictimo) ¢ 1&-lo-ia servido a Zeus num prato, quando esie lhe fez uma visita, Segundo Eratdstenes (Cal ) e
Higino (Astr. 2. 4), a vitima seria 0 seu prdprio neto Arcas, filho de Calisto e Zeus, 0 que se tornava ainda mais
agravanie, pois, a0 tentar que Zeus se banqueteasse com a carne de Arcas, sen proprio filho e neto de Licdon, este teria
superado Téntalo em crueldade e horror. De acordo com Ovidio (Met. 1. 218sqq), a vitima seria um refém molosso (da
Moldssia, no Epiro)

Apolodoro (3. 8. 1), Higino (Fab. 176) e Nicolau Damasceno (FGrH 90 F 43: of. também Suda 797 s.v. Auxdv),
pelo contrdnio, dizem que Licdon era um homem piedoso, visitado vérias vezes por Zeus. Numa dessas visitas, Licdon
olerecey sacrificios, mas seus filhos, desejosos de saber s¢ o seu hdspede era um deus verdadeiro, sacrificaram um
filho dos nativos ¢ misturaram a carne com a das vitimas, pondo & prova a omnisciéncia de Zeus. Este, irado com tal
acto, ransformou Licdon em lobo e matou-lhe os filhos. Para as trés versdes principais, vide William Sale, "Callisto
and the Virginity of Artemis”, pp. 16sqg.

Geralmente este mito € visto como uma explicagdo para as cruéis priticas canibais que se praticavam no Monte
Lycacum, cm honra de Zeus Auxaios alé aos sécs. [l e [11 da nossa era. Os rituais deste culto consistiam no sacrificio
de um ser humano, cujas entranhas eram misturadas com a came dos animais. Esta ementa revoliante era consumida
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Qutras vezes os ordculos sdo genuinos. Portanto, € aos deuses que cabe a responsabilidade do
sacrificio humano. Verifica-se geralmente que, quando assim acontece, sdo motivagdes de natureza
patridtica que subjazem 2 tomada de tal decisdo:

— Em As Fenicias, o adivinho Tirésias profetizou que os Tebanos sé conseguiriam vencer se
Creonte imolasse Meneceu, seu filho, a Ares, pois, quando Cadmo fundara a cidade, matou um
dragfo, filho de Ares, guardido da fonte que o deus possufa naquela terra, antes de Cadmo ali se ter
instalado. Ares veio entdo exigir o cumprimento da lei de talifio: sangue por sangue (atlpor devri
aiportos, Ph. 937-8). Perante a determinagiio de Creonte em se recusar a sacrificar o filho, Meneceu
toma a iniciativa patridtica de oferecer a sua prépria vida, precipitando-se do alto das muralhas.

— O mesmo acontecera anteriormente com o seu avd homdnimo, pai de Creonte e Jocasta, que
se precipitou dos muros de Tebas, quando Tirésias vaticinou que a peste, que se havia abatido sobre
a cidade de Tebas, cessaria se um Homem semeado (um dos homens que brotaram do solo quando
Cadmo semeou os dentes do dragio) oferecesse a vida pela cidade430,

— Plutarco (Tes. 32. 4) conta que Marato, o epénimo da cidade de Maratona, se ofereceu
voluntariamente para ser sacrificado diante da linha de batalha de acordo com as exigéncias de um
ordculo: eéniBdvtes éautdv Exouaiwe xatd TL AdyLov opayldoasdar npd  THC
NopoTHE Ewe,

— Também no mito de Erecteu, rei de Atenas, se encontra o motivo do sacrificio humano. No
decurso da guerra entre Atenas e Eléusis, o ordculo exigiu o sacrificio de Otiénia, a filha mais nova
de Erecteu, se este pretendesse alcancar a vitéria. Erecteu assim faz, e imediatamente as duas filhas
mais velhas, Protogénia e Pandora, se auto-imolam por solidariedade®31,

A divindade pode provocar o sacriffcio humano, como forma de vinganca;

— Em As Bacantes, Agave, levada pela loucura dionisfaca, mata Penteu, seu filho, que tivera a
ousadia de se opor a Dioniso. E. Hall entende que Agave combina neste acto trés crimes bérbaros:
sacrificio humane, canibalismo e infanticfdio32. No entanto, embora esteja determinada com
seguranga a origem bérbara da religido dionisfaca, ¢ absurdo falar-se de canibalismo em As Bacantes.
Semelhante interpretagio demonstra falta de conhecimento da natureza do culto dionisfaco. Quando
muito, poder-se-4 ver, no episédio de Penteu, uma reminiscéncia de sacrificios humanos,
posteriormente substitufdos por sacrificios animais433,

pelos adoradores do deus. Cf. comentdrio de James Frazer a Apolodoro (p. 391sqq). Vd. ainda os autores supra citados,
quando nos referimos a este culto.

430 ¢r. Euripides Ph. 913sqq, 933, 964, 1010, 1316; Cicero Tuse. 1. 48. 116; Higino Fab. 67 ¢ 68: Pausinias 9. 25.
L. Alguns destes autores apenas referem vagamente a exigéneia do sacrificio voluntério de um dos principes, mas
Apolodoro (3. 6. 7), a exemplo de Eurfpides, diz que Tirésias exigiu explicitamente o sacrificio de Menecen.

451 vige Apolodoro 3. 15. 4 e Higino Fab. 46.

452 C1. E. Hall, Inventing the Barbarian, p. 148, citando, a este propésito, M. Detienne. Na opinidio desta autora, a
loucura de Agave fora-lhe induzida pela influéncia bérbara. Niio se poderd propriamente dizer que Penteu era uma
crianga. Por isso, serd preferivel utilizar o conceito de filicidio ao de infanticidio, .

433 Vide M. H. Rocha Pereira, EHCC, pp. 302-305, com particular destaque para a-nota 33 da p. 304.
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3.5. Consideracoes finais

Poder-se-d deduzir destes mitos que em determinada altura os Gregos ou os seus antepassados
teriam praticado sacrificios humanos?

A mitologia grega contém virias lendas sobre sacrificios humanos que, conforme lembra
Lloyd-Jones, levaram muitas vezes os estudiosos a conjecturar que, em tempos primitivos, 08
Gregos, ou 0s seus antecessores, teriam tido o hébito de sacrificar vitimas humanas?34. Todavia,
este estudioso ndo concorda totalmente com esta opinido ¢ dd preferéncia a conclusio de Henrichs,
segundo a qual ndo hd factos suficientes que permitam comprovar a existéncia de tais costumes entre
os Gregos na época arcaica. Todavia, Lloyd-Jones admite que os Gregos da época cldssica
acreditavam que essas prdticas cruentas teriam encontrado eco, em tempos histéricos, entre 0s seus
antecessores.

De facto, ndo se poderd dizer que este género de sacrificios fosse praticado na Antiguidade
Grega com regularidade, como um costume ou rito religioso legalmente instituido. Se esse terrivel
hdbito se confinasse A trivialidade do quotidiano, seria encarado com muita naturalidade e todo o
empenho colocado pelos trdgicos gregos, nomeadamente por Eurfpides, no seu tratamento, visando a
valorizagio do patético e a intensificacio da emogio, perderia o seu efeito. O nosso tragedidgrafo
consegue tirar o maior proveito dos processos dramdticos criados pela situagdo iminente de hipétese
tio horrenda, para flagelar a sua audiéncia com sobressaltos sucessivos, conferindo 4 pega o valor de
urm auténtico thriller & maneira modema. E isso s6 podia ser conseguido, porque o sacrificio humano
ndo era praticado entre os Gregos; pelo contrdrio, era fortemente reprovado, por ser considerado
desumano ¢ hediondo.

E bem patente o desequilibrio entre a quantidade de sacrificios humanos realizados pelos
Gregos e os inimeros exemplos da mitologia e da literatura. Daf que digamos com Henrichs que os
Gregos preferiam a ficgdo do sacrificio humano a sua realidade433. Euripides confirma a tendéncia
ficcional do sacrificio pela boca de Ifigénia, nos vv. 385sqq de IT. A jovem heroina considera que os
episddios monstruosos atribuidos aos deuses lhes sio imputados pelos humanos. Terd havido um
movimento, exterior ao mito, de fora para dentro e ndio um impulso decorrente do préprio mito do
interior para o exterior. Como Conacher muito bem sintetiza, "these and other tales of divine
cannibalism are the result of men's projection of their own ferocity upon the gods"456.

Por outro lado, e conforme acabdmos de verificar, sdo muito variados os motivos, na Histéria e
mitologia gregas, que deram origem aos sacrificios humanos. Para além de sacrificios instituidos com
as mais diversas finalidades, a que jd fizemos referéncia, na introdugio, Burkert poe em destague os
sacrificios, acompanhados de derramamento de sangue, realizados antes das batalhas#37. E nesse
contexto que, na sua opinifio, o sacrificio de Aulide deve ser visto, A propésito do mito de Ifigénia

434 1. Lioyd-Jones, "Artemis and Iphigeneia”, p. 88.

4334 Henrichs, “Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 195.

436 Euripicean Drama: Myth, Theme and Structure, p. 311,
No fundo, trata-se da famosa polémica de Xenéfanes contra o antropomorfismo. Vide M. H, Rocha Pereira, EHCC,,
P 260 e fr. 11, 14, 15, 16 e 23 Diels. :

437 . Burkert, GR, pp. 106sqq (e também 237).
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nos Poemas Ciprios, ji Albert Henrichs dizia, na esteira de Erich Bethe438, que o sacrificio humano
€ra um costume antigo e generalizado antes de se iniciar uma empresa arriscada. Os Gregos
praticavam estes sacrificios propiciatérios, conforme jd vimos, em determinados momentos criticos,
como, por exemplo, antes de uma batalha, durante um cerco ou antes de atravessar um rio?39,
Herédoto narra sacriffeios executados, tanto por Gregos, como por Bdrbaros, antes e durante as
batalhas#60, Exemplos semelhantes encontramo-los em Tucidides (6. 69), Xenofonte (An. 6. 5.2) e
Pausinias (4. 9. 3-10). Também Euripides pressupie constantemente a realizagio de sacrificios antes
da ocorréncia de uma batalha461,

Grégoire refere que o motivo do sacrificio de Ifigénia faz ainda lembrar os sacrificios de
consugragio — nomeadamente da filha do comandante — levados a cabo pela estabilidade de uma
embarcacio ou pelo éxito de uma expedigdo ou ainda por ocasido da construgiio de um edificio®62.
Conforme jd vimos acima, Grégoire, relacionando estes factos com o sacrificio de Ifigénia em
Aulide, propde, para o nome de Ifigénia, a etimologia [t yévoiro atribuindo-lhe uma interpretagio
muito obscura: "immolée pour les nefs”.

No mito de Ifigénia destacam-se vdrios motivos que contribuiram para a realizagio do seu
sacrificio. Este € executado numa situagdo de crise (auséncia de ventos propicios), antes de uma

*58 A Henrichs, "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 208.
De acordo com o testemunho do fildsofo Porfirio (Abst. 2. 56. 7 € 2. 55. 4), Apolodoro de Atenas e principalmente
Filarco diziam que era muito comum entre os Gregos e sobretudo entre os Espartanos sacrificar seres humanos antes
de uma batalha. (didapyos 8% xowwds mévres Tede “EhAnves nplv éni nokeplous éELévon dvlpumoxtovely
Lorepel). Embora esta afirmagdo seja talvez um pouco exagerada, n3o deixa de espelhar uma ideia generalizante,
provavelmente com algum fundo de verdade,
A. R W. Green, The Role of Human Sacrifice in the Ancient Near East, p. 202, apud Albert Henrichs (Ibid., p.
215), conclui: "all evidence examined points to ‘human sacrifice’ during times of political crisis”,

+59H4 1ambém noticias de sacriffcios executados antes da travessia de uma fronleira, como & o caso de Xenofonte Lac.
13,2-3: (¢ Buouhelc) fder piv ydp npirtov olxor Ov Al dyrtopy xoi tolg obv witg (.) & 88
Doouheds fxel ol Sletan Ml xed "Adnvén. Srav 88 dugolv ToUTOLY Tolv xehAuepmdit, Tote Slaboiver
Td Gplae THE ythped.
Estc mesmo autor (HG 3. 4. 3) conta também como Agesilau oferecen Sveefeerripue, i. €., sacrificios oferecidos antes
de fuzer a wravessia para a Asia. Cf. também Plutarco Ages. 6 e Pausdnias 3. 9. 3sq.
Sube-se, por exemplo, que os Espantanos traziam consigo vitimas préprias para serem imoladas na batalha, como
informa Plutarco (Lyc. 21. 7: Kai yop év toic pdyonc npoedders tale Modoong 6 Baouheic), Eram
sucrilicadas o mais préximo possivel dos inimigos, da linha de batalha, conforme o testemunho de Xenofonte (Lac.
13, 8 Brow yop Spdwrwv #ibn tév noiepiov ylpoipe opayuainrar. ¢ HG 4, 2, 20; oléte 3¢ ovdadrov
dnexdvruv, opayieodpeve. ol AaxeBorpdvio T ‘Ayporépor (.) THY yipatpow) &, tal como noutros
casos, um lal sacrificio era utilizado como previsio do desenlace da batalha. Guépin (The Tragic Paradox, p. 163)
comenta este caso concluindo que o sacrificio realizado por um exército & vista das tropas contririas era considerado
come uma simulagio da morte dos inimigos ou, inclusivamente, dos préprios soldados, Considera ele que neste caso
o sacrificio humano € o mais realista e mais eficiente. Estas afirmagdes deverdio ser tomadas num sentido global, pois
nem Xenofonte, nem Plutarco, acima citados, fazem qualquer referéncia 4 utilizag3o de vitimas humanas para esses
sacrificios.

60 Herddoto 7. 167; 9. 45; 9. 61,
Tuodavia, Herddoto & acusado pelo Pseudo-Plutarco (De Herodoti Malignitate 12 ou 857A-B) de ter uma predileccio
cspecial pelos Birbaros (puofapfapds £otew), pois, na opinido do autor, Herddoto ndo sé ilibava os Bérbaros de
sacrlicios humanos (dnehdoae Gvipunoduoios xai Eevoxtovies), como até os imputava aos prdprios Gregos.

81 Euripides Heracl. 309sqq, 673; Or. 1603; Ph. 174, 911sqq, 1110.

62 p. 87: "Il rappelle ces sacrifices humains de consécration, réellement pratiqués, plus souvent encore imaginés, par
les sauvages de tous les temps e de tous les lisux, pour la stabilité d'une bitisse ou d'une barque, ou le succes d'une

expédition. Au début d'une campagne dangereuse ou d'une construction hardie, le chef ou I'architecte voue ou immole
sa fille, emmure 53 femme.”
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travessia maritima, ¢ exigido pelo ordculo e transforma-se em oferenda patridtica (voluntiria) pelo
bom éxito da expedicio.

Embora os Gregos tivessem uma forte aversio pela utilizagio de vitimas humanas, hd, no
entanto, testemunhos explicitos, historicamente comprovados, da realizagido, na Grécia, de alguns
sacrificios humanos, embora nem um inico desses exemplos seja relatado por testemunhas oculares.
As parcas noticias desse ripo de barbaridades praricadas entre os Gregos, eram também por eles
duramente criticadas e severamente punidas. Murray reafirma a historicidade destas préticas e refuta o
cardcter ficcional que se lhes procura atribuir. Supde que a origem destas tradigdes sangrentas ou seja
pré-helénica, ou esteja relacionada com os Fenicios#63,

Vestigios de rituais mais brandos, mais “civilizados", de antigos sacrificios humanos podem
igualmente ser registados em algumas ceriménias religiosas. Burkert, que, ao longo do seu livro
Homo Necans, se debruga sobre o papel do sacrificio na religifio grega, lembra precisamente que as
lendas da imolagdo de vitimas humanas estio associadas a alguns dos principais festivais gregos.

O caso mais evidente ¢ o ritual de Halas, alegadamente instituido por Atena no final de IT, em
consequéncia do qual um homem ou um jovem deixa, no decorrer da festa, verter algumas gotas de
sangue através de uma incisio no pescogo. Aqui a relagio entre os sacrificios humanos dos Tauros e
a ceriménia religiosa de Halas dificilmente d4 lugar a interpretagdes diibias. J4 desde S. Reinach#64
se julga poder aplicar-se a este ritual a nogio de rito de iniciagio e, sendo assim, ndo haveria razio
para ver no referido costume reminiscéncias degeneradas de antigos sacrificios humanos. Conforme
Jjé vimos, Burkert sublinha que um nove passo, sempre que tomado consciente e irrevogavelmente,
fica inevitavelmente ligado a sacrificios#65 Por isso, toda a "passagem"” era acompanhada de um
sacrificio, fosse ela a travessia de um rio, de uma fronteira, de um mar. Também os rituais
inicidticos, i.e. os rites de passage - masculinos ou femininos - eram a transigdo ou "passagem" de
um grupo etdrio para outro e, por conseguinte, acompanhados de sacrificios animais.

Nio fica bem claro se Kjellberg, que preconiza uma identificagio de Halas com Bréuron, cita
Reinach a propésito do rito de Halas ou do de Brduron. Somos levados a crer que Reinach se
referiria ao culto de Halas. Mas em Brduron havia igualmente uma outra ceriménia de iniciagio: a
dpxteuoLs ou dpxtele. Seja como for, e embora, na generalidade, se reconhegam caracteristicas
inicidticas nestes ritos, a sua verificagdo nio tem subjacente qualquer argumento hermeneuticamente
impeditivo de uma interpretagio histérica, no &mbito de uma evolugio diacrénica. Podem e devem
coexistir as duas interpretagdes, embora integradas em pardmetros diacronicos diferentes. As
analogias evidentes deste culto com o da deusa tdurica, sem as quais a identificagio de ambas as
deusas seria dificil de explicar, e, por outro lado, o costume a que Euripides alude nos vv. 1449sqq.
de IT apontam claramente para umna relagio primitiva deste culto com sacrificios humanos.

463 g, Murray, The Rise of the Greek Epic, p. 150: "Nearly all of them come straight from some ancient and disused
religious rite, or some relic of very primitive tradition. Iphigenia, for instance, is a form of an ancient
anthropoctonous goddess, identified with Artemis™.

464 pév. Archéol. 2 (1913) 87sqq, apud Kjellberg (RE. IX, col. 2595).

465 W, Burkert, HN, p. 40.
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O ritual de Brduron ¢ ainda interpretado de modo diferente por Henrichs#66, ao afirmar que
comemorava a preservagio € continuacdo da vida humana A custa da vida animal, no contexto do sexo
feminino e da pré-puberdade. Relativamente ao ritual da doxteia em si, considera nio ser demasiado
rebuscada a hipdtese de a &pxteia ser interpretada como uma luta ritualizada pela sobrevivéncia, com
especial relevincia para a reconciliagdo de elementos antagénicos, como vida e morte, homem e
animal, ¢ bem assim macho e fémea. Essas contradigdes encontram-se na prépria divindade, Artemis:
cagadora e nétviee dnpdsv, protectora das jovens e portadora da morte de parto, ¢ personificagio
simultinea da domesticagdo feminina e da brutalidade masculina. Ifigénia, tal como Artemis, também
ela uma virgem e, por vezes, hipéstase desta, ndo est4 isenta de antinomias deste género67: de
sacrificada, num mito, passa a sacrificante noutro; protétipo das jovens solteiras e do seu papel
potencial na procriagdo humana, recebe em Bréuron as vestes das parturientes falecidas.

Os rituais de Halas e Bréuron denotam vestigios de sacrificios humanos, que Euripides tentou
explicar através do tratamento do mito de Orestes. A atitude de Euripides, de reconduzir essas
reminiscéncias a origens bdrbaras, estd plenamente de acordo com a atitude da maior parte dos
Gregos. Ao transporem a lenda para o pafs dos Tauros, os mitdlogos gregos nio estavam apenas a
seguir a indicagdo derivada da semelhanga entre o nome dos bérbaros e o epiteto da sua deusa.
Satisfaziam também os escriipulos da consciéncia nacional, que preferia pensar que os sacrificios
humanos, a que as suas cerimonias faziam alusdo - e.g. em Brduron -, eram praticados pelos
barbaros e ndo pelos seus antecessores468,

P. Brulé rejeita categoricamente o pretexto avangado pelos Gregos, particularmente pelos
habitantes de Halas, justificando a realizagdo deste rito sangrento, pois pretendiam eles imputar a
responsabilidade desse acto aos bérbaros#69. Na sua opinido, seria preferivel considerar esta Artemis
"dos Taures" como uma projecgdo ne mundo bdrbaro de uma divindade perfeitamente helénica,
procedimento, alifs, muito habitual entre os Gregos. Este estudioso apoia a sua hip6tese na
circunstincia de o Quersoneso tdurico ser uma col6nia da Heracleia pontica, que, por sua vez, era
uma col6nia megarense — e recordemos ainda que Mégara conhecia um culto de Ifigénia. O mesmo
autor salienta ainda o cardcter expiatério do rito de Halas, como ¢ igualmente sublinhado por
Euripides: tfic ofic o@ayfic &noiva (v. 1459: como compensagdo pelo teu sacrificio). Esta
caracteristica encontra paralelo nas lendas de Muniquia, Brduron e .-iulide. onde a jovem ¢ imolada
para expiar o crime cometido contra um animal sagrado.

Da confrontagdo do ritual de iniciagio de jovens, praticado em Esparta — e confirmado entre os
Lacedeménios por Pausénias (3. 16. 10-11), na sua periegese espartana —, com o do culto de Artemis
Taurdpola, F. Graf conclui, a exemplo de Reinach, que o rito de Halas teria cariz inicidtico?70. De

466 "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, Le Sacrifice dans I'Antiquité, p. 207sq.

467 ag contrdrio do que supde J. D. Kondis (""Aprepes Bpaufuavia™), que atribui todos os elementos positivos
apenas a Artemis ¢ a Ifigénia somente os aspecios funestos.

468 England, p.XVIlsqq.

469 p. Brulé, La Fille d'Athénes, pp. 192 ¢ p. 266, n. 80. Denuncia o erro de alguns investigadores que acreditam
nesse subterfiigio, coma, por exemplo, A Baschmakof, "Origine taurienne du mythe d'Iphigénie”,

470 £ Graf, "Das Gotierbild aus dem Taurenland”, que H. Lloyd-Jones {" Ariemis and Iphigeneia™ corrobora.
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facto, os vestigios de sacrificios humanos no rito de Halas sdo idénticos aos do culto de Artemis
Ortia. Perante os factos inexplicdveis, que jd foram por nés anteriormente narrados, um ordculo
ordenou aos Espartanos que tingissem o altar de sangue. Era sacrificado o individuo tirado 2 sorte,
mas Licurgo comutou este costume noutro mais leve, que nio deixava de tingir o altar de sangue
humano: a flagelagdo de efebos. A sacerdotisa acompanha a ceriménia segurando a estdtua. Se os
flageladores ndo fizerem o seu trabalho convenientemente, tentando poupar os jovens, a estitua da
deusa rorna-se mais pesada e dificil de transportar, e a sacerdotisa repreende-os.

Comenta Pausinias que Artemis conservava ainda a mesma sede de sangue humano desde o
tempo dos sacrificios tduricos. Isto significa, portanto, que os Lacedeménios utilizam o mesmo
pretexto do mito de Euripides - de que € (a estdtua de) Artemis que exige o derrame de sangue
humano -, para legitimarem o seu ritual em honra de Artemis Ortia Ligodesma. E, pois, muito natural
que este derramamento de sangue humano - o ritual da flagelagdo, no altar de Artemis Ortia - seja
interpretado por alguns estudiosos como uma reminiscéncia de antigos sacrificios humanos#71,

Também a histéria da filha de Embaros é um claro indicio de que, na Grécia, os Gregos
realizavam sacrificios humanos. A consagragio das jovens atenienses, a par do sacrificio da cabra,
poderi ser considerada um vestigio de um antigo sacrificio auténtico de uma ou mais jovens a
Artemis, que se diluiu na sequéncia de um abrandamento dessa pritica religiosa, como aconteceu com
o ritual de Halas ou de Esparta (aqui por intervengio de Licurgo, como j4 referimos).

Ritual que apresenta muitas semelhangas com a histéria de Embaros, € o do sacrificio de um
vitelo, com coturnos calgados, em honra de Dioniso avdpwnoppaiatng, em Tenedos#72. Do
mesmo modo, era sacrificada, em Pétnias, uma cabra a Dioniso em vez de um adolescente?73.

Pelo mesmo prisma poderd ser vista a substitui¢do de Ifigénia por uma corca, operada por
Artemis no momento decisivo. Este motivo, que surge com a devida relevincia no final de IT, nio
deixa de ter uma intengdo diddctica que j4 estaria presente, conforme jd vimos, nos Poemas Clprios:a
de moralizar a lenda de Ifigénia através da suspensdo dos sacrificios humanos e da substitnicio das
vitimas por animais474. Ao mesmo tempo, pretende justificar ou desculpar os rituais sangrentos,
ainda praticados na Grécia no séc. V, em pleno esplendor da civilizagdo grega, que eram
considerados por Euripides - ¢ naturalmente pelos Gregos em geral- resquicios de ritos barbaros,
impréprios de um povo civilizado. Forjar uma exegese para a proveniéncia da ceriménia do golpe no

471 Cr. Walter Burkert, GR, p. 106 ¢ sobretudo 237: " In der Tat ist und bleibt Antemis eine Herrin der Opfer, gerade
der grausamen, blutigen Opfer. Das Artemis-Bild, das Orestes zusammen mit Iphigenie aus dem Taurerland entfilhre,
verlangt nach Menschenblut. $o 148t man es nach Halai Araphenides in Attica kommen, wo im Fest der Artemis
Tauropolos, einem Menschen der Hals blutig geritzt wird, aber auch nach Sparta, wo im Orthia-Fest das Blut der
Knaben MieBt”

472 Eliano (VA 12. 34) diz que o povo de Ténedos reserva uma vaca prenhe para Dioniso dvipunoppaiate. O
proprio cpiteto de Dioniso "matador de homens” revela, desde logo, a existéncia de sacrificios humanos, Assim que
el tiver parido, acompanham-na como se se tratasse de uma mulher depois de ter dado & luz. Calgam columos ao
vitelo nascido e sacrificam-no. O homem que tiver dado o golpe com o machado & obrigado a fugir em direcgio ao
mar, sob pena de ser apedrejado pela populagio.

473 5¢ gundo o relato de Pausanias (9. 8, 2), Dioniso teria exigido o sacrificio de um jovem na flor da idade par o8
habitantes de Pétnias terem incorrido em kybris. Posteriormente, 0 mesmo deus teria ordenado que o jovem fosse
substituido por uma cabra. )

474 1. F. Jouan, Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 268 n. 1. .
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pescoco, do pafs dos Tauros para a Atica, é um belo estratagema que permite sacudir a
responsabilidade desses rituais desumanos e pouco civilizados para cima dos povos estrangeiros.
Embora a0 longo de toda a pega o sacrificio humano seja constantemente denunciado como um
costume proprio dos bdrbaros, a ironia estd bem presente, pois Ifigénia ndo deixa de narrar o seu
sacrificio em honra de Artemis, perpetrado pelas mios do seu préprio pai. Todavia, Malcolm Heath
chamu a atengdio para o facto de a etiologia do culto se encontrar combinada com motivos patridticos,
como ¢ aqui o caso, nesta pega?73. Euripides atribufa grande importincia ao patriotismo. Os
sacrificios voluntirios, nomeadamente o de Ifigénia em JA, sdo testemunho disso. Também o motivo
do exilio de Ifigénia e das mulheres gregas na terra dos Tauros se reveste de um amor ardente pela
Petrin.

Do mesmo modo o mito de Calisto?76, que Esquilo igualmente levou & cena, indicia uma
intengiio diddetica, no sentido da suspensio dos sacrificios humanos e da substitigao das vitimas por
animais nas imolagdes aos deuses. Assim poderia ser interpretada a sua metamorfose em ursa antes
da morte. Todavia, esta interpretagéo ndo tem, por enquanto, validade, porque o mito de Calisto nio
estd relacionado com qualquer género de ritual que nds conhegamos477,

Portanto, a transigio de vitimas humanas para vitimas animais também & evidente no mito de
Ifigénia. A substituigdo de Ifigénia no momento do sacrificio, adoptada tanto por Hesiodo como pelo
autor dos Cypria, € etiologicamente interpretada - como no exemple do sacrificio de Isaac - como a
rejeigiio do sacrificio humano e a substituicio de seres humanos por animais. Todavia, nio parece
provivel que tenham sido escrnipulos ou preconceitos de ordem moral que tivessem motivado
Hesicdo ou o autor dos Poemas Clprios a salvar Ifigénia do sacrificio iminente e a substitui-la por um
eidelon ou um animal, respectivamente. Damos raziio a Henrichs, que rejeita preocupagoes
moralizantes entre os autores gregos arcaicos, cujos mitos se encontram recheados de sacrificios
humanos478. Ora, esses mitos desenvolveram-se independentemente de quaisquer rituais. Mas no
caso de [figénia, a princesa de Argos estava intimamente ligada a vérios cultos e rituais que gozavam
de grande prestigio entre os Atenienses. Por isso, se 0s Gregos ndo adaptassem o culto daquela
heroina 4 sua cultura, 3 evolugiio do seu pensamento, 3s suas regras morais e aos seus padroes

475 M. Heath, The Poetics af Greek Tragedy, p. 65: "We should note in passing that cult-aetiology is combined with
patriotic motifs in other ways as well; and elsewhere religion and patriotism are combined, not by means of an
activlogy, but by an affirmation of special divine favour. Since state and cult were inexiricably connected in fifth-
cenlury Greece, patriotism in tragedy inevitably takes on a religious aspect”.

476 vile o levantamento muito completo das fontes literdrias deste mito em William Sale, "Callisto and the Virginity
ol Ariemis”,

47? Pousinias (8. 35. 8) € o dnico autor que fornece a indicagio do wimulo de Calisto, na Arcddia, junto do templo de

Artemis Kach\iotn, sem quaisquer pormenores relativamente ao culto ou 2 um possivel ritual.
For outro lado, esie e outros mitos aqui citados comprovam a objecgo de Burkert (Mite € Mitologia, p. 32qq) & uma
das [corias interpretativas do fendmeno mitolégico, nomeadamente & teoria do ritual, segundo a qual o mito ndo
passava de uma namativa associada a um ritual. Ora, Burkert contrapde justamente que "o sentido ¢ fungio do mito se
podem desenvolver livres de ritual”, Vide ainda AN, pp. 30sq.

478 Ihid., p. 204: *Tt would invest the poet of the Kypria with a moral aversion to human sacrifice in the heroic age
wich was neither shared by the poet of fliad XXIII nor by the Greeks of the archaic period in general whose myths
admit cases of human sacrifice and even cannibalism, for example Polyxena, Pelops and the children of Thyestes.”

Hil que ressalvar os casos de “canibalismo" destes mitos, pois 08 seus aulores ndo agem conscieniemente. Também
nio podemos concordar com a falta de aversfio a sacrificios humanos que este autor atribui a Homero.
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religiosos, certamente continuariam a sacrificar vitimas humanas em Briuron, em Aulide, em
Mégara..., como sucedia no Monte Lycaeum. A concretizar-se tal hipdtese, os seus cultos desceriam
na consideragio dos Gregos e até seriam por eles proscritos, como acontecia relativamente as prdticas
da Arcddia. Assim se explica a alteragdo do culto e, por arrastamento, do mito, que se encontrava
inimamente ligado dquele.

Discordantes das interpretagbes dos mitos como sobrevivéncia de rituais de sacrificios
humanos, preconizadas pela maior parte dos estudiosos, sdo as opinides de A. Brelich e A.
Henrichs479, Este tiltimo autor - mais cauteloso - fundamenta o seu parecer admitindo, por um lado,
a possibilidade de sacrificios de donzelas terem estado na origem da histéria da morte de Ifigénia,
mas, por outro lado, considerando mais vilida uma abordagem baseada em padrbes de mitos e rituais
subsistentes na imaginagdo humana em vez de se procurar esquadrinhar as origens remotas de um
sacrificio real480, Reforga o seu argumento com o caso dos sacrificios de criangas em Cartago, que,
na sua opinifo, coexistiam a par dos sacrificios de animais, contrariando, assim, a tese da linearidade
na evolugdo progressiva da utilizagio de vitimas humanas para vitimas animais.

No entanto, ndo nos parece que esta coexisténcia ponha em causa a progressao gradual do
abrandamento dos costurnes. Qualquer transformagéo na sociedade, seja a que nivel for, nio se opera
numa sequéncia rigida de perfodos paradigmidticos. Na passagem da corrente A para a B, hd sempre
uma fase intermédia, de coexisténcia entre A ¢ B. No dominio da literatura, por exemplo, ao
definirmos o inicio de um periedo literdrio, ndo podemos ter pretensdes matemdticas reduzindo, com
excessivo rigor, a amplitude cronolégica desse inicio a um ano, nem mesmo a uma geragio.

No caso aqui comentado, a amplitude histérica dessa transigdo de sacriffcios humanos para
sacrificios animais depende da mentalidade - mais ou menos civilizada, mais ou menos humanizada -
dos povos. Num determinado povo, essa transi¢io desencadear-se-4 com mais rapidez; noutro povo,
a evolugio processar-se-d com maior lentidio. Terd sido isso o que aconteceu com os Cartagineses. E
0 mesmo acontece em qualquer perfodo histérico com qualquer tipo de sociedade: uns povos
adaptam-se melhor que outros a determinadas evolugdes sociais: politicas, religiosas, econdmicas,

479 Respectivamente Paides e Partenoi. e "Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 203sq:
"Ciencrations of classical scholars have drawn the facile conclusion that the Iphigeneia myth in its pre-Aeschylean
[orms exemplifies the Greek rejection of human sacrifice and its replacement with animal sacrifice. On that theory,
human victims were sacrificed in the Bronze Age, either as wind-charms to ensure safe sailing, or as scapegoats o
avert military disaster, or even as first-fruit offerings 10 deflect divine envy. Animal substitution in the Iphigeneia
myth would thus represent a secondary development, a conscious attempt 10 humanize a crude story inherited from
distant times. (...) We should desist from seeing human sacrifice and animal substitution as two separate sieps in a
historical evolution which supposedly led from inhumanity to humanity in ritual matters.”.

480 14 ibid., p. 204: "It is conceivable that the story of her death (= Iphigeneia's) crystallized around a historical
nucleus of human sacrifice of unmarried girls practiced in the Bronze Age. But it is equally conceivable, and perhaps
more likely, that the Iphigeneia myth in its extant epic form was not shaped by actual memories of real bloodshed in
the remote past but by traditional patierns of myth and ritual which are as much rooted in human imagination as in
actual events. We should desist from seeing human sacrifice and animal substitution as two separate steps in a
historical evolution which supposedly led from inhumanity to humanity in ritual matters.” .

Os pudrides miloldgicos e rituais, aqui referidos por este especialista, paralelamente a uma rejeiglo da perspectiva
histérica da mitologia e religido, deixam transparecer tendéncias estruturalistag. -
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desportivas, morais, tecnolégicas. A anterioridade dos sacrificios humanos relativamente aos
sacrificios animais estd atestada nos autores antigos?81,

O desenvolvimento progressivo da substitui¢io de vitimas animais por humanas nio é
inconcilidvel com a versdo do sacrificio real de Ifigénia. Nenhum dos seus defensores poderd
afirmar, por exemple, que "by letting Iphigeneia die, Aeschylus would have revived the more
primitive and original form of her myth"482, i ¢., a forma primitiva e cruel, antes de o mito ser
humanizado. J4 vimos que ndo era essa a preocupagio de Esquilo, mas sim o adensamento da
atmosfera trdgica que provocaria os acontecimentos subsequentes desenvolvidos nas restantes pecas
da Oresteia. O mito literdrio deverd ser analisado unicamente no contexto da evolugio da intriga da
obra literdria em que se integra.

E-nos licito dizer que também em IT se poderd identificar a presenga do sacrificio voluntirio,
que, como j4 vimos, era tanto ao gosto de Euripides. Estamos a falar obviamente da nobre atitude de
Orestes se oferecer em sacrificio pelo amigo. Enquanto noutras pegas de Euripides o sacrificio
voluntirio se consuma em favor de um ideal patriético — para possibilitar a realizagio de uma
expedigilo militar, para salvar a cidade, pela vida dos habitantes, pela fertilidade dos campos — ou do
amor conjugal (Alceste), em IT ocorre em favor da amizade. Todavia, o sacrificio — vem a verificar-
se posteriormente — nfo passa de uma hipétese, que nio chega a ser consumada, mas isso em nada
diminui o valor da intengdo. Pela determinagio e convicgio assumidas por Orestes na sua enirega
voluntiria, em nenhum outro passo, ao longo de toda a pega, o seu cardcter & tio enobrecido%83,
como nesta parte, que € seguida do famoso dytow dpetiic. A nobreza dos sentimentos de Orestes
valeu-lhe a exaltagio de Cicero em Fin. 2. 24. 79. Das pegas em que Euripides aborda a temdtica do
sacrificio voluntdrio, s6 a atitude de Macdria, n' Os Heraclidas, se lhe assemelha, pois, conforme
destaca M. F. Sousa e Silva, "enquanto Polixena ou Ifigénia tornam a necessidade em virtude, a
generosidade de Macdria € fruto apenas da sua vontade (vv. 502 5q)"484, Ora, 0 mesmo se poderd
dizer do Orestes de JT.

Segundo o testemunho de Porfirio, esta evolugio de sacrificios humanos para sacrificos de
animais ter-se-ia conclufdo na época imperial. Este escritor, citando um autor que ndés hoje
desconhecemos, declara que essa prética foi abolida em quase todos os povos, na época do
imperador Adriano485, Infelizmente tais auspicios estavam ainda muito longe de se realizarem por
completo. Em pleno ano de 1992, ainda se desenvolvem priticas tio horrendas em seitas, cujos
correligiondrios imolam os seus préprios filhos, como aconteceu ainda recentemente nas Filipinas.

481 Pura além dos numerosos exemplos jd citados, vide também Pausdnias (9. 8. 2), Eliano (VA 12, 34) e Teofrasio,
apue Porfirio (Absr.2. 27. 3): npo tac duolac tov ibiew énobvro OLUATLY T& TOV Acaov {ouwv
OLYLOTOL,

482 p, Henrichs, "Human Sacrifics in Greek Religion: Three Case Studies”, p. 204,

483 Ny resto da pega, Orestes é caracterizado como cobarde ¢ ingbil na busca de expedientes,

484 M. F. Sousa e Silva, "Sacrificio volunidrio. Teatralidade de um motivo euripidiano”, p. 25. Convém referir que a
Iigénia referida nesta citaglio € a de JA.

85 Porfirio Abst. 2. 56. 3. Discute-se se Porfirio subentende aqui um decreto de Adriane nesse sontido ou se utiliza a
mengito deste imperador como uma mera referéncia temporal, - -
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CONCLUSAO

Convém distinguir vdrias personalidades no antropénimo Ifigénia c: 1) a deusa dtica; 2) um
epiteto de Artemis; 3) o sinénimo de Hécate; 4) a mortal Ifigénia; 5) a deusa téurica.

Relativamente 3 mortal heroina, hd duas tradigGes principais para explicar a sua genealogia,
como ji vimos acima: uma atribui esse nome a uma das filhas de Agamémnon e Clitemnestra; outra,
que alguns consideram ser a mais antiga, designa por Ifigénia uma filha de Teseu e Helena.

Homero ndo faz qualquer referéncia i jovem. As tnicas filhas de Agamémnon que ele parece
conhecer siio Ifianassa, Crisétemis e Laddice. Alguns escoliastas da /lfada (A 1. 108 e D 1. 145)
identificam Ifianassa com Ifigénia. Também Lucrécio (1. 85) faz essa assimilagio:

Aulide quo pacto Triuiai uirginis aram
{phianassai wrparunt sanguine foede
ductores Danaum delecti, prima uirorum,”

Todavia, vérios criticos modernos, na esteira de Aristarco, nio partilham desta opinido#86,
Entre eles encontra-se Frangois Jouan que afirma que, de acordo com a critica moderna, o autor dos
Cypria terd combinado, na sua narragio, elementos épicos com os de lendas cultuais (dos templos de
Aulide e de Bréuron): "Iphigénie aurait été 2 I'origine une divinité, supplantée ensuite par Artémis,
mais c'est l'auteur des Kypria qui aurait e l'idée d'en faire la fille d'Agamemnon et qui aurait
imaginé toute la mise en scéne de I'épisode, en s'appuyant sur plusieurs passages de I'Tliade"487.
Por outras palavras, os Cypria teriam sido criados a partir de tdpicos extrafdos da Ilfada, e
completados com os elementos de Aulide e Brduron.

Ora, esta € precisamente a atitude inversa & de Kullmann, desta feita para justificar a
anterioridade dos Poemas Ciclicos relativamente a Homero. Se o autor dos Cypria foi ou nio o
primeiro a transformar a deusa Ifigénia na homérica Ifianassa, filha de Agamémnon, induzido pela
consonincia dos dois nomes, ndo se sabe. Nada nos diz que o movimento na transformagio tenha
sido da deusa para a filha homénima de Agamémnon ou vice-versa. Hesfodo, por exemplo, que
utilizi 0 nome de Ifimede ou Ifimedeia — que ndo deve ser confundido com o micénico Ipemedeja —
para designar claramente Ifigénia, realiza o movimento inverso: a filha de Agamémnon (neste caso
Ifimede) é que € divinizada depois da sua "morte”. Portanto, jd4 Hesiodo estabelece essa identificagdo
- da princesa argiva com a divindade -, embora num sentido inverso ao que Jouan pretende para os
Cypria. Perguntamos, entfio, qual é anterior: a versio do Catdlogo das Heroinas de Hesiodo ou a dos
Cypria? A resposta seria de uma complexidade inextricdvel, pois teria que atender i averiguagio ¢
identificagdo de eventuais interpolagGes, is polémicas cronologias absolutas e relativas dos dois
poemas e das respectivas interpolagGes,  datagdo dos passos onde o mito de Ifigénia é abordado, etc.

486 Designadamente Monro, Kjellberg, Séchan, Platnaver e Severyns. Vide F. Jouan, Euripide et les Légendes des
Chants Cypriens, p. 265, n. 2.
&7 Luripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 266.
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Séfocles (EI. 157) admite a existéncia de uma filha de Agamémnon chamada Ifianassa a par de
Ifigénia. Nesta pega, € introduzida na tragédia grega a Crisétemis homérica. O coro dirige-se a Electra
¢ aconselha-a a nfo se deixar levar por excessos ¢ a imitar as atitudes das outras irmas, Crisétemis e
Ifianassa, que ainda se encontram vivas - nio era o caso de Ifigénia, que j4 havia sido sacrificada - ¢
de Orestes. Se o escoliasta ao verso 157 de Electra de Sofocles é digno de confianga, o autor dos
Paemas Clprios, para além de Ifigénia, ter-se-ia referido também a Ifianassa. Tanto os Cypria, como
Séfocles admitiriam, portanto, a existéncia de quatro filhas de Agamémnon. Isso implicaria que
Séfocles tivesse bebido a sua versdo nos Cypria. Acontece que, por forga do enorme sucesso da pega
de Euripides entre os autores tardios, a nogfo da existéncia de uma Ifianassa a par de uma Ifigénia
fenecera — Lucrécio € a prova de uma assimilagio consumada destas duas figuras. O nome de
Ifianassa comegaria a cair no esquecimento e este passo de Séfocles corria o risco de ser interpretado
como uma incongruéncia ou um lapso do poeta. O escoliasta intervém, para demonstrar que nio
havia contradigio, nas diferentes versdes de Séfocles, com os Cypria e os Poemas Homéricos.
Assim sendo, a herofna de Aulide seria uma filha de Agamémnon introduzida posteriormente a
Homero. Ifianassa, ndo se identificando com Ifigénia, nada tinha a ver com o sacrificio desta.

Por outro lado, a ser como Jouan diz, o autor dos Cypria, ao fazer a identificagio da deusa
Ifigénia com Ifianassa, estaria a fundir numa sé pessoa duas personalidades diferentes. Ifianassa
devia ter sido eliminada do mito e Séfocles, que imitou os Poemas Clprios, devia ter feito o mesmo.
Nio se poderia entender que, depois da fusdo, as duas personagens coexistissem a par uma da outra,
senfio a interpretagio desse fendmeno teria de ser diferente: bastava, para isso, que a deusa Ifigénia
mudasse de identidade, de um momento para o outro, passando a ser a filha de Agamémnon, o que é
absurdo. Mas o comentdrio do escoliasta de Séfocles diz claramente que os Cypria falam de duas
figuras distintas. Portanto, a nosso ver, a interpretagio de Jouan nio satisfaz totalmente.

Nas pecas mais antigas (EI. 15; IT 374 e 562) Euripides s6 faz referéncia a duas filhas de
Agamémnon: Ifigénia e Electra. Em Orestes (23) e A (737, 1164 e 1447) acrescenta Crisétemis, a
exemplo de S6focles. Todavia, em El, 1023, Eurfpides utiliza o nome de Ifigone em vez de Ifigénia,
mas fi-lo claramente por razbes métricas.

Por outro lado, e conforme jd vimos, Murray e Griffin admitem que Homero conhecesse o
sacrificio de Ifigénia. Na opinido destes especialistas, Homero ndio o incluiu nos seus poemas por
abominar os sacrificios humanos. Mas isso em nada o impedia de a mencionar, em /{, 9, 145(=287),
a par das outras trés filhas de Agamémnon. Se a justificagdo de Willcock estiver correcta, a intengio
de introduzir nomes falantes, para conciliar t3o nobres conceitos com os nomes das filhas do &vo
avbpaiv, seria 0 motivo necessdrio para forgar os antropénimos adoptados, tal como a métrica foi
motivo suficiente em Eurfpides para forgar uma transformacio do nome Ifigénia em Ifigone. Esta
possibilidade é corroborada pela utilizagio do nome Laddice e pela omissio de Electra?88; a primeira
ndo ¢ conhecida pelos trdgicos, mas sim por Homero; a segunda ¢ mencionada por aqueles, mas nio
por Homero. Por outro lado, Crisétemis presente tanto na /ifada, como nos trégicos gregos (Séfocles

488 A ndo ser que sz admitisse a existéncia de cinco filhas de Agamémnon: Ifianassa, Ifigénia, Laddice, Electra ¢
Crisitemis! -

124



¢ Euripides), estabelece a sintonia do contexto homérico com o dos autores posteriores, ou seja, s¢ 0
nome de Crisétemis ndo fosse coincidente nas vdrias versdes, terfamos de concluir que a tradicdo
haurida por Homero era completamente diferente da utilizada pelos poetas posteriores.

Tendo em conta o que aqui ficou dito, sobretudo o respeitante aos paralelos nas atitudes de
Hesiodo ¢ de Euripides, para com o mito, tudo leva a crer que a Ifianassa homérica se identifique
com Ifigénia. E o autor dos Cypria, que Séfocles seguiu na sua Electra, teria, entiio, adoptado estas
duas designagdes, a acreditar no escoliasta de S6focles, para ndo ser acusado de contradigéio com o
grande ponto de referéncia da literatura grega que era Homero,

Quanto & segunda versiio, a paternidade de Teseu explicaria a razio do minus sacerdotal e o
cenotifio de Ifigénia em Bréuron e nio em Argos, como seria de esperar, se Ifigénia fosse filha de
Agamémnon. Essa paternidade também pode ser devida a uma maior aticizagio da lenda de Tréia,
particularmente da lenda de Aulide. O tinico obsticulo a esta tese &, conforme j4 foi referido, a origem
geogrifica dos autores que ransmitem esta versdo do mito de Ifigénia.

Nio se sabe ao certo qual das duas versdes € a mais antiga. Talvez o estudo sobre a origem da
lenda do ritual de Brduron possa langar alguma luz sobre este assunto. Sale apresenta vérias
possibilidades para o percurso da lenda de Ifigénia, das quais duas merecem maior credibilidade:
poderia ter sido transferida de Aulide para Bréuron (tese de Grégoire) ou de Muniquia para Aulide via
Bréuron, hip6tese daguele mesmo autor489.

De facto, Grégoire afirma que o rito e o culto 4tico de Ifigénia, i. e., o mito de Bréuron, foi
adaptado & versio mais corrente: a do sacrificio em Aulide ou, por outras palavras, a que € narrada
nos Cypria e em autores posteriores#90, Henrichs pressupde a mesma teoria491, Isso significaria
que a versio do mito de Ifigénia, filha de Helena ¢ de Teseu, seria posterior A de Ifigénia, filha de
Agamémnon ¢ Clitemnestra. De facto, Etra, mie de Teseu, estava intimamente relacionada com o
rapto de Helena por Teseu, pois este confiou-a aos cuidados da mie. A presenca, na Ilfada, de uma
aia ou criada de Helena com o mesmo nome, conforme j4 vimos, € considerada por Willcock e Kirk,
na esteira de Aristarco, ou uma mera coincidéncia ou uma interpolagio. Homero nio conheceria este
mito. Esta casualidade € que teria despoletado o mito do rapto de Helena por Teseu, o resgate daguela
pelos Dioscuros, o regresso a Argos com Etra como refém ¢ o nascimento de Ifigénia durante o
caminho, de modo a explicar a condigdo de Ifigénia como filha de Teseu, o seu templo na Atica, a
presenga de Etra em Tréia como aia de Helena e, porque ndo, o sacrificio de Ifigénia por
Agamémnon. Se Ifigénia fosse apenas filha adoptiva de Agamémnon, o acto por ele praticado teria

489 *The Temple-Legends of the Arkteia®, pp. 283sq.

490 4. Grégoire, p. 91: "Lorsque la Kégende du sacrifice d'Tphigénie, fille d'Agamemnon, fut universellement répandue
&1 acceptée, on s'elforga de mettre ce rite et ce culte d'Iphigénie attique en quelque rapport avec la version la plus
courante. On raconta qu'lphigénie était en réalité une Athénienne, fille d'Hélne et de Thésée; qu'elle avait été donnde
ensuite par Hélene & Clytemnestre; qu'Agamemnon I'aurait sacrifiée A Braurdn, non & Aulis; et qu'Aniémis lui aurai
substited, non une biche, mais une ourse.”

Cr. também W, Sale, "The Temple-Legends of the Arkieia”, p. 283, n_ 22.

491 “Human Sacrifice in Greek Religion: Three Case Studies", Le Sacrifice dans I'Antiquité, p. 202: "... version C is a
regional variant in which the story is detached from the Trojan War and Iphigeneia replaced by a nameless Athenian
girl". Convém referir que Henrichs congrega as lendas de Briuron e de Muniquia numa nica verslo (C) que ele
designa por "Attic myth”, - -
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um certe desconto, ndo seria tdo abomindvel - se é que o sacrificio de qualquer ser humano pode
deixar de merecer esse qualificativo.

Regressemos  proposta de Sale. Na sua opinido, "if Brauron got the idea of a father apparently
sacrificing his daughter from Aulis, it is overwhelmingly probable that Brauron, in turn, gave the
idea to Munychia", uma vez que o mito de Bréuron est4 intimamente relacionado com o de Muniquia.

Consideremos agora a segunda hip6tese de Sale. Se Muniquia transmitiu a sua mitologia a
Aulide através de Brduron, a histéria de Embaros teria ido para Brduron, sem o seu nome, mas
Juntamente com a dipxrelet. Af teria sido ajustada As referéncias locais: como a filha de Embaros veio
a ser 4 primeira sacerdotisa de Artemis, também a primeira sacerdotisa de Brduron foi substituida na
lendu por Ifigénia, de acordo com as instrugSes de Atena no final de IT. Se Ifigénia tomou o lugar da
jovem no cargo de sacerdotisa, também assumiu o papel de vitima do sacrificio exi gida pela
divindade. Por outro lado, a sua paternidade ora € atribuida a Teseu, oraa Agamémnon. No primeiro
caso, a herofna ndo seria imolada pelo préprio pai, pelo que estaria em desacordo com a lenda.

Este aition teria chegado a Aulide, ficaria adscrito ao culto local, sendo mais tarde adicionado 2
lenda pelos Cypria. Sale nio consegue explicar a divisdo da hist6ria de Muniquia em duas, quando
aquela chegou a Brduron, Por outro lado, se o percurso da lenda tivesse sido esse {Muniquia -
Brduron - Aulide) ndo teria explicagdo a substitui¢do de uma ursa, animal muito querido a Artemis,
conforme salientam vdrios autores492, por uma corga. A dnica justificagio aceitdvel seria a extingio
dos ursos na Bedcia por altura da importaciio da lenda de Bréuron.

Destas duas hipéteses julgamos que a primeira merece maior crédito.

No que toca & natureza divina desta personagem, primitivamente ela teria sido uma divindade
independente, provavelmente uma antiga deusa dos partos e da fertilidade e ao mesmo tempo uma
deusa funesta da Morte493 como Climene, Leto ¢ Helena, talvez de natureza cténica?%4. Para essa
conclusio remete nio s6 0 seu nome, como também o jd mencionado ritual religioso braurénio, pois
ela niio so foralecia os recém-nascidos, como também fazia perecer as mulheres em trabalho de
parto. Certamente que as roupas das parturientes que ndo sobreviviam, que eram entregues no templo
de Brduron como oferendas sagradas493, tinham a finalidade de fortalecer e tomar mais robustas as
criangas nascidas 4 custa da vida das mies para compensar a morte dessas mes.

Henrichs relaciona a divinizago formal de Ifigénia, nos Cypria ¢ no fr. 23a M-W de Hesiodo,
com o facto de ela ser adorada como uma divindade por direito préprio e como hipéstase de Artemis
em diversos cultos regionais. O testemunho de Hesfodo constitui, pois, a datagio mais recuada para a
exisiéneia de uma divindade Ifigénia, que ele designa por Ifimede, e que teria sido identificada com
Hécate. De facto, Ifigénia, antiga deusa dos partos, ora era repelida por Artemis e colocada em
segundo plano, ora ascendia ao primeiro plano: ou era anexada i divindade como hipdstase ou era

492 K Meuli, L. Kahil ¢ E. Simon, entre outros. CF, E. Simon, Festivals of Autica, pp. 85sq.
493 1T, 1434
94 presenca do adyion, nos templos de Briuron, Halas e Aulide, confirma essa hipdtese, pois a existéncia do adyon
€ mais [requente nos cultos cidnicos, segundo P. Brulé (La Fille d'Athénes, P- 193 e p. 267 n. 86}, que, por sua vez,
cila . Sicngel (Die griechischen Kultsaltertimer, p- 25). )
495 Euférion frg. 81 (schol. Aristdfanes Lys. 645) Harpocricio, Hesiquio, Pélux V, 81. Cf. também Nono D, 13 186
que ranscreve Eufdrion neste passo, _—

126



remetida para um papel secunddrio de heroina ou de serva ligada ao mito daquela e foi identificada
com i filha homénima de Agamémnon por forga da poesia épica. Por isso o nome de Ifigénia surge,
algumas vezes, associado a Artemis como seu epiteto, designando um dos variadissimos atributos da
deusa: "a que faz nascer pela forga"; e a semelhanga dos seus atributos com as funcdes de Artemis
terd contribuido para o desenvolvimento do sincretismo. Grégoire estabelece o paralelo de Ifigénia
com Helena49: tal como ¢ ideia geralmente aceite de que a deusa Helena é anterior 2 heroina dos
Poemas Homéricos, assim também Ifigénia teria tido um culto bastante antigo, anterior & poesia
épica. Quando a lenda do sacrificio da filha de Agamémnon se tornou conhecida, terd surgido a
preocupagio de identificar a deusa com a heroina homénima de Aulide. E possivel que a
transformagdo se tenha verificado do modo descrito por England497: Homero faz referéncia a uma
filha de Agamémnon chamada Ifianassa. Em Aulide, tal como em Brduron e em Halas, havia um
templo de Artemis. Se a deusa af tinha o epiteto de Ifigénia, tal como acontecia em muitos outros
lugares, € natural que a semelhanca desse nome com o de Ifianassa levasse 3 conexio mitolégica da
filha de Agamémnon com Aulide, lugar com o qual o chefe supremo dos Aqueus j4 se encontrava
relacionado. Qualquer referéncia a sacrificios humanos realizados outrora, naguele local, em honra da
deusa, poderd ter conduzido a lenda 4 forma correntemente conhecida: a que representa Agamémnon
a acalmar a ira de Artemis através do sacrificio da filha, assegurando, assim, ventos propicios para
conduzir a sua armada para Tréia.

56 admitindo a existéncia de uma divindade Ifigénia, numa fase anterior, se explica o facto de
alguns mitos a imortalizarem e de ela ser identificada com a Donzela T4urica, esta, sem sombra de
dividas, uma deusa individualizada. Assim, ela estaria inicialmente em Brduron e teria sido absorvida
por Artemis, apés a chegada desta. 530 numerosos os exemplos em que Artemis neutraliza, assimila
e monopoliza os poderes das suas subordinadas.

A exclusgo de qualquer referéncia explicita & imontalizagio de Ifigénia em IT é, na opinifo de
alguns estudiosos, uma prova de que este motivo nio se impds na tradigdo anterior a Euripides498,
Tedavia, como Burkert verifica, "a slain man is easily made a hero or even a god, precisely because
of his horrible end. In any case, apotheosis is always preceded by death™499, Assim aconteceu em
TA. Em IT isso ndo € explicito, mas subentende-se no final da pega, pois a combinagio da sepultura
de Ifigénia em Brduron com o ritual da oferta das vestes em sua honra sugere que ela seja
imortalizada logo ap6s a sua morte.

Mais moderado, J.-P. Guépin fundamenta-se na auséncia de indicios de uma divindade
primitiva chamada Ifigénia, para propor uma solugio ligeiramente diferente. Como sabemos que a
heroina de Aulide é a vitima de Artemis, e como nio h4 qualquer prova para a sua existéncia como
uma divindade independente, serd preferfvel considerar uma unidade homogénea de vitima € deusa no
nome duplo de "Artemis, apelidada de Ifigénia" (Paus. 2. 35. 1: ‘Aptéucdag  EnixAnauw

496 Gregoire, p. 86.

97 England, p. XIX.
498 e F. Jouan, Euripide et les Légendes des Chants Cypriens, p. 268 . 3.
499 W, Burkert, HN, p. 39 ¢ n. 21.
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Tovyeveiag)"300, A mesma ideia é expressa por Burkert, ao salientar o aspecto positivo do
sacrificio de Aulide: "Allerdings kann die Vemichtung durch den Gott in paradoxer Weise Erwiihiung
sein; das Opfer wird zum Doppelgiinger. So fordert Artemis das Leben der Iphigeneia, Apollon
bringt Linos und Hyakinthos, Achilleus und Neoptolemos den Tod, Athena der lodama, Poseidon
dem Erechtheus. Der so Getbtete bleibt als dunkles Gegenbild des Gottes im géttlichen Bereich
bewahrt*301,

Fendmeno semelhante ter-se-ia verificado, de acordo com alguns especialistas, com Calisto e
Artemis Keouhiotn, que constituiriam uma tnica identidade, ou melhor, Calisto seria um nome que
representaria a fusio de Artemis e do seu animal sagrado, o urso302. No entanto, W. Sale niio poe
de parte a ideia de Calisto ter sido inicialmente um ser independente e defende que o nome dessa
personagem teria surgido do epiteto da deusa, sendo identificada com um urso sagrado303, Na
opiniio de Nilsson, Calisto seria uma hipéstase de Artemis e a sua transformagdo em ursa
denunciaria tragos primitivos de teriomorfismo304. Esta histéria permite, pois, verificar como numa
lendu uma deusa (xehAiotn) emprestou o seu epiteto ao nome de uma servidora (Kethhiotew), que
posteriormente foi ransformada em heroina pelas lendas subsididrias. Esta mesma transformagio
teria ucontecido também com Ifigénia.

Na unifio da deusa com a sua servidora, conjugam-se fungdes antagénicas, que devem ser
atribuidas a ambas, embora I. Kondis>05 registe apenas fungdes agraddveis para Artemis —
protectora dos animais domésticos, das criangas, da fertilidade dos campos; deusa das actividades
domésticas, dos nascimentos, da caga e da danga — ¢ desagraddveis, de natureza ct6nica, para
Ifigénia, a face oposta de Artemis — receber as roupas das mulheres falecidas nos partos e proteger as
criangas nascidas nessas circunstincias.

No entanto, o culto de Ifigénia, associada a Artemis, que primitivamente s6 existia em Brduron,
estavi em decadéncia, como sublinha Grégoire, pois, quando, em IT, Atena surge ex machina,
ordena que as roupas das mulheres falecidas durante o trabalho de parto sejam dedicadas A propria
Ifigénia’06, No entanto, no templo de Artemis Braurdnia, que existia na Acropole de Atenas, as
ofertus jdi eram consagradas a Artemis. N6s dirfamos que, no tempo de Euripides, jd ndo havia a
nogio da existéncia de uma divindade chamada Ifigénia, pois esta j4 teria sido absorvida por Artemis,
Esta afirmagdio conjuga-se plenamente com a proposta de Grégoire. Este autor conclui que a «morte»
de Ifigénia € a sequéncia natural do desaparecimento do seu culto e da fusio da sua personalidade
com a de Artemis,

5001 .p. Guépin, The Tragic Paradox, p. 80.

301+, Burkert, GR, p. 291. Vd. também p. 311: "Im Mythos haben die Golter dementsprechend oft einen sterblichen
Doppelgiinger, der dem Gott fast zum Verwechseln hnlich wird, nur da er vom Tod gezeichnet, ja vom Gott selbst
getdiel ist: wie Hyakinthos neben Apollon, steht Iphigeneia neben Ariemis, Erechtheus neben Poscidon, Iodama
neben Athena, Im Kult wird dann Iphigeneia auch als 'Artemis’ geehrt,..."

302 vide Karl Otfried Muller, Die Dorier, apud William Sale, "Callisto and the Virginity of Artemis”, p.27.

303 g, pp. 28sq.

304 Nyurtin Nilsson, Geschichte der griechischen Religion, p. 486.

305 4 Kondis, "Apteurs Bpavpavia”,

306 Grogoire, p. 91,
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Quanto a deusa Taurépola, proveniente da Asia Menor, ela estaria j no séc. V a.C. associada a
Artemis, pelo que o nome Taurdpola passou a ser epiteto de Artemis. 507 E bem natural que tenha
havido uma associagdo de vdrias divindades estranhas a Artemis, por influéncia da lenda da deusa
tiurica, como Nilsson afirma308,

H4 ainda uma outra interpretagdo que conjuga todas estas divindades — Artemis, Hécate,
Ifigénia, Taurépola —~ numa s6 que seria originariamente uma personificagio da Lua509, uma das
divindades da natureza, adorada primitivamente pelos Gregos antes de a sua religido ter sido
enriguecida por intermédio dos Fenicios e outros Orientais? 10, O epiteto Tawpandhog, utilizado para
esta divindade em Halas, tal como em Anfipolis, em Samos — onde o templo de Artemis se chamava
Tawponéhiov — e particularmente em caro, tem parcialmente a sua explicagdo nesta relagio com a
Lua. lForam encontradas moedas de Anfipolis com o busto de Artemis cagadora numa face e, no
reverso, uma mulher sentada sobre um touro galopante - simbolo da "Lua provida de hastes”.
Provavelmente Tawpondhog significaria entdo "a cavalgante de touros"3 11, O nome de Ifi génia seria
originarinmente um dos epitetos da deusa Lua, cujo culto estava estava difundido pela Asia Menor e
pela Grécia - particularmente nas cidades do litoral e ilhas - com poderes especiais sobre os destinos
das mulheres, causando loucura e, em tempos barbaros, apaziguada com sacrificios humanos, como
England sugere312,

Os achados arqueolégicos no sul da Riissia comprovam a presenca iénica nestas paragens ¢
permitem-nos situar cronologicamente no séc. VII a.C. o inicio da colonizagio dessa regido pelos
Gregos. Por conseguinte, o desenvolvimento do mito e do culto de Ifigénia ter-se-4 realizado apds
esta época, entre a segunda metade do séc. VII e principios do séc. VIa.C.513, Kjellberg sugere que
esta evoluglio estaria provavelmente em estreita relagio com a propagagio do culto apolineo, que se
desenvolvia nesta altura, e com o movimento religioso proveniente de Delfos, cuja orientagio se
dirigia na generalidade contra antiquissimos h4bitos de culto e, certamente com niio menos vigor,
contril os costumes dos sacrificios humanos e reminiscéncias de outros hébitos religiosos primitivos.
Uma vez que os colonos gregos na margem norte do Ponto eram, em primeiro lugar, I6nios e

307 C1. Schmid-Seahlin, Geschichie der griechischen Literatur, p. 521. )

As primeiras referéncias literdrias a Antemis Taurdpola slo de Sofocles (Ajax 172) e de Arisiéfanes (Lisfsirata 447,
para além de IT de Euripides.

8 Martin Nilsson, Geschichie der griechischen Religion, p. 484-5; "Die Tauropolos ist recht verbreitet, was zum
grolien Teil nicht urspriinglich ist, sondem auf der Angleichung fremder Géttinen und der Anziehungskrafi der
Legende der taurischen Giitin beruht,”

309 Filacoro (FGri{ 328 F 86), a0 tratar do festival de Muniquia, identifica Artemis com Selena. E. Simon (Festivals
of Attica, p. 196) confirma esta identificago: "Artemis Mounychia was originally more the moon goddess than the
Olympian sister of Apollo.”

0 As roligides destes povos familiarizaram os Gregos com divindades adoradas com ritos orgidsticos ¢ sacrificios de
vitimas humanas,

31O Ajax de Séfocles, v. 172, onde a Tavgonéher Avbe “Aprepes € mencionada como tendo incitado Ajax éni
Bolg dyehatiog,

312 England, p. XVIIsqq.

313 Egia ¢ também a opinifio de Wilamowitz, Bethe e Monro. Todavia F. Jouan (Euripide et les Légendes des Chants
Cypriens, pp. 267sq), que sugere a datagiio de 680-660 a.C., para os Cypria, admile a possibilidade de os comerciantes
grewos terem frequentado aquelas paragens muito antes de ai se terem implantado e importado as tradigdes de cultos
loeiis. Mo entanto, a inclusio deste aspecto no mito de Ifigénia ndo seria imediato.
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fundamentalmente Milésios, poder-se-4 admitir que Ifigénia terd sido originariamente uma divindade
idnica ou da Asia Menor, como comprova a histérica Artemis Taurdpola com quem estd indmamente
relacionada, pelo menos na Atica. Os Gregos que julgavam reenconirar na deusa tdurica uma antiga
divindade autSctone, poderiam ser os Megarenses, conhecidos pelo comércio que praticavam com
intensidade na zona do Ponto ¢ junto dos quais est4 atestado um antigo culto de Ifigénia, ou os
Atenienses de Brduron. Mas ambos s6 demandaram a zona do Ponto em busca de comércio cerca de
um sc¢culo depois dos Milésios. Kjellberg conclui daqui que Ifigénia teria sido venerada ainda por
meados do séc. VI a.C. em Mégara ¢ em Bréuron como deusa, inclusivamente com sacrificios
humanos, e que também a formagdo do mito ainda nio se tinha iniciado neste periodo. Na sua
opiniio, ndo estd exclufda uma datagio tio tardia da lenda relacionada com a heroina, embora tal
suposigio seja muito pouco provivel, tanto mais que o sacrificio em Aulide, o motivo central da
lenda, ji se encontra atestado nos Poemas Clprios".

Kjellberg partia, muito provavelmente, do pressuposto de que os Poemas Clprios eram
anteriores ao séc. VII a.C,, 1alvez até contemporineos de Homero. Ora, embora Homero nio faga
qualquer referéncia ao sacrificio de Ifigénia, nem sequer A sua pessoa, admitindo que Ifianassa nio
correspondia a Ifigénia - ndo esquegamos que também o escoliasta ao v. 157 da Electra de Séfocles
registiva categoricamente uma Ifianassa distinta de uma Ifigénia nos Poemas Ciprios -, em qualquer
dos cusos jd Hesiodo descrevia o sacrificio da jovem herofna. No entanto, em Hesiodo ndo hd a
menor alusdo ao pais dos Tauros, que se impunha, nesta situagio, caso este autor estivesse a par
desse facto,

Se admitissemos que a referéncia ao transporte de Ifigénia para a T4uride, nos Poemas Ciprios,
ndo s¢ tratava de uma interpolagio tardia, isso s6 viria comprovar que a versio final dessa obra
deveria ser posterior 4 colonizagio do Quersoneso Téurico pelos Gregos, pois s6 entio a
identificagio da Mepdévos com Ifigénia poderia ter sido integrada na narrativa dos Poemas Clprios.

Do que ficou dito por Kjellberg - de que Ifigénia teria sido venerada ainda por meados do séc.
VI a.C. em Mégara e Brduron como deusa e que a formagio do mito ainda nio se tinha iniciado neste
periodo -, apenas substituirfamos "mito" por "acrescento ao mito da transferéncia de Ifigénia paraa
Tauride” ¢ o resultado ajustar-se-ia perfeitamente & datagdo acima adoptada para a composigio final
dos I"oemas Ciprios, que havia sido proposta por Wackernagel e reforgada por Davies: finais do séc.
VIacC,

Por isso, contra Grégoire, para quem a identificagio de Ifigénia com a lMatpdévos téurica nem
precedeu, nem determinou o surgimento da lenda, tal como se encontra nos Cypria514. concordamos
com Wilamowitz que, conforme ji foi referido acima, faz depender esta versdo do mito do
conhecimento dos Tauros e da sua deusa por parte dos marinheiros gregos. De facto, partindo dos

314 Grégoire, p, 95: *...c'est, au contraire, le texte des Kypria qui a suggéré aux voyageurs et aux colons grecs du Pont-

Euxin idée d'identifier Iphigénie avec la Meepdévoc”, Neste ponto, Grégoire conta com a aprovagio de Conacher
(Euripidean Drama: Myth, Theme and Strucwre, p. 303).
Todavia Grégoire pressupde igualmente que a versio final dos Cypria date do séc. VI a.C.: ("[Euripide) fut aussi le -
peemicr & dramatiser la fable d'Iphigénie reléguée en Tauride, - connue depuis les Kypria, depuis trois sigcles ... p,
96). Ora, caso essa datagio estivesse correcta - mas ndo estd -, os Cypria seriam anteriores 4 colonizagio do
Quersoneso Téurico pelos Gregos e a teoria de Grégoire j4 seria excquivel, . -
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pressupostos acima enunciados, para a fixagdo cronoldgica desta versdo do mito nos Poemas
Ciprios, estes nio poderiam sugestionar essa identificagio aos colonos gregos simplesmente porque
essa versio ainda ndo existia, a ndo ser, talvez, numa tradigdo oral dos Cypria, anterior 4 sua fixagdo
EsCritiL.

O préprio Grégoire cai em contradigio ao exprimir a sua admiragio pelo facto de que o culto de
Aguiles se manteve florescente no Ponto Euxine até ao fim da Antiguidade - o que £, de resto, bem
verdude -, enquanto os Gregos nunca veneraram Ifigénia nessas regiSes, mas, pelo contrério,
assimilaram a Donzela bérbara a Artemis e ndo a filha de Agamémnon515. Ora, se, conforme foi
acima referido, Grégoire jd havia dito anteriormente que o culto da deusa Ifigénia em Bréuron estava
em vius de desaparecimento3 16, como é que ele ainda esperava encontrar, ao longo de toda a
Antiguidade Grega, um culto especificamente dedicado a Ifigénia?! E ele préprio a admitir a
assimilagio de Iigénia por Artemis j4 a partir do séc. V a.C.!

E certo que até ao iltimo quartel do séc. V a.C. todos os escritores ignoraram a substituigio de
Ifigénia por um animal diante do altar, para ndo falar da sua colocagdo na T4uride17, Ao fazer esta
observagdo, Grégoire suscita involuntariamente a seguinte pergunta: partindo do principio de que os
Poeinus Ciprios encontraram a sua redacgdo final nos finais do séc. VI a.C., os poetas,
nomeadamente Pindaro e Esquilo, ignoraram por completo, durante um século, o sacrificio ¢ a versio
tdurica do mito de Ifigénia; serd que essa versio ndo teria sido anterior ao séc. VI a.C.,
provavelmente do séc. VII ou até VIII a.C.?

Os argumentos linguisticos de Davies pdem de lado essa hipé6tese, conforme j& vimos acima.
Mas, mesmo que assim ndo fosse, Hesiodo no Catdlogo das Heroinas nio deixa de fazer o
tratamento do sacrificio de Ifigénia. Apenas ignora o episédio tdurico, precisamente porque Hesfodo
serd anterior a colonizagio do Ponto Euxino. Mas os colonizadores sabiam que Ifigénia, nas Ehoiai
de Hesiodo, tinha sido transformada em Hécate, divindade cténica. Os Milésios, confrontados com o
culto sinistro e aterrorizante da Mocpdévos, té-1a-Go imediatamente relacionado com Ifigénia-Hécate.
Deste relacionamento, ter-se-ia transitado posteriormente para uma identificagio da divindade
Ifigénia-Hécate com Ifigénia, filha de Agamémnon. Daf teria surgido a lenda do transporte para a
Tduride, a fim de conciliar o mito de Hesiodo com a dedugiio dos Milésios.

Se os poetas posteriores ao final do séc. VI a.C. ignoraram a translagdo de Ifigénia para a
Tduride, também ignoraram o seu sacrificio, tal como fora tratado por Hesfodo. E este caso ainda
seria mais grave, ndo s6 devido & qualidade e importincia literdria da obra de Hesfodo
comparativamente aos Poemas Clprios, mas também tendo em conta o papel de Hesiodo na criagdo,
consolidagdo e desenvolvimento da mitologia grega.

Para finalizar, gostarfamos de tecer algumas consideragdes sobre a origem do mito e do culto de
Ifigénia. Relativamente & versdo mitolGgica da filha de Helena e de Teseu, hd uma forte possibilidade
de ter provindo das costas orientais da Atica, com o centro de culto em Bréuron. Todavia, uma outra

15 thidem, p. 96.
316 fhidem, p. 90,
517 Ihidem, p. 96.
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varianie desta versdo do mito, segundo a qual Argos era considerado o local de nascimento de
Ifigénin, poderia ter surgido na Argélida sob a influéncia da lenda do templo da deusa dos partos
I, af situado, e da outra versio que faz da heroina uma das filhas de Clitemnestra e de
Agamémnon. Por outro lado, no que conceme a estoutra versdo do mito, também poderiam ser
aduzidos argumentos relevantes para a sua origem argiva: as estreitas relagdes desta regido com o
ciclo troiano, e, por conseguinte, com o mito dos Atridas, e a proximidade do culto de Ifigénia em
Hermione, Mégara e Egira. H. Grégoire atribui a origem deste mito aos habitantes das margens do
Euripo, por outras palavras, aos habitantes de Aulide?18. Julgamos, todavia, que, atendendo &
antiguidade do culto em Brduron e 2 forte popularidade desse festival, ndo se exclui uma origem
dtica.

Em todo o caso, pode-se concluir que Ifigénia encontrava receptividade e gozava de
popularidade sobretudo na costa oriental da Grécia. Das costas opostas da Asia Menor nio se
conservou praticamente qualquer tradigdo escrita desse género, mas as estreitas relagdes com a af
situnda Artemis Taurdpola, bem como com Hécate, para além da identificagdo da deusa tdurica com a
filha de Agamémnon proposta pelos colonos milésios na margem norte do Mar Negro, e os locais de
culto na Asia Menor descritos por P, Brulé como ramificagdes de Muniquia, bem como o niimero
relativamente elevado de povoages nesta zona, que julgavam possuir o famoso eidolon tdurico de
Artemis, fazem-nos suspeitar de uma origem oriental para a deusa Ifigénia.

Muitos outros autores concordam com uma origem fenicia dos rituais ligados ao mito da
heroina, mas relativamente a este mito em si e 4 receptividade da pega de Euripides, a localizagio na
Asia Menor do culto de Artemis Taurdpola, que na Atica estava muito ligada a Ifigénia, e a topografia
do seu mito sugerem talvez uma origem desse culto na Asia Menor, contra a opinido de Grégoire519,
mas os seus pressupostos jd foram por nés rebatidos na primeira parte. O texto de Hesiodo que
assinala a transformagio de Ifigénia em Hécate, aliado ao facto de o culto de esta iltima divindade
predominar na Asia Menor, reforga a hipétese de uma origem naquela regido.

A tnica objecgdo € o facto de as referéncias aos locais de culto de Ifigénia e sobrewdo as
povoagdes que reivindicam a posse do verdadeiro idolo de Artemis Taurépola serem tdo tardias — na
generalidade dos casos devem-se a Pausénias ou a Estrabdo. Ora, a maioria dos especialistas atribui a
Euripides esta versdo do mito da transferéncia da imagem tdurica. Por isso, a profusdo de cidades,
que disputam o idolo tdurico, tem um significado evidente: esses locais s6 poderiam reivindicar a
posse da estdtua a partir da pega de Eurfpides. O elevado niimero dessas povoagdes e a sua dispersio
geogrifica comprovam a popularidade e o enorme sucesso de /T, mesmo além-fronteiras. Por isso, é
muito provdvel que a reclamagio da posse da estdtua tenha surgido na sequéncia do sucesso
retumbante da pega de Eurfpides.

18 Grégoire, p. 92: "Ceux qui ont inventé le sacrifice d'Iphigénie, ceux qui, du méme coup, ont fait d'elle la fille
d’Agamemnon, ce sont les riverains de I'Euripe, qui introduisirent le thime populaire, banal, du sacrifice de
consécration dans histoire du départ de 1a grande floue achéenne, Ils ont rattaché 2 1a geste troyenne celte Iphigénie
iU nom si opportun, dont on montrait le mbeau non loin de 13, et peut-&tre en divers licux”,

19 Girégoire p. 95, -
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