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Las Influencias Homériéas en la
Antigua Literatura Apocrifa Judia y
Cristiana-

Adrian Javier Herbst

Resumen: Este articulo analiza los sucesos peculiarcs de la simbologia del 4guila en algunos antiguos
textos judios y cristianos; como ser el Paraleipomena Jeremiou (=Par. Jer.), los Actos de Felipe (=Act.
Fel.), y el Ap6erifo de Juan (=Ap. Juan); comparandolos con su uso en [a litcratura gricga homérica.
Por medio de esta comparacion se intenta demostrar que existieron importantes influencias mutuas
entre el pensamiento griego y el pensamiento judeo-cristiano antiguo.

Abstract: This article analyzes the peculiar aspects of the eagle’s symbolism in some of the ancient
Jewish and Christian texts, such as Paraleipomena Jeremiou (=Par. Jer), The Acts ol Philip (=Act.
Fel.), and the Apocrypha of John (=Ap. Juan); comparing them with the homeric Greek Literature.
By means of this comparison we intend to demonstrate that there was an important mutual influence
between the Greek Thought and the Ancient Judeo-Christian Thought.

Este estudio intentara analizar los sucesos peculiares de la simbologia del
aguila en algunos antiguos textos judios y cristianos, como ser el Paraleipomena
Jeremiou (=Par. Jer.) y en los Actos de Felipe (=Act. Fel.). El paralelismo entre los
episodios en los que se hace referencia al simbolismo del dguila en estos dos textos
ha sido notado en primera instancia por el investigador F. Amsler'. Por otra parte,
en este articulo compararemos los dos textos entre si, también como paralelismos
judios y cristianos; y también sumaremos a la comparacion un tercer texto, El
Apocrifo de Juan (=Ap. Juan), no ha sido atin examinado en este contexto.

*  Palabras clave: Apocrilos del Antiguo Testamento. Apocrifos del Nuevo Testamento, Filosofia Griega, Judaismo
Cristianismo.
Keywords: Old Testament Apocrypha. New Testament Apocrypha. Greek Philosophy. Judlaism.

I F Amsler, Acta Philippi. Vol. 2: Commentarius (Turnhout, 1999), 172,
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El Par. Jer. es originalmente un escrito judio con un final editorial cristiano
agregado posteriormente y, quizés, con interpolaciones cristianas®. D¢ acuerdo a
este libro, el profeta Jeremias acompafié al pueblo de Jerusalén al exilio en Babi-
lonia, mientras que sus discipulos Baruj y Abimelej permanecieron en Jerusalén.
Mis adelante (6:15 — 7:12), un angel dicta una carta a Baruj, y Dios envia un igui-
la (aetos) a entregar la carta a Jeremias. Baruj llama al aguila “elegida (¢/ektos) de
entre todas las aves del cielo” y “rey de los pajaros”. Finalmente le da instruccio-
nes de volar “directo como una flecha” al poder de Dios. El aguila vuela a Babilo-
nia y se sienta sobre un poste o arbol (xylon) fuera de la ciudad. Luego, (7:13--23)
Jeremias llega con una procesion finebre. El aguila saluda a Jeremias y le dice
que trae una carta de Baruj y Abimelej. El profeta alaba a Dios y reune al pueblo.
Cuando el pueblo llega, el dguila desciende sobre el cuerpo y lo revive. El pueblo
se asombra y exclama, “Este es el Dios que apareci6 ante nuestros antepasados a
través de Moisés, y ahora ha aparecido ante nosotros a través de esta dguila”.

El segundo texto, el Ap. Juan es un escrito gndstico cristiano. Su version
mas corta fue escrita en griego en la Gltima parte del siglo Il o la primera parte
del siglo III e.c.; mas tarde en el siglo III, atravesd una mayor redaccion que dio
como resultado la version mas larga. Ambas versiones fueron traducidas al Copto
en el siglo TV,

El concepto de gnosticismo tiene dos explicaciones diferentes sin ninguna
relacion entre ellas:

a) Fenomenao historico: Fue un grupo sectario dentro del Cristianismo entre
los siglos 11 e.c. hasta el XIII e.c.

b) Fenomeno religioso: Es el termino que se usa para designar a un estilo
de vivencia mistica. Este punto es el de interés para este trabajo y es el que a con-
tinuacion desarrollaremos.

Los primeros datos y descripciones que tenemos de este fendmeno se en-
cuentran en Los Escritos de los Padres de la Iglesia (siglo I ¢.c.) donde estos se

2 Bl libro es también conocido como 2 Baruj, 3 Baruj, 4 Baruj. “El resto de las palabras de Baruj™, o *111 resto de
las palabras de Jeremias™. CI. Herzer, Paralipomena Jeremias (Tiibingen, 1994). Cito el texto siguiendo a Kraft y
a Purintun, Paralipomena Jeremias (Missouda, Mont., 1972). Herzer, op. cit., 177-192, ubica et texto judio entre
¢l 125 v el 132, y el final cristiano (9. 10, 37) un poco después del 132, Rechaza laidea de otras interpolacione:,
cristianas en e texto. Recientemente, Schaller, Paralipomena Jeremias (678-681 ). sugirio ¢l 118-132 DC como Ia
lecha del esertto judio. pero dejo abierta la cuestion de la redaceion eristiana.

3 ELApocrifo de Juan ha sobrevivido en cuatro manuseritos coptos: Nag Hammadi. Codigos 11, 1L 1TV y Codigos

Papyrus Beroliensis 8502, Para sinopsis y traduccion de los textos, ver M. Waldstein v £ Wise, L Apacrito de
duan, Smopsis de los Cadigos [LT T y IV con BG 8502.2 (Leiden, 1995). Waldstein y Wisse, ibid.. I, ubican
Ja version corta en la primera parte del sigho HI Si Irenacus conocia el texto, es que éste data del siglo 1 CFL G
Luttikhuizen, “Una lectura gnastica de los Actos de Juan™ en LN. Bremmer (ed.), Los Actos Apacrifos de Juan
{Kampen, 1995), 119-152 cn 124-125
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oponian totalmente a este fenémeno; y también en la biblioteca egipcia de “Nag
Hammadi™.

El mito Gnostico

Los gnodsticos creian en la existencia de un sistema de fuerzas divinas supe-
riores, llamadas en griego “Pleiroma”; dentro de este sistema hay distintos niveles
de imagenes divinas, entre ellas masculinas y femeninas, buenas y con tendencias
hacia el mal; el sistema se encuentra en “equilibrio dinamico” y en conflicto cons-
tante entre sus distintos componentes. La creaciéon del mundo y sus genealogias
son fruto de estos conflictos internos.

Postura dualista respecto del mundo divino

Existe una divinidad buena, extrafia a la realidad y sin contacto con el mun-
do creado y con el ser humano. El mundo fue creado por una fuerza divina mala,
“creador del mundo”, llamado en griego “Demiurgos”. El dios malo posee un
gobierno total sobre este mundo, y el dios bueno no tiene ninguna presencia en él.
Solo en las almas de los elegidos, los gnosticos, se encuentra una llama escondida
la cual permite el reconocimiento de la existencia del dios bueno y la comuni-
cacion con él. Jesus, segun esta concepcion, fue mandado para avivar esta llama
y llevar a los elegidos a un reconocimiento total de la bondad del dios extrafio y
oculto. Este reconocimiento es la llamada Gnosis, conocimiento en griego.

El Ap. Juan es una parafrasis gnostica de la Creacion, tema que se retleja
en varios textos de Nag Hammadi®’. Después de que los gobernantes y autoridades
crean a Adan, el Padre le da Reflexion (epinoia) como ayuda. E! gobernante en
jefe, Yaldabaot, desea a Reflexion, pero no puede acceder a ella ya que ésta esta
escondida dentro de Adan. Por ello, el Padre crea a la mujer a la cual Adan reco-
noce como su “‘compafiera-esencia”. En la version corta, Reflexion les ensefa:
“Del arbol, en la forma de un aguila, les ensefid a comer del conocimiento, para
que pudieran recordar su perfeccion, pues ambos han atravesado la caida en Ia
ignorancia”™ (NHC I11.30.17-21)°.

En la version larga, es el Salvador el que ensena a la pareja: “Apareci en la
forma de un aguila sobre el arbol de la sabiduria, el cual es la Reflexion de pura
luz de Ia Providencia, que yo pueda ensenarles y despertarlos de la profundidad

4 En diciembre ded afio 1945 dos campesinos egipeios encontraron mas de 1100 paginas de antiguos manuscritos
en papiro, en la zona egipeia de Nag Hammadi.
S Luttikhuizen, “Lectura gndstica™, 125,

6 BEn BG60.19-61.7 La Reflexion enscefia “a ¢1” (Adin).
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del suefio. Pues han nacido en un estado caido, y ellos reconocieron su desnudez”
(NHC 11.23.26-33)".

El tercer texto es un escrito cristiano de la tardia antigiiedad, es {lamado los
“Actos de Felipe” (segunda parte del siglo 1V e.c.), y habla acerca de una epifania
similar de Jesiis (3.5-9)%. Cuando el apostol Felipe reza y ruega a su “Sefior Jesus”
que se revele, repentinamente un inmenso arbol aparece en el desierto. Felipe se
sienta bajo el drbol y comienza a comer. Cuando mira hacia arriba, ve la “imagen
de una enorme aguila”, cuyas alas estan “extendidas en forma (typos) de una ver-
dadera cruz”. Felipe se dirige a la “magnifica aguila”, y le pide que lleve sus rezos
al Salvador. La llama “ave elegida (eklektos)”, cuya belleza “no es de este lugar™.
De pronto se da cuenta de que es el “Sefior Jesucristo quien se revelo en esta forma
(typos)”. El apostol alaba al “Sefior Jesucristo”, y Jestis (atin en forma de aguila)
exhorta al apdstol.

Otro texto que debemos recordar es 2 Baryj (el Apocalipsis siriaco de Ba-
ruj). En 2 Baruj capitulo 77 un dguila (nesraa) entrega la carta a Baruj. El Altisi-
mo, declara Baruj, cred al aguila para que pueda ser elevada (m ‘alay) sobre todas
las demas criaturas voladoras. Baruj ordena también al pajaro no descansar en
ningun lugar hasta haber llegado al pueblo allende el Efrates.

Dados los evidentes paralelismos entre los textos, nos debemos preguntar
;podriamos establecer una dependencia literaria entre ellos? En su comentario
sobre los Actos de Fel., Amsler’, sugiere que Par. Jer. podria ser una posible fuente
de origen de la epifania del aguila. A su vez, 2 Baruj ha sido sugerido por otros
investigadores como la fuente inspiradora de Par. Jer'®,

La relacion entre los textos debe ser examinada por diferentes motivos.
Primero, el Apocrifo de Juan no ha sido atin examinado en este contexto. Segundo,
la identificacion de 2 Baruj como la fuente del tema del aguila deja sin explicacion
un rasgo sumamente interesante de Par. Jer., del Ap. Juan y de los Actos de Fel.,
llamado las epifanias tertomorficas''. Mientras que el aguila aparece en ambas
religiones como un simbolo positivo'?, la epifania de Dios o Jesus en forma de
aguila es poco comun. Las aguilas en los Actos de Fel. y en Par. Jer. no aparecen

7 NHC 1V, | no contiene este pasaje.

8 Textoen F Bovon y otros. Acta de Felipe, Vol. | Textus (Turnhout, 1999), 89-95. La version gricga de “Los Actos
de Felipe™ contiene quince “actos” y el texto del martirologio. Para fa fecha del texto, ver Czachesz, op.cit , 136,
nota |,

9 Vernotal

Herzer, op. cit., 72-77; Schaller, op. cit., 670-673

Forma de anmmales

12 1. Czachesz, Apostolic Commission: Narratives in the Canonical and Apocryphal Acts of the Apostles (1iss.
Groningen, 2002), 149-154; agregar £.R. Goodenough, “Simbolos judios en ¢l periodo greco-romano™ Cap. &
(New York, 1958). 121-145.
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en suefios o visiones. Los héroes se encuentran con ellas en el camino a la luz del
dia, y las identifican como apariciones de la deidad. Sin embargo, no existe nin-
guna sefial de que se considere al animal como una epifania en 2 Baruj. Siempre
y cuando el autor de Par. Jer. haya tomado el tema de 2 Baruj, debe haber habido
una fuente diferente que inspiro la representacion teriomorfica de Dios. Tercero, el
Par. Jer., el Ap. Juan y los Actos Fel. representan a la deidad no simplemente como
un aguila, sino como un aguila sobre un arbol.

En este estudio, intentaremos demostrar la idea de que fueron los textos de
Homero, tanto para la literatura judia como para la cristiana, la fuente principal del
motivo del “aguila sobre el arbol”.

El 4aguila fue un importante simbolo tanto para la religion cristiana como
para la griega, y también en menor medida, jugd un rol positivo en el judaismo.
Las asociaciones mutuas entre el aguila, el rey y el Dios supremo fueron tan am-
plias en las culturas antiguas que no resulta sorprendente que los textos judios y
cristianos llamen al aguila el rey de los pajaros y la asocien con Dios o Jesis'. En
lugar de realizar una comparacién general del rol del aguila en esas tradiciones
literarias y religiosas, parto de la caracteristica especial que tienen en comun los
pasajes acerca del aguila en Par. Jer., el Ap. Juan y los Actos de Fel. La deidad
aparece en nuestros textos en la forma de un aguila sentada sobre un poste o arbol.
En la literatura homérica existen paralelismos sobre este tema.

Los dioses aparecen en la forma de pajaros o son comparados con pajaros
en varios pasajes homéricos". En dos casos, los dioses estin sentados sobre un
arbol en forma de pajaros: lliada VIL.58-61 y XIV.286-291.

En el Libro VII de la lliada, Apolo convence a Palas Atenea de que detenga
la lucha y de que la guerra sea definida en una batalla de a dos. Apolo insta a Héc-
tor a suspender la batalla y Agamendn detiene a los aqueos.

Luego “Atenea y Apolo del arco de plata con apariencia de buitres se sen-
taron sobre el alto roble del padre Zeus, quien porta la égida, regocijandose con
los guerreros”"®, Después de echar suertes, Aias sigue adelante para luchar con-
tra Héctor. Sin embargo, su combate se interrumpe cuando cae la noche. Ambas
partes acuerdan un armisticio y entierran a Jos muertos. El segundo texto, aunque
quizas menos interesante, pertenece a la Iliada XIV.286-291. Aqui leemos que

13 D'Arcy Wentworth Thompson, “Un glosario de padjaros griegos™ (Oxford, 1936). 2-16: Th. Schneider y E.
Stemplinger, “Adler”, en Th. Klauser (ed.), RAC, Vol. 1 (Stuttgart, 1950), 87-93: C. Hinemdérder, “Adler”, en H.
Cancik y H. Schneider (eds.), Der neue Pauly (15 nuevo Pauly), Vol. 1 (Stuttgart-Weimar, 1996), 115-116

14 Cf. ). Pollard, “Los piajaros en fa vida y ta mitologia gricga”™ (Londres, 1977). 155-161 G.G. Kirk. “La Iljada: Un
Comentario™, Vol. 2 (Cambridge, 1990), 239-240; P Friedrich; “Una lectura afrodisiaca y sobre pajaros de La
Odisca de Homero™, American Anthropologist 99 (1997), 306-320, Apéndice.

15 “La lliada” VIL.58-61, trad. W.E Wyatt en LCL.
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Hipnos subi6 al arbol mas alto de 1da para observar a Zeus sin que éste lo viera.
Hipnos esta alli sentado como (enalinkios) un pajaro que tiene un sonido claro y
es llamado chalkis o kymindis'®.

La cuestion de si estos textos y muchos otros pasajes homéricos sobre pa-
jaros son metamorfosis o comparaciones ha generado interminables debates inte-
lectuales a través de muchos siglos. ;Se pusieron los dioses la forma de pajaro, se
convirtieron en pajaros por un tiempo o eran parecidos a pajaros en algin aspecto?
El problema se hace verdaderamente interesante si lo relacionamos con Par. Jer. y
los Actos de Fel. Mientras que el resto de la temprana literatura cristiana y judia
usa la imagen del aguila como una comparacion o metafora, estos dos escritos
parecen sobrepasar este nivel y describen epifanias teriomorficas. jPodrian confiar
en Homero al hacer esto?

Varios autores realizaron listas de pasajes homéricos que probablemente
sean metamorfosis y la lliada VII es uno de los textos clave. En verdad, la mayoria
de los autores han considerado a éste como un caso de metamorfosis. Es imposible
resumir aqui toda la investigacion realizada, pero vale la pena mencionar cuatro
opiniones caracteristicas a fin de tener un panorama general de la discusion. Nils-
son extrae evidencia de la arqueologia micénica a fin de probar que los pajaros no
eran s6lo atributo de los dioses sino también su verdadera forma de aparicién'”. El
interpreta a Homero en contra de los antecedentes arqueoldgicos y concluye que
en un nimero de pasajes (también en la Iliada VII.49) los dioses aparecen en la
forma de pajaros'®.

En un estudio bien discutido, F. Dirlmeier'® intent6 disolver el “fantasma”
de los dioses-pdjaro. Examino este tema en general y seis pasajes en particular que
habian sido citados ampliamente como metamorfosis. El primer y segundo item
en la lista de Dirlmeier son nuestros dos ejemplos de la liada. Concluy6 que todos
sus textos podian ser comprendidos como comparaciones referidas al movimiento
de los pajaros®.

J. Pollard® describe varios pasajes homéricos como “transformaciones™ de
los dioses en forma de pajaro, incluyendo la Iliada VIL.61. También habla de trans-
formaciones “a medias completas” (por ¢j. la Odisea 5.337) y de “simples com-

16 No se conoce el significado de las palabras chalkis o kvmindis. Para distintas explicaciones antiguas y modernas,
ver Pollard, op. cit., [58-159. Mas reciente ver IN.Bremmer, Religion Griega (Oxford, 1999), 7.

17 M..P Nillson, Iistoria de la Religion Griega, Vol. | (Munich, 1967), 290-292.

18 Nillson, op. ¢it, 349 (nota 4)

19 F Dirlmeier. Die Vogelgestalt Homerischer Gétter (La forma de pajaros de os dioses homéricos).(EHeidetberg,
1967).

20 Dirlmeicer, op. cit., 35.

21 Pollard, op. cit., 154-161.
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paraciones” (por ej. la lliada XIIL.62f.). Pollard remarca que los dioses homéricos
raramente aparecen en su forma verdadera, excepto cuando se retinen. Nota que
la presencia de un dios puede ser inferida de alguna crisis interna que a menudo
coincide con la repentina aparicion de un pajaro y sugiere que la importancia dada
a la “transformacion de pajaros” puede derivar de la vision de la edad de Bronce
acerca de que la presencia de dios era sefialada por la presencia de un pajaro.

A. Schnapp-Gourbeillon sefiala tres pasajes a los que considera metamor-
fosis, dos de los cuales constituyen nuestros ejemplos®. Ella basa su argumento en
todo el contexto de Homero. Cuando los dioses aparecen como seres humanos, la
metamorfosis es a veces tan perfecta que los héroes no los reconocen®. Esta meta-
morfosis es a menudo expresada por la misma palabra (eoikos)® que encontramos
en la Iliada VII.59%¢. Mientras que la aparicién de los dioses como humanos los
esconde, su subsecuente metamorfosis en pajaro a menudo revela su identidad.
En el Libro 1 de la Odisea, por gjemplo, Atenea se le aparece con forma humana
al hijo de Ulises, Telémaco, quien solo la reconoce cuando sale volando como un
pajaro?’.

Finalmente, Walter Burkert advierte en contra de atribuir creencias terio-
morficas a los griegos. En la religiéon minoica-micénica, los pajaros podian ser
considerados como epifanias de los dioses, pero “el bitho de Atenca, ¢l aguila de
Zeus, y €l pavo real de Heros-Juno son poco mas que animales heraldicos para los
griegos™?. “El mito, por supuesto,” sefiala Burkert, “juguetea con la metamorfosis
animal™?.

Parece casi imposible juzgar qué querian realmente decir los griegos con
metamorfosis animales en los textos homéricos y como ellos entendian estos pa-
sajes desde el periodo clasico en adelante. Debe haber habido grandes diferencias
en la lectura de tales pasajes a través del tiempo y espacio. En el siglo 1 a.e.c.,
Tatiano ridiculiza las metamorfosis de los dioses griegos en diversos animales®.

22 Pollard, op. cit,, 159
23 A. Schnapp-Gourbeillon, Lions, héros, masques. Les interpretations de I'animal chez Homére (Leoncs, héroes,
mascaras. Las interpretaciones del animal en Homero) (Paris, 1981), 185-190.

24 Dirlmeier, op. cit., 16, nos recucrda ¢t hecho basica que los dioses homéricos poseen formas humanas también
en ¢l Olimpo. Sin embargo, se puede responder que ellos necesitan la metamorfosis para asumir la forma de una
persona humana en particular.

25 La Hiada XXV, 347, La Odisea 13.222.

26 Schnapp-Gourbeillon, op. cit.. 189, encuentra que la comparacion de humanos con animales sigue una 16gica
similar a la metamorfosis de los dioses. El héroe ¢s un ledn por un corto tiempo.
27 La Odisea 1.320. ste ¢s probablemente ¢l pasaje que Schnapps-Goubeillon, op. cit,, 188, tiene en mente. La

palabra anopaia es muy debatida, pero no influye en el sentido de la frase
28 W. Burkert, Refigion Griega (trad. ). Raffan; Cambridge, Mass., 1985), 65.
29 Burkert, op. cit., 64.
kil

Tatian, Address to the Greeks 10 (Discurso a los griegos); cf, Tertualtlian, Ad nationes 2.13.



208 Adrian Javier Herbst, Las Influencias Homéricas en la Antigua. ..

Aungue no menciona los textos homéricos en particular, es probable que los cris-
tianos, que pensaban igual que Tatiano, tendieran a ver (ridiculas) metamorfosis
también en Homero. Las metamorfosis de animales eran “juguetes” aceptables en
la literatura griega. En cambio, eran inaceptables para la mayoria de los autores
judios y cristianos®'.

El tema del aguila sobre el arbol jugé también un papel importante en el
arte griego. Aunque no podemos analizar a fondo este tema en este trabajo, men-
cionaremos algunos ejemplos que nos seran de utilidad. Los pajaros sentados so-
bre postes o idolos son comunes en las representaciones minoicas: “Se ven pajaros
colgados de las dobles hachas de sacrificio en el sarcofago de la Triada Ayia, sobre
las columnas del altar de la Diosa Paloma y sobre las cabezas de los idolos del
periodo minoico tardio”*.

Una serie de monedas cretas de Gortyn muestra Europa como una joven
mujer sobre un arbol, con un aguila que aparece en muchas de las monedas*. Cook
considera esta serie como un dibujo animado que muestra la unién de Europa con
Zeus en forma de aguila*. La escena, también evoca la del mito de Zeus y Leda.
En una de las monedas, Europa sostiene un cetro con un pajaro®. Otra moneda de
Asia Menor muestra a Artemisa Eleutera sobre un arbol®.

Pausania describe varias veces al aguila sobre una columna o un cetro.
Cuenta que delante del altar de Zeus Lykaios hay al este dos columnas, “sobre las
cuales habia dos viejas aguilas doradas™’. Las estatuas de Zeus en Olimpia*® y en
Megalopolis®® sostienen un cetro con un aguila sentada sobre él. Pindaro, Séfocles
y quizas también Aristofanes se refieren a cetros similares®.

En el mundo romano, el dguila fue el simbolo militar mas importante?'.
Durante su segundo consulado (104 e.c.), Mario estableci el Aguila como el es-

31 Para Revelacion 5-7 ver mis abajo. En Los Actos de Juan, Jesis cambia su apariencia varias veces pero nunca
toma la forma de animal; Cf. H. Garcia, “La polimorfia de Cristo. Comentarios acerca de algunas definiciones y
sobre multiples posturas™. Apocrypha 10 (1999) 16-55

32 Burkert, op. cit., 40-41,

33 AB. Cook, Zeus, vol. | (Cambridge, 1914), 528-529.

34 Cook, op. cit.. 532-533.

35 Cook, op. cit., fig. 399; cf. pag. 532.

36 Burkert, op. cit., 86.

37 Pausanias 8.38.7. Trad. W.HLS. Jones en LCL; cf. Nilsson, op. cit., 398.
38 Pausanias 5.11.1.

39 Pausanias, Deseripeion de Grecia 8.31.4,

4(

41 ). Yates, “Signa Militaria™ en W. Smith, ¢d., Diccionario de Antiglicduades Griegas v Romanas (Londres 1875),
1044-1046; A_R. Neumann, “Aquila”, en K, Ziegler y otros (eds.), £ pequeno Pauly, vol. 1 (Munich, 1979), 474;
Y. Lafond, “Feldzeichen™ (“Insignias™), en 11. Cancik y H. Schneider (eds.), Ef nuevo Pauly, vol. 4 (Stuttgart-
Weimar, 1996). 458-462.

Pindaro, Odas Pitianas 1.6; Sofocles, fragm. B84 (Radt). Para Aristofanes. ver Pollard, op. cit., 143
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tandarte supremo de las legiones*?. El aguila estandarte (aquila) consistia en un
dguila con las alas extendidas y un rayo entre sus garras, sentada sobre un poste
con asas. El dguila gozaba de la veneracion religiosa*’. El mismo simbolo podia
significar también ¢l honor de las personas solteras. El jefe militar triunfante por-
taba un cetro de marfil (scipio eburncus) con un aguila*. En el periodo imperial,
los consules y los emperadores usaban esta decoracién. Cuando Juvenal (nacido
en el 67 e.c.) ridiculizo el exhibicionismo de los pretores, menciona “el pajaro que
esta parado sobre el cetro de marfil”*,

Luego de los datos anteriores debemos formularnos algunos interrogantes,
(Cudles de los ejemplos mencionados del tema del “aguila sobre el arbol” influen-
ciaron en los autores de la Par. Jer. y de los Actos de Fel.? ;Utilizaron la imagen de
los estandartes militares romanos? Si la segunda guerra judia fue el Sitz im Leben
de la Par. Jer., el/los autor/es recibieron una inmediata y duradera impresion del
aquilae. Ellos pudieron facilmente descifrar el simbolismo del aguila con el rayo,
interpretando la figura como un dios-tormenta®. Sin embargo, es dificil creer que
estuvieran tan impresionados por la imagen como para usarla para representar su
propia deidad en una leyenda religiosa. La Par. Jer. (en forma similar a los libros
de Esra, Nejemia y Jubileos) condena la mezcla de judios con extranjeros y cuenta
que Jeremias estaba muy apenado cuando sus angustiados compatriotas rezaban
por su liberacion a un dios foraneo. Mas aun, el aguila de la Par, Jer. es un simbolo
de vida mas que de guerra. Nunca es asociada con la guerra contra los enemigos
de Israel sino que resucita un cadaver. Mas alla de la coincidencia formal, es dificil
encontrar argumentos como para identificarla con la imagen del estandarte militar
romano aquila.

Por razones similares, es improbable que este motivo haya sido inspirado
por alguna de las imagenes de aguilas greco-romanas que representaban a Zeus o
Jupiter. A la realidad de la segunda guerra judia, debemos agregar dos datos his-
toricos importantes de casos en los que la imagen de un aguila escandalizé a los
judios. El primer caso es el “desolador sacrilegio”, el altar que Antioco Epifanes
instalo en el Templo de Jerusalem, el cual contenia probablemente las imagenes

42 Plinio ¢l Viejo, Historia Natural 10.16.

43 Valerio Maximo, Hechos v Palabras memorables 6.1.11 eseribe sobre sacratae aquifae, CI Neumann, op. ¢it

44 Diomsio de Hahicarnaso, Antiguedades Romanas 3.61; Valerio Masamo, Hechos v Palabras memorables 4.4.5.
CI WL Gross, “Skeptron™ en E pequerio Paudv, Vol 5 (Munich, 1979), 327 R Hurschmann, “Stab. Stock,
Kuidippel” (Baston, Palo, Garrotey en H, Cancik y Ho Schneider (eds.), 24 mevo Paudv, Vol L1 (Stuttgart-
Weimar,2001), 884-885. En el altimo ¢jemplo. hay un scipio eburneus pero no existe una mencion explicita
acerca del aguita

45 Juvenal, Satiras 10.43, da nune et volucrem sceptro quae surgit eburno.

46

=

Para una comparacion entre Zeus y los dioses de tormenta del cercano Oriente, ver ML, West, The East Fuce of
Helicon (Oxford, 1997), 115-116, 580-581.
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aladas de Zeus Olimpo o de Baal Shamem?"’. Que el recuerdo de este suceso esta-
ba vivido lo demuestran las referencias del Nuevo Testamento*. El segundo caso
sucedid durante el reinado de Herodes el Grande, quien coloco la imagen de un
aguila sobre la puerta del Templo de Jerusalem, pero tuvo que retirarla a causa de
la indignacidn general®.

La influencia de la tradicién greco-romana en la Par. Jer. fue mas sutil. Los
idolos paganos deben haber sido abiertamente ofensivos para un judio que escribio
que su pueblo debia separarse de los extranjeros y sus dioses. Sin embargo, el mis-
mo judio tenia cierta educacion griega y por ello conocia a Homero. El estaba, en
parte, bien dispuesto hacia la imagen del dguila, la cual era a menudo comparada
en las Escrituras Judias con Dios, la corte de Dios o los fieles™. Probablemente
se apoyaba en 2 Baruj (de alguna manera) cuando hizo que el aguila entregara la
carta de Baruj a la diaspora. A alguien familiarizado con Homero, este tema le
recordaba el rol del aguila como el mensajero de Zeus en Homero®'.

La pregunta que surge entonces es ¢Por qué el autor pensaba en especial en
la Iliada VII? Se podria objetar inmediatamente que el texto homérico menciona
“buitres” (aigypioi), mientras que el pajaro en la Par. Jer. es un “aguila” (aetos).
Este probiema podria resolverse st se considerara que las dos especies a menudo se
confundian en la antigiiedad y que el uso de los dos nombres variaba®2, La misma
ambigiiedad caracteriza al neser hebreo y probablemente el nesraa sirio usado en
2 Baruyj**. La diferencia entre el fegos (roble) Homérico y el xylon en el otro texto
tampoco es decisiva ya que ¢l ultimo tiene una amplia gama de significados tales
como mastil, madera cortada y arbol viviente.

Para entender por qué la Iliada VII es una fuente probable para la Par. Jer.
debemos examinar el contexto mas amplio del episodio en ambos escritos. La
Par. Jer. cuenta que Jeremias le pidi6 al rey un lugar para enterrar a sus muertos.
Cuando el aguila llegd, la gente estaba ocupada cargando un cadaver para ente-

47 Daniel 9:27; 2 Macabeos 6:2. Cf. 8. Schroer, In Istael gah ey Bilder (Freiburg, 1987), 352-53. K.Koch, Danicl
(Neukirchen-Vluyn, 1986), 136-140: ). Wenham, “Abominacion del a Desolacion™. en D.N. Freedman (ed.), The
Auchor Bible Dictionary, Vol. 1 (Nueva York, 1992), 28-31.

48 Mateo 24:15.

49 Josefo, Antigiiedades Judiax 17.146-163; La Guerra Judia 1.650-653.

50 [ixodo 19:4; Salmos 103:5; [sa 40:31; Ezequicl 1:10.

ST Por ¢j. La Hiada XXIV.290:321 ete. Cf. A.B. Cook, Zeus, vol. 2/2 (Cambridge, 1925), 1360 1361

52 D’Arcy Wentworth Thompson, Glosario de Pdjaros Griegos, 5-6, 25-26: Pollard, op.cit, 76, citando a
W.R.Halliday.

53 L. Kochler y W. Baumgartner. The Hebrew and Aramaic Lexicon of the Old Testament (K1 Lexicon Hebreo
Arameo del Antiguo Testamento), vol. 2 (Leiden,1995), 731. R. Payne Smith (ed.). Thesaurus Syriacus. vol. 2
(Oxford, 1901), 2479, s.v. nesraa” no indica la polisemia,

54 H.G. Liddel y otros (eds.). A Greek-English Lexicon with a Revised Supplement (Un Lexicon Inglés-Griego con
un suplemento revisado) YOxford. 1996}, s.v.
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rrarlo fuera de la ciudad. Este motivo tiene su propio significante en la narrativa.
El enterrar a los muertos era un acto piadoso y el mas famoso ejemplo es Tobit>.
Cuando vivia en la diaspora asiria, Tobit “realiz6 muchos actos de caridad para
sus congéneres”. Enterré los cuerpos que encontré fuera de la ciudad y le costé
mucho trabajo hacerlo. El autor de la Par. Jer. pudo haber tomado prestado algo de
la popular historia de Tobit*. En la Iliada, el entierro de los muertos es discutido
en detalle después de que se opera la metamorfosis de las dos deidades. El campo
de batalia ya esta cubierto de cadaveres (VI1.327-335) y el cese el fuego les da una
oportunidad de juntarlos. Es bastante comin que los buitres aparezcan en tales
circunstancias, lo cual probablemente explique porqué las dos deidades eligen esta
forma en particular. Si el autor de la Par. Jer. tenia ya en mente el motivo del aguila
(probablemente de 2 Baruj) y el entierro de los muertos (probablemente de Tobit)
y también conocia a Homero, no es sorprendente que tomara como base también
a la liada VII.58-61.

Aunque esto suene especulativo, es necesario tener en cuenta que la epifania
de Dios como un aguila sobre un arbol es bastante rara en el contexto de la literatu-
ra judia. En consecuencia, es dificil darle una explicacion coherente. Espero haber
logrado demostrar que la Iliada VI1.58-61 es una fuente bastante probable para
este tema. Por supuesto que este paralelismo no explica cada detalle del episodio.
Mientras que el reconocimiento repentino tiene sus paralelos en Homero (ver, por
¢j. Odisea 1.320) el resucitamiento del cuerpo por el aguila es un episodio tinico
de Ia Par. Jer. Esta caracteristica no es homérica y debe ser interpretada en contra
de la formacidn de las historias milagrosas helenisticas, judias y cristianas®.

En la version corta de Ap. Juan, Reflexion (epinoia) esta sentada sobre un
arbol “bajo la forma de aguila” (nth nouaetos o mpesmot nouaetos). Los relevan-
tes pasajes homéricos utilizan similares expresiones (eoikos o enalinkios, ver mas
arriba). Una frase similar, en contraste, no aparece en 2 Baruj o en Par. Jer. Mas
adelante en Ap. Juan, Reflexion ensefia a Adan (y su esposa), pero no hace nada
que se parezca a esos dos textos. Puede concluirse que el corto texto de Ap. Juan se
apoyaba en la clasica descripcion del aguila sobre el arbol, posiblemente tomada
de Homero. Aunque es posterior a 2 Baruj y a Par. Jer. probablemente no haya sido
influenciada por estos textos. El texto mas largo de Ap. Juan data de mediados o

55 Tobit 1:17-2:8; Ben Sira 7:33; 38:16. Ver especialmente 4 Ezra 2:23: “Cuando encuentres a cualquicra que esté
muerto, coldcalo en la sepultura y marcala, y os daré el primer lugar en mi resurreccion™.
56

Nétese que la entrega de la carta de Baruj a través del aguila es otro motivo relacionado originariamente a la
didspora asirta. De acuerdo a 2 Baruj 77:19-25, el aguila Nevo Ja carta a las “nueve tribus y media™ mientras que
la carta para Babilonia fue confiada a tres hombres.

57 Lucas 7.14-15; Filostrato, The Life of Apollonius of Tyana 4.45 (La Vida de Apolonio de Tiana), Mejilta Be-Shalaj
I (refiriéndose a 2 Reyes 4:32-36). Ct. Cotter, Miracles in Greco-Roman Antiquity. A Sourcebook (Milagros en
la Antigiledad Greco-Romana. Fuentes) (Londres, 1999), 45-46 y passim; I. Blekinsopp, “Miracles: Elisha and
Hanina ben Dosa” (Milagros: Elisha y Hanina ben Dosa), en J.C. Cavadini (ed.), Miracles in Jewish and Christian
Antiquity (Milagros en la Antigiiedad Judia y Cristiana) (Notre Dame, 1999), 57-81.
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finales del siglo IT1. En esta version, el dguila ya no se identifica con Reflexion,
sino como el Salvador. Cuando fue realizada la version mas larga de Ap. Juan, ya
se conocia al aguila como un simbolo de Cristo®®. En la primera parte del siglo 111,
Hipélito de Roma coment6 acerca de Revelacion 12:14%: “El texto habla de las
dos alas de la gran aguila, es decir, la fe de Jesucristo que, al extender sus sacras
manos hacia el arbol sagrado, desdobld dos alas, la derecha y la izquierda, y llamd
a El a todo aquél que creyera en El, y los cubrié como una gallina a sus pollitos”.
El corrector de Ap. Juan sintié evidentemente que el aguila sobre el drbol debia
simbolizar al Salvador mas que a Reflexion.

Los Actos de Fel. no fueron redactados en su forma actual antes del final
del siglo IV. Desde esta época existe evidencia arqueologica del aguila simboli-
zando a Cristo en la cruz. Un aguila en la cruz es representada sobre un sarcofago
y un dguila con una cruz sobre el pecho decora el capitel de una catedral del siglo
IV®, De la misma manera, los Actos de Fel. dicen que “las alas del aguila estaban
extendidas en forma de cruz”. El texto no es el unico que en la cristiandad del
siglo cuarto, emplea un aguila sobre un arbol para simbolizar a Cristo en la cruz.
Sin embargo, sigue siendo tinico, en tanto y en cuanto el aguila en la narrativa es
Cristo quien habla y actua.

El paralelismo mas cercano a la escena se encuentra en la version larga de
Ap. Juan donde el Salvador ensefia a Adan y a su mujer en la forma de un aguila
sentada sobre un arbol: “Apareci en la forma de un aguila sobre el arbol del cono-
cimiento, el cual es la Reflexion de la Providencia de pura luz, que yo pueda en-
sefiarles y despertarlos de las profundidades del suefio. Porque ambos estaban en
estado caido y reconocieron su desnudez. La Reflexion aparecio ante ellos como
una luz y desperté su pensamiento” (NHC [1.23.26-35). Podemos comparar este
pasaje con los Actos de Fel. 3:8 (A): “Hablando por la boca del aguila, Jesis le
dijo a Felipe, “Observa, te bendigo por tu plegaria y me humillo ante ti en mi glo-
ria. Te fortificaré con mi luz ante los que son ignorantes de mi”. El concepto de
“luz” e “ignorancia” son comunes a los dos pasajes, lo cual acrecienta la posibi-
lidad de la dependencia literaria. Los Actos de Fel. también parecen haber estado
familiarizados con otros escritos conocidos por nosotros de los Cddigos del Nag
Hammadi: Carta de Pedro a Felipe, Evangelio de Felipe y Evangelio de Maria®'.
En el siglo cuarto, el simbolismo ampliamente aceptado de Cristo como un aguila

58 CI. Amsler, op. cit., 172-173; Czachese, op. cit., 153
59 “A la mujer le fueron otorgadas las dos alas de la gran dguila, para que ella pudiera volar delante de Ta serpiente
al desierto.”

60 Schneider y Stempliger, “Adler”, 92; A, Negey, “Llusa”, en DN Freedman, (ed.) Anchor Bible Dictionary, Vol. 2
(Nueva York, 1992) 484-487.
61 Cf. Czachesz, op. cit., 136-148.
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hizo que los Actos de Fel. no tuvieran problema para tomar prestado el motivo del
Ap. Juan.

Los limites entre comparacion, simbolismo y metamorfosis eran fluidos
en Homero asi como también en la temprana literatura cristiana. Schnapp-Gour-
beillon argumenta que en Homero “el héroe que es comparado a un leodn, es un
ledn”*. En el bien conocido pasaje del libro de Revelacion 5-6, el cordero en la
corte celestial es Cristo. Sin embargo, en el libro de Revelacion sitda toda la histo-
ria en la corte celestial, separandola claramente de los eventos de la tierra. EI Ap.
Juan, donde el Salvador aparece en la forma de un aguila, pertenece claramente al
mismo tipo de revelacion (BG 20.19-22.16). Los Actos de Fel., en cambio, enfa-
tizan el aspecto de la metamorfosis de una manera unica entre los tempranos es-
critos cristianos. Felipe dice, “;Como apareciste, tu que eres poderoso, en la copa
de este arbol?”” En las oraciones siguientes, hay una gradual transicion al tema de
la encarnacion de Cristo. Esta asociacion apoya la interpretacion de que el autor
también considero el episodio del aguila como una metamorfosis. Los dioses ho-
méricos muestran en una historia una inclinacion mas considerable a aparecer en
la forma de (o a convertirse en) animales que Dios o Cristo en la temprana litera-
tura cristiana o judia. Es notable que Felipe le pida al aguila que lleve sus plegarias
a Dios. Aunque el dguila lleva cartas en 2 Baruj y en Par. Jer., el tema pudo haber
sido sacado directamente de Homero y la mitologia griega, donde el aguila repre-
senta al mensajero de Zeus*. Los paralelismos con 2 Baruj y Par. Jer. no pueden
ser descuidados; sin embargo, su rol como fuentes del episodio del aguila en los
Actos de Fel. parece ser menos importante de lo que se ha sugerido.
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