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NUEVAS CATEGORIAS DE OFICIANTES EN EL CORPUS
DE RITUALES DE EMAR!
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SUMMARY

The Emar rituals took place in the middel Euphrates valley and date from the late Bronze
Age. In this article we shalls be examining three possible new categories of "player” without
precedent in the neighbouring areas, namely "the men of consecration", "the Lord of the House"
and the mas’artu priestess. These would appear to be throwbacks from the religious practices of
an earlier semi-nomadic culture.

Las excavaciones practicadas durante los afios 70 en Emar (Tell Meskene), en el gran
meandro del Eufrates, sacaron a la luz una ciudad de finales del II milenio a. de C., que ha
proporcionado una importante cantidad de documentos escritos. Entre los textos desenterrados
en Emar destaca la coleccion de rituales locales redactados en lengna acadia.

Los rituales de Emar constituyen una valiosisima aportacién para una mejor comprensién de
la religién siria de finales de la Edad del Bronce. Hasta el descubrimiento de los rituales de
Emar, la principal fuente de informacion sobre las précticas religiosas en Siria noroccidental,
era Ugarit. En el momento actual y gracias a la documentacién procedente de Emar, se ha
conseguido una importante ampliacién en el conocimiento de la cultura y la religién en el
ambito de la antigua Siria.

1 Abreviaturas bibliogrificas utilizadas: AHw = W, von Soden, Akkadisches Handwérterbuch, AST = Acta
Sumerologica;, Au Or = Aula Orientalis, DamM = Damaszener Mitteilungen; EMAR VI/3 = D. Amaud, Recherches au
Pays d’AStata, EMAR VI/1-3, 1985-86; JCS = Journal of Cuneiform Studies; RA = Revue d'assyriologie et d’archeologie
orientale; UF = Ugarit-Forschungen; UT = C.H. Gordon, Ugaritic Textbook.
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Entre 1985 y 1986 Arnaud publicé una amplia porcién de textos sumero-acadios® (mds de
500) procedentes de las excavaciones practicadas en Tell Meskene-Emar en copias originales,
transliteraciones y traducciones al francés, sin comentario®. Entre los textos sumero-acadios,
Arnaud incluyé los archivos del adivino (LU.HAL) que administr6 el templo M, de Emar. Los
archivos de este templo proporcionaron una gran variedad de textos administrativos y una
coleccion de rituales locales repartidos en unos 200 fragmentos de tablilla.

Los posteriores trabajos de Dietrich® y Fleming® estdn centrados en el ritual de la sacerdotisa
NIN.DINGIR de Addu (EMAR VI/3, 369), uno de los mds amplios y complejos de todo el
corpus de rituales de Emar.

A pesar de que los rituales de Emar son eminentemente descriptivos y muy variados
presentan en sus contenidos elementos comunes tales como ciertas categorfas de oficiantes
humanos deconocidos hasta ahora en el ambito de la prictica religiosa siria. En el presente
trabajo trataremos tres nuevas categorias de oficiantes:

1. «Los oficiales que dan la consagracién».

2. «El Sefior de la casa» (EN E).

3. La sacerdotisa mas'artu.

1. LOS OFICIALES QUE DAN LA CONSAGRACION

Los oficiales que dan la consagracién constituyen el grupo de oficiantes que plantea mas
problemas de interpretacion. En los rituales de Emar intervienen siempre como un colectivo que
celebra banquetes rituales y participa en el reparto de las ofrendas y partes de los animales
sacrificados.

En las fiestas lsissu (EMAR VI/3, 385-388) siempre aparecen mencionados con el titulo
completo (LU.MES sar-ru na-di-nu qi-da-3i) pero en otros rituales aparecen variantes:

— LU.MES 3a gi-da-si (Ritual de 1a NIN.DINGIR, EMAR V1/3, 369: 13, 21, 54, 77, 80 C).

— LU.MES gt-da-§i (Ritual de la NIN.DINGIR, EMAR VI/3, 369: 38, 67, 76, 80 A).

— LU.MES na-di-nu gi-[da-$i] (Ordo Litdrgico anual, EMAR V1/3, 446: 114 y ritual de la
NIN.DINGIR, EMAR VI/3, 369: 12-13a).

— LU.MES sar-ru na-di-nu $a gi-d{a-$i] (Fragmento de ritual, EMAR VI/3, 395: 12).

En la variante m4s abreviada (LU.MES gi-da-si), LU.MES (amil, <hombres») no serfa un
determinativo y en este caso se podrian interpretar como «los hombres de gidasu». En el titulo
completo (LU.MES $ar-ru na-di-nu qi-da-si), parece tener mas sentido considerar LU.MES

2 Arnaud, EMAR VI/ 1-3, 1985-1986.

3 El estudio de todos los textos acadios de Emar presenta muchas dificultades debido a que las excavaciones
practicadas en Tell Meskene-Emar no sacaron a la luz Ja totalidad del material epigréifico que debi6 contener la ciudad.
Un importante nimero de tablillas con un origen claramente emariota continiia apareciendo fuera de Siria, en coleccio-
nes privadas y en manos de tratantes. Aunque muchas de estas tablillas estan ain sin publicar, poco a poco se estdn
ofreciendo ediciones de las mismas. Véase Huehnergard, «Five tablets from de vicinity of Emar», RA 77 (1983) 11-43;
Arnaud, «La Syrie du moyen-Euphrate sous le protectorat hittite: contracts de droit privés, Au Or 5 (1987) 211-241 y
«Textes syriens de I’Age du Bronze Récent», Au Or Suppl. 1 (1991) 9-197; Tsukimoto, «Sieben spdtbronzezeitliche
Urkunden aus Syrien», ASJ 10 (1988) 153-189; id., «Akkadian Tablets in the Hirayama Collection (I)», ASJ 12 (1990)
177-259 y «Akkadian Tablets in the Hirayama Collection (11)», ASJ 14 (1992) 289-310; Beckman, «Three Tablets from
the vicinity of Emar», JCS 40 (1988) 61-68. Vedse también Sigrist, «Miscellanea», JCS 34 (1982) 242-246 y Meyer-
Wilhelm, «Eine spitbronzezeitliche Keilschrifturkunde», DamM 1 (1983) 249-261.

4 «Das Einsetzunsritual der Entu von Emar (EMAR VI/3, 369)», UF 21 (1989) 47-100.

5 «The installation of Baal’s high priestess at Emar», Atlanta 1992,
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como un determinativo, con lo cual la férmula completa vendria a significar «los $arru que dan
el gida3u»®.

El titulo completo de esta categoria de oficiantes presenta dos términos: Sarru y gidalu, sin
uso conocido en acadio y de dificil interpretacién. Arnaud traducc la expresion como «les
chantres exécutants de la consécration», posiblemente interpretando $arru segin el semitico
noroccidental syr («cantar»)’, pero la ausencia de la -y- medial hace muy dudosa esta posibili-
dad.

Fleming comenta que en un fragmento de ritual, 372: 6, 10%, se utiliza el signo LUGAL (sar)
«rey», para escribir €l término Sarru:

372 6, () LU. ME]S sar-ru na-di-nu qi-da-[si]

10', LU. MES sar-ru na-[di-nu gi-da-si]

Pero aunque este aspecto sugiere la traduccién «rey» para sarru, en los mismos rituales se
observa que cuando se menciona al rey (de Emar o Satappl) no se utiliza la escritura en forma
silabica sino simplemente el signo LUGAL’.

Fleming concluye que el empleo del signo LUGAL se debe a que las dos palabras (LUGAL
y sar) tienen el mismo sonido, a la vez que recuerda la existencia del término semitico
occidental de la misma raiz cuyo significado es «sefior», u «oficial»'%. La distincién entre la
palabra acadia «rey» y el término sarru de la nueva categoria de oficiantes, se apreciaria en el
uso de la escritura sildbica para el tltimo. Desde este punto de vista los oficiantes se podrian
traducir como «los oficiales que dan el gidasu».

El otro término obscuro, gidasu, s6lo aparece, ademas de en esta férmula, formando parte de
del epfteto de Dagan/KUR, en el texto 396: 5, donde encontramos ‘KUR EN gi-da-[si]. Arnaud
traduce el epiteto de Dagdn: «Seigneur de la consécration» de acuerdo con el verbo quddusu
(AHw, p. 926). Para Fleming el verbo gaddsu en D (AHw, p. 891) significa en Emar, «to
sanctify with offerings» y considera que se refiere a las ofrendas que prepara el personal
humano para participar en una fiesta o rito. Por consiguiente interpreta que el epiteto de Dagén
se debe traducir «the lord (or possessor) of the sanctification-offerings»!!. En el titulo de los
oficiantes, el vinculo con el verbo naddnu parece indicar que gidasu es un tipo de ofrenda que
«se da» a los dioses y que sirve para iniciar las fiestas en Emar (cf. imi gaddusi, en la misma
fiesta kissu a Dagén, 385a: 22, A y B)'2

De lo expuesto anteriormente se desprende que la nueva categoria de oficiantes se puede
interpretar en castellano como «los oficiales/oficiantes que dan la consagracion», entendiendo que
en castellano el verbo gaddsu (D) («reinigen», AHw, p. 891) se puede traducir por «consagrar».

6 Cf. Fleming, «The installation of Baal’s high priestess at Emar», Atlanta 1992, p. 94.

7 Gordon UT, n® 2409, p. 489.

8 El texto 372 es un fragmento de ritual que Arnaud atribuye a la entronizacién de la sacerdotisa mas’artu
(370).

9 No obstante existen ejemplos del uso de complementos fonéticos para la dltima silaba en los textos 17: 4
(LUGAL-ri); 69: 11 ("SI-#E-a-LUGAL-r) y en el nombre de ciudad URU Sa-ar-ri (cf. Amnaud, «La Syrie du moyen-
Euphrate sous le protectorat hittite: contracts de droit privé», AuOr 5 [1987] 224-225).

10 Cf. heb. sdr, ug. sr («principe(?)), UT n® 2477, p. 494 y ;arru(m) I A 3e, en Mari: «Kleinkonig od Schech»,
AHw, p. 1189.

11 Fleming, «The installation of Baal’s high priestess at Emar», Atlanta 1992, p. 95.

12 Fleming (op. cit., p. 95) observa que en el comienzo de fiesta zukru (EMAR VI/3, 375: 2), el zukru sc «da»
a Dagén (“Da-gan i-na-di-nu). En Mari, en una carta dirigida al rey Zimri-Lim (A 1121+ A 2731:‘/6.8,10) aparece la
palabra zukrum y aunque no se indica si se trata de una fiesta, se especifica que se debe «dar» a “ISKUR (Addu).
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En la fiesta kissu a Dagan (EMAR V/3, 385 y en el resto de fiestas kissu) el titulo de los
oficiantes siempre aparece completo (LU.MES Sar-ru na-di-nu gi-da-si), y en estos casos se
puede considerar que LU.MES es un determinativo de §arru. En aquellos rituales que presentan
abreviaciones (casi siempre omitiendo sSarru) LU.MES se debe traducir como una parte del
titulo:

LU.MES sa gi-da-si y LUMES gi-da-si serdn «los hombres de consagracién».

LU.MES na-di-nu gi-da-si seran «los hombres que dan la consagracién».

El ritual de la NIN.DINGIR de Addu (EMAR VI/3, 369) aporta un detalle interesante sobre
la posible composicién de los «oficiales que dan la consagracién». En la seccién del ritual
dedicada a especificar las asignaciones de porciones de carne y otros alimentos que correspon-
den a cada grupo de oficiantes (ll. 76-79) se sefiala que los hombres de consagracién matan y se
reparten un buey entre ellos. A continuacién se detalla la parte del buey que debe tomar cada
oficiante o grupo de oficiantes: el rey/el hombre del rey del pais, el adivino y los cantores. Lo
que parece indicar que el grupo de los hombres de consagracién estaria compuesto por el
adivino, el rey del pafs o su representante y los cantores'. También cabe la posibilidad de que
formaran sélo parte de los hombres de consagracién, ya que estos ultimos aparecen menciona-
dos tinicamente en los textos rituales.

2. EL SENOR DE LA CASA (ENE)

En los rituales de Emar no suele aparecer como un oficiante directo. Tanto en la fiesta kissu
a Ea (EMAR VI/3, 386), como en el kissu a Ere$kigal (EMAR VI/ 3, 385), la casa del sefior de
la casa (dentro o fuera de ella) sera el lugar donde se sacrifiquen los animales utilizados en
ambos rituales. Las porciones principales de la carne de estos animales se colocardn delante de
los dioses.

La funcién del sefior de la casa (EN E) en las fiestas kissu parece limitarse a la de proveedor
de animales para sacrificar, siendo su casa el escenario de la matanza de los animales™.

En los textos legales y adivinatorios mesopotdmicos el sefior de la casa (EN E) aparece
como el jefe de un clan (bélu(m) 1 B, AHw, p. 119) o como un jefe tribal en los textos babilonios
del I milenio, en las piedras de limite (kudurrus).

En los rituales de Emar, el EN E parece desempefiar una funcién mds especifica, pero los
textos no proporcionan ningin detalle aclaratorio®.

A simple vista se observa que en el ritual de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3, 369: 15), en la
fiesta kissu a Ereskigal (EMAR VI/3, 385: 5) y en el ritual por todas las fiestas kissu (EMAR
VI/ 3, 388), el EN E participa activamente durante el primer dia de cada ritual'®.

La funcién de proveedor de animales para los sacrificios contrasta con su ausencia en la
fiesta zukru (EMAR VI/3, 373) y en el ritual de entronizacién de la sacerdotisa mas’aru
(EMAR VI/3, 370). En estos rituales los animales, se especifica que provienen del rey (Sa
LUGAL), de la ciudad (§a URU KI) etc.

[3  Fleming («The installation of Baal's high priestess at Emar», Atlanta 1992, p. 96) también apunta esta
posibilidad.

14 En el ritual de la NIN.DINGIR (EMAR VY/ 3, 369), el EN E desempeifia la misma funcién.

15  Es posible que ademds de proveedor de animales fuera el encargado de sacrificarlos personalmente.

16  En el kissu a Ea, 386: 12-19, el EN E se une a los hombres de consagracién para dar un regalo de plata a Ea.
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Cabria suponer que el EN E era una especie de oficio religioso o titulo profesional, pero
curiosamente no se le menciona fuera de los textos rituales ni en los registros administrativos de
los templos.

No poder afirmar que el EN E era un cargo u oficio religioso sugiere la posibilidad de que
realmente se trate, también en Emar, de un jefe de clan encargado de proporcionar los animales para
las fiestas kissu (EMAR VI/3, 385-388) y para el ritual de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3, 369).

La aparicién de un jefe de clan seria un rasgo arcaico que hace preguntarse el porqué de su
ausencia en la filesta zukru (EMAR VI/3, 373), que aparentemente es uno de los rituales mas
antiguos de Emar.

3. LA SACERDOTISA MAS’ARTU

Sobre esta nueva categoria de sacerdotisa y oficiante contamos con la inestimable informa-
cién proporcionada por su ritual de entronizacién (EMAR VI/3, 370) conservado en €l corpus
de los rituales de Emar. La dignidad de sacerdotisa mas’artu no tiene precedentes en otros
textos acadios motivo por el cual su identificacién resulta incierta. El término mas’artu no es
una palabra conocida en acadio. Arnaud apunta la posibilidad de que mas’artu sea una forma-
cién nominal a partir de la raiz *s'r, «cabellera», e interpreta «(prétresse) aux cheveux longs et
flottants», seglin habla de ellas Ibn Kalbi en el «Libro de los Idolos». Estas sacerdotisas estarfan
encargadas de custodiar los santuarios 4rabes preislamicos'’.

Fleming propone otra posibilidad'?, basdndose en el verbo sa’dru (Sa’aru I, AHw, p. 1118),
«vencer», que estaria en consonancia con la relacién que parece existir entre la sacerdotisa y la
diosa Istar ME («I&tar del combate»), a cuyo culto estaria dedicada. Hay que considerar también
que el verbo $a’dru ($a’aru I, AHw, p. 1118) viene a significar «ser peludo» y esta acepcién
estarfa més préxima a la interpretacién propuesta por Arnaud. Tal vez estarfamos ante un juego
de significados: relacién con la lucha y distintivo capilar al mismo tiempo. En cualquier caso el
significado del término queda hasta el momento en el terreno de la hip6tesis.

El elevado rango que debié suponer la dignidad de sacerdotisa ma$’artu en Emar sélo se
vefa superado por el de NIN.DINGIR. As{ en los repartos de mesas rituales y porciones de carne
que aparecen en los rituales de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3, 369: 16-17, 55-58) y de la
ma$’artu (EMAR VI/3, 370:33 y 35), esta ultima se sitia inmediatamente después de las
sacerdotisas NIN.DINGIR de Addu y de Dagén de Sumi, pero siempre delante del rey.

La relaci6n entre las dos sacerdotisas es muy dificil de determinar. Ambas debieron pertene-
cer a una misma esfera cultural, pero sus competencias no parecen tener ningin tipo de interac-
cién. En el fragmento de ritual 399 las dos sacerdotisas aparecen en dos momentos distintos del
mismo (. 4, Ml mas-ar-[tu ,y1 82U 4.7.KAM NIN.DINGIR)". Fuera del contexto ritual hay
dos textos en los que las sacerdotisas NIN.DINGIR y ma¥’artu aparecen juntas: un registro de
personal clerical (EMAR VI/3, 276: 6) y un inventario que recoge objetos en metales preciosos
(casi todos de dioses, EMAR VI/3, 286: 19 (/..] sa NIN.DINGIR u mas-a[r-ti]).

En la esfera social la dignidad de sacerdotisa mas’artu afectaba también a sus familiares que
se identificaban en los documentos por su relacién de parentesco con ella. El texto EMAR VI/

17 Arnaud, «Textes syriens de I'ige du Bronze Récent», Au Or Suppl. 1 (1991) 11.
18  Fleming, «The installation of Baal's high priestess at Emar», 1992, p. 99.
19  Otro fragmento de ritual s6lo menciona a la mas’artu (EMAR VI/ 3, 432: 3),
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3, 209: 20 (contrato de préstamo), Hi-ma-si-"KUR especifica en su sello que es hermano de la
mas’artu (NA, KISIB "Hi-ma-si-'KUR SES Ml.mas-ar-ti). La lista de nombres propios EMAR
V1/3, 345: 4' contiene un nombre no conservado que también se identifica como relacionado
con la ma$’artu. Recientemente Arnaud ha publicado un grupo de textos procedentes en su
mayoria de Emar, en los que un testigo aparece como pariente de la sacerdotisa®,

Una lista de testigos en un contrato matrimonial (curiosamente de una sacerdotisa gadistu
[NU.GIG]) nos informa de que la sacerdotisa mas’artu podia tener hijos. El testigo "Zu-An-na
LU ga-ba-ru, se identifica por su oficio y como hijo de la sacerdotisa (DUMU mas-ar-ti),
EMAR VI/3, 124: 25-26.

El ritual de la sacerdotisa mas$’artu, al igual que el de 1a NIN.DINGIR de Addu (EMAR VI/
3, 369), recoge todas las disposiciones necesarias para elevar a una mujer normal a la dignidad
de sacerdotisa. Si el ritual de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3, 369) especifica con claridad desde
sus primeras ll. que la nueva sacedortisa estar4 dedicada a Addu, no sucede igual en el caso de
la mas’artu. La pérdida del inicio del ritual nos ha privado del titulo y con toda probabilidad del
sistema de eleccidn.

La mencién de la diosa Istar ME (1. 20") y el protagonismo desempefiado por los hombres del
combate (LU.MESv ta-ha-zi) indican una estrecha relacion entre la sacerdotisa y los asuntos
relativos a la guerra.

Sobre la duracién del cargo de sacerdotisa mas’artu €l texto proporciona dos datos interesantes:
al final del ritual, y por comparacién con el de la NIN.DINGIR, parece que la sacerdotisa recibe una
asignacién anual de bienes (1. 117'). En la instalacién de mesas para altos dignatarios se menciona
a la mas’artu anterior (1. 34"). Estos hechos pueden llevar a pensar que la dignidad de mas’artu se
extenderia s6lo a un afo. Fleming, en su estudio sobre el ritual de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3,
369) observa que la mencién de NIN.DINGIR anterior (mahiritu), en las asignaciones de mesas y
porciones de carne (para otras NIN.DINGIR, la mas’artu y el rey del pats, 11. 16 y 55), no tiene que
implicar la presencia fisica de la sacerdotisa precedente, antes bien, vendria a ser una atencién hacia
la NIN.DINGIR difunta, cuya muerte no es impedimento para su participacién en los ritos de
consagracién de su sustituta?. De igual forma, las asignaciones de bienes materiales para la
NIN.DINGIR tienen caricter anual. Cabe preguntarse si sucede lo mismo en el caso de la mas’artu.
Si se acepta la propuesta de Fleming, la dignidad de sacerdotisa mas’artu serfa vitalicia, y la fiesta
de entronizacién se celebraria para investir a una nueva sacerdotisa tras la muerte de la que estaba
en funciones. En apoyo de esta opinién viene el hecho de que ni en el ritual de la mas’artu ni en el
de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3, 369) se hace alusién al calendario ritual. No se menciona ningin
nombre de mes, solamente se numeran los dias durante los cuales transcurren las celebraciones.
Podria hacerse una objecion: en el caso de que el cargo de mas’artu y de NIN.DINGIR fueran
vitalicios, la existencia en los textos econémicos de nombres propios identificados como hijos de la
mas’artu y de la NIN.DINGIR (EMAR VI/3, 275: 6, I 4 "I-ba DUMU DINGIR-/i-a-bi NIN.DINGIR
sa dIVSKUR) plantea muchos interrogantes sobre la edad y el estado civil de las mujeres elegidas. Si
en el ritual de la NIN.DINGIR (EMAR V1/3, 369) parece que se incluye una ceremonia nupcial con
el dios de la tormenta y se menciona la salida de la sacerdotisa de su casa paterna (como la
mas arty), cabe suponer que se trataria de mujeres jovenes. En ese caso habria que determinar en
qué momento de sus vidas hay que situar el nacimiento de los hijos mencionados y plantearse si el
cargo de sacerdotisa era temporal o los hijos eran fruto de adopciones.

20  Arnaud, «Textes syriens de I'ge du Bronze Récent», Au Or Suppl. 1 (1991) texto 80: 18.
21 Fleming, «The installation of Baal’s high priestess», Atianta 1992, pp. 65-66.
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