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Prélogo

Bajo la denominacién de «Ciencias de las Religiones» (Religionswissenschaf?t) los es-
tudios sobre religion y religiones cuentan con una tradicién universitaria en paises
de Europa y América que, en algunos casos, remontan a finales del siglo pasado.

Asi, por ejemplo, en el College de France de Paris se dictaba ya el primer curso de
«cultos no cristianos» pocos afios antes de que, en 1886, fuera creada la «V séction de
I’Ecole Pratique de Hautes Etudes» de La Sorbona correspondiente a las Ciencias Re-
ligiosas. Por entonces dicha materia comenzaba a ser impartida regularmente en las
universidades de Leiden, Oxford y Copenhague y, algo mads tarde, en Roma.

Un hito importante en la historia de estos estudios fue la celebracion del primer
congreso sobre «Ciencias de la Religion» en Estocolmo, en 1897, y el primero sobre
«Historia de las Religiones» en Paris en 1900. La publicacion de la Revue des Religions
(fundada en 1889) y, poco después, de la célebre Encyclopaedia of Religion and Ethics
(edicion de J. Hastings) en 1908-1921 contribuyé a impulsar la disciplina en no poca
medida.

Los estudios de Ciencias de las Religiones constituyen un campo especifico de in-
vestigacion y analizan su propio objeto de analisis bajo diferentes perspectivas: dia-
crénico-historica, descriptivo-fenomenolégica (comparativa), sociologica (antropo-
logia cultural, sociologia y psicologia de la religion) y filoséfica-hermenéutica. El
estudio de las religiones ha sufrido un proceso de fragmentacion en disciplinas des-
conectadas unas de otras, razén por la cual, tiende —todavia timidamente— a pro-
moverse un estudio interdisciplinar de la religion y de las religiones. Ello contribuye
no solo a conocer la naturaleza y desarrollo histérico de las mismas, sino que aporta
un notable caudal en orden a la comprension del hombre y de la sociedad en el pasa-
do y en el presente.

Un ejemplo de ello lo constituye 1a Historia de las Religiones, que tiene como ob-
jeto las manifestaciones, en la universalidad del tiempo y del espacio, de aquella acti-
tud humana que calificamos de «religiosa». Como su propia denominacién indica, la
tarea que se le asigna en principio parte de los hechos debidamente constatados o estable-
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cidos que, como recientemente ha sido observado, debera ordenar y coordinar, ade-
mds de reconstruir conjuntos de doctrinas, creencias, pricticas e instituciones histo-
ricamente atestiguadas o positivamente verificables. Esta disciplina utiliza un méto-
do propio, el método histdrico-comparativo, cuyo cometido es buscar los procesos y
los ambientes culturales en los que los hechos son reales y como tales objeto de histo-
ria. Sin embargo, una vez determinados y examinados en su diversidad y particulari-
dad, hechos y sistemas religiosos exigen ser confrontados entre si, «comparados»,
buscando asi —como ha sido apuntado— la accién que hayan podido ejercer los
unos sobre los otros, intentando separar los rasgos o elementos parecidos, analogos o
comunes. Aun estamos lejos de que el uso del método comparativo llegue a generali-
zarse y el estudio de una religion suele casi siempre realizarse desde el marco de la ci-
vilizacién en la que ésta nace. Pero por lejano que esté debemos confiar en que llega-
ra el momento en que los investigadores de esta disciplina utilicen lenguajes y meto-
dologias comunes que permitan explicar cada religion menos en si misma que por
referencia a su formacién.

La historia mas reciente pone continuamente de relieve la importancia de la reli-
gion como factor politico y social y la consiguiente necesidad de impulsar el estudio
de esta disciplina, ya que el conocimiento cientifico del hecho religioso es impres-
cindible para la comprensién de la cultura de los pueblos.

En Espafia la situacion de estos estudios es, todavia, muy incipiente, si bien es
preciso reconocer avances importantes en los ultimos afios, tales como la inclusién
de asignaturas relacionadas con la Historia de la Religion en los nuevos planes uni-
versitarios, la creacion del Instituto de Ciencias de las Religiones en la Universidad
Complutense de Madrid o la reciente constitucion de la Sociedad Espafiola de Cien-
cias de las Religiones. Las carencias existentes no se corresponden, no obstante, con
la reclamacion de los estudios sobre religion que demanda nuestra sociedad y a la que
pretende, de forma muy modesta, atender la presente obra.
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CAPITULO PRIMERO

La religién sumeria

Los sumerios procedian probablemente del norte de Mesopotamia, y se instala-
ron en la region meridional del pais. Hablaban una lengua no semita. Pronto los aca-
dios, que eran semitas, llegados del desierto de Siria, penetraron poco a poco en el
territorio de Sumer y se fueron fusionando lentamente con los sumerios. Hacia el
afio 2375 a.C., Lugalzaggisi de Umma unificé la mayoria de las ciudades-templos.
Poco después Sargén de Acad impuso su hegemonia, pero la civilizacién sumeria
pervivio, ya que los reyes sumerios se proclamaron tributarios del nuevo conquista-
dor. El imperio de Sargoén 1 fue destruido después de un siglo por los guti, que noma-
deaban por la regién del alto Tigris. Un siglo después los monarcas de la 111 dinastia
de Ur lograron deshacerse de los guti, inaugurando un periodo que coincide con el
siglo de oro de la civilizacién sumeria.

El imperio sumerio se hundié ante el ataque de los elamitas por el este y de los
amorreos, que procedian del desierto sirio, por el oeste. A partir del afio 1763 a.C., el
monarca amorreo de Babilonia, Hammurabi, trasladé el centro de su imperio a su
ciudad. Los casitas un siglo después amenazaron a los amorreos, hasta su triunfo de-
finitivo en 1527.

EL PANTEON SUMERIO

Los dioses mesopotimicos se diferenciaban notablemente de los egipcios. Los
primeros son antropomorfos y actuaban en la naturaleza, mientras que los segundos
eran de aspecto total o parcial animal, aunque también los hay de forma humana. En
Mesopotamia se produjo una especializaciéon y una jerarquizaciéon del panteén, asi
como una diferente valoracién segun las distintas ciudades sumerias, como resultado
de una especulacién teoldgica de varias escuelas ligadas entre si. En Mesopotamia
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dos divinidades no tienen el mismo caracter, y asi los que personificaban los feno-
menos de la naturaleza eran de sexo masculino, mientras que al femenino correspon-
dian las diosas de la fecundidad.

En el Oriente antiguo son raros los dioses de caricter celeste. Donde recibieron
culto fue entre los semitas occidentales, entre los cuales el primer puesto por su difu-
sién lo obtuvieron El y Elyon de Beirut, Baal Samin de los arameos y Yahveh. En
Egipto el gran dios celeste era Horus, con el que se identificaba el faradn.

El norte de Siria y Anatolia son las tierras donde los dioses atmosféricos gozan de
mas predicamento. A este grupo pertenece el dios hurrita Tesub, los luvitas Patta y
Tarkhunta, el amorreo Hadad, adorado también en Mesopotamia con el nombre de
Adad, el protohitita Taru, todos ellos manifestaciones del gran dios de la tempestad,
cuyo atributo es el rayo y su simbolo el toro. Acabaron por convertirse en dioses cos-
micos y salvadores. Su culto estuvo muy extendido, como lo indican sus imagenes:
de Jekde al norte de Alepo, fechada en el siglo viir o vi1 a.C.; de Arslan Tash, de
tiempo de Tiglath-Pileser III (744-727 a.C.); de Til Barsib del siglo x11-x1a.C. y una
segunda pieza muy parecida a la anterior pero sin toro, etc.

La escultura, la gliptica y la arquitectura son las anicas fuentes de la religién su-
meria para el periodo protohistorico, ya que la escritura comenzé hacia el afio 3000
a.C. Después de esta fecha, ademas de las tres fuentes anteriores, las inscripciones vo-
tivas de los soberanos y de fundacion, asi como las tablillas de caracter econémico
que mencionan ofrendas religiosas, los himnos, lamentaciones, augurios y los textos
religiosos aportan datos muy preciosos sobre la religién sumeria.

Fuente importante para la teologia sumeria son las listas de los dioses, como la de
Fara (2600 a.C.), la de Abu Salabikh (2550 a.C.), la de Nippur (1900 a.C.), la de Isin
(1900 a.C.), la de Larsa (1800 a.C.) y la de Babilonia (1200-600 a.C.). Las dos prime-
ras datan del periodo sumerio. Las listas de Salabikh y de Ebla demuestran que a me-
diados del 1II milenio el pante6n sumerio estaba ya clasificado jerarquicamente. El
Himno del cielo y de la tierra es un compendio de las concepciones religiosas de todo el
Creciente Feértil.

El panteén sumerio estd formado por un grupo de divinidades principales con
sus atributos, y por un segundo grupo de dioses secundarios. La triada divina estd in-
tegrada por An, Enlil y Enki, que corresponden a los estratos césmicos: el cielo,
donde gobierna An, la tierra es el dominio de Enlil y el fundamento de lo anterior
pertenece a Enki.

En la mentalidad sumeria estaban siempre presentes los aspectos masculino y fe-
menino, por eso a cada dios correspondia su paredro. La paredra de An era probable-
mente la tierra. An fue venerado en Uruk, su nombre significa «el cielo» y su simbolo
era la estrella; se le atribuia el nimero sesenta, base del sistema aritmético sumerio.
A Enlil, cuyo niimero era cincuenta, se le consideraba el sefior del aire y residia en
una montafa, entre los vientos y la tempestad; era el legislador y se le representaba
como un guerrero. La ciudad de Nipp. - era el asiento principal de su culto y su espo-
sa era la diosa Ninlil. Enki es el tercer d. s de la triada. Era el sefior de la tierra, cuya
base es el océano, que es el primer plano; la parte inferior de la tierra y las aguas sub-
terraneas el lugar donde van a parar los muertos, donde después reinara Nergal; su
numero sagrado era el cuarenta y su templo se encontraba en Eridu.

An era el dios supremo, que rara vez se relacionaba con los hombres. Enlil es el
vigilante de las normas que rigen la comunidad de los mortales; siempre estaba pre-
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parado para enviar el diluvio a la humanidad. Enki es la justicia, el equilibrio y la in-
teligencia dindmica, favorece la colaboracion entre los dioses y los hombres; asimis-
mo este dios sugiere la construccion del arca, para salvar animales y una familia hu-
mana.

La segunda triada es de carécter astral y esta formada por Zuen, con la luna como
simbolo; Ud, representado por el sol, y la diosa Inanna, cuyo simbolo es la estrella de
la mafiana. Estos astros eran la representacion sumeria del mundo. Sus giros median
el tiempo y contribuian a la conservacién del universo. Esta triada era una segunda
manifestacion de la luz, encarnada en An. En la mitologia sumeria, An es el padre de
Zuen y de Ud, tenido a veces por hijo del anterior, y hermano de Inanna. Los nime-
ros de estos dioses eran treinta para Zuen, veinte para Ud y quince para Inanna.
Zuen era llamado también Nanna, cuyo primer elemento significa sefior del conoci-
miento, y el segundo sefior del cielo. Su esposa era Ningal, la Gran Sefiora, y su lugar
de culto la ciudad de Ur.

Ud era el dios dispensador de la vida. Es el sefior de la luz, de la inspiracion y de
la inteligencia. Es la gran justicia que escudrifia todo. Es el sol que surge, y entonces
se le denominaba Babhar, «el rey brillante». Sus simbolos eran el disco y la rueda, ge-
neralmente de cuatro rayos. Su esposa era Aa, con el significado del agua como fuen-
te de la vida. Ud se veneraba en Zimbii y en Ararma. Estos dioses astrales, que se
mueven segun ciclos regulares, llevaron a los sumerios a una concepcién ciclica del
universo, a la idea del eterno retorno.

Inanna, simboliza los dos aspectos del comportamiento de la vida, la lucha del
hombre y la reproduccién en el caso de la mujer. Era la sefiora de la fertilidad. Los
textos acadios la asimilan a Ishtar. Inanna, morada celeste, se asocia a Dumuzi, dios
que muere y que resucita. En Uruk se construy6 el templo de Inanna.

El pante6n sumerio conocid otros muchos dioses, uno es Nergal soberano de los
infiernos y esposo de Ereshkigal, la hermana de Inanna; la diosa Gula protectora de
los médicos; la diosa Nagi o Narise, patrona de los seres que habitan el agua dulce; la
diosa de los escribas y de la escuela, también diosa del campo, Nidabe; Ninurta, pa-
trono de los artesanos y asimismo dios guerrero; Ningirsu de Lagash, protector de la
vegetacion y esposo de Bau. Esta mitologia no estaba refiida con un buen conoci-
miento del cosmos y de la naturaleza por los sumerios.

La religion sumeria hunde sus raices en una etapa muy anterior. Caracteristica de
la religion sumeria es la concepcién antropomérfica de los dioses, demostrada por el
vaso cultual de Uruk III (2900 a.C.) en el que se representa a la diosa Inanna bajo for-
ma humana. Los dioses del panteén sumerio son cerca de quinientos. No todos reci-
bian culto en la misma ciudad, ni tenian la misma importancia. Los sumerios desco-
nocian un panteén unitario, debido a la estructura politica de sus diferentes ciuda-
des-Estado. Cada ciudad tenia un panteén propio, aunque los centros religiosos mas
importantes y antagénicos fueron Nippur y Eridu, que tuvieron creencias religiosas
diversas. La mitologia descubre la lucha de los dioses entre si.

Los sumerios han proyectado su sistema estatal monarquico en el mundo celeste.
Los dioses sumerios principales se asignaron desde el principio varios cometidos.
Esta concepcion se encuentra también en el mito babilonio de Atramkhasis.
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Los miTOS

Los mitos sumerios tratan el origen de los dioses, del mundo, del hombre y de su
destino, y de la vida de ultratumba. La diosa Maunmu era la mas primordial, la ma-
dre que engendr6 por partogénesis el cielo (An) y la tierra (Ki), y la que dioa luza
todos los dioses. Esta primera pareja se unié en matrimonio sagrado; de su unién na-
cié Enlil.

En cuanto al origen del mundo, los mitos sumerios rara vez tratan del origen del
cielo y de la tierra. Las dos escuelas teoldgicas de Nippur y de Eridu tienen concep-
ciones diferentes. Segin la primera, antes de que comenzara a existir el cielo y la tie-
rra, subsistia un mundo embrionario, que contenia la vida en estado latente. De estos
fueron engendrados An, el cielo, y Ki, la tierra. La teologia de Nippur aceptaba tres
principios vitales: cielo, agua y tierra, que estin en el origen del mundo divino.

La teologia de Eridu ofrece un sistema mds sencillo y coerente. Admite un doble
principio vital de todo: el agua dulce, Abzu, y el agua del mar, Tiamat. De su union
se originaron el cielo, la tierra y el agua, que engendraron a Enlil y a2 Enki. Sobre el
origen de los otros dioses se tienen pocos datos.

La mitologia sumeria es pobre en alusiones cosmogonicas. Algun fragmento en-
sefia que Enlil separé a sus padres, An se llevo el cielo y Enlil se llevé la tierra.

La teologia de la escuela de Eridu no se interesa en la constitucion del universo,
al revés de la de Nippur. Después de que Enlil separ6 el cielo y la tierra, pudo formar
el firmamento. De su unién con Ninlil se engendré el dios Nanna, la luna, y los
otros dioses. Dos mitos cuentan uno el matrimonio del dios de Nippur con la hija de
Nunbarshegunu, y el otro, del dios con la diosa. Enlil se unié tres veces con Ninlil,
que dio a luz sucesivamente a Nergal, a Ninarzu, y a Erbilulu. De la unién del primer
hijo de Enlil, Suen-Ashimbabbar, con Ningal nacieron Utu. el dios sol, e Inanna, la
diosa Venus, con cuyos nacimientos se organizé el firmamento. Después Enlil hizo
que la tierra produjese plantas y animales.

La teologia de Eridu ofrece otra version sobre el origen de la vida en la tierra. En
el mito de Enki y Ninkhursag, Enki, el agua dulce, dejé en estado a la tierra; de ésta
naci6 la diosa Ninmu, la vegetacién, y uniéndose después con la hija engendré Nin-
khurra, la fibra, y de ésta Uttu, el tejido. Por generacién brotan las plantas. En la teo-
logia de Eridu la fuerza vivificadora es el agua dulce, y en la de Nippur el aire.

En los origenes del cosmos se daba la perfeccion y la felicidad. Todo habia sido
creado perfecto. En el paraiso, Dilmu, no existian la muerte, la enfermedad y el do-
lor. Esta perfeccion absoluta era un marasmo, pues Enki yacia junto a su esposa vir-
gen aun. Se unio a la diosa Ningursag, a su hija y a la hija de ésta. El drama divino
viene noticiado por el hecho de comer Enki ciertas plantas, antes de haberles asigna-
do su funcién. Disgustada Ningursag, afirma que no mirard mas a Enki hasta que
muriese. Enki se debilita progresivamente. Finalmente su esposa le sana. En este
mito e] tema paradisiaco va unido a una teogonia, un drama en el que se castiga al
dios creador, que se debilita poco a poco. Su falta estuvo a punto de liquidar su crea-
cién. El mito indica también la naturaleza mortal de los dioses.

Los sumerios se interesaron mas que en el tema del origen del cosmos, en su or-
ganizacién. En el mito de la Gesta de Ninurta, el hijo de Enlil organizo el mundo des-

14




pués de destruir las fuerzas malignas. En el mito Enk: y la organizacion del mundy, 1a or-
ganizacion del mundo es obra de Enki, pero por encargo de Enlil.

Cuatro versiones diferentes explican en la mitologia sumeria la creacién del
hombre. Segin una version, el hombre, al igual que las plantas, broté de la tierra. Se-
gun otro mito unos obreros divinos modelaron al hombre de la arcilla, y luego Mam-
mu modeld su imagen y Enki le dio vida. En un tercer mito es la diosa Anuru la
creadora de la humanidad. En el cuarto mito el hombre fue creado de la sangre de
dos dioses. El hombre fue creado para el servicio de los dioses. Este servicio era el
culto, y en cierto modo compartia con ellos la naturaleza divina.

Las solemnidades de la construccién de los templos y del Afio Nuevo tenian una
estructura cosmologica.

Los hombres no eran esclavos de los dioses, sino sus colaboradores y también sus
imitadores. El hombre ha sido creado para reemplazar a los dioses en el trabajo de la
tierra. Antes de la creacion del hombre, los dioses se procuraban los alimentos traba-
jando la tierra. Los sumerios, al revés de los acadios, juzgaron positivamente el traba-
jo de la tierra, que consistia principalmente en la agricultura y en la construccién de
templos. Los dioses crearon los cereales y el ganado para sacar al hombre del embru-
tecimiento. En la fiesta del Afio Nuevo, los dioses fijaban la suerte del afio que co-
menzaba. Estos decretos divinos determinaban el destino de todo tipo de seres.

El mundo en la concepciodn religiosa sumeria se regenera continuamente, pues el
orden cosmico estaba turbado por la gran serpiente, que amenaza llevar el mundo al
caos, y por las faltas de los hombres. Estas faltas se purgaban con ritos. La fiesta de
regeneracion del mundo era la solemnidad del Afio Nuevo, segin el ciclo del eterno
retorno. Un rito fundamental de esta fiesta era el héeros gamos entre los dioses de la ciu-
dad, representados por sus imagenes, o entre el sacerdote, encarnacién de Dumuzi y
que recibe el titulo de esposo de Inanna, y una hierédula. La finalidad de este matri-
monio sagrado, que unia el cielo con la tierra, era santificar la ciudad donde se cele-
braba y asegurar la prosperidad.

La construcciéon de un templo se consagraba con ritos importantes. Era una re-
peticion de la cosmogonia, pues el templo, que era el palacio del dios, representaba la
imago mundi. En el templo dedicado a la diosa Inanna en Brak, fechado hacia el afio
3000 a.C., se recogieron varios millares de figurillas en alabastro negro y blanco, con
uno o varios pares de ojos. Serian exvotos que protegian la ciudad.

Segun la mitologia sumeria, después de la creacion del hombre un dios fundé
cinco ciudades, y las convirtié en centros de culto. Los dioses comunican a los hom-
bres los planos de las ciudades y de los santuarios. Estos planos preexisten en el cielo.
En Babilonia los planos de las ciudades tenian sus arquetipos en las constelaciones,
Ninive en la Osa Mayor, Asur en Arturo, etc. También las constituciones preexisten
en el cielo. La realeza descendié igualmente del cielo, la segunda vez después del di-
luvio. Todas estas creencias responden a la idea que las instituciones imitaban los ac-
tos revelados por los dioses al hombre.

El mito del diluvio se conoce en una versién sumeria. El hombre, que se salvo
del diluvio, se llamaba en este caso Zisudra. No habit6 la tierra, sino que fue trasla-
dado al pais de Dilmun. An y Enlil determinaron destruir la humanidad contra la
opinion de algunos dioses. La decisién divina llega a conocimiento de Zisudra,
quien probablemente recibe indicaciones para la fabricacion del arca. Después de
siete dias y siete noches, Utu, el sol, se aparece de nuevo y ante él se postra Zisudra.
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Finalmente An y Enlil le conceden la inmortalidad, la vida y aliento de los dioses en
Dilmun.

El mito del diluvio, muy extendido por todos los pueblos de la tierra, se integra
en cierta manera en el ritmo césmico. El mundo en decadencia es sumergido en la
aguas, para resurgir del caos acuitico. En unos mitos la causa del diluvio son las fal-
tas de los hombres y en otros los caprichos de los dioses. El diluvio fue un castigo di-
vino, pues los hombres se rebelaron contra su destino, que era servir a los dioses. En
la Epopeya de Atrahasis, Enlil monta en colera porque los hombres se habian enrique-
cido. En el mito mesopotimico parece suceder debido a las faltas rituales cometidas
por los hombres. En otra versién la culpa la tuvo el ruido infernal que hacian los
hombres. El cosmos debe ser recreado, pues envejece y se debilita.

Uno de los mitos sumerios mas importantes es el descenso a los infiernos. El
mito comienza narrando los amores de Inanna con el pastor Dumuzi. Inanna deter-
miné bajar a los infiernos para privar a su hermana Ereshkigal de la soberania sobre
el mundo infernal; conforme Inanna atravesaba las siete puertas, el portero la despo-
jaba de sus vestidos y adornos, hasta dejarla completamente desnuda, es decir, sin po-
der alguno. Ereshkigal la mata con su sola mirada. La amiga de Inanna, Ninshubur,
siguiendo las instrucciones que le habia dado antes del descenso, informo del viaje a
los dioses Enlil y Nanna-Sin, quienes se desentendieron del asunto, pues estaba ter-
minantemente prohibido penetrar en el reino de los muertos. Enlil hallé una solu-
cion. Crea dos mensajeros que envia a los infiernos con el alimento y el agua de la
vida. Estos llegaron, a fuerza de engafios, hasta el caddver que estaba colgado de un
clavo, y lo reanimaron. Pero los siete jueces del infierno retienen a Inanna, pues an-
tes debia traer a alguien que la reemplazase. Inanna vuelve a la tierra acompaiada de
una legion de demonios, encargados de hacerla volver a los infiernos si no encontra-
ba un sustituto divino. Los demonios trataron de apoderarse de Ninshubur, pero
Inanna lo impide. Se dirigen luego a las ciudades de Bad-Tibira y Umma. Los dioses
protectores de estas ciudades se arrastran ante Inanna, quien se ablanda y marcha a
otra ciudad. Llega finalmente a Uruk donde la diosa descubre indignada que Dumuzi
se habia vestido ricamente, sentado en el trono y convertido en el soberano de la ciu-
dad. Inanna fij6 en Dumuzi la mirada de la muerte. Dumuzi suplicé a Utu, su cufia-
do, que le convirtiera en serpiente, y bajo este disfraz escap6 a la mirada de su herma-
na Geshtinanna, y luego se refugié en un redil de ovejas. Alli le cogieron los demo-
nios, que le torturaron y le condujeron a los infiernos. Probablemente Ereshkigal
sintié compasion de Dumuzi y le permitié pasar la mitad del afio en los infiernos,
siendo la otra mitad sustituido por su hermana.

En la version sumeria parece encubrirse la idea, muy antigua, que la muerte ri-
tual, que es reversible, sigue a toda creacién o procreacion. Los monarcas sumerios y
acadios en el matrimonio sagrado encarnaban a Dumuzi, lo que significaba aceptar
la muerte ritual del rey.

El mito sumerio no describe el infierno. En el mito acadio Ishtar, enfurecida
porque se le prohibe entrar en los infiernos, amenaza con derribar las puertas para
que devoren a los vivos. El agua de la vida se encontraba en los infiernos igualmente,
Ereshkigal ordena a su mensajero que lave a Tammuz, le unga con perfumes y le vis-
ta con un traje de ceremonia.

En el mito sumerio se esconde un misterio instaurado por Inanna para asegurar
el ciclo de la fecundidad universal. Se ha supuesto que el mito sumerio tenia una es-
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tructura mas compleja que el acadio, donde Ishtar decretaba las lamentaciones ritua-
les anuales por Tammuz. Se llevaba a Tammuz sabiendo que a los seis meses de su
descenso a los infiernos volvia a subir. Tammuz es una encarnacion de los dioses jo-
venes que mueren y resucitan. En la mitologia sumeria los monarcas cada afio cele-
braban la recreacion del mundo, que tenia antes que ser aniquilado. Se implicaba la
muerte ritual del monarca. Las modalidades cosmicas, vida/muerte, caos/cosmos,
esterilidad/fecundidad, son momentos de un mismo proceso. Este misterio es una
explicacién unitaria de la existencia humana y del mundo, ordena los ritmos coésmi-
cos, las relaciones con los dioses y el destino humano. No es posible abolir la muerte
y el hombre debe aceptar este destino. Los dioses Dumuzi y Tammuz, encarnados ri-
tualmente por los monarcas, acercan lo divino y lo humano.

Los sumerios, como todos los pueblos de la antigiiedad, estaban totalmente im-
buidos en lo religioso. Asi los mitos pasan incluso al arte menor. En el cilindro de
Sharkalisharri, fechado hacia el afio 2200 a.C., aparecen dos héroes desnudos, acoli-
tos del dios del agua, dando de beber a dos bufalos en un pais montafioso, no lejos de
una corriente de agua; es una composiciéon mitolégica, cuyo significado se nos esca-
pa. En otros cilindros acadios contemporineos al anterior se representa a Gilgamesh
en lucha con el toro, o con el ledn. La gliptica acadia traté ampliamente temas de
teologia y de dogmatica. Frecuentemente los dioses intervienen en actividades nue-
vas. El mito de Etana se encuentra en un cilindro con este pastor subido al cielo por
un dguila. Estos temas contaban con una gran tradicion, como lo prueban los cilin-
dros del periodo proto-urbano: uno de ellos representa al rey-sacerdote disparando
contra sus enenmigos ante un templo; en otro el sacerdote, acompafiado de dos aco-
litos, se dirige hacia un templo; un tercero escenifica el matrimonio sagrado entre el
rey-sacerdote y una diosa. En el primer periodo dinastico continian con ligeras va-
riantes estos mismos temas,

ARQUITECTUR_A RELIGIOSA

Se empled el ladrillo plano-convexo en la construccién de los santuarios en la
época de las primeras dinastias (2800-2370 a.C.). Gilgamesh se siente orgulloso de
haber construido el templo de Eanna, en honor de Anu, dios del firmamento, y de
Ishtar, sefiora del amor y de la guerra.

El Tell de Kafadye, en la region de Diyala, ha proporcionado una serie de tem-
plos fechados en los tres periodos protodinasticos (2800-2370 a.C.). El mayor de
ellos, asentado sobre un podio, constaba de un gran patio rectangular rodeado de de-
pendencias, todo en el interior de una muralla de planta ovalada. Los sacerdotes vi-
vian en una casa proxima durante el protodinastico 111. Se excavaron cisternas para
las abluciones rituales. En la época de Uruk, una muralla rodeaba los santuarios.
Ahora se enterraron figurillas puntiagudas de caricter magico. La mayoria de los
templos tenian la planta de la casa de atrio. El santuario en la habitacién mas alejada
de la entrada y de dimensiones mayores. La cella era alargada y estaba precedida de
un vestibulo.

En la época neosumeria (2230-2000 a.C.) se creo la zigurat escalonada, que era
un templo construido sobre un pedestal. Se conocen en Sumer y Asur una docena de
estas zigurats. Urnammu dedic6 una zigurat al dios luna Nannar. Era de planta rec-

17



tangular con un centro fabricado de adobes revestido de ladrillos rojos. El templo se
erigi6 sobre una tercera terraza. Se ascendia a la primera torre por una triple escali-
nata. Posteriormente esta zigurat se convirtio en un recinto amurallado monumen-
tal. Se levantaron ahora los templos de la paredra, la diosa Nirgal y la casa de la sa-
cerdotisa, que estaba presidida por la hija del monarca reinante.

La zigurat de Ea en Eridu se construy6 sobre los restos de otros santuarios mas
antiguos superpuestos. Una de las caracteristicas de las zigurats era su altura, que les
daba un caricter de monumento inaccesible.

En Tell Asmar, un templo estaba dedicado al monarca divinizado Shusin. Tenia
patio central con altar rodeado de estancias. La cella era poco profunda y ancha, con
nicho al fondo de la cimara para albergar la imagen del monarca divinizado.

EL cuLTO Y EL SACERDOCIO

En Sumer el poder religioso impregnaba totalmente el poder politico, e influia
en la economia. El rey era el representante del dios de la ciudad. El sumerio vivia en
contacto continuo con los dioses a través del culto en los templos.

Las inscripciones reales conmemoran la construccién de los templos, como los
de Eridu de planta rectangular. Al periodo proto-histérico pertenecen los templos
de Uruk, ya de mayor tamadio. Después se construyeron los templos de la 111 dinastia
de Ur, cuya forma mas perfecta fue la zigurat, que es un templo de forma de torre. El
dios habitaba en la cella. Los templos no eran todos de la misma planta. Se fabrica-
ban de adobes y tenian una torre, y el sanctasanctorum, en el que solo penetraban, al
igual que ocurria en el templo de Jerusalén, los sacerdotes. La fiesta mas importante
desde el punto de vista religioso era la del Aflo Nuevo. Otras se celebraban en honor
de otros dioses. Se sacaban en procesion las estatuas de los dioses, y se les ofrecia sa-
crificios de victimas o productos de la tierra. En los rituales desempefiaban un papel
importante la plegaria y el canto, acompafiado de varios instrumentos musicales. El
monarca era el representante del dios y el jefe religioso, el encargado de construir los
templos, de vigilar que todo se hiciera segun las prescripciones y de consultar los
oraculos. En los templos algunos soberanos colocaban sus estatuas.

Los sacerdotes sumerios se ordenaban segin una jerarquia precisa, que variaba de
unas ciudades a otras. El titulo de sacerdote de jerarquia mas alta era de sefior. El sa-
cerdote dependia del cargo superior de la ciudad. La funcion sacerdotal superior lle-
vaba consigo la administracidn de los bienes del templo, que eran muy importantes
en tierras, ganados, esclavos, ofrendas y artesanos. Otros sacerdotes eran los encarga-
dos de diversos menesteres religiosos, como la purificacién, recibir las ofrendas
y hacer augurios. Los templos sumerios contaban asimismo con sacerdotisas. Es-
cenas de culto se representan frecuentemente en el arte. Baste recordar la estela de
Urmammu, fechada en el siglo xvi a.C., con el monarca ofreciendo una libacién
ante Ningal y en adoracion ante Nannar.
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RITUAL FUNERARIO

En las tumbas reales de Ur, se depositaron con el cuerpo de los monarcas los ca-
rros con sus caballos y demds personal de servicio, como esclavos, que posiblemente
estarian narcotizados antes de morir y ser enterrados.

Los sumerios cuidaron mucho de sus muertos. Las ofrendas en las tumbas y la
colocacién de los cadiveres en ellas, indican que creian en algin tipo de pervi-
vencia.

Las religiones de fertilidad al igual que las de salvacion giran en torno a dos me-
tas: alejar lo mas posible la llegada de la muerte, y que cuando llegue sea lo menos do-
lorosa, y que haya algin tipo de supervivencia ultraterrena. El descubrimiento de la
agricultura, con la observacién del ciclo de los vegetales, permiti6 al hombre antiguo
llegar a la supervivencia después de la muerte. En Oriente desde el Neolitico se llego,
con cierta seguridad, a la creencia de haber algin tipo de supervivencia, como se de-
duce del tipo de enterramiento, aunque se desconocen las creencias religiosas que se
encuentran en la base de estos ritos. Esto se deduce de los rituales seguidos en las
tumbas reales de Ur, fechadas hacia el siglo xvi1 a.C. A través del ritual se puede de-
ducir que el monarca y su esposa seguian en la otra vida llevando el mismo tipo de
vida que en la presente. La presencia de los instrumentos musicales y de mujeres, po-
siblemente concubinas, indican que el sumerio imaginaba la vida ultraterrena tran-
quila y parecida a la presente, y con los mismos goces y placeres eréticos, banquetes,
cantos, etc. E]l comun de los mortales llevaba en la ultratumba, llena de polvo y oscu-
ridad, una vida embrionaria. Depués este mundo oscuro se llené de monstruos y de
demonios. Los muertos padecian sed. La desecacion significaba el disolverse, por eso
necesitaban agua. Este mismo concepto se encuentra en uno de los textos de los sar-
cofagos, que se refiere a la identidad del muerto con Osiris, en cuanto principio
acuatico, Nilo y Nun.

El primogénito debia suministrar continuamente agua al difunto. Los muertos
podian recorrer la tierra como espiritus malignos y habia que librarse de ellos con
practicas magicas. Una concepcidn tan pesimista de la ultratumba se difundié igual-
mente en el Asia Anterior.

APORTACIONES DEL ARTE A LA RELIGION SUMERIA

En el arte quedan reflejados mitos, ritos, imagenes de los dioses y genios, y algu-
nas caracteristicas de la religion sumeria. Frecuentemente las escenas son muy difici-
les de interpretar, al carecer de fuentes literarias que se refieran a ellas. Se espigan
algunos datos, que completan las paginas anteriores. Los dioses sumerios se manifes-
taban en el sol, en la luna, en el agua, en la tierra, en el cielo y en la tormenta. Las
fiestas celebraban los principales acontecimientos del afio agricola. La festividad re-
ligiosa por excelencia era la del Afio Nuevo, que tenia lugar al cambio de la estacion.
El dios, que personificaba la potencia generadora, en la estacion estéril era Tammuz,
que estaba muerto. La Gran Madre y todo el pueblo se lamentaba de esta muerte o
desaparicion. Durante las fiestas, el dios era liberado de la muerte. Entonces las sa-

19



gradas nupcias de la pareja divina aseguraban la fertilidad de la naturaleza en el afio
que comenzaba.

Esta fertilidad estd descrita en un vaso de alabastro hallado en el templo de la
diosa Inanna en Uruk, fechado en torno al afio 3000 a.C. El vaso esta decorado con
tres bandas superpuestas. La banda inferior va decorada con plantas y con animales,
que son manifestaciones de la diosa. En la banda intermedia se ve a unos hombres
que llevan ofrendas a la divinidad; caminan desnudos, como siempre que se repre-
senta a un hombre ante el dios. La escena principal se desarrolla en la banda supe-
rior. La diosa recibe un cesto de frutos. Detras de la diosa, los haces de cafia identifi-
can a la diosa. Se acerca un oferente desnudo detras de un sacerdote que seria posi-
blemente un rey o el jefe . La ofrenda es un ceiiidor, regalo de toda la comunidad.
Detras de la diosa se amontonan las ofrendas. Se representan varios vasos; dos son en
forma de cabra o de leén. Delante de estos objetos probablemente se encuentra un
mueble del templo, que es una figura de carnero de gran tamaiio, que sostiene una zi-
gurat de dos pisos, que seria un santuario de la diosa. Para H. Schmokel, especialista
en la cultura sumeria, los relieves de este vaso presentan una especie de credo de la
devocion del antiguo Sumer, que une la naturaleza, ¢l hombre y la divinidad en un
todo armonico.

En Uruk también se encontr6 una jarra ritual datada hacia el afio 3000 a.C., de-
corada con la lucha de toros y de leones. Quizi este combate simbolice la lucha entre
fuerzas divinas. El leon representaria el aspecto destructivo de la Gran Madre. Esta
pieza, como una de Tell Agrab, también del afio 3000 a.C., decorada con un hombre
desnudo entre leones, que podria representar al «Sefior de los animales», o el pie de

Vaso ritual decorado con animales.
Hacia el 3000 a.C.
Museo de Baghdad.
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Listela de Jafache con posible alusion
a la festividad del Afo Nuevo.

copa con la misma decoracion, fecha y procedencia, son soportes de vasijas para de-
positar las ofrendas ante los dioses.

Toda la estatuaria mesopotamica fue fabricada como exvotos para ser ofrecida a
los templo, con lo que el fiel estaba presente continuamente ante la divinidad. Tam-
bién habia estatuas de culto que se depositaban en el altar, frente al nicho, en la cella.
Estas ultimas eran de materiales preciosos, o estaban recubiertas de materias valio-
sas. Se conocen dos piezas que pertenecieron a un grupo de exvotos de diez figuras,
procedentes del santuario de Tell Asmar, datadas en torno al afio 2700 a.C., que se
enterraron bajo el suelo del altar. Los dioses se distinguen de los orantes por su tama-
fio, por los emblemas de las bases que identifican a los dioses y por el gran didmetro
de los ojos. Los emblemas dguila y gacela con rama son los de los dioses que se vene-
raban en el templo de Uruk. En Tell Asmar, el dios se llamaba Abu, «el dios de la ve-
getacion». El simbolo de la Diosa Madre era el hijo. Las dos deidades ilevan una
copa, flor o rama. La primera también la sostienen los adoradores de la diosa. Segu-
ramente aluden estos simbolos a que los fieles o los dioses participaban en la fiesta
del Afio Nuevo. Las estatuillas de Tell Asmar representaban a los dioses y a los hom-
bres en un momento en que ambos mundos, el religioso y el humano, se acercaban
mutuamente.

Se conocen también objetos del mobiliario del templo. Asi, un pedestal hallado
en Jafache, fechado hacia el afio 2650 a.C., con varon desnudo de pie con cefiidor a
la cintura, con ganchos para ofrendas o recipientes con incienso. En un segundo pe-
destal procedente de Tell Agrab, de la misma fecha, luchan dos hombres desnudos,
con vasos sobre su cabeza. En los vasos se depositarian ofrendas o libaciones. Se des-
conoce si representan a seres vivos o a dioses. Las figuras que pertenecen al mobilia-
rio del templo van desnudas, ya que la desnudez es un parte del ritual de presentacion
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ante la divinidad. Una pieza excepcional es el pedestal para recibir ofrendas de Ur,
fechado hacia el afio 2500 a.C., con cabra rampante apoyada en el 4rbol de la vida.
Entre los cuernos podian colocarse platos de ofrendas y cuencos. Se da una combina-
cion en esta pieza entre herbivoro y planta, simbolo de la fertilidad natural relacio-
nada con los dioses de la fertilidad. El animal esta cargado con la esencia de la divini-
dad y de la vida de los dioses inmortales. La cabra en esta pieza, segun H. Frankfort,
refleja con pasmosa claridad el poder divino, que entonces se creia apoyado en el al-
tar. Una segunda pieza, ignalmente extraordinaria por su calidad artistica, es el vaso
de Entemena, fechado hacia el afio 2400 a.C., procedente de Lagash, fabricado en
plata sobre base de cobre, regalado al templo del dios, cuyos emblemas lleva graba-
dos. El dios al que esta dedicado se llamaba Ningirsu. Era un dios de la naturaleza, la
lluvia y las inundaciones. En el friso principal el dguila, Indugud, representada cua-
tro veces, indica la esfera de accion del dios: su violencia en la guerra, en la tempes-
tad, en las inundaciones y su manifestacién benéfica.

Igualmente se conocen mazas votivas, como la dedicada por el rey de Kish, Mesi-
lim, a Ningirsu, con dguila leontocéfala y leones, fechada en torno al afio 2600 a.C.

En los santuarios de todo el pais se depositaban placas, con decoraciones simila-
res, desde el periodo protodindstico IT hasta finales del I11. La mas famosa es la estela
de Jafache, cuya significacion es probablemente religiosa y alusiva a la festividad de
Afio Nuevo. Tiene tres registros. El tema es una sola fiesta en la que participan un
hombre y una mujer. En la parte superior derecha, un vardn sentado, con un racimo
de datiles o una rama frondosa, recibe una copa de un servidor. En el lado izquierdo,
una dama esta sentada con copa y rama. Detréds del sillén una sirvienta abanica a la
dama y sostiene una jarra de vino. En el centro, dos animadores se dan las espaldas.
Uno toca el arpa, y su compaiiero baila. En el segundo friso, dos transportistas llevan
las provisiones para la fiesta, una gran vasija de cerveza colgada de una vara; uno lle-
va el soporte circular para asentar la vasija en el suelo. En el lado derecho, un sit-
viente conduce una cabra, para sacrificarla con un gran cuchillo. Lleva una pila de
panes sobre la cabeza. En el tercer friso, reconstruido, esta vez un lancero precede a
un carro de guerra vacio. Siguen dos hombres; uno con recipiente sujeto a un palo
que apoya en el hombro. En otra placa de Lagash, datada hacia el afio 2500 a.C., hay
solo dos registros. El gobernador Urnanshe lleva en la cabeza un cesto con la arcilla
para fabricar los ladrillos del templo que van a construir. En el inferior se celebra la
terminacion del santuario. Su familia estd representada en dos filas de figuras. Esta
pieza seguramente describe el ritual de fundacién del templo.

Otras estelas indican claramente las creencias de la intervencion de los dioses en
los acontecimientos de los mortales. Asi, en la estela datada hacia el afio 2450 a.C.,
que conmemora la victoria de Eannatum de Lagash sobre la ciudad de Umma por
haber invadido los campos de la primera ciudad y haber destruido un mojén, se re-
presentan en una cara varias escenas de guerra. En una de ellas Eannatum preside los
funerales de sus muertos. En otra composicién el monarca ofrece libaciones a los
dioses en dos vasos lienos de ramas. Un buey atado estd a punto de ser sacrificado a
Ningursu, que ha ayudado a la victoria de su ciudad, como se representa en la cara
opuesta, ya que el dios ha atrapado a los hombres de Umma en su red y los ha des-
truido. La red estd cerrada por un mango con el emblema del dios, el 4guila leontocé-
fala sobre leones. Su figura, de tamafio grande, va acompafiada de un dios de tamafio
mds pequefio.
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Vestigios de antiguos mitos, segin H. Frankfort, podian rastrearse en la caja de
resonancia de un arpa de Ur. En cuatro registros se representa sucesivamente, de
arriba abajo, un héroe entre dos toros con cabezas humanas. Un lobo con cuchillo de
trinchar a la cintura y un ledn sirven a una mesa llena de cabezas de oso y de cordero
y con una pierna de carnero. El leén camina detris del lobo, lleva un cuenco y una
gran jarra de licor. En el tercer registro un asno toca una gran arpa sostenida por un
oso. Un animal pequeiio agita una carraca. En el panel inferior camina un hombre-
escorpion seguido de una gacela que lleva vasos o incensarios y de un gran jarron.
También se han interpretado las escenas de este arpa como alusivas al mito de Gilga-
mesh o de las fiestas de Tammuz.

En la estela de Naramsim, levantada en torno al afio 2250 a.C. en Sippar para
conmemorar la victoria sobre los lullubi en los Montes Zagros, llevada a Susa en el
siglo x11 a.C. como botin de guerra por el conquistador elamita Shutruk-Nahhunte,
el monarca esti deificado y lleva casco con cuernos propio de los dioses, bajo los
cuerpos celestes, que representan a los dioses.

Del periodo neosumerio (2125-2025 a.C.) se conservan algunos objetos con que
Gudea amuebl6 un templo, como una palangana decorada con dioses que sostienen
el vaso manante, unidas unas con otras, de modo que cada diosa sostiene en la mano
derecha un vaso y con la mano izquierda el de la compafiera. El agua brota hacia aba-
jo en una doble corriente para fertilizar la tierra. Del cielo cae agua que mana de ja-
rros redondos sostenidos por diosas.

Otros cuencos estaban decorados con leones. Un vaso de libacién datado en tor-
no al ano 2150 a.C., decorado con dos serpientes entrelazadas y dos dragones de pie
con armas, estd dedicado por Gudea a Ningizzida, su especial protector. Una tapa de
limpara, de la misma fecha, estd cubierta con serpientes entrelazadas. En los cimien-
tos de los edificios se colocaban clavos de bronce con inscripciones, algunos con
imdgenes de dioses. En el templo de Innana-Ishtar los clavos iban decorados con
toros.

En la estela de Ur-Nammu, el fundador de la III dinastia de Ur, en torno al
afnio 2150 a.C., se representa la adoracion al dios luna Nannar y a su consorte Ningal, am-
bos entronizados.

Las esculturas seguian ofreciéndose en los templos como exvotos, pues se creia
en el poder de las imdgenes, reforzado por ofrendas de alimentos y bebidas a los dio-
ses. Se conocen algunas imagenes de dioses de este periodo para ser depositadas en
las capillas que habia en las calles, como una estatuilla sedente de la diosa Ningal, es-
posa del dios luna Nannar, divinidad tutelar de Ur, ofrecida por la sacerdotisa de la
diosa hija del rey Ishme-Dagan de Sin. Las imdgenes de culto se sustituian por relie-
ves. En uno de ellos la diosa Lilith esta colocada de frente desnuda y alada, con ga-
rras en lugar de pies y plumas desde el talon a la rodilla; sus garras se apoyan sobre un
leon tumbado; la diosa cubre su cabeza con filas de cuernos. Lilith era una divindad
de caricter siniestro y aterrador, fiel exponente del espiritu sombrio de la religion
mesopotamica. Los simbolos de sus manos son cuerdas de medir.

De estos relieves y de las estatuas de culto se hacian copias en arcilla que se depo-
sitaban en los templos. También hay ejemplares de este tipo en casas particulares,
que se colocaban sobre altares domésticos para que la divinidad representada prote-
giera a la familia. En otra placa un dios hunde su puiial en el vientre de un ciclope.
Quiza represente un mito del que no existen datos en la literatura. Otro relieve re-
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presenta el rostro del monstruo Humbaba, que se creia ver en los intestinos de los
animales sacrificados para obtener presagios. En una segunda pieza, Humbaba esti
representado de cuerpo entero y patizambo.

En la cabecera de la estela de Huammurabi, el monarca, de pie, se presenta ante el

dios sol entronizado, que expresa magnificamente la comunidn entre el dios de la
justicia y el legislador. Una estatuilla depositada en un templo representa a Hammu-
rabi arrodillado ante su dios. En la base el monarca estd nuevamente arrodillado
ante una diosa entronizada. Segun reza la inscripcion, el objeto fue dedicado por la

salud del rey al dios Amurru.

PERVIVENCIA DE LA RELIGION SUMERIA

A pesar de la desaparicion de los sumerios hacia el afio 2000 a.C. como entidad
politica independiente, su lengua y su religion pervivieron. La lengua sumeria se
convirtié en lengua liturgica y los mismos dioses se mantuvieron en la cultura babi-
lonica. Pervivieron la triada sumeria y la triada astral, ésta bajo nombres semitas.
Nergal y Ereshkigal sigueron gobernando el mundo infernal.

Los mitos sumerios como el de Gilgamesh o el del diluvio pasaron a la religion
babilonia. Enlil fue sustituido por Marduk. Los templos siguieron funcionando con
las mismas normas, aunque eran mas grandiosos. El centro principal de culto se des-
plazé a Babilonia. Sin embargo, algunos aspectos de la religion sumeria cambiaron.
La triada, An, Enlil y Ea (= Enki), perdio su importancia poco a poco, Marduk de
Babilonia y Asur de los asirios se convirtieron en dioses universales, al igual que Sha-
mash. La plegaria individual y los salmos penitenciales desempefiaron un papel im-
portante en el culto, pues la religiéon acadia ponia el acento en el individuo.
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Carituro 11

La religién asirio-babilénica

CARACTERES GENERALES DE LA RELIGION
ENTRE LAS POBLACIONES DEL PROXIMO ORIENTE

El habitante de Mesopotamia, que vivia en una regién en gran parte desértica y
hostil, proyectaba, al igual que el egipcio, esta realidad fisica en la esfera religiosa,
pero llegaba a interpretaciones diametralmente opuestas. El hombre mesopotimico
se sentia vinculado con el dios, y éste actuaba mas como un déspota o un amo capri-
choso que como un padre. En la concepcion mesopotimica, el hombre ha sido crea-
do para excavar canales y construir diques. Tiene, sin embargo, algo de divino, pues
naci6 de la sangre de algunos dioses que fueron muertos para este fin. Estos motivos
se recogen en el Mito de Atrakhanis, que es la mas antigua version babilonica del mito
sumerio de la creacién del hombre. Los dioses reunidos en asamblea encargan a la
diosa madre Mami que cree al hombre para que trabaje. El mito babilénico tiene dos
novedades respecto al sumerio: el hombre posee un elemento divino, que es la inteli-
gencia, y estd condenado al castigo del trabajo, idea que no existe en el mito sumerio.
A finales del I1 milenio a.C., en el Poema de la Creacion, se introduce otra idea nueva: el
dios que ha sido sacrificado para que de su sangre se cree al hombre, no es We, el dios
de la inteligencia, sino Kingu, dios que combati6 junto a Tiamat, y, por tanto, un
dios pecador, y por eso el hombre se inclina al pecado. En este mismo poema, el
hombre es el punto culminante de toda la creacion.

En la narracién de la creacion del hombre entre los hebreos aparece una innova-
cién, la mujer, que en el relato biblico es la introductora del pecado. En el mito babi-
lénico el hombre no tiene culpa del pecado, sino que ha sido creado asi. La concep-
cién hebrea no admite esta ultima idea, pues la divinidad no puede pecar. En el rela-
to biblico varios detalles conducen a Mesopotamia: el paraiso, palabra de origen
sumerio; la mencidn de los rios Eufrates y Tigris; la creacion de la tierra, uno de los
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mutos de Atrakhasis; el elemento divino; la idea que el hombre ha sido creado para
trabajar y que tiene dentro de si el principio del pecado. El pecado de Adan es un pe-
cado intelectual, el conocimiento del bien y del mal, sélo reservado a Dios.

En la concepcion hebrea y no en la mesopotiamica, la muerte es la consecuencia
directa del pecado. Es, en su totalidad, una concepcién mucho mas pesimista que la
babilonica, pues el hombre es la causa de todos los males. El hombre es creado para
ser sefior del universo, concepcidn totalmente diversa de la de Mesopotamia. En la
concepcion hebrea el hombre es libre ante Yahveh.

En las poblaciones semindémadas semiticas del Proximo Oriente las relaciones
eran exclusivamente de parentela. Por esta causa las vinculaciones del dios con el jefe
de la tribu eran también de parentela. Se origina de este modo el culto al dios del pa-
dre, no ligado a su santuario, sino a un grupo humano. El dios se revela y es recono-
cido. La creencia en el dios del padre se documenta en el drea de la media luna en el
II milenio a.C,, y en el sur de Arabia se mantiene hasta los primeros siglos de la era
cristiana. Esta concepcion se desarrollé posiblemente entre todas las poblaciones se-
miticas némadas y seminémadas, Palestina y sur de Arabia. Al sedentarizarse, estas
poblaciones sufrieron una parcial transformacién en las relaciones hombre-dios.
Nace de este modo el concepto de alianza y de pacto entre el dios, a veces anonimo, y
su pueblo. Los sabeos estaban ligados a Almaqah, su dios nacional. Probablemente
todo soberano, en el momento de acceder al trono, hacia una alianza entre el pueblo
y el dios, como lo indica el que las conquistas militares se hiciesen en nombre de Al-
maqgah. En el mundo judio el dios de Siquén, se llamaba el Baal Berit, Baal de la
alianza que Yahveh hizo necesariamente con Abrahan, con Moisés en el Sinai, con
Josué en Siquén, con Josias en Jerusalén en el afio 622 a.C. y finalmente con Nehe-
mias. Este pacto, del tipo de los que se hacian en el Oriente, presupone una igualdad
por ambas partes. El dios pide la exclusividad de su culto, se empieza a pertenecer al
pueblo del dios por la circuncision, practicada entre otros pueblos de Oriente y par-
cialmente en Egipto, y que respondia a un sincretismo. Después los hebreos, ya se-
dentarizados, se comprometieron al cumplimiento del sibado. Esta concepcion con-
dujo al monoteismo.

LA RELIGION BABILONICA
El pantein

La religion de Babilonia fue una continuacién en gran medida de la sumeria. Las
fuentes para el conocimiento de esta religion estin redactadas en sumerio y en aca-
dio. La mayoria de la documentacion religiosa de la que dispone el investigador
sobre la religién babilonica son copias. El primer problema con que se cuenta es su
datacion. Las inscripciones son de particular importancia por las invocaciones y de-
dicatorias a los dioses que contienen. Ignalmente son significativos los nombres teo-
foros. La nomenclatura de una época o regiéon también arroja luz sobre la religion.
Hoy se admite la unidad de la religién babilénica, pero se presenta con diferentes ca-
racteres. Asi, es una religion de salvaciéon con Marduk, de justicia con Shamash, de
caracter nacional con Asur y agricola con Dumuzi. Es una religion politeista y sin-
cretista. Los dioses son de caracter astral y antropomorfo, pero carecen casi de perso-
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nalidad y por ello un epiteto vale para todos. Muchos dioses equivalen a aspectos lo-
cales o parciales de las potencias mayores.

Es posible sefialar algunos aspectos locales o temporales de la religion babilonica
gracias al material arqueolégico suministrado por las excavaciones. Es una caracte-
ristica de la religion babildnica la correlacion entre los mundos terrestre y celeste,
con el monarca como intermediario.

El pantedn babilonico es conocido por diferentes listas de dioses. La lista paleo-
babilonica y otras de la misma época no mencionan a todos los dioses del panteén,
puesto que son muchos. La triada sumeria de Anu, Enlil y Ea se mantuvo en el mun-
do acddico. La triada astral se identifico a los dioses semiticos de las divinidades res-
pectivas: Sin, la luna; el sol, Shamash; Ishtar, la estrella Venus, que era la Inanna su-
meria. Enlil fue sustituido por Marduk.

Los dioses se organizaban en ocho grupos, que son los de Anu, de Enlil, de la
diosa madre, de Enki-Ea, de Nanna-Sin, de Inanna-Ishtar, de Ninurta y de los dioses
infernales. Los primeros en la lista del panteén sumerio se repiten en el panteon ba-
bilénico. Estos dioses, cabezas de fila, estaban acompafiados por otros que les presta-
ban ayuda y consejo. Se distinguian por el espacio concedido a sus atributos.

Anu y Enlil, dioses supremos, iban acompafiados respectivamente de sus padres.
Muchas de las parejas divinas que precedian a Anu, eran aspectos del cielo y de la tie-
rra, y lo mismo sucedia con Enlil. Los progenitores eran duefios de ambitos determi-
nados, como la tierra, el cielo, la vida, el pais. En la religién sumeria y babilénica al-
gunos nombres de dioses sin coincidir se sobreponian. Asi, Anu reinaba sobre los
otros dioses, pero no gobernaba, puesto que esto lo hacia Enlil. Era el arbitro, sélo se
aislé de los otros dioses mas tarde. Enlil mantuvo siempre su nombre, pero se le ila-
mo6 Sefior, y no cambio su naturaleza. Ishtar se superpuso a Inanna, Adad sustituyé6 a
Ishkun, Sin suplanté a Nanna. Estos dioses eran antropomorfos. Su fuerza no cono-
cia limites y su tamafio era muy diferente al de los hombres. Llevaban una tiara con
muchas filas de cuernos.

Los dioses del panteén sumerio eran muchos, pero no pugnaban entre si, sino
que un juramento les obligd a delegar en uno solo la obligacion de gobernar y salvar
al mundo, aunque sin renunciar a su esfera especifica. Asi Enlil era el duefio en la
tierra y en el aire, Anu en el cielo supremo, Ea en las aguas y Nergal en los infiernos.
Cada dios tenia un lugar determinado en el cielo y en la tierra. Ea se afincé en Eridu,
Enlil en Nippur y Anu en Uruk, y lo mismo sucedia con todos los otros dioses im-
portantes.

Con el tiempo, los grandes dioses, Anu, Enlil y Ea, perdieron su importancia en
el culto, y fueron sustituidos por Marduk, Ishtar y Shamash. Y finalmente este ulti-
mo seri el dios universal por excelencia, venerado incluso por los extranjeros. Sha-
mash castigaba a los malhechores, defendia la justicia y recompensaba al justo. Los
dioses infundian temor sagrado a causa de su luminosidad. Marduk era el sefior de
Babilonia y de todas las tierras controladas por esta ciudad. Marduk e Ishtar eran los
dioses por excelencia, Marduk dominaba el cielo, extendia su poder sobre los vien-
tos, era el combatiente supremo, presidia también las faenas agricolas. Marduk ter-
mind por asumir a los otros dioses. Algunos investigadores han visto en este hecho
una cierta tendencia al monoteismo, dificil de aceptar.

Mesopotamia ha proporcionado buenas imagenes de dioses, como una diosa de
la metalurgia, identificada con Nina, en un fragmento de vaso de Entemena de La-
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gash, fechado a mediados del III milenio a.C.; las diosas entronizadas Bau y Nigal de
Ur, datadas respectivamente entre los afios 2060-1955 y 1960-1700 a.C.; Hammura-
bi ante el dios-sol Shamash, etc.

Unas divinidades tenian ciertas vinculaciones especificas, como Sin y Shamash
con la luna y el sol. Dumuzi y Sumuqan se relacionaban con la agricultura o la cria
de ganado.

En la realidad, como indican las inscripciones oficiales, los monarcas se dirigian
en sus plegarias a los dioses mas importantes del panteon, pues el rey dependia direc-
tamente de los dioses nacionales, o de divinidades especificas, segin las circunstan-
cias. Un ejemplo bien significativo es el &«durru —monumentos caracteristicos de la
region de Babilonia a partir del afio 1500 a.C.— de Melishishu II, donde se repre-
sentan varias divinidades por sus emblemas. En lo alto se encuentran los dioses de
caracter astral de la boveda celeste, la media luna de Sin, la estrella de Ishtar y el dis-
co de rayos de Shamash. En la parte inferior estaban Nisaba, el escorpion de Ishhara
y la serpiente cornuda de Ningizzida. En el cielo supremo se hallan dos tiaras con
seis pares de cuernos, que aluden a Anu y Enlil; el carnero y la cabra, el pezde Eayla
matriz de la gran-madre Ninhursag. En la parte inferior combaten bajo lgs simbolos
de monstruos y de armas los dioses secundarios de la guerra y de las catastrofes Ner-
gal, Ninurta y Zababa. También en el cielo se encuentran los atributos de Marduk, la
pluma y la mesa de Nabu y el busto y el perro de Gula. Casi a nivel de tierra se hailan
el fulgor de Adad, la lampara de Nusku, el arado de Ningirsu y los pajaros de los dio-
ses tutelares de la monarquia, Shugamuna y Shumaliya. Este &udurru representa mag-
nificamente el pante6n en tiempos de este monarca.

Los mitos

En Asia florecieron mucho los mitos, tanto en Mesopotamia en el III mi-
lenio a.C., como en Anatolia y en Siria en el II milenio a.C. y en Palestina en el
I milenio a.C. El mito en Mesopotamia ha conocido una evolucién historica. Asi los
mitos del nacimiento de Nanna del III milenio a.C., el Poema de la Creacidn del 11 mile-
nio a.C., el Poema de Erra de comienzos del I milenio a.C. no sélo se fechan en épocas
muy diversas, sino que los fines son diferentes. En el Poema de Erra el objetivo es lite-
rario, en el Poema de la Creacion predomina el caracter ritual, y en el mito de Nanna
hay un intento de interpretar la realidad.

Tanto en el Oriente como en Egipto se daba la unién de mito y rito, como se ob-
serva en Mesopotamia en las fiestas del Afio Nuevo. En Sumer el episodio central
del rito eran las bodas sagradas con la sacerdotisa que representaba a la diosa de la fe-
cundidad. En Uruk el sacerdote se identificaba a Dumuzi y la sacerdotisa a Inanna.
En las relaciones mito y rito un papel importante lo desempefiaban los dioses que se
mueran y que resucitan. En Egipto la union de rito y mito se manifestaba diariamen-
te en la derrota de Apofis. El sacerdote oficiaba en este rito en el puesto del faraén,
que a su vez personificaba al dios solar Ra. El rito repetia la lucha victoriosa entre Ra
y la fuerza del caos, personificadas en el dragdon en forma de serpiente Apofis.

Al sol se le consideraba como el vencedor de la noche. Ra recordaba su naci-
miento y la creacién del mundo realizada por él. La aparicién diaria del sol se consi-
deraba miticamente como la primera manifestacion del dios al comienzo del mundo.
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Su victoria garantizaba el orden sobre las fuerzas de la naturaleza. Las relaciones mi-
to-rito se manifiestan muy claras en Egipto en los rituales funerarios, en las pricticas
magicas y en el culto.

La religion babilonica no llegé a alcanzar la riqueza de mitos que la sumeria. Los
mitos babilénicos tratan dos temas clave, uno se refiere a la elevacion de Marduk al
rango de dios supremo y de Nergal al trono de los infiernos, mientras que el segundo
tiene por protagonista al hombre. Son los mitos de Gilgamesh, Etana y Adapa.

Segun los especialistas en historia de las religiones (M. Eliade), «nada se le puede
comparar al Poema de la Creacion en cuanto a grandiosidad, tensién dramatica, esfuer-
zo por conjugar la teogonia, la cosmogonia y la creacion del hombre en toda la litera-
tura sumeria. Junto al Poema de Gilgamesh, son las dos grandes creaciones de la literatu-
ra acidica». El Poema de la Creacién relata el origen del mundo, con la finalidad de
honrar a Marduk. Sus raices se pierden en el mundo sumerio, pero el tema esta rein-
terpretado. Aparece la primera pareja, Apsu y Tiamat. Apsu es la masa de agua dulce
sobre la que flota la tierra y Tiamat el mar, es bixesual y a la vez femenina. Otras pa-
rejas fueron engendradas de la mezcla de aguas dulces y saladas. La segunda pareja
esta formada por Lakhmu y Lakhamu y la tercera por Anshar y Kishar, que signifi-
can respectivamente en lengua sumeria la «totalidad de los elementos superiores» y la
«totalidad de los inferiores». Del matrimonio sagrado de estas dos totalidades nacio
Anu, dios del cielo, que a su vez engendr6 a Ea. Esta ultima pareja molestaba el repo-
so de Apsu, que se quejo a Tiamat, pues ni de dia ni de noche podia reposar. Los qui-
so aniquilar para que hubiera silencio y pudiera dormir. Se ha sefialado que en estos
versos se adivina la nostalgia de la materia que tiende a la inmovilidad primordial, la
resistencia a todo movimiento, condicién de toda cosmogonia.

Los jovenes dioses se quedaron estupefactos ante la determinacién de Apsu. Ea
con sus conjuros magicos logré que Apsu se durmiera profundamente, le encadené y
le mat6. Ea se convirtié de este modo en un dios de las aguas, donde su esposa Dam-
kina engendré a Marduk. Anu continué la lucha contra Tiamat haciendo surgir los
vientos y las olas. Tiamat se lanz6 a una lucha decidida, creé la serpiente, el ledn,
monstruos, demonios y seres con armas terribles y valientes. También se sirvid del
dios Kingu, al que confié el poder supremo. Anu y Ea se acobardaron y sélo Marduk
acepté combatir, pero con la condicién de que todos los dioses admitieran su procla-
macion como dios supremo. Tiamat luché contra Marduk. Este lanzo contra ella
primero a los vientos, para hinchar su cuerpo, después disparo6 flechas que le atrave-
saron el cuerpo y el corazon. La mato y arrojo el cadaver a la tierra. Los ayudantes de
Tiamat huyeron despavoridos, Marduk quité y rompio las armas y encadend a Kin-
gu, regreso junto a Tiamat, le rompio el crineo y parti6 el cuerpo en dos mitades.
Una se convirtio en la boveda celeste y de la otra se formo la tierra. Marduk fij6 el
curso de las estrellas; después el de los planetas; £1j6 el tiempo y configurd la tierra
con los 6rganos de Tiamat. Finalmente Marduk decidi6 crear al hombre para servi-
cio de los dioses. Los dioses vencidos esperaban el castigo. Ea sugirié que fuese sacri-
ficado sélo uno y todos estuvieron de acuerdo en que fuera Kingu. Se le abrieron las
venas y de su sangre formé Ea al hombre. El poema termina con la construccion de
un santuario en honor de Marduk.

La cosmogonia de este poema es sombria y la antropologia pesimista. Los enemi-
gos de Marduk son de caracter demoniaco. Tiamat no sélo es el caos primordial, sino
la creadora de monstruos. Se intenté detener la creacion del universo al aniquilar a
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los mds jovenes dioses. La muerte de Apsu fue la primera de una serie de asesinatos
creadores, Ea organizo, por vez primera, la masa acuatica. Hay una serie de creacio-
nes negativas, al crear Tiamat a monstruos, Marduk creo el cielo y la tierra del cuer-
po de Tiamat.

Se ha sefialado al examinar este mito que el cosmos participa de una doble natu-
raleza, de una materia ambivalente, cuando no demoniaca, y de una forma divina,
obra de Marduk. Esta ambivalencia se manifiesta en que la boveda es creada del
cuerpo de Tiamat, las estrellas son las moradas de los dioses. La tierra surge de los 6r-
ganos de Tiamat y de la mitad de su cuerpo, pero santificada por las ciudades y los
templos. Como escribe M. Eliade, a quien seguimos en la interpretacion de los mi-
tos, «el mundo es ¢l resultado de una mezcla de primordialidad cadtica y demoniaca
por una parte, y de creatividad y sabiduria por otra».

Es la férmula cosmogonica mas compleja a 1a que llegd la especulacion mesopo-
timica, pues reunié en una sintesis audaz todas las estructuras de una sociedad divi-
na. La creaciéon del hombre arranca de la tradicion sumeria, en cuanto que el hom-
bre es creado para servir a los dioses y explica el origen a partir de dos dioses sacrifi-
cados. Kingu se ha convertido en el jefe de los monstruos y de los seres demoniacos,
creados por él. El hombre esta formado de una materia demoniaca, que es la sangre
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de Kingu. Un pesimismo tragico esta bien patente en el mito acadio y en el origen
del hombre. La unica esperanza es que el hombre ha sido modelado por Ea. Beroso
recogi6 un mito, segun el cual Bel (Marduk) ordeno a los dioses cercenarle la cabeza
y modelar al hombre a partir de su sangre mezclada con la tierra. Este mito significa-
ria que el hombre esti compuesto de una mezcla de sustancia divina y demo-
niaca.

El Poema de Gilgamesh es la suprema creacion del genio babilénico, aunque episo-
dios de la vida de este rey de Uruk se encuentran ya en Sumer. El poema narra los in-
tentos del héroe por alcanzar la inmortalidad y su fracaso definitivo. Gilgamesh era
hijo de un mortal y de la diosa Ninsum. Comienza el poema con la descripcion de las
fabulosas construcciones que emprende el héroe. Inmediatamente presenta a Gilga-
mesh como un tirano, que viola mujeres y somete a los hombres a duros trabajos. Los
habitantes de la ciudad suplican a los dioses que les libren de semejante azote, y estos
deciden crear a un hombre capaz de enfrentarse a Gilgamesh, Enkidu, que es un ser
que vive entre las fieras. Gilgamesh, que habia oido hablar de este ser semisalvaje, in-
tenta atraerle a Uruk envidndole a una ramera. Los dos primeros luchan, vence Gil-
gamesh y terminan por hacerse amigos. En compaiiia de Enkidu, Gilgamesh em-
prende una serie de hazafias heroicas. Primero se dirigen al bosque de los cedros
guardado por el monstruo Huwawa, a quien vencen, y talan el cedro sagrado. Vuelto
a Uruk, la diosa Ishtar se enamora de Gilgamesh, quien la desprecia, por lo que la
diosa pide a su padre Anu que cree al toro celeste para aniquilar a Gilgamesh y a su
ciudad. Anu se niega, pero al final cede ante la amenaza de soltar a todos los muertos
del infierno. El toro se lanza contra Uruk y mueren muchos de sus habitantes. Enki-
du le sujeta por la cola y Gilgamesh lo mata metiéndole la espada en la nuca. Ishtar
maldice al rey subida en lo alto de la muralla. Enkidu envalentonado, corta una pata
del toro, la tira ante Ishtar e insulta a la diosa. Enkidu suefia que los dioses le han
condenado. Al dia siguiente enferma y al cabo de doce dias muere. Gilgamesh lloro
la muerte de su amigo siete dias y siete noches. hasta que el cuerpo de Enkidu co-
menz6 a descomponerse y le entierra. Gilgalmesh abandona la ciudad y camina
errante aterrorizado con la idea de la muerte. Sélo le interesa adquirir la inmortali-
dad, quiere buscar al Gnico hombre inmortal, salvado del diluvio, Utnapishtim.

El héroe supera una serie de pruebas de tipo iniciatico. En las montafias Mashu,
se encuentra las puertas cerradas y defendidas por dos hombres escorpiones terrorifi-
cos. Los monstruos le permiten penetrar en el tunel. Doce dias tarda en atravesar el
tunel que termina en un jardin maravilloso. Junto al mar se encuentra a la ninfa Si-
duri, 2 la que pregunta dénde puede encontrar a Utnapishtim. La ninfa le disuade de
sus propositos, pues «cuando los dioses hicieron a los hombres, asignaron la muerte a
los hombres y se guardaron la vida para si. Tu, Gilgamesh, hincha tu vientre y goza
cada dia y cada noche. Haz de cada dia una fiesta y danza y retoza dia y nochen. Sidu-
ri, ante el deseo de Gilgamesh, le encamina al barquero Urshanabi y juntos atravie-
san las aguas de la muerte y llegan a la orilla donde vive Utnapishtim, a quien pre-
gunta como consiguio la inmortalidad. Gilgamesh escucha de €l Ia historia del dilu-
vio. Le ordena que trate de no dormir seis dias y siete noches. Se trata de una prueba
inicidtica. El permanecer despiertos es una transmutacion de la conciencia humana.
Gilgamesh se duerme los seis dias y las siete noches, y cuando le despierta Utnapish-
tim, se lamenta de lo sucedido. Finalmente, le revela el lugar donde se encuentra la
planta que le vuelve a la eterna juventud. Gilgamesh desciende al fondo del mar y lo-
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gra coger la planta. De vuelta se bafia en una fuente y durante el bafio una serpiente
le arrebata la planta. En medio de sollozos se lamenta Gilgamesh de su mala suerte a
Urshnabi. Este episodio es una nueva prueba inicidtica: el héroe no ha sabido sacar
provecho de un don inesperado; carece, pues, de «sabiduria». Algunos episodios del
Poema de Gilgamesh (el bosque de los cedros, el suefio, el tambor, etc.) se han conside-
rado como ideas y précticas chamdnicas.

Este poema se ha interpretado en el sentido de que los mortales no tienen escapa-
toria ante la muerte. Sin embargo, también se da a entender que algunos hombres
podian obtener la inmortalidad sin ayuda de los dioses, cumpliendo una serie de
pruebas inicidticas. En estos dos poemas hay una antropologia pesimista. Este pesi-
mismo domina otros textos religiosos, como £/ Didlogo entre el amo y el criado, que es el
resultado de un fuerte nihilismo, ya que todo esfuerzo humano es imitil. Mas pesi-
mista ain es el Dialogo sobre la miseria humana. La piedad con los dioses no sirve para
nada. El dios trae la pobreza al devoto y en cambio los impios amasan fabulosas for-
tunas. Triunfan los criminales, los injustos, los bandidos, los sinvergiienzas, mientras
que los justos, los débiles y los enfermos estin llenos de miserias. Son experiencias
nihilistas ante una injusticia generalizada. En otro texto se describe una situacion pa-
recida a la de Job, hasta que Marduk le salva.

El pensamiento religioso acadio puso ¢l acento sobre el hombre y sobre los limi-
tes de la posibilidad humana. La distancia entre los hombres y los dioses es infran-
queable, pero un elemento divino en el hombre es el espiritu. Vive el hombre en una
ciudad cuyos templos y zigurats representan el centro del mundo, y que aseguran la
comunicacion entre el cielo y la tierra. El centro religioso se habia desplazado a Ba-
bilonia, que era la puerta de los dioses. El hombre podia manipular determinados
objetos ritualmente y considerarse bajo la proteccién de un dios.

El mito de Adapa también trata el tema de la inmortalidad. En este mito la res-
ponsabilidad no es del protagonista. Ea cre6 a Adapa inteligente, pero mortal. Una
vez Adapa rompio las alas al viento, porque éste volco su barca, lo que significaba
una violacién del orden césmico. Anu llamé a Adapa a juicio. Antes de ir, Ea le ins-
truy6 sobre como debia comportarse en el cielo, y le recomendé que no aceptase el
pan de la muerte. Adapa admitié que rompié al viento las alas para vengarse. Anu,
admirado por su sinceridad, le ofrece el pan y el agua de la vida, que Adapa rechazo,
con lo que perdié la inmortalidad.

El mito de Nergal y de Ereshkigal celebra al cielo y al infierno, a la muerte, a la
vida y a los demonios. Ereshkigal se preparé un reino independiente en los infier-
nos, terrible hasta para los mismos dioses. Sélo participaba en los banquetes celestes
y enviaba a un mensajero para que pidiese la parte que le correspondia de alimentos.
Un dia Nergal se enfadé6 y desprecié al mensajero, accion que enfurecié a la diosa
Ereshkigal, que solicité que el dios Nergal le presentara excusas. El dios sedujo a la
diosa y después la abandoné. Ereshkigal envié un mensajero a Anu con terribles
amenazas, como sembrar la tierra de muertos, que serian mas numerosos que los vi-
vos. Nergal bajo a los infiernos sin esperanza de regresar, pero con la intencién de
reinar alli. Primero cogio a Ereshkigal por los cabellos y la expulso del trono, arro-
jindola tierra para cortarla la cabeza. Ante la siplica de la diosa, Nergal la dejo libre.
Ereshkigal ofrecié a Nergal ser su esposa, entregarle el dominio de los infiernos y
poner en sus manos la sabiduria. Al fin Nergal besé a la diosa, viendo cumplidos sus
deseos.
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Otros mitos, como los de Anzu o de Erra, narran la restauracién del orden cos-
mico perdido por la revuelta de algunos dioses secundarios; el descenso de Ishtar a
los infiernos o el diluvio.

Culto y rito

En Mesopotamia, a comienzos del II milenio, los sacerdotes estaban jerarquiza-
dos en treinta categorias segun sus cometidos. También se consagraban al cuidado de
los dioses mujeres pertenecientes a las clases altas, que debian ejercer en gran parte la
prostitucion sagrada. En los templos funcionaban escuelas que preparaban a los fu-
turos sacerdotes.

Los templos de Mesopotamia y de Egipto repetian un arquetipo, que tuvo su ori-
gen en el momento de la creacion. En Egipto se documenta en la mds antigua con-
cepcién mitoldgica, como lo indica una inscripcién del templo de Edfu, donde se re-
cuerda expresamente la primera isla que salié del caos acuadtico, las cabafias y la inter-
vencion de los dioses de caracter menor, que construyeron el templo por encargo del
dios creador Pta. La conexién entre el templo primordial y el dios de los antepasados
es una concepcioén tipicamente egipcia, asi como la presencia de la pilastra, sefial de
la sacralidad del lugar y punto central del mundo. En Mesopotamia el templo se le-
vanta sobre una montaiia sagrada. En un ritual babilénico de época aqueménida, se
recoge el ritual seguido en la restauracion de un templo. Se proyecta en el origen de
la creacidn al salir del océano la tierra (arcilla) sobre la que se levanta el templo. Lo
primero que aparecieron fueron las cabafias y después la creacion de divinidades me-
nores, que completaron la construccion del templo.

La fiesta del Asio Nuevo

La fiesta del Afio Nuevo comprendia los siguientes rituales: 1.c Expiacién por el
cautiverio de Marduk cumplida por el rey. 2.° Liberacion de Marduk. 3. Combates y
procesion ritual, presidida por el monarca hasta la mansion del Afio Nuevo, Bit Aki-
tu; la procesion representaba a los dioses que iban a combatir a Tiamat. 4.c Matrimo-
nio sagrado con una hierédula, personificacion de la diosa, después de un banquete
sagrado. 5. Determinacion de las suertes por los dioses. En el santuario de Marduk
el gran sacerdote cumplia determinadas acciones para humillar al monarca. El pue-
blo buscaba a Marduk hasta que era liberado. Esta fiesta era la repeticion de una cos-
mogonia, la regeneracion periddica del cosmos.

Un papel importante en el ritual lo desempefiaban las purificaciones, los him-
nos, los conjuros y los sacrificios. El sumo sacerdote de Marduk preparaba cuidado-
samente la fiesta y participaba en ella acompafiado de musicos y de cantores, pues el
canto y la musica eran parte fundamental del ritual, y de artesanos. Toda la pobla-
cion de la ciudad y de los alrededores intervenia en la fiesta. Esta fiesta de Babilonia
ofrece muchos puntos de contacto con un ritual en honor de la diosa Ishtar celebra-
do en Mari en época de Hammurabi. Diversos ritos preparaban la solemnidad en la
que participaban los dioses. Se celebraban varios rituales de purificaciéon. La pobla-
ci6n cantaba y bailaba, también intervenian el monarca y los artesanos de diferentes
oficios.
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Templos

Cada ciudad celebraba fiestas en honor de su dios local. Babilonia contaba con
unos sesenta templos importantes y mas de mil capillas. En ellos se celebraban a dia-
rio ofrendas a los dioses, banquetes sagrados y la liturgia. Otras ceremonias solo te-
nian lugar con motivo de sucesos importantes, como ritos de penitencia de los mo-
narcas, la fundacién o restauracion de los templos, el vestido de la imagen de dioses,
el comienzo de las campafias militares, las fiestas, la muerte del monarca, la conme-
moracién de los difuntos, etc. Los templos solian estar rodeados por un muro que
delimitaba el recinto sagrado. Un altar se solia levantar al aire libre delante del porti-
co. Una gran sala conducia al sanctasanctérum, donde se encontraba la imagen del
dios sobre un podio. La imagen del dios estaba acompaiiada de las de su esposa e hi-
jos. Este tipo de templo arranca de modelos de la época sumeria, sélo se aumentaron
el tamafio del edificio y el nimero de capillas. También creci6 el numero de depen-
dencias y de los almacenes de los templos que guardaban los donativos y ofrendas de
los devotos.

Los templos tenian una gran importancia econémica y social. Favorecian el co-
mercio segun determinadas normas y acuerdos. Hacian préstamos, sancionaban los
acuerdos, tenian una gran cantidad de artesanos de toda clase que trabajaban febril-
mente. Los cargos sacerdotales se vendian.

Los templos mas famosos en la etapa paleobabilénica a partir del ano 2000 a.C.
se construyeron en la region de Eshnunna, ademas de los de Asur, y seguian el mode-
lo de templo con patio y cella plana a nivel del suelo.

Los templos mayores de este tipo son los tres templos de Tell-Harmal y el templo
de Neriltu en Eshnunna dedicado este ultimo a Ishtar Kititum. Tienen cella y ante-
cella, menos el templo doble. Este ultimo santuario esta precedido de un patio rec-
tangular con entrada con vestibulo flanqueado por torres. Se ha supuesto que habria
un santuario de tamafio menor, en el iangulo nordeste de una entrada monu-
mental.

El monarca Karaindash, a mediados del siglo xv a.C., consagré a la diosa Inanna
un templo de gran originalidad en el Eanna de Uruk. Consta de una cella alargada,
de un vestibulo delante de la puerta principal, de dos puertas de acceso a la calle con
corredores laterales, todo en el interior de un muro de planta rectangular. En los ni-
chos del zocalo alternan las imagenes de un dios de la montafia con las de una ninfa
del agua. Estas sostienen un vaso del que brota agua. El zocalo moldeado fue una in-
novacion de Karaindash. Kurigalzu restauré el santuario de Nannar en Ur y erigio
un templo en honor de la esposa del dios Ningal. En el centro del santuario se en-
contraba una sala cubierta de cupula sobre pechinas. Kurigalzu levanté una nueva
capilla en Dur-Kurigalzu, con recintos consagrados a Enlil y a Ninurta, «Sefiores de
la Casa de los dioses», a Ninlil, «kDuefia de la Casa de la Gran Sefiora de los cielos», y a
Enlil, Sefnor del Gran todo». En el centro de los tres recintos se encontraba la torre
central. Los recintos tenian camaras alargadas en torno a un patio central.

En el periodo neobabilénico (h. 612-539 a.C.) se fabricaron dos piezas que de-
muestran cémo toda la actividad humana se colocaba bajo la proteccion de los dio-
ses. El mojon de Mardukapaliddina, fechado en el afio 714 a.C., conmemora la dona-
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cion de tierras a un sibdito, que se pone bajo la proteccion de los dioses, simboliza-
dos en la parte superior. En la cabecera de la inscripcién fundacional de Nabuapalid-
dina, del afio 870 a.C., en la que el rey celebra la restauracion del templo de Shamash
en Sippar, el texto recuerda la antigua estatua del dios sol, que se veneraba en el san-
tuario. Su imagen tiene rasgos arcaicos, en su gesto, en el emblema del anillo y en los
hombres-toros del lateral de trono. El dios esta entronizado debajo de un baldaqui-
no. Se aproximan al dios tres varones. El sumo sacerdote de Shamash coje la mano
del monarca para presentarle al dios. Una diosa intercede alzando sus manos en gesto
de oracion. Delante del dios se encuentra el simbolo solar colocado en un pedestal
sobre una mesa; en la parte superior le sostienen dos divinidades. El sumo sacerdote
toca la mesa con su mano.

La plegaria. Conjuros. Salmos penitenciales

En la religién babilénica la plegaria individual a los dioses tuvo un gran desarro-
llo. Muchas plegarias que coincidian con determinados ritos son muy breves. Los
conjuros eran muy empleados, principalmente con motivo de desgracias y calamida-
des, y acentuan la benevolencia del dios hacia los fieles. Se hacian frecuentemente
conjuros a Marduk, sefior de la suplica, a Ishtar, a Shamash, al dios-fuego Girsuyala
diosa-luz Nusku. Algunos conjuros se encuentran a medio camino entre la magja y la
religion. Igualmente habia lamentaciones. El fiel solia terminar todas estas suplicas
con una promesa. Se habian redactado determinados formularios segun las circuns-
tancias.

Frecuentemente el fin de la plegaria era conjurar una calamidad que acechaba al
fiel. La religion babilénica conocié los salmos penitenciales en dialecto sumerio
acompafados de una traducciéon en lengua acadia. Estos salmos se componian de
una parte fija. La finalidad de los salmos era aplacar la coélera divina y confesar las
faltas del fiel. Se ha supuesto que estos salmos se recitaban a dos voces por el sacerdo-
te y el penitente. El salmo de penitencia terminaba con una peticion de intercesion a
los dioses y con una férmula ritual. Igualmente el fiel mezclaba a veces conjuros y
salmos penitenciales. Se usaban muchas férmulas ya estereotipadas, a las que el fiel
podia referirse y convertirlas en una invocacién. Los salmos podian convertirse en
un didlogo o en un monologo, principalmente por sugerencias regias. La plegaria ba-
bilonia no alcanzé nunca un tono personal.

En el culto de Babilonia la plegaria personal y los salmos de penitencia son pie-
zas importantes. Una plegaria babilonia se dirige a todos los dioses, incluso a los que
el fiel no invoca:

jOh sefior, grandes son mis pecados! ;Oh dios, al que no conozco, grandes son
mis pecadosl... {Oh diosa, a la que no conozco, grandes son mis pecados! El hombre
nada sabe, ni siquiera sabe si peca o hace bien. jOh mi sefior, no rechaces a tu servi-
dor, mis pecados son siete veces siete, aleja mis pecados!

La confesién iba acompafiada de gestos liturgicos, como postrarse en tierra o
arrodillarse. Otro género empleado por los fieles fue el de las bendiciones.
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La adivinacion

En el campo de la adivinacion el influjo de la religion sumeria fue nulo. Casi to-
dos los documentos se redactaron en lengua acadia, aunque la mantica acadica se
presentaba descendiendo del rey sumerio Sippar. Se conocen textos de adivinacion
en numero muy elevado, fechados a partir del afio 2000 a.C. Desde este momento
hasta el cambio de la era se mantuvo muy uniforme en cuanto a la técnica. La manti-
ca se desarrollé mucho en Babilonia. El pensamiento religioso sumerio puso el acen-
to en los dioses, y el acadico en el hombre y en sus problemas diarios. Las preguntas
se dirigian principalmente al dios sol, al dios del tiempo, de la noche, a los astros y
rara vez a los dioses locales. A Shamash se le invocaba como juez, no como legisla-
dor. La madntica es posible porque la creacion se considera descifrable. Los dioses
nunca mentian al dar una respuesta, pero ésta podia ser ambigua o no dar ninguna
contestacion. Algunos presagios estaban condicionados. El fiel podia esquivar los
malos presagios con ritos adecuados. Igualmente las respuestas solian ser laconicas y
dificil reconocer el cumplimiento. Algunas respuestas estaban equivocadas. En estos
casos se atribufa la equivocacion a errores personales, pero no se acusaba al dios. Se
obtenian presagios de las visceras del animal sacrificado, ya desde el comienzo del
II milenio a.C. El adivino aplicaba criterios ya fijados de antemano, como el color o
el tamaiio de los 6rganos. Se empleaba mucho en la méntica el higado. El arispice se
fijaba en determinados detalles anatomicos. Igualmente se usaban los pulmones, los
rifiones o las circunvoluciones de los intestinos.

Los sacrificios se utilizaban en dos sentidos diferentes: sin haber existido una
pregunta anterior, o mediante sacrificios especiales para obtener los presagios a una
pregunta concreta. En este ultimo caso se observaban el mayor numero de datos que
se podia obtener. Se conocen documentos referentes a la seleccion de los adivinos, a
los formularios de las preguntas, a las respuestas y al impacto de las respuestas en la
paz, en la guerra y en la vida publica. Falta documentacidn sobre las varias especiali-
dades de la mantica. Un archivo importante de la mantica se encontraba en la biblio-
teca de Ninive. .

La aruspicina babilénica uso una técnica y unos métodos de analisis muy compli-
cados y perfeccionados. También se valio de los datos suministrados por la astrolo-
gia. Las dos artes principales fueron la teratomancia, o analisis de las partes anéma-
las del cuerpo, y la oniromancia o interpretacién de los suefios; igualmente se em-
pled la incubatio. Estas disciplinas exigian un personal especializado. Los médicos ha-
bian logrado un examen detallado de los pacientes, pero la terapéutica era de caracter
médico-magico. También se utilizaban métodos mas populares, en los que un puna-
do de harina, unos granos o la observacion de la naturaleza servian para obtener pre-
sagios. Se sacaban presagios igualmente de los animales, del vuelo de las aves y del
comportamiento de las serpientes. Calendarios especiales prohibian o aconsejaban,
en determinados dias o meses, actividades manticas. Los babilonios obtenian presa-
gios de cualquier sefial, ademis de los oraculos.
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La magia

El cumplimiento de los presagios funestos se podia evitar mediante determina-
dos ritos, ya fuera con el fin de anular el presagio o de lograr que recayera sobre otro
ser. La magia y la adivinacién se desarrollaron mucho en la religion babilonia, como
lo indica la abundante documentacion de las bibliotecas babilénicas. Fue excepcio-
nal en Babilonia la magia que no acudia a la intervencion divina. Las prescripciones
estaban dictadas por los dioses. Los dioses como Marduk, Ea, Asalluhi y Ningirim,
eran los que tenian el poder de actuar.

La magia en estos casos combate principalmente a los demonios, que solian tener
aspecto animalesco y repulsivo, eran crueles y se mostraban sordos a las plegarias hu-
manas. De noche visitaban ciudades y aldeas, y se les consideraba bien seres celestes
rebeldes, bien criaturas infernales. También combatia a los encantadores de ambos
sexos, a los espiritus de los difuntos y a los fantasmas, que se diferenciaban de las
miasmas que atacaban a los animales, a las plantas e incluso a los minerales. Lamash-
tu, hija de Anu, por ser infecunda se cebaba principalmente en los nifios y en sus ma-
dres. Otro demonio terrible era Mamit, que guardaba las leyes y los acuerdos.

En las enfermedades o malformaciones fisicas y en los encantamientos se acudia
al exorcista. Como proteccién en las casas o en determinadas salas, especialmente ex-
puestas al peligro, se colocaban figuras, como los toros alados asirios. El individuo se
protegia con determinadas joyas o sellos, que servian de amuletos. Otras veces el
amuleto era una plegaria que actuaba como exorcismo.

La demonologia se desarrollé extraordinariamente en la religion babilonica.
Este desarrollo indica una cierta sensacién de angustia y de terror en los hom-
bres.

La sacralidad del monarca

La sacralidad del monarca babilénico se proclamaba de diferentes modos. En los
epitetos que se le concedian, como rey del pais o rey de las cuatro regiones del uni-
verso, que eran titulos de los dioses. Se le consideraba hijo del dios, era el intermedia-
rio entre los dioses y los hombres, expiaba los pecados de su pueblo y comia de ios

manjares ofrecidos diariamente a los dioses. En definitiva, era el representante de la
divinidad.

Influjo de la religion babilinica

Con la caida de Babilonia en el afio 539 a.C., no desaparecio su religion. Conti-
nuaron recibiendo culto en privado y en publico los mismos dioses, Marduk, Ishtar,
Anu, Enlil, Sin, Ea, Adad, Shamash, etc. La helenizacion, que llegé con Alejandro
Magno, se manifest6 en la onomastica y en la introduccién de ciertos elementos at-
quitectonicos. La aruspicina babilénica, a través de Siria y de Anatolia, influyé muy
probablemente en la etrusca.

37



En el Antiguo Testamento se puede rastrear este influjo, como en la narracion
del diluvio. La caida de Adan y el tema del paraiso entre otros, como la lucha entre
pastores y agricultores (Cain y Abel), acusan influjo de los mitos sumerios. Algunos
salmos judios se encuentran proximos a determinadas plegarias babilonicas en sus
motivos y formulaciones. Lo mismo cabe asegurar de los libros hebreos de Job, del
Cantar de los Cantares y del Libro de la Sabiduria. En Babilonia los judios conocie-
ron varios temas fundamentales de la religion irania, que aceptaron y que después
incorporaron a sus doctrinas.

LA RELIGION DEL ELAM

Los elamitas fueron un factor importante en el hundimiento de la III dinastia de
Ur. Poco tiempo después fueron expulsados de Sumer y rechazados hacia el este, lo
que les obligé a extenderse por el interior de Iran, logrando crear un Estado podero-
so. Elam culturalmente dependié mucho de Mesopotamia. Después sufrié un proce-
so fuerte de babilonizacién. La época de esplendor de Elam abarca desde los si-
glos xvir al x11 a.C,, desarrollando una gran cultura urbana.

La religion del Elam todavia no es bien conocida. Un documento importante
para el conocimiento de los dioses elamitas es el tratado concluido entre un principe
de Susa y Naramsim, rey de Agade. El primer dios citado es una diosa de nombre Pi-
nikir, cuyo culto pervivi6 hasta dos milenios después. Fue sustituida en el Il milenio
por una nueva diosa, Kiri-risha, Gran diosa o Unica Grande, que pertenecia a un
universo religioso diferente, en el que la deidad central era un dios y no una diosa.
En el primer milenio a.C. fue sustituida a su vez por otra diosa de nombre Parti.

Dioses de otra clase son Hutran, Humban, Nahunte, Gal y Inshustrinak, sefior
de Susa. Un dios mencionado en el tratado de Pinikir, Nahunte, era el dios sol y dios
de la justicia. Los juramentos se hacian en Susa en su nombre. El dios mis venerado
en Susa fue Inshushinak, citado en primer lugar en las inscripciones reales de esta
ciudad, pero en el mencionado tratado estd situado en el quinto. Kiri-risha, mil afios
después del tratado, podia ser su esposa o del dios Gal, que va colocado en las ins-
cripciones delante del anterior. Se desconoce el caricter de Inshushinak; solo se sabe
que compartia la acrépolis de Susa con el dios Gal.

Un importante dios del pantedn elamita fue Shimut, conocido en el II milenio
como dios de Elam. Era el mensajero inspirado de los dioses. Su esposa era Manzat,
calificada de Grande sefiora. Lakamar fue la diosa de las aguas, compartia el poder de
los infiernos con Ishmekarab, por lo que también juzgaba a los muertos.

Dos destacadas divinidades elamitas fueron el dios de la tempestad y el dios luna.
Junto a estos dioses, la religion elamita conoci6 otros secundarios, como Shazi, cita-
do en un conjuro. Algunos dioses son sdlo nombres y se desconoce su caricter, como
Nazit, la divina Naruti, etc.

Aportaciones del arte a la religion elamita

Escenas de culto se representaron en los cilindro sellos elamitas ya en el periodo
elamita antiguo, entre los siglo xx y xvi11 a.C. con la deidad entronizada y el devoto
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delante de ella, y a veces con una mesa de ofrendas entre los dos. Eran diferentes
practicas del ritual, que varios siglos después repiten en Asiria. Al comienzo del pe-
riodo elamita medio, alrededor del siglo xv a.C., el devoto hace la ofrenda de un ani-
mal a la divinidad entronizada y con cuernos sobre la cebeza. El trono termina en
cabeza de animal. Otras veces el dios se asienta sobre un animal. El fiel lleva en sus
manos una cabra para sacrificarla. en una composicion secundaria el devoto se en-
cuentra delante de una deidad de pie.

En el periodo medio elamita son frecuentes, en los cilindros sellos, las escenas de
adoracion o culto con un viviente que tiene un abanico para dar aire al dios. La ma-
yoria de estos cilindros proceden del desposito de cilindros hallado en la capilla del
santuario de Tchoga-Zambil. Con pocas excepciones pertenecen al ultimo periodo
medio elamita, cuando el rey Untashgal (h. 1265-1245 a.C.) construy6 el santuario.
Un ejemplo de estos cilindros con escenas religiosas de este periodo es una pieza fe-
chada en el siglo x111 a.C. en la que la divinidad esta entronizada; se lleva a la boca un
jarro y un sirviente, colocado de pie delante de ella, le abanica. La misma composi-
cién se repite en un cilimdro de época neoelamita de los siglos 1x-viit a.C. Delante
de la deidad entronizada estid colocada una mesa de ofrendas, encima de ellas se en-
cuadra una fila de jarros y delante un devoto ofrece un jarro al dios. Otro cilindro
con tema religioso es de gran originalidad, se hallé en el santuario de Tchoga-
Zambil. El dios del agua estd arrodillado y de sus espaldas, brazos y manos brotan co-
rrientes de agua que se recogen en jarros. El mismo tema se repite en la estela de Un-
tashgal, fechada en el siglo xi11 a.C.

Un tema favorito de los cilindros elamitas es el de los animales monstruosos que
aterrorizaban continuamente a los habitantes del Oriente. Una escena de culto se es-
culpid en el relieve rupestre de Kurangun, fechado entre los siglos xv-x1a.C., en los
montes de Rakhtiarios. l.a composicién principal estda enmarcada en un rectangulo.
En el centro, un dios con cuernos esta sentado sobre un trono formado por los ani-
llos superpuestos de una serpiente que el dios sujeta por el cuello. El dios sostiene un
jarro, del que brotan dos corriente de agua, una de las corrientes forma un arco por
encima del dios, de una diosa colocada a sus espaldas y termina probablemente, en
un jarro, que sostiene un sirviente. La segunda corriente termina en las manos del
primer fiel, colocado de pie delante del par de dioses, seguidos por otros dos. Varias
filas de devotos superpuestas contemplan la escena. Visten traje corto. El tema del
dios con vasos del que salen corrientes de agua, aparece por vez primera en el perio-
do arcaico (h. 2370-2230 a.C.) y pasé después al arte elamita.

En la cabecera de la estela de Elam, se representa el tema clisico del monarca
ante un dios. En un bronce de gran maestria artistica, la reina Napu-Asu, esposa de
Untash-Huban, esta de pie en oracién, como lo indican sus manos juntas sobre la
cintura. La inscripcion sobre los bordes del vestido recoge maldiciones. En la gran
estela de piedra del rey Untash-Huban, fechada hacia el afio 1500 a.C., el monarca se
encuentra ante un dios. Se representan en ella otros motivos religiosos, como el ge-
nio en el vaso manante, el hombre toro.

El arte elamita también represento figuras de portadores de ofrendas de pie, re-
vestidas de traje talar hasta los pies, con gesto de adoracion por la postura de su brazo
derecho, y orantes. Se han hallado en Susa y se fechan a mediados del II milenio a.C.
La ofrenda unas veces es de cabra montés, otras de cabrito.

Un panel de ladrillos modeados, hallado en Susa, datado en el siglo x111 a.C., por
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la inscripcion que menciona a los dos hijos de Shutruk-Najunte, Kutir-Najunte, y
Sibhak-in-Shusinak, se representa a un dios cuya parte inferior es de toro, que toca
con sus manos humanas una palmera esterilizada. En el lado de la derecha se en-
cuentra una diosa de pie con el cuerpo trabajado como una columna.

A finales del siglo x11 a.C. se fecha una tabla de bronce con ceremonia celebrada
a la salida del sol. En cuclillas y desnudos dos varones hacen abluciones sobre una es-
planada, en la que hay dos zigurats, una mesa de ofrendas, unas pilas, una tinaja para
el agua, dos columnas y un bosquecillo sagrado. La inscripcién menciona al monar-
ca Silhak-in-Shushinak. Se representa en esta pieza un conjunto religioso muy com-
pleto: la veneracién de los semitas por el drbol, y las columnas de los santuarios de
Tiro y de Jerusalén. La tinaja recuerda al mar de bronce del templo de Jerusalén y de
otros santuarios semitas.

Importantes por su contenido religioso son los relieves elamitas rupestres de Izeh
(Malamir), fechados en el siglo vi1 a.C. En el de Kul-i-Farah III, el monarca seguido
por una larga procesién es llevado por atlantes y ofrece un sacrificio. En el de Kul-i-
Falah IV, el principe elamita estd sentado para celebrar el banquete sagrado sosteni-
do por varias filas de devotos.

LA RELIGION ASIRIA

Asiria fue desde antiguo una region caracterizada por una intensa urbanizacion y
una floreciente economia agricola. El Estado asirio nacié de la fusion de dos nicleos
diferentes: el tridngulo de Asiria entre el Zab superior y el Tigris, con Ninive como
centro urbano principal, y la ciudad de Asur, un poco mis al sur. Esta region fue ha-
bitada por una poblacion local de origen hurrita. Asur debe su importancia a su posi-
cion fluvial y a su comercio.

El panteon asirio

Se conocen los dioses del pantedn asirio. Asur fue el dios principal de la ciudad
de Asur y del reino de los asirios. Los monarcas asirios mencionan en sus inscripcio-
nes los dioses de los que eran devotos. El rey Tiglath-Pileser I (1116-1078 a.C.) era
un fiel fanatico de su dios Asur. Llevaba sus tropas a una guerra feroz contra otros
pueblos en nombre de Asur, de Ninurta, de Adad y de la sanguinaria Ishtar asiria. De
Asur disponemos de pocos datos. Ni su origen, ni sus relaciones con otros dioses ni
el nombre de su compaifiera son conocidos. El dios Asur es el inico del pueblo. Los
monarcas asirios eran vicarios del dios.

Junto a este dios se veneraba a Marduk, dios nacional de Babilonia. Asurnasirpal I
cree que la diosa Ishtar le ha elegido, y a la diosa dirige su oracién. Adadnirari II1
solo confié en el dios de la escritura, de la sabiduria y de la fecundidad, Nabu, hijo de
Marduk, de origen babilonio. Sargdn fue devoto de Asur, de Nabu y de Marduk. En
un documento conservado en un archivo de la época del imperio medio asirio, se ci-
tan como dioses venerados en la corte a Sin, dios de caracter lunar, a la diosa madre
Sherua, a la que se le califica a veces de esposa de Marduk, a Ishtar de Arbelas, a Gula
y a otras cuantas. Los tedlogos asirios ensalzaron sus dioses y de este modo establecie-
ron una extensa nivelacion.
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La mayoria de la poblacion era devota de dioses de rango inferior a los citados,
que eran muchos en numero. A los que los fieles acudian directamente utilizando
formulas fijas. Después de la reforma religiosa de Sammuramat, el pantedn asirio es-
taba formado, segun indica la inscripcién de Samsi-ilu redactada con ocasién de su
victoria sobre Urartu, por Aspur, «el gran sefior, rey de los dioses, que fija el desti-
no», por la triada divina Anu, Enlil y Ea; por Marduk, por Nabu, por Sin, por Ishtar
y por Gula. Bel-harrambel-usur, un gobernador de tiempo de Salmanasar IV, men-
ciona el pantedn asirio en la cabecera de una estela: Marduk, Nabu, Shamash, Sin e
Innanna-Ishtar.

La regente Sammuramat, la Semiramis de los griegos, esposa de Samsi-Adad V y
madre de Adadnirari 111, introdujo una reforma religiosa, que culminé con la cons-
truccion en Calah y en Ninive de un templo dedicado al dios Nabu, divinidad secun-
daria del pantedn babilonio, que de este modo entré triunfante en el panteén asirio.
Esta reforma obedecia a intereses politicos mis que religiosos, pues intentaba borrar
la enemistad entre Babilonia y Ninive, sacar a los asirios de su aislamiento politico y
el acercamiento de los dos reinos.

La reforma religiosa tuvo también un sentido cultural, debido al caracter del dios
babilonio. En el complejo sagrado de Ezida, en Calah, dedicado por Sammuramat y
Adadnirari, delante de la cella de Nabu, se han descubierto la sala de lectura de los
escribas, documentos y estatuas. Al mismo tiempo se construia un segundo templo al
mismo dios en Ninive.

G. Pettinato ha senialado la importancia de esta reforma religiosa, apoyado en
una inscripcidn de la estatua de Nabu costeada por el gobernador de Calah, de nom-
bre Bel-tarsi-ilumma, en torno al afio 798 a.C., en la que se anima al lector a confiar
solo en Nabu, y no poner la esperanza en ninguin otro dios. Como puntualiza el sabio
italiano, «el pais propiedad exclusiva del dios guerrero Asur, en el que los soberanos
son gobernantes terrenos del dios Asur, y en cuyas manos se ha consignado la cruel
arma de Asur, que debe reducir el mundo entero a su poder, este pais levanta santua-
rios a un dios babilonio, y casi proclama la unicidad de tal dios». El escriba asirio ila-
ma a Nabu «hijo excelso de Esagila» e «hijo de Nudimmud», o sea, hijo de Marduk,
cuyo templo principal es Esagila, y nieto de Nudimmud-Ea, el dios de la sabiduria.
También se puntualiza que es el predilecto de Enlil, «sefior de los dioses», en el pan-
teon sumerio.

Se levantaron dos templos en Calah y en Ninive en el afio 787 a.C. para favore-
cer el culto al dios babilonio y mas tarde en Asur, lo que se ha interpretado en el sen-
tido que la introduccion del culto a Nabu en la capital encontré resistencia por parte
del sacerdocio asirio, que no fue capaz de crear una teologia parecida a la de Babi-
lonia.

Con la introduccién del culto de Nabu en Ninive, lleg6 a Asur la fiesta del Afio
Nuevo. Senaquerib (705-681 a.C.) lévanto la «casa de la fiesta del Afio Nuevon fuera
de la muralla de Asur, con jardines y arboles plantados en fosos excavados en la roca.
La existencia de nombres compuestos de Asur, prueba su popularidad entre la
masa.
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Culto

Los archivos del templo de Nabu proporcionan preciosos datos sobre el culto,
los sacrificios, las ofrendas, las fiestas y sobre el estamento sacerdotal. Como todos
los templos, el de Nabu no pagaba contribuciones. El monarca costeaba los sacrifi-
cios diarios. Al frente del templo se encontraba un pontifice, que cuidaba de la admi-
nistracién y de los bienes, ayudado por un funcionario. Los sacerdotes, artesanos y
criados servian en las dependencias del sumo sacerdote. Los templos poseian tierras
y bienes inmuebles.

Se conoce una fiesta de caracter ritual en honor de Nabu, que se celebraba en su
templo de Calah, conocida por un texto. Se trata de los preparativos de la camara ri-
tual para una ceremonia nupcial, donde se transportaban para pasar la noche las
imagenes de Nabu y su esposa. A la mafiana siguiente, el pueblo llevaba a la estatua
en procesion por la ciudad montada en un carro, precedida por el principe heredero.
La procesion terminaba fuera de los muros de la ciudad, donde se hacian sacrificios y
seguia una fiesta que duraba todo el dia. Todos los fieles presentes comian las carnes
de las victimas inmoladas, ofreciendo antes en el altar una ofrenda de harina y pan.
Los comercientes ofrecian a los fieles animales para sacrificarlos al dios. Por la tarde,
los sacerdotes devolvian la estatua a la cella de su templo y los escribas apuntaban las
ofrendas recibidas.

Arquitectura religiosa

En Asur estaban abiertos al culto treinta y cuatro templos. El del dios Asur se le-
vanté en época antigua, en tiempos de Samsi-Adad I (h. 1748-1716 a.C.). Después se
construyo la zigurat dedicada a Enlil y con posterioridad el doble santuario de Enlil-
Asur, cuya construccion comenzo con Tukultininurta I (1235-1198 a.C.). A Tiglath-
Pileser I (h. 1116-1078 a.C.) se debe el doble templo consagrado a Anu y a Adad, re-
novado por Salmanasar III. Asurnirari I erigié el doble templo de Sin y de Shamash,
después transformado por Senaquerib. A la época predinastica pertenece el templo
de Ishtar, con posterioridad unido al de Nabu y al de Sarpanitu. Fuera de la ciudad,
hacia el noroeste, se encontraba la casa de la fiesta de Akitu, vinculada con la cele-
bracién de la del Afio Nuevo.

En las representaciones de los sellos se reproducen algunos templos, que se han
podido reconstruir a grandes rasgos. En la acrépolis de Asur, aguas abajo del Tigris,
el visitante contemplaria el templo de Asur, la zigurat de Enlil y las dos zigurats
de Anu y Adad, y en segundo término el templo de Sin y Shamash y el de las dos
Ishtar.

El templo de Asur, que era el santuario nacional, fue obra de Samsi-Adad en el
siglo xvi1 a.C. Salmanasar I lo reconstruyé después de un incendio, segun el primiti-
vo modelo: un patio central cuadrado y otros patios secundarios a distinto nivel. Se-
naquerib levantd una cella estrecha y alargada precedida de un ancho vestibulo de
entrada.

La zigurat de Enlil era de planta cuadrada. Fue la mds grande de las tres que hubo
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en Asur. Tiglath-Pileser I terminé las zigurats de Anu y Adad, y colocé dos templos
en medio de ellas, con cella alargada, con un profundo nicho de cabecera y con una
antecella ancha. Delante de los dos templos se construy6 un patio. Salmanasar 111 re-
novo este conjunto.

Los templos con zigurats eran la casa del dios y sélo una sacerdotisa pernoctaba
en su interior. Los restantes templos tenian estatuas y a ellos acudian los fieles.

Al otro lado de la plaza, se encontraban los dos templos gemelos de Sin y de Sha-
mash, levantados en un solo cuerpo, a finales del siglo xv1 a.C., por Asurnirari 1.
Tienen una fachada comin. Se penetraba por un portal que daba paso a un vestibulo
y a un patio casi cuadrado, a cuyos lados se encontraban la antecella y la cella. Este
conjunto sagrado seguia la primitiva organizacion caracteristica de los santuarios asi-
rios. Préximos a éstos se encontraban un templo doble, obra de Tukultininurta I, y el
de Ishtar. Cada templo tenia su calzada de acceso y entrada independiente. La via del
templo mayor estd flanqueada por torres, tiene antecella y cella. En cambio el segun-
do carece de antecella.

Asur se convirti6 en ciudad sagrada y pantedn real cuando Tukultininurta trasla-
do la capital a la orilla opuesta del rio, un poco mds al norte, a Calah, que contaba
con un templo consagrado a Asur, que constaba de un gran patio, del templo propia-
mente dicho y de la zigurat al fondo, con la cella colocada entre ambos.

En Calah, en el extremo septentrional de la acrépolis, se construyeron la zigurat
de Ninurta y un templo con dos santuarios. El principal tenia cella y antecella. Dos
leones androcéfalos guardaban la entrada. En el menor se esculpié un relieve con un
dios tetraptero armado de rayos, que perseguia a un ledn-aguila.

El Egida o templo de Nabu era de planta casi cuadrada cuyas dimensiones
eran 85 X 80 m. Se levant en el lado sureste de la acropolis de Nimrud. El santuario se
subdividia en dos zonas, una estaba destinada a las funciones publicas y la segunda al
culto de Nabu y de su compafiera Tasmetu. El complejo monumental sélo disponia
de una tunica entrada, protegida por dos sirenas. Desde la puerta de ingreso se pasaba
a una sala rectangular, que daba a un atrio con altar. En el lado derecho se encontra-
ban la sala del trono y la cella. Desde el atrio, a través de un pronaos, se pasaba a las
cellas de Nabu y de Tasmetu, de planta rectangular con Ia capilla al fondo, donde se
encontraban las estatuas de los dioses. A la izquierda estaba la biblioteca y la sala de
lectura. Este templo seguia el modelo del de Borsippa, sede del culto a Nabu.

Sargon II (721-705 a.C.) levant6 una nueva capital, que llamé Dur-Sharrukin,
«residencia de Sargon». En la acrépolis se construyo la zigurat y los templos de seis
dioses: Sin, dios lunar, su esposa Ningal y Shamash, dios solar, tenian santuarios con
cella alargada y amplia antesala; los templos de Adad, dios de la tormenta, de Ninur-
ta, de la caza y de la guerra, y de Ea, dios de las aguas, carecian de antecella.

Los monarcas asirios acudian muy frecuentemente a los templos. Asi, Senaque-
rib fue asesinado mientras rezaba en el templo de su dios Nisrok, en el afio 681 a.C.
(2 Re 19, 37). Salmanasar III, Samsi-Adad V y Adadnirari III visitaron los santua-
rios famosos del reino de Babilonia. Kuta, la ciudad de Nergal; Borsippa, la ciudad
de Nabu; y Babilonia, la ciudad de Marduk, donde el monarca sirio comié de los ali-
mentos del dios. La finalidad de estas visitas no era exclusivamente religiosa, sino
también politica.
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Magia. Adivinacion. Ordculos e interpretacion de los suesios

Los asirios fueron muy dados a todas estas practicas. Los sacerdotes interpreta-
ban los oriculos. También trabajaban intérpretes de augurios y astrélogos. Se obte-
nian adivinaciones del examen del higado y del vuelo de las aves entre otros procedi-
mientos.

Aportacion del arte al conocimiento de la religion asiria

Una pieza excepcional es un relieve cultual hallado en un pozo del templo del
dios Asur en Asur. La postura frontal del dios indica que la placa recibié6 culto. La
parte inferior del vestido y el gorro llevan un dibujo de escamas, que representa la
montafia y que indica, en este caso, que la deidad es inmanente a la tierra. De sus ma-
nos y caderas brontan plantas de las que se alimentan cabras, que simboliza la vida
vegetal y animal. Dos deidades de caracter secundario llevan un vaso manante.

En un altar de Tukultininurta (h. 1250-1210 a.C.) se representa la celebracion de
un rito ante el mismo objeto. El monarca, faciimente identificable por el cetro que
lleva, esta representado dos veces, primero al acercarse en gesto de adoracion, con el
brazo derecho levantado, y luego arrodillado ante el altar tallado con el emblema del
dios Nusku. Esta composicion expresa un concepto religioso diferente, donde no se
describe el encuentro casi intimo entre el dios y el monarca, como en las estelas des-
de los tiempos de Gudea hasta Hammurabi. En Asiria esta actitud era imposible,
pues los dioses estaban distanciados de los hombres. Se ignora si ello obedece a una
conciencia profunda de la trascendencia de la divinidad, o bien a una actitud procli-
ve al fetichismo.

En la escena de culto, el dios figura como una estatua situada sobre un pedestal,
mientras que en las escenas mitologicas carece de base. Antes no se habia establecido
esta diferencia entre dios y estatua.

La distancia entre los dioses y €l hombre en la concepcion religiosa asiria queda
bien manifestada en una de las escenas del llamado obelisco roto, fechado en torno al
afio 1110 a.C. Los vasallos homenajean al rey, mientras dos manos salen de una
nube, que flota sobre ellos. Una mano sostiene un arco, simbolo probable de Asur.
La otra mano hace un gesto de aquiescencia divina al homenaje al monarca. Otros
simbolos de diferentes dioses acompafian a la nube. En una loseta de revestimiento
de pared, fechada en tiempos de Tukultininurta I, se expresa el mismo sentimiento
de la lejania de los dioses de los humanos. El dios inaccesible ayuda al monarca y al
pueblo. Sobre la carroza real aparece Asur en compaiiia del dios del sol, disparando
flechas con su arco a los enemigos de Asiria. Las nubes cargadas de gotas de agua son
un don del dios para el pais e indican que Asur es una fuerza de la naturaleza. A Asur
se le representa en esta loseta con alas y una cola emplumada. En origen las alas re-
presentaban el cielo que sostiene el sol. El disco solar alado aparece en cilindros del
II milenio a.C. Asur ofrece rasgos comunes con el Marduk babilonio. Ambos pare-
cen ser una forma especializada de la personificacidon de la vida natural. Puede ser
considerado como la forma asiria de la divinidad sumeria, adorada bajo diferentes
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nombres desde antiguo. El cuerpo emplumado de Asur podia ser la sustitucién de
Insdugud.

Un altar confirma la misma concepcidn asiria sobre la divinidad, ya expresada
magnificamente en las piezas anteriores. Tukultininurta I se encuentra entre dos fi-
guras, que sostienen el simbolo solar. En la base los carros asirios avanzan por un te-
rreno montanoso.

En la decoracion de las paredes de los palacios asirios, al igual que sucedié en
Mari, los temas religiosos abundaron, pues toda la vida estaba inmersa en lo religio-
so. Asi, en las pinturas murales del palacio de Tukultininurta I, en su ciudad residen-
cial, Kar Tukultininurta, cerca de Asur, aparecen dos composiciones, que después se
repetirian frecuentemente en el arte asirio: el arbol de la vida y el grifo con cresta so-
bre la cabeza. Ambos temas eran desconocidos en Mesopotamia y muy corrientes en
Mitanni. Los grifos alados se asocian frecuentemente al arbol de la vida y de este
modo pasaron al periodo asirio tardio.

La creencia en la sacralidad de las plantas, o mas bien en que la divinidad se ma-
nifestaba en el reino vegetal, era muy antigua en la religién mesopotamica. En el si-
glo xv a.C,, segun senala H. Frankfort, cambio la forma de expresarse esta tendencia.
Antes de esa fecha, los arboles y plantas representaban simbolos con seguridad cuan-
do se les encuentra en un contexto inequivoco. Muchas celebraciones rituales se vin-
culaban al arbol de la vida, por lo que éste carecia de un sentido simplemente decora-
tivo. A proposito de este motivo, H. Frankfort dice que en la fiesta asiria de Afio
Nuevo, en contraste con la costumbre de los pueblos del sur, intervenia un tronco de
arbol desnudo al que se fijaban bandas metalicas llamadas «yugos». En Siria también
se veneraba un arbol. La preeminencia del arbol de la vida en Asiria es una prueba de
la tendencia a representar a los dioses por sus simbolos.

El arte del periodo asirio tardio (h. 1000-612 a.C.) aporta datos importantes que
completan la visiéon que los textos ofrecen sobre la religion asiria. Los toros androcé-
falos alados, llamados /amassu, eran genios protectores, por esta razén decoraban el
palacio real y las puertas para impedir la entrada de los malos espiritus. La entrada
triple del palacio de Sargén II (721-705 a.C.) en Korsabad estaba guardada por de-
monios y genios tetrapteros.

En la decoracién de los palacios asirios los temas religiosos estaban presentes.
Asi, se describen minuciosamente las campaiias de Asurnasirpal 11 (883-859 a.C.); el
dios Asur con su arco en apoyo de su protegido, aparece sobre el rey. Incluso la cace-
ria teminaba en un ritual religioso: una libacion sobre el cuerpo de los animales
muertos. Las escenas en las que participaba el monarca se encuadran entre demonios
alados, rociaban agua sagrada, reforzando de ese modo el vigor del rey. En otros re-
lieves, grifos alados rociaban igualmente al arbol de la vida junto a Asurnasirpal I1.
Esta placa estaba colocada en el nicho situado detras del trono en el palacio noroeste
de Nimrud. Recordaria al visitante la proteccion sobrenatural de que disfrutaba el
monarca. Llama la atencion que nunca se representa en el arte al monarca asirio ac-
tuando en rituales, si se exceptua la mencionada libacion sobre los animales muertos
en la caceria. En la religion asiria estaba muy acentuada la responsabilidad del rey
por los actos del pueblo. El monarca sirio era el chivo expiatorio ante los dioses. Por
esta razon empleaba muchas horas del dia en la magia profilictica y en actos de peni-
tencia.

En el obelisco negro, hallado en Calah, fechado en el afio 827 a.C,, se vuelve a se-
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fialar que los acontecimientos humanos estin bajo la protecciéon de los dioses. El
simbolo del dios sol preside el acto de vasallaje de Jehu de Jerusalén.

El dnico relieve con escena mitolégica procede del templo del dios Ninurta de
Nimrud. En él un genio alado armado de rayos persigue a un dragén alado. Es pro-
bable que represente la accién del dios del agua y su ayudante, ya que el dragén sim-
boliza desde antiguo la tormenta.

Un relieve de Tiglath-Pileser I1I (745-727 a.C.) es importante por la escena reli-
giosa en €l representada. Muestra una procesion de hombres en alguna ceremonia re-
ligiosa, caminan batiendo palmas al compias de la musica. Cierra la procesion un va-
ron cubierto con mascara de leén, y un manto caido desde la cabeza por la espalda y
los costados.

Entre los muebles utilizados por Asurnasirpal II, un bronce representa al demo-
nio del viento del sudeste, Pazuzu, desnudo, tetraptero y con cara de monstruo.

La ropa de los monarcas asirios iba adornada con algunos motivos religiosos, que
tendrian caracter magico, como la tunica bordada de Asurbanipal II (668-630 a.C.):
un genio de rodillas, tetraptero, con cuernos en la cabeza, que indican que es de natu-
raleza divina, sujeta por una pata a un leén que ataca a un toro. Otros genios alados
rocian de agua sagrada al arbol de la vida. Una vez el arbol de la vida esta colocado
entre toros alados, también un genio tetraptero con casco de cuernos camina en el
centro del manto.
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Carituro III

La religion de los pueblos de Siria y de Arabia

EL PANTEON sIRIO

Posiblemente en esta regiéon donde se asentaron los arameos, la religion era muy
parecida a la practicada por los sirios y los fenicios de la costa. Una divinidad impor-
tante era el dios de la tempestad Hadad, el altisimo, equivalente al Tesub de los hu-
rritas y al Baal ugaritico. La paredra de Hadad era Atargatis, diosa similar a Amat.
Los nombres de los dioses que recuerdan la lengua aramea son pocos. Las inscripciones
de Cinzirli, redactadas en una lengua préxima al arameoyy fechadasen el sigloxia.C.,
mencionan algunos nombres de dioses venerados por los reyes locales. Se citan
en ellas a Hadad y a continuacién a El. A juzgar por la onomastica, parecen distin-
guirse los teonimos de la regién de los nombres de los dioses de los particulares o de
los del monarca, que parecen extranjeros.

Hadad era el dios mas importante de Alepo. Tenia un templo famoso levantado
en Damasco, a comienzos del imperio romano, donde hoy esta la mezquita. Su com-
pafiera era Athares, equivalente a la Astarté fenicia. En Hama en el siglo 1x a.C.
se veneraba a un Baal del cielo, citado en la estela de Zakir. En un tratado del si-
glo viir a.C. hallado en las proximidades de Alepo se menciona a Hadad. También se
veneraba en esta region a Shahar, el dios-luna, que se asocia a otros dioses de caracter
astral de Mesopotamia, como en Harran.

EL pANTEON DE PAaLMIRA ¥ DE Dura-Europos
Palmira esta situada a medio camino entre Mesopotamia y el Mediterrineo, en la
estepa semidesértica comprendida entre el Eufrates y la Siria occidental. Su civiliza-

cion es diferente de la de las otras ciudades sirias, profundamente helenizadas. Los
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palmirenos hablaban arameo. La religion de Palmira es totalmente diferente de la de
sus vecinos. La numerosa poblacion arabe escapo relativamente bien a la heleniza-
cién profunda. Los cultos de Palmira son conocidos de una manera imperfecta. Las
fuentes de este conocimiento son los monumentos figurados y las inscripciones que
suelen dar los nombres de los dioses. Los datos sobre rituales son pobres y no se con-
servan textos mitologicos. Las escenas mitoldgicas representadas son escasas. Los re-
lieves contienen filas de dioses. Junto a deidades tipicas de Palmira, se veneraban a
otras procedentes de Babilonia, de Fenicia y de los drabes némadas. En los templos
recibian culto los dioses principales y otros asociados a ellos.

La triada de Bel

Contaba este dios con el santuario mas importante de la ciudad, que se ha conser-
vado hasta hoy dia, y cuya cella fue consagrada en el afio 32. El santuario estaba ro-
deado de porticos. Los sacerdotes de Bel pertenecian a un colegio influyente en la
vida de la ciudad.

Los nombres te6foros compuestos de Bel son frecuentes en el siglo 1, y se remon-
tan al siglo 11 a.C. El dios principal y ancestral de Palmira era Bol, citado en una ins-
cripcion griega fechada en el afio 149 a.C., cambiado después en Bel a partir de la
época helenistica. Bel es el Zeus belos.

Los testimonios de su culto se fechan a partir del siglo 1, y proceden del témenos
del santuario, que prueban que habia ya en este lugar un complejo cultual, donde se
veneraban a numerosas divinidades al lado de Bel. Se mencionan al Bol acompafiado
de demonios; a Belhammon, paredra de la diosa Manawat, aspectos todos del teoni-
mo de Bel; a Yarhibol; a Aglibol; a Herta; a Nanais y a Reseph; a una hijade Bel yala
diosa Ba’altak.

La llamada por los palmirenos «Casa de sus dioses», estaba consagrada a la triada
compuesta por Bel, Yarhibol y Aglibol. Los sacerdotes de Bel crean una teologia
nueva en la que Bel era cosmocrator y sus acdlitos, el sol y la luna. La existencia de
esta triada ha sido puesta en duda por M. Gawlikowski, igual que la de Baal Samin,
con buenas razones.

Los tres dioses estan mencionados en una dedicatoria de un palmireno encontra-
da en la isla de Cos. También Bel se asociaba a Arsu y a una diosa.

Es importante, desde el punto de vista del culto, el relieve hallado en el talamos
norte del templo de Bel, en el que se representan el zodiaco y los bustos de los plane-
tas alrededor de Bel, que simboliza la boveda celeste sostenida por cuatro aguilas co-
locadas en las esquinas con las alas extendidas, que simboliza el dominio de Bel sobre
el cosmos regido por el curso de los astros. Los siete planetas se identifican con siete
divinidades.

Esta triada esta representada igualmente en otros documentos, como en una tése-
ra, y en compafiia de Arsu en un relieve del museo de Palmira. Bel lleva nimbo o cé-
latos sobre su cabeza. Unos relieves pertenecientes al peristilo del santuario de Bel
permiten entrever algo sobre los mitos y ritos del templo. En un relieve se representa
la ofrenda del incienso, rito importante en la religion de estos pueblos, y en los otros
tres una procesion en la que participan un camello que lleva un palanquin rojo entre
una multitud aclamando al cortejo detrds de un asno (?) que camina sin guia. Dos
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personas apoyan en el suelo un trofeo o una estatua vestida con coraza. El relieve
describe graficamente el rito, corriente entre los drabes, del transporte de objetos sa-
grados en una tienda que era un ritual del templo. La escena se ha interpretado tam-
bién como una ilustracién del mito de fundacién de Palmira, cuyo asentamiento
vendria indicado por el asno sin conductor, que manifiesta la voluntad divina.

Un relieve describe el combate de los dioses en el que participa el propio Bel y
otras cuatro divinidades, con un monstruo, version del mito babilonio de Marduk
(Bel en Babilonia) y de Tiamat, tema central del mito del Afio Nuevo, que coincidia
con la fecha de dedicacion del templo. Este mito pertenecia a los mads antiguos del
santuario de Bel, siendo independiente del sistema astrolégico del santuario. En el
lado opuesto del relieve se representa un templo, un bosque sagrado, dos altares lle-
nos de frutos y Aglibol con cabeza radiada y nimbada con coraza y armada, que da la
mano a Malakbel, que recibia culto en el bosque sagrado. Los dioses estan colocados
debajo de un aguila con las alas desplegadas, que sostiene una palma en sus garras y
una serpiente en el pico. A los lados estan presentes los sacerdotes. En estos relieves
queda claro que hay referencias a otros cultos no vinculados directamente con el de
Bel. El caricter astral del relieve del tilamo se dataria en la época de la construccion
del nuevo templo. La identificacidon de algunos dioses con los planetas, inspirada en
la astrologia, originaria una teologia nueva manteniendo los mitos mas antiguos.

Yarhibol es el segundo dios importante, después de Bel. Tiene caracter solar. En
Dura-Europos ambos dioses tenian un templo a ellos consagrados. Yarhibol era el
«idolo de la fuente». Tenia un santuario con piscina y muros, cuyos sacerdotes emi-
tian oraculos. Este dios tenia funciones independientes de la de ser simple acdlito de
Bel. Este santuario oracular, era probablemente el lugar de una teofania naturalista.
Los dos polos del primitivo culto de Palmira serian el templo de Bel y este san-
tuario.

A Yarhibol se le representa armado con espada y lanza, frecuentemente revesti-
do con coraza, segun una iconografia que también se repite en Bel y en otros dioses.
Se ha pensado igualmente en la existencia en Palmira de una triada compuesta por
Yarhibol, Aglibol y Arsu u otra diosa. En un relieve colocado a la entrada de la cella
del santuario de Bel, se esculpio un dios con coraza y rayos sobre la cabeza, en com-
pafiia de un dios lunar y de una diosa con cetro, divinidades que acompafian a Bel en
otros muchos relieves, y a la entrada del templo del dios principal de Palmira. La
triada de Yarhibol se ha pensado que se pint6 en el santuario de los dioses de Palmira
en Dura-Europos, ciudad fortificada sobre el Eufrates, en el que se representa el sa-
crificio de Julio Terencio delante de tres dioses militares, y de las 7ychai de Palmira y
de Dura-Europos. En un grafito del mismo templo se mencionan a Yarhibol, Agli-
bol y Arsu. En otro fresco del mismo santuario se pinto6 el sacrificio del eunuco Otes
y de labsymos, ante cuatro dioses militares nimbados sobre esfera, que indica el ca-
racter cosmico del grupo, y que el culto del santuario de Dura-Europos era el mismo
del templo de Bel en Palmira. Bel, Yarhibol, Aglibol y Arsu eran dioses palnetarios
que regian el destino del universo.

El culto a Aglibol era también independiente del tributado en el gran santuario
de Bel. A Aglibol y Malakbel se consagraban bosques. Los tres dioses del templo de
Bel en Palmira van acompafiados de Arsu, que era venerada independiente en un
santuario. Se le identificaba con el dios griego Ares, en cuanto planeta, por su icono-
grafia y por la semejanza entre ambos nombres. Su atributo era el camello, lo que in-

49



dicaria un origen némada y drabe del dios. En su culto desempefiaban un papel im-
portante dos insignias en forma de asta rematadas con dos imagenes de Arsu y de un
dios asociado a ¢l, quizd Azizu, que figuran llevadas por un sacerdote en muchas tése-
ras. A veces a la triada de Bel, Yarhibol y Aglibol se asocia Astarté, representacion
del planeta Venus.

Una dedicatoria arcaica hallada en el templo de Bel en Palmira estd consagrada a
Bel Belhammon y a Manawat, que son aspectos de Bel y que tenian templos dedica-
dos en el afio 89.

La diosa Beltire se asociaba también a Bel, al igual que Ba’altak, lo que prueba
que Bel se vinculaba en Palmira a diferentes dioses que tenian culto independiente,
vinculados en funcién de su caracter astral y formaban un ciclo planetario que indi-
can el caricter cosmico del dios principal Bel, que regia el destino del universo.

Baal Samin

Una caracteristica de la religion de Palmira es que tuvo dos dioses supremos coe-
taneos. Al lado de Bel, los palmirenos veneraron una segunda divinidad de caracter
igualmente césmico, identificada también con Zeus. Baal Samin, «el sefior de los cie-
los», conocido desde el siglo x a.C. en Fenicia y en el interior de Siria, que empez6 a
desempefiar cierto papel bajo la dinastia de los Seléucidas, bajo el nombre de Zeus
Olimpico. Su culto esta bien atestiguado en Hauram, donde ya a finales del si-
glo 1a.C. conté con un templo a él dedicado en Si. En Palmira recibié culto en un
santuario de origen tribal. Los emigrantes procedentes del sur de Siria introdujeron
su culto en Palmira.

Baal Samin es un dios de la tormenta, dispensador de la lluvia, de la fertilidad, de
los cultivos agricolas y de la fecundidad del ganado. Tuvo caricter césmico. Se le re-
presentaba bajo la iconografia de Zeus Olimpico. Llevaba barba poblada, lo que le
difernenciaba de la mayoria de los dioses de Palmira. En una estela de Dura-Europos
fechada en 31-32, estd entronizado, con barba, pelo largo y un manojo de frutos en su
mano. Como genio tutelar de la ciudad se encuentra en un relieve de Dura-Europos,
fechado en 157-158. En la region del noreste de Palmira en Wadi’Arafa, en un relie-
ve datado en el afio 152, se representa entronizado entre dos toros acompafiado de
Bel, Aglibol, Malakbel, Astarté-Némesis, Arsu y Abgal, que eran los dioses de los
principales santuarios de Palmira, procedente de al-Maqate, su imagen va asociada a
las de Bel, Yarhibol y Astarté.

En un grafito procedente de Khirbet Abu Duhur, Baal Samin se encuentra en-
tronizado a la puerta de su templo entre dos columnas terminadas en capiteles deco-
rados con aguilas, otras dos escoltan la cabeza del sol en el fronton y otras dos vuelan
junto a los capiteles. Un devoto se acerca a un altar, y un jinete, junto a un segundo
altar, se encamina al templo. El santuario data de principios del siglo 1 2.C. Constaba
de muchos patios rodeados de porticos. Uno de ellos tenia la cella y un bajorrelieve
cultual de principios del siglo 1, dentro de un nicho en el que se representaba un
aguila con las alas extendidas acompaifiada de los bustos de la luna y el sol y de otras
aguilas. Este relieve se ha interpretado como la triada de Baal Samin (el aguila) de
Aglibol y de Malakbel (el sol). Esta representacién es idéntica a la del tdlamo del
templo de Bel. El aguila con las alas extendidas simboliza la boveda celeste. El caric-
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ter cosmico del culto queda bien indicado en los bustos radiados que aparecen en nu-
merosos templos sirios.

En el tilamo de la cella del santuario de Baal Samin, en un dintel se esculpieron
los siete bustos planetarios, en todo semejante a la citada composicién del techo del
santuario de Bel. En esta segunda representacion, a Baal Samin, al igual que Bel, se le
concibe como el duefio de los cielos y de los astros que rigen el destino del universo.
Se representa en ambas piezas la misma teologia fundada en la astrologia helenistica.
La triada de Baal Samin estd representada en tres relieves anepigrafos. El dios esta
coronado con un cilato, armado y vestido con coraza, acompaiiado de otros dioses
militares, nimbados y con rayos sobre la cabeza. Se trata de Baal Samin, Aglibol y
Malakbel. El santuario de estos dos tiltimos se llamaba el «<Bosque sagrado». La triada
de Baal Samin y la de Bel son simétricas y son una expresion racional y necesaria de
la divinidad suprema. Los cultos eran distintos, como corresponde a la poblacion
muy variada de Palmira. Las dos triadas son de formacion ya helenistica y de co-
mienzos de la era.

Se ha considerado la creacion del sistema teoldgico de los santuarios de Bel y de
Baal Samin como dos fenomenos de adptacidn al espiritu de los tiempos por parte
de los ambientes sacerdotales de Palmira en relacién con los dos santuarios. El san-
tuario estaba dedicado a Baal Samin y a Durahlum, mencionados en muchas ins-
cripciones.

Se ha propuesto la tesis de que la triada de Baal Samin llevaba como acdlitos a
Rahim y a Durahlum, dioses de caricter lunar y solar. En los monumentos la nocién
de la triada queda muy desdibujada. Los monumentos de la triada de Baal Samin no
proceden de Palmira sino de las estepas vecinas. En el relieve mejor conservado se
encuentra a Baal Samin con una iconografia idéntica a la del dios Aflad en su templo
de Dura-Europos, fechado en el afio 54 a.C., sobre dos prétomos de grifos. Segin
M. Gawlikowski, a quien seguimos en este temna, la identidad del dios militar consi-
derado como Baal Samin es insegura, pues su aspecto es diferente al de Baal Samin
en su templo de Palmira. Podia ser una forma de un Baal Samin peculiar del medio
arabe de la estepa de Palmira que representa a la mayoria de los dioses armados, lo
que seria una sefial de la actitud de los némadas hacia un dios.

La pareja de Aglibol-Malakbel se asocia varias veces a una forma de «sefior del
cielow, designado habitualmente como dios anénimo, no mencionado en los santua-
rios de Baal Samin y de Durahlum. La triada del dios anénimo, de un altar, donde se
representan tres bustos: Zeus flanqueado por dos personajes radiados en la cabeza es
idéntica a la triada de Baal Samin. El dios anonimo citado en mas de trescientas ins-
cripciones fechadas entre los afios 103-268 a.C. es probablemente un aspecto parti-
cular de Baal Samin. Las férmulas votivas de estos altares indican una cierta trascen-
dencia y una vinculacion personal entre el dios y sus fieles, ausente en otros dioses de
Palmira, se ofrecen los altares en accién de gracias. El culto del dios anénimo es una
férmula evolucionada del de Baal Samin, paralela al culto tradicional del santuario y
diversa del de Baal Samin armado. Aparece en el siglo 11, bajo las influencias de las
corrientes religiosas y filosoficas de esta época.

En el altar conservado en el Museo Capitolino de Roma y dedicado por los pal-
mirenos, se representa a Malakbel bajo cuatro aspectos que forman un ciclo mitol6-
gico, que siguen el desarrollo de la personalidad de Malakbel: como espiritu de la ve-
getacion, mensajero del dios supremo, y el sol diurno y nocturno.
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Dos basas con relieves encontradas en el santuario de Bel sefialan el proceso de
solarizacion. En una de ellas, se esculpieron los bustos de un dios armado entre una
cabra y un grifo que acompaiian a Malakbel. En la inferior se halla un busto radiado
y nimbado entre dguilas. Otra basa va adornada con figuras parecidas. La identifica-
cion de Malakbel con el sol seria el resultado de una reflexion teologica.

Allat y los dioses drabes

Los dioses drabes eran venerados también en Palmira por lo menos en cuatro
santuarios: los de Allat y Arsu, y los de Shams y Manawat. Los nomadas arabes tribu-
taban culto a una gran cantidad de dioses guerreros poco diferenciados en su caric-
ter. Frecuentemente eran anénimos. Se conocen los nombre de unos doce: Abgal,
Maan, Asar, etc., documentados en la onomadstica arabe. Se les representaba con el
vestido de las gentes del desierto, armados con lanza y un escudo pequefio, con espa-
da frecuentemente a la cintura y rara vez con coraza. Suelen aparecer en parejas y
muchas veces cabalgan caballos o camellos.

En un exvoto dedicado por un estratega de Anat, fechado en el afio 225 a.C,, se
encuentran dos dioses vestidos de beduinos, dos con coraza y nimbados, en compa-
fiia de una diosa. El grupo representa a Bel acompafiado de personajes de menor im-
portancia, de los que tres se llaman Ardayan, Asary Aslam. Los drabes armaron a sus
dioses con el equipo guerrero de los némadas. Cuando se sedentarizaron, adoptaron
el armamento grecorromano.

Junto a los dioses guerreros aparece una diosa envuelta en su manto, con cetro,
nimbada y con calathos en su cabeza. Se la denomina «Fortuna de la aldea», «Genio de
los jardines». Era una diosa de caracter protector.

Un relieve del siglo 1d.C. esta dedicado a una diosa entronizada, con cilato sobre
la cabeza, velada y con un pie apoyado sobre un personaje. Un perro y un dguila le
acompafian en el lado izquierdo. En el derecho, se encuentra otra diosa con corona
torreada sobre la cabeza, de pie y con un ramo de olivo.

Otra era la diosa drabe Allat, representada con los atributos de la Atenea griega,
lanza, escudo, égida con gorgoneion. Herdédoto (111, 8) ya la menciona como Alilat, y
la identifica con Urania. Su identificacion con Atenea es de época romana, en Palmi-
ra, en Hauram y en Hatra. En Palmira también se la representa como diosa entroni-
zada entre leones. Los otros dioses armados de Palmira tienen la iconografia de
Atenea.

Dos imdgenes fechadas en el siglo 1, de estilo sirio, con lanza, de pie o entroniza-
das, se encuentran entre dos leones, simbolo de Allat. La escultura de un gigantesco
leén guardaba el témenos del santuario de Allat en Palmira.

En un relieve del peristilo del templo de Bel se representa el combate de una dio-
sa armada acompanada de otros dioses.

Ninguna imagen de Allat con los atributos de Atenea parece fecharse con ante-
rioridad al siglo 11

En un bajorrelieve del santuario de Khirbet es-Sané, localidad situada en la este-
pa suroeste de Palmira, se encuentra la diosa segin las dos tradiciones iconograficas.
En este momento el dios drabe Rahim va asociado a la diosa, y en su santuario a Baal
Samin y a Durahlum. Rahim pudo recibir culto en el templo de Allat.
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Préximo al santuario de Allat se levant6 el templo independiente de Shams,
el sol, segun testimonios de dos descripciones datadas respectivamente en los
afos 31-30 a.C. y en el afio 272 a.C. Este templo debe ser el que Aureliano mandoé
restaurar después del saqueo de la ciudad por sus tropas. En un bajorrelieve del tem-
plo de Khirbet Wadi Suwane, Allat va acompafiada de Shams, que coexiste con Yar-
hibol y con Malakbel, dioses de caricter solar.

En un monumento fechado en el afio 263 a.C. hallado en el santuario de Khirbet
Abu Duhur en la regién noroeste de Palmira, se menciona al «Rey» bajo la iconogra-
fia del dios sirio de la tormenta, jefe del pante6n arameo, llamado Bel, Baal Samin,
Hadad, etc., acompafiado de otros dos dioses.

En Khirbet Semrim se construy6 en el afio 195 a.C. un santuario dedicado a Ab-
gal y Ma’an. El primer dios se asocia a Asar, Azizu, Aglibol y Malakbel en las inscrip-
ciones. Abgal se le representa como un jinete vestido a ]a moda indigena. Es un dios
de la estepa, que no recibié culto en Palmira.

Los dioses arabes de las gentes del desierto recibian culto en Palmira, al mismo
tiempo que los de la ciudad eran venerados en el desierto. Este proceso se interrum-
pi6 al final del siglo 11. El culto a Allat pervivié hasta finales del siglo 1v.

Santuarios y culto

Los cuatro templos mejor conocidos son los de Bel, Baal Samin, Nabu (dios babi-
lonio) y Allat. Presentan todos ellos caracteristicas comunes en su construcccion. El
area sagrada esta delimitada por el témenos. El santuario de Baal Samin tenia tres pa-
tios de columnas, y el de Allat, un patio rectangular.

En los patios se hacian ciertos ritos. Al santuario de Bel acudian todos los habi-
tantes de Palmira y, en cambio, a los restantes ademas devotos de la misma proce-
dencia. Es probable que algunos santuarios dependieran de las cuatro tribus de la
ciudad que respondian a unidades territoriales, y que fueron creadas en tiempos de
Neron.

El exterior de la cella era de tipo grecorromano. Frecuentemente un bajorre-
lieve sustituia a la imagen. Los templos tenian numerosos nichos, que se fechan en el
siglo 1. Son uniformes e iban decorados con los bustos de los dioses y con otros sim-
bolos.

El rito principal consistia en quemar incienso. También se sacrificaban anima-
les, como lo indican los altares de los santuarios de Bel y de Baal Samin. Las inscrip-
ciones mencionan matrimonios sagrados (lectisternio de Bel, cojines para el lecho
del dios, cama ofrecida a Baal Samin). El ritual del templo de Bel consistia en una
procesion de un camello. Probablemente la Gran Columnata y las Columnatas trans-
versales servian para estas procesiones. También se ayunaba como parte del ritual.
Se prohibia determinados alimentos. Se echaban multas destinadas a los tesoros sa-
grados. ,

Las téseras que servian para el ingreso mencionan como ritual importante en
Palmira los banquetes sagrados. La mayoria de las capillas servian a este fin. Tenian
un banco y un nicho para guardar los relieves sagrados, como sucedia en la cella del
templo de Allat, en un edificio del templo de Bel, en una capilla proxima al teatro y
en un rincon del portico proximo a la cella de Baal Samin. Estos banquetes se cele-
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braban igualmente en Dura-Europos. La téseras mencionan los nombres de los dio-
ses en cuyo honor se celebraban estos banquetes: Bel en compaiiia de otros dioses,
Belti, Allat, Ba’altak, Belastar, Gad Belma, etc. Los #biasos organizaban estos banque-
tes. El principal era el de los sacerdotes de Bel, los habia también en honor de Baal
Samin, Allat, Aglibol y Malakbel. El simposiarca de los sacerdotes de Bel era uno de
los cargos mis importantes de Palmira. Era el encargado de presidir los ritos, de los
asuntos del santuario y de la distribucién del vino, frecuentemente a su cuenta. Las
tribus, las familias y los particulares costeaban los banquetes. Existia probablemente
una jerarquia sacerdotal.

Dioses pe Hatra

El relieve religioso mas original que ha proporcionado Hatra es una mezcla de
antiguos influjos asirio-babilonios, con otros llegados de Irin y con aportes icono-
graficos griegos. La figura central es un dios de pie, de aspecto terrorifico. Lleva dia-
dema coronada por un dguila y largo cabello y barba. A ambos lados de la frente sa-
len dos cuernos, viste tinica y pantalén, lleva un gran espadén a la cintura y empufia
en alto un hacha. Escorpiones y serpientes rodean la figura central. En el lado iz-
quierdo hay una insignia de culto con discos superpuestos. Sostiene por un collar a
un cancerbero y a la derecha se encuentra una diosa entronizada entre leones encima
del cancerbero. Esta sostiene una insignia de culto y esti coronada igualmente por
un aguila y por cuernos.

A influjos orientales se deben en este curioso relieve las insignias de culto y los
cuernos, considerados respectivamente simbolos divinos y atributos del poder, fre-
cuentes en los monumentos religiosos de Mesopotamia. El cancerbero es de origen
griego, pero la tunica, las joyas, el pantalon, la espada y el bigote son de inspiracion
parta, asi como la frontalidad de las figuras. Este relieve indica bien la amalgama de
influjos diferentes de la religiosidad de estos pueblos y el fuerte sincretismo que les
caracterizé. Una imagen de la diosa de Hatra es igualmente de gran originalidad. Re-
presenta a Atenea-Allat sobre un ledn entre dos dioses. A influjo griego se debe el ar-
mamento y la egiada.

La citada inscripcion de Cinzirli ofrece algunos datos importantes de caricter re-
ligioso. El rey declara a su hijo que debe el reino a los dioses y que puede comer y be-
ber con Hadad, alusion posible a las ofrendas funerarias mas bien que a una concep-
cién de la vida de ultratumba.

Aportaciones del arte a la religion siria

Relieves y esculturas de Tell Hallaf arrojan luz sobre aspectos importantes de la
mentalidad religiosa de estas poblaciones. Grifos alados flanqueaban la entrada del
portico a la estancia principal del palacio. Piensa H. Frankfort que posiblemente
sean manifestaciones de un poder similar al del pijaro cuya imagen se encuentra
también sobre una columna en Tell Hallaf. En el arte asirio el grifo y el hombre-
grifo representaban al mismo demonio o la misma deidad. Eran figuras guardianas,
al igual que las esfinges; la misma funcién tenian los hombres escorpion de la puerta
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Hatra. Divinidad con Cancerbero.
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de ingreso a la ciudadela. Tiene cuatro cuernos, signo de divinidad. Otros relieves
desvelan aspectos interesantes de las creencias religiosas, como uno en el que el disco
solar alado esta levantado por dos hombres-toros, tema que aparece ya a comienzos
del II milenio en un estandarte de Mesopotamia. Bajo el disco se colocé una figura
arrodillada.

En un relieve hitita de Ain Dura, norte de Siria, fechado en los siglos x-1x a.C.,
genios atlantes caracterizados como seres divinos por sus cuernos en la cabeza, con
pies de toro, levantan las manos en alto. En el centro de ellos se encuentra el Atlas,
dios de la montaiia, como lo indica la decoracién rocosa de su falda y las hojas a su
lado. En un relieve de Tell Hallaf se esculpié un genio de seis alas y en otro un demo-
nio alado con dos cabezas de leén. En el palacio de la misma localidad se halla una
diosa que hacia de cariatide. Estd de pie con una mano apoyada en la cintura. Todas
estas piezas se fechan en el siglo 1x a.C. Todos estos seres tenian existencia real en las
mentes de las gentes y poseian un caricter maléfico o apotropaico.

La localidad coetdnea de Cinzirli, en el siglo 1x a.C., ha proporcionado algunas
piezas importantes para conocer las creencias religiosas de sus habitantes. Una esfin-
ge androcéfala tiene una cabeza de ledn en el pecho. Los dos cuernos sobre la cabeza
prueban que se trata de un ser divino. Cinzirli ha proporcionado imagenes de dioses
esculpidos en los relieves. Visten a la moda hitita, con falda, zapatos y gorro alto. Los
dioses atmosféricos blanden el hacha y empuiian el triple rayo, desonocido en Meso-
potamia y s6lo documentado en la Puerta de los Leones de Malatya. La diosa Kupapa
esta entronizada y sostiene un espejo en su mano.

En Sa-Kg¢egozii, en el altimo tercio del siglo vin a.C, se esculpio un grifo, de pie,
tetraptero, con el cubo del agua sagrada y el hisopo, segiin modelos asirios, y dos dio-
ses facilmente reconocibles por sus cuernos flanqueando el arbol sagrado, debajo del
disco alado.

RELIGION DE EBLA

La ciudad de Ebla se asentaba al sur de Alepo. En Ebla se hablaba una lengua se-
mita occidental emparentada con el cananeo, escrita con los caracteres cuneiformes
de los sumerios. La ciudad fue destruida hacia el afio 2250 a.C. por Naramsin. A fi-
nales del 11l milenio Ebla estaba controlada por los reyes de Ur.

Originalidad del pantein de Ebla

La religion de Ebla se caracteriza por encontrarse el poder politico separado del
religioso. Ambos no se fundian en la persona del soberano, a diferencia de lo que su-
cedia en Egipto y en Mesopotamia. Los reyes de Ebla no eran investidos por el dios.
Los poderes politico y religioso coexistian, pero eran independientes, lo que ha lle-
vado a G. Pettinato a sostener que la cultura y civilizacion de Ebla eran laicas. En el
I milenio a.C., este fenomeno se documenta en los estados vecinos, entre los amo-
rreos, en Ugarit, en los principados fenicios, cananeos y arameos. Los hebreos se ca-
racterizaron por su concepcion puramente religiosa de la realeza, pues Yahveh era el
unico soberano.
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El pantein

El pantedn es de tipo semitico occidental. Algunos dioses del panteon mesopota-
mico no se han identificado en Ebla, como Enlil, dios supremo sumerio. El dios su-
premo de Ebla y de todas las culturas semiticas occidentales no se asimil6 con el En-
lil sumerio. No se dio un fenémeno de sincretismo. Como escribe el citado estudioso
italiano de los textos de Ebla, «esto sugiere una profunda reflexién intelectual y al
mismo tiempo una madurez espiritual en el campo religioso que denota un perfecto
conocimiento del mundo divinon.

En el panteon de Ebla se documentan otros dioses del mundo semitico, como
Reshef, Ba’al, Ishtar, Sipis, Kamis y Hadad; del mundo hurrita, como Hepat, Astapi
e Ishara, junto a dioses de caracter desconocido como Kura o Kakkab.

Caracteristicas de la religion eblaita

Una de las caracteristicas mas notables de la religiosidad eblaita es la veneraciéon
de los dioses de otras ciudades y paises, manifestada igualmente en el envio de dioses
de la corte eblaita a lugares distantes como Biblos, Yasur o Adab. Sin duda razones
politicas estin en la base de estas ofrendas, pero indican un espiritu religioso muy
amplio. Otros pueblos, como el hebreo, el babilonio, el asirio y el sumerio se caracte-
rizaban por la abierta hostilidad hacia los dioses de otros paises.

Otra caracteristica de la religion de Ebla consiste en que se habia llegado casi a
un monoteismo y al concepto abstracto de dios.

Dagan era el dios principal, el sefior por antonomasia, divinidad oficial y de
multiples manifestaciones. No se le daba nombre alguno, pues el nombre del dios no
podia pronunciarse, al revés de lo que sucedia en Mesopotamia. Los eblaitas ya con-
cebian en el III milenio a. C. lo divino como entidad abstracta. Los dioses de Ebla
prestaban ayuda continuamente a sus devotos.

Dos templos de Ebla han proporcionado sendas pilas cultuales, de forma rectan-
gular, muy importantes por las escenas esculpidas en ellas. La pila hallada en el tem-
plo B1 se fecha en torno a los afios 1900-1850 a.C. y debia haber estado colocada en
la cella, contra el banco de la pared opuesta a la entrada. La pila, con dos comparti-
mentos rectangulares, esti decorada con relieves en la parte exterior. Es ejemplar
unico en Siria en este periodo y puede depender de los escasos modelos de pilas lus-
trales de doble cavidad procedentes de la Mesopotamia meridional protodinastica,
documentadas en Nippur. Las dos pilas tienen las paredes exteriores adornadas con
una escena de banquete ritual, en la que el rey levanta una copa delante de una mesa
de ofrendas llena de panes dcimos, tipica de la Siria antigua. La decoracion del otro
fragmento presenta a un personaje con barba en acto de hacer una libacién. Asisten
al rito en un caso unos guerreros armados y en el otro unas mujeres y dignatarios con
la reina libando delante del rey. El banquete sagrado debia ser un rito clave en la reli-
gion oficial de Ebla en época amorrea, independiente de la divinidad que recibiera
culto en el templo.

La decoracién de la pila hallada en el gran templo D es mas original. Se represen-
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ta la misma escena de banquete sagrado con el rey y la reina ante la mesa con panes
dcimos, acompafiados de dignatarios, envueltos en mantos y llevando lanzas, y de
dos sacerdotisas portando vasos rituales. En el panel inferior hay una fila de ovejas
que caminan delante de un altar con un péjaro estilizado. La fecha de esta pieza se si-
tua entre los afios 1850-1800 a.C. Esta pila lustral reproduce piezas anilogas en oro
halladas en Biblos. Los altares con pijaros se encuentran en la gliptica contempora-
nea de Capadocia. En uno de las caras laterales hay una composicion tipica de Babi-
lonia en época acddica: el héroe desnudo y el monstruo alado de cola anguiforme. Es
probable que estos temas de ambiente mesopotamico se reelaborasen en la Siria de
época amorrea. En el otro lado menor, un leontocéfalo agarra dos leones.

Una tercera gran pila ritual, datada entre los afios 1800-1750 a.C., se ha hallado
en el templo N. Se encuentra junto a una mesa de ofrendas fabricada en basalto, pro-
bablemente utilizada en los sacrificios. Es muy probable que se reprodujese nueva-
mente en esta pieza la escena del banquete sagrado en el lado mayor. En los laterales
hay diosas representadas frontalmente, con la cabeza cubierta por la tiara de los dio-
ses con doble cuerno. En el lado opuesto la escena es dificil de interpretar. Se escul-
pieron tres parejas de varones con barba. Dos parejas parecen abrazarse. Probable-
mente se representa una serie de actos rituales simbolicos en los que participan dig-
natarios o sacerdotes en una fiesta sagrada.

EL PANTEON DE MARI

A partir del final del III milenio a.C. aparecen en el curso medio del Eufrates los
semitas occidentales, a los que pertenecen los amorreos, que tenjan un dios epdni-

Estatua de sacerdotisa dedicada en el Templo
de la diosa Ninni-zaza de Mari. Hacia el 2400 a.C.
Museo de Damasco.
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mo, Amurru, diferente de los semitas orientales. Las inscripciones de Mari han pro-
porcionado nombres de diferentes dioses. Una de las divinidades principales de los
amorreos es Addu equivalente al gran dios de la tempestad de los semitas occidenta-
les, Hadad. Dagan, citado en el Antiguo Testamento como dios de los filisteos, po-
blacion de origen indoeuropeo, contaba con un gran templo en la ciudad, también
aparece en Ugarit; al igual que la diosa Anat, muy venerada en esta ultima ciudad.
Un dios que se repite igualmente en Ugarit es Hawran, dios curador. Mari rendia
culto también a Yarakh, dios luna, a Reshef, muy venerado en Fenicia, y a Salim,
dios del bienestar.

Desconocemos los mitos de Mari. La religion de Mari esta mas proxima a lade Fe-
nicia y Palestina que a la de Mesopotamia. Un templo de la ciudad esti lleno de betilos
al igual que el templo de los obeliscos de Biblos, fechado en los siglos x1x-xvir a.C.
En el atrio del templo de Dagan de Mari hay una columna semejante a las que se en-
contraban en la puerta de los templos del Melgart de Tiro y de Cadiz, en el templo de
Jerusalén y en los santuarios palestinos y de Chipre, conocidos estos ultimos por mo-
delos de terracotas, como el de Idalion, hoy en el Museo del Louvre.

En Mari habia profetas de corte, como en Biblos y en Israel, vinculados a los dio-
ses Hadad y Dagan, asi como profetisas. Las profecias eran muy estimadas por los
monarcas de Mari en sus decisiones politicas.

Arquitectura religiosa

Se conoce una serie de santurarios fechados en el 11l y II milenios a.C. Al primer
momento de florecimiento de la ciudad, datado a mediados del I1I milenio, pertene-
cen los templos de Ishtar, de Ninni-zaza, de Ishtarat, de Ninhursag y de Dagan. Un
grupo de templos son de planta cuadrada, con los elementos indispensables de culto,
altar, tinajas para las libaciones y banquetes. A veces se adosé un segundo santuario y
pequeiias dependencias. Los templos solian disponer de un espacio a cielo abierto,
como en los santuarios de Dagan, de Ishtar y de Ninhursag,

El segundo tipo de santuarios es una casa particular, como los templos de Ninni-
zaza y de Ishtarat. Disponen de una cella con bancos adosados a los muros, sobre los
que se depositaban los exvotos y las esculturas. El centro era una habitacién impor-
tante; el templo de Ninni-zaza tenia un betilo en esta estancia.

En torno al 2000-1900 a.C. se construyo en el centro de la ciudad la zigurat, con
una sala de culto alargada, porticos y acceso defendido por dos leones de bronce. So-
bre el muro del fondo de la cella se coloco un altar, y por la parte trasera dos peque-
fias dependencias. Estos templos son semejantes a los sirios i antis. Se establecian de-
positos de clavos del Il milenio. Se desconoce los nombres de los monarcas que
construyeron los santuarios en época arcaica. Los dioses venerados en los santuarios
se conocen por inscripciones de época posterior.

En los templos los devotos ofrecian estatuas de orantes, con las manos entrelaza-
das y vistiendo kaunakes. Los templos de Mari han proporcionado gran cantidad de
estatuas con los nombres de sus propietarios, dedicadas a la salud de los monarecas,
como la estatua de Shibum consagrada por la vida del rey de Mari Ikum-Shamagan,
datada entre los siglos xxv-xx1v a.C. Eran de personas importantes de la administra-
cién real, de oficiantes del culto o de mercaderes. Sélo se conoce una figura de rey.
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Algunos relieves son de caricter votivo. Las damas que cubren su cabeza con un po-
los, del siglo xx1v a.C., de pie o sentadas, son sacerdotisas o sefioras que han deseam-
pefiado un papel importante en algunas ceremonias rituales.

Algunas placas votivas fechadas en el siglo xxv1a.C., con combates de animales.
de monstruos y de héroes, son propias de una mitologia muy primitiva, que alude i
cambio de las estaciones o a las fuerzas de la naturaleza. Un lienzo de mosaico, daia-
do entre los siglos xxv-xx1v, esta decorado con una escena religiosa, con oficianzes
de ambos sexos, entre los que destacan sacerdotisas con polos. Desfilan orantes coe
vasos en las manos, que se dirigen a un personaje colocado delante de una silla. Pos-
blemente se trata de un dios. En el registro del centro se hallan las sacerdotisas com
polos, y en el superior unas damas cubiertas con capas. Dos sacerdotisas estan vuelias
una hacia la otra, delante de un mueble que se ha interpretado como un lecho dis-
puesto para un matrimonio sagrado, que tiene pies de toro y estd cubierto con una
piel de cordero: debajo se cuentan tres basas conicas.

El templo de Ishtar, de planta cuadrada y rodeado de un alto muro circular, esta
representado en un vaso pldstico fechado entre los afios 2600-2430 a.C. El santuario
de Ishtar ha proporcionado gran cantidad de vasos de lujo importados, tallados en
piedra verde o gris, serpentina, dorita o esteatita.

Estatua de una diosa con vaso. Mari. Sala del tro-
no del Palacio del rey Zimri-Lim. Comienzos del
siglo xviit a.C. Museo de Alepo.
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Aportaciones del arte a la religion de Mari

Algunos gobernantes aspiraron a divinizarse, como lo indican los cuernos de
Puzur-Ishtar de Mari, ciudad que ha dado una de las imagenes mas populares, la
diosa de pie, con cuernos en la cabeza y un vaso manante, fechada a comienzos del
siglo xvir a.C.

Son importantes, desde el punto de vista religioso, las pinturas del palacio de
Mari, de comienzos del siglo xvii1 a.C., destruido en torno al afio 1760 a.C., que re-
presentan al rey Zimri-Lim recibiendo los emblemas de la diosa Ishtar, con su arma
y el leédn como atributos, en presencia de varias divinidades. Debajo de este grifo hay
dos diosas con vasos de los que brotan agua. Alrededor de un arbol estilizado hay
animales fantisticos, del tipo de los querubines, que prohibian la entrada en el
Edén.

La sala de audiencias del palacio de Mari iba decorada igualmente con escenas re-
ligiosas. La diosa Ishtar recibia la ofrenda que le ofrecia una diosa. Sigue un cortejo
de diosas y de humanos. Todo encuadrado entre querubines. El rey ofrece una liba-
ci6n y combustion a un dios sentado en una montafia y con media luna sobre la cabe-
za. El monarca estd acompafiado por divinidades. Se ha supuesto que estas pinturas
describen alguna ceremonia oficiada por el rey en algun templo de la ciudad.

EL PANTEON NABATEO

Los nabateos eran una tribu arabe, asentada en época aqueménida en el reino de
Edon. En el afio 312 a.C., eran aun némadas. Su refugio era Petra y se dedicaban al
comercio caravanero. El apogeo nabateo coincide con el gobierno de Aretas IV
(82.C.-40d.C.) ode su hijo Obodas I1, a los que se atribuyen los principales monumen-
tos de Petra: el templo de Qasr el-Bint y la tumba de el-Khazneh. Al final del siglo 1,
el centro politico se desplazé a Bosra. Los nabateos hablaban un dialecto drabe. De-
sarrollaron un arte, escultura y arquitectura, de gran estilo, con influjos helenisticos,
mientras las creencias religiosas permanecieron ajenas a este mundo. Las fuentes so-
bre los cultos nabateos son escasas. Es indemostrable el monoteismo primitivo como
forma religiosa de este pueblo.

Los dioses nabateos al igual que los sirios, se vinculaban a un lugar o a un grupo
humano.

Dushara

Fue el dios principal del panteén nabateo. Se le denominaba «dios de Gaia», que
fue la primera capital de este pueblo, «dios de Madrasa», «dios de Manbatu» y «nues-
tro sefiom. Es el dios de la dinastia. Los griegos le identificaron con Zeus, con Ares o
con Dioniso.

El léxico Suda, remontando a una fuente antigua, escribe lo siguiente:
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Theusares es el dios Ares en la Petra drabe. Es muy venerado entre ellos, y prin-
cipalmente aqui. El idolo es una piedra negra, cuadrangular y aniconica. Mide cua-
tro pies de alto y dos de longitud. Se asienta sobre una base recubierta de oro. Se le
ofrecen sacrificios y se le vierte la sangre de las victimas. Tal es su libacion.

El betilo estd representado en las monedas de Bosra, de época del emperador He-
liogabalo. En fecha posterior, tres betilos rectangulares se asentaban sobre una base
escalonada. El colocado en el medio es de tamafio mayor. Unos objetos planos, que
asemejan panes, se apilan sobre los tres betilos, en nimero desigual.

Donsares recibia culto en Adraha, bajo la forma de un betilo hemisférico. En
una roca de Petra se tallaban muchos betilos que representaban al dios nabateo. Una
vez un betilo esta coronado por el busto de un joven. El teénimo de Dushara es un
apelativo topografico, «el de Sharay», topénimo que se aplicaba a muchos lugares. Es
identificado por los griegos con Zeus, en tanto que dios dinastico. Herodoto (111, 8)
menciona el unico dios de los arabes asimilado a Dioniso, llamado Orotal o Orotalt,
junto a la diosa Alilat.

Diosas

En el templo de Petra se ha encontrado una placa rectangular con un rostro es-
quemaitico, que representa a la diosa Hayyan, hija de Niyabat, asimilada por un fend-
meno de sincretismos con la Afrodita griega.

Las tribus de Negeb y del Sinai tributaban culto a Alilat, equivalente griega de
Urania, o sea, al planeta Venus. Tenia un templo en Ascalon, segin Herddoto, pero
la diosa de esta ciudad después se llamo Derceto, «la poderosan. Fue venerada por los
arabes lihyanitas en el siglo 1v a.C. como han-Uzzay. Jerénimo menciona que tenia
un templo en Elousa. Anualmente se congregaban los beduinos alrededor del betilo
y la veneraban como estrella de la mafiana. Otra gran diosa de los nabateos fue Allat,
«la diosa», identificada con la Alilat de Herodoto. Posteriormente, se la asimilo a
Atenea, en época romana y antes lo fue a Atargatis. Su culto estaba muy extendido
desde Edesa y Hatra a Emesa, Palmira y La Meca. Esta diosa se menciona en Petra y
una sola vez en Hagra. Los némadas safaitas le invocaban en sus grafitos como diosa
protectora. Era muy honrada en Hauram. Los santuarios importantes de esta diosa
se encontraban en Bosra y Salkhad, éste fundado a mitad del siglo 1 a.C. Allat conté
con otro santuario a ella dedicado en Wadi Ramm.

Las inscripciones funerarias de Hegra mencionan frecuentemente a la diosa Ma-
nawaru, después de Dushara, como fiadores de la inviolabilidad de las tumbas.

Otros dioses nabateos

Los nabateos tenian propension, segin M. Gawlikowski, a multiplicar los dioses,
al igual que los calificativos que los definian, que sélo eran perifrasis. En Petra, He-
gra y Palmira se documenra el dios de Sabu. En Palmira se le denomina «Fortuna de
los nabateos». En Bosra recibio culto el dios de Qasyu. Las inscripciones mencionan
frecuentemente el dios Shai al-Qawn cuyo nombre significa «el compafiero de la tri-
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bu». Las inscripciones griegas de Hauram citan al dios Licurgo, que era tenido por el
rey mitico de los drabes, segan Nomos. No se le ofrecia vino en sacrificio. Otro dios
mencionado en algunos antropénimos y en una inscripcién de Hegra era Hubalu
idéntico a Allat.

Los nabateos mantuvieron los cultos locales mas antiguos, como en el santuario
de Khirbet et-Tann-Ur. Qos era el dios tribal de los edomitas y se le identificé con el
de Zeus-Hadad sirio, representado sobre dos toros con el rayo en la mano. En el si-
glo 1a.C. este dios tenia un templo en Horawa. Su compafiera era una diosa con pe-
ces sobre su cabaza, Atargatis-Derceto, divinidad venerada en Ascalén y en otros lu-
gares. Los nabateos veneraban igualmente al dios sirio de la tormenta, Baal Samin,
en su santuario de Sa.

Estrabén (X VI, 4.26) menciona el culto al sol entre los nabateos de Petra, pero
de su culto no se conservan testimonios arqueoiogicos. Siguiendo costumbres grie-
gas, los nabateos divinizaron a uno de sus reyes, a Obodas I, muerto en el afio 84 a.C.
En el afio 268 se restaurd el templo de Zeus Obodas. En Petra tenia dedicado un san-
tuario. Contaba también con una cofradia dedicada a promover su culto.

El culto nabateo

Los nabateos no tuvieron un panteén sistematizado. En Petra se tributaba culto
en lugares elevados de los que se conocen una cuarentena. Estos lugares elevados te-
nian un altar, cubetas para las libaciones, betilos y salas de banquetes, todo tallado en
la roca. Ademas de los banquetes sagrados, se celebraban sacrificios sangrientos en
los santuarios tribales o familiares. Los betilos tallados en la roca son votivos. Junto
a ellos se encuentran cupulas para las libaciones y salientes rocosos para depositar las
ofrendas. El texto de la Suda, se refiere, probablemente, al monumento de Petra, lla-
mado Qasr el-Bint, que era de forma cuibica y tenia altar monumental. La cella tenia,
al fondo, un aditon en el que un estrado servia de trono al idolo. La cella cuadrada es
tipica de la arquitectura nabatea y de la del sur de Siria.

EL PANTEON DEL SUR DE ARABIA

El conocimiento del pantedn del sur de Arabia, la Arabia Felix, se basa en los da-
tos procedentes de las inscripciones y en los proporcionados por la arqueologia. El
panteon es mal conocido. Su caricter astral es seguro, como se deduce de los nom-
bres de sus dioses: Shams, el sol y Attar, identificada con el planeta Venus y equiva-
lente a la Ishtar de los asirios y de los babilonios. De muchos dioses se desconoce el
S€XO y su caracter.

El dios Attar ocupaba el primer en el pantedn del sur de Arabia. Era el dios de la
irrigacién y su simbolo era la gacela. Frecuentemente Attar esta asociado a la diosa
Hawbas. Attar destroné al dios supremo semitico Il.Los diferentes reinos del sur de
Arabia tenian sus dioses protectores, nacionales, que recibian culto en el santuario
de la capital. En Saba la federacién de las tribus sabeas tributaba culto en el templo
de Marib al dios limakah, dios de caracter lunar, que se presentaba con atributos dio-
nisiacos, como la cabeza de toro, el vino y la piel del ledn. Era el dios sol, hipdstasis
masculina de la diosa Shams y guardiin de la dinastia sabea.
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Wadd, originario del norte de Arabia, era el dios nacional en Ma’in. En Hadra-
mawt el dios nacional se llamaba Syn y su templo se encontraba en la capital Shab-
wah. Se la asimila al dios lunar. Las menciones de Teofrasto y de Plinio, asi como al-
gunas acufiaciones monetarias, indican que era un dios-sol, que correspondia a
Shams, diosa adorada igualmente en Kataban. Shams era ademas la diosa nacional
del reino de Himyar.

En Ma’in el dios protector era Nitrah. Su santuario gozaba del derecho de asilo y
disponia también de un oriculo. En Kataban se tributaba culto al mismo tiempo a
Anbay y a Hawkam. Ambos dioses eran personificaciones de una divinidad similar
al babilénico Nabu, dios de la ciencia y portavoz de la divinidad en la religion asirio-
babilonica.

Varios grupos tribales tenian su propio dios patrono. Asi, en Saba, Talab era el
dios protector de la federacion tribal de Sumay. Los de Amir, tribu beduina y carava-
nera, localizados en el norte del Yemen, ofrecian exvotos de camellos a su dios
patrono Somawi por la prosperidad de sus rebaifios. Los « hijos de Il» procedian del
norte y recibian culto en Kataban. Eran el equivalente de los «hijos de Allah»
en La Meca, antes de la predicacién del profeta Mahoma. Se llamaban al-Lat, al-Uza
y Manat.

Algunos dioses protegian a las personas, la construccién de los edificios, la fami-
lia, la casa, etc. Los dioses se representaban frecuentemente por medio de animales-
simbolos, como el toro, el dguila, la gacela, el ibex, etc. Mas frecuentemente por un
simbolo abstracto, como la cachiporra o el rayo. Pocas deidades tenian formas antro-
pomorfas, y, por lo general, estas imagenes son tardias y se deben a influencias de la
religiéon pagana durante el imperio romano, en opinién de J. Ryckmans, a quien se-
guimos en este tema.

Santuarios

Los santuarios de la Arabia Felix han sido recientemente estudiados por
J. Schmidt, a quien brevemente seguimos. Su conocimiento se debe a la arqueologia
y a algunas fuentes literarias. Al primer periodo historico pertenecen unos santua-
rios que se localizan en la llanura este del Yemen, en Gabal Balaq al-Ausat. Su planta
es rectangular. La puerta de entrada se encuentra en la pared mas corta. La disposi-
cién de las habitaciones es bien sencilla: un patio con tres salas techadas situadas en
frente de la entrada y sin comunicacion unas con otras. Estos edificios de culto se re-
lacionaban con los vecinos tamulos individuales y con torres cenotafios.

Dos templos sabeos presentan una disposicion de las habitaciones mas compleja
y su forma es mas variada, especialmente en lo tocante a la técnica y a los materiales
de construccion. Tenian un patio con una cella tripartita, a la que se habia afiadido
por tres lados una peristasis. También se afiadié un propileo construido con pilares
monoliticos en nimero que variaba de seis a ocho. Un ejemplo de este tipo de san-
tuario es el dedicado a Wadd en Wadi Qututa.

Unas inscripciones conservan el nombre del dios al que estaba consagrado el san-
tuario, asi como el nombre del constructor Yagdum’il, y la fecha en que fue levanta-
do, en torno al afio 700 a.C. Alrededor del santuario probablemente hay sepul-
turas.
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En el mismo periodo se data aproximadamente el santuario de Masagid, erigido
al pie de la montafia de Gabal Sahl y dedicado a Almaqah, dios-luna. El templo con-
siste en un témenos, rodeado por una alta pared, con tres puertas de acceso, la central
con un propileo de columnas. Este santuario responde al mismo concepto del tem-
plo de Wadd, con una distribucién casi idéntica. El mismo devoto construy6 un
templo mis alargado, dedicado también a Almaqah, en la antigua capital sabea de
Sirwah. Sigue el mismo patron clisico.

Otro templo en el drea minea, cuya construccion fue alterada con el tiempo, es el
santuario de Attar Ras en Ma’in. El patio estaba rodeado por pilares. Su fecha de
construccion es la segunda mitad del siglo v.

Un segundo grupo de santuarios, que sigue una planta diferente y diversa dispo-
sicién de las habitaciones, se conoce en la minea Gawl y en Kataban.

Se documentan también otras formas de templos, sobre los que se dispone de po-
cos conocimientos. Frecuentemente se menciona en la literatura arqueolégica plan-
tas absidales, ovoidales y elipticas, como en la distribucion del templo de Awam, en
el oasis de Marib, o en el templo consagrado a Almaqah en Sirwah. Estas referencias
corresponden mas bien a las paredes del témenos. Todos los templos fueron cons-
truidos en piedra. Muchos de ellos, como los de Masagid o Mahram Bilkis estuvie-
ron abiertos al culto durante varios siglos. Fueron rehechos o adaptados al cambio
del gusto del tiempo, como sucedié en el templo consagrado a Aimaqah en Masagid,
levantado a finales del siglo viin a.C.

La principal caracteristica del sur de Arabia, por lo que se refiere principalmente
a la arquitectura, fue su sencillez y belleza austera, dominada por unas formas cubi-
cas, sin adornos, de pilares monoliticos cuadrados o rectangulares. Estas caracteristi-
cas pueden observarse bien en los edificios de Ma’in, Baraqis y Mahram Bilkis.

Los santuarios desempefiaban un papel importante en la vida de las ciudades.
Cada ciudad tenia su santuario o capilla. Los templos contaban con una clase de ser-
vidores, cuyas funciones estaban bien definidas. Estos cargos eran hereditarios. Se
encargaban de la construccion del templo, interpretaban los ordculos e intervenian
en los sacrificios. En Saba determinados sacerdotes de Attar pertenecian a tres dife-
rentes clanes.

El culto y el ritual

Se conservan varios objetos de culto, como pateras, altares de piedra para los sa-
crificios de los animales, bronces, mesas de libaciones, empleadas también para que-
mar aromas, € incensarios.

Los sacrificios podian tener un caricter imprecatorio, propiciatorio o expiatotio.
Era de caracter individual. Con motivo de peregrinaciones y de la construccion de
edificios publicos se hacian sacrificios colectivos. También se celebraban banquetes
rituales con ocasion de las peregrinaciones.

En una inscripcion grabada en la roca en el monte Riyam, en el norte de Sana,
escrita con motivo de una peregrinacion, Talab mandaba organizar comidas. El na-
turalista Plinio el Viejo cuenta que en el templo de Shabwah en Hadramawt el dios
entretenia a los convidados varios dias cada afio con lo recolectado por el diezmo.
Talab ordenaba a sus devotos ayudar a la peregrinacion anual al templo federal sabeo
en Marib.
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J. Ryckmans recoge otros datos importantes del culto, como que en época anti-
gua en Saba unos individuaos se presentaban al dios patrono en un templo para ser
nombrados para un cargo publico. Al parecer cumplian temporalmente ciertas obli-
gaciones en el templo mas bien que dedicarse a la prostitucion sagrada. En los si-
glos 11-111 d.C. los prisioneros eran sacrificados en un acto ritual para agradecer a la diosa
Shams la victoria militar.

Las dedicaciones individuales en el periodo antiguo progresivamente fueron
reemplazadas por la ofrenda de una estatua, que representaba al oferente y llevaba
una inscripcion. Se ofrecian también figuras de animales para obtener la prosperidad
del ganado, e imagenes humanas con los 6rganos sexuales bien marcados para lograr
descendencia. Funcionaban oriculos y la oniromancia durante el suefio y en el templo.

Algunos rituales tenian por finalidad obtener la lluvia, como uno que se celebro
en el siglo 111, del que se tiene noticia por un texto sabeo, cuando la poblacion de Ma-
rib acudié al templo de Ilmaqash. También se hacian ciertos rituales en funciéon de la
caza.

Magia

La magia estaba muy unida a la religién. Eran muy usados los amuletos con el
nombre o el animal simbolo del dios. Se llevaban también talismanes y férmulas ma-
gicas. Igualmente se acudia a practicas astrologicas.

Creencias sobre la ultratumba

Las praicticas funerarias prueban la creencia en una vida después de la muerte.
Los difuntos eran enterrados en tumbas colectivas. También se momificaban los ca-
ddveres, como en Shibam Suhaym, al norte de Sana. Los nombres de los difuntos se
inscribian en las estelas, que frecuentemente estaban adornadas con figuras huma-
nas. También se colocaban plintos con una cabeza, una estatua pequeiia o una placa
de alabastro plana y pulimentada.
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CariTuro IV

La religién hitita

Los hititas era un pueblo indoeuropeo que dominé en Anatolia durante el II mi-
lenio. Desde el afio 1740 hasta el afio 1460 a.C. se extendio la primera fase de su his-
toria, llamada imperio antiguo, a la que siguié un segundo periodo imperial que
abarca desde el afio 1460 al 1200 a.C. aproximadamente. Durante toda su historia,
los hititas se caracterizaron por asimilar las influencias de otros pueblos con los que
se relacionaron, como los babilénicos, los hurritas, los habitantes del norte de Siria,
etcétera.

EL PANTEON

Se dispone de una documentacién muy variada sobre la religion hitita. El texto
mas antiguo se remonta al primer monarca y en ¢l se encuentran ya las bases funda-
mentales de la religion hitita posterior. Este rey se llamaba Anitta, que vivid en toz-
no al afio 1715 a.C. En este texto se perfila un cuadro coherente del panteén. La di-
vinidad mds importante es el dios de la tempestad, equivalente al Zeus griego. El
dios ama al rey y le concede la victoria sobre sus enemigos. Gracias a su ayuda, Anit-
ta recupero la estatua del dios Shiushummi, que era el dios de una ciudad conquista-
da. Esta aceptacion de dioses extranjeros fue una de las caracteristicas de la religion
hitita en todas las épocas. Otra deidad, Halmashuitta, la santa sede, era un dios pro-
tohitita. Anitta menciona también la construccién de templos en honor de los dioses
mencionados y las fiestas correspondientes de dedicacién, que coincidian en parte
con las ceremonias conocidas por los textos de Kultepe. El monarca hitita también
recuerda grandes sacrificios de animales cazados en ocasion de estas fiestas y ofreci-
dos a los dioses. El segundo documento religioso en importancia es de la época de
Hatusil I, en torno al afio 1600 a.C. En él se cita a la gran diosa celeste de la ciudad de
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Arinna, de la que era devoto el monarca, diosa prehitita convertida después en espo-
sa del dios de la tempestad. También se leen los nombres de este ultimo y de la diosa
Mezulla, considerada por la tradicién hija de la diosa solar de Arinna y de Taru, dios
de la tempestad. Estos primeros dioses parecen proceder del panteon prehitita. Qui-
za constituian la antigua triada anatélica, asimilada a divinidades de la localidad
mencionada. Eran dioses de caracter indefinido, que se mantuvieron siempre.

A partir de esta época se detecta el influjo hurrita sobre la religion hitita. Hatusil 1
trasladd a la capital de su reino, Hattusas, los dioses hurritas. El monarca hitita tra-
jo al dios de la tempestad, sefior de Armaruk, de su camparia contra Hashshu, en la
ribera del Eufrates, asi como al dios de la tempestad de Alepo, al dios de la montaria
de Adalur y a la diosa de Alalak; a Hepat, hija de la diosa Allatum, que es Ereshkigal,
y a Lilluri. Sus estatuas fueron transportadas y colocadas en los templos de Hattusas.
Las imagenes del dios de la tempestad de Armaruk y de Alepo eran toros. Las esta-
tuas de Allatum, Adalur y Lilluri se fabricaron con oro y plata. Un toro simbolizaba
a los dioses de Hahu. El rey cra especial devoto de la diosa solar de Arinna. En su tes-
tamento so6lo se alude vagamente al dios.

Se desconocen los ritos, ceremonias y oraciones de la religiosidad de esta época.
Durante el imperio antiguo hitita, los dioses centrales del panteon eran dioses del
grupo de los héticos, sometidos por los hititas. Los cantores de Kanesh celebraban a
algunos dioses con nombres indoeuropeos. En la region de Pala, que era una de las
principales subdivisiones del imperio hitita, se veneraba al dios Zibarwa.

El principal dios del pantedn oficial era el dios de la tempestad, calificado de rey
y sefior del pais; a él pertenecian el cielo, la tierra y los hombres. Su esposa era la dio-
sa de Arinna. El dios ha elegido al rey Labarna, Ishtar era una diosa solar, Telepinu
pertenecia al circulo del dios de la tempestad: la diosa Mezulla y su hija; la diosa Zin-
tuhi; el monte Zalianu; la diosa Zashhapuna y los dioses de la tempestad, Zippalanda
y Nerik. La importante deidad de tiempos del rey Anitta, Hamashuitta, se convirtié
ahora en el nombre del trono divinizado.

El panteon hitita estaba formado por muchos otros dioses, como por el dios de la
guerra y de la peste, Shulinkatte; la diosa de la magia, Katahzipuri, y las diosas de los
infiernos, Papaya e Ishdushtaya. Otros dioses venerados de origen luvita, como Tar-
hunt, que era el Shanta del periodo neohitita, dios de la tempestad; el dios solar Ti-
wat, y el dios de la luna, Arma. Una caracteristica de la religion hitita consistia en el
hecho de que los dioses podian llevar dos nombres, uno entre las deidades y otro en-
tre los hombres.

La religion hitita se caracterizé por la fuerte asimilacion de dioses de otros pue-
blos como los hurritas. Los dos grandes dioses hurritas fueron las dos principales
deidades hititas, Tesub fue el dios de la tempestad hurrita y Hepat su esposa.

La lista de los dioses hurritas citados, casi en el mismo orden, se conoce por dos
documentos, uno procedente de Ugarit y el segundo de Hattusas. En las dos listas
son constantes la oposicion de los dioses a las diosas y la tendencia a establecer pare-
dra; la sucesién de Kumarbi, Ea, Luna, Sol, Astabi; el grupo femenino: Daki(t), Hu-
deua Hudellurra, Ishara, Allani, Sauska y Adamma-Kubaba; la mencion de dos Ish-
tar, una masculina y de cardcter guerrero y otra de caricter amoroso y femenina; la
divinizacién de objetos de culto: la mesa, la estatua, etc.; el lugar ocupado por la geo-
grafia, como montaiias y rios y la presencia del cielo y de la tierra.

Las diferencias entre ambas listas son las siguientes: el orden de muchas divini-
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dades mal definidas, como Nubadig, Pisasaphi; la mencién de dioses extranjeros pro-
cedentes del pantedn semita de Ugarit, como El, Anat; de Hattusas, Hulla-Mezulla,
el sol de Arinna, Sarruma; de Alepo, como los dioses sirios, Pairras, Pithanu, y la asi-
milacién de Kumarbi a El, a Enlil o a Dagan.

El mis antiguo pantedn hurrita es una copia del sistema babilénico, y pasa a la
religion hitita. Hepat es la diosa suprema y Tesub el dios principal. El sistema de pa-
redras queda evidente con la introduccién de Salas, Nikkal, etc. Todos estos fenome-
nos religiosos maduraron al final del III milenio a.C. y a comienzos del I1. El sincre-
tismo religioso hurrita se produjo alrededor de los grandes santuarios de Tesub. La
religion hurrita no tuvo un panteén real, como el hitita a partir del siglo x1v a.C.
La teologia hurrita se inspira en la babilénica. Los més antiguos santuarios de Tesub,
Kumarbi y de Sauska se encontraban en la regién noreste de Mesopotamia, de donde
procede con probabilidad el unico documento de la religién hurrita, fechado con an-
terioridad al afio 2000 a.C., la tablilla de fundacién de un templo. Los tratados y los
rituales hurrita-hitita de Kizzuwatura mencionan unos dioses antiguos, segin un or-
den constante, que son los Anunnaki sumerios: Nara y Namsara, Minki y Ammun-
ki, Kumarbi, etc., que no desempefiaron ningan papel en el culto de época histérica,
salvo Kumarbi, y que fueron orillados. Detrés de esta concepcién se perfila la nocion
de la realeza divina, que pasa de una dinastia a otra.

Los relieves rupestres del santuario de Yazilikaya, cerca de Hattusas, ilustran gra-
ficamente el pantedn hitita. Se trata de un santuario parcialmente consagrado a los
difuntos de la dinastia hitita. En las paredes del santuario se enfrentan dos procesio-
nes de dioses facilmente identificables por sus nombre o por sus atributos. En el lado
izquierdo abre el cortejo el dios de la tempestad, Tesub, de pie armado con una maza,
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Friso de dioses hititas. Yazilikaya. En torno al 1250 a.C.

69



junto a su toro y apoyado en dos deidades montafiosas, le acompafia la diosa Hepat,
también de pie sobre una pantera. Siguen el hijo Sharruma sobre un felino y dos dio-
sas representadas sobre un aguila bicéfala. Cierran el cortejo varias diosas. En la pro-
cesion de dioses del lado opuesto, participan un dios de la tempestad, de pie sobre
dos montafias, el dios Ea de Babilonia, Ishtar-Shaushka alada en compaiiia de Ninat-
ta y Kulitta, el dios luna, Kushuh el dios sol, Shimegi y otros dioses. Cierran la pro-
cesion divina el cielo y la tierra. El orden de marcha coincide con las listas de los tex-
tos de la reforma religiosa de Tuthaliya IV, hacia el afio 1250 a.C,, en la que se pres-
cribe el orden con el que los dioses deben ser representados. Siempre el dios del cielo
abre el cortejo. En los tratados de los monarcas hititas del imperio nuevo firmados
con otros pueblos, se conservan varias listas de dioses como testigos del tratado, dio-
ses que después pasaron al panteon hitita. Algunas listas responden a los dioses de los
pueblos con los que los hititas establecieron relaciones. En el tratado firmado en tor-
no al afio 1315 a.C. entre el rey hitita Muwatalli y el monarca de Anatolia Alakshan-
du, se mencionan al dios solar del cielo, a la diosa solar de Arinna, al dios de la tem-
pestad, protector del rey, y al gran dios de la tempestad, rey de los paises. Sigue una
lista de dioses de la tempestad citados por el nombre de la ciudad donde se hallaban
sus santuarios, y finalmente la diosa del cielo Hepat. Contindan los genios protecto-
res de las ciudades y una serie variada de dioses, como Allatum, la sumeria Ea, Tele-
pinu, el dios mesopotamico Sin, Ishtar de Ninive, los dioses de los lulahhos y de los
habiros, y los antiguos dioses: Naphara, Wara, Enlil y su esposa, importantes dioses
del pantedn sumerio; montaiias sagradas y todas las fuerzas de la naturaleza diviniza-
da, como el cielo, la tierra, el mar, los vientos, las nubes, etc.

Imaégenes de dioses hititas bien conocidas, como la estatuilla de un dios barbudo,
sentado y con gorro redondo de Bogazkoy, fechada en torno al afio 1900 a.C.; dios
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Acemhoyiik. Triada divina.
Siglo xvinn a.C.
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barbudo y alado junto a una diosa de Kultepe, siglo x1x-xvi1 a.C,; la triada divina de
Acemhéyiik del siglo xviir a.C.; los dioses combatiendo del palacio real de Biiytikka-
le, siglo xv-x1v a.C,; el dios de la tormenta de Firaktin, 1275-1250 a.C,; el principe
llevando un arco y una lanza delante de dos dioses-montafia, de pie sobre toros del
santuario de Hanyeri; principe y dios de la tormenta en su carro encima de tres dio-
ses-montafia sostenidos por genios, siglo x111 a.C. de Imamkulu; la diosa entronizada
de frente de Akpinar; tres dioses dirigiéndose a la derecha en Tasci, siglo x111a.C.; el
dios de la tormenta con lanza, gorro puntiagudo y casco de cuernos de Akgakoy, si-
glos x1v-xm a.C,, etc.

MiTos HITITAS

Los hititas reinterpretan algunos mitos de los pueblos vecinos y ello constituyé
uno de los aspectos originales de su religion. Uno de los mitos mas significativos es el
del dios que desaparece. Generalmente el héroe es Telepinu y en otras versiones lo es
el dios de la tempestad, su padre, o el dios solar. El mito se recitaba durante el culto.
Falta el comienzo del relato, por lo que se desconocen las razones que tuvo Telepinu
para desaparecer. Esta desaparicion originé una catdstrofe generalizada: el fuego se
apago, los dioses y los hombres se encontraron desanimados, no se unian entre si los
hombres ni los animales y los granos tampoco maduraban, etc. El dios sol busco a
través de sus mensajeros, el aguila y el dios de la tormenta, a Telepinu, pero sin con-
seguirlo. Finalmente la diosa madre envia a la abeja a buscarlo, le encontré dormido
y le despert6 picandole. Telepinu se irrité mucho y envié tal cimulo de calamidades
que los mismos dioses se asustaron, hasta que lograron aplacarle mediante practicas
magicas. Al final Telepinu regresé junto a los dioses y la vida pudo continuar.

Telepinu no era un dios de la vegetacion, que muere y resucita, pero su desapari-
cién producia violentos resultados. Telepinu se aplacé mediante ritos de purifica-
cion. El protagonista se caracteriza por un furor demoniaco contra su propia crea-
cion. El mito describe la aniquilacién de lo creado por sus mismos creadores.

En la fiesta del Afio Nuevo se recitaba el mito del combate entre el dios de la
tempestad y el dragén. En el primer choque entre ambos, el dios de la tormenta fue
derrotado y pidié ayuda a otros dioses. La diosa Inanna invit6 al dragén a un ban-
quete, pero antes solicito la ayuda de un hombre. Hupashiya le pudo ficilmente atar
y el dios de la tormenta le maté. Hupashiya se marché a vivir con la diosa, quien le
prohibio mirar por la ventana para que no viese a su familia, lo que no hizo. Falta el
final del mito.

El combate entre el dios y la diosa es un mito bien conocido en otras religiones,
como la lucha entre Zeus y el gigante Tifon. Algunos textos aluden a que en la fiesta
del Afio Nuevo se celebraba un combate ritual entre dos grupos. El dragén presenta
en el mito hitita caracteristicas especiales que le diferencian de otros seres monstruo-
sos. Es un corredor y corto de inteligencia. El dios de Ia tormenta acabé venciendo al
dragén no por su valor sino con la ayuda de un mortal, revestido con la fuerza divi-
na, por ser el amante de una diosa e hijo del dios de la tormenta. El ayudante fue ani-
quilado por el autor de su semidivinizacién. La prohibicion de mirar por la ventana,
tiene por finalidad que no se transmita la condicion divina a los mortales.
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TEOGONIA HURRITA-HITITA

La teogonia hurrita-hitita se conoce gracias a una serie de documentos literarios
procedentes de la capital Hattusas. Se trata de textos traducidos de la lengua hurrita a
la hitita en torno al afio 1300 a.C.

Esta teogonia presenta un fuerte cardcter sincrético, propio de la religion hitita.
La concepcién hurrita de la divinidad era ajena a la expresada por la teogonia sumeria.
Los grandes dioses sumerios pasaron al panteén hurrita, pero no los dioses locales.

El principal protagonista de estos textos era el dios hurrita Kumarbi, que es el
padre de los dioses. En los origenes, el rey era Alalu, y Anu era el dios mds importan-
te, que le servia. Después de nueve afios, Anu le atacé y vencio. Alalu se refugio en el
mundo subterrineo y Kumarbi le sirvié durante nueve afios hasta que atacé a Anu,
que huy¢ al cielo, pero Kumarbi le agarré por los pies, le mordi6 los rifiones y le lan-
z0 contra el suelo. Kumarbi se reia de su hazafia, pero Anu le asegurd que estaba pre-
fiado. Kumarbi escupi6 lo que aun tenia del cuerpo de Anu en su boca, pero parte de
la virilidad de Anu penetré en su cuerpo, quedando prefiado de este modo y pario
tres dioses. El texto se conserva muy mutilado, pero se supone que los hijos de Anu
declararon la guerra a Kumarbi y le destronaron.

El canto de Ullikummi cuenta los esfuerzos de Kumarbi por arrebatar la sobera-
nia a Tesub. Para lograr vencerle, unté con su semen una roca. De esta unién nacié
Ullikummi, que era un hombre de diorita. Sin que lo supiera el gigante Upelluri, que
soportaba el cielo y la tierra desde el mar, Ullikummi creci6 tanto que pudo tocar el
cielo. Tesub acudio al mar para vencer al gigante, sin lograrlo. Ullikummi amenaz6
con destruir a la humanidad. Los dioses se asustaron mucho y pidieron ayuda a Ea,
que primero acudié a Enlil y luego a Uperulli, y les pregunt6 si sabian que se trataba
de destronar a Tesub. Uperulli respondié que nada sabia cuando fueron elevados so-
bre ¢l el cielo y la tierra, como tampoco cuindo fueron separados por un cuchillo.
Ahora le dolia la espalda, pero desconocia quién fuera el dios. Ea pidi6 a los dioses
que se trajera el cuchillo con el que se habia separado el cielo de la tierra, guardado
en los almacenes de los padres y de los abuelos. Con el cuchillo cortaron los pies a
Ullikummi, quien continuaba afirmando que la realeza celeste le habia sido asignada
a él por su padre, Kumarbi. Al final Tesub logré derrotarlo. Algunos elementos de
este mito indican un gran arcaismo, como la autofecundacion de Kumarbi, la union
sexual de un dios con una roca, de la que nacié un monstruo humano rocoso, y las
relaciones entre este ser y Uperulli, que es el Atlas hurrita. El primer episodio cabe
interpretarlo como una alusién a la bisexualidad de Kumarbi, tipica de las divinida-
des primordiales. En este caso, Tesub es hijo de Anu, dios celeste, y de una divinidad
andrégina. El bloque de piedra de diorita que sostenia el cielo es la columna universal.

Un texto hurrita-hitita presenta estrechas analogias con la teogonia fenicia, que
remonta a Sancuniatén, autor que vivié antes de la guerra de Troya, segun una tradi-
cion conocida por Filén de Biblos y transmitida por Hesiodo. Segun Filon el primer
dios soberano fue Elium (Alalu), de su unién con Bruth nacieron Urano (Anu) y Ge;
estos ultimos engendraron a El (Kumarbi), Urano después de discutir con su esposa,
intent6 matar a sus hijos. El con una hoz o lanza, que habia fabricado, expulsé a su
padre y se convirtié en soberano. Al final Baal (Tesub) obtuvo la soberania sin com-
bate. Este mito hurrita sobre las genealogias divinas debi6 influir en el fenicio y He-
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siodo debi6 usar la misma traduccion. El mito hurrita-hitita, contiene muchos ele-
mentos sumerios y babilénicos, como los nombres de los dioses Anu, Ishtar y posi-
blemente Alalu; por tanto, presenta un fuerte caracter sincretista.

El mito hurrita-hitita pertenece a la serie de cosmogonias que describen el com-
bate entre un dios y el dragén, al que sigue el descuartizamiento del vencido.

Todos estos mitos que describen las luchas entre los dioses por la soberania, exal-
tan al vencedor y explican la estructura actual del mundo y la condicién de la huma-
nidad.

TEMPLOS Y CULTO

El santuario hitita mds famoso fue el mencionado de Yazilikaya. En la capital,
Hattusas, se han descubierto cinco grandes templos. Estos santuarios tenian grandes
corredores y estancias, almacenes y residencias para los sacerdotes. La cella guardaba
la imagen del dios. Se supone que a las ceremonias religiosas asistian s6lo un peque-
fio grupo de fieles, y la imagen del dios no era ficilmente visible a todo el mundo.
Los simbolos podian representar igualmente a los dioses. Estaban muy bien legisla-
daslas normassobre la fabricacion de estatuas religiosas, su conservacion, sus atributos,
etc. Delante de un toro, atributo del dios de la tempestad, en un relieve de Alaca Hoyiik
se encuentra el monarca haciendo una plegaria. Habia igualmente templos al aire libre.

El templo era la morada del dios. Los sacerdotes estaban encargados de lavar y
vestir la estatua del dios, presentarle alimentos, etc. También servian en los templos
sacerdotisas que eran, al igual que los sacerdotes, numerosas. Los sacerdotes se puri-
ficaban antes del culto, y el templo debia estar bien guardado durante la noche. Las
ofertas destinadas a los dioses solo podian ser dedicadas a este fin. El ritual de las

Alaca-Héyiik. Rey y reina sacrificando ante un toro. Siglo x1v a.C.
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Bogazkdy. Templo del dios de la tormenta y de la diosa del sol. Arriba: el templo rodeado de almacenes.
Abajo: el banco de los sacerdotes y de los funcionarios. Segun K. Bittel.

fiestas estaba bien puntualizado en todos sus detalles. Cada templo tenia su calenda-
rio de fiestas religiosas.

Los templos hititas constaban de un patio central, a veces porticado rodeado de
camaras con puerta monumental, y del sanctasanctérum al fondo. El adobe y la ma-
dera se usaban en la construccién de muros y de terrazas. Una caracteristica de los
templos hititas fue la abundancia de ventanas al exterior. Se conocen cinco templos
en Hattusas, pero se ignora a qué dioses estaban dedicados. Tampoco es totalmente
seguro que fueran santuarios que poseian tierras, ganados y jardines. El templo reci-
bia tributos. Disponian de un servicio de sacerdotes y de musicos que intervenian en
los rituales. Igualmente trabajaban artesanos y otros profesionales en los talleres.

El mayor de estos templos esta rodeado de almacenes y de archivos del santuario.
En el centro se construyd, rodeado de calles enlosadas, un edificio rectangular, con
portico de entrada, seguido de un gran patio enlosado con pozo de abluciones y por-
tico al fondo. Los ritos se celebraban en el sanctasanctérum.

En el santuario de Yazilikaya se han encontrado nichos funerarios, que prueban
que aqui se enterraron miembros de la familia real, como Tuthaliya IV. Un templo
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Malatya. Ortostato. El rey Sullumeli vertiendo una libacion ante cuatro dioses. Siglos x-1x a.C.
Ankara Museo Arqueolégico.

tumba de planta cuadrada se construy6 en Gavurkalesi. Estaba decorado con los re-
lieves que representaban a dos dioses 0 a un monarca divinizado en compafiia de un
dios. Delante de ellos estaba sentada una diosa.

Ritos

Un rito muy arcaico de purificacion de un ejéreito hitita comprendia el sacriticio
de un hombre, de un perro pequefio y de un macho cabrio. El ejército pasaba entre
las dos mitades de las victimas.

Tres sacerdotes en procesion se esculpieron en un relieve de Alaca-Hoéyiik del si-
glo x1v a.C. Escenas de ofrendas o de culto se conocen en varios relieves, como los
de Hatusil 111 al dios de la tormenta en Firaktin, fechada antesdelos afios 1275-1250a.C.;
rey y reina sacrificando ante un toro de Alaca-Hoyiik, siglo xiv a.C.; una escena
ritual de la misma ciudad y fecha; o el dios entronizado con maza en mano ante un
adorante, también de Alaca-Héyiik y del siglo x1v a.C.; y ya en la época neohitita el
rey Sulumeli derramando una libacion ante cuatro dioses, siglo x-1x a.C. de Malatya;
la reina ante la diosa Ishtar subida sobre un pajaro de la misma procedencia y fecha, etc.

ADIVINACION Y MAGIA

Entre los hititas se desarrollé mucho la adivinacion mediante oriculos, suefios,
profecias o la incubatio de los sacerdotes. Los procedimientos mas usados para obtener
la adivinacion entre los hititas eran el examen de las visceras de los animales sacrifi-
cados, la observacion de los astros, la observacion del vuelo de los animales y el
echar suertes. Es tipicamente hitita la adivinacion basada en el comportamiento de
la serpiente o del pez.

En los archivos hititas se conserva gran cantidad de rituales que prueban que el
hitita vivia en un mundo dominado por las creencias magicas. Todas las clases socia-
les hititas eran muy dadas a la magia.

También los hititas usan rituales magicos procedentes de otros pueblos, como
sumerios y babilonios, pero igualmente de los luvitas, de los hurritas y de los anatolios.
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Las sacerdotisas se entregaban frecuentemente a practicas magicas y rara vez los
sacerdotes. La magia era de origen divino, a ella acudian los propios dioses como en
el mito de Telepinu. Los dioses habian ensefiado la magia a los hombres.

EL MONARCA HITITA

Los reyes hititas, al igual que los restantes del Proximo Oriente, estaban en una
especial relacién con los dioses. El pais pertenecia al dios de la tempestad, que habia
delegado en el soberano, que por ello era el predilecto del dios. Asi, Anitta era el fa-
vorito del dios de la tempestad celeste, y Hatusil I del dios solar. Los monarcas hititas
eran sacerdotes de los dioses. El rey estaba segregado de los restantes hombres. Los
reyes muertos no eran divinizados ni adorados como dioses, pero existié un culto a
los soberanos ya difuntos en las capillas de palacio.

Las ceremonias funebres que se hacian a la muerte del monarca estaban muy
bien fijadas. Eran ritos de transito, que permitian al rey difunto desplazarse al cielo
en compafiia de los dioses, por esta razén tenian obligatoriamente que participar en
las fiestas, al igual que la familia real y los altos dignatarios.

LA PLEGARIA

La plegaria también desempeiié un papel importante en la religiosidad hitita. La
recitaba el fiel para obtener la bendicion y la proteccion divina sobre la familia real o
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sobre el reino. Cuando alguna calamidad amenazaba o azotaba al pais, se creia que asi
sucedia porque el rey habia cometido alguna falta contra los dioses, quienes de este
modo se alejaban del soberano y del reino.

La religiosidad hitita conocio6 la plegaria de confesion de las culpas y la contric-
cion por las faltas cometidas.

LA RELIGION DE LOS REINOS NEOHITITAS

Hacia el afio 1200 a.C. el imperio hitita desaparecio, seguramente debido a la
gran conmocién que ocasionaron los Pueblos del Mar. Sin embargo, la religién hiti-
ta no desaparecié totalmente, sino que se mantuvo en los llamados reinos neohititas.
En algunos relieves de Malatya, ciudad vecina al Eufrates, las imagenes representan
al rey y a la reina ofreciendo una libacion al dios. Los dioses se asemejan mucho en su
atuendo a los de Yazilikaya. Una serie numerosa de dioses hititas estan presentes en
estos relieves, como el dios de la tempestad a pie o en su carro, el dios Sharruma, el
dios sol y el antiguo dios del ciervo sobre este animal. Un relieve describe grafica-
mente el combate del dios de la tempestad con una serpiente. En otros relieves dioses
con cascos de cuernos luchan contra las serpientes.

En una estela de Malatya el dios Karhuha y la diosa Kubaba, segiin rezan las ins-
cripciones, estin representados respectivamente sobre un le6n y sentada. En Karke-
mish, sobre el alto Eufrates, los relieves representan a los dioses, cuyas imagenes van
acompafiadas de sus respectivos nombres. Estos relieves decoraban la via de las pro-
cesiones que conducian al templo. Es posible reconocer al conocido dios de la tem-
pestad Tarhunza, a una diosa desnuda y alada que debe ser Ishtar, a Karhuhayala
diosa Kubaba.

En la segunda mitad del siglo 1x a.C. un rey de Hama, en el norte de Siria, men-
ciona a la diosa a la que rinde culto, que es la diosa Balsalati. En el reino de Tabal, en
Capadocia, en el siglo viir a.C., el dios venerado era Tarhu, al que se vuelve a encon-
trar en el relieve de Ivriz, en tamafio gigantesco, con espigas y racimos de uvas.

En una inscripcion de Karatepe, en Cilicia, fechada en el afio 730 a.C., se men-
ciona a Tarhunt del cielo, al dios sol del cielo, a Aa y a todos los dioses; y 1a inscrip-

cion fenicia a Baal del cielo, a Shamash eterno, a El creador y a Aa equivalente
a Ea.

LA RELIGION DE MITANNI

Las poblaciones hurritas de la alta Mesopotamia y del norte de Siria crearon un
gran imperio que abarco desde el Mediterrineo hasta Siria. Mitanni fue uno de los
grandes reinos del Préoximo Oriente, que después de unos trescientos afios desapare-
ci6 sin dejar rastro. No se han descubierto hasta el momento presente ni la capital,
que se ignora donde se encontraba, ni sus archivos. Mitanni es pieza clave dentro de
la historia del Proximo Oriente. Sometio a vasallaje las tierras del norte de Siria y de
la alta Mesopotamia. El imperio de Mitanni debio ser una federacion poco unida.
Los nombres de sus monarcas son indoeuropeos.

Una serie de divinidades de Mitanni se mencionan en el tratado firmado entre
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Estatua cariatide de una diosa.
Hall del palacio de Kapara.
Siglo 1x a.C. Basalto. Museo de Alepo.

Suppiluliuma y Mattiwaza. Este pante6n es muy parecido al hurrita. Estaba integra-
do por Tesub, sefior del cielo y de la tierra; por Sin y por Shamash, dios luna y dios
sol; por el dios luna de Harran; por los dioses de la tempestad de diversas ciudades; y
por dioses del panteén mesopotamico, como Anu, Antu, Ninlil y Enlil.

En la carta que envio Tushratta, rey de Mitanni, al faraén egipcio Amenofis 111
se leen los nombres de algunos dioses, como Tesub, la diosa Shaushka (Ishtar), Shi-
megi, el dios sol, y Ea, dios de la sabiduria.
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LA RELIGION DE URARTU

Este reino, que se extendié en torno al lago de Van a partir del siglo 1x a.C., de-
sempefio un papel importante y después fue liquidado por los escitas. La religion se
asemejo mucho a la hitita. En la roca de Meher-Kapusu se coloco una lista de sacrifi-
cios ofrecidos a los dioses. El caricter de muchas de sus divinidades es desconocido;
otros son dioses de ciudades. También se mencionan a Haldi, a Tesheba, dios de la
tempestad, y a Schiwin, dios de caracter solar.

Estos tres dioses eran la triada de la religion de Urartu. Haldi es el dios mas im-
portante del panteén, a quien se le dedica gran numero de inscripciones. Se le repre-
sentaba como un varén barbudo o como un joven imberbe sobre un leén. Su esposa
era la diosa Aroubani. Era un dios de caracter guerrero al que se dirigia el rey al salir
a campafia para obtener la victoria. En los santuarios de Haldi se ofrecian como ex-
votos armas y escudos que colgaban de las paredes. Su templo se llamaba «la casa de
las armas». El segundo puesto en el panteon de Urartu lo ocupaba Tesheba. Se le re-

Estatua cariitide del trono de una divinidad de
Urartu. Toprak Kale. Urartu. Templo de la diosa
Haldi. Siglos vin-vii a.C. British Museum.
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presentaba como hombre encima de un toro, con un haz de rayos en la mano. La
diosa Houba era su esposa. El tercer dios Schiwin era de caricter solar y se le repre-
sentaba como un hombre arrodillado, con el disco solar alado entre las manos. Su es-
posa era posiblemente la diosa Toushpouea que ocupa el tercer lugar en la lista de las
diosas. Su imagen son probablemente las damas aladas que decoran los calderos de
culto.

Los dioses de los paises y ciudades conquistados y de otros de regiones asociadas
a Urartu también formaban parte del panteon. En la citada lista se mencionan, «el
dios de la ciudad de Khaldi», «el dios de la ciudad de Toushpan, «el dios de la ciudad
de Koumanou» y «el dios de la ciudad de Mousasir». También se conocen en la reli-
gion de Urartu dioses de las cavernas, del agua, del mar, de la tierra, de las montaiias,
etcétera.

Algunos datos sobre la religion de Urartu se pueden explicar en la descripcion de
la campafia del monarca asirio Sargon I contra una ciudad de Urartu, de nombre
Mousasir. Los habitantes de la ciudad ofrecieron un gran nimero de bueyes y corde-
ros a los dioses. Sargén 11 se llevé a su capital las imagenes del dios Haldi, representa-
do con tiara y cetro, y de su esposa Bagbartu, asi como la tinaja que contenia el vino
ofrecido en las libaciones y las cuatro estatuas de los guardianes divinos, que vigila-
ban la puerta del templo. Un relieve de Korsabad representa el saqueo de la ciudad.
Las imagenes regias, a los lados de la puerta, la vaca alada con su ternero y los tinajo-
nes de las libaciones.

El relieve del palacio de Sargdn 11 se fecha en el afio 714 a.C. y en él se representa
uno de los mds antiguos templos de Urartu, construido a final del siglo 1x a.C. El
templo estaba levantado sobre un podio. Tenia un techo a doble vertiente y un fron-
tén. La fachada tenia una puerta pequefia en el centro, seis columnas y dos estatuas
de bronce en actitud de oracién delante de dos lanzas. Este tremplo se asemeja a los
templos de Anatolia.

Sargon 11 se apoderd en el templo de Mousasir, segin una inscripcion, de exvo-
tos de armas en gran numero: «1.514 jabalinas de bronce pesadas o ligeras; puntas
de lanza de bronce macizo... jabalinas de bronce con forros de bronce... 305.412 es-
padas».

También se habian ofrecido como exvotos armas fabricadas en metales precio-
sos: «una gran espada para ser llevada a la cintura, para cuya fabricacion se necesit6
alrededor de 14 kg de oro; jabalinas de plata; arcos y lanzas con incrustaciones de
oro; escudos pesados de plata con umbos en forma de cabeza de monstruos, de leo-
nes, de toros salvajes... 34 carros de plata».

Los almacenes del templo, que fueron saqueados, guardaban muebles y joyas:
«393 copas de plata, pesadas o ligeras, fabricadas en Asiria, en Urartu, o en Habhi;
dos grandes cuernos de uso con anillos de oro; un anillo de oro; un sello, que garanti-
zaba los decretos de Bagbartu, esposa de Haldi, incrustado en piedras precio-
sas; 9 echarpes para cubrir la cabeza del dios, bordados con disco de oro...; unlecho de
marfil; un cojin de plata para la cabeza del dios rodeado de oro y adornado con pe-
drerias; 139 bastones de marfil...; 10 mesas de madera de boj; engarces de oro y de
plata; 2 altares; 14 variedades de gemas para adornar la divinidad; piedras preciosas
que pertenecieron a Haldi y a Bagbartu.» Esta inscripcién indica magnificamente la
riqueza de un templo de Urartu y menciona el tesoro y el mobiliario del dios.

Imdgenes de dioses son algunos bronces. En Adilcevaz se tall6 la figura del dios
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de la tempestad vestido con traje hitita o hurrita. El dios cabalga un toro, viste a la
moda asiria y lleva en su cabeza una corona con cuernos.

En un medallén se representa a la diosa Aroubani entronizada y un devoto de-
lante en gesto de adoracion y en un segundo un sacrificio al dios Haldi. Ambas piezas
se fechan en el siglo vinr a.C.
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CariTtuLo V

La religién de Israel

Los hebreos eran un pueblo semita. La llegada de los antiguos antepasados a Is-
rael hay que relacionarla con los movimientos de los amorreos, un pueblo némada,
como lo indican la lingiiistica, la onomastica y la sociologia. Emigrantes y pastores
de ovejas de la alta Mesopotamia, fundaron a principios del segundo milenio varias
dinastias en las ciudades del norte de Siria y de Mesopotamia, que pertenecen al mis-
mo tipo cocial que Abrahdn. Habitaban la misma regién de procedencia que Abra-
hin. Este movimiento afectd a todo el desierto sirio. Los patriarcas hebreos no fue-

ron conquistadores, sino que acampaban pacificamente en los alrededores de las ciu-
dades.

LA RELIGION DE LOS PATRIARCAS

La tradicion judia identificd la religion de los patriarcas con la de Israel, de for-
ma que el dios de Abrahan seria el mismo dios que el de Moisés. Las tres fuentes del
Pentateuco coinciden en esta afirmacion. Sin embargo, las fuentes elohista y sacer-
dotal aceptan que el nombre de Jahveh no se remonta a la época de los patriarcas, asi
como tampoco las instituciones del culto de la religion posterior, y que algunos usos
fueron abandonados o condenados. Sabian que existian otros dioses distintos a Jah-
veh, que eran venerados aun en la época de Josué. Es caracteristico de la religion pa-
triarcal el culto al dios del padre, el dios del antepasado inmediato. Su culto se trans-
mitié de padres a hijos, y asi el dios del padre se convirtio en el dios de la familia.
Esta formula se documenta en las tablillas de los mercaderes asirios en Capadocia en
el siglo x1 a.C. Por lo general se trata de un dios sin nombre, aunque otras veces es ya
conocido. En el Génesis rara vez va acompafiado de un apelativo. Los antepasados
de los israelitas adoraron varios dioses del padre. No existia un monoteismo, sino
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una monolatria coexistente junto al culto a otros dioses menores. Se pueden sefialar
varios rasgos de la religion del dios del padre: iba ligado a un grupo humano y no es-
taba vinculado a un santuario; se reveld a un antepasado y fue aceptado por éste; es
una divinidad némada, que acompaiia y defiende al grupo que le es fiel a través de
sus migraciones y se convierte en su guia. El dios del padre se vincul6 a sus fieles me-
diante promesas a un antepasado, del que se reveld, y a su descendencia.

Al legar a Canaan, los antepasados seminémadas de los israelitas encontraron
otros santuarios. Junto al dios del padre, las narraciones patriarcales mencionan a El
Elyon, El Saday, El Roi, El Betel, El Olam, que no son sino diferentes formas del
gran dios El. Elyon significa el Altisimo y se trata de dos divinidades cananeas com-
binadas. El Betel es el El del santuario de Betel. El Roi tiene el significado de «El me
ven. El Saday, el El de la montafia y de la llanura, es el nombre del dios de Abrahan,
de Isaac y de Jacob.

Bajo este nombre se revel6 a Abrahan El Saday, al contrario de lo que sucede con
El Roi o El Olam (El, el eterno), y no esta vinculado a un santuario aunque se mani-
fiesta en ciertos lugares sagrados, Mambré (?) y Betel. El Saday se identific6 con El
posiblemente en la alta Mesopotamia, donde recibié culto a comienzos del II mile-
nio a.C. Los relatos patriarcales no mencionan a Baal, dios fenicio que gozé después
de tanta aceptacion entre los israelitas, ni se conocen nombres compuestos suyos. En
cambio, El aparece en nombres personales de Mari, asi como en la onomadstica amo-
rrea. Durante el [ milenio a.C., El habia ya perdido su importancia en Siria.

Los patriarcas encontraron el culto a El en los santuarios de Canain. Abrahin
invocd a El Olam en Berseba; se manifesté a Isaac y a Jacob como el dios de su padre
Abrahén, El, el mismo dios, que declara que es el El de Betel. El tiene un santuario
en Siquén. La tradicién vinculé a los patriarcas con los santuarios de Mambré, Si-
quén, Betel y Berseba. Posiblemente cada patriarca estaba asociado a un solo santua-
rio: Abrahan a Mambré, Isaac a Berseba, Jacob a Betel e Israel a Siquén. El Antiguo
Testamento presenta a los patriarcas como fundadores de estos santuarios. Pero en
realidad eran antiguos santuarios cananeos consagrados a El, que frecuentaron los
patriarcas. La revelacion se efectuaba durante los suefios. Los patriarcas asimilaron a
El al dios del padre. Sin embargo, no se aceptaron los rasgos mitologicos de El ni sus
cualidades tipicas. '

Culto y rituales

El Génesis contiene muy pocos datos sobre las practicas religiosas de los patriar-
cas. Estos erigieron altares, lo que era una forma de expresar que adoptaron los san-
tuarios existentes. Ofrecian sacrificios de animales, como todos los némadas. Tan
solo se describe detalladamente el sacrificio de Isaac, sobre la montafia, que era un
holocausto. Este relato justificaria la sustituciéon de una victima humana por un ani-
mal, o la fundacién de un santuario, donde no se sacrificarian victimas humanas. El
unico sacrificio cruento que probablemente conocieran los patriarcas es el pascual,
documentado entre los ndmadas de Arabia, quienes celebraban la Pascua el primer
mes de la primavera, para de esta manera asegurar la prosperidad y fecundidad del
rebafio.

La tradicion atribuye a los patriarcas ciertas practicas condenadas después, como
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el erigir piedras sobre la tumba, segiin el ejemplo de Raquel. A veces estas piedras re-
cuerdan una teofania. Jacob después que la divinidad se le manifestara en suefios
en Betel, levanté una piedra que se convirtié en objeto de culto, y fue untada con
aceite.

También hubo en época de los patricarcas arboles sagrados, como el encinar de
More, en Siquén, donde se detuvo Abrahan al entrar en Canadn. A la sombra de la
encina de Mambré, Abrahan levantoé un altar. Cuando las practicas cultuales cana-
neas fueron condenadas, estos arboles perdieron inmediatamente su importancia.

Es posible que los patriarcas practicaran la circuncisién, costumbre quiza de ori-
gen cananeo y que esta documentada en un marfil de Megiddo fechado en los si-
glos x1v-x111a.C. A partir del afio 2800 a.C. se practicaba la circuncisién en el norte de
Siria, segiin las estatuillas de bronce de Tell el-Gredeideh. Los drabes del desierto, los
moabitas, los amonitas y los edomitas se circuncidaban. En origen, era un rito de ini-
ciacién al matrimonio y a la vida del clan. Después entre los iraelitas se convirtié en
un signo de la alianza entre Dios y su pueblo. Escenas de circuncision se representan ya
en un relieve egipcio de la sexta dinastia procedente de Sakara (2350-2000 a.C.).

LA RELIGION DE Moisgs
La salida de Egipto de los bebreos

La liberacion de los israelitas de Egipto es el articulo fundamental de la fe he-
brea. Los quince primeros capitulos del Exodo describen este acontecimiento. En el
relato se han unido diferentes elementos: rasgos legendarios en las narraciones del
nacimiento de Moisés y de las plagas, recuerdos miticos en el paso del Mar Rojo y
cantos de victoria; una liturgia pascual, leyes cultuales sobre la Pascua, los Azimos y
los primogénitos.

La opresion de los israelitas consistia en que estaban obligados a construir las
ciudades de Piton y Ramsés. No se puede dudar de la existencia de Moisés, a quien la
tradicion judia presenta como sacerdote, profeta, jefe carismatico, autor del Penta-
teuco, fundador de la religion de Israel, organizador del culto y del pueblo y promul-
gador de la Ley.

La critica moderna le ha despojado de casi todas estas cualidades. Su nombre es
egipcio. Entro en relaciones con los madianitas. Durante su estancia en Madidn reci-
bié Moisés la revelacion del nombre de Jahveh. De esta estancia se ha deducido que
el jahvismo es de origen madianita.

El nombre de Jahveh significa «Yo soy el existenten. La teofania tuvo lugar en
una zarza que ardia sin consumirse. Esta interpretacion no significa que sea trascen-
dente. Es un misterio para el hombre. Actuaa en la historia de Israel, que debe reco-
nocerle como unico dios y salvador. En Jahveh se continua la fe de los patriarcas.
Sobre su fe se funda la religion de Israel. Jahveh carece de mitologia. No se manifies-
ta en el ciclo de las estaciones, sino en el acontecer historico, que €] dirige. Esta con-
cepciodn divina es totalmente diferente de la de los egipcios y cananeos.

La Pascua (Ex 12, 1-28; Lev 23, 4-14; Num 28, 16-25) que celebraban los israeli-
tas antes de la salida de Egipto es una fiesta de pastores némadas o semindémadas. Se
celebraba fuera de un santuario, sin altar ni sacerdote, en una noche de luna llena, y
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la victima se asaba, no se cocia. Se comia sin levadura y sin hierbas del desierto. El
vestido era el tipico de los pastores. Era una fiesta anual. Es un sacrificio preisraelita,
relacionado con el de los drabes preislimicos.

El Exodo presenta la salida de Egipto como una huida. La fecha de esta salida es
probablemente el afio 1250 a.C., en tiempos de Ramsés II.

La estancia en el Sinai y la alianza

La estancia de los hebreos en el Sinai duré segiin la tradicion unos cuarenta afios.
Este acontecimiento ocupa la mayor parte del Exodo, todo el Levitico y buena parte
de los Niémeros. En el Sinai, Jahveh convirtié a los israelitas en su pueblo elegido, se
unié con ellos en una alianza y les otorgo sus leyes civiles y religiosas, el llamado Cé-
digo de la Alianza, y la ley cultual, que ocupa todo el Levitico, sobre el santuario y
sus ministros.

No se sabe a ciencia cierta donde esta situado el Sinai. Se le ha localizado en dis-
tintos lugares: en Horeb, cerca de Cadés, y mas probablemente en Arabia.

La alianza entre Jahveh y su pueblo elegido se ha interpretado como un tratado
de vasallaje, similar a los tratados hititas fechados entre los afios 1450y 1200 a.C., a
los de Alalak del siglo x1 0 a los de Ras Samra. Sin embargo, la comparacién con es-
tos documentos obliga a concluir que la alianza del Sinai no tiene la forma de un tra-
tado en sus formas mas antiguas. La alianza del Sinai obligaba a unos mandamientos.
Fue hecha por mediacion de Moisés y ratificada por un rito de sangre, simbolo de la
unién de Jahveh y su pueblo. Este rito de sangre es un rasgo esencial de la alianza del
Sinai y consistia en la doble aspersion del altar y del pueblo, segiin era costumbre en-
tre las alianzas de los antiguos arabes.

En el Exodo (20, 1) se conserva el Decalogo, que tiene rasgos elohistas y adicio-
nes deuteronomistas. Se relaciona con los decdlogos rituales. En origen son distintas
colecciones de prohibiciones apodicticas. El nicleo es muy arcaico, de finales del
II milenio a.C. Algunas prescripciones presuponen una vida sedentaria.

Entonces hablé Elohim y pronuncié estas palabras: «Yo soy Jahveh, tu Dios,
que te he sacado del pais de Egipto, de la casa de esclavitud. No tendris otros dioses
frente a mi. No te fabricaris esculturas ni imagen alguna de lo que existe en los cie-
los por arriba o de lo que existe en la tierra por abajo, o de lo que hay en las aguas
bajo la tierra. No te postraras ante ellas ni las servirds; pues yo, Jahveh, tu dios, soy
un El celoso, que castigo la iniquidad de los padres sobre los hijos hasta la tercera y
la cuarta generacion respecto a quienes me odian; y, en cambio, uso de misericordia
hasta la milésima con quienes me aman y guardan mis mandamientos.

»No profieras en vano el nombre de Jahveh, tu Dios; porque Jahveh no juzgard
inocente a quien profiera su nombre en vano.

»Recuerda el dia del sabado para santificarlo. Seis dias trabajards y haris toda tu
faena; mas el séptimo dia es sibado (=descanso), en honor de Jahveh; no haris nin-
guna faena ni tu, ni tu hijo, ni tu hija, ni tu siervo, ni tu criada, ni tu ganado, ni tu
huésped que esta dentro de tus puertas; porque en seis dias hizo Jahveh los cielos y la
tierra, el mar y todo cuanto hay en ellos, pero el séptimo dia descansé. Por eso ben-
dijo Jahveh el dia del sibado y lo santifico.

»Honra a tu padre y a tu madre para que se prolonguen tus dias sobre el suelo que
Jahveh, tu Dios, te da.
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»No mataras.

»No adulteraris.

»No hurtaris.

»No depondris contra tu préjimo testimonio falso.

»No codiciaris la casa de tu prdjimo; no codiciards su mujer, ni su siervo, ni su
criada, ni su toro, ni su asno, ni nada de lo que a tu préjimo pertenece.»

El Decilogo tiene un caracter ritual y religioso. Los dos primeros mandamientos
coinciden con el Decdlogo anterior. Siguen cuatro mandamientos para dias determi-
nados, y cuatro prohibiciones sobre ofrendas.

Guairdate de pactar alianza con los habitantes del pais al que te diriges, para que
no constituyan un lazo en medio de ti; por el contrario, derruiras sus altares, hards
pedazos sus massebas, y sus asherat has de talar; pues no te has de prosternar ante otro
El (dios); porque Yahveh tiene por nombre, Celoso: un El celoso es; no sea que pac-
tes alianza con los moradores del pais: jellos se prostituyen tras sus elobim (dioses), y
ofrecen sacrificios a sus dioses! Se te invitaria y comerias de su sacrificio, y tomarias
a sus hijas para tus hijos, y sus hijas se prostituirian tras de sus eobim y harian prosti-
tuirse a tus hijos en pos de los mismos.

No te fabricaras elobim de funcion. Guardaras la fiesta de los azimos; durante sie-
te dias comeris panes dzimos, segun te ordené, en el tiempo sefialado del mes de
Abib; pues en el mes de Abib saliste de Egipto.

Todo primer nacido es mio y toda primera cria macho de tu ganado, ya mayor,
ya menor; sin embargo, la cria primera de un asno la rescatards mediante un corde-
ro, y si no la quieres rescatar, la desnucaras. Rescataras todo primoggnito de tus hi-
jos, y no compareceras ante mi con las manos vacias.

Seis dias trabajards, mas en el séptimo descansaris; incluso en la arada y en la sie-
ga has de descansar.

Celebrarss la fiesta de las Semanas, de las primicias de la siega del trigo, y la fiesta
de la Recoleccion al tornar del afio.

Tres veces comparecerd todo vardn tuyo a presencia del sefior Jahveh, Dios
de Israel; pues arrojaré a naciones delante de ti y ensancharé tu frontera y nadie co-
diciari tu pais cuando subas, tres veces al afio, a contemplar la faz de Jahveh, tu
Dios.

No verteris junto al pan fermentado la sangre de mi victima sacrificial, ni guar-
dards hasta la mafiana siguiente la victima de fiesta de Pascua.

Las primicias de los primeros frutos de tu tierra traeras a la casa de Jahveh, tu
Dios.

No coceris el cabrito en la leche de su madre.

Este ultimo Decilogo presupone que Israel estd asentado en Canaan, que se dedi-
ca a la agricultura y que celebra en un santuario las fiestas agricolas recibidas de los
cananeos.

Estos mandamientos tienen cierto paralelismo con el final del Cédigo de la
Alianza.

El sentido de la alianza del Sinai es doble: compromiso de Jahveh y obligacion
impuesta al pueblo. En ambas alianzas, Jahveh se manifiesta mediante una teofania.
En la alianza del Sinai, Jahveh promete a los israelitas no sélo darles la tierra, sino
también expulsar a los cananeos de Palestina. Esta promesa es un rasgo peculiar de la
religion del dios del padre, y es un lazo fundamental entre la religion patriarcal y el
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jahvismo primitivo. Una diferencia importante entre ambas alianzas radica en que a
Abrahin no se le impuso mandamiento alguno, aunque se sobreentiende que debia
reconocer como dios especial al que se le habia aparecido.

Jabveh y El

La antigua tradicion israelita establecié una continuidad entre las tradiciones re-
ferentes a la misién de Moisés, a la salida de los israelitas de Egipto y a su estancia en
el Sinai. La tradicion reciente vinculé a Moisés con esos acontecimientos, y le atri-
buy6 toda la organizacion cultual, asi como la legislacion civil y religiosa. En defini-
tiva, atribuye a la época de Moisés hechos muy posteriores en el tiempo.

Moisés no es el fundador de la religion judia, sino el mediador entre la revelacion
de Jahveh y su pueblo. Al llegar los israelitas a Canadn la religion israelita era todavia
la de un grupo seminomada.

Las fuentes elohista y sacerdotal recalcan la continuidad de la nueva religion con
la de los patriarcas. Jahveh recuerda a Moisés que €l es «el dios de tu padre, el dios de
Abrahin», creencia que es fundamental en la religion de Israel

Esta continuidad se apoya en varios puntos. La religion de los patriarcas y el jah-
vismo es una religién de pastores seminémadas. La intervencion de Jahveh y la del
dios de los patriarcas no tiene nombre. El dios de Moisés se llama Jahveh, cuyo signi-
ficado €] mismo explica.

Es trascendente. Se revela en su actuacion y es un misterio para el hombre. Las
teofanias de Jahveh son mucho mas impresionantes que las del dios del padre. El
dios anénimo del padre se convierte en Jahveh. Ahora la comunidad se vincula a
Jahveh y no al dios del padre de un grupo determinado, como sucedia en tiempos de
los patriarcas. El jahvismo tiene una mayor amplitud y profundidad con respecto a la
religion de los patriarcas. No es una ruptura, sino una novedad.

En época de los patriarcas el dios del padre se asimilé a El, el gran dios del pan-
teon cananeo. Quizi el culto al becerro de oro se dirija a El. El toro es un simbolo de
Jahveh en este episodio, pero el epiteto de toro es el que recibe El en los textos de Ras
Samra. El toro es un atributo de El y figuras de toros han aparecido en las excavacio-
nes. La interpretacion que hay que dar al cuito del becerro de oro ha sido muy discu-
tida. Lo mas probable es que en el desierto, un grupo opuesto a Moisés considerara
como presencia de dios a la figura de un toro, y no al arca de la alianza. Seria el toro
de El, asimilado al dios del padre en época de los patriarcas. Precisamente, en las mi-
nas del Sinai, en Serabit-el-Khadim, en el siglo xv a.C., los cananeos tributaron culto
a El bajo el nombre de El Olam, que se habia asimilado al dios de Abrahan. Sin em-
bargo, el origen del jahvismo no esta vinculado a la religion de El, aunque se dio una
asimilacion entre ambos, como se expresa en los oraculos de Balaan, transmitidos
por las fuentes elohista y jahvista. Jahveh recibe de El varios conceptos: su caracter
coésmico, el titulo de rey, la corte divina y seguramente su caricter bienhechor.

En algunos episodios se presenta a Jahveh como un dios guerrero: asi en el canto
de victoria del Exodo, en la liberacion de Egipto presentada como guerra contra los
amalecitas, en el canto del arpa y en las menciones a la guerra de Jahveh. Este carac-
ter guerrero se eleva al jahvismo primitivo y enlaza con la historia de Josué y de los
Jueces. Este caricter no se documenta con facilidad en la religion de los patriarcas.
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El caricter guerrero de El aparece, no en la documentacion de Ras Samra, sino en la
Historia fenicia de Sancuniaton, utilizada por Filon de Biblos. Mas probable es que la
idea del Jahveh guerrero se remonte a la liberacién de Egipto.

El monoteismo y Moisés

Frecuentemente se defiende que Moisés fue el fundador del monoteismo judio.
En realidad, la religion de los patriarcas era una monolatria. Moisés no creyd en un
tnico dios. Esta doctrina no era la del jahvismo primitivo, ya que en el Exodo se dice
textualmente: «¢Quién es como ta entre los dioses, Jahveh?» y «Ahora sé que Jahveh
es mayor que todos los dioses». El primer mandamiento del Decilogo presupone la
existencia de otras divinidades, aunque prohibe rendirles culto, porque Jahveh es un
dios celoso y exclusivo, y en esto se diferencia la religion israelita de todas las restan-
tes del antiguo Oriente. Un segundo aspecto de la religion mosaica es la prohibicion
de tener imagenes cultuales, objetivo del segundo mandamiento que se repite en el
Decalogo ritual, en el Cédigo de la Alianza y en otros pasajes del Antiguo Testamen-
to. La prohibicién sélo abarca a las imagenes de Jahveh y no a otras figuras asociadas
con su culto, como los querubines de los santuarios de Silo y de Jerusalén, que son fi-
guras simbdlicas. Tampoco se refiere al becerro de oro, ni a los toros de Jeroboan,
que estaban considerados como pedestal de la divinidad.

Esta prohibicion se explica por la teofania del Sinai, donde Jahveh hablé en me-
dio del fuego. La prohibicién de imégenes seria el resultado de la trascendencia de
Dios. Se prohibia encontrar una semejanza en algin objeto existente.

Santuario. Sacrificio. Sdbado

La tradicion sacerdotal del Exodo (15, 17; 25, 8) describe el santuario del desier-
to, que se denominaba la tienda de la reunién o la morada. Albergaba el arca, que era
un cofre de madera de acacia que contenia las tablas de piedra, en las que estaban es-
critos los diez mandamientos; recibia el nombre de Arca de la Alianza. Su cuidado
estaba encomendado a los levitas. Las fuentes antiguas no describen la tienda ni tam-
poco el arca, ni relacionan una con la otra, pero es probable que en época mosaica
existieran ambos elementos. La tienda, que guardaba el arca, era el lugar de encuen-
tro de Jahveh, y el arca, el simbolo de la presencia divina.

No existié un sacerdocio constituido. La tradicion sacerdotal tuvo a Aardn por
sacerdote, pero las narraciones antiguas no le consideran asi ni actué como tal, ni los
miembros de Levi se mencionan con funciones sacerdotales. La religion mosaica co-
nocio la inmolavién de la victima: la sangre se derramaba y se comia su carne. Esta
forma se mantuvo en el ritual de la Pascua. De este sacrificio hay constancia en la
Arabia preislamica. Al becerro de oro se ofrecian holocaustos y sacrificios de comu-
nién. Después se comia y bebia. El sacerdote madianita Jetro ofrecié un holocausto y
sacrificios seguidos de una comida. Moisés ordené a unos joévenes que al establecer la
alianza ofreciesen holocaustos y sacrificios de comunién. A continuacién el mismo
Moisés realizo este rito con la sangre de la victima. Estos sacrificios estin tomados de
los cananeos.
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Posiblemente la fiesta del saibado se remonta a los origenes del jahvismo, aunque
supone una vida sedentaria y agricola. Es mencionada en los dos Decalogos. Des-
pués se convirtié en una de las principales observancias de la ley. Durante el sibado
se descansaba de las actividades semanales. La institucion del sdbado es anterior a la
llegada de los israelitas a Canadn, donde no se conocia.

Los SANTUARIOS

Los santuarios semitas comprendian no sélo el edificio o el altar, sino también
un drea sagrada, al igual que en Grecia, Mesopotamia, Arabia, Fenicia y Siria en épo-
ca helenistica. E] templo de Salomén estaba rodeado de un atrio. El culto podia cele-
brarse al aire libre, en un espacio acotado por estelas. Un santuario de este tipo fue el
de Guilgal, que erigieron los israelitas después del paso del jordan y donde se circun-
cidaron y celebraron la Pascua.

Los profetas Amos y Oseas condenaron los sacrificios celebrados en Guilgal y
Betel. Eran lugares de culto sin edificio. En el santuario de Guilgal, Josué acot6 el es-
pacio sagrado con doce piedras sacadas del Jordan. También podia ser sagrado un
monte, como el Sinai o el monte Hermoén. El lugar de culto estaba sustraido al uso
profano, pues la divinidad se manifestaba en el santuario. Estos santuarios tenian sus
prescripciones. En el templo de Jerusalén los gentiles solo llegaban hasta el atrio. En
la zarza que ardia sin consumirse, Dios ordend a Moisés descalzarse. El templo tenia
derecho de asilo, al igual que los antiguos santuarios de seis ciudades, derecho que
después se extendié a toda la ciudad. Los santuarios se erigen donde habia habido
una teofania. Asi Gedeon fundé el santuario de Ofrd en el lugar donde se le aparecié
el angel de Jahveh. El templo de Jerusalén se levanté donde David construy6 un al-
tar y donde se detuvo el angel de Jahveh. Los israelitas, al igual que los cananeos,
consideraban a las fuentes y a los pozos, a los drboles y las alturas lugares de la mani-
festacion o presencia de la divinidad.

En la via de Jerusalén a Jerico se encontraba la fuente del sol. La divinidad se
aparecio a Agar, en el pozo de Lahay-Roy. A Salomén se le consagro rey en la fuente
de Guilién en Jerusalén. Abrahan invoco a Jahveh en el pozo de Berseba.

Los profetas Oseas e Isaias condenaron los sacrificios junto a los terebintos, y el
Deuteronomio, el Libro de los Reyes, Jeremias, Ezequiel e Isaias el culto sobre las
colinas y bajo los arboles. Se trata de lugares de culto, no de un culto a los arboles. La
encina de Siquén fue otro lugar sagrado en tiempos de Jacob. A su sombra levanto
Josué una gran piedra; Abimélek fue proclamado rey en la encina de Mambré, en
las proximidades de Hebron; Abrahan erigié un altar y alli recibi6 a los tres hués-
pedes.

Las montafias eran consideradas moradas de la divinidad en Mesopotamia, Siria
del norte y en Fenicia, donde Elias luché contra los profetas de Baal. Gozaban de
esta cualidad el Libano, el Hermén y el Tabor. Contra el culto de este altimo monte
arremetio el profeta Oseas. Jahveh sélo tenia dos montes santos, el Sinai, lugar de la
revelacién de Moisés, y Sién, donde residia.

El templo era el lugar idoneo para celebrar el culto. En Siria y Palestina los tem-
plos se construian siguiendo el modelo de los palacios, como en Ay. El plano del
templo de Hazor, de los siglos xv-xiv a.C,, es el mismo del futuro templo de Sa-
lomén.
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Los santuarios cananeos y los que a su imitacion hicieron los israelitas se llaman
«lugares altos». Algunos estaban establecidos en altura, como los santuarios que Sa-
lomon levant6 al oriente de Jerusalén para Kamés y Milkén. Otros no se encontra-
ban en alto, como en el valle de Ben-Hinnom de Jerusalén. Algunos en motas, como
los del sudoeste de Jerusalén, fechados entre los siglos vi1 y vi1 a.C.

Estos lugares de culto necesitaban un altar. Los accesorios de culto mis tipicos
fueron ademads la masseba y asherat. La primera era una estela conmemorativa, testi-
monio de alianza o de compromiso, como la piedra que Josué levanté en el santuario
de Siquén, o en memoria de un difunto, y objeto de culto como manifestacion de la
presencia divina. Jacob, después de la visiéon divina en Betel, erigié como recordato-
rio la piedra que fue su cabecera durante el suefio y la llamé «Casa de Dios». Estas
piedras fueron condenadas después, pues se pasaba facilmente a considerarlas repre-
sentaciones de la divinidad. Era el simbolo de la divinidad masculina y la ashera de la
diosa, llamada Asera en Ugarit. La de Josué va asociada a Baal. Podria ser de madera,
un poste o un arbol. Junto a estos objetos de culto hay que mencionar los altares de
incienso, recordados después del destierro de Babilonia. Han aparecido en Lakis.
Son de forma cibica o alargada, con una concavidad en la parte superior. Eran en
realidad unos pebeteros. Ofrendas de incienso se ofrecian en las terrazas de las casas.
Era un elemento primordial del culto en las alturas. De época de la monarquia israe-
lita son los pebeteros de terracota hallados en Siquén y Megiddo. Los lugares altos es-
tin muy citados en el Antiguo Testamento a la sombra de los arboles. Eran santua-
rios al aire libre, pocas veces tenian edificaciones. Se mencionan también las casas de
los templos construidas en Betel por Jeroboan, donde oficiaban sacerdotes, demoli-
dos después por Josias. Estos lugares altos servian a veces para el culto funerario.
También se levantaban piedras sobre las tumbas, como sobre la de Absalon. Estas es-
telas conmemoraban a los difuntos importantes de Guézer y en Hazor. En los lugares
altos se hacian a veces practicas funerarias. El Levitico condena expresamente todos
estos elementos del culto:

Destruiré vuestros lugares altos, aniquilaré vuestros altares de incienso, amonto-
naré vuestras estelas, sobre las estelas de vuestros falsos dioses.

Aqui se enumeran todos los componentes del culto cananeo.

Estos lugares no fueron siempre condenados en Israel. Samuel ofrecio un sacrifi-
cio en el lugar alto de su ciudad y Salomén en Gabadn, santuarios que fueron visita-
dos hasta el final de la monarquia.

Ezequias intento destruirlo, pero Manasés los restablecié y pervivieron hasta la
reforma de Josias. Eran santuarios del culto a Jahveh, que seguian modelos cana-
neos. Frecuentemente por sincretismo religioso se tributaba culto, ademas de a Jah-
veh, a Baal y a Asera, y se celebraban los cultos tipicos de los cananeos. Los profetas
predicaron contra estos lugares de culto. Con el tiempo fueron equiparados a los san-
tuarios paganos o considerados ilegitimos, por los abusos en ellos frecuentemente
cometidos y por la centralizacién del culto. Los libros de los Reyes censuran que to-
dos los monarcas, salvo Ezequias y Josias, tributaran culto en estos santuarios.
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Los santuarios israclitas en época de los patriarcas

La tradicion atribuy6 a los patriarcas la fundacion de ciertos santuarios. Se esta-
blecieron donde habia habido una teofania. Abrahin se detuvo en Siquén al llegar a
Canain, en la cima de Moré, irbol que emitia oriculo. Era un santuario cananeo y
Abrahan edific un altar, lo mismo que Jacob. Este se trasladé al santuario de Betel,
después de purificarse. Jacob, al abandonar las practicas paganas, ordend a los israeli-
tas entregar los idolos de la familia a la sombra de la encina de Mambré.

En el santuario de Siquén estaba la tumba de José. Jahveh hizo una alianza con
las tribus ligadas entre si en Siquén. Con esta ocasion se levanto una gran piedra bajo
la encina del santuario. En este santuario Abimélek fue proclamado rey e igualmente
lo fue Robodn por las tribus, y aqui se consumo también el cisma entre Juda e Israel.
Siquén perdi6 su importancia ante Silo en tiempos de los reyes y ante Betel después
del cisma. Posiblemente en Siquén se celebro un ritual de renovacion de la alianza.

La tradicion atribuye a Jacob la fundacion del santuario de Betel. Este santuario
era un lugar de peregrinacion. El ritual consistia en ungir una estela y en pagar el
diezmo. Se ofrecian sacrificios a Jahveh y se le hacian consultas; aqui estuvo deposi-
tada el arca y fue el santuario rival del templo de Jerusalén después de consumado el
cisma. Betel fue también en origen un santuario cananeo dedicado al culto de ElL

En Mambré, Abrahdn construyo un altar a la sombra de la encina. No era un lu-
gar de culto, sino el lugar de residencia de Abrahdn, de Isaac y de Jacob. En Mambré
recibié Abrahin a los tres jovenes. Alli tuvieron lugar dos teofanias. En Mambré se
tributé un culto sincretista. Sélo el Génesis menciona a Mambré.

En Berseba se aparecio Jahveh a Isaac junto a un pozo, donde le confirmo la pro-
mesa hecha a su padre. Isaac levant6 un altar. La tradicién remonta su fundacioén a
Abrahin, que plant6 un tamarisco. Estaba dedicado a El. En época de Samuel toda-
via este santuario era lugar de culto, que se convirti6 en centro de administracion
de la justicia. En tiempos de la monarquia fue lugar de peregrinacion. El profeta
Amos condend el culto en Berseba, asi como los celebrados en Betel, Dan, Samaria y
Guilgal.

El jahvismo reprobé el culto de todos estos santuarios, que en origen serian cana-
neos. En Betel, Berseba y Mambré recibiria veneracién El, al igual que en Siquén,
bajo las advocaciones de El Betel, El Ilam, El Saday y El Berit.

La tienda del desierto

Los israelitas tuvieron durante su travesia por el desierto como santuario una
tienda, donde Jahveh hablaba con Moisés y donde se daban ordculos. La presencia de
Jahveh se manifestaba en la nube que impedia la entrada a la tienda mientras Moisés
hablaba con Dios. La tradicién sacerdotal describié minuciosamente la tienda: era
de forma rectangular, tenia marcos de madera, estaba recubierta de bandas de lana,
llevaba bordadas figuras de querubines y estaba adornada con bandas de pelo de ca-
bra. Todo ello estaba tapado con pieles de carnero tefiidas de rojo. Una cortina cerra-
ba la entrada y un velo separaba el santo de los santos, donde se encontraba deposita-
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da el arca. En el santo se hallaban la mesa de los panes de la oblacion y el candelabro.
Delante de la puerta se encontraba la pila de las purificaciones y un altar. Todo esta-
ba rodeado de un atrio, cercado por una barrera de estacas de bronce, de las que col-
gaban cortinas de lino. Era un templo desmontable y transportable.

El templo de Jerusalén sirvié de modelo a esta construccién ideal. Este tipo de
tienda tiene paralelos entre los drabes. Era llevada a lomos de camellos y seguia los
desplazamientos de la tribu. Una tienda sagrada se planté en un campamento carta-
ginés.

E! arca

La tienda guardaba el arca (Ex 25, 10-15; 37, 1-3; Jue 20, 27), que contenia den-
tro las tablas de la ley. El arca era una caja de madera de acacia chapeada en oro y con
anillas para que los levitas pudieran transportarla. Estaba protegida por dos querubi-
nes. El arca de la alianza era llevada delante de los israelitas a la salida del Sinai. El
arca fue un elemento de culto durante la travesia del desierto. No siempre el arca se
menciona asociada a la tienda, como en Guilgal y en Silo. Fue capturada por los filis-
teos, que finalmente la devolvieron. David colocé el arca en una tienda en Jerusalén
y Salomén la deposité en la parte mas alta del templo. Debi6 desaparecer con la des-
trucccion del templo de Jerusalén en el afio 587 a.C.

El arca tenia dos sentidos irreconciliables entre si. Por un lado significaba el tro-
no divino, y, por otro, era el receptaculo de la ley. Era el signo visible de la presencia
de Dios entre su pueblo. El traslado del arca se celebra como: «Dios ha venido al
campon, afirman los filisteos, y «Levantate Jahveh, hacia tu reposo, y tu el arca de la
fuerzan, cuando la trasladé David. Al ser llevada al templo de Jerusalén, la gloria de
Jahveh tomé posesion del santuario. Tuvo un poder terrible, al ser signo de la pre-
sencia de Dios, como experimentaron los filisteos. Era considerada como el trono y
el escabel de Jahveh. Asi, Dios afirma: «Aqui esta el lugar de mi trono, el lugar donde
poso la planta de mis pies». Este trono estaba vacio, al tener prohibido Israel las ima-
genes de Jahveh. El propiciatorio, que estaba sobre el arca, tenia mds importancia
que ella. En el ritual de las expiaciones, el sacerdote rociaba de sangre el propiciato-
rio. Sustituyd el arca después del destierro. También era la sede de la presencia
divina.

En los santuarios de Silo y de Jerusalén, el arca y los querubines representaban el
trono de Dios. En las concepciones mas antiguas, el arca era el pedestal, un trono y el
soporte de la divinidad invisible.

Segin una segunda concepcion, el arca contenia las tablas de la ley, el Decilogo,
que era el instrumento del pacto entre Jahveh y su pueblo. Las tradiciones mas anti-
guas del Pentateuco no relacionan el arca con templo. La tradicion sacerdotal recoge
la relacion que existia ya en el desierto.

Santuarios israelitas en Palestina

El Antiguo Testamento menciona varios santuarios israelitas de Palestina ante-
riores a la construccion del templo de Jerusalén. Estos son los siguientes: el de Guil-
gal se encontraba cerca de Jerico y estaba delimitado por un circulo de piedras. Aqui
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se circuncido el pueblo. Se celebr6 la primera Pascua en Palestina y ces6 el mand. Sa-
muel hacia justicia en este santuario, como en Betel y Mispa. En ¢l Saul fue procla-
mado rey y después condenado por Samuel. Los profetas Oseas y Amos condenaron
el culto en los santuarios de Guilgal y de Betel. Guilgal fue eclipsado por Silo en épo-
ca de los jueces. En este altimo santuario se reunian las tribus en época de Josué y se
sorted el territorio de las siete tribus. Se celebraba alli la fiesta de la peregrinacién.
Aqui se aclamé a Jahveh por vez primera como «Sabaot, que tiene sede sobre los que-
rubines». Silo fue destruido en el siglo 1x a.C. En Mispa habia otro santuario donde
se celebraban reuniones invocando a Jahveh. Aqui también Samuel administraba
justicia, y Saul fue designado por suerte primer rey de Israel. El santuario de Gabaon
era en época de Salomén «el lugar alto mas grande». En este lugar, David entregd a
los descendientes de Saul a los gabaonitas para que los descuartizaran, rito cananeo
que indica que el santuario fue antes un santuario cananeo. Sobre el santuario de
Ofra se dispone de mejor informacion. En €l se dieron un arbol sagrado, una teofa-
nia del dngel de Jahveh a Gededn, un mensaje de salvacion, la creacién de un culto
sobre un altar. Segun otra tradicion Jahveh ordené a Gededn demoler el altar de
Baal, cortar la asherat, levantar y ofrecer a Jahveh un sacrificio con la madera de la
asherat. Se trata, pues, de un santuario cananeo en origen. Fue el santuario del clan de
Jois, padre de Gededn. El pueblo no encontraba dificultad, segin la primera tradi-
cion, en tributar culto a Baal y a Jahveh conjuntamnente. Gedeén, después de su vic-
toria sobre los madianitas, confeccioné un efod con parte del botin, tomando este ob-
jeto cultual de los cananeos. Ofra era un santuario doméstico. Dan fue una capilla
privada de Mika y un santuario tribal de Dan. La iniciativa de fundacién provino de
los hombres, no de Dios. Se aumentaron faltas graves sobre él, que serian condena-
das por los profetas, pues tenia un idolo, un efod, un ferafim y un sacerdote no levita.
Se trataba, pues, de un santuario ilegal. En el segundo, Jeroboin coloco el segundo
becerro de oro. Fue igualmente condenado por los profetas aunque era un santuario
de Jahveh. David fundé6 un santuario en Jerusalén, donde primero instald el arca y
después levanté un altar. Aqui trajo el arca, que se encontraba en poder de los filis-
teos, desde Quiryat-Yearim, con una procesion en la que David bailé desnudo al son
de los cuernos y haciendo sacrificios. Con el establecimiento del arca en Jerusalén,
David afianzé su poder sobre las tribus. Jerusalén heredé el arca que habia estado en
Silo bajo los jueces y la tienda del desierto. Las tradiciones vinculadas con ellas se fi-
jaron en Jerusalén, que se convirtio de este modo en la ciudad santa. David constru-
yo un altar. En el relato se conservan los elementos esenciales, repetidos otras veces:
teofania al aparecer el dngel de Jahveh a David, mensaje de salud, cese de la plaga,
inaguracion del culto, construccién del altar y sacrificios. En Jerusalén en época de
los patriarcas se veneraba a El Elyon, dios cananeo. Jahveh, al igual que en los otros
santuarios de los patriarcas, suplantd a una antigua divinidad cananea, de la que reci-
bié los titulos. Quizd en Jerusalén hubiera también un antiguo santuario, ya que Mel-
quisedec era rey y sacerdote de El Elyon en el momento de la conquista de la ciudad
que después pasé al culto de Jahveh.
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El templo de Jerusalén

David quiso levantar un templo en Jerusalén (2 Cr 2-6), ciudad que convirtié en
el centro religioso de Israel. Tan solo confeccioné los planos, reunié los materiales
de la construccion, el oro para la fabricacion de objetos sagrados, los artesanos nece-
sarios y regul6 las funciones del clero.

Salomon trajo las maderas empleadas en el templo del Libano y la piedra de las
canteras proximas a Jerusalén. Los obreros eran en su mayoria israelitas obligados a
participar en los trabajos, a titulo de prestacion personal. Fenicios fueron los artesa-
nos especializados. Los libros sagrados conservan dos descripciones del templo, difi-
ciles de interpretar. El templo era de forma alargada y tenia tres partes: el vestibulo,
una sala de culto y el santo de los santos, separado por un velo de la sala. A cada lado
de la entrada se colocaron dos columnas, que serian equivalentes a las estelas de los
santuarios cananeos, del Heracleion de Tiro y del Idalion en Chipre. Una construc-
cion de tres pisos recorria tres lados del templo. Seguramente el templo estaba reco-
rrido por un zdcalo de piedra y los muros recubiertos de maderas de cedro. Un atrio
rodeaba el templo, al que se pasaba desde palacio. El templo era en realidad una capi-
lia del palacio. El templo de Jerusalén, con su division interna tripartita, recuerda a
los santuarios de Lakis, de Alalak y de Hazor, fechado en el siglo x111 a.C. Se encon-
traba emplazado donde en la actualidad se encuentra la mezquita de Omar. La entra-
da miraba al este. La roca del centro de esta mezquita seria el basamento del altar de
los holocaustos, que se encontraba delante del templo. El templo se levantaria al oes-
te de la roca. Segun otra teoria, que parece mas aceptable, la roca seria el fundamento
del santo de los santos.

En el santo de los santos se conservaba el arca. En la sala de culto se encontraba
el altar de cedro, el altar de oro, la mesa de los panes de oblacién y los diez candela-
bros; y el altar de bronce, o altar de los sacrificios, se encontraba delante del templo.
En el atrio se hallaba el llamado mar de bronce, que era un gran pilén sostenido por
doce toros, del tipo del de Amatunte en Chipre. Los reyes utilizaron el tesoro del
templo como propio, pues era un santuario real, o un santuario estatal.

Este templo durd hasta la ruina del Estado de Juda. Los reyes posteriores a Salo-
moén introdujeron algunas innovaciones. Asi, Josafat afiadié un segundo atrio. En el
templo fueron ungidos todos los reyes de Judd. A la entrada se encontraba un cepillo
para recoger las limosnas, que sacaba un secretario real. Los reyes fueron los superin-
tendentes del templo. Manasés levanté en el recinto del templo altares a los idolos y
una asherar. Ezequias quito la serpiente de bronce. Josias limpié el templo de los obje-
tos de culto de Baal, de Asera, de los astros, de los caballos del carro del sol y de los
altares. Se celebrd en él la prostitucion sagrada, y las mujeres tejian velos para la diosa
Asera. Esta represion de la idolatria duré poco, pues el profeta Ezequiel describe el
templo lleno de toda clase de imagenes de reptiles y bestias repugnantes, grabadas so-
bre las figuras. Las mujeres plafiian a la muerte de Tammuz y veinticinco sacerdotes
se postraban ante el sol llevindose un ramo a la nariz. Se trata de rituales paganos ce-
lebrados en el templo de Jahveh.

Alrededor del templo se cre6 una teologia. Era la casa de Dios. La oscuridad del
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santo de los santos recuerda la nube del desierto sobre la tienda. El culto respondia a
la idea de la presencia divina del templo.

Los profetas defendian la misma creencia. Isaac vio, al ser llamado al ministerio
profético, a Jahveh sentado en su trono, y una nube que llenaba el templo. Jeremias
afirma que el trono de la gloria de Jahveh se encuentra en Jerusalén. Ezequiel ve la
gloria de Jahveh abandonar el templo. En la concepcidn hebrea, Jahveh, sefior del
universo, era trascendente, al mismo tiempo que eligi6 el templo y Jerusalén. Esta
dicotomia se solucioné defendiendo que el fiel oraba en el santuario y Jahveh le oiria
desde el cielo. No parece que el templo tuviera el simbolismo cosmico que le atribu-
yeron en el siglo 1 d.C. Filon de Alejandria y Josefo, segin el cual la montafia del
templo era el centro del mundo y el templo y sus utensilios eran una imagen del
mundo. Sin embargo, hubo cierta oposicién al templo, como sucedié con Natin en
época de David, o con las recabitas, e incluso con un profeta, que contemplé la cons-
truccion del segundo templo.

EL CULTO CENTRALIZADO EN JERUSALEN

Santuarios

Durante la época de los jueces, a comienzos de la monarquia, se rendia culto a
Jahveh en varios lugares altos, que no tuvieron la misma importancia. Las tribus es-
taban unidas por un vinculo religioso, manifestado en un culto comin en un santua-
rio central. Primero este santuario estuvo en Siquén, pero al desplazarse el arca, se
cambi6 el santuario central a Silo. Cuando los filisteos se apoderaron del arca, el san-
tuario fue a Gabadn, a donde se dirigié Salomén a hacer sacrificios y alli tuvo una re-
velacion. En otros santuarios cananeos, reconocidos por el Cédigo de la Alianza, re-
cibio culto Jahveh con anterioridad al siglo viir a.C., pues se permitia sacrificar en
todo lugar donde se mencionase el nombre de Jahveh. En Jerusalén reanudé David
el culto interrumpido por la caida del arca en poder de los filisteos y sucedié a Silo
como santuario central, aunque todavia Gabadn no perdié su importancia. El centro
de culto nacional lo obtuvo Jerusalén en tiempos de Salomon.

La secesion de Israel significo un cisma religioso. Jerobodan, para evitar que su
pueblo se volviera a Roboan, fabricé los becerros de oro. Sin embargo, continué la
misma religidn, pues solo se cambid el simbolo. Los becerros eran imagenes de ma-
dera chapadas en oro, y no eran imagenes de Jahveh. No fueron atacados ni por
Elias, ni por Jehu, ni por Amos. Era facil para la masa de la poblacién confundirlos
con el toro de Baal, de ahi su condena por el profeta Ajias, contemporinero de Jero-
bodn, por Amoés y por el autor del Deuteronomio. Jeroboin construyd dos santua-
rios rivales de Jerusalén en Dan y en Betel. El primero databa de la época de los jue-
ces y el de Betel se remontaba a Abrahan. Amoés condend estos santuarios, al igual
que el de Berseba y el de Samaria. Dan estaba servido por un sacerdocio descendiente
de Moisés. Betel tenia un altar. Era un templo del Estado de Israel, con sacerdocio y
culto reglamentado, destruidos por Josias. El Deuteronomio, al igual que los profe-
tas Amos, Ezequiel y Oseas, arremetieron contra otros santuarios, como Berseba y
Guilgal.

Jerusalén fue el santuario del Estado de Juda visitado por fieles procedentes de Is-
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rael. Ezequias intent6 convertir a Jerusalén en el unico santuario, celebrando alli la
Pascua, purificando el templo y reorganizando el clero, al igual que lo pretendié Jo-
nds haciendo una gran reforma religiosa, abandonando el culto de los Baales, de las
Astartés y los otros cultos paganos. Josias suprimié los santuarios locales. Con
ocasion de esta reforma se elimind el santuario de Betel. Se celebrd una gran Pascua
centralizada en Jerusalén. Con la muerte de Josias en el afio 699 a.C. volvieron los
santuarios locales y los cultos extranjeros en Judd e Israel. Durante el destierro de los
hebreos a Babilonia, el templo de Jerusalén quedo en ruinas, pero siguié siendo visi-
tado y quizi celebrando sacrificios.

La reforma de Josias obedeci6 al descubrimiento en el templo del libro de la ley,
el Deuteronomio, que reunia tradiciones leviticas de Israel llevadas a Juda con oca-
sion de la caida de Samaria, por tanto, es mas antiguo que la reforma de Josias. En él
se defiende que sélo hay un santuario y un altar, al haber un unico Dios. Este santua-
rio no podia estar en otro sitio que en Jerusalén.

El Deuteronomio fue olvidado en la reforma de Ezequias y reencontrado bajo
Josias, manteniendo su importancia religiosa entre los judios deportados a Babilonia,
donde no levantaron ningun santuario. En Palestina so6lo se reconstruyé el templo
de Jerusalén, pero existieron santuarios en Elefantina y Leont6polis. En el santuario
de Elefantina se practico la religién popular descrita por Jeremias y Ezequiel. El san-
tuario de Leontépolis data de época helenistica. Garizim era el santuario visitado
por los samaritanos. Segun la tradicién, fue fundado por Josué, destruido por Nabu-
codonosor y restaurado después del destierro.

En las sinagogas no se celebraban sacrificios, pero en ellas se reunian los judios
para orar, leer y comentar los libros sagrados. Se supone que esta instituciéon comen-
z6 en Babilonia durante el destierro y que llego a Palestina con Esdras. También se
han propuesto fechas de su origen posteriores a la dominacion persa.

El sacerdocio israelita

En la época de los patriarcas no habia sacerdocio, sino que el cabeza de familia
hacia los sacrificios. El sacerdocio en Israel era una funcién (2 Cr 24, 1-19). Para ser
sacerdote no era necesaria la intervencion divina, asi como tampoco una vocacion
especial. Al sacerdote se le investia al cumplir por vez primera el gesto ritual de mi-
nistro del altar. Después de la cautividad se ungio al sacerdote; previamente era in-
vestido, pero no habia una ordenacion sacerdotal ni otro rito especial. El sacerdocio
era sagrado por su funcion. Permanecia separado de lo profano y sometido a deter-
minadas reglas de pureza. No se podia casar con una prostituta o una mujer repudia-
da. Vestia trajes especiales al entrar en el santuario. Se purificaba mediante oblacio-
nes y no bebia alcohol.

El sacerdote entraba al servicio de un santuario. Era el guardiin del templo y el
que recibia a los visitantes. Existian familias sacerdotales en las que el sacerdocio pa-
saba de padres a hijos. Al crearse un santuario doméstico, inmediatamente se instala-
ba en él un sacerdote. El santuario de Silo estuvo encomendado a la familia de Eli.
David encargé a Sadoq y a Abiatar el cuidado del arca, y Sadoq después entr6 al ser-
vicio del templo. Los sacerdotes de Jerusalén eran mas importantes que los de los
santuarios locales. Con la reforma del culto se reagrupé el clero.
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El sacerdote emitia ordculos, como lo hacian los hijos de Levi. En el desierto se
acudio a Moisés para consultar a Jahveh. Después se consultaba mediante el efod, los
urim y Yos tummim. El efod era en origen un vestido cefiido que llevaba la diosa Anat,
convirtiéndose luego en un atributo del sumo sacerdote, que se llevaba sobre la tini-
ca y el manto y con el que pronunciaba los oraculos. Era una especie de mandil que
contenia las bolsas con las suertes. Los urim y los tummim eran las suertes sagradas. Se
ignora en qué consistian, aunque se ha pensado que fueran dados, piedrecitas o vari-
llas. Después del reinado de David no se volvieron a usar en los oraculos el ¢fod, los
urim y los tummim. Los reyes Ajab de Juda y Jorin de Israel consultaban a Jahveh me-
diante los profetas.

Los levitas estaban encargados de la instruccion al pueblo. Jahveh habia enco-
mendado a los sacerdotes la ensefianza de la ley en el santuario. La Tora, o ley, era
una regla practica de conducta, principalmente referente al culto y lo puro ¢ impuro.
Estas ensefianzas de la ley regian las relaciones entre Dios y el individuo. Los sacer-
dotes eran los intérpretes de la ley y maestros de la moral y de la religion. Los profe-
tas eran los emisarios de Dios, que les inspiraba directamente. Después del destierro
de Babilonia, los levitas fueron los encargados de ensefiar al pueblo. Las ensefian-
zas se impartian ahora en las sinagogas. Los laicos podian ser escribas y doctores de
la ley.

En época antigua los patriarcas eran los que ofrecian los sacrificios. En tiempos
de los jueces, Jahveh ordend a Gededn levantar un altar y ofrecer un holocausto. Los
padres de Sanson y de Samuel ofrecian también sacrificios, mientras el sacerdote Eli
solo era el guardidn del templo. Los reyes Saul, David, Salomén y Ajab hicieron sa-
crificios aunque no eran sacerdotes. A comienzos del siglo viir a.C. ofrecer sacrifi-
cios era un privilegio de los sacerdotes (Lev 1, 1-7), aunque no la funcion primordial
que tenian encomendada. La victima era sacrificada por el oferente, que podia perte-
necer al clero de inferior categoria en los sacrificios publicos. En origen, el sacerdote
manipulaba la sangre. Se encargaba de colocar sobre el altar la parte de la victima
ofrecida a Dios. La tribu de Levi era la encargada de ofrecer incienso, privilegio que
tenian los descendientes de Aarén.

Con el tiempo el sacerdote perdi6 la capacidad de emitir oraculos y le quedo re-
servada la funcién de sacrificar.

El sacerdote israelita era el mediador entre Dios y el hombre y entre éste y
Dios.

Los levitas

Los miembros de la tribu de Levi (Ex 6, 16-20; Num 3, 6-50) eran los encargados
de las funciones sacerdotales. La palabra «levi» significa cliente de Dios. El sacerdo-
cio israelita, como el de todo el Oriente, era hereditario, desde muy antiguo, como lo
indica el hecho de que los hijos del sacerdote Eli fueron también sacerdotes. En las
fuentes mas antiguas los levitas aparecen como extranjeros. Las familias sacerdotales
estaban vinculadas a un santuario determinado, pero no estaban afincadas a un terri-
torio. Las unia la comunidad de funcién.

Jahveh eligio a los descendientes de Levi para ejercer las funciones sacerdotales.
Estaban al servicio de Aarén, aunque otra fuente les menciona como sus antagonis-
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tas por haber animado al pueblo a cometer idolatria. Su situacion dentro del pueblo
era privilegiada. No se censaban ni recibieron tierras cuando Canain fue repartida
entre la tribus de Israel. Cobraban los diezmos. La familia de Aaron desempefiaba el
sacerdocio perpetuo y los restantes hijos de Levi le estaban subordinados.

No se sabe con exactitud la fecha y el motivo de la eleccion de los levitas. Duran-
te el periodo de los jueces y al comienzo de la monarquia no todos los sacerdotes eran
levitas. Samuel pertenecia a la tribu de Efrain, estaba en el santuario de Silo y ofrecia
sacrificios. Los hijos de David fueron sacerdotes y pertenecian a la tribu de Juda. Je-
robodn coloco a sacerdotes en el santuario de Betel que no eran descendientes de
Levi. En otros santuarios de Israel oficiaban levitas, como en el de Dan, donde Mika
nombro sacerdote a su hijo. Después contraté a un levita descendiente de Moisés,
que era de ascendencia levitica. Desde el periodo de los reyes se preferian levitas para
desempefiar el servicio de los santuarios. Los levitas figuran ya como sacerdotes en
exclusiva a partir de la primera mitad del siglo vi1 a.C.

El Deuteronomio es el unico libro sagrado que menciona levitas durante la mo-
narquia, pues a los libros de los Reyes solo le interesaba el sacerdocio de Jerusalén.
En el Deuteronomio levitas y sacerdotes desempefiaban las mismas funciones. To-
dos los levitas no ejercian las funciones sacerdotales, y asi no disfrutaban de los emo-
lumentos que tenian los sacerdotes, aunque gozaban de los derechos inherentes a es-
tos ultimos. Podia oficiar en el santuario central y recibir su parte como cualquiera
de los levitas del santuario. Esta normativa fue anterior a la reforma de Josias. A los
levitas, que oficiaban en los lugares altos, sus colegas de Jerusalén les prohibian ofi-
ciar en el culto. La posicion de los levitas quiza se relaciono con la centralizacién del
culto en un solo santuario o con un proyecto de reforma debido a los levitas de Is-
rael, o un resultado de la reforma de Ezequias. Antes de la reforma, los fieles se sen-
tian atraidos por los grandes santuarios de Betel y de Jerusalén, lo que perjudicaba a
los sacerdotes de los santuarios locales. Se establecié asi una distincién de hecho en-
tre el sacerdocio de los santuarios locales y el de los grandes santuarios.

En época de Ezequiel estaba ya establecida la diferenciacion entre sacerdotes y
levitas. Los esclavos publicos del templo, cuya existencia se remonta a David, eran
incircucisos y fueron sometidos por los levitas, que en castigo a su idolatria fueron
excluidos de los oficios mas importantes del sacerdocio. A partir de entonces, los le-
vitas eran sacerdotes de grado inferior. Los ilamados sacerdotes levitas eran los uni-
cos que podian ofrecer la grasa y la sangre de las victimas y entrar en el santuario. Se
les consideraban descendientes de Sadoq, el sacerdote de tiempos de David. Se esta-
blecié una diferencia entre los sacerdotes, los que servian al templo y los que aten-
dian al altar. Cada uno de estos grupos tenia asignada una zona diferente. La reforma
de Ezequiel normaliza la costumbre.

En el libro de Josué se mencionan cuarenta y ocho ciudades repartidas por tri-
bus, propiedad de los levitas, segiin habia ordenado Jahveh a Moisés, pero esta narra-
cion parece ser una utopia; debieron ser ciudades donde residian los levitas fuera de
los santuarios, dispersas después de la fundacion del templo; mientras, segiin el Deu-
teronomio, estaban repartidos por todo el territorio, como residentes extranjeros.
Ezequiel los asienta en las proximidades de Jerusalén.
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Los sacerdotes de Jerusalén y su _jerarquia

Los pocos datos referentes al sacerdocio fechables antes de Josias se refieren solo
a Jerusalén. Las referencias minuciosas al sacerdocio de época de David datan de
tiempos posteriores a la cautividad de Babilonia. En época de David los sacerdotes
fueron Abiatar y Sadoq. Este ultimo seria el sacerdote jebuseo de Jerusalén, que se
encontré David al conquistar la ciudad donde se veneraba a El Elyon. Los descen-
dientes de ambos sacerdotes chocaban frecuentemente entre si.

Los sacerdotes de Jerusalén eran funcionarios del rey al pertenecer a un santuario
estatal. Los jefes eran altos funcionarios, y estaban a las 6rdenes del rey, que, como
Ajab, podia ofrecer él mismo sacrificios por su caricter sacral. Con cierta frecuencia
las relaciones entre reyes y sacerdotes no fueron amistosas. A la reina Atalia la derri-
bé una conjura capitaneada por un sacerdote; Zacarias fue lapidado por mandato de
un sacerdote. Sin embargo, lo frecuente fueron las buenas relaciones entre los mo-
narcas y los descendientes de Sadoq. El sacerdocio israelita, como el de los grandes
santuarios de Oriente, estuvo muy jerarquizado. Las pocas menciones que citan al
sumo sacerdote antes del destierro parece ser que son interpolaciones. El primer
sumo sacerdote fue Josué en tiempos de Zorobabel. El sumo sacerdote era el jefe de la
comunidad bajo la dinastia de los Asmoneos. Hacia las veces del rey. Debajo de ¢l ve-
nia, en orden de jerarquia, el superintendente del templo, encargado de la policia del
templo. Seguia en orden de escalafén los guardianes encargados de recibir las contri-
buciones del pueblo. Los ancianos tenian un papel importante, pues eran los jefes de
las familias sacerdotales.

El rey debia costear los gastos del templo, al carecer éste de bienes, como otros
templos de Oriente. No hay datos de que pagara el mantenimiento del sacerdocio.En
tiempos de Eli, el sacerdote retiraba una cantidad de carne. Los hijos fueron censura-
dos por separar su parte antes de haber ofrecido la grasa al altar. El sacerdote recibia
parte de las contribuciones aportadas por el pueblo. Los sacerdotes recibian, con la
condicién de reparar el templo, los impuestos obligatorios o las limosnas, segun lo
mandado por Jods. Si un sacerdote no cumplia con sus obligaciones, se le retenia par-
te de la paga. Los sacerdotes levitas recibian para la manutencion de las victimas
ofrecidas a Jahveh la paletilla, las quijadas y el estomago y el mejor aceite, vino, trigo
y lana. Si el santuario estaba lejos, las entregas de las primicias, de los primogénitos y
del diezmo se podia permutar por dinero para celebrar un banquete delante de Jah-
veh, en el que participaban los levitas. Cada tres afios, los diezmos se repartian entre
las viudas, los huérfanos, los extanjeros y los levitas de donde uno vivia. Todas estas
ordenanzas se refieren a los levitas repartidos entre el pueblo. En los cddigos elohista
y jahvista no se alude a la parte que corresponde a los sacerdotes de las primicias y del
diezmo.

La tradicién posterior atribuy6 a David las veinticuatro clases de cantores y de
porteros. No se mencionan antes de la cautividad, pero ya existian. Actuaban en los
santuarios, y asi el profeta Amos alude a la musica religiosa en el santuario de Betel.
Los primeros cantores del templo de Jerusalén eran extranjeros.

Un empleado del templo era el guardiin de los vestidos. También los santuarios
tenian esclavos, descendientes de los esclavos publicos de la monarquia. Su origen se
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remontaba al tiempo de Josué. A este grupo pertenecian los gabaonitas empleados en
el templo. Los libros del Exodo y de Samuel mencionan mujeres que estaban a la en-
trada de la tienda de reunion, pero no desempeiiaban funcion cultual. En las fiestas
religiosas cantaban y bailaban las mujeres. El culto a Jahveh no conocié el sacerdo-
cio femenino, al revés de lo que sucedia en Asiria y Fenicia. Hubo antes de la refor-
ma de Josias prostitutas sagradas en el templo de Jerusalén y mujeres que tejian el
velo de Asera, pero todo esto es de origen cananeo. También existieron prostitutos y
prostitutas en Israel condenados por Oseas y por el Deuteronomio, mencionados en
el libro de los Reyes, que actuaban en el mismo templo de Jerusalén.

El sacerdocio después del destierro de Babilonia

Nabucodonosor, al conquistar Jerusalén, ejecuto a las altas jerarquias sacerdota-
les. Fueron desterrados la mayoria de los descendientes de Sadoq y del personal ads-
crito al templo de categoria inferior y otros levitas que no trabajaban en el templo.
Parte de la tribu de Levi y algunos levitas permanecieron viviendo en Palestina. Du-
rante la cautividad de Babilonia siguieron al culto los santuarios locales suprimidos
por la reforma de Josias con culto sincretista. Las lamentaciones de Jeremias serian
trenos utilizados en las asambleas liturgicas de Juda. Se ofrecian sacrificios en las rui-
nas del templo de Jerusalén y se ayunaba.

Sacerdotes de varias familias sacerdotales volvieron a Palestina y también algu-
nos levitas. También volvieron cantores. Los primeros se fueron a Jerusalén, y los
cantores, porteros y esclavos del templo, a sus lugares de procedencia.

El ritual de la eleccidon del sumo sacerdote comprendia una purificacién y un
vestido. La uncién del sumo sacerdote se aplico desde finales de la época persa. Estos
ritos de investidura ponen en relacién el sumo sacerdote con los reyes.

El ritual de la monarquia paso, al desaparecer ésta, al sumo sacerdote. Esto le
convertia al sumo sacerdote en jefe de la nacién representante de Dios.

Los monarcas pagaban antes del destierro todos los gastos del culto publico. Ciro
y Dario costearon los gastos de reconstruccién del templo, las ofrendas y los sumi-
nistros a los sacerdotes de Jerusalén.

Sin embargo, bajo Esdras el templo pasé verdadera necesidad. Bajo Nehemias los
ingresos eran: la capitacién anual de un tercio de siclo para el mantenimiento del
culto y la capitacién de medio siclo por persona a partir de los veinte afios.

Ezequiel asigné una parte de los sacrificios a los sacerdotes. Segun los Numeros,
los sacerdotes se mantenian de los sacrificios y de las obligaciones del pueblo. Ahora
el sacerdote recibio el pecho y el muslo derecho de las victima. En los sacrificios de
reparacion obtenia casi toda la victima. A los levitas se les asigné el diezmo del trigo
y del vino nuevo. Nehemias atribuyo a los sacerdotes las primicias del suelo y de los
arboles, los primogénitos, lo mejor de la harina, del vino, del aceite y de las frutas y a
los levitas los diezmos.
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LLos PROFETAS

Los grandes profetas fueron los verdaderos creadores del monoteismo judio, al
luchar contra los cultos cananeos y contra el sincretismo religioso que se filtraba por
todas partes, como hizo ya el profeta Elias en tiempos de los reyes del reino del norte,
Ajab y Ocozias (874-850 a.C.). Lucharon contra una de las formas mas difundidas de
la religiosidad cosmica, propia de un pueblo de agricultores que creian que lo demis
se manifiesta en objetos y ritos césmicos. Los profetas judios vaciaron la naturaleza
de toda presencia divina.

El culto y los sacrificios cruentos fueron objeto de duras criticas. No solo predi-
caban la desacralizacion de la naturaleza, la desvalorizacién de la actividad cultual,
sino también la regeneracion espiritual del individuo. Al atacar la religion césmica,
los profetas anteriores al destierro anunciaron la ruina del pais, la desaparicion del
Estado hebreo y la total aniquilacion del pueblo. Sélo les interesaba la politica desde
la verdadera religion. Las catastrofes que azotaban a los judios eran la manifestacion
de la célera de Jahveh y teofanias negativas. Descubrieron por vez primera el signifi-
cado de la historia como epifania de Dios, teoria aceptada por el cristianismo.

En Israel hubo dos tipos de profetas. El primero estaba formado por los profetas
llamados cultuales, que actian cerca del templo y participan en los ritos junto a los
sacerdotes. Son profetas de la corte asociados a los santuarios del rey. Muchos fueron
falsos profetas y anunciaban lo que el monarca queria oir. Un segundo grupo estaba
integrado por los profetas escritores desde Amos al segundo Isaias. Proclamaban su
mensaje en virtud de una vocacion especial. Se proclamaban mensajeros de Jahveh,
que los llamaba directamente a profetizar. Todos los profetas de este segundo grupo
estaban convencidos de la autenticidad y urgencia de su mensaje. La posesion divina
se manifestaba frecuentemente mediante el éxtasis. Algunos, como Oseas, fueron
acusados de locos. Se trataba solamente de las sacudidas efectistas provocadas por la
presencia terrorifica de Jahveh. Este fenémeno es bien conocido a través de las en-
fermedades inicidticas de los chamanes, y las locuras de los grandes misticos de todas
las religiones. Los grandes profetas no solo tenian facultades adivinatorias, sino po-
deres de caricter magico. Muchos gestos suyos tenian un valor simbolico. La revela-
cién de Jahveh era directa. La fuente de la inspiracion podia ser la vision, la audi-
cién, el sueifio, el conocimiento milagroso, etc. El profetismo del Antiguo Testa-
mento no es fenémeno original de Israel, pues se documenta en todo el Proximo
Oriente, como en Mari, etc.

No hubo una oposicién radical entre sacerdotes y profetas. Estos estuvieron rela-
cionados con el culto y el templo. Asi, Isaias recibi6 una vision en el templo. Jere-
mias y Ezequiel fueron sacerdotes. Joel, Habacuc, Nahin y Sofonias compusieron
piezas litrgicas. Sacerdotes y profetas tenian puntos comunes. No hubo en el tem-
plo de Jerusalén profetas que formaran una clase particular del clero.

En varios profetas como Amés, Isaias y otros, hay un ataque duro contra la ex-
plotacion del hombre por el hombre, de las viudas, huérfanos, extranjeros y esclavos
por razones estrictamente religiosas. Es lo que gusta a Jahveh y no los sacrificios.
También contra la vida de lujo escandaloso de los ricos. Dios quiere la aplicacion del
derecho vy la justicia.
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Los ricos «venden al inocente por dinero... tuercen el proceso del indigente», se-
gun las palabras de Amés (2, 6-7). Sus riquezas han quedado reducidas a polvo
(4,7-11). Estos pecadores confiados multiplican sus sacrificios. Amoés pone enbocade
Jahveh la siguiente frase: «Detesto y rehiso vuestras fiestas... por muchos holocaus-
tos y ofrendas que me traiggis, no las aceptaré ni miraré vuestras victimas cebadas.»
(5, 21). Jahveh (5, 24-25) s6lo admite el cumplimiento de la justicia y del derecho.
Isaias hace decir a Jahveh: «Qué me importa el nimero de vuestros sacrificios. Estoy
harto de holocaustos de carneros, de grasa de cebones.» (1, 11). No vale nada negar
porque vuestras manos estan llenas de sangre (1, 15). Aprended a obrar el bien: bus-
cad el derecho, enderezad al oprimido, defended al huérfano, proteged a la viuda
(1, 17). Isajas ataca los pecados politicos y sociales: 1a opresion de los pobres (3, 12-15),
el desenfreno de la vida de los ricos (1, 11-13), el lujo (3, 12-15), la injusticia social
(5, 1-7, 23), el espolio de las tierras (5, 8-10), pecados que el profeta considera como
actos de rebeldia contra Jahveh (1, 2-3), condena a los malos gobernantes (28, 19-22)
e incluso a los sacerdotes y profetas cultuales (28, 7-13). Mensaje parecido predica Je-
remias (7, 9-11) y pasara al cristianismo.

ASPECTOS DEL CULTO

El altar

Era unos de los elementos fundamentales en los santuarios en época de los pa-
triarcas. El rito principal del culto era el sacrificio del altar (Gén 8, 20; 12, 7; 13, 18;
22,9; 26, 25). En Palestina se hacian sacrificios sobre un altar o roca tallada, como el
gran cubo de piedra de Sara, o el bloque rectangular de Hazor de un templo cananeo
del siglo x111 a.C. Plataformas de grandes piedras se han hallado en Hazor y Megiddo.
Altares israelitas adosados al muro y de piedra se han descubierto en Megiddo, del
afio 3000 a.C.; en Ay, fechado en el tercer milenio, y en Lakis, siglo x1v-xui1 a.C.

Gedeon ofrecié un sacrificio sobre una roca. En Bet-Semes, sobre una gran pie-
dra, se ofrecié en holocausto las vacas y el carro que habian transportado el arca. El
pueblo sacrificaba sobre la tierra en tiempos de Saul el ganado de los filisteos. Gene-
ralmente los altares de la época de Moisés, Josué (Jos 8, 30), de los jueces (Jue 6, 24),
de David y de Elias eran construidos como los de los patriarcas. Se excluia el hierro
en la fabricacion de un altar. Solian tener una rampa o escalera. Los sacerdotes de-
bian llevar pantalones al subir al altar.

En el desierto la tienda tenia dos altares, el del holocausto delante de la entrada y
el de los perfumes delante del velo. El primero consistia en unas tablas de acacia cha-
padas de bronce. El segundo era también de madera de acacia chapado en oro. El
templo de Salomén mantuvo estos dos altares.

Ajab sustituy6 el altar de Salomén por uno del tipo del que vio en Damasco,
segun modelo sirio. Era una copia del altar del templo de Hadad-Rimmén en Da-
masco.

En época cananea los perfumes se quemaban en soportes cilindricos o rectangu-
lares de barro cocido. Al comienzo de la monarquia israelita se usaban pilares rectan-
gulares, como los de Siquén y Megiddo.
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El altar en origen conmemoraba una teofania, como el que Jacob levanté en Si-
quén. Era el signo de la presencia divina.

Los sacrificios israelitas. Sus clases

En el holocausto se quemaba toda la victima, que debia ser un macho sin defec-
to. Se ponia la mano sobre la cabeza del pueblo, El oferente degollaba a la victima,
mientras el sacerdote rociaba el altar con la sangre; la despedazaba y los cuartos eran
colocados sobre el altar.

El sacrificio de comunion era de tres tipos: de alabanza, espontineo y el votivo.
En este sacrificio la victima se repartia entre Jahveh, el sacerdote y el oferente. La
porcion de Jahveh era la grasa, el higado, los rifiones y la cola de los ovinos. El sacer-
dote se quedaba con el pecho. El resto de la victima lo comian el oferente y los invi-
tados en estado de pureza ritual.

Existian dos tipos de sacrificio expiatorio, ¢l sacrificio por el pecado y el de repa-
racion, con los que se restablecia la alianza con Jahveh rota por el pecado humano.
En el primero la victima variaba segin el oferente, y asi se sacrificaba un toro si se
trataba del sumo sacerdote y del pueblo, un cabrén si del principe, una cabra u oveja
si de un particular, mientras que los pobres ofrecian dos tortolas. Estos sacrificios se
diferenciaban de los restantes por los ritos. Se llevaba al interior del templo parte de
la victima. En estos ritos quedaba muy claro el valor expiatorio de la sangre. Las car-
nes se repartian de modo diferente que en el holocausto. El sacrificio de reparacion
lo ofrecian los particulares. Unicamente se sacrificaban carneros.

Las ofrendas también podian ser de vegetales, como flor de harina no cocida em-
papada en aceite y acompafiada de incienso o tortas cocidas sobre chapas, sin levadu-
ras y con sal, o espigas tostadas o pan cocido, y acompaiiadas de aceite e incienso
de las primicias. De todas estas ofrendas parte se quemaba sobre el altar. Los sacrifi-
cios sangrientos los practicaban ya los israelitas seminomadas, pero se desconoce
su rito.

Los sacrificios expiatorios se hicieron durante la monarquia. Las ofrendas vege-
tales son antiguas. Se mencionan ya en el libro de Samuel, al igual que las ofrendas de
incienso.

El ritual de los israelitas era afin al de los cananeos. Los sacrificios consumidos
sobre el altar fueron tomados de los cananeos y combinados con los antiguos ritos de
sangre, desconocidos entre los cananeos. Después estos rituales evolucionaron inde-
pendientemente.

La religion de Israel rechazo los sacrificios humanos. El sacrificio de Isaac por su
padre, Abrahan, se interpreta como prueba. Los sacrificios de nifios estan atestigua-
dos solo en tiempos de Ajab, época de un fuerte influjo cananeo. Se celebraban en el
valle de Ben-Hummom, en las proximidades de Jerusalén. Este sacrificio es tardio y
fue rechazado por el yahvismo y por los profetas. En la actualidad se cree que estos
sacrificios no se dieron en la realidad.

Al sacrificio israelita se le han dado varias interpretaciones: dar a una divinidad
maligna, medio magico de unién con la divinidad, y comida del dios. El sacrificio is-
raelita tiene mds bien el caricter de don, de comunién con la divinidad. Los profetas
que vivieron antes del destierro, como Isaias, Jeremias, Oseas, Amés y Miqueas, con-
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denaron duramente los sacrificios, las peregrinaciones y las fiestas. Incluso Amos y
Jeremias censuraron el culto del desierto. En realidad, atacan el formalismo de un
culto exclusivamente exterior.

La oracion

La oracién acompafiaba al culto. Amés menciona cantos acompafiados de ins-
trumentos musicales. La oracion publica era ritmica y cantada. El salterio es el libro
de oracion tipico. En él se ha conservado cantos litirgicos de la época de los reyes. Se
oraba de pie. Existian ciertos ritos de purificacién y de desecracion como holocaus-
tos, sacrificios por el pecado, purificacion del leproso y abluciones. Un sacrificio por
el pecado, de origen pagano y aceptado por el yahvismo, fue el de la vaca roja, sacrifi-
cada por un laico delante de un sacerdote. Se quemaba, y el sacerdote arrojaba al fue-
go madera de cedro, rojo de cochinilla e hinojo. Las cenizas se depositaban en un lu-
gar puro.

El agua lustral purificaba de la impureza cometida al tocar un caddver o una
tumba.

El leproso que se habia curado debia también purificarse mediante el sacrificio
de un ave, que debia realizarse sobre un recipiente con agua de una fuente. Otra ave
era sumergida en esta agua. Se soltaba el ave y se hacia una aspersién sobre el leproso.
Al octavo dia se ofrecia un sacrificio por el pecado y un holocausto. Todas estas pres-
cripciones eran restos supersticiosos en origen.

Ritos y fiestas sagradas

El israelita celebraba un gran numero de fiestas. La vida pastoril y agricola estaba
marcada por tres grandes fiestas, al igual que los acontecimientos publicos o fami-
lares.

El servicio diario del templo comprendia el sacrificio de un cordero por la mafia-
na y un holocausto por la tarde, acompafiado de una ofrenda de harina y de una li-
bacion.

En el novilunio se sacrificaban en holocausto diez toros, un carnero, siete corde-
ros, un macho cabrio por los pecados y se hacian ofrendas y libaciones.

La fiesta principal de los judios era la Pascua (Ex 12, 1-20), fiesta tipica de pasto-
res, que se celebraba en el plenilunio del primer mes de primavera. Con la sangre del
cordero sacrificado se rociaba la puerta. La carne debia asarse y comerse esa misma
noche. No se debian romper los huesos de la victima. Se comia con panes sin levadu-
ra e hierbas amargas. Los familiares estaban preparados para viajar. Al dia siguiente
se celebraban los dcimos, o panes sin levadura. Era una fiesta agricola. Posiblemene-
te recibieron los israelitas esta fiesta de los cananeos. El Deuteronomio obligaba a
celebrar la Pascua en Jerusalén. Con la reforma de Josias se unieron ambas fiestas.

La segunda gran fiesta era la siega del trigo. Se celebraba cincuenta dias después
de cortar la primera gavilla. El rito consistia en la ofrenda de dos panes de harina
nueva cocida con levadura. Esta fiesta es también de cardcter agricola y también to-
mada probablemente de los cananeos.
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La tercera gran fiesta era la de los Tabernaculos (Dt 31, 10), igualmente de caric-
ter agricola. Se celebraba cada afio en el santuario de Silo al cabo de una peregrina-
cion. Iba acompafiada de fiestas populares, con danzas y cantos. Duraba siete dias y
se celebraba a comienzos del afio en otofio.

Ritual funerario

Los israelitas inhumaban. En el duelo participaban plaiiideras (Jer 9, 17-18; 22,
18; 34, 5), ya documentadas en el sarcéfago de Ahiram de Biblos y en pinturas egip-
cias, como las de las tumbas de Ramose de Tebas, alto oficial en tiempos de Amen-
hotep IV (1380-1362 a.C.), de Minnakht, que vivié en tiempos de la dinastia X V1II,
en torno al afio 1480 a.C.; de los escultores Nebamim e Ipuky de Tebas, de época de
Amenofis IV, etc. En los funerales de los reyes judios se quemaban perfumes.

Soberania

La monarquia israelita fue en origen una institucién extranjera y, como tal, mal
vista por un amplio sector de la sociedad, pues Yahveh era el anico rey de Israel. Sin
embargo, no tardé en ser considerada agradable a Jahveh, que era el que ungia a los
reyes (1 Sm 24, 7-11; 26, 9-11; 16, 23), lo que convertia al monarca en hijo suyo
(2 Sm 7, 14). El pueblo hebreo se consideraba, igualmente, hijo de Jahveh. El mo-
narca pertenecia a la esfera de Jahveh, pero no estaba divinizado.

El ritual de la ceremonia de la consagracion del monarca comprendia varios ri-
tos: la uncion, la proclamacion de la realeza y la entronizacion. Una de las finalida-
des del rey era asegurar el orden cdsmico, la fertilidad de los campos, administrar la
justicia y defender a los débiles.

La monarquia fue considerada como una nueva alianza entre David y Jahveh.
Los reyes eran los jefes de la religion estatal, aunque se han conservado pocos datos
sobre la funcién sacerdotal del monarca. El Antiguo Testamento proporciona algu-
nos indicios sobre la misma, y asi cuando el arca fue transportada a Jerusalén, David,
actuando en calidad de sacerdote, danzo delante del arca, ofrecid holocaustos y sacri-
ficios de comunién y bendijo al pueblo en nombre de Jahveh (2 Sm 6, 16-18). Su hijo
Salomoén bendijo igualmente a la asamblea reunida con motivo de la dedicacion del
templo de Jerusalén (1 Re 8, 14).

El salmo 110, 4 proclama al monarca sacerdote eterno, segun el rito de Melqui-
sedec. Es posible que el monarca desempefiara un papel importante en los rituales
del Afio Nuevo, que implicaria la revitalizacion simbolica de la creacién y el rito de
la muerte y resurrecciéon del rey, con lo cual aparecen también relacionados algunos
salmos. Muchos monarcas tributaron culto a los dioses cananeos, a las alturas, a la
vegetacion y a las piedras, como por ejemplo Salomoén, quien acepto los cultos de sus
multiples esposas extranjeras y construyé santuarios a sus dioses (1 Re 11, 6-7).
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LITERATURA

El judaismo dividio los libros del Antiguo Testamento en Pentateuco, Profetas
y hagiografos. El canon judio de libros revelados se fijé en el concilio de Jamnia
(90-100). Las tendencias racionalistas del judaismo de Alejandria los agrup6 en Pen-
tateuco; historia (Josué, Reyes, Rut, Crénicas, Esdras, Nehemias y Ester); profecia
(Profetas, Lamentaciones y Daniel) y poesia y sabiduria (Job, Proverbios, Salmos,
Cantar de los Cantares y Eclesiastés).

Casi todos los géneros literarios del Antiguo Testamento son los mismos que los
empleados en el antiguo Oriente. Asi los relatos del Génesis sobre la creacion son
analogos a los de las literaturas de Egipto y de Babilonia y mas concretamente a la
creacion en el Enumash Eli. Este ultimo también tiene puntos de contacto con los li-
bros de los Salmos y de Job. La narracién del Génesis sobre el paraiso y el diluvio
presenta paralelos con el poema babilonio de Gilgamesh y con la segunda obra babi-
lonia, A¢rahasis. La divisiéon de la humanidad y la diversidad de lenguas se repiten en
la literatura mesopotamica, donde igualmente se encuentran genealogias anteriores y
posteriores al diluvio.

La literatura judaica hebrea esta muy influida por la del antiguo Oriente, incluso
se emplean las mismas formas apodicticas, como especiales entre los heteos. Las or-
denanzas liturgicas israelitas recuerdan las de la monarquia hetea referente a los sa-
cerdotes y servidores del templo, al culto y a los detalles de la liturgia de los dias festi-
vos. Las ceremonias de la fiesta de Afio Nuevo israelita son semejantes a las de Meso-
potamia. La literatura del antiguo Oriente tiene parecidos registros sobre diferentes
temas de la Biblia: generaciones del mundo, reyes y profetas, ciudades y comarcas,
etc. En las literaturas egipcia y mesopotamica hay descripciones historicas y créni-
cas, como las de los libros de los Reyes. Los himnos son conocidos en Mesopotamia
y en Egipto igualmente. Asi, el salmo 104, himno a Jahveh creador, se fecha después
del destierro, y estd inspirado en el himno de Amenofis IV al sol e influido por la li-
teratura egipcia. Estd redactado como las listas enciclopédicas de las ciencias natura-
les de Egipto, incorpora motivos sirio-cananeos del caos acuitico primordial.

Israel pronto tuvo una poesia lirica, e incluso épica, de las que se conocen ciertas
alusiones en los libros sagrados, como el Libro de/ Justo, el Canto del pozs, el Libro de las
batallas de Jabveh y el Canto de Débora. Los salmos forman varias colecciones: sal-
mos 3-11, atribuidos a David, que es la coleccion mas antigua; salmos 42-89, coleccion
elohista, con algunas otras colecciones mds pequefias, relacionadas con el culto,
como los salmos de Coré y de Asaf, que proceden de estos dos gremios de cantores
del templo en el periodo posexilico; y finalmente los salmos 90-149, que no se vincu-
lan con los anteriores. Segun su tipologia, los salmos se pueden clasificar en himnos,
lamentos colectivos o individuales, cantos de accién de gracias, cantos reales y poe-
sia didactica y sapiencial. Aunque ya en los siglos 1-v a.C. circularon algunos salmos,
la redaccion definitiva no es anterior al afio 300 a.C. Los Proverbios se inspiran en la
literatura egipcia, pues algunos de sus pasajes son una adaptacion del Immo-Em-
Afah. Los problemas del justo paciente y del impuro triunfante, tal como aparecen
en el libro de Job, se plantearon ya en Alabanza al juicio de la sabiduria, en la Teodicea y en
la obra egipcia Dispauta sobre ¢l suicidio. Poemas del tipo del Cantar de los Cantares se
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encuentran en Mesopotamia, al igual que las Lamentaciones, que cantan la destruc-
cién de Jerusalén. El Cantar de los Cantares, fechado entre los siglos v-1v a.C,, tiene
paralelos con la literatura amorosa egipcia. Otra interpretacion le atribuye un carac-
ter mitologico-cultual, relacionado con las bodas de las divinidades de la vegetacion
o con el matrimonio sagrado. Incluso se ha defendido la presencia de huellas de dra-
ma, representado en Jerusalén durante la fiesta de Tammuz-Adonis e Ishtar.

El Eclesiastés era uno de los cinco libros que se leian en las fiestas de los Taber-
naculos. El autor usa el recurso literario de presentarse como rey. Su fecha mds pro-
bable es la segunda mitad del siglo 111 a.C. Este libro acusa quiza contactos ocasiona-
les con la filosofia griega cinica y epicarea. Otros influjos mds claros le relacionan
con la literatura sapiencial egipcia, conocida a través de traducciones al arameo he-
chas por los judios de Elefantina y fechadas en el siglo v a.C. Otros paralelos condu-
cen a la épica de Gilgamesh. Asienta el criterio que el destino del hombre se encuen-
tra en manos de Dios y no depende de su conducta piadosa, que era la creencia tradi-
cional; asimismo aconseja disfrutar de la vida, como en el canto egipcio del arpista y
los consejos del copero de Dios en el poema de Gilgamesh.

Las Lamentaciones son cuatro elegias y una oracion comunitaria, motivadas por
la destruccion del templo. Tienen paralelos en los lamentos de destrucciones de los
templos en Mesopotamia, pero no parece que exista una dependencia literaria res-
pecto a estos ultimos. Fueron redactados por un testigo, pero la tradicion atribuyo su
paternidad al profeta Jeremias. Los cantos debieron escribirse después del afio 587 y
antes del afio 538 a.C.

Concepro DE Dios EN ISRAEL

La peculiaridad més notable de la religion de Israel fue la creencia en un unico
Dios, fuera del cual no hay otros dioses. Con el tiempo se produjo una evolucion ha-
cia este concepto. Los hebreos reconocian en la historia el escenario en la interven-
cién divina. Jahveh se revelé como Dios salvador a favor de un grupo explotado que
residia en Egipto, al que convirti6 en pueblo elegido por él en los acontecimientos
histéricos.

Estas relaciones se mezclaron con privilegios y obligaciones. Toda la historia de
Israel fue un encuentro con el Dios vivo, que actua en la historia. Este Dios suscito
intérpretes del acontecer historico, que hicieron una filosofia de la historia. Las pri-
mitivas confesiones de fe en Israel insisten en su accién salvifica. Jahveh era un Dios
que trascendia las fuerzas de la naturaleza. La fe en la creacion de Jahveh no es el ar-
ticulo mas primitivo ni esencial. El Dios de Israel no se vincula con los ritmos y ci-
clos de la naturaleza. Rechazd los mitos sagrados, que celebraban el ciclo de la vida y
de la muerte, y eliminé la mitologia. Los cielos eran para los mesopotamicos la mis-
ma majestad divina, pero para el salmista s6lo un testimonio de la grandeza de Dios.
En Egipto y Mesopotamia los dioses eran inmanentes a la naturaleza. En Mesopota-
mia se concebia al sol como el dios Shamash; el salmista como el servidor fiel, pues
Jahveh no estaba en la naturaleza. El Antiguo Testamento no diviniza la naturaleza.
El Génesis presenta la creacién como buena. Jahveh y el hombre, imagen y semejan-
za de dios, estin en mutua conexién. El hombre domina la naturaleza. La creacién es
un acto de la voluntad divina.
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En la narracién biblica de la creacion no aparece ningin relato mitico del tipo de
los orientales, que describe la lucha con otros dioses o seres mitologicos. El caos se
opone a la creacion ordenada. El Océano aparece en las cosmogonias orientales
como origen de la vida. La creacién del hombre, como en las narraciones acadias y
babilonicas, fue una nueva decision del creador. La idea de que el hombre es imagen
de Dios y que éste le forma con polvo de la tierra se encuentra en Mesopotamia y
Egipto. En los mitos de la creacién de Sumer y de Babilonia el hombre es creado
para trabajar los campos divinos. El jahvista desmitifica el trabajo, que es presentado
como un valor en si.

LITERATURA APOCRIFA Y APOCALIPTICA

La literatura apdcrifa se caracteriza por ser total o parcialmente judia o haber
sido redactada entre los afios 200 a.C. y 200 d. C.; considerarse a si misma obra inspi-
rada; referirse al Antiguo Testamento y atribuirse a un autor citado en este ultimo.
Esta literatura usa un lenguaje mitico.

Los apocrifos son numerosos: 2 Baruc, 1y 2 Henoc, 4 Esdras, Testamento de los
XII Patriarcas, 3 y 4 Macabeos, Testamento de Moisés, etc. Gran parte de la literatu-
ra apocrifa es de caracter apocaliptico, de revelacion, sobre verdades inaccesibles al
hombre y referentes principalmente a la escatologia individual y colectiva. Esta lite-
ratura aparecio en una época turbulenta para el judaismo, cuando el proceso de hele-
nizacion de Israel corria el riesgo de ser profundo, principalmente bajo Antioco IV,
cuando surgio la resistencia armada capitaneada por el sacerdote Matatias y sus hijos,
y otra de caracter espiritual de los piadosos.

Las facciones. Los saduceos

Segun el historiador judio Flavio Josefo, en esta época aparecieron las tres faccio-
nes de los saduceos, los esenios y los fariseos. Los primeros eran la nobleza laica y sa-
cerdotal helenizada y apoyaban al régimen vigente. No creian en la resureccion de
los cuerpos ni en los dngeles ni en la providencia divina.

Los esenios

En el siglo 11 a.C. se dio una fuerte separacion entre los judios helenizados y los
piadosos, que son los autores de gran parte de la literatura apocrifa.

El origen de la comunidad esenia fue el nombramiento de Jonatan, hermano y
sucesor de Judas Macabeo, como sumo sacerdote, después de los tres sacerdotes hele-
nizados Jason, Menelao y Alcino, impuestos por Antioco IV y por Demetrio IV. El
periodo de formacion de los esenios se extendié durante los pontificados de Jonatan
y de Simdn, con los que el Maestro de Justicia entré en conflicto. Esta etapa se carac-
teriza no solo por la evolucién dentro del grupo esenio, sino por los conflictos con el
poder religioso y politico de Jerusalén. Estos conflictos estallaron durante el pontifi-
cado de Juan Hircano, que persigui6 al Maestro de Justicia en su retiro y durante
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cuyo mandato perecid éste. El sacerdote impio no seria una persona determinada,
sino que se referiria a los sacerdotes asmoneos desde Judas Macabeo hasta Alejandro
Janeo, segiin un orden preciso.

Hacia el afio 130 a.C. una secta de los esenios se instala en Qumran, junto al mar
Muerto, comunidad que seria destruida en el afio 68 d.C. Recientemente se ha pro-
puesto la teoria de que los moradores de Qumran son un grupo esenio escindido del
nucleo original. Tanto el Maestro de Justicia como su oponente, el Mentiroso, ha-
bian pertenecido al grupo fundamental. Disputaron entre si y una pequeiia parte si-
guio al Maestro de Justicia. Los origenes del movimiento esenio y los origenes de
Qumran son diferentes. El esenismo es un movimiento palestino que hunde sus rai-
ces en la tradicion apocaliptica de Palestina de finales del siglo 111 y 11 a.C. y que con-
tinué bajo la dominaciéon romana.

La comunidad de Qumran se consideraba el auténtico Israel, la comunidad de la
alianza santa, pobre y eterna. Con el tiempo se desgajaron otras comunidades. La de
Damasco prohibia la poligamia del rey. Los terapeutas de Egipto formaban cenobios
vecinos de hombres y mujeres, pero al igual que los de Palestina, practicaban el celi-
bato. Qumran era una comunidad cismatica, separada del sacerdocio oficial de Jeru-
salén, del templo y de los fariseos. Estaba formada en gran parte por sacerdotes, a los
que se unioé gran numero de fariseos perseguidos por Juan Hircano (134-104 a.C.).
Alejandro Janeo (103-76 a.C.) continué la persecucion despiadada contra los fari-
seos, que fueron después favorecidos por su sucesora y viuda Alejandra (76-62 a.C.).
Seguian el calendario solar, pues no admitian el lunar impuesto en tiempos de Jona-
tan. Este punto parece ser fundamental en la disputa entre el Maestro de Justicia y el
Mentiroso, ademas de la organizacion del ciclo festivo y de la forma peculiar de in-
terpretar las prescripciones biblicas, relacionadas con el templo, el culto y la pureza
de las personas y de las cosas.

Los miembros de la secta se dedicaban al estudio y practica de la Tord de Moisés,
a la revelacién de los profetas y a la revelacién comunicada al Maestro de Justicia so-
bre la interpretacion del texto biblico. Esta conciencia de haber tenido una revela-
cion llevé al Maestro de Justicia a anunciar la inminencia del final de los tiempos, la
conciencia de la eleccion y predestinacion divinas, la inutilidad del templo y del cul-
to en ¢l tributado, a proponer una serie de normas para la vida diaria, que quiso im-
poner no solo a sus seguidores sino a todos los esenios, imposicion que fue rechazada
por éstos y llevo a la ruptura. Los miembros de la secta creian en la libertad y admi-
tian la predestinacion para el bien y al mal. Al igual que los apocalipticos, creian que
Dios habia escrito de antemano la historia del mundo y de Ia humanidad. Su soterio-
logia era la salvacion por la gracia y no por las obras. El cumplimiento de los manda-
mientos era la condicién para la alianza de Dios.

Los sacerdotes desempefiaban un papel fundamental en Qumrin. En el consejo
supremo de la comunidad habia doce laicos y tres sacerdotes; en el consejo de los jue-
ces, seis laicos y cuatro sacerdotes o levitas, y en la division menor de la comunidad
un sacerdote y diez laicos.

Qumran elaboré una teoria del templo y de los sacrificios: el templo era la comu-
nidad misma y los sacrificios eran espirituales. La secta tenia una funcién expiatoria
que borraba los pecados. A los impios s6lo esperaba la aniquilacién. La comunidad
era de hermanos y el principal mandamiento el amor. Las comidas de los esenios
eran sagradas, pero no sacrificiales. Podian comer carne, pero no los terapeutas, ni
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beber vino. Se comia en silencio y vestidos con trajes sagrados y después de bafiarse.
Las comidas eran ritos de alianza entre sus participantes y posiblemente también de
alianza con Dios y con los antepasados.

Los fariseos

La secta de los fariseos creia en los dngeles, en la resurreccion, en el libre albedrio
y en la providencia divina, al igual que los esenios, los sectarios de Qumrin y los
cristianos, y a diferencia de los saduceos.

Se oponian generalmente a las especulaciones apocalipticas y a los calculos sobre
el final de los tiempos. Acomodaban tanto la ley escrita como la oral a las necesi-
dades de los tiempos. En casos de necesidad, quebrantaban la obligacion del
cumplimiento del sibado. Los fariseos pusieron el nucleo de la vida religiosa en el
cumplimiento de la ley establecida tras la reforma de Esdras. Su doctrina de salva-
cion para los israelitas era muy generosa. Los escribas laicos cultos presidian a los fa-
riseos.

TEOLOGIA APOCALIPTICA
Trascendencia divina

Los apocrifos acentian la tendencia del judaismo posexilico a trascendentalizar a
Dios, como atributo de su santidad. El nombre de Jahveh dejé de pronunciarse y se
sustituye por Adonay. Sin embargo, Dios estd comprometido en la salvacion de Is-
rael y a través de este ultimo en la de todas las naciones. Dios se comunica pero no
mediante los profetas, sino por las visiones y suefios.

La salvacion de los gentiles

Algunos apocrifos, como el Testamento de los XII Patriarcas, obra fechada entre
los afios 109-106 a.C., y otros de época helenistica, extendieron la salvacion a to-
dos los gentiles. En los Oraculos Sibilinos, libro 111, datado hacia el afio 140 a.C.,
se lee:

Ni tampoco habri de nuevo guerra sobre la tierra, ni sequia, ni volvers el ham-
bre. Por el contrario, habra una gran paz por toda la tierra y el rey serd amigo del rey
hasta el fin de los tiempos, y el Inmortal en el cielo estrellado hara que se cumpla
una ley comun para todos los hombres por toda la tierra.

La accion de Dios trasciende a Israel y llega a algunos individuos. El Apocalipsis
siriaco de Baruc, fechado hacia el ano 70 a.C,, afirma que el nimero de los israelitas
que se salvan es muy pequefio.
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Antropocentrismo y teocentrismo

La accién de Dios es antropocéntrica, como en el Antiguo Testamento, y se con-
vierte en los apocrifos en un teocentrismo. Dios cuida del hombre para que éste se
centre en Dios y participe de su reino.

El Dios de los apdcrifos es clemente y misericordioso. Es sentido como padre y
protector de todos.

Los apdcrifos de origen palestino suelen entender la justicia como justicia salvifi-
ca, y los de origen helenistico mas bien como distributiva. La justicia del hombre
consiste en cumplir la Tora. El mandamiento por antonomasia era la caridad con el
proéjimo.

ANGEOLOGiA
Origen de la creencia

La creencia en los espiritus buenos y malos llegé al mundo judio desde Persia a
través de Babilonia, aunque los israelitas desde antiguo creyeron en la existencia de
seres muy superiores al hombre, como la serpiente del paraiso. En este grupo se en-
cuentran también los querubines, seres hibridos de origen mesopotimico mitad
hombres y mitad animales, que guardaban las puertas del paraiso. Los serafines eran
en origen los dioses protectores, que flanqueaban a los reyes de Oriente.

Antes del destierro a Babilonia no se perfila la condicién moral de los dngeles.
Después del destierro, ya aparecen los angeles buenos y malos o demonios. Los dnge-
les llenan el vacio que hay entre la lejania de Dios y el hombre, aunque Dios se puede
comunicar directamente con el género humano.

A estos seres se les denomina generalmente dngeles, hijos de Dios o hijos del cie-
lo, los santos, los que no duermen, los vigilantes. Este nombre se aplica también a los
angeles caidos que fornicaron con las hijas de los hombres (Gén 6, 1-4).

Creacion

El apécrifo denominado Jubileos, fechado hacia el afio 105 a.C., afirma que los
angeles aparecieron el primer dia de la semana de la creacién. Los angeles estaban
hechos de fuego. En ocasiones se les representaba vestidos de blanco o de luz, mien-
tras que otras veces se aparecian en forma humana. Los judios creian que los dngeles
tenian un cuerpo etéreo y por eso podian pecar con las mujeres.

Niimero de dngeles

Los dangeles eran miriadas, segun la literatura apocrifa. En 2 Henoc, se lee que en
el primer cielo se encuentran doscientos dngeles que mandan sobre las estrellas.
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También se dice que existian quince miriadas de dngeles que guian al carro del sol de
dia, y tan s6lo mil de noche. Angeles de seis alas preceden al carro del sol y cien espi-
ritus celestes le dan fuego. Satanael, angel rebelde, dirige doscientas miriadas de 4n-
geles en al quinto cielo. En el sexto se encuentran siete formaciones de arcangeles
que controlan la naturaleza, a las plantas y al hombre. Cada uno de estos tiene un an-
gel custodio. Entre los arcangeles se encuentran siete fénix, siete querubines y siete
hexapteros. El séptimo cielo lo habitan las virtudes, las dominaciones, potestades,
querubines, serafines, tronos y escuadrones de ingeles de multiples ojos.

1 Henoc, fechado hacia el afio 170 a.C., menciona siete clases de angeles: queru-
bines, serafines, los dngeles de multiples ojos, potestades, tronos y dominaciones.
Querubines y serafines guardan el paraiso, y junto a los angeles de multiples ojos vi-
gilan el trono de Dios.

Seguin los Jubileos, los dngeles forman jerarquias y se dividen en superiores € in-
feriores. Los primeros sirven en la corte celestial y guardan el sibado. Los segundos
gobiernan los fenémenos de la naturaleza. La jerarquia suprema son los dngeles de la
presencia divina, que cuidan de los hombres. Los dngeles de la presencia divina son
los arcangeles en numero de siete, nimero posiblemente en relacion con las siete di-
vinidades de los babilonicos. Sus nombres son: Uriel, Rafael, Ragiiel, Miguel, Sara-
qael, Gabriel y Remeiel. Segin 1 Henoc, Uriel rige el mundo y el tartaro; Rafael los
espiritus del hombre; Ragiiel, las estrellas y la administracion de la justicia; Miguel, el
pueblo de Dios; Saraqael, los pecadores; Gabriel, el paraiso, los querubines y los sera-
fines; y Remeiel, los resucitados. Esta alta jerarquia angélica intercede por los hom-
bres, revela los secretos de Dios y guia a los hombres.

Todas las naciones tienen su angel custodio, que puede apartar a los pueblos de
Dios. La literatura apocaliptica defendié que los dngeles regian el cosmos, las lluvias
y los fenémenos atmosféricos. Los dngeles estaban al frente de las estrellas, que pro-
bablemente se consideraban seres vivos, e igualmente intervenian en la vida de los
hombres. Los guiaban, protegian e interpretaban las visiones apocalipticas.

Demonios

Eran dngeles rebeldes. También estaban jerarquizados. Al frente de ellos se en-
contraba Satdn, el acusador o Mastema. Se encargaban de perder y causar toda clase
de males a los hombres, Satin extravié a los dngeles malos, a los que convirtié en
subditos suyos. A veces, el jefe de los angeles malos se llama Beliar.

La caida de los dngeles se interpreta como la explicacion del origen del mal. Los
ingeles responsables de este acontecimiento fueron Semyaza y Azabel. La caida se
pone en relacion con la unién de los hijos de Dios con los hijos de los hombres, o con
la creacidn y pecado del primer hombre.

Origen del mal

El pecado del primer hombre, incitado por el demonio, fue el origen del mal. El
mal es superior al hombre y no se puede explicar por el libre albedrio humano. Tam-
poco su origen estd en Dios, sino que se debe a poderes sobrehumanos diferentes de
los divinos.
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El pecado proviene de la unién de los 4ngeles con las hijas de los hombres. Algu-
nos apocrifos insisten también en que el hombre es responsanble de sus pecados.
Igualmente se creia que el mal se debe a la inclinacién maligna introducida en el
hombre, pues Dios creo al hombre con estas dos tendencias, la positiva y la negativa.
Esta inclinacién al mal no existird en la vida futura.

PESIMISMO Y DUALISMO

Los apocrifos se caracterizan por su concepcion dualista: Dios y Beliar, angeles
buenos y malos, hombres buenos y malos, el mundo presente y el del futuro, los que
se salvan y los que se condenan. Se ha supuesto que este dualismo es de origen persa.
Sin embargo, el dualismo césmico persa, con un Dios bueno y otro malo de la misma
categoria, nunca fue aceptado por los apocrifos ni por el Antiguo Testamento. Los
apocrifos admiten la existencia de poderes contrarios a Dios, pero subordinados a él.

A influjo iranio se debe la superacion de la concepcion tradicional de los profetas
de que el futuro sera intramundano. Los apdcrifos admitian, al igual que los persas,
el mundo presente y el de mids alld. El pesimismo de los apdcrifos sobre el mundo
presente contribuy a aceptar esta creencia. La literatura apocrifa es pesimista en la
interpretacion de la historia presente y futura. Sin embargo, junto a este pesimismo,
los apécrifos esperaban de Dios la salvacion.

En 4 Esdras, redactado hacia el afio 150, el libro mas pesimista sobre la salva-
cion, se leen frases como las siguientes: «no hay hombre entre los nacidos que no
obre el mal», «muchos han sido creados pero sélo pocos se salvaran». El Apocalipsis
siriaco de Baruc es menos pesimista, pues sostiene que los justos no son pocos y des-
cribe la historia humana como la alternancia de buenos y malos; segun este texto, el
mal no es totalmente malo ni el bien totalmente bueno. Los Jubileos presenta un
dualismo parecido.

En la literatura de Qumran, el dualismo ético se establece en la oposicion entre
Dios-Mastema, angeles buenos-angeles malos, justos-malvados. En Jubileos los bue-
nos son los israelitas y los malos los gentiles. Los apocalipticos y el Libro de Ia Sabi-
duria situan la retribucién de los buenos al final de los tiempos, siempre en un futuro
intramundano.

Al igual que los libros sapienciales del Antiguo Testamento, los apocrifos divi-
den el mundo en dos planos, cielo y tierra, y por ello a Dios se le denomina el Altisi-
mo. El libro de Daniel cita los libros celestes y 1 Henoc las tablas celestes, donde
todo estaba ya escrito. El dualismo espacial no admite contrarios. Doctrina tipica del
Oriente era la correspondencia entre cielo y tierra. Las cosas humanas y sagradas
fueron modeladas segun el prototipo celeste.

Varios apocrifos admiten la distincién entre alma y cuerpo.

Reino DE Dios
El contenido del reino de Dios es un tema tratado frecuentemente en los apocri-

fos. Los agentes son Dios y el Mesias; el sujeto, los dngeles y los hombres, los israeli-
tas y los gentiles. Los bienes de la salvacién son materiales y espirituales. El objeto es
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la victoria de Dios y el objeto inmediato, el triunfo de Israel y su salvacién. Suele ex-
tenderse a Israel, que se salvari colectivamente. Sin embargo, algunos apdcrifos,
como 1 Henoc, el libro III de los Oriculos Sibilinos y algunos parrafos del Testa-
mento de los XII Patriarcas, admiten la posibilidad de salvacion de los gentiles. Los
profetas tuvieron esta misma contradicciéon. El segundo Isaias admite la salvacion,
pero Jeremias, Zacarias y Ezequiel fueron partidarios de su aniquilacién.

El concepto «reino de Dios» no tuvo un significado uniforme en el Antiguo Tes-
tamento. Se daba en el pasado, en el presente y en el futuro de Israel, al que afectaba,
pero también a todas las naciones. Se ejercia a través de un rey descendiente de Da-
vid, que la literatura extrabiblica llama Mesias, pero igualmente se puede dar el reino
de Dios sin Mesias o a través del siervo de Jahveh. Es el reino escatolégico del final
de los tiempos en un futuro cercano. Es futuro, pero ya esta presente. Ha venido,
pero no plenamente. Es de duracién ilimitada. El reino de Dios es intramundano
siempre que va ligado a los dias del Mesias, ya que los profetas y los salmos s6lo creen
en este mundo.

Algunos apécrifos admiten la existencia de dos reinos de Dios, un temporal in-
tramundano y otro trascendente. Esta teoria paso a la teologia cristiana y rabinica.
El reino de Dios ultramundano no sera perfecto. Los apocalipticos suelen admitir
s6lo un reino de Dios en el mas all4, pues este mundo estd dominado por los malos
demonios.

En el Libro de Daniel, redactado poco antes del afio 165 a.C., el reino de Dios
serd en este mundo de Israel, y serd eterno. Por tanto, los israelitas asesinados duran-
te la persecucion de Antioco IV y otros muchos muertos resucitaran corporalmente
para incorporarse a este reino. Estos textos influyeron profundamente en los apéceri-
fos. Los Jubileos también colocan el reino de Dios en este mundo, y mas concreta-
mente en Palestina; Jerusalén y el templo son el ombligo del mundo. El Libro de
No¢ acepta un reino de Dios intramundano, y admite igualmente la resurreccién de
justos y pecadores.

EL Hiyjo per. HoMBRE

Este sintagma aparece en la literatura apocaliptica y después desempefi6 un papel
importante en el pensamiento de Jesus y en el cristianismo primitivo. Se encuentra
ya en Daniel 7, con sentido de una colectividad que no excluye el sentido individual,
que seria un personaje trascendente, el hombre celeste de los gnosticos o un titulo del
Mesias. Seguramente existio ya antes de la composicién del Libro de Daniel. En las
Paribolas de Henoc, fechadas en torno al afio 100 a.C., el Hijo del Hombre es un ser
anterior a la creacién, un ser divino preexistente, trascendente, juez de vivos y muer-
tos. Se manifiesta al final de los tiempos. Recibe titulos propios del Mesias, como «el
elegidom, «el ungido del Sefiom, «luz de los gentiles», etc. La iglesia primitiva y el pro-
pio Jesus identificaron al Hijo del Hombre con Jesis, quien habla de si mismo como
el Hijo del Hombre.
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VIA_]ES POR EL CIELO

En el libro 1 Henoc (17-36), que es el apdcrifo mds importante, se describen dos
viajes de Henoc por la tierra, por el cielo y por el sol. En 2 Henoc se descubren los
siete cielos. EL primero es un inmenso mar, con los depésitos de hielo, nieve y escar-
cha; doscientos angeles controlan las estrellas. En el segundo cielo se encuentran los
angeles rebeldes y en el tercero el jardin del paraiso con el arbol de la vida. En el
cuarto cielo moran el sol y la luna, que salen por doce puertas; quince miriadas de
angeles tiran del carro solar durante el dia y cuatrocientos dngeles quitan la corona al
sol durante la noche. Preceden a la carroza angeles de seis alas y un centener de espi-
ritus celestes le dan fuego.

El quinto cielo es la morada de los angeles que se rebelaron contra Dios, que fue-
ron doscientas miriadas capitaneadas por Satanael. En el sexto cielo habitan siete
formaciones de angeles que ordenan la marcha de la naturaleza. En el dltimo cielo se
encuentran los serafines, los angeles de la presencia divina y el trono de Dios.

SeoL

En 1 Henoc (22) se describe el Seol. En una cueva de la montafia se encuentran
los espiritus de los justos, refrescados por el agua de una fuente. En una segunda cue-
va se hallan los pecadores que no expiaron los pecados durante la vida. En la tercera
moran los pecadores castigados y en la cuarta los martires. Al final se producia una
resureccion de los espiritus.

LA INMORTALIDAD DEL ALMA

El Libro de los Vigilantes cree en la inmortalidad del alma, pero no en la de los
cuerpos. Esta creencia debe ser antigua, anterior al afio 400 a.C. Es poco probable
que se deba a influjo persa. El Eclesiastés, fechado a mediados del siglo 111 a.C.,, se rie
de esta creencia (3, 18-21).

PERVIVENCIA DEL PENSAMIENTO APOCALIPTICO

Las creencias apocalipticas son de gran importancia para interpretar correcta-
mente las ensefianzas de Jesus y las del cristianismo primitivo. Jesus era un apocalip-
tico y sus creencias religiosas se movian en este ambiente. Sus primeros seguidores
fueron judios de Palestina que se habjan criado en circulos de la apocaliptica. De este
modo muchas creencias de esta doctrina judia pasaron a Jesus y a la iglesia primitiva,
llegando hasta nuestros dias. También el judaismo posterior a la destrucion de Jeru-
salén y el Islam son deudores de la apocaliptica.
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QUMRAN Y EL CRISTIANISMO PRIMITIVO

No se puede negar algunos puntos de contacto entre los esenios de Qumrin y Je-
sus y el cristianismo primitivo, pero las diferencias son profundas. En un principio
la secta de Qumrin era una élite sacerdotal con aportaciones importantes de fariseos.
Ni Jesus ni sus seguidores eran sacerdotes, ni a Jesus ni a sus discipulos directos re-
monta ningin sacerdocio. El Maestro de Justicia rompi6 con el templo y el culto de
Jerusalén. Ni Jesus ni sus discipulos inmediatos hicieron nunca esto, pues Jesis pre-
dicaba en el templo y los judeocristianos cumplian con el templo y sus preceptos.

El movimiento de Qumrin es de élites. La predicacion de Jesis y sus seguidores
es de masas. En Qumrian las abluciones y bafios constituian un rito importante, que,
sin embargo, no tuvo eco en el cristianismo. Jesas no impuso el celibato ni siquiera a
sus inmediatos seguidores, pues los doce discipulos estaban casados. Los consejos de
laicos y sacerdotes de Qumuran son desconocidos en el circulo de Jesds. En Qumrin
habia obispos pero el episcopado cristiano es diferente: las cartas pastorales de Pablo
y la carta de Clemente Romano desconocen el episcopado monarquico.
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Carituro VI

La religién cananea

Hacia el afio 2200 a.C,, el pueblo semita de los amorreos, guerreros seminéma-
das, pastores y en ocasiones también agricultores, arruiné la civilizacién del Bronce
Antiguo, que habia comenzado poco antes del afio 3000 a.C. por obra de los cana-
neos, llamados con este nombre en el Antiguo Testamento y ocupantes de la region
sirio-palestina. Los cananeos eran también semitas que se sedentarizaron, se dedica-
ron a la agricultura y a la vida urbana y comenzaron una nueva etapa cultural.

En la costa sirio-palestina florecieron los cultos de la fertilidad agrarios, que cho-
caban con las creencias religiosas de los pastores némadas que veneraban a dioses de
caracter astral y celeste. Este choque de creencias originé una tension religiosa y una
simbiosis.

Las fuentes de la religion cananea son varias: el Antiguo Testamento, Filon de
Biblos, contemporineo del principado de Augusto, Luciano de Samosata, escritor
del siglo 11 d.C., Nonno de Panépolos, autor del siglo v d.C., las inscripciones feni-
cias y principalmente la abundante documentacion escrita propiciada por las exca-
vaciones de Ugarit, en el norte de Siria, que ha proporcionado una gran cantidad de
tablillas sobre temas religiosos.

EL PANTEON CANANEO

El dios mas importante era El, que en semitico significa «dios». Se le denomina-
ba Padre de los dioses y de los hombres, creador de la tierra, Todopoderoso, Padre de
los afios y Rey. Se le calificaba de sapientisimo, santo y misericordioso. Tenia dos es-
posas Anat y Asherat, que dieron a luz respectivamente el lucero de la mafiana y el
lucero de la tarde. Este mito era el modelo de un rito que se celebraba al comienzo de
un ciclo de siete afios. Todos los dioses nacieron de El y de Asherat que también ha-
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Ugarit. Ofrenda del rey de Ugarit al dios El. Alepo. Museo.
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bia sido engendrada por El, por esta razon Asherat recibe el nombre de madre de los
dioses. El fue muy prolifico pues engendré setenta hijos.

El en origen era el dios supremo, pero esta situacion privilegiada la perdid, ya
que Baal le arrebaté el puesto que tenia. Este fenémeno de sustitucién de un dios
creador y dueiio del Universo por un joven dios, en este caso Baal, es bien conocido
en las religiones antiguas. Baal hasta rob6 sus dos esposas a El, que se volvié indeci-
50, ocioso y débil. El culto de Baal, el sefior, era antiguo, pues era ya venerado en el
III milenio a.C. entre las poblaciones del alto y medio Eufrates, donde también se
rendia culto a la diosa Anat. Se denominé a Baal, principe, sefior de la tierra, jinete
de las nubses, el soberano, el poderoso; tiene a la vez su nombre propio Hadad. Baal
era de caricter guerrero, pero al mismo tiempo fue principio de fecundidad, lo mis-
mo que su esposa y hermana Anat.

Otros dioses mencionados en los mitos son Yam, principe del mar, y Mot, la
muerte. Contra los dos tuché Baal, puesto que querian arrebatarle la soberania que
éste habia alcanzado.

Imdgenes de dioses

El dios Reshef aparece ya representado en el mango de un pufial procedente del
templo de los Obeliscos, en Biblos, fechado en los siglos x1x-xviir a.C., asi como en
varios bronces. Hacia la misma fecha, un dios Baal armado con maza y lanza y con
un casco de cuernos se representa en una estela de Ugarit. El rey de esta altima ciu-
dad ofrece libaciones a El, que aparece sentado y con un casco de cuernos de toro, en
otra estela del mismo lugar fechada en el siglo x1v. También en Ugarit se ha encon-
trado una figura de diosa representada de pie, desnuda y de frente, sosteniendo en
alto unos cabritos; brazaletes, pulseras y collares adornan a la diosa, asi como una co-
rona que termina en un boton y unos penachos. También en un marfil de Ugarit (si-
glos x1v-x11 a.C.), la diosa con cuernos de toro en la cabeza da el pecho a dos jovenes,
indicando con ello que se trata de una diosa de la fertilidad y de la lactancia humana.
Este mismo caricter demuestra una imagen de diosa desnuda de pie, tocindose los
senos y con el triangulo sexual bien marcado, hallada en Megiddo y fechada entre los
afios 2000 y 1200 a.C. La misma Astarté, desnuda y de pie entre esfinges, decora un
diente de elefante encontrado en Ugarit (siglo x111 a.C.). Un bronce sirio, datado a
mediados del II milenio, representa la imagen de una diosa con un casco picudo de
cuernos y portando diferentes armas, por lo que probablemente se trate de la diosa
Anat. Otras veces, como en una representacion de los siglos xv-x1v a.C. encontrada
en Ugarit, la diosa aparece vestida y sentada.

Mitos

Un importante mito ugaritico cuenta el ataque de Baal y el destronamiento de
El. Baal ataca desprevenidamente a El, que se encontraba en su palacio del monte
Sapan, y logra herirle. El mito parece aludir a la castracion de El, que se encuentra
en otras mitologias como la griega (Urano) y la hurrito-hitita (Anu). Esta castracién
explicaria sactisfactoriamente el hecho de que el dios El perdiera la soberania, pues
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‘Museo Nacional.

l.a Bekaa. El dios Reshef. II milenio a.C. Beirut.

en el Oriente antiguo los monarcas no podian estar castrados. Despues de verse pri-
vado de la soberania, El se refugio en las profundidades de los abismos. El padre de
los hombres y de los dioses pidi6é socorro a los dioses, Yam acude en su auxilio y le
ofrece bebida fuerte. El le nombra sucesor suyo, le promete un palacio (templo) y
le anima a destronar a Baal. Se entabla un combate entre este ultimo y Yam, quien al
parecer obtiene la victoria y con ella la soberania. El y la mayor parte de los dioses se
encuentran reunidos en una montafia. Yam exige la rendicién de Baal, quien le ha-
bia insultado y habia asustado a los dioses. El recibié a los mensajeros de Yam y de-
clar6é que Baal debe pagar un tributo a Yam, pues es su esclavo, y podian dominarlo
con facilidad. Baal se prepara para enfrentarse a Yam, con el auxilio de Anat. En
otra version, Yam desterr6 a Baal, pero fue vencido por Anat. Kosharwa-Hasis, el
herrero divino, prepara a Baal dos garrotes magicos, que se disparan como flechas.
Con uno Baal toca el hombro de Yam y con el otro le golpea la frente, cae a tierra y
es muerto por Baal. Ashtart le suplica que le descuartice y disperse sus miem-
bros.

Yam es el hijo amado de El y como tal recibe sacrificios. Es al mismo tiempo
dios y un monstruo acuitico, un dragon con siete cabezas. Es el principio y la mani-
festacion de las aguas subterraneas. El triunfo de Baal simboliza ]a victoria de la llu-
via sobre el mar. La lluvia fecundadora sustituye al mar estéril. Con este triunfo so-
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bre el monstruo acuitico, Baal justifica su soberania. El mito alude a la venganza de
un dios joven contra el usurpador, que ha castrado a su padre. Estos combates se pue-
den repetir muchas veces, por eso Yam reaparece en otros textos.

La diosa Anat celebré la victoria de Baal sobre le dragon Yam con un banquete.
Anat, como buena diosa de la fecundidad, cerré las puertas del palacio, mat6 a los
viejos, a los guardianes y a los soldados. Rodea su cuerpo con las cabezas cortadas de
sus victimas. Este mito es propio de una sociedad agraria. En otro episodio Anat se
atreve a amenazar a su propio padre El. Cuando Anat encontrd el cuerpo de Baal,
devord su cuerpo y bebid su sangre. Por este proceder sanguinario, propio de los dio-
ses de la guerra y del amor, Anat es de caricter bisexual, pues tiene también atributos
masculinos. Baal, que no amaba la guerra, envié sus mensajeros a la diosa, ofrecién-
dole regalos. Le pide que deje de combatirle y que haga ofrendas por la fertilidad de
los campos. Le comunica que va a crear el rayo y el trueno, para que hombres y dio-
ses conozcan la llegada de la lluvia. Anat se deja convencer. Hasta este momento,
Baal no disponia de un palacio, o sea de un templo, que proclamase su soberania,
para lo que necesitaba el permiso de El. Baal envia a Asherat para convencer a El
con el argumento de que en el futuro enviard abundantes lluvias. El se dejé conven-
cer y ordené a Kosharwa-Hasis que le construyese un palacio, que Baal queria sin
ventanas para que no se colara Yam por ellas. Al fin, Baal cede. La construccion del
templo indica que Baal ha alcanzado la soberania.

El mito tiene igualmente un sentido césmico propio de toda la religion cananea,
pues el templo-palacio es una #mago mundi y corresponde a una cosmogonia, ya que
Baal triunfé sobre el caos acuitico, que simboliza Yam y conformé al mundo.

Después de terminado el templo-palacio, Baal se enfrenta con Mot, la muerte,
hija de El, que es el inico caso en todo el Proximo Oriente de una personificacion de
la muerte, lo que supone que estd divinizada. Baal comunica a Mot que es el unico
dios de los dioses y de los hombres y el inico que puede beneficiarles. Mot reinaba
sobre el mundo subterraneo, Baal envié mensajeros, que se marchan a las dos monta-
fias, que son los limites del mundo. Los mensajeros encontraron a Mot en una region
sucia, sentada en su trono y rodeada de fango. Los mensajeros no podian aproximar-
se demasiado, pues Mot podia engullirles. Mot despidié a los mensajeros y pidié a
Baal que la visitara. Mot declar6 que si Baal descendia a los infiernos seria aniquila-
do. Le mandé que fuese en compaiiia de las lluvias, de los vientos y de las nubes. An-
tes de descender a los infiernos, Baal engendré un hijo que encomendé a EL Se des-
conoce el final del mito. Es probable, como en el caso de Tammuz y de otros dioses
de la vegetacion, que bajase a los infiernos para morir alli. El mito describe el deseo
de Baal, hijo de Dagan (el grano), dios de la fecundidad agraria y de la tempestad, por
dominar no sélo el universo sino también los infiernos.

El texto tiene una laguna. Continua la narracién con la noticia que dos mensaje-
ros comunican a El que Baal ha muerto, lo que entristece profundamente al padre de
los dioses y de los hombres, que da prueba de un profundisimo dolor echandose al
suelo, rompiendo su vestido, arafiandose el rostro y golpedandose el pecho. La muerte
de Baal ocasioné una catastrofe, por lo que El pide a Asherat que nombre a un hijo
en el puesto de Baal. Es nombrado Athar, que no se considera capacitado para de-
sempefiar dignamente la soberania.

La diosa Anat busca el cuerpo de Baal, se lo echa a las espaldas y lo lleva hacia el
norte. Anat sacrifica seis clases diferentes de victimas, en numero de setenta por cada
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una, en honor de Baal difunto. Es un sacrificio funebre que se supone util al muerto.
No se describe el ritual del sacrificio. En otros sacrificios, y en este caso se seguiria
probablemente el mismo ritual, se describe la purificacién y la uncidn, el ingreso en
la tienda, 1a asuncién de la victima y la impetracion y sacrificio para hacer descender
a los dioses. Todo ello es un fiel reflejo del ritual sacrificial de Ugarit, que se aproxi-
ma a la escena de banquete celestial. Una vez que Anat encuentra a Mot, hace con él
una especie de muerte ritual, pues se comporta como si fuera una gavilla de mies.
Corta el cuerpo con un cuchillo, lo aventa, lo tuesta en el fuego, lo tritura en el moli-
no, lo siembra en los campos y lo devoran las aves. Esta muerte es tipica de los dioses
de la vegetacién. Mot retorna a la vida después de siete afios y se lamenta del trato
que le dio Anat y de que Baal le quitase la soberania. Baal y Mot combaten nueva-
mente. Se golpean las cabezas y se muerden hasta que la diosa del sol, Shapash, ad-
vierte a Mot de parte de El que es imposible arrebatar la soberania. Anat también fue
informada de que la soberania de Baal es para siempre.

Esta victoria sobre Mot se refiere probablemente al ciclo de siete afios de sequia.
Los mitos de Baal revelan un modo especifico de la naturaleza divina segin la con-
cepcidn cananea. A la derrota y muerte de los dioses sigue su reaparicién mas o me-
nos periddica, tipica de los dioses de la vegetacion. Los mitos de Baal expresan las
normas del cosmos y de la sociedad, y también que la muerte es normal en la existen-
cia de todos los seres vivos.

En los mitos de Ugarit se leen datos muy interesantes sobre los sacrificios, que
responden sin duda al ritual sacrificial de la ciudad. Se degollaban bueyes y también
ovejas, toros y carneros cebones, novillos de un afio y corderos lechales. En la
mencionada escena sacrificial de Anat, se puntualiza que cogié un cordero, una me-
dida de pan, las entrafias de un ave y escancié vino y miel. Igualmente se describen
escenas magicas en los mitos, como en dos ritos de incubatio, que termina con una teo-
fania que podia darse fuera del suefio. También se narra alguna accion simbélica ma-
gica de conjuro, el ordenamiento de una procesién o de una hierogamia. Los partici-
pantes se visten los trajes rituales, recitan la salmodia y la letania sagrada y se dispo-
nen los asientos de los dioses. Finalmente se indica el color de los trajes procesiona-
les y quiza la entonacion del inicio del himno recitado durante o al final de la proce-
sion.

Caulto y sacerdocto

El tipo de sacrificios es muy parecido a los descritos en el Antiguo Testamento.
Los habia de varias clases: holocausto, sacrificio expiatorio y de comunién. El Anti-
guo Testamento describe minuciosamente el ritual de un sacrificio de los profetas de
Baal, que se recoge al referirse a la religion hebrea. Las danzas, los gritos y las lacera-
ciones del cuerpo ocupaban un lugar importante en el ritual de culto.

En los templos oficiaban sacerdotes y sacerdotisas. También habia personas con-
sagradas, profetas, citados en la Biblia y sacerdotes que daban oriculos. Los templos
tenian altares e imagenes de los dioses o sus simbolos. Muchos elementos de la reli-
gion cananea pasaron a la israelita.
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Estela de Baal. Ugarit. El dios levanta la maza y
sostiene una lanza con planta, simbolizando su
efecto sobre la naturaleza. Delante hay un devoto
con traje sirio. Siglos xvii-xv a.C. Paris. Louvre.

LA RELIGION DE UGARIT

La ciudad de Ugarit, en el norte de Siria, fue un importante centro cultural y eco-
nomico de los cananeos durante la Edad del Bronce, siendo arrasada con la invasién
de los Pueblos del Mar, hacia el afio 1200 a.C. Las excavaciones practicadas en el lu-
gar, la moderna Ras Samra, han proporcionado una importante cantidad de tablillas
y de restos arqueoldgicos de caracter religioso, que permiten hacerse una idea clara
de la religion cananea durante el Il milenio a.C. G. del Olmo Lete a publicado un ex-
haustivo estudio sobre la religion cananea, que se sigue.

El pantedn

Las dos fuentes para el conocimiento de la religion de Ugarit son los documentos

escritos y los restos arqueologicos.
Los textos mitologicos reflejan un universo teoldgico con su correspondiente
panteén. Los documentos culturales y administrativos reflejan una funcionalidad re-
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ligiosa. Los fieles expresaban su propia religiosidad en el culto familiar y en la piedad
personal. El panteén que figura en cada uno de estos documentos es diferente.

Ocho son los dioses principales que aparecen citados en el ciclo de Balu-Anatu, a
los que se suman otra media docena de divinidades intermedias.

En la mitologia cananea no existe un claro principio teogénico. En Ugarit lo di-
vino se estabilizé en una pareja primordial, Ilu-Atiratu, de la que dimanan en prime-
ra generacion las restantes divinidades, los llamados «hijos de Ilu», o los «setenta hi-
jos de Atiratun.

Junto a este principio unificador de lo divino operd un principio cosmogénico-
cosmoldgico, principio de implantacién-afirmacién entre «<hermanos», como confi-
gurador de una estructura de lo divino, que es la proyeccion del orden natural de la
que afirma, como originalidad de la religion cananea el médulo dual del dios supre-
mo/dios inmediato del padre de los dioses/rey de los dioses.

Se destacan tres dioses principales que corresponden a los ambitos cielo-mar-
infierno//Balu-Yammu-Motu, con preponderancia de Balu, ligado a la importancia
excepcional que la lluvia tenia en la region. La relacion mutua entre estas tres divini-
dades fue de conflicto-afirmacién. En este conflicto se configuran dos bandos con-
trapuestos: el de los colaboradores y el de los opositores, la familia de Ilu y la asam-
blea de Balu.

Yammu es el hijo y amado de Ilu, la diosa madre se llama Atiratu del mar. Tam-
bién Motu es hijo y amado de Ilu. Balu es el esposo/hermano de Anatu. Balu tiene
un caricter sincrético en el pantedn de Ilu, quiza se dio en él otro fenémeno: la com-
binacién de dos panteones, el amorreo y el cananeo, el de Ilu y el de Dagon. El dios
Kotaru-Hasisu, dios de la magia, tuvo una autonomia en el panteén cananeo. Su ac-
tuacién es decisiva en el primer combate de Balu.

La diosa sol, Sapsu, representa el aspecto astral. Aparece tanto al servicio de
Motu, como actuando en favor de Balu frente a sus enemigos, Attaru y el mismo
Motu. Suple a Kotaru, y en el desenlace del ultimo conflicto Balu-Motu, obedece las
ordenes de Ilu. El cuarto contrincante en la lucha por el poder entre los dioses es At-
taru, que es una una figura de comparsa.La mitologia cananeo-ugaritica es una sinte-
sis peculiar y diferente de las otras mitologias del Oriente antiguo, determinada por
su situacion geografica y social, lo que la hizo inacabada.

La épica conoce cuatro grandes divinidades: Ilu, Atiratu, Balu y Kotaru. Es una
expresion literaria anterior a la del ciclo bailico. Otros dioses sin protagonismo es-
pecial son Raspu, Yammu, Horanu, Ilsu, heraldo de los dioses, su esposa Yatipanu y
Satigatu, génio magico.

Los dioses del culto oficial ofrecen un cuadro mas amplio, sin falta de coordina-
cion y jerarquizacion de las divinidades. Se conocen pequefios panteones especializa-
dos, que responden a diferentes clases o situaciones sociales.

G. del Olmo Lete divide los textos cultuales en tres categorias. La primera es el
pantedn de palacio o tutelar de la dinastia. Una serie de acciones cultuales se desarro-
lla en la capilla regia, oficiadas por el rey y por su familia en honor de los cultos de
palacio. Las listas de dioses carecen de orden regular. Se conocen algunas series res-
pectivas dentro de un mismo texto. Predominan las divinidades tutelares de la casa.
Resaltan ciertas divinidades relacionadas con el mundo infernal. Se observa la pre-
sencia casi exclusiva de dioses propios de la dinastia. Un grupo es el de grandes divi-
nidades del panteon. La casa real tenia, pues, sus divinidades peculiares: unas eran
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dindsticas, otras tutelares y otras representaban a los dioses ancestrales-infernales.

Los textos de caracter adivinatorio y oriculos no mencionan divinidades, lo que
es un dato importante.

En textos de caracter ritual, no sacrificial, el devoto se dirige a la divinidad. Se
aprecia una clara preferencia por las adivinaciones dobles, igualmente una marcada
persistencia de series fijas.

La mayoria de los textos cultuales de Ugarit describen el ritual sacrificial de las
festividades o de los dias del mes. Su esquema es elemental. Se determina la victima,
la divinidad a la que se ofrece y el ritual a seguir. Los dioses citados son los del pan-
teon cultual y oficial de Ugarit. Algunos dioses de los panteones dindstico y adivina-
torio se repiten en este pantedn. Se observa la ausencia de Motu.

El pantedn oficial se ha transmitido en dos copias auténomas. Es el unico género
de textos religiosos con traduccion acadica. Sirvié de pauta litargica para el ritual del
sacrificio de Sapanu. Se abre con el nombre del dios padre (Ilib). A esta denomina-
cion primordial se agrupan otros dos nombres propios de la divinidad suprema, 11y
dgn, que forman una trinidad de invocacién. Este mismo proceso se observa en el
caso de Balu y Haddu. Balu es el dios protector de Ugarit.

A Balu siguen siete divinidades encabezadas por la divinidad-divinizacién dual
tierra y cielos. El grupo siguiente esta integrado también por siete divinidades prece-
didas de la denominacién-divinizacién montes y valles, a la que acompaiian seis dei-
dades femeninas jerarquizadas. Los textos finales dan nueve divinidades mientras
uno sélo menciona seis. Esta lista refleja la divinizacion del cosmos, la globalizacion
y la localizacion. En total hay un pantedn de treinta y tres dioses. La lista de todos los
dioses conocidos en Ugarit alcanza los doscientos cuarenta nombres, siendo el nu-
mero de las individualidades divinas muy inferior. El pantedn ugaritico acusa clara-
mente el fenémeno del sincretismo y el influjo cultural amorreo, hurrita, hitita y su-
merio-acadio, pero no el egipcio. El proceso cananeo es de expansion mitificadora y
diversificadora frente al biblico, que es desmitificador y unificador.

El influjo de la religion hurrita en la ugaritica es grande. En el pante6n ugaritico
se admite alguna advocacién divina hurrita. El pante6n hurrita se conocia en Ugarit
a través de las listas canonicas.

Santuarios

Los templos de Ugarit se construyeron principalmente en la acrépolis. Los dos
mas famosos eran los consagrados a Balu y a Dagan. Ilu tuvo su propio templo.
Otros dioses habitaban en la casa de otras divinidades. Segin el mito, el templo ce-
lestial era modelo del terrenal. El dios Kotaru, arquitecto divino, estaba encargado
de la planificacion y construccidn de los santuarios. El templo de Balu estaba rodea-
do de un muro exterior, levantado sobre un podio, al que se accedia a través de un es-
calera, y precedido por un patio interior. El santuario constaba de un vestibulo, de
una nave central y del sanctasanctérum. En el patio se encontraba el altar, provisto
de dos gradas. Al templo se ascendia mediante una escalinata.

El templo de Dagan-Ilu es parecido al anterior en su estructura arquitectonica,
pero carecia de capilla interna. Era el templo mas antiguo de Ugarit. Entre el mobi-
liario cultual del santuario cabe mencionar los exvotos, estelas, inciensarios, lampa-
ras, estatuas, vasos, fuentes de oro y otros recipientes.
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Al norte del palacio real debi6 construirse el santuario hurrita. La llamada «casa
del sacerdote mago» se encuentra al sur de la acrépolis, que ha proporcionado dife-
rentes instrumentos de adivinacidn cultual, como pulmones inscritos y modelos de
higado. Un templo con la misma disposicion arquitecténica tripartita y con similar
ajuar cultual, es el llamado santuario de los rhysones.

En el interior del palacio funcionaba un gran ambito de culto, pues la ideologia
real desempefiaba un papel importante en la religion ugaritica. El monarca tenia un
papel fundamental en la liturgia y a su muerte recibia un culto especial. En palabras
de G. del Olmo Lete, el palacio era la casa del rey divinizable y morada de los reyes
muertos y divinos. Tenia el significado de casa de los dioses. Los textos litargicos
mencionan tres espacios dentro del palacio destinados respectivamente al culto sa-
crificial, al adivinatorio y al funerario.

La capilla palatina era la estructura principal del culto sacrificial y adivinatorio
regios. Segin los datos de los textos, se trataba de una estructura elevada a la que as-
cendian los dioses, el monarca y su familia, en la que se ofrecian sacrificios asi como
ofrendas incruentas, para lo cual disponia de un altar. Algunos dioses tenian su capi-
lla propia, instalada en la torre, segiun la Leyenda de Kirta, donde se ofrece un sacri-
ficio compuesto por aves, un cordero, pan y vino. En este lugar elevado el hombre se
encontraba con dios y se celebraban el ritual sacrificial y el oracular.

En el pantedn regio se menciona el jardin, nombre del mes del ritual y del ce-
menterio del palacio. Constituye el gran espacio cultual palatino debido a la impor-
tancia del culto a los monarcas difuntos. Aqui se celebraban los ritos sacrificiales y
evocatorios. Se encontraban varias estructuras vinculadas con el ritual de libacién
atestiguado en las tumbas, asi como hornacinas en las que se colocarian las estatuas
de los seres divinos o divinizados, destacando aquella correspondiente a la divinidad
ancestral. Una parte importante de la liturgia funeraria consistia en la quema de per-
fumes y hierbas, segun lo denuncia la presencia de quemaperfumes. También esta
documentado en el culto el uso de una mesa.

Ritual de los sacrificios

Los textos liturgicos ugariticos mencionan varios tipos de ritos de ofrendas, que
tenian sus reglas precisas. El sacrificio engloba una denominacién con significacion
de banquete. La ofrenda alude al aspecto sacrificial-ofertorio. La literatura ugaritica
recuerda igualmente el sacrificio diario y el hipotético sacrificio petpetuo. En los dos
tipos basicos del sistema sacrificial de Ugarit participaban los oferentes y los ofician-
tes en el banquete sagrado, en el que asimismo intervenia la divinidad. Ademais se
afiadian determinadas libaciones. La religién ugaritica conocia dos tipos de sacri-
ficios.

Otro rito frecuente se refiere a la purificacién-desacralizacién del rey. Antes de
su intervencion sacrificial u oracular, el rey se lavaba para quedar purificado. Trans-
currido el tiempo sacro, el monarca quedaba desacralizado. Vinculado con este ritual
de purificacion estaria el ritual denominado «desacralizacién de las manos», unido a
la ofrenda de una victima. El sacrificio de Sapanu es la lista del pantedn oficial de los
dioses ugariticos en el contexto del sacrificio.

Se conoce la liturgia del Afio Nuevo en Ugarit, que comenzaba con la ofrenda de
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[dolo arcaico. Ugarit.
Comienzos del II milenio a.C. Museo de Alepo.

las primicias (un racimo a Ilu). Esta fiesta es conocida en Israel, en Emar y en Ebla, y
se celebraba en el dia del plenilunio. El palacio real aportaba dos panes dcimos, una
paloma, miel y aceites finos, y para los muertos una libacién de catorce jarras de vino
y una medida de harina.

En el ritual funerario habia un banquete sacrificial. Seria el equivalente del ritual
de Mari, mediante el cual se alimentaban los difuntos. En Ugarit se enterraba a los
muertos en el subsuelo de las casas, como sucedia en Siria y Mesopotamia. A través
de un drenaje, el difunto recibia las libaciones. Con ¢l tiempo, los enterramientos se
hicieron extraurbanos, apareciendo ahora la asociacion cultual de caricter funerario.
Con este motivo, la celebracion del difunto se traslado a un santuario.

Se sacrificaban mamiferos y aves, generalmente bovidos, ovinos, palomas y tor-
tolas; también se utilizaron peces, crudos o guisados; el sacrificio asnos, capridos y
gansos era raro. Los textos mencionan con mucha frecuencia las visceras y otras par-
tes del cuerpo como el hocico, la pechuga, el lomo, etc. Se ofrecia igualmente a los
dioses vino, aceite, cereales, harina, miel, balsamos y metales preciosos.
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La liturgia

Como ejemplo de un ritual prescriptivo sacrificial, se ofrece un fragmento del si-
guiente texto, segun la traduccion de G. del Olmo Lete:

En el mes de ris yn (el primer vino), en el dia del novilunio, (se) cortara un raci-
mo para Ilu en ofrenda pacifica.

En el (dia) trece se lavara el rey (quedando) purificado.

En el (dia) catorce, ofrenda de las primicias.

Ademais: dos carneros a la «Sefiora de las mansiones».

Dos aves a las «gentes divinas,

y un carnero (y) una alcuza (de aceite a) Ilsu,

(otro) carnero (a) los Ilahuma.

El rey se sentara purificado (y habri/hara) expiacion...

y proclamacion del dia (de fiesta).

Es un caso de liturgia mensual o sea una sucesion de celebraciones sacras, sobre
todo sacrificiales, que corresponden a determinados dias de un mes. Se refiere al mes
del primer vino y se configura como un ritual de Afio Nuevo (otofio).

La introduccion situa el rito en el tiempo sagrado. Probablemente nos encontre-
mos ante una vendimia ritual y procesion al templo de Ilu, donde se consumaria la
ofrenda, a no ser que el ritual se desarrollase en la vifia. En la conclusion del ritual se
asigna la ofrenda de dos carneros a la diosa Attartu, que formaba pareja con el dios
supremo Ilu como divinidades de la fertilidad. Posiblemente ambos rituales de
ofrendas, vegetal y animal, se relacionarian en cuanto al lugar y tipo.

La gran seccion del texto conduce al punto culminante del tiempo sagrado, al
plenilunio, a sea el dia 14 del mes al que precedia el ritual de purificacién del rey.
Esta purificacién es el requisito imprescindible para la actuacion cultual del rey, y da
al ritual el caricter de regio. La liturgia del dia 14 comprendia cuatro-cinco ritos sa-
crificiales variados, que se celebrarian en el santuario de palacio. Se abre esta liturgia
con la ofrenda de las primicias, a los dioses en general, o al dios. Sigue una cuadruple
ofrenda sacrificial a otras tantas divinidades, con un total de seis victimas. Tres ad-
vocaciones son tipicas de la liturgia palatina, y pertenecen al culto de los reyes muer-
tos, convertidos en dioses de palacio. El rey presidia el rito de expiacion y de procla-
macio6n del dia de plenilunio. Sigue una nueva accion ritual de ofrenda sacrificial ce-
lebrada en palacio. Las ofrendas se dedican a cinco-seis divinidades: a I[lu y Anat, por
un lado, y a las divinidades tutelares y ctonicas por otro.

En un sacrificio se enumera la serie de victimas y divinidades. El puesto princi-
pal lo ocupa una trinidad inicial con cinco ofrendas; a continuacion viene una lista
de ocho divinidades con siete victimas. Probablemente se trata de un sacrificio de
comunién ofrecido a todo el panteén. El ritual siguiente constituye un nuevo tipo de
sacrificio, consistente en la cremacion de visceras, cereal o hierba temprana a los
dioses ancestrales.

La tercera seccion ritual es la ofrenda de productos vegetales (aceite y pan) y ani-
males (miel y palomas) ofrecida en el santuario de palacio. Los destinatarios serian
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los reyes muertos de la dinastia. Otra ofrenda de vino y harina se hacia en una insta-
lacion cultual funeraria de palacio.

En el templo de la diosa Ilatu, en las gradas del altar, se celebraban tres sacrifi-
cios. El primero comprendia doce victimas en honor de nueve dioses, de los que sie-
te son divinidades dindsticas. Se destaca la mencion de dioses ancestrales-infernales.
La segunda serie se celebra también en el templo de Ilatu, unida a su pareja Ilu. La
tercera serie comprende siete sacrificios a cinco-seis divinidades. Finalmente el ri-
tual se celebraba en el templo de Ilu. Una primera serie de ofrendas comprendia un
siclo de plata y diversas victimas. Se continuaba en el altar de Balu con sacrificios
ofrecidos a las diversas advocaciones de este dios. El penultimo dia de la semana se
repite la ultima ofrenda del dia anterior y se concluye con el ritual de purificacién
oracular, oficiado por el rey en el templo de Ilatu, sefiora de las mansiones. El dia
siete al atardecer se celebra el ritual desacralizador del tiempo y del rey oficiante.

Uno de los apéndices con los que terminan los textos es el siguiente:

Entonces sacrificara el rey al «sarmiento» (y) al «cuernon
en el terrado en el que habrad cuatro o mds habiticulos
de ramas: un carnero en holocausto,

un toro y un carnero en sacrificio pacifico, siete veces;
ad libitum dari el rey respuesta.

A la puesta del sol el rey (quedari) desacralizado y
revestido esplendidamente y limpio su rostro,

le entronizaran en el palacio y una vez alli

alzard sus manos al cielo.

El destinatario es un dios desconocido en la literatura ugaritica, cuyo nombre se
relaciona con «sarmiento con racimos». Es un ritual mixto.

Liturgia funeraria

No se conocen textos ugariticos referentes al culto a los muertos. Un mito narra
c6mo el dios Balu fue muerto y enterrado en la «caverna de los dioses de la tierra»
(infierno), donde fue conducido por su hermana Anatu, ayudada por la diosa Sapsu,
después de lamentarle a imitacion del sios supremo Ilu. Igualmente Danilu promete
enterrar al héroe Aghatu, muerto en una emboscada tendida por la diosa Anatu, ele-
vandole a la categoria de dios. Sin embargo, el mito no continda por lo que no se
puede conocer el ritual funerario utilizado.

Una practica funeraria son las lamentaciones acompafadas de gestos de humilla-
cién y laceracion.

Los enterramientos de las casas de Ugarit presuponen unos importantes rituales
funerarios, celebrados el dia de la inhumacién y continuados a lo largo del afio. Un
texto menciona la mirra de la sepultura, lo que indica una preparacion de los cadave-
res a base de ungiientos. Otros datos de caricter funerario se deducen a partir de las
estelas y de sus inscripciones, que mencionan las ofrendas dedicadas a los difuntos a
lo largo del afio, como en Mesopotamia. El rito se celebraria en el santuario urbano.
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El culto funerario a los monarcas difuntos

Un texto menciona una serie de ofrendas de combustidon y comunién ofrecidas a
los monarcas muertos. Parte del ritual se celebraba de noche y en palacio. En la pri-
mera parte se organiza el ritual segin cuatro tipos de ofrenda o sacrificio, con la lista
de los dioses. La segunda parte proporciona sélo una lista. El ritual se repetia a lo lar-
go del mes. En un complemento del ritual se incluye a la Diosa Madre, divinidad di-
nastica.

En el novilunio o plenilunio se ofrecian ofrendas en el jardin de palacio a todos
los dioses y a los soberanos difuntos.

Igualmente se celebraba todas las semanas un ritual de evocacidn en el palacio.
Habia dias consagrados a los sacrificios y ofrendas, otros al ritual regio de purifica-
ci6n y desacralizacion y otros a acciones cultuales de tipo no sacrificial, con las esta-
tuas de los dioses sacadas en procesion. Las ofrendas son de tres categorias, animales,
vegetales y minerales. Los sacrificios eran ofrecidos por la familia real. En la primera
semana actuaban los hijos e hijas del rey, en la segunda posiblemente la reina y a con-
tinuacién el monarca. El dia 14 del mes participaban seres divinizados y oraculares,
seres de la ultratumba, divinidades ctonicas de los infiernos, a los que se les ofrecian
sacrificios, se les hacia preguntas y se celebraban cantos en su honor. Los dioses hon-
rados eran los principales de Ugarit, es decir Ilu, Atiratu, Balu y Attartu, asi como los
dioses tutelares de palacio y de la dinastia.

En una tablilla se ha identificado un calendario del mes de Hiyyaru (mes de los di-
funtos). En su primera parte se describen rituales temporales de los dias 1, 14 y 18
del mes, los dos primeros con sentido lunar y el tercero se refiere a la purificacién del
monarca. Contintan los ritos de ofrendas celebrados en una estructura funeraria. La
ultima seccién incluye un ritual sacrificial. Las divinidades mencionadas son de ca-
racter doméstico.

Realeza y mito

Un mito presenta a los héroes divinizados, los Rapauma, a cuyo circulo pertene-
cen los Kirta, los reyes legendarios, los Danilu, los miembros de la dinastia, los di-
funtos y los mas recientes, o sea el clan de Didtanu. Otros héroes del mito son Yahi-
panu y Tamagqu, los asistentes de Ilu, que durante siete dias, el ultimo se les incorpo-
ra Balu, se reunen en un banquete celestial, donde se sacrifican victimas y se escancia
vino.

El mito es la exaltacion divina de los héroes-manes de la dinastia, centrada en el
legendario Danilu. El mito evoca su exaltacion a la categoria de héroe divino.

Nombres divinos de los reyes

Los reyes de Ugarit tenian caracter divino después de su muerte. Lugar impor-
tante tenian los reyes fundadores del clan y de la dinastia, que representan a todo el
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grupo, y son el prototipo de los monarcas. Los reyes de Ugarit son los moradores de
la tierra-infierno, desde donde influyen sobre su pueblo. Reciben denominaciones
relacionadas con funciones especificas que se les atribuyen en el culto, como la fun-
cién protectora del rey-dios en el dmbito politico, su intervencion oracular y su pre-
sencia en el culto regio funerario.

La lista redactada en tiempos de Ar-Halba conserva los nombres de trece de sus
predecesores. La serie abarca catorce monarcas.

La divinizacion del monarca

Un texto celebra la divinizacion del rey, que es divinidad cténico-infernal, ga-
rante y curador-salvador de la dinastia. Se describe la llegada del monarca al infierno
y la adquisicion de los poderes divinos otorgados por Balu.

Otro texto es un salmo de lamentos y suplica a Sapsu, en favor de los reyes muer-
tos, de los que la diosa es protectora y acompaiiante en los infiernos.

La llegada del rey a los infiernos se celebraba durante tres dias y tres noches,
coincidiendo con la fase final del ciclo lunar, con los sacrificios de holocausto y de
comunién en honor de las grandes divinidades del panteon, en version hurrita, espe-
cialmente astrales entre los que se sienta el rey difunto, acompafiando a la luna.

La entronizacion del nuevo rey

La fiesta duraba veintiun dias, a partir del novilunio; celebraba la exaltacion di-
vina del rey muerto. El ritual era una hierogamia del rey con la diosa Pidrayu, hija
del dios titular de la monarquia, Balu. El monarca interviene por vez primera en la
liturgia del culto. Se ofrecian sacrificios a los grandes dioses, en version hurrita, y a
los antepasados divinos de la dinastia. El culto se dirige al rey divino-divinizable y se
celebraba en palacio.

El culto palatino

Un texto administrativo menciona los festivales regios, que son una veintena de
ritos, muchos ya recordados, celebrados en palacio y en explotaciones agricolas. Se
designa la divinidad principal conmemorando la ocasion, el rito y lugar. Se trata de
un mito convivial (banquete) en el que el vino es un elemento de consumo.

Ritual a los dioses tutelares de palacio

Se celebra en palacio, incluye un doble banquete ligado a un ritual y a un sacrifi-
cio, dedicado a un par de divinidades, ligadas al culto palatino como patronos de pa-
lacio.
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