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A mis padres,
siempre escépticos del diablo. ..



Mi conviccién es que resulta
profundamente satdnico creer en el diablo.

Gerald Messadié
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Introduccion

Un personaje con una historia

Satands tiene una singular cualidad en nuestro tiempo: es probablemente uno
de los personajes mds flexibles de cuantos existen en el folclore contempordneo.
Hay varias versiones de Superman, Asterix, Batman, el hombre del saco o los
vampiros; pero al menos, todas ellas mantienen cierta unidad respecto al
personaje que retratan. No asi Satands. Hay representaciones terrorificas del
diablo, y representaciones sumamente simpdticas y divertidas.

Asistamos un domingo por la mafana a una congregacién de
pentecostales y apreciaremos que esta gente vive aterrorizada por la amenaza
del Maligno. Ese mismo dia, vayamos al cine y veremos una enorme cantidad
de peliculas en las que se retratan espeluznantes posesiones demoniacas. Pero
no necesitamos ir demasiado lejos para apreciar diablos y diabluras simpdticas.
Comeremos jamén endiablado, con un tierno diablillo ofreciéndonos el
producto, y oiremos canciones populares que hacen referencia al cédmico
demonio. Hay, en efecto, una muy dispar representacién del diablo: desde el
monstruoso archienemigo de Dios, hasta la simpdtica figurilla de cuernos rojos
y cola que invita a vivir una vida mis relajada y placentera.

El diablo ha venido a convertirse en algo asi como un test de Roschard en
el siglo xx1. Esta prueba, de cuestionada validez entre algunos escépticos,
consiste en mostrar una serie de imdgenes a los sujetos. Estos ofrecen alguna
interpretacién respecto a lo que ahi aprecian y, a partir de esta interpretacién,
los psicélogos pretenden elaborar alguna inferencia sobre la personalidad y la
estabilidad mental de la persona en cuestién.

Pues bien, Satands es una prueba de Roschard en pleno siglo xx1, en la
medida en que quienes se rien de él, proyectan un tipo de mentalidad y
quienes le temen, otro. Uno de los més elocuentes testimonios de esta realidad



lo encontraremos, sorprendentemente, en la serie televisiva norteamericana
Jackass.

Esta serie consiste en un grupo de osados actores que deliberadamente
hace estupideces en busca de la reaccién de las personas que las observan en
vivo. En un episodio de la serie, una de esas estupideces consistié en que un
actor se colocé un disfraz de diablo (un traje hecho de licra, color rojo chillén,
con cuernos, tridente y cola). El actor caminaba por una ciudad californiana
con la consigna «Keep God out of Californial» (‘Mantengan a Dios fuera de
California’, en inglés) y vociferaba un argumento segin el cual, él (Satands) en
realidad era una buena persona y Dios lo habia difamado. De hecho, gritaba el
actor: «Todo lo que se dice en la Biblia sobre mi es falso».

La mayoria de las personas que se encontraban con este bufén se refa.
Pero, dramdticamente, un transeinte se sintié muy ofendido, e
inesperadamente destrozé la consigna, y empezd a golpear al actor disfrazado
de diablo. Pues bien, no es muy dificil inferir que esta persona es un firme
creyente en alguna de las religiones monoteistas (probablemente cristiano) y
que para él, Satands no es ningtn chiste.

Hoy, quienes tiemblan al siquiera pensar en la presencia de Satands
parecen tener una visién bastante nitida de su naturaleza: el diablo es una
persona que, en un inicio, fue el mds hermoso de los dngeles creados por Dios,
pero se rebelé. Como consecuencia fue expulsado del cielo y, desde entonces,
reside en el infierno. Desde ahi, actia como adversario acérrimo de Dios y
planifica la tentacién de los hombres para promover entre ellos el pecado y el
alejamiento de Dios. De vez en cuando, inflige males a la humanidad mediante
catdstrofes naturales. Tiene bajo su comando a una legién de demonios que le
obedecen y, en ocasiones, entran en los cuerpos de victimas poseidas.

Asi pues, en este libro, elaboraré un breve recorrido por la evolucién
histérica del Maligno a lo largo de los dltimos veinticinco siglos. En muchas
culturas ha habido demonios de todo tipo, a saber, figuras que, segiin se cree,
causan el mal. Pero, para elaborar una genealogia del diablo, debemos
concentrarnos en aquellas figuras demoniacas procedentes de culturas que
seguramente influyeron sobre la cultura que inventd propiamente a Satands, a
saber, el Antiguo Israel. Las civilizaciones de Mesopotamia, Egipto, Persia y
Grecia concibieron distintos tipos de monstruos y demonios que, a la larga,
han sido incorporados al concepto contempordneo del diablo. De estas figuras
demoniacas y monstruosas me ocuparé en el primer capitulo.



Si bien la figura de Satands se ha nutrido de los elementos procedentes de
estas figuras demoniacas, asi como de algunos dioses malignos en distintos
sistemas mitoldgicos, el diablo es fundamentalmente una invencién del
Antiguo Israel. Con todo, sorprenderd saber que el Satands concebido por los
antiguos israelitas no era propiamente el archienemigo de Dios, sino un
subordinado con una funcién encomendada por el mismo Dios. De hecho,
casi no hay nada en la Biblia hebrea (aquello que los cristianos llaman el
Antiguo Testamento) que haga pensar que Satands es el enemigo de Dios que
gobierna el infierno. Muy probablemente, la concepcién de Satands como
personificacién absoluta del mal fue obra original de los persas. Cuando los
judios establecieron contacto con los persas durante el siglo VI antes de nuestra
era, adoptaron el concepto del mal absoluto personificado, y lo asimilaron a la
figura que llamaban «Satands». De este proceso histérico me ocuparé en el
capitulo 2.

El capitulo 3 serd una resefa sobre cémo la idea del diablo se modificé y
expandié considerablemente entre los judios, durante la época en que empezé
a prosperar la visién apocaliptica del mundo. Como consecuencia de las
violentas guerras acaecidas entre los judios y los gobernantes seléucidas, en el
siglo 11 antes de nuestra era, surgié un tipo de literatura que alentaba la
intervencién divina de forma abrupta y tremenda, y dirigia su atencién a la
presencia de fuerzas malignas en el mundo. En esta literatura, el diablo
adquirié muchas de las caracteristicas que hoy se le atribuyen.

El cristianismo fue heredero de esta visién apocaliptica del mundo vy, asf,
le concedié atin mds importancia a la figura del diablo. En el capitulo 4 me
ocuparé de la abultada presencia de Satands en el Nuevo Testamento (al menos
en comparacion con el Antiguo Testamento). Los autores de los primeros cinco
siglos del cristianismo no escatimaron en sus preocupaciones respecto a Satands
y empezaron a conceder al demonio un lugar central que ocuparia hasta fechas
muy recientes entre los cristianos. Mds ain, hasta aproximadamente el siglo v,
el diablo era ain meramente un concepto abstracto. Pero, a partir de esa época,
el diablo empez6 a ser representado pictéricamente y ya no era meramente una
preocupacién de te6logos. Ahora, mediante el arte, el diablo ocupaba un lugar
mucho mds prominente en la imaginacién del pueblo llano. De esto me
ocuparé en el capitulo 5.

En el capitulo 6, exploraré el desarrollo de la figura del diablo en la Edad
Media en Europa. Fue durante este periodo cuando, por asi decirlo, empezé la



edad dorada del diablo. Probablemente la Edad Media es la etapa cumbre de
las mortificaciones y preocupaciones religiosas respecto al diablo, y asi, Satands
encuentra una firme presencia en las obras de teologia, el arte, el folclore e,
incluso, la politica. El diablo también tuvo acogida en el islam. Hasta fechas
relativamente recientes, los historiadores de la religién dedicaban poca atencién
a la participacién del islam en la conformacién de la figura del diablo. Pero,
hoy, el influjo musulmin respecto a la mitologia satdnica es cada vez mds
influyente. Pues, en buena medida, la preocupacién por el diablo yace tras la
violencia que en los dltimos afios se ha desarrollado entre el islam y Occidente.
No en vano, los yibadistas contemporineos consideran a Estados Unidos y
Occidente en general, el «Gran Satdn». Asi pues, de la concepcién del diablo en
el islam también me ocuparé en el capitulo 6.

La historiografia convencional postula que la Edad Media llegé a su fin a
partir del siglo xv1. El Renacimiento, la Reforma Protestante, la consolidacién
de los Estados-nacidn, y la formulacién del método cientifico, promovié el fin
de la visién medieval del mundo. Pero, irénicamente, la preocupacién por
el diablo no mengud; mds bien al contrario, quizds como nunca antes, se
desarrollé un temor por el principe de las tinieblas. Eso propicié el auge de la
imaginacién y paranoia respecto a una conspiracién de brujas en alianza con
Satands. Y alli donde la Edad Media no tenia demasiadas preocupaciones por
las brujas, a partir del siglo XvI, empez6 una oleada de persecuciones a brujas
que resulté en uno de los episodios mds vergonzosos de la historia europea.
Fue, ademds, la época en la que mds proliferaron posesiones demoniacas y
exorcismos, los cuales, por supuesto, persisten hasta nuestros dfas. De esto me
ocuparé en el capitulo 7.

No obstante, junto a la histeria colectiva propiciada por la caceria de
brujas, se sembraron en Europa las semillas del pensamiento racional y critico.
Y, asi como hubo inquisidores que crefan en las fantasias de mujeres volando
sobre escobas, hubo también personajes (entre ellos, incluso algunos
inquisidores) que con mucha vehemencia denunciaban estas creencias como
absurdas y ridiculas. A partir del siglo XVvIII, en un creciente sector de la
poblacién europea y americana, el diablo ya dejaria de ser objeto de temor, y
pasaria a ser objeto de burla. La burla, por supuesto, llevaba implicita la idea de
que el diablo es sencillamente producto de la imaginacién humana. Con todo,
hubo también una corriente de autores que ya no temian al diablo, pero
tampoco se burlaban de él. Antes bien, surgieron poetas y artistas que



empezaron a enaltecer al diablo como un héroe no comprendido. Esto dio pie
al movimiento romdntico. De esto, y del diablo en el Renacimiento, la
Reforma protestante y la [lustracién, me ocuparé en el capitulo 8.

La tendencia a simpatizar con Satands prosperé atin mds a partir de la
segunda mitad del siglo XiX. Pero, ya no sélo se simpatizaba con el diablo
debido al carisma de su cardcter, sino que también se simpatizaba con la
prictica de la magia por parte de las brujas. La tendencia a reivindicar al
diablo, bien sea como héroe trigico, o como amo y sefior de lo oculto,
eventualmente condujo a Satands a convertirse para muchos en un simbolo de
la contracultura y del antisistema. Asi pues, hacia mediados del siglo xx (una
época de intensa crisis cultural, sobre todo en Estados Unidos), surgié la
adhesion de lo satdnico como movimiento filoséfico. Antafo, el supuesto culto
a Satands era clandestino. Pero, desde mediados del siglo XX, han surgido varios
cultos que a todas luces rinden pleitesia a Satands, mds como simbolo
contracultural, que como una persona con existencia real. Del satanismo
contempordneo y del ocultismo, me ocuparé en el capitulo 9.

El auge del satanismo filoséfico, no obstante, no impidié que, en las
tltimas dos décadas, se haya desatado una nueva histeria colectiva en torno a
los satanistas. En el siglo xvi se acusaba a las brujas de cosas abominables, como
besar el ano de la cabra. En la dltima década del siglo xx, ya no se hacian estas
acusaciones, pero si se form$ una inmensa paranoia respecto a una supuesta
conspiraciéon mundial de satanistas que raptan nifios para sacrificarlos como
ofrenda a Satands. De esto me ocuparé en el capitulo 10.

No creo en la existencia del diablo como personal real. El elaborar una
genealogia respecto a los origenes y evolucién de las creencias sobre el diablo
no implica refutar su existencia, pero si al menos sirve como punto de partida
para hacer sospechosa la existencia de una entidad que, durante al menos
veinticinco siglos, ha estado sujeta a las transformaciones procedentes de la
imaginacién humana.

Pero, aunado a eso, creo que en filosofia, la postura materialista es la mds
satisfactoria de todas, y bajo esta postura, no existen en el mundo entidades
inmateriales, sea Dios o el diablo, dngeles o demonios. El materialismo, por
supuesto, enfrenta un problema: como todas las posturas metafisicas es
indemostrable y, en funcién de eso, no tengo muchos recursos para persuadir al
lector de que asuma una metafisica materialista. Pero, en mi caso, es la postura
que mds se ajusta a mis intuiciones y, espero que, después de elaborar un



recorrido por la historia de la idea de Satanis, el lector sienta que la existencia
del diablo es contraintuitiva.

Aquel argumento, repetido por muchos personajes reales y ficticios, segiin
el cual, el mayor truco del diablo ha sido convencernos de que él no existe, es
colorido pero filoséficamente pobre. En términos de la filosofia analitica
contempordnea, se trata de una hipétesis ad hoc. Todos los argumentos que se
esbocen en contra de la existencia del diablo serdn asumidos como evidencia a
favor de su existencia, pues segtin esta hipdtesis, las pruebas de inexistencia del
diablo son en realidad trucos que el Maligno emplea para confundir y, en este
sentido, sirven en si mismas como pruebas de que Satands es real. No es
necesario tomar un curso de razonamiento critico para darse cuenta de que este
tipo de argumento es deficiente.

Con todo, si creo que el mal absoluto existe, al menos como concepto, y
que la diferencia entre lo bueno y lo malo no es meramente subjetiva, ni
tampoco relativa a un determinado contexto. De hecho, el creer que no hay
nada bueno o malo, sino meras convenciones de la época y el contexto, ha
servido como plataforma para la promocién del relativismo moral, una
doctrina que preocupantemente cada vez tiene mds auge entre los intelectuales
de nuestra época. Pero, asi como los religiosos de otra época argumentaban que
el mayor truco de Satands ha sido hacerle creer a la gente que €l no existe, soy
de la opinién de que uno de los grandes males de nuestra época
contempordnea es hacer creer que el mal no existe. Si prescindimos de la idea
del mal, si no hay una distincién objetiva entre lo bueno y lo malo, todo vale.
Bajo este principio, no sélo valdrian los sacrificios humanos de los aztecas o los
crimenes de la conquista espanola, sino también el genocidio perpetrado por
Hitler o las torturas de Guantdnamo.

Pero, aceptar la existencia del mal absoluto como principio no es lo
mismo que aceptar la existencia del diablo. Satands es una persona y bajo el
entendimiento religioso tradicional, existe en autonomia de los seres humanos.
Un materialista no acepta que existan personas incorpdreas; mds adn, la
distincién entre lo bueno y lo malo depende al menos de la existencia de los
seres humanos. Asi, una persona no religiosa puede aceptar que el mal absoluto
existe, pero no como algo separado de los hombres.

Podemos asumir, como suelen hacer algunos tedlogos mds sofisticados,
que Satands es apenas una metdfora para el mal. Bajo este principio, ya el
diablo no seria propiamente una persona con existencia objetiva, sino un



recurso del lenguaje; una personificacién, metdfora o prosopopeya. Si
entendemos «diablo», como aquellas tendencias por las que cada uno de
nosotros tiene que cometer actos perjudiciales para los demds, entonces en ese
caso, serfa insensato (e incluso peligroso) negar la existencia de Satands. Pero,
por motivos que expondré en el epilogo, frente a la figura del diablo, es
recomendable la claridad semdntica y en este caso conviene prescindir del
lenguaje poético figurado.

No tengo muchas simpatias por el pragmatismo. Algunos filésofos
eminentes, como William James, eran de la opinién de que si una creencia
sirve para algiin propdsito provechoso, entonces podemos asumirla como
verdadera. No me convence esta postura (opino que la distincién entre lo
verdadero y lo falso es independiente de nuestra conveniencia). Pero, aun en el
caso de que la asumiera, creo que incluso el pragmatismo deberfa guiarnos a
negar la existencia del diablo.

Quizds, en algunas épocas, la idea del diablo ha servido a un propésito, en
la medida en que las llamas del infierno y el tenebroso aspecto del Maligno han
servido para disuadir a potenciales criminales. Pero, creo que el dafio que la
idea del diablo ha generado excede sus beneficios. Hoy, fandticos religiosos y
militares satanizan a sus enemigos, y es precisamente la distorsién de los demis
como agentes del diablo, o peor aiin, como Satands mismo, lo que en buena
medida mueve las masas hacia las atrocidades. Los yibadistas llaman el «Gran
Satdn» a Estados Unidos, y los fundamentalistas evangélicos norteamericanos
llaman al islam una «religién diabélica». Con esos términos, es mucho mds
sencillo convocar a militantes a una santa cruzada. La creencia en la existencia
del diablo, me parece, propicia que la gente haga diabluras.

Hoy, el tnico propésito loable que encuentro en la idea del diablo estd en
el entretenimiento. Desde tiempo inmemorial, los seres humanos hemos
disfrutado el cosquilleo en la panza generado por una narrativa que se inspira
en el terror. Hollywood conoce muy bien esto y estimo que los Gnicos lugares
donde Satands es rescatable son los estudios cinematograficos, las galerias de
museos y las librerias. Después de mortificarnos por dos horas observando
exorcismos, violaciones demoniacas y combates escatoldgicos en las salas de
entretenimiento, es prudente regresar a nuestra vida cotidiana y dejar de sentir
preocupacién por Satands, aunque no dejar de trataré de demostrar en este
libro, esta figura ha ejercido sobre la civilizacién occidental durante los tltimos
veinticinco siglos.



Los precursores
en el mundo antiguo

PRECURSORES MESOPOTAMICOS

El diablo es fundamentalmente una invencién judia, que luego fue desarrollada
por la civilizacién cristiana. Si bien el pueblo de Israel merece distincién por su
singularidad en muchas ideas religiosas (entre ellas, por supuesto, el mismisimo
Satands), los judios fueron apenas uno entre muchos pueblos que se alojaron
en la cuenca del Mediterrdneo. Y, en este sentido, muchas de las ideas religiosas
aparentemente singulares desarrolladas por los judios, cuentan con una notable
influencia por parte de sus vecinos. Israel siempre mantuvo la preocupacién
casi obsesiva de rechazar lo extranjero y mantener su singularidad (en buena
medida esta sutil xenofobia permitié que los judios mantuvieran su identidad
cultural después de tres mil afos, a diferencia de los sumerios, acadios,
babilonios, persas y otros pueblos circunvecinos), pero con todo, no pudo
evitar la incorporacién de ideas religiosas fordneas.

Satands es una de esas ideas fordneas. No existia entre los pueblos vecinos
de Israel una figura que nitidamente podamos asimilar al diablo, pero si hubo
varios candidatos que ofrecieron algunas caracteristicas que, eventualmente, se
verfan reflejadas en la concepcién del diablo y, hasta el dia de hoy, mantienen
cierta vigencia en la representacién popular de Satands.

La primera gran influencia religiosa a considerar procede de las distintas
civilizaciones mesopotdmicas. Los estudiosos de las mitologias en distintas



culturas han recogido algunos temas que se repiten a lo largo y ancho de las
narrativas procedentes de diversas regiones del mundo.

Uno de esos temas es el combate entre un monstruo que representa el
caos y un dios que representa el orden. Buena parte de los mitos persiguen un
objetivo cosmogdnico; a saber, pretenden explicar cudl fue el origen del
mundo. Y, tradicionalmente, el modo de hacerlo consiste en sefalar que el
mundo fue creado como resultado de ese combate. El tema del combate entre
el héroe y el monstruo tiene muchas versiones, pero probablemente la mds
antigua se remonte al documento que hoy llamamos el Endma Elish.

Este documento es un poema que consta de unas tabletas de arcilla, las
cuales probablemente se remontan al siglo XVI antes de nuestra era, en los dias
de la civilizacién babildnica antigua, aunque probablemente este mito tenfa
una versién oral mucho mds antigua. El Endma Elish evoca las hazanas de
varios dioses del pantedén de los mesopotdmicos, y el punto cumbre de su
narrativa es la creacién del mundo.

Asi pues, el poema en cuestion presenta a la figura de Tiamat. Esta es un
tipico monstruo cadtico de aspecto repugnante. Resulta curioso que, por lo
general, los monstruos de la mitologia sean figuras masculinas, pero Tiamat es
una figura femenina. Los babilonios imaginaban a Tiamat como un dragén, o
una serpiente marina, y desde entonces, empezarfa una continua asociacién
entre las serpientes y lo monstruoso, la cual, por supuesto, persiste hasta
nuestros dfas en la asociacién entre la serpiente y lo demoniaco.

Tiamat también es la representacién de las aguas marinas y se casé con
Apsu, el dios de las aguas dulces. De esta unién nacieron dos dioses gemelos:
Lahmu y Lahamu. A su vez, estos gemelos engendraron otros dioses, entre
ellos, Anshar y Kishar, y estos engendraron a Anu y Ea. Cada uno de estos
dioses representa elementos de la naturaleza y, segin se narra, ocasionaron
agitacién. La pareja primordial, Tiamat y Apsu, quedaron molestos con el
alboroto generado por los nuevos dioses, y bajo la exhortacién de Mummu, la
diosa de la niebla, planificaron destruir a sus descendientes.

Ea se enter6 de los planes de Tiamat y Apsu y, como respuesta, atac6 a
Apsu y lo maté. Tiamat, en furia, se propuso contraatacar. Asi, Tiamat se cas6
con Kingu, y engendré a una nueva progenie de monstruos y dragones que le
prestarfan servicio en su campafa en contra de su otra prole. Un hijo de Ea,
Marduk, se prepar6 para enfrentar a Tiamat. Finalmente, se dio el combate.
Tiamat trat6 de tragarse a Marduk, pero este disparé una flecha al estémago de



Tiamat y luego la ejecutd. Dividié el cuerpo de Tiamat en dos: con una mitad
hizo los cielos, con la otra mitad la tierra. De las ligrimas de sus hijos surgieron
los rios Eufrates y Tigris. Marduk también ejecuté a Kingu, y de su sangre
fueron creados los seres humanos.

Tiamat es una de las primeras representaciones de lo monstruoso. Su
aspecto es repugnante y personifica el caos. Es un claro antecedente de la figura
de Satands como representacién del mal absoluto. Desde la perspectiva de
quienes narran estos mitos, no hay nada rescatable en estos personajes y,
eventualmente, son vencidos por un dios quien, gracias a su hazafia, logra crear
el mundo a partir de los restos del monstruo primordial.

Cuando, hacia el siglo VI antes de nuestra era, los judios redactaron su
version sobre los inicios del mundo, obviamente tuvieron presente la tradicién
del Endima Elish. Y, en efecto, los historiadores advierten varios elementos que
permiten suponer una influencia babildnica en la narrativa del Génesis sobre la
creacién. En el Endma Elish, pasan seis generaciones de dioses antes de que
finalmente se proceda a la creacién, en el Génesis, pasan seis dias antes de
completarse la creacién.

Pero, mds alld de estas semejanzas, también los historiadores suelen hacer
énfasis en una diferencia fundamental: en el relato del Génesis, el mundo no es
creado mediante una accién violenta por parte de Dios, sino ex nibilo, de la
nada. Asi, en el Génesis no hay propiamente un monstruo primordial, como si
lo hay en el Endma Elish. Y, en este aspecto, es mayor el aporte de los
babilonios que de los propios judios respecto a la configuracién de Satanis
como figura.

A la par del Endima Elish, los mesopotdmicos nos dejaron otra pieza de
literatura religiosa que ha tenido notable influencia en Occidente y que, hasta
cierto punto, ha servido como antecedente para la figura de Satands: La epopeya
de Gilgamesh. Este poema es posiblemente la primera pieza de literatura escrita
en la historia, y consta de una serie de tabletas de arcillas, probablemente
compuestas hacia el siglo XX antes de nuestra era.

La historia narra las hazafas de Gilgamesh, un legendario rey de la ciudad
de Uruk. Gilgamesh cultiva una amistad con Enkidu, y juntos tienen algunas
aventuras. La diosa Ishtar se enamora de Gilgamesh y le propone matrimonio,
pero el héroe la rechaza. Enfurecida, Ishtar envia a Gugalanna, un toro del
cielo, a castigar a la ciudad de Uruk. Gilgamesh y Enkidu logran matar al toro,
pero como represalia, los dioses deciden castigar a Enkidu y este muere



enfermo. A partir de entonces, Gilgamesh adquiere consciencia de su propia
mortalidad, y emprende un viaje en busca de la inmortalidad. Luego de varias
hazafas, casi la consigue pero, al final, falla en su misién.

Se narra en el poema que Gilgamesh y Endiku se enfrentaron y mataron a
Humbaba, un gigante guardidn de un bosque tenebroso. Pues bien, este
Humwawa tiene una notable presencia en el folclore mesopotdmico, y en ¢él
residen algunas caracteristicas que mds tarde serdn asimiladas a Satanis.
Humwawa es quizds la figura mds monstruosa concebida por los
mesopotdmicos, y su presencia espanta a quienes la contemplan. Como Satands
posteriormente, Humwawa es el guardidn de un sitio tenebroso y respira fuego.
Y, ademds, tiene cara de le6n (un animal que, siglos mds tarde, serd asociado a
lo demoniaco) y atributos de otros animales. En efecto, siglos mds tarde,
Satands seria habitualmente representado como un hibrido compuesto de
partes de distintos animales.

De hecho, como Humwawa, pululan en el folclore mesopotdmico seres
monstruosos que generan infortunios. Asag, por ejemplo, es tan horripilante
que su mera presencia hace que los peces hiervan. Asimismo, Asag es el
responsable de las fiebres en los hombres. Otro ser maligno es Lamashtu, un
monstruo femenino que acosa a las mujeres parturientas y rapta a los nifios
mientras son amamantados. En ocasiones los mesopotdmicos invocaban a
Pazuzu para protegerse frente a Lamashtu, pero Pazuzu es también un ser
maligno que trae sequias y hambrunas.






Lilit, un demonio femenino de origen mesopotdmico, asociada a la serpiente. Collier, John. Lilith. The
Atkinson Art Gallery, Reino Unido.

Quizds la mds importante de todas estas figuras mesopotdmicas malignas
sea Lilit, un monstruo femenino. Tal como la concibieron los
mesopotdmicos,Lilit estd asociada a la serpiente y genera estragos a los
hombres. Lilit es especialmente relevante en la genealogia del concepto de
Satands, pues algunos autores biblicos la asimilaron e incluyeron referencia a
ella en algunos pasajes de las escrituras judias. Y, mds adelante, el folclore judio
se extenderd aiin mds en leyendas sobre Lilit, asimildindola como la primera
esposa de Addn.

PRECURSORES CANANEOS

Asi como la religién de Israel estuvo bajo la sombra de las influencias
mesopotdmicas, también fue inevitable que recibiera cierta influencia religiosa
de sus vecinos cananeos. La religién cananea era, como tantas otras en el
Mediterraneo, politeista. El panteén cananeo estaba conformado por distintos
dioses, pero el principal de ellos era El. Este dios era padre de muchos otros
dioses, entre ellos destacan Baal y Mot.

La aparicién del monoteismo hizo que entre los mismos israelitas surgiera
una furibunda oposicién especialmente dirigida al culto de Baal. Y, esto es
relevante en nuestra genealogia de Satands. Pues los judios inauguraron una
tendencia que se ha repetido a lo largo de la expansién del monoteismo por el
mundo entero. Los dioses de las religiones que anteceden a la llegada del
judaismo, cristianismo e islam en muchos contextos, han sido frecuentemente
satanizados. Y asi, desde la perspectiva de los monoteistas, los dioses adorados
por los politeistas en realidad son demonios.

Pues bien, Baal es probablemente la deidad que mds ha sido satanizada,
hasta el punto de que varios demonios en la imaginacién judia y cristiana
recapitulan su nombre. Peter Binsfield, un demondlogo del siglo Xv1, consideré
a Baal uno de los siete principes del infierno. El demonio de la pereza en la
demonologia renacentista, Belfegor, tiene obvias resonancias etimoldgicas con
el dios Baal. Belial, posiblemente un demonio mencionado por el apéstol Pablo
en Segunda epistola a los Corintios, seguramente es, también, un remanente de
la satanizacién de Baal, y, en siglos sucesivos, se convertiria en un demonio



recurrente en la imaginacién judia y cristiana. Quizds el mds célebre de todos
estos demonios inspirados en Baal sea Belzebt, el cual tiene mencién en los
evangelios de Mateo, Marcos y Lucas, y ha excitado la imaginacién de muchos
demondlogos cristianos.

Irénicamente, en su representacién original cananea, hay poco en Baal
que permita asociarlo a Satands o los demonios. La palabra «Baal»
eventualmente vino a convertirse en un titulo (‘sefior’) que fue aplicado a varias
divinidades. Mucho més afin a Satands es Mot, otro de los hijos de El. Mot es
otro de los tipicos dioses mediterrdneos del inframundo y la muerte. Muchas
fuentes lo describen como lagubre, frio y sombrio. En una variante del mito de
combate, Mot y Baal se enfrentan en una batalla. Mot mata a Baal, pero luego
la hermana de Baal, Anat, jura vengarlo y mata a Mot. No obstante, tanto Baal
como Mot resucitan y vuelven a luchar en un conflicto eterno.

Hay también otro dios cananeo que pudo haber servido como inspiracién
a la figura de Satands: Habayu. Este dios también estd asociado al inframundo,
y lleva cuernos. La identificacién del Maligno con los cuernos es muy posterior,
pero no debemos descartar una posible influencia cananea. Ademds, Habayu
realiza un conjunto de acciones repugnantes que recuerdan al diablo: en
rebeldia, sumerge a El en orina y excremento.

Por dltimo, vale mencionar un dios cananeo que, como Baal, ha sido
recurrentemente satanizado por el judaismo y el cristianismo, hasta el punto de
ser considerado un demonio propiamente. Se trata del dios Moloch.
Originalmente, Moloch era el dios del fuego, y lo mismo que Habuya, era un
dios cornudo. Desde muy temprano, los israelitas sintieron animadversién
hacia él, pues segln el relato de I Reyes 11, Salomén le dedicé culto (en
realidad, el texto en cuestién hace mencién de Milcom, pero los historiadores
estdn bastante seguros de que se trata de la misma divinidad).

Moloch resulté especialmente repugnante a los israelitas porque,
supuestamente, en su honor se hacfan sacrificios de nifios. Es de sospechar que
varios israelitas participaron en estos rituales, pues en varios rincones de la
Biblia hebrea, se lanzan advertencias en contra del culto a Moloch y el
sacrificio de nifios (Lv 18:21; 20:2-5; 2 Rey 23: 10; Jr 32: 35). Result6
inevitable, pues, que una vez que lo demoniaco se apoderara de la imaginacién
judia y cristiana en los siglos posteriores, Moloch, con sus repugnantes
exigencias sacrificiales, fuese satanizado y considerado un demonio en si
mismo. Lo mismo que Baal y sus demonios afines (Belial, Belzebt, etc.),



Moloch es uno de los demonios que toman el nombre de antiguas divinidades
cananeas.

Mds atn, el nombre del lugar donde supuestamente se realizaban los
sacrificios infantiles a Moloch, eventualmente vino a servir como nombre para
referirse a un concepto afin al infierno en los inicios del cristianismo. Segun la
tradicién, el valle de Hinnom era elsitio donde se realizaban estas précticas
abominables. Pues bien, en tiempos del Nuevo Testamento, «Gehena» era la
palabra usada para referirse al lugar de eterno sufrimiento al cual estaban
destinados los pecadores (un claro antecedente del infierno, segin la
concepcidn contempordnea). Y, Gehena es una variante de Guehinnom, el valle
de Hinnom. Asi pues, el concepto del «infierno», la morada del diablo, en
parte se inspir6 en el lugar donde se realizaban los sacrificios a Moloch.



