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! RESuMoO

No presente artigo, pretendemos discutir o espirito babilénico conhecido como
Pazuzu, por meio da cultura material encontrada no Oriente Proximo e partes da
regidao do Levante, suas caracteristicas e seu papel no universo das crengas e do
conhecimento holistico da época. Buscamos entender qual era seu papel na socie-
dade, analisando fontes textuais e brevemente sua iconografia na cultura material da
Babildnia, bem como, trazer pesquisadores que discutem sua importancia para com-
preensdao de conceitos acerca de maleficios e doencas para essa sociedade, assim
Ccomo sua existéncia no mundo urbano. Tais infortunios, sejam eles como um tipo de
mal espiritual, ou talvez, um espirito zangado, poderiam nos dar as pistas necessarias
para que possamos compreender 0 motivo pelo qual Pazuzu se tornou um espirito
tao popular na Babildnia.
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! ABSTRACT

In the following article, we intend to discuss the Babylonian spirit known as Pazuzu,
through the material culture found in the Near East and parts of the Levant region,
its characteristics and its role in the universe of the beliefs and holistic knowledge of
the time. We seek to understand what was its role in society, analyzing textual sour-
ces and briefly its iconography in the material culture of Babylon, as well as bringing
researchers who discuss its importance for understanding concepts about harm and
diseases for this society, as well as its existence in the urban world. Such misfortunes,
such as a spiritual evil, or perhaps, an angry spirit, could give us the necessary clues
so that we can understand why Pazuzu became such a popular spirit in Babylon.
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Uma distingdo comum entre mito, lenda, saga e folclore esta baseada nos cri-
térios literarios; um outro compreendimento recorrente o qual distingue o mito e a
verdade historica se da com a implicagdo de que tudo o que é caracterizado como
um mito € indigno de crenca (HOOKE, 2017, p. 11). Na Mesopotamia, por exemplo, é
muito comum distinguirem o mito encontrado nos tabletes, de outras narrativas lite-
rarias; talvez entendendo que tais narrativas miticas estejam mais ligadas ao sagrado
e aos rituais do que as demais narrativas (ALSTER, 2004, p. 580). Fato &, mito e religido
caminharam lado a lado na Mesopotamia e o proprio Jean Bottéro (2004, p. 4) asso-
Cia a religido como algo mitoldgico. Bottéro corrobora com Hooke (2017), apontando
para a imaginacao de um individuo ou grupo de individuos como a principal ligacdo
entre religido e mitologia. Isso é essencial a ser compreendido em uma sociedade
que tinha praticas rituais como parte de seu cotidiano.

Areligido na Mesopotamia aparece em tempos NOS quais 0s agricultores e pas-
tores ainda eram os grandes habitantes daquelas terras e, no ano de 3.500 a.C., com
0 surgimento da escrita cuneiforme, a humanidade abandona a Pré-Histdria, aden-
trando a Histéria (ELIANE; COULIANO, 2009, p. 231).

As divindades estavam diretamente ligadas a natureza, rios, montanhas, ven-
tos, diluvios; em suma, a tudo o que aparecia na Terra, 0S Povos Mesopotamios viam
a necessidade de aplicar algumas qualificacBes - fossem admiraveis, formidaveis ou
medonhas - baseadas nos fendmenos naturais (BOTTERO, 2004, p. 38). Exemplos de
qualificadores como grandioso, majestoso, todo poderoso, sublime, apresentavam a
superioridade das deidades junto & humanidade (BOTTERO, 2004, p. 38).

Reis, a partir do terceiro milénio a.C. - como Naram Sin, neto de Sagrdo, inaugu-
rando tal pratica -, passam a utilizar da iconografia divina, como chifres de touro em
uma touca que trazia elementos divinos - os quais indicavam um status de divindade
ao seu usuario (BLACK; GREEN, 2014, p. 102). Aintera¢do entre reis e deuses torna-se
uma pratica, visto que, antes de batalhas esses eram consultados e, a vitoria ou a der-
rota dos soberanos em tais incursdes dependiam Unica e exclusivamente da vontade
deles. Uma pratica de adivinha¢do, oracao, purificagdo e interpretacao dos astros e
extispicio para predizer as secas ou farturas, crises, guerras, entre outros (ELIANE;
COULIANO, 2009, p. 233).

A religido esta em todas as esferas da sociedade da Mesopotamia, 0 povo ti-
nha acesso a ela. Dessa forma, o individuo poderia recorrer a encantamentos e as
praticas magicas para prevenir doencas, buscar alguma cura, lancar ou retirar algum
feitico e, também, garantir a fertilidade.

A pratica dos encantamentos é um dos principais pontos a ser compreendido
ao longo deste artigo, visto que um individuo apelava a uma divindade implorando
pelo seu perddo. Também, buscava, por parte de sacerdotes ou magos e estatuetas
- dentre outros objetos de uso pessoal - de deuses e espiritos, que Ihe garantissem
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protecdo - fosse dentro de suas casas, enterrados, em comodos especificos ou como
parte de seu vestuario. A partir desse compreendimento, podemos entender como
se dava a protecdo por parte de Pazuzu.

Pazuzu era um espirito cuja fun¢do era proteger mulheres gravidas, criancas
peqguenas e bebés de Lamashtu, - deusa que tomava as almas deles para si, simples-
mente por livre arbitrio, segundo Jeremy Black e Anthony Green (2014, p. 115-116).
Ele esteve presente no imaginario do povo da Mesopotamia, - mais precisamente na
Babildnia -, com seu primeiro registro textual encontrado na Idade do Ferro: Frans
Wiggermann (2007b, p. 125) e Nils Heel3el (2011, p. 359) o datam entre os anos 1000
e 700 a.C. Pouco se sabe sobre suas origens; no entanto, ambos afirmam que este
teria aparecido repentinamente. Heel3el (2011, p. 239) é mais preciso ao trabalhar
com a hipotese de que a primeira referéncia a Pazuzu esta em uma carta do ano de
670 a.C.

Black e Green (2014, p. 124) apontam que a pratica magica é um elemento
presente em qualquer esfera da sociedade da Mesopotamia e Jean Bottéro (2011,
p. 174) afirma que é possivel rastrear suas origens até o terceiro milénio a.C. Cabe-
-nos discutir aqui, a insercdo dos chamados “demonios”: termo utilizado mais por
comodidade e convencionalidade, mesmo sabendo que, dentro da lingua acadiana,
0s babildnios ndo tinham uma palavra ou termo que os representasse cComo Nos 0S
representamos, como demonios e/ou diabos similares as crencas cristas ocidentais
(BOTTERO, 2004, p. 186). Em alguns casos, como veremos adiante, esses “demo-
nios” babildnicos tinham como fun¢do causar maleficios e doencas, causas distintas
na Babildnia. Conforme afirma Lorenzo Verderame (2017), essas entidades viviam
livremente na sociedade, vagavam fora do perimetro urbano, estavam ligados direta-
mente a0 caos - ao contrario da ordem que povoava as cidades - e tinham conexdes
sobrenaturais com magos - que, na Mesopotamia, realizavam praticas magicas tanto
para trazer conforto ao individuo, bem como para causar algum tipo de efeito nocivo
(BLACK; GREEN, 2014, p. 124-125).

Devemos entender, portanto, que as manifestacdes culturais na Mesopotamia
apresentam inUmeras expressoes ritualisticas usadas para afastar esses espiritos e,
até mesmo, deuses enfurecidos - como € o caso de Lamashtu. Bottéro (2011, p. 175)
argumenta que existiam praticas de exorcismo na Mesopotamia e que tais praticas
poderiam seguir até mesmo um viés litdrgico, tendo como objetivo repelir tais “de-
maonios” e outras entidades maléficas por meio de trabalhos orais, rituais ou manuais.

Bottéro (2011, p. 175) aponta que existiam dois tipos de medicina: uma medici-
na empirica e uma medicina magica. A primeira tinha como base o tratamento a base
de remédios - 0s quais 0 médico receitava de acordo com sua propria experiéncia na
pratica da cura das doencas. J& a segunda, o autor trabalha com a ideia de uma cura
para males ligados ao sofrimento - 0 que entendemos como depressdo, aflicoes, tris-
teza, entre outros sentimentos. Em suma, se o individuo, de alguma forma, ofendeu
um deus, ele o amaldi¢oava ao langar seus “demonios”, que, agora, eram submissos
a estes seres soberanos (BOTTERO, 2011, p. 174).

Como diz Heel3el (2017, p. 15), 0s “demonios” escolhiam suas vitimas indepen-
dentemente da classe social destas. Essa informacdo é crucial para que entendamos
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um dos motivos para a baixa longevidade dos adultos e a alta mortalidade infantil
dos povos da Mesopotamia. Ainda, e de acordo com Bottéro (2004, p. 187), havia
apenas duas formas de o “demodnio” atacar um ser humano: ou através de uma invo-
cagao magica ou por conta de seu proprio comportamento hostil. Mas, precisamos
destacar que a infelicidade, problemas psicologicos e a falta de sorte de um individuo
na Babildnia se davam apenas mediante o comando dos deuses primeiramente; 0s
“demonios” eram somente os executores. Dessa forma, estes individuos procuravam
0s sacerdotes para que pudessem ajuda-los a se livrar de tais maleficios.

Desse modo, devemos ressaltar que os problemas humanos de ordem emocio-
nal e psicolégica possuem explicacdes mitologicas, sobretudo na furia ou desapon-
tamento dos deuses (BOTTERO, 2011, p. 172). E por conta desse motivo que Bottéro
(2011, p. 173) especificava os “demdnios” como “males de sentimento”: uma ameaca
aos seres humanos, visto que carregavam consigo pragas e doencas - fossem elas
de natureza emocional, psicoldgica ou bioldgica. Em suma, podemos afirmar que, em
acadiano, os “"demodnios” representam doencas e infortunios (DALLEY, 2008, p. 319).
Wiggermann (2000, p. 237) sustenta que uma doenca em especial - a qual vitimava
criangas - poderia ser a febre tifdide e que a propria etimologia do nome de Lamash-
tu estava diretamente associada a febre; da mesma forma, Walter Farber (2007, p.
139) a chama de febre purpura.

De fato, Lamashtu ndo pode ser considerada como um “demonio” semelhante
a grande maioria dos espiritos maléficos da Mesopotamia. Lamashtu é a filha do
grande deus Anu e, por conta disto, ela esta acima destes outros seres; podendo
praticar seu mal por livre e espontanea vontade (BLACK; GREEN, 2014, p. 116). Afinal,
como vimos anteriormente, ela é considerada uma deusa, e deuses poderiam car-
regar tais males independentemente dos “demonios” da Babilbnia. Exemplo dessa
afirmacdo é Nergal: um deus do submundo, que também carregava consigo pra-
gas e febres, e era associado a grandes desastres como incéndios florestais (BLACK;
GREEN, 2014, p. 136). No entanto, ainda que Lamashtu fosse uma deusa para essa
sociedade, seu real propdsito era matar gestantes, bebés e criancas (HEEREL, 2011,
p. 362). E, se ela era considerada como uma doencga, mais precisamente um tipo de
febre, como vimos anteriormente, os babildnios precisavam ter algo que pudesse
interceder a favor deles: Pazuzu.

Vimos que Pazuzu surge repentinamente na Mesopotamia; e, dentro de sua
particular iconografia, diferentemente das demais entidades, ele é uma das pouquis-
simas entidades que ndo apresenta padrées iconograficos de representacao. Em ou-
tras palavras, ele ndo possui um corpo padronizado, como, por exemplo: a cabeca de
animal com corpo humano, ou ainda, cabe¢a humana com corpo de animal (HEEREL,
2011, p. 364). A iconografia de Pazuzu é completamente distinta: com um corpo hu-
manoide, com cabeca de cdo coberta por escamas, olhos esbugalhados, dois pares
de asas, presas, patas de algum grande felino, garras de uma ave de rapina, pénis
com cabeca de serpente e a cauda de um escorpido. Pazuzu era, diferentemente de
outros, um elemento distinto dentro da crenca de seres sobrenaturais da Mesopota-
mia. Wiggermann (2007b, p. 127) defende a hipotese de que a origem da iconografia
de Pazuzu esta em uma tabuleta de Sippar, a qual mostra os quatro ventos reunidos.
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Para corroborar com essa hipotese, Wiggermann (2007b, p. 127) aponta para o fato
de que a origem de Pazuzu é uma so: um “demonio” do vento que abandona seu cld
tempestuoso para se tornar, ele mesmo, um espirito /ild benevolente (FRAHM, 2018,
p. 273).

Um de seus inUmeros encantamentos rituais e, talvez, o principal deles - os
quais sempre aparecem em pequenos textos -, ja da uma pista crucial para seu en-
tendimento, seu carater, sua formagdo e sua posicdo entre estes “demonios”, quan-
do apresentada como a seguir:

u sou Pazuzy, filho de Hanpu, rei dos malignos demdnios dos ven-

tos (lild), / Eu subi uma montanha poderosa que tremeu, / € 0S
(maus) ventos que eu encontrei & estavam indo para o oeste. / Um por
um, eu quebrei suas asas (apud. WIGGERMANN, 2007b, p. 126 - Tra-
ducao propria)’.

Pazuzu, no encantamento, se autodeclara um vento e, cada vento, segundo o
autor, é um “demodnio” dos quais Pazuzu quebra as asas, impedindo que alcancem
suas vitimas, acabando com alguns males, entre outras desordens. Cabe a interpre-
tacdo de que tal encantamento, de forma narrativa, esteja diretamente ligado a uma
das praticas de intimidacdo por parte de Pazuzu, visto que ele é o rei dos "demonios”
do vento - ele é quem manda. O que eleva a condi¢do da entidade a um tipo de espi-
rito protetor em sua luta contra os outros “demonios” dos ventos conhecidos, como
0s agressivos lild, lilitu e ardat lilf (FRAHM, 2018, p. 273).

A professora Stephanie Dalley (2008, p. 319) refor¢a que a propria palavra ven-
to em acadiano esta dentro da definicdo de “demonios”. Essa afirmacao remete a
crenca de que os antigos babilonios acreditavam que o elemento vento estava dire-
tamente relacionado as doencas, e que tais doenc¢as ndo podiam ser tratadas apenas
com os remédios tradicionais, mas também, com encantamentos (BOCK, 2014, p.
152). Steinert e Vacin (2018, p. 730) também afirmam que o vento tinha um papel
de suma importancia de acordo com os textos médicos do primeiro milénio - época
de Pazuzu -, quando prop8em que o elemento carregava consigo inumeros tipos de
doencas; como, por exemplo: doencas nos olhos, problemas de pele, doencas respi-
ratorias, doencas ligadas ao sistema digestivo, entre outras.

A invocagao geralmente era associada aos e inscrita Nos seus pingentes, es-
tatuetas e afins. Obviamente, este é um dos inUmeros encantamentos invocando
Pazuzu; ao passo que cada sacerdote o poderia invocar da forma que achasse me-
Ihor. Exemplo disso nos apresenta Wiggermann (2007b, p. 126) com outro encan-
tamento, que coloca Pazuzu como aquele que entra na casa para expulsar o mal,
mandando que a dor de cabeca, outros males e a desordem ndo se aproximem e
assediem aquele local. Entretanto, Brett Maiden (2018, p. 106), quando se refere aos
encantamentos, descreve Pazuzu apenas como uma criatura feroz e furiosa; o que

1 lam Pazuzu, son of Hanpu, king of the evil ind-demons (lild), / | ascend a mighty mountain that
quaked, / and the (evil) winds that | ran into there were headed West. / One by one, | broke their
wings.
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nada tem a ver com a sua real iconografia, uma vez que ele nunca é descrito fisica-
mente: 0 que esta descrito € apenas 0 seu comportamento e suas inten¢des - dife-
rente de Lamashtu, a qual tem sua aparéncia descrita em alguns textos. No entanto,
Pazuzu parece ter uma iconografia muito bem estabelecida entre os babilonios.

Os atributos iconograficos de Pazuzu, entretanto, indicam que a entidade esta
pronta para combater algo, para repelir, assustar e afastar; atributos fisicos visuais
compativeis com suas func¢Bes. Para o assiriologista Lorenzo Verderame (2017, p,
71), essa representacdo iconografica de Pazuzu tem um motivo particular para os
babildnios, visto que o fato de mostrar os caninos ja demonstra ferocidade e o brago
direito levantado com garras nos remete a um ataque iminente. Em suma, Pazuzu
parece reter, em sua iconografia, todos 0s elementos de animais temidos devido ao
seu grau de periculosidade - cdes selvagens, serpentes, escorpides, grandes felinos e
aves de rapina -, como uma fera horrenda e bestial, com sua postura sempre agressi-
va, e disposto a fazer com que visitantes indesejaveis mudem de ideia quanto as suas
péssimas inten¢des (WIGGERMANN, 2007b, p. 125).

Dentro do campo da cultura material, Pazuzu aparece em amuletos, estatuetas,
apenas como cabegas, pingentes, selos para fibulas, e em pecas maiores como esta-
tuas, placas, tabuletas e cilindros. A matéria prima utilizada para a elaboracdo de tais
artefatos poderia ser vidro, ceramica, pedras em geral, bronze, ouro, argila, 0ssos, en-
tre outros. A argila, aqui, pode ser destacada como a matéria prima mais utilizada na
elaboragao de amuletos de Pazuzu. Para HeelBel (2011, p. 358), trata-se de uma pro-
ducdo em larga escala; ideia reforcada aqui pelos estudos de Wiggermann (20073, p.
103), 0 qual vai dizer que era uma matéria prima de mais baixo custo e acessibilidade
abundante. Por outro lado, Irving Finkel (2018, p. 230) afirma que temos casos de
placas de pedra encontradas que eram mais caras e mais elaboradas, destinadas as
classes mais abastadas da Babilonia.

Sabemos também que, principalmente os objetos datados dos séculos VIl e
VI a.C,, foram encontrados distribuidos em uma extensa area geografica que cobria
da Babilbnia a Assiria, bem como o atual Irg; e, ainda segundo Heel3el (2011, p. 360),
na ilha de Samos, no mar Egeu. Dessa forma, podemos sugerir que Pazuzu se popu-
larizou no Oriente Proximo na primeira metade do primeiro milénio a.C., principal-
mente pelo fato de ser uma entidade protetiva que repelia e expulsava “demonios”
- maleficios e doencas. Curiosamente, o arqueologo britanico Peter Moorey (1965, p.
36) - 0 qual estudou uma estatueta de bronze de Pazuzu encontrada no Egito -, dizia
que, dentro deste contexto arqueoldgico, um possivel primeiro artefato relacionado
a Pazuzu foi encontrado no palacio de Ninrude, com uma datagdo aproximada, se-
gundo ele, de 614 a.C. Tratava-se de uma plagqueta de protecdao confeccionada em
calcario rosa, que poderia ter sido danificada durante um ataque dos medas naquele
mesmo periodo (MOOREY, 1965, p. 36). O proprio autor sugere que os individuos
familiarizados com as capacidades apotropaicas de Pazuzu ndo poderiam ter que-
brado de propdsito a plaqueta.

Sobre suas fun¢Bes, a maioria dos artefatos encontrados eram utilizados de
forma particular; por exemplo, uma cabeca de Pazuzu tinha um orificio - indepen-
dente se um anel no topo da cabeca ou que passasse por entre as orelhas do objeto
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-, para que pudesse ser pendurada em volta do pesco¢o do usuario: isso servia para
que uma doenc¢a em particular que tentasse se aproximar da pessoa, se afastasse
ao ver Pazuzu com ela (HEEREL, 2011, p. 362). Podemos, também, relacionar outros
elementos da cultura material da Babilonia, como selos e fibulas - os quais eram utili-
zados de forma a segurar as vestimentas dos usuarios -, que tinham a mesma fun¢do
que descrevemos anteriormente.

Desse modo, dando énfase as cabecas de Pazuzu, - sobre as quais Wiggermann
(2007Db, p. 125) aponta para o poder apotropaico de Pazuzu provindo da propria ca-
beca do espirito -, 0 que sabemos € que a maioria delas era usada em volta do pes-
cogo. Como visto anteriormente, algumas delas eram em bronze e, outras, em argila,
sendo seguradas por cordas ou correntes. Elas faziam parte da cole¢do particular de
joias do usuario, além de serem, obviamente, um amuleto de protecdo. Para Maiden
(2018, p. 100), as cabecas significam a principal caracteristica iconografica de Pazuzu
e, dentro do campo da cultura material, esses amuletos representam um numero
muito superior de artefatos encontrados se comparados a outros objetos, principal-
mente em relacdo as estatuetas do espirito.

Podemos trabalhar hipoteticamente que, em sua grande maioria, esses amu-
letos acompanhavam seus proprietarios até o fim de suas vidas, visto que existem
relatos dentro do campo arqueoldgico funerario de amuletos de Pazuzu em tumbas.
O que sustenta a hipotese de que 0s mortos 0s carregavam consigo em busca de
protecao no pos vida ou contra possiveis perturba¢des sobrenaturais aos seus cor-
pos (HEEREL, 2011, p. 361). Aqui, podemos dar como exemplo as pequenas cabecas
de Pazuzu em colares encontrados em tumbas nas cidades da Babilonia e de Ur
(MOOREY, 1965, p. 35).

Longe de ser hostil com os individuos da Babildnia, Pazuzu buscava seus lares
como um ndmade, esperando que pudessem, de alguma forma, lhe oferecer hos-
pitalidade. Em troca, o espirito protegia tais lares das doencas e maleficios provin-
dos dos ventos, que esperavam a espreita por uma oportunidade de atacar. Dentro
das casas, estatuetas de Pazuzu eram colocadas no chdo, nas janelas ou na parede
principal de uma habita¢do, opostas a porta e voltadas para elas com o intuito de
ver quem estava adentrando ao recinto. Escava¢des encontraram uma dessas esta-
tuas em uma cidade neo-Assiria, mais precisamente, no sitio arqueoldgico de Dur-
-Katlimmu - atual Siria - e, durante as pesquisas realizadas no local, a teoria para uma
estatueta caida no chdo do principal cbmodo era a de que ela estaria pendurada na
parede do mesmo (HEEREL, 2011, pp. 361-362).

Infelizmente, as informac¢des arqueoldgicas sobre a proveniéncia dos objetos
relacionados a Pazuzu sdo lacunares e, muitas vezes, nao fornecem dados sobre o
contexto do achado; isto é: se residencial, funerario, sagrado etc. As informacdes
fornecidas pelas publica¢des indicam datas aproximadas, e os estudos sobre a enti-
dade versam, em sua grande maioria, sobre questdes iconograficas. Rowe (2009, p.
156) vai explicar que, segundo o falecido arquedlogo britanico Peter Roger Moorey,
deve-se considerar o fato de que os objetos confeccionados em pedra ou em bronze
sdo encontrados em grande numero na Mesopotamia e em partes do Levante por
serem mais resistentes as ac8es do tempo. Também, Heel3el (2011, p. 360) fala que,

20 |
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por conta de sua iconografia e popularidade no mercado negro, muitos optam por
escavacoes ilegais com o intuito de pegar tais artefatos e vendé-los a colecionadores
particulares. Em outras palavras, devido a esses varios fatores, tal registro arqueolo-
gico se perde.

Através da pesquisa realizada, fazendo o levantamento bibliografico e explo-
rando os conceitos e hipoteses analisados por varios especialistas acerca do objeto
aqui escolhido e trabalhado - Pazuzu -, podemos concluir que: suas fun¢des no pri-
meiro milénio a.C., na Babildnia, se caracterizam apenas em repelir outros espiritos
ou “demdnios” mal-intencionados, que tinham como objetivo executar as ordens das
maiores divindades da sociedade em questdo; sua principal apari¢do se da em obje-
tos relacionados ao mundo cotidiano; e, também, sua presenca em tabletes cunei-
formes relacionados ao universo da magia e seus encantamentos, bem como da
medicina babildnica.
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