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Tartessos, una culturaliteraria:
textos, iconografia y arqueologia

Martin Almagro-Gorbea’

RESUMEN

En el marco de este Congreso Nacional de
Arqueologia se ofrece un primer analisis de | os testi-
monios escritos e iconogréficos del mundo tartesio
para deducir de ellos los temas y elementos que cabe
atribuir a la literatura tartésica, cuya aparicion se
documenta ya desde €l Bronce final. También se con-
sideran los mitos transmitidos por las fuentes clasi-
cas, como el conocido texto de Estrabén (i, 1, 6) y
otras referencias miticas, mas las alusiones a textos
poéticos y legislativos. Por Ultimo, se incluyen mitos
conocidos a través de testimonios iconograficos y
gracias a la arqueologia, como los relieves de Pozo
Moro y otros mitos de origen fenicio documentados
en la cultura tartésica.

SUMMARY

Wthin the frame of this National Congress of
Archaeology, a first analysis of the written and icono-
graphic proofs of the Tartessian world is presented, so
that we can deduce the subjects and el ements that can
be adscribed to the Tartessian literature, the appea-
rance of which is already documented from the Late
Bronze Age. Also the myths trasmitted by the classical
sources are considered, for example Srabo’s famous
text (111, 1, 6) and other mythical references, aswell as
the allusions to poetic and legidative texts. Finally,
some myths, known through iconographic proofs and
by means of the archaeology, such as the reliefs of
Pozo Moro and other myths of Phoenician origin
documented in the Tartessian culture, are included.
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La literatura tartésica ha pasado desapercibida
en |os estudios recientes sobre Tartessos (BLAzZQUEZ,
1975; KocH, 1984; Auser, 1989; AA VV, 1995;
TORRES, 2002: 30y ss.), aungue &l conocido texto de
la Geografia (111, 1, 6) de Estrabon recoge de manera
explicita su existencia. Este elemento, esencial en
toda alta cultura, unicamente Ilamo la atencién de
SCHULTEN en su Tartessos (1945: 229-233), obraen la
gue dedicé varias paginas a la literatura tartésica.
Pero, desde entonces, ni en los estudios sobre la cul-
tura tartesia ni en trabajos sobre su escritura ha sido
abordado este campo, necesitado de una revisién
interdisciplinar paraanalizar |ostextos de laAntiglie-
dad, los hallazgos arqueol dgicos y laricaiconografia
del Periodo Orientalizante, cuyas imagenes constitu-
yen un relato gréfico que hace suponer la existencia
de narraciones o textos escritos paralelos.

* * *

Los contactos precoloniales del oriente del
Mediterraneo con la Peninsula Ibérica (ALMAGRO-
GORBEA, 1989, 1998 y 2000), cada dia mejor conoci-
dos, permiten comprender cémo se pudo originar la
literatura tartésica. Los instrumentos musicales del
Bronce final procedentes del ambito cultural de Tar-
tessos suponen conocimientos musicales, pues no se
adquiere un instrumento relativamente sofisticado si
no se sabe tocar. Estos instrumentos son liras pero,
probablemente también, hubo calcofones y crétalos,
gue servirian para acompafiar canciones y poemas
recitados en banquetes, fiestasy funerales, por lo que
testimonian una literatura oral, como en las culturas
de Oriente de las que pudieron proceder y como se
constata en el Egeo (AiGN, 1963: 172, 109 y ss.;
WEGNER, 1963y 1968: 2y sS. y 25y SS.; AKURGAL,
1969: 211; etc.) y en d mundo celta (EIBNER, 1986),
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donde este tipo de literatura ancestral se remontaala
Edad del Bronce (SERGENT, 1999).

Laestelade Vapalmas o de Luna, en Zaragoza,
representa una lira con sus cuerdas asociada a un
escudo de escotadura en V (BENDALA, 1983). A esta
lirahay que afiadir otros siete gjemplares representa-
dos en estelas del suroeste (ALMAGRO, 1966), como
las de Zarza-Capilla Il, Quinterias, y Herrera del
Dugue, y, con mas dudas, lade Capotey las de Capi-
llalll y 1V, Cabeza del Buey Il y Zarza-Capilla I11
(CeLESTINO, 2001: 172 y ss.), lo que denota una
amplia difusion de lamusicay los aedos en la socie-
dad proto-orientalizante.

El origen de estos instrumentos musicales ha
sido discutido (CeLEsTINO, 2001, 177 y sS.; MEDE-
ROS, 1996) y las opiniones estan divididas. BENDALA
(1983) y CeLEsTINO (2001: 179) lo consideran una
phorminx de tradicion micénica, que relacionan con
paralelos griegos geomeétricos de hacia el siglo vii
a. C.; MepeRos (1996) la considera un instrumento
tardomicénico, hip6tesis que parece 16gica, y BLAZ-
QUEZ (1983a) seincliné por lalirafenicia, como con-
firmaria un tocador de este instrumento representado
en una figurita de bronce de la cultura nuragica de
Cerdefia (AA VYV, 1980: fig. 93), que tantos elemen-
tos orientales ofrece (Bisl, 1977; Lo ScHiavo, MCNA-
MARA Yy VAGNETTI, 1985; etc.), lo que indicaria €l
modo de transmision de este elemento a las elites
indigenas del Mediterrdneo occidental.

En las estelas de Lunay Zarza-Capillall apare-
cen sendos escudos de escotadura en V de tipo B,
mientras que el de Zarza-Capillalll esdetipo 1IC-C
(ALMAGRO-GORBEA, 1977: 189 y 190), asociaciones
gue permiten considerar que dicha lira es relativa-
mente antigua, probablemente del siglo ix a. C. y
nunca posterior al 800 a. C., mientras que las de otras
estelas son ya posteriores, dentro del siglo viii a. C.

La cuidadosa representacion de la lira de Luna
permite apreciar que es un instrumento de siete 0 mas
cuerdas, més de las que ofrecen estos instrumentos
en la Grecia geométrica (WEGNER, 1963 y 1968;
BENDALA, 1983), por lo que recuerda paralelos micé-
nicos (Tzebakis, 1970). Los ejemplares griegos
reflejan influjos orientales recibidos en los afos for-
mativos del Periodo Geométrico (AiGN, 1963: 172y
109y ss.; WEGNER, 1963y 1968: 2y ss.y 25y ss,;
AKURGAL, 1969: 211, etc.), como ocurre con la escri-
tura, transmitida en el mismo ambiente y fechas
(AMADASI, 1989; IsSERLING, 1989; BAURAIN, BONNET
y KRINGS, 1989: 89; etc.).

Ademés de las liras, hay que considerar de ori-
gen oriental otros instrumentos, como tintinabula y

crétalos. En el depésito de Nossa Senhora da Guia
aparecieron pequefias espirales de bronce de un posi-
ble calcofén (SiLva, 1986: [am. 100, n.= 7-9), con dos
piezas semicirculares perforadas con un extremo
plano que pudieran ser los pasadores en los que irian
enrolladas dichas espiras. El chalkophon es un ins-
trumento de origen oriental (NIEMEYER, 1984: 14,
lam. 4/1-4), bien atestiguado en yacimientos de ini-
cios del mundo orientalizante del Mediterraneo cen-
tral. Se conocen en Francavilla-Maritima (ZANCANI-
MONTOURO, 1974-1976: 7 y ss.), en necrdpolis del
inicio de la Edad del Hierro de la Basilicata (CHIAR-
TANO, 1977: 41, fig. 33, 35y 57), en tumbas siculas
delafase de Cassihile, fechableshaciael siglox a. C.
(MILITELLO Y LA PIANA, 1969: 227 y 241, fig. 14), en
la Etruria orientalizante (StroM, 1971: 63, fig. 45),
donde se han fechado ca. 700-675a. C.y en el Adri&
tico, en los siglos ix-vii a. C. (Peroni, 1983: 142,
lam. 40).

También una representacion dudosa de la estela
de Belalcézar se ha considerado como unos crétal os
(CeLEsTINO, 2001: 403), idea apoyada por tratarse de
una estela femenina, tardia por ser posiblemente ya
del siglovii a. C., por lo tanto, proxima alos crétalos
hallados en la necrdpolis de Medellin (ALMAGRO-
GoRBEA, 1977: 410, fig. 136), fechados a fines del
siglovia C.

Estos instrumentos musicales de las estelas
extremefias denotan la asimilacion de usos orientales
por las elites del Bronce final, que los adoptaron para
reforzar su prestigio y preeminencia, pues contribui-
rian adesarrollar €l poder socia que evidencialatra-
dicion delasestelas dela Edad del Bronce. Liras, cal-
cofones y crotalos, aunque la interpretacion de estos
dos ultimos sea dudosa, eran instrumentos del ritual
de cortey delas ceremonias del mundo fenicio orien-
tal, especialmente en banquetes y fiestas, pues acom-
pafiaban siempre a musicos y cantores (Amos 6, 5),
como confirma la iconografia (DENTZER, 1982: 27,
28, 33y 37).

La existencia de canticos en la Peninsula I bérica
se atestigua desde el Bronce fina y cabe atribuirlos a
influjo oriental, a juzgar por € origen de los instru-
mentos, influjo comparable al que ofrece la misica
en Greciay en Etruria (AiGN, 1963 109 y ss., 172;
WEGNER, 1968: 2y ss. y 25y ss.; AKURGAL, 1969:
211). Por €llo, se debe suponer un fendmeno pareci-
do en Tartessos, pues a adoptar un elemento tecnol 6-
gico como es un instrumento musical, se supone la
asimilacion de los conocimientos necesarios para su
manejo (masicay canto), por lo que la procedencia
del instrumento indica la de los influjos recibidos
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paralelamente. Tocar la lira exige conocimientos
musicales, por lo que no se adquiere si no se sabe
tocar. En consecuencia, su aparicién en tantas estelas
indica la introduccion de aedos o bardos con conoci-
mientos musicales que incluirian canticos.

Como las estelas de guerreros proto-orientali-
zantes del Bronce final asocian estos instrumentos a
escudos, es de suponer que acompariarian cantos épi-
cos, probablemente en honor de los antepasados
(ALMAGRO-GORBEA, 1998), aungue también debieron
existir cantos rituales y de funerales y fiestas (vid.
supra). La existencia en Tartessos de una posible
divinidad goidélica, Niethos-Néit (ALMAGRO-GOR-
BEA, 2004a), relacionada con e Neton accitano, pare-
ce confirmar la celticidad del antroponimo Argantho-
nios, fechado hacia el 650 a. C., y otros posibles
antropénimos de tipo celta identificados en Tartessos
(CorrEA, 1989) suponen que esa épica pudo ser en
parte céltica, por lo que seria el primer testimonio de
literatura céltica anterior a los textos irlandeses, ya
gue estos instrumentos confirman la existencia en
Tartessos desde el Bronce final de aedos o bardos
capaces de tocarlos y de componer, cantar y transmi-
tir poemas. Estos aedos estarian a servicio delas €li-
tes del Bronce final para resaltar su estatus, 1o que
denota una especializacion socia y conocimientos
musicalesy literarios al servicio de las elites guerre-
ras, que los mantendrian como simbolo de prestigio
para acompafiar con cantos sus banquetes, fiestas
solemnes y otras ceremonias, como bodas y funera-
les, tal como se deduce de |a representacion de estos
instrumentos musicales en sus estelas funerarias y
como indica su uso en Oriente y en el Egeo, pues la
costumbre de comer acompafiados de aedos que exal -
taban las glorias del héroe se documenta en la litera-
tura homéricay en los poemas célticos. Las similitu-
des entre ambas literaturas, ya sefialadas (SERGENT,
1999), prueban la amplia difusion de literatura épica
por todala Europa de la Edad del Broncey de la Edad
del Hierro (EIBNER, 1986; KRuTA, 1992: 248y ss.).

* * *

Estrabon (111, 1, 6) ofrece uno de los més expli-
citos testimonios sobre la literatura tartesia cuando
dice que los Turdetanos «son considerados los méas
cultos de los iberos [l os habitantes de Iberia], puesto
gue no sol o tienen escritura sino que, segun dicen por
antigua memoria [por tradicion], tienen librosy poe-
mas y leyes versificadas de seis mil afios». El Unico
estudio de este pasaje 10 realizé ScHULTEN (1945:
229-231) en su Tartessos, en lo que se adelanté a su

tiempo, a pesar de las | égicas carencias que hoy ofre-
ce en el actual estado de lainvestigacion.

Este texto prueba que losturdetanos, sucesoresde
los tartesios, tenian literatura, pudiéndose considerar a
ambos como el mismo pueblo, como indica su nombre
(ScHULTEN, 1945: 51 y ss.; KocH, 1984: 119, n. 23;
125y ss.; GARCiA MORENO, 1989). Estrabon distingue,
dentro de esta literatura tartesia, cuyyp&uuota 0
libros, que pudieran ser anales mitico-histéricos y
textos rituales, town uoto 0 poemas, que serian tanto
épicos de heroizacion y exaltacion de la elite, como
sacros, paralos rituales, liricos, parafiestasy elegia-
cos, para funerales. Ademés, indica también la exis-
tencia de vououg 'euuetpou 'eEaKLoNLALOV '€TOV,
esto es, leyes métricas, quizés de seis mil afios.

Estos textos se deben relacionar con el desarro-
Ilo de la escrituratartésica, cuyo origen fenicioy cro-
nologia aun se discuten (Hoz, 1986 y 1989; UNTER-
MANN, 1990). Su ensefianza se realizaba por medio de
silabarios como el de Espanca, Portugal (CoRrEA,
1993), que supone la existencia de escribas y de
escuelas escriptorias, como la identificada en Mede-
[lin, en un ambiente précticamente urbano (ALMA-
GRO-GORBEA, 2004b).

En Tartessos, como en otros puntos del Medite-
rréneo orientalizante, los escribas actuarian a servi-
cio del rey, scriba cum rege sedens (Liv., 11, 12, 5; cf.
CoLONNA, 1976), en un dmbito regio y palaciego.
Pero la falta de homogeneidad del signario tartésico
indica que cada ciudad debié desarrollar su propia
tradicion de escribas propia de cada corte o pequefio
reino (ALMAGRO-GORBEA, 2004b), como ocurria en
Grecia (LEJEUNE, 1983; PIERART, 1989: 566 vy ss., fig.
3; JEFFERY, 1990: 66 y ss.), en Etruria (CRISTOFANI,
1978: 410y ss., fig. 5 a8 y 1993; BRIQUEL, 1989:
630) y en Chipre, donde los escribas estan perfecta
mente documentados (CoLLOMBIER, 1989: 445) e
incluso formaban collegia (ibidem: 443).

* * *

Los ouyypauuoto alos que serefiete Estrabon
(1, 1, 6) debieron ser libros de crénicasy anales his-
téricos. SCHULTEN (1945: 232) los identificd con los
mowuarto, pero Estrabén los diferencia con clari-
dad. Dicho estudioso los interpretd como «epopeyas
histdricas en honor alos antepasados», un género his-
térico-literario con amplios paralelos en el mundo
antiguo, por lo que parece una hipétesis [6gica.

Dichos ovyypauuarto pudieron recoger tradi-
ciones épicas ancestrales procedentes de los poemas
miticos creados desde el Bronce final (vid. supra).
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Por otra parte, SCHULTEN (1945: 232 y 233) compa
raba estos textos con las Tuscee historiae citadas por
Censorino (De die natali liber, 15, 5) y Suidas (s. v.
Tyrrenia), alas que cabe afiadir otras ciudades de la
Italia arcaica, como Antemnae (Caton, Or., 1), Ardea
(Varrén, Rust., 2, 11, 10), Tusculum (Varrén, L. 1., v,
111; vi1, 16), Preneste (Cic., Dediv., 11, 41) o Anagnia
(Fronto, Ep. ad Ant., v, 4). Sin embargo, es Romala
gue ofrece noticias mas abundantes (Varron, L. 1., vi,
16; Serv., Ad An., 1, 373; Macr., Gellius, 11, 28, 6;
Censorino, 17; Dest., v, Rituales; Liv., Iv, 7), valora-
das desde € siglo xix (LE CLERC, 1838; FUSTEL DE
COULANGES, 1984: 184; etc.).

Los etruscos, quizas el pueblo méas proximo a
Tartessos en sentido geografico y cultural, tenian
libros religiosos (DumeziL, 1977: 538 y ss.; vid.
infra), archivos histéricos y poemas. Escribian sobre
materias diversas introducidas por la colonizacion
fenicia, como €l lino o libri lintei (Fronto, Ep. ad
Ant., 1v, 4; Liv., xxu, 2), € papiro, introducido por
los fenicios desde Egipto, € pergamino y, en Occi-
dente, tablillas enjabelgadas (rivaxec o tabullee
dealbatee Catdn, Or., frag. 77; Cic., De orat., 11, 12;
Serv., Ad An., 1, 373; Macr., Gellius, 11, 28, 6; cf.
KORNEMANN, 1911; CrAKE, 1940; JannoT, 1987: 82;
PocceTi, 1999: 546). También existian tablillas de
cera y laminas de oro para tratados y dedicatorias
regias, como las de Pyrgi (PaLLottmino, 1979;
COLONNA, 1985) y planchas de plomo para documen-
tos comerciales, como la aparecida en Pech Maho, en
el sur de Francia (BouLouMmIE, 1992: n.° 293). Estos
soportes son anteriores al uso de tablas de bronce,
como lasdelaLex xii tabullarum (BRuns, 1909: 15y
ss.; GIRARD Y SENN, 1977: 22y ss.) y las leges sacrae
itdlicas (LEJEUNE y BRICQUEL, 1989:; 451 y ss.; Poc-
CETI, 1999: 547 y ss.). También se generaliz6 el uso
de estelas de piedra, bien conocidas en Tartessos
(UNTERMANN, 1997), pero no se conocen tablillas de
barro como las utilizadas en el Oriente antiguo, s se
excluyen los grafitos sobre ceramica.

En Romay en las ciudades italicas arcaicas,
existian libros conservados en los templos (vid.
supra), con anales y textos histéricos mas o menos
miticos, como los estruscos que utilizé el emperador
Claudio (Suet., Claud., 42). Igualmente, hay noticia
de carmina o cantos histéricos (NIEBURG, 1969: Ix),
de tratados, como el de Ardea (Liv., Iv, 7) y €l de
Gabii (Dion. Hal., 1v, 54), este sobre una piel, y tam-
bién se supone que hubo censos publicos y los tem-
plos redactaban y conservaban los calendarios con la
eray losfasti anuales con la cronologia de los reyes,
sucesos, eclipses, etc. (NIEBURG, 1969: 3y ss.). De

estas noticias proceden los Libri o Annales pontifi-
cum de Roma (ibidem: 4), escritos en un liber album
(Cic., de Orat., 11, 12; Serv., Ad ZAn., 1, 373), que,
segln la tradicion, seria de tiempos de Numa, como
era habitual en todos los pueblos de Oriente, en con-
creto en Fenicia, pues los anales de Tiro son conoci-
dos a través de Sanchunjathon. También pudieron
existir en Tartessos libri augurales, libri haruspicini
y otros libros rituales, como colecciones de invoca
cionesy plegarias, por gemplo los Indigitamenta de
los colegios sacerdotales romanos (RosTAGNI, 1964:
29y ss.; DEL PoNTE, 1999).

Los mitos tartésicos conocidos confirman la
existencia de dichos documentos, ya que en su mayo-
ria proceden de fuentes escritas, aunque recientemen-
te laarqueologia ha sacado alaluz unaricatradicion
iconogréfica paralela (vid. infra), la cual evidencia
una literatura grafica que da validez a las noticias
transmitidas sobre la literatura tartesia. La informa-
cion disponible es escasa, pero las referencias mito-
l6gicas conservadas del mundo tartésico refieren
mitos como los de Gargoris y Habis, Gerion, Therén
y otros mas inciertos, completados por laiconografia.
Estos mitos tartesios no son historicos en sentido eve-
meristico, pero reflgjan una mentalidad cultural que
les otorga especial interés historico.

En la actualidad, cada vez més son considerados
restos de una tradicion mitol dgica tartesia reinterpre-
tada por el mundo clésico, al que llegaron através de
fuentes hispano-fenicias o turdetanas. En ellos se
reflgja una sociedad indoeuropea preurbana estructu-
rada en clases de edad, de la que surge, por voluntad
divina, un estado gobernado por una monarquia sacra
de tipo oriental, ordenadora y duefia de la sociedad,
gue pasb alegidar y a estructurar la sociedad en cla-
ses sociaes y ciudades, estableciendo incluso colo-
nias. Esta visién mitica resulta coherente con los tex-
tos histéricos y la arqueologia sobre Tartessos
(TorrEs, 2002) y refleja la compleja ideologia tarté-
sica, por 1o que estos mitos constituyen un documen-
to histérico esencial para comprender dicha cultura
(ALMAGRO-GORBEA, 1996: 44y ss.).

El mito de Gargorisy Habis esta recogido en €l
texto de Justino (44, 4, 1-16) en los Epitoma histo-
riarum philippicarum Pompei Trogi. Las fuentes de
Justino no se conocen pues, aungue se ha supuesto
gue serian Asklepiades y Posidonios (GARCiA MORE-
No, 1979: 119), Justino tendia a seleccionar textos
antirromanos de origen loca (G. Garbini, comunica-
cion personal). Esta circunstancia permite suponer
gue procedan de Tartessos, quizés através de alguna
fuente hispano-fenicia, gaditana o incluso turdetana,
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como Cornelius Bocchus, fuente de Plinio (MoMmm-
SEN 1895: x1v; HENzE 1897; FERNANDEZ NIETO, 2001:
35y ss., n. 49y 51), autor de De admirandis Hispa-
nisg obra perdida de la que pudieron tomar noticias
Macrobio y Solino (vid. infra).

Los numerosos andlisis dedicados a este texto
han aclarado muchos puntos, aungue la discusion
siga abierta (SCHULTEN, 1945; BERMEIO, 1978; GAR-
ciA MORENO, 1979; BLAZQUEZ, 1983b; TEJERA, 1993;
ALVARADO, 1984; ALMAGRO-GORBEA, 1996; etc.), en
especial, sobre su origen. Schulten lo considerd un
mito evemeristico de fondo histérico, como Caro
Barosa (1971), quien posteriormente rectificd esta
idea, y MALUQUER (1970), quien llegd a interpretar
los distintos mitos sobre Tartessos como sucesivas
dinastias tartésicas, sin comprender que era historia
mitica sin contenido historico. BERMEJ (1982: 61y
ss.) considerd que €l mito de Habis seria oriental
preindoeuropeo, como BLAZQUEZ (1983b) y ALVARA-
DO (1984), frente a de Gerion, que seria ya un mito
indoeuropeo, viendo en la asociacion de ambos ele-
mentos una caracteristica tartésica (MALUQUER,
1970: 37 y s.). GARciA MoRreNO (1979) planted que
este mito debia considerarse una reel aboracion antro-
poldgica de la filosofia helenistica, 10 que no nos
parece acertado. BErRmEJO (1982: 85) concluy6 que
este mito, més que en Oriente, encuentra sus mejores
paralelos en la mitologia griega, aunque sus protago-
nistas no son personajes griegos sino autéctonos, y
concluye que «describe [...] la teoria del poder real
en la mitologia tartésica», por lo que pertenece «al
complejo cultural tartésico», ya que ni siquiera pare-
ce laadaptacion de un mito griego, al poseer unaarti-
culacion propia, idea acertada y acorde con lo que
sabemos de la etnogénesis tartesia. Este mito, en su
contexto cultural, reflgja una tradicion orientalizante
sobre un fondo indoeuropeo propio, sin excluir posi-
bles influjos helenos en su transmision hasta Justino.
Este mito, en Tartessos, serviriaparaexplicitar laide-
ologia de la monarquia sacra: €l mito de Gargoris 'y
Habis, padre e hijo, expresa un doble modelo de
sociedad y de concepto del poder y de la monarquia,
aparentemente opuestos, pero en realidad comple-
mentarios por pertenecer aunamismasociedad y cul-
tura, la cultura tartésica, de tipo agricola y urbano,
ordenada y regida por un poder real, pues el doble
modelo de sociedad de este mito descubre un aspec-
to esencia de la cosmogonia tartésica: € paso de la
vida natural salvaje a la vida urbana civilizada, pro-
ceso esencial que se justifica en la voluntad divina
gue lo impone a través de la monarquia sacra heredi-
taria. En este sentido, €l mito de Gargoris y Habis,

ademas de ideol 6gico y politico, sefidla el paso entre
la naturaleza salvaje y la vida urbana o de Chaos d
Cosmos, personalizado en Habis como héroe funda-
dor, un heros ktistes como Rémulo, Ceeculus, Ciro,
etc. (ALMAGRO-GORBEA, 1996: 96). Por ello, este
importante mito tartesio, afortunadamente conserva-
do, representa el fundamento ideolgico, religioso y
politico de un nuevo estado de derecho de tipo urba-
no, justificando la monarquia como ordenadora del
mundo y de la sociedad.

El mito de Theron, rex HispaniaeCiterioris sola-
mente lo recoge Macrobio hacia e 400 d. C. en sus
Saturnalia (1, 20, 12) y hace referencia a un atague a
Gadir, verosimilmente de los tartesios (ALVAR,
1986), pues, aunque menciona la Hispania Citerior,
pudiera tratarse de un error surgido en latransmision
del mito.

Este mito pudiera proceder de fuentes hispano-
fenicias gaditanas o a través de la obra de Cornelio
Boco De admirandis Hispaniae como quizés buena
parte de las restantes noticias aqui recogidas (vid.
supra). Theron, rex Hispanize Citeriores, habria ata-
cado con furor €l templo de Hércules en Gadir, pero
aparecieron leones en la proa de las naves gaditanas,
simbolo de la divinidad, que pusieron en fuga a la
escuadra regia, incendiada de repente por los rayos
del Sol. Su falta de contexto histérico dificulta su
interpretacién mitoldgicay, por supuesto, histérica
(ALVAR, 1986). Pero €l pasgje se considera la mitifi-
cacion de un enfrentamiento real 0 supuesto entre un
rey de Tartessosy Gadir al intentar conquistar la ciu-
dad, personificada en la divinidad solar Melgart.

El mito de la fundacién de Nora por Nérax pro-
cede de una referencia de Solino (Cal., 4, 1). Pausa-
nias (10, 17, 5) recoge que la hija de Geridn, Erithia,
se habria desposado con Hermes, siendo su hijo
Nérax, el fundador mitico de Nora, segin Solino
(Cal., 4, 1. Sardus Hercule, Norax Mercurio procre-
ati, alter ab usgue Tartesso Hispaniaein hosce fines
permeavissent, a Sardo terra, a Norace Noraeoppido
nomen datum). Mazzarino (1989: 306) considerd
estanoticiallegada através de Timeo y Menandro de
Efeso procedente de los anales de Tiro conocidos a
través de Sanchunjathon, pero es mas légico que
Solino la tomara de Plinio y este directamente de
Cornelio Boco, que conocerian mejor estas referen-
cias (vid. supra).

Se trata de un mito fundacional, posiblemente
tartésico, que reflgjaria un trasfondo histérico. Reco-
geria, mitificadas, las relaciones entre Tartessos y
Cerdefia documentadas desde e Bronce fina (Ruiz
GALVEZ, 1986; TORRES, 2004). La ciudad de Nora
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recibié su nombre epénimo de Norax, lo que puede
interpretarse como referencia a una fundacion «colo-
nial» tartesia, como lo era su fundador, pues se trata
de un punto clave para las navegaciones entre las
islas del Mediterraneo occidental (GARcia BELLIDO,
1948: 66y ss,, fig. 20), por lo que podria proceder de
anales tartesios que hubieran recogido esta tradicion
de vigjes a través de las islas que documentan los
nombres en -oussa de época posmicénica (GARCIA
ALONSO, 1996).

El desarrollo de la actividad colonial por los tar-
tesios no debe sorprender, pues hace tiempo se ha
supuesto para Extremadura (ALMAGRO-GORBEA,
1990y 1996) y otros asentamientos «orientalizantes»
del Tgjo, como Augustobriga y el cerro de la Mesa
(ORTEGA Y VALLE, 2004), y del Circulo del Estrecho,
como la peculiar necrépolis de Rachgun, cerca de
Orén (VUILLEMONT, 1965: 60 y ss.). Este proceso
colonial orientalizante tendria su paralelo en la colo-
nizacién etrusca del valle del Po, la Campaniay la
costa adridtica, donde se documenta desde €l Periodo
Villanoviano (ToReLLI, 1981: 41y ss.).

El mito delostoros de Gerion es, junto con el de
Habis, el mito tartésico mas conocido. Esta asociado
a Tartessos por diversas fuentes, desde Estesicoro
(Fr., 7; Estr., 3, 2, 2) y la Ora maritima (263, 304) a
Estrabon (3, 2,11y 13; 3, 5, 4).

El mito de Gerién plantea dudas sobre si proce-
de del substrato cultural tartésico o s se trata de un
mito de origen griego traspasado a Occidente (CARO
BArRO, 1971: 119 y ss.; BERMEJO, 1982: 72, n. 27,
BLAZQUEZ, 1983b). Geridn se asocia habituamente a
Tartessos (OM, 263, 304; Estr. 3, 2, 11y 13; 3,5, 4),
pero su geneal ogia es griega, pues era hijo delamusa
Cdlirroe y de Crisaor, a su vez hijo de Medusa, una
de las tres Gorgonas hijas de Gea. Hesiodo narra en
sus Teogonias (274-294) que pastaba |os ganados del
Sol junto aOrto, su tio, en laislaErytheia, situadaen
el Océano, hija de Crisaor y una de las Hespérides,
madre, a su vez, de Eurition y de Gerion, aungue en
otras versiones esta Hespéride era madre de Gerién y
esposa de Crisaor, desposada con Ares, dios funesto
de laguerra o, segin Pausanias (10, 17, 5), con Her-
mes, de quien habria nacido Nérax, fundador mitico
de Nora, en Cerdefia (vid. supra).

Los personajes relacionados con el mito de
Geridn en la mitologia griega dificultan precisar qué
tiene de mitologia tartesia, pues no es seguro que se
trate de una interpretatio o adaptacion de un mito
local, yaque en é esdificil reconocer elementos ori-
ginaes. El enfrentamiento a Heracles, que rob6 sus
ganados, pudiera mitificar el predominio del dios

colonial sobre el rey local en laposesion delasrique-
zas de Tartessos o reflgjar la participacion colonial en
un conflicto con elites locales, pues € mito esta visto
desde una perspectiva no tartésica. Ademas, el robo
de los toros de Gerion, a pesar de su popularidad en
la Antigliedad, no aparece en €l ciclo mitico de Mel-
gart representado en las puertas del santuario de
Gadir descritaspor Silio Italico (Pun., ni, 32-44), que
incluia diez episodios miticos de la divinidad (TsIr-
KIN, 1981). Esta ausencia hace suponer que no proce-
de del ambito fenicio-tartesio y refuerza la idea de
gue sea una creacion helénica, como indican los per-
sonajes asociados.

Pero € mito griego alude a Gerién como gue-
rrero funesto de caracter cténico que custodia las ri-
guezas de la tierra, €l oro, por su relacion con las
Hespérides y Crisaor, y la plata, segun Estesicoro
(Fr. 7; Estr. 3, 2, 2). Geridn seria, ante todo, un gue-
rrero-pastor (BERMEIO, 1978: 200), duefio de rebafios
de bueyes y de grandes riquezas en oro y plata. Este
caracter de guerrero armado apunta a un origen indo-
europeo antiguo, como indica su triplismo, elemento
anterior a mundo clasico en Greciay la Peninsula
Itdlica, que también aparece en e mundo céltico, en
concreto en Hispania (Marco, 1987: fig. 1; LENERz-
De WILDE, 1991: fig. 103, 5), que no hay que con-
fundir con el triplismo de origen oriental de Astart
(ALMAGRO-GORBEA, 2004b). El triplismo de Geriény
su carécter de pastor-guerrero apuntan a un origen
indoeuropeo local, propio del dmbito céltico de la
Peninsula |bérica, de donde procederia este persona-
jedelamitologiatartésica. Igualmente, su caracter de
guerrero-pastor de rebafios de bueyesy e ser duefio
deoroy platase relacionacon las elites de las estel as
del suroeste del Bronce final (ALMAGRO-GORBEA,
1996: 31y ss.). También el temade los toros es habi-
tual en la mitologia tartésica, pues aparece en € mito
de Habisy en € ausivo ala sacralidad de estos ani-
males transmitido por Diodoro (vid. infra), ya que
ambos reflejan la idea de rigueza en ganados y en
metal es preciosos de Tartessos. Por ello, estos temas
parecen proceder del contexto cultural tartésico. Ade-
més, lamitologia fenicio-tartesiadocumenta diversos
mitos detoros, como el delostorosdeladiosaAstart,
representado en un peine de Medellin (ALMAGRO-
GORBEA, 2004, e. p.), mito que pudiera estar relacio-
nado con el anterior y con otro mito taurino, el de
Melgart y el toro celeste (ALMAGRO-GORBEA, 20023;
vid. infra). Este fondo mitico hace suponer un mito
tartésico que explicaria como los toros, propiedad de
la divinidad, probablemente Astart, habrian pasado a
ser propiedad humana: 1os toros habrian sido regala
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dos al monarca tartésico, tal vez tras ser robados por
algun héroe mitico; el mito, que seria originariamen-
te tartésico, pudo haber sido atribuido posteriormente
a Heracles, pues no parece en € mitologia de Mel-
gart. De este modo, se explicaria su relacién con €l
mito de Nérax, nieto de Gerion (Paus., 10, 17, 3),
genealogia que pudiera ser tartésica'y no una elabo-
racion griega. Ademéas, Gerién se ha considerado un
nombre onomatopéyico por su raiz *gar-, relaciona-
da con ympvw, ‘mugir’ y, por lo tanto, con €l toro.
GARciA MoRENO (2001: 45y ss.) sefial 6 quelamisma
raiz parece ofrecer Gargoris, por lo que estos nom-
bres pudieran denominar a «toro-rey» o «rey-toro»
de Tartessos, idea adecuada alatradicion cultural tar-
tésica que habria quedado plasmado en su mitologia.
En consecuencia, el mito de Gerién puede ser una
recreacion helénica sobre tradiciones miticas tartési-
cas, como confirmalaiconografiade los marfiles his-
pano-fenicios (vid. infra).

El mito sobre el rebafio de los toros sagrados,
transmitido por Diodoro Siculo (v, 18, 3), es otro
mito tartésico relacionado con el de los toros de
Gerion. Seguin Diodoro, «como [Heracles] recorriese
todo el pais de los iberos y recibiera honras de cierto
régulo de los indigenas que se distinguia por su pie-
dad y sentido de justicia, le dgjé a este como presen-
te parte de los bueyes [robados a Gerion]. Y habién-
dolos aceptado, los consagré todos a Heracles y cada
afo le sacrificaba el toro més hermoso; y sucede que
los toros siguen considerandose sagrados en Iberia
hasta nuestro tiempo» (trad. de MANGAS y PLACIDO,
1999: 586).

Lafuente del libro 1v de Diodoro seria Dionisio
de Mitilene y un manual mitoldgico desconocido
(Sorol, 1969: Ix y ss.), que pudiera proceder de fuen-
tesfenicias o turdetanas. Pero este mito, al margen de
su aparente relacion con el de los toros de Geridn, es
la explicacién de por qué eran sagrados los toros en
Iberia, aunque originariamente debi6 aludir a Tartes-
S0s, Y por qué cada afio se sacrificaba a la divinidad
€l toro méas hermoso como agradecimiento y com-
pensacion por la donacién de unos animales de ori-
gen divino.

Esta idea se relaciona con el mito oriental de la
sacralidad de | os rebafios por ser propiedad deladivi-
nidad, que los otorga a un héroe para que puedan ser
aprovechados por la humanidad y, a cambio, dicho
héroe establece un sacrificio ssimbdlico, 1o que expli-
cael origen del sacrificio alosdioses (vid. infra). Por
ello, este mito de Heracles podria proceder de un
mito de Melgart como dios poseedor y donador delos
toros, segun latradicion oriental representada en los

marfiles de Medellin de Melgart y €l Toro Celeste y
del rebafio de Astart, que evidencian que dichos rela-
tos formaban parte de la mitologia fenicio-tartesia
(vid. infra), mientras que laidea del robo de lostoros
bien puede ser una contaminacién del mito de Gerién
u otro indicio méas del mito tartésico originario, que
narraria el robo de los toros por un dios/héroe, quizas
Melgart, que se los habria donado al rey de Tartessos.

La version de este mito que ofrece Diodoro (4,
18, 3), intimamente relacionada con el robo de los
toros de Gerién por Heracles, permite pensar que
ambos derivarian del mismo ciclo mitico, hipétesis
gue reforzaria lo dicho a propdsito de que el X Tra
bajo de Heracles (Brizg, 1990: 73-85, n.= 2462-
2512), alusivo alos toros de Gerién, fuera una adap-
tacion helénica de un mito tartesio precedente, que
narraria el origen divino de dichos animales como
resultado de su robo y posterior donacion a rey de
Tartessos.

* k*  *

Estrabon (3, 1, 6) también aude a rourpata y,
aunque SCHULTEN (1945: 232) parece confundirlos
con los cuyypauuarta, €l citado texto los diferen-
ciacon claridad. Laliteratura poética se considera an-
terior alaprosatanto en Greciacomo en Roma, segiin
Plutarco (De pythise orac., 24, p. 406C-F), Estrabon
(1, 18) y Varron, en Isidoro de Sevilla(Orig., 1, 38, 2).
Este tema ha atraido amplios debates (NorDeN, 1986:
41y ss.), pues la aparicion de escritura en prosa se
considera posterior a la escritura en verso por ser la
forma més espontaneay popular de creacion literaria.

Este contexto permite suponer que los touh uorto
a los que alude Estrabdn serian poemas épicos de
heroizacion y exaltacion de la dite, aunque también
pudo haber poemas sacros a las divinidades, seme-
jantesalos de otras literaturas comparables del Medi-
terrneo. En especial en Oriente, existiaunalargatra-
dicion de poemas épicos, como el famoso Poema de
Gilgamesh (PETTINATO, 1992) y otros relatos miticos
de caracter esencialmente sacro, como los de Ugarit
(CaqQuor, SZNYCER Y HERDNER, 1974; OLmo, 1995),
alo que se afiadian himnos religiosos, tradicién en la
gue se incluyen los Salmos o € Cantar de los canta-
res, de laBiblia.

Son hien conocidos los poemas de la Grecia
homérica, desde las grandes creaciones épicas de la
lliaday laOdisea (ALLEN, 1965) a poemas mitol 6gi-
cos, como los Himnos homéricos (ibidem) o la Teo-
gonia y Los trabajos y los dias de Hesiodo, obra en
la que la épica ya se asocia a una nueva concepcion
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lirica (RobRiGUEZ ADRADOS, 1976: 60y ss.), sin olvi-
dar los himnos rituales ancestrales existentes en las
ciudades de Grecia (Ateneo, xiv, 68; Eliano, 11, 39;
Pindaro, v, 134; Plutarco, Teseo, 16; Técito, Ann., Iv,
43; etc.; cf. FusTEL DE COULANGES, 1984: 184).

Més interés por su proximidad a Tartessos ofre-
celaltaliaarcaica (THuLIN, 1906). En Etruria se con-
servan noticias de Tyrrenia carmina (Lucr., 6, 381) y
poemas del mismo tipo habia en Ardea (Plin., NH,
35, 115). También es sabido que existian poemas
similares entre los celtas (HOLDER, 1894: 347 y 348)
y germanos (Téac., Germ,, 11, 3; SIEVERS 1893), en
cierto sentido comparables a la Iliada y la Odisea,
como € de CuChulain, cuya semejanza con Aquiles
ha sido justamente sefialada (SERGENT, 1999), poe-
mas que, por su temética, debian ser considerados
como textos historicos (vid. supra).

Junto alos poemas épicos, sobre lamonarquiay
las familias aristocréticas, normalmente transmitidos
por medio de carmina o cantares ritmicos cuyo papel
en el origen de la historia romana ha sido muy discu-
tido (MomIGLIANO, 1957), debieron existir poemas o
cantos religiosos a los dioses en las fiestas y de tipo
elegiaco en los funerales, asi como laudationes fune-
bres (NIEBURG, 1969: 8y ss.), estas quizas recogien-
do la tradicién épica de las familias aristocréticas,
como evidencian los instrumentos procedentes de
contextos funerarios y la etno-arqueol ogia compara-
da, por ggemplo, en Grecia (RODRIGUEZ ADRADOS,
1976) y Etruria (JanNOT, 1987: 91; MONTERO*).
Entre los cantos religiosos romanos, hay que sefialar
los Carmina salaria 'y €l Carmen arvale (ROSTAGNI,
1964: 29y ss.; DumEeziL, 1977: 209; NorDEN (1986:
168 y ss.) destaca como gjemplo la plegaria ritual a
Marte del pater familias en e suovetaurilia de mayo
transmitida por Catén (De agr., 141).

En Tartessos, a margen de los poemas épicos
(vid. supra), apenas hay noticias de otros tipos de
poemas y todavia menos de como pudieron haber
sido. Sin embargo, la referencia de Macrobio en sus
Saturnalia (1, 19, 5) aque los astigitanos invocaban &l
dios Netdn por su nombre tal vez pueda considerarse
un testimonio indirecto de canticos de este tipo en los
gue se invocaba a la divinidad: Accitani etiam, His-
pana gens, simulacrum Martiis radiis ornatum maxi-
ma religione celebrant, Neton vocantes (Macr., Sat.,
1, 19, 5), quizés a semejanza de los Indigitamenta
latinos (PoNTE, 1999).

Aungue este testimonio no permite asegurar la
existencia de un poema mitico, aparece recogido por
Macrobio en sus Saturnalia, como el mito referente a
Theron (Sat., 1, 20, 12), o que permite suponer que

ambos procedan de las mismas fuentestartesias o his-
pano-fenicias (vid. supra), pues €l ambiente y con-
texto mitico de ambos textos no parecen alejados.
Este texto sobre Netdn tendria una confirmacion indi-
rectaen el interesante grafito griego NIHOQ, dativo
de un tedrico Niethos, escrito sobre un cuenco mile-
sio del 590-560 a. C. procedente de un posible san-
tuario portuario de Huelva, la antigua ciudad tartési-
ca de Onuba (ALMAGRO-GORBEA, 2002b). Dicho
Niethos debe considerarse el primer tednimo tartési-
co conocido (ibidem), y, al relacionarse con Netén, la
divinidad solar y guerrera de Acci documentada por
Macraobio, cgnfirmf\ria la precision de esta fuente.
Pero suraiz " nith-, “neith- se consideraindoeuropes,
con €l significado de ‘héroe’, ‘guerrero’, ‘brillar’ y
‘santo’, muy adecuado para la referencia de Macro-
bio. Niethos-Neton seria una divinidad de caréacter
solar y guerrero de Tartessos, para la que hay que
suponer un muy probable origen celta, pues se rela-
ciona con €l dios céltico Néit, dios de la guerra de
Irlanda (ALMAGRO-GORBEA, 20044). Pero dicho ted-
nimo quizés también se documenta en el celtibérico
neito y en el ibérico neitin (ibidem), lo que seria una
prueba indirecta de la dispersion de mitos tartésicos
por amplias regiones de Hispania y de las complejas
raices de la mitologia tartésica. En €l contexto orien-
talizante tartesio, cabria interpretar Niethos como un
smiting god (ALMAGRO, 1980; Bisi, 1986), probable-
mente inspirado y contaminado por la rica mitologia
feniciade Melgart y delos baales (CaQuoT, SZNYCER
y HERDNER, 1974; OLmo, 1995; etc.), lo que deja
suponer unafusién de tradiciones miticas célticas con
otras orientales y abre perspectivas nuevas parainter-
pretar el complejo origen de otros mitos tartésicos
como € de Habis, tal como se ha supuesto para expli-
car lamezcla de ideas que dicho mito parece reflgjar
(vid. supra).

Por tanto, €l origen de esta literatura se podria
suponer en parte procedente de Oriente, como ocurre
con lalirica griega (RobRIGUEZ ADRADOS, 1976: 190
y ss.), tal como indica e origen de los instrumentos
musicales que la acompafiaban (vid. supra), pero
sobre un fondo ancestral propio, como ocurre con los
carmina romanos, que en €l caso tartésico parece
proceder en parte del mundo céltico.

* k*  *

El texto de Estrabon (3, 1, 6) también hace refe-
rencia a leyes versificadas, que cabe considerar de
caracter sacro, pues existen multiples noticias sobre
este tipo de leyes en el mundo antiguo. SCHULTEN
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(1945: 230y ss.), siguiendo a SIEVERS (1919), sefial6
latradicion oriental del Antiguo Testamento (ScHuL-
TEN, 1945: 231) y su existenciaentre los carios (Estr.,
p. 539) y en Grecia, cita referencias transmitidas por
Aristételes (Probl., 1928), Ateneo (14, p. 619b), Plu-
tarco (Soldn, 3) y Eliano (Var. hist., 2, 39).

Esta legislacion métrica tartésica seria de tipo
sacro y de origen mitico, por atribuirse al rey de
carécter sacro, quien la habria recibido de la divini-
dad (ALMAGRO-GORBEA, 1996: 44 y ss.), COMO €S
caracteristico en las culturas del mundo antiguo,
desde Oriente, como Hamurabi, que recibe la ley de
Shamash (PrITCHARD, 1973: fig. 59), aMoisés, quela
recibe de Yavé en e Sinai (Ex., 20, 1-26), a Licurgo,
en Grecia (Plut., Lyc.), o a Numa, en Roma (De
SANCTIS, 1980: 371).

Esta legislacion tartesia es caracteristica del
Periodo Orientalizante, ya que mitos de caracter cos-
mol égico explicarian laorganizacion delasociedad y
el origen de sus leyes. La legislacion tartésica com-
prenderia normas consuetudinarias procedentes de la
Edad del Bronce, a las que se habrian afadido otras
nuevas, explicitamente codificadas, inspiradas en la
legislacion oriental através del mundo colonial feni-
cio, entre otras, las relativas aritos y normas religio-
sas, las referentes a la monarquia sacra 'y su poder
tirénico, alaadministracion de justiciay, quizas, ala
propiedad privada, surgida a partir de entonces
(ALMAGRO-GORBEA, 1996). Las normas referentes al
monarca incluirian sus prerrogativas religiosas para
el culto y las relaciones con la divinidad, el poder
legidativoy judicial y el poder militar y gjecutivo, tal
como sefial@ ALvarRADO (1984: 173 y ss.), asi como
probablemente la existencia de un consejo de an-
cianos.

Las leyes sacras de Tartessos cabe relacionarlas
con la Disciplina etrusca o leyes sacras de los etrus-
cos (JANNOT, 1987: 88y ss.), que deben considerarse
su paraléelo cultural mas préximo. También los Roma-
nos tivieron leges sacrae (NorDEN, 1939), conforme
indica Festo (L2, p. 386, s. v. rituales; Mdller, p.
285), pues la legislacién romana se remontaba a la
monarquiay existia derecho escrito desde tiempos de
Tarquinio (NIEBURG, 1969: 3; RiccoBoNo, 1941: 1y
ss.; GIRARD Y SENN, 1977: 1y ss.). Loslibri legumo
recopilaciones legislativas eran en Roma parte de los
fasti (NIEBURG, 1969: 7). Cada ciudad tenia su propio
texto «revelado» por sus divinidades, que se guarda-
ba en los templos, aunque en periodos mas arcaicos
quizas algunos textos se conservaran en € tablinum o
archivo de las dinastias dominantes con sus mitos
histéricos fundacionales y geneal 6gicos, como refle-

jala tumba Francois de Vulci (JANNOT, 1987: 90).
También tendrian sus leyes métricas los celtas de la
Galia (César, BG, 6, 14) y de Irlanda (O’ CurRy,
1873: 18) y agunos autores han sefialado la existen-
cia de métrica en textos celtibéricos como el de Boto-
rrita | (OLmsTED, 1988 y 1991), considerado una
posible ley detipo sacro (Hoz, 1995: 15; MEeiD, 1993:
75V ss.). Leyes métricas también existian entre algu-
nos pueblos germanicos, como |10s suecos (SIEVERS,
1918) y losfrisones (NorDEN, 1986: 173, n. 10), pues
seguramente facilitaba su memorizacion.

En la legislacion tartesia han llamado la aten-
cién delos historiadores del derecho las referencias a
normas legidlativas en el mito de Habis (JusTino, 44,
4, 11). GARciA GALLO (1984: 328), PEREZ PRENDES
(1983), ALvArRADO (1984) y Escupero (1986: 99)
consideran dichas referencias la fuente més antigua
de derecho en la Hispania prerromana, ya que «esta-
blece normas mediante actos legislativos y no solo
por la costumbre» (GARCiA GALLO, 1984: 328).

Este texto de Justino sobre el mito de Habis
refiere varios aspectos legidlativos de carécter norma:
tivo que completan la escueta e imprecisa referencia
de Estrabdn sobre lalegislacién tartésica. Dichas nor-
mas |legales comprenderian la potestad |egislativa del
rey para promulgar leyes de modo «tirénico»: barba-
rum populum legibus vinxit (44, 4, 11), es decir, como
hacian los reyes-tyranoi orientales dotados de poder
absoluto sobre sus reinos y moradores (ALMAGRO-
GORBEA, 1996: 48 y ss.). La monarquia se transmitia
inicialmente por designacion del monarcareinante: ab
eodem sucesor regni destinatur (44, 4, 10), pero des-
pués paso a ser hereditaria, Morto Habide regnum per
multa ssecula ab sucessoribus eius retentum (44, 4,
14), norma habitual en las monarquias sacras de
Oriente. Existian normas para € sacrificio y la comi-
da, agresti cibo vesci [mitiora][...] homines comit
(44, 4, 11). El carécter coactivo del texto supone, pro-
bablemente, que se «obligd alos hombres acomer ali-
mentos cocinados en lugar de comidas crudas», lo que
indica la imposicion de ritos en e sacrificio del ani-
mal y en su ingestion, normalmente basados en expli-
caciones miticas (DETIENNE Y VERNANT, 1979). Tam-
bién se prohibié que el pueblo realizara trabajos
serviles: ministeria servilia populo interdicta (44, 4,
13), servidumbre que supondria la vinculacién a la
tierra de la poblacién, como parece deducirse del
Bronce de Turris Lascutana, que confirma la conti-
nuidad de esta organizacion social hasta la conquista
romana (ALMAGRO-GORBEA, 1996: 65 y ss.). Esta
situacion es comparable a otras culturas contemporé
neas, como |os penestas etruscos, |os ilotas de Espar-
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tay poblaciones semejantes de Tesalia, Creta y otros
puntos del Mediterraneo (MANGAS, 1977). Ademés, se
organizo la plebe en siete ciudades: plebs in septem
urbes divisa (44, 4, 13), lo que parece referirse a una
organizacion territorial quizas relacionada con proce-
sos de colonizacion y reparto de tierras dentro de la
nueva organizacion socioecondémica orientalizante
gue caracteriza e mundo tartesio (MAazzARINO, 1989:
306; ALMAGRO-GORBEA, 1996: 50 y ss.). Por Ultimo,
existian normas procesa es, pues Nicolads Damasceno
indicala prohibicion de que los jovenes testimoniaran
contra los adultos (Jacobi, FrGrHist., 90; f. 103a:
mopd Toptnooiolg veotépwi TPECHLTE POU
KOTOUOPTTUPELY OVK €EeaTLv), texto poco conoci-
do (ScHULTEN, 1945: 231) que se afiade alos retrans-
mitidos por Justino (vid. supra) y confirmasu validez
al documentar en Tartessos la existencia de normas
de procedimiento en la administracién de Justicia.

* * %

También se conocen mitos literarios tartésicos a
través delaiconografia, pueslaliteratura, ora y escri-
ta, y laiconografia son dos tipos de lengugje, parale-
los e interrel acionados, por o que laiconografia miti-
ca hallada en Tartessos testimonia una literatura
mitica paralela sin la que dichas imagenes carecerian
de sentido. En consecuencia, €l lenguaje iconografico
permite reconstruir mitos del lenguaje literario y oral,
entre los que cabe sefialar los frisos de Pozo Moro y
otros mitos diversos narrados en marfilesy otros pro-
ductos del artesanado «hispano-fenicio», como el del
héroe y el Toro Celeste, € héroe liberador de mons-
truos, Astart y los toros, etc. (vid. infra).

Los relieves de Pozo Moro constituyen, junto
con el texto de Justino (44, 4, 1-16), los mejores
documentos sobre literatura mitol égicatartesia. Pozo
Moro es un monumento decorado con relieves mito-
|6gicos de estilo e iconografia sirio-hitita (ALMAGRO-
GORBEA, 1983), pero su modelo directo debio estar
en algun taller de las colonias fenicio-occidentales,
como €l de los relieves de las puertas del templo de
Gadir (TsirRkIN, 1981). Pozo Moro recoge una com-
pleja mitologia oriental, trasunto de poemas literarios
similares alos de Gargorisy Habis. Asi lo han enten-
dido ALMAGRO-GORBEA (1983 y 1996), BLAZQUEZ
(1983c: 24 y ss. y 1999: 247 y ss. y 2001), OLmOs
(1996), FERNANDEz RODRiGUEz (1996), PRIETO
(2000) y, mas recientemente, LoPEz PARDO (2004).
Pero, hasta ahora, nunca se ha abordado su interés
literario, apesar de que sin esa correspondenciano es
posible explicar € proceso de su transmision.

El friso de la sexta hilada ofrece escenas yuxta-
puestas que constituyen la narracion de un poema
mitico cosmoldgico desarrollado a lo largo de los
cuatro lados del monumento (ALMAGRO-GORBEA,
1983; OLmos, 1996; PriETO, 2000). Entre los pasajes
de dicha narracion, se identifica un dios guerrero o
smiting god armado con casco, escudo y lanza, que
quizés lucha con una hidra o monstruo de triple cabe-
za conservada en otro fragmento de relieve (ALMA-
GRO-GORBEA, 1983: 1am. 23a-b). Otro episodio repre-
senta una escena sexual o hieros gamos, desarrollada
en palacio o en un templo aludido por una simbdlica
columna (ibidem: Iam. 26), que simboliza la union
sagrada de la pareja engendradora de |la dinastia
regia. Muy interesante, por su fuerza descriptivay su
importancia mitolégica, eslanarracion sintetizadaen
una escena del Mas Alléa con diversas divinidades
en un banquete funerario tras una procesion de ofren-
das y con diversos sacrificios, de un jabali y de per-
sonajes humanos (ibidem: 1am. 23c). El significado
de la narracion ha sido muy discutido, aunque,
recientemente, LorPEz PARDO (2004) ha propuesto que
las figuras ante la divinidad monstruosa se relaciona-
rian con el mito de Mot como triturador de Baal
(KTU, 1.5, 1, 5-8; 1.4, vin, 18-20), pues un texto de
Ugarit (KTU, 1.108) indica que el rey difunto «ha
sido establecido (Ilexema sty, ‘beber’; s-t, ‘estable-
cer’) Rapha, ha sido establecido (bebido) Gathar»,
nombre de un rey mitico al que asimilaria el rey
difunto.

Mas claro es € episodio de una divinidad/héroe
benéfica Ilevando el Arbol de la Vida, acabado en
lotos y en cuyas ramas se posan aves (ALMAGRO-
GoRBEA, 1983: lam. 254) y que huye de monstruos
gue echan fuego por su boca. Esta escena recuerda el
episodio mitico del robo del Arbol delaVidaen e Poe-
ma de Gilgamesh. Por Ultimo, una divinidad tetrgpte-
ra aparece sentada en un diphros (ibidem: 1am. 25b).
BLANCO FReJEIRO (1981: 35, fig. 8) sefial6 su posible
reconstruccion con una cabeza de Astart de tipo hat6-
rico (ALMAGRO-GORBEA, 1983: lam. 244a), como ha
confirmado un mosaico de guijarros de la necrépolis
ibérica de Iniesta, en Cuenca, que demuestra la difu-
sion de estos mitos en la cultura ibérica

La parte altadel monumento ofrecia narraciones
cosmol dgicas, como un episodio con un jabali bifron-
te luchando con sendos seres anguipedes (ALMAGRO-
GORBEA, 1983: |am. 27a), escena alusiva a la lucha
entre fuerzas ctonicas y malignas dentro de una
narracién cosmogoénica (ALMAGRO-GORBEA, 1983:
205; OLmos, 1996: 105 y ss.; LoPEZ PARDO, 2004).
Otro episodio ofrece un posible centauro en altorre-
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Fig. 1. Narracion del MasAllaen e friso corrido del monumento funerario del Pozo Moro (Albacete).

lieve, quizas en lucha con un héroe, pues se aprecia
un brazo con una espada (ALMAGRO-GORBEA, 1983:
l&am. 28a-c) y también aparece un monstruo marino
de tipo Tritdn, con cuerpo pisciforme en altorrelieve
(ibidem: lam. 27b), que describe una divinidad de
tipo Yam, €l dios fenicio del mar, 0 un monstruo pri-
mordial. Una cabeza de caballo enjaezado (ibidem:
l&m. 29d) permite pensar en una escena de heroiza-
cion ecuestre que pudo rematar € edificio.

Las escenas del monumento funerario regio de
Pozo Moro son una auténtica narracion grafica de un
poema mitico que describe la vinculacién divina del
rey enterrado asociado a una compleja visién cosmo-
|6gica. Esta narracion gréfica confirma los mitos tar-
tésicos referidos por las fuentes escritas, entrelos que
destaca €l de Gargoris y Habis, ausivo a la realeza
tartésica (vid. supra). Todos €ellos son narraciones
complegas, probablemente procedentes de largos poe-
mas miticos de contenido cosmolégico que narraban
luchas de dioses y monstruos, visiones del MasAll4,
divinidades de la Muerte y de la Fecundidad, inclui-
da la hierogamia sagrada, dioses o héroes regios
benefactores y ordenadores del mundo, que luchaban

contra los monstruos y que traian a los hombres el
Arbol de la Vida perseguidos por monstruos malig-
nos, etc. Todas estas creaci ones mitol 6gicas, basadas
en creaciones literarias, tendrian la funcion de expli-
car el origen del mundo, la aparicion de lamonarquia
y la organizacién de la sociedad siguiendo esquemas
orientales, funcién aplicable tanto al poemamitico de
Pozo Moro como al mito de Habisy a otros episodios
relacionados de la mitologia tartésica (vid. supra).

El friso de Pozo Moro dejafuera de discusion la
plena asimilacién y comprension de los mitos orien-
tales por los tartesios e iberos (ALMAGRO-GORBEA,
1991, 2002 y 2004a), frente a quienes consideraban
gue la iconografia fenicia en ambito tartésico servia
solo como elemento decorativo (ALVAR, 1991; AUBET,
1979: 70y ss. y 1982: 252y ss.; etc.). En consecuen-
cia, hay queincluir en lamitologiatartésicalos mitos
fenicios representados en documentos iconograficos
orientalizantes tartésicos, pues prueban una compleja
mitol ogia con elaboraciones literarias mas complejas
y ricas de |o hasta ahora supuesto.

En Tartessos es habitual la iconografia de un
smiting god o divinidad en actitud guerrera, docu-
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Fig. 2. Placa ebirnea de Medellin (Badajoz), que probablemente narra el mito de Melgart y € Toro Celeste.

mentada en |os relieves de Pozo Moro (vid. supra) y
en figuras de bronce, fenicias y orientalizantes, que
representan a esta divinidad (ALMAGRO, 1980; Bisl,
1986; JMENEZ, 2002: 270y ss.). Esta divinidad, asi-
milable al Baal fenicio y, mas concretamente, a Mel-
gart (Bisl, 1986) y a Reshef (ALMAGRO, 1980), debio
ser adoptada por las elites guerreras dominantes de
Tartessos y sus monarcas regios, pues tendria, como
en Oriente, asociada la funcién de protectora de la
fecundidad y de la defensa de la estirpe y del territo-
rio, lo que explica su aparicion en ltalia como inter-
pretatio del Marsitalicus (ScHoLz, 1979).

Esta divinidad supone una épica heroica mitica
inspiradaen poemasy relatos orientales, como los que
conforman el ciclo de Melgart, precedente delos Tra-
bajos de Heracles, cuyas representaciones en las
puertas de su templo en Gadir (Sil., 3, 32-44) debie-
ron contribuir asu difusién por todo €l Mediterraneo,
en particular por Tartessos. Estos episodios descri-
bian los trabajos del dios-héroe como smiting god
(ALMAGRO, 1980; Bisi, 1986; JMENEZ, 2002: 270 y
ss.; vid. supra); en lucha con un leén (ALMAGRO-

GORBEA, 1977: lam. 24, 2; AuBkeT, 1982: 240 y ss,,
figs. B5 y B6), tema que pasé a mundo ibérico
(NEGUERUELA, 1990: 257 y ss.); en luchacon un grifo
(AuBkerT, 1982: 240 y ss, figs. B5 y B6; ALMAGRO-
GORBEA, 2004, e. p.), tema igualmente presente en
los relieves ibéricos de Porcuna (NEGUERUELA, 1990:
255y ss.); €l dios/héroe matando al Toro Celeste apa-
rece en una placa eblrnea de Medellin (ALMAGRO-
GoRBEA, 2002a) que narra un episodio épico casi
desconocido de Heracles-Melgart inspirado en el
Poema de Gilgamesh: Istart envia el Toro Celeste
como castigo por rechazar el héroe sus pretensiones
amorosas; el Toro hace grandes destrozos, pero el
dios/héroe lo mata, por lo que este poema mitifica la
institucionalizacion del sacrificio para permitir alos
hombres comer y alimentarse de los animales de la
divinidad. También aparece € dioghéroe en triunfo
como rey sobre un carro con su auriga (Hies, 1979;
MALUQUER, 1981: lam. 44; CoNDE, 2003: 237y ss. ¥
250y ss.) y representado a caballo como heros equi-
tans o jinete solar (ALMAGRO-GORBEA Y TORRES,
1999: 78y ss.; AUBET, 1982: 236y ss,, fig. B1; MAR-
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TiN DE LA Cruz, 1987: fig. 112; ALMAGRO-GORBEA,
1977: 1&m. 30c; CELESTINO y JULIAN, 1991), temaque
constituye un precedente de las escenas de Porcuna
(NEGUERUELA, 1991: lam. 18, fig. 30) y que dio lugar
a Jinete Ibérico de las acufiaciones hispanicas
(ALMAGRO-GORBEA, 1995). Con este tema mitico se
relaciona el Cazador Negro del carrito de Mérida
(BLAZQUEZ, 1975:; 99y ss.; ALMAGRO-GORBEA, 1977:
lam. 53) y otras piezas relacionadas (BLAzQUEZ,
1955), mito que ha perdurado en las leyendas popu-
lares del Cazador Negro (MARTOs, 1997).

La literatura tartésica también debid tratar
ampliamente el temade la divinidad femenina, ya que
su iconografia es abundante y ofrece una rica simbo-
logia, pues seria el temamaés habitual de los himnosy
poemas religiosos tartésicos. Su iconografia oriental
hace suponer que seria unainterpretatio 0 asimilacion
local de la Diosa Madre de la fecundidad y de la
muerte (M.2 J. ALMAGRO-GORBEA, 1974). Dicha dio-
s, por sus caracteristicas iconogréficas, se identifica
con Astart (BoNNET, 1996), como indica la inscrip-
cion feniciade lafigurade El Carambolo (BLAZQUEZ,
1975: 110y ss.; AMADASI, 1967: n.° 14y 1993; DEL-
COR, 1969; PUECH, 1977; etc.). Eraunadivinidad dela
fecundidad y de la muerte, aunque también era pro-
tectora de los reyes, lo que explica sus formas guerre-
ras en Oriente y en Tartessos. Suele aparecer repre-
sentada aislada, por medio de simbolos o0 en escenas
gue sintetizan poemas miticos, como ocurre con las de
la divinidad masculina (vid. supra).

Las principales representaciones son la diosa
entronizada entre esfinges o querubines (BLAZQUEZ,
1975: lam. 75) o simplemente entronizada (ibidem:
lam. 34; JMENEZ, 2002; 290 y ss., [am. 60); la epifa-
niadeladiosaalada, con peinado hathorico, floresde
loto y simbolos astrales, como aves o €l circulo solar
(BLAzQuEZ, 1975: lam. 25b; JMENEZ, 2002: |&m. 61,
ALMAGRO-GORBEA, 2004c; GARCIA ALFONSO, 1999,
fig. 2; GRAN-AYMERICH, 1991), como apareceria en
Pozo Moro (ALMAGRO-GORBEA, 1983: lams. 24ay
25b; vid. supra) y en Iniesta; Astart descrita como un
astro y/o como p6tnia therbon o ‘diosa de los anima-
les' (BLAzQuEz, 1975: |&m. 27; JMENEZ, 2002: |am.
45, n.° 125; ALMAGRO-GORBEA, 1977: |am. 46, figs.
83), imagen cuya asociacién a aves solares revela la
adaptacion de la mitologia oriental de Astart al subs-
trato mitico indoeuropeo de Tartessos; Astart triple
sin alasy con flores de loto (AuBeT, 1980: fig. 14-15;
Hisss, 1979: 462, fig. 2; GRAN-AYMERICH Y PUYTI-
SON-LAGARCE, 1995: 593 y ss,, fig. 8a; JMENEZ,
2002: lams. 34 y 35). Astart aparece también como
smiting godness o Aphrodita hoplités, probablemente

con carécter guerrero como en Oriente (LoPEz PaLO-
MO, 1981; ALMAGRO-GORBEA, 1996: 72).

Por dltimo, algunas escenas narran mitos con-
cretos. Por ejemplo, un peine de marfil de Medellin
asocialadiosa aun rebafio de torosy permite recons-
truir un nuevo pasaje literario tartésico. La escena
narrariael mito del rebafio sagrado de Astart, alimen-
tado de flores del loto, la planta de la vida propiedad
de la divinidad, mito oriental asimilado en Tartessos
gue explicaria la propiedad divina de los toros, tema
repetidamente presente en la mitologia tartésica.
También se representaba a Astart por medio de los
simbolos de ladiosa, como animales miticos o reales
(TorrEs, 2002: fig. 14.13; 14.5; 8.49; AuBkeT, 1982:
236y ss, figs. B2-B4,; JMENEZ, 2002: 340y |am. 12,
24,30y 37y 43; ALMAGRO-GORBEA, 1977: |am. 27b
y 2004, e. p.; etc.), como los que remataban los pila-
res-estela ibéricos de tipo orientalizante (CHAPA,
1980: 711 y ss, 927 y ss.; ALMAGRO-GORBEA Yy
TORRES, €. p.). También se representaba ala diosa por
medio de simbolos vegetales, como palmetas, rose-
tas, lotosy e Arbol de la Vida (JMENEZ, 2002: 79 y
ss, fig. 58; 94, lams. 14-22, 25y 42, fig. 246; ALMA-
GRO-GORBEA, 1977: lam. 31; etc.) y con simbolos
astrales (ibidem: lam. 27; NIEMEYER Y SCHUBART,
1975: 137-141, |dm. 54a; ALMAGRO-GORBEA, 2004b
€. p.), pues Astart era el lucero de la noche, con
amplia relacion con mitos astrales. Finalmente, se
utilizaron también simbolos abstractos como el
«idolo-botella» (ALMAGRO-GORBEA, 1977: 1am. 46, 2).

A estos temas hay que afiadir escenas cosmol 6-
gicas, trasunto de relatos mitol 6gicos complejos que
hacen suponer amplios conocimientos teol dgicos
para su interpretacion. Un gjemplo son los colgantes
tipo «Trayamar» (NIEMEYER Y SCHUBART, 1975: 137-
141, l&m. 54a; NicoLini, 1990: 405 y ss.), documen-
tados en el mundo fenicio occidental (QUILLARD,
1979: 66 y ss., lam. 24) y en el mundo tartésico
(ALMAGRO-GORBEA, 1990: fig. 21 y 22), donde fue-
ron imitados (ALMAGRO-GORBEA, 1977: 230 y ss.,
l&m. 48), 1o que confirma su asimilacién en la mito-
logia indigena. Estas representaciones incluyen la
Pefia Onfalica como un umbo central bajo € circulo
solar y €l creciente lunar, imagen onfalica que pudie-
ra ser la interpretatio de la «roca sacra» umbilical
caracteristica del mundo céltico del Occidente de la
Peninsula Ibérica (ALMAGRO-GORBEA Yy JMENEZ,
2000), pues su caracter de omphalos se asocia a cre-
encias ctonicas y celestes que pudieran formar parte
del fondo indoeuropeo de la mitologia tartésica

* * *
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Este andlisis de la literatura tartésica confirma
que literatura e iconografia fueron dos tipos de len-
guaje interrelacionados, muy utilizados en el Periodo
Orientalizante para transmitir ideas, por o quelaico-
nografia mitica supone la existencia paralela de una
literatura mitica, lo que permite deducir del lenguaje
iconogréfico los temas, los protagonistasy €l signifi-
cado ideoldgico de las narraciones literarias tartesias.

En consecuencia, se confirma plenamente que
existié una verdadera literatura tartesia, como indica
Estrabdn (3, 1, 6) y tal como documentan otros tex-
tos histéricos y numerosos elementos iconograficos
hallados en Tartessos. Esta literatura seria semejante
alade otras culturas urbanas del Mediterréneo orien-
talizante y reflgja el desarrollo cultural alcanzado en
Tartessos.

La literatura tartesia aparece ya en el Bronce
final, desarrollada por aedos a servicio de las elites
dirigentes, pero es en el Periodo Orientalizante cuan-
do alcanza su pleno desarrollo. Esta literatura ofrecia
temas variados que incluian narraciones cosmol 6gi-
cas, cantos, himnosy poemasalas divinidadesy poe-
mas épico-historicos sobre el origen de la monarquia
y sobre héroes ancestrales relacionados con el funda-
dor de dinastias, clanes y ciudades. Ademas, existen
diversas referencias a leyes sacras.

La seleccion y preferencia por determinados
temas miticos en contextos arqueol bgicos tartésicos
prueban que los tartesios asimilaron mitos fenicios y
gue €l significado de los motivos iconogréficos fe-
nicios era plenamente comprensible tanto para los
fenicios que los fabricaban como para los tartesios
gue los encargaban y utilizaban. En consecuencia, se
deben dejar atras viejos topicos sobre el caracter
meramente decorativo del arte fenicio, pues estaico-
nografia orientalizante tartésica proporciona una de
las claves mas seguras para conocer las creencias y
mitos de esa cultura. En consecuencia, laiconografia
es el mejor documento para conocer la religion, la
sociedad y la mentalidad del mundo colonial hispa-
no-fenicio y del orientalizante tartésico, ambos per-
fectamente interrelacionados, ya que, en una socie-
dad basicamente analfabeta como la tartésica, 1os
relatos orales y la iconografia eran més importantes
gue la propia escritura para la difusion de las ideas.

Como ultima conclusion, se puede sefialar que
la mitologia, la iconografiay la literatura fenicias
influyeron tan profundamente en la iconografia, la
literatura y la mitologia tartesias como la mitologia,
laiconografiay la literatura griega lo hicieron en la
etrusca y en la romana dentro del mundo clésico
(ALMAGRO-GORBEA, 2002a y 2004b). En consecuen-

Cia, Tartessos asimilé lamitologiafenicia como Etru-
ria 0 Roma asimilaron la mitologia griega, hasta el
punto de que la mitologia tartésica puede considerar-
se «fenicia» como la mitologia etrusca o romana se
consideran «clésicas». Por €ello, la literatura tartesia
es fundamental para comprender |a cultura de Tartes-
sos, pero también para comprender mejor la coloni-
zacion feniciay su efecto aculturador en Occidente,
asi como el proceso orientalizante del Mediterraneo
e, incluso, para valorar correctamente el substrato
cultural sobre el que se desarrollé posteriormente la
helenizacion, dentro de los procesos generales de asi-
milacion y cambio cultural de la Antigliedad.
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