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Fig. 296.Templo a Melkart en Adra, Málaga, España 

 
 
 
 
A pesar de esta división inicial a la que en cierto modo nos hemos atenido , él mismo 
reconoce que no puede separarse  el tema de los oráculos de la explotación mágica 
de los difuntos, a los que se consultaba en  lugares especiales, de los que uno de los 
más importantes parece ser  el de Trofonio en Lebadea, conocido por las 
excavaciones de   Dakaris  del que arriba hablamos(   42  ). Pero, como casi todos los 
temas de investigación del mundo antiguo, lo que más sorprende es la falta de 
información fiable sobre estos lugares, pues, como dice Ogden, no hay ni una sola  
pieza de epigrafía  que pueda asociarse a un necromanteio (43 ) y más allá de los 
“cuatro grandes “, como el  llama a los de Aqueronte en Tesprotia, Averno en 
Campania, Heraclea ¨Póntica  en la costa sur del Mar Negro  o Tainaro  al sur del 
Peloponeso, son difíciles de atestiguar. Otros muchos más serán objeto  de otro  
trabajo próximamente. 
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     CONCLUSIONES 

 

Se han tratado en este trabajo múltiples y variadas cuestiones, empezando por las 
consideraciones previas de las que partíamos acerca de la paradoja inicial  citada por 
F.Cumont.  
Aparentemente autónomas, tienen sin embargo en común más de lo que parece. Un 
nexo de unión es la serpiente. Otro la inmortalidad. Y sobre todo, la cuestión mágica y 
la manipulación de las almas de los difuntos mágicamente. 
Una manipulación que no habría sido posible si los antiguos  no hubiesen creído en los 
“muertos vivientes”., por lo que una cuestión lleva a la otra y la segunda a la primera: 
Están íntimamente conectadas: La muerte, la inmortalidad y la magia.Aunque parezca 
una paradoja. 
 

Las historias de fantasmas  que se recogen en la literatura clásica son variadas (  1 ) y  
parten  de la arcaica creencia de la estancia de los difuntos en la tumba y  su posibilidad 
de regresar a la Tierra, una creencia primitiva italiana, autóctona que sin duda coincidió 
con la misma idea que existía en Grecia y , como decíamos al principio, evolucionó con 
los influjos próximo-orientales, a medida que  la cremación superó en número a los 
enterramientos , tomó forma la idea de que el alma debía tener una existencia propia, 
independiente del cuerpo, y le fue asignado un lugar para vivir  en un lugar  en el centro 
de la Tierra, en donde vivía eternamente con otras almas. 

 Cicerón (.2)  dice, en el siglo I a.C.,  que se creía que los muertos vivían bajo tierra, y se 
hacían provisiones especiales para ellos en toda ciudad latina  en el mundus, una 
profunda zanja que se cavaba antes de trazar el  pomerium, un lugar considerado como  
la entrada particular al mundo inferior de los muertos de la ciudad.. La zanja era 
abovedada para que se pareciese al cielo y se dejaba un hueco en la bóveda que era 
cerrado con la piedra de los “que se habían ido”,  la  lapis manalis ( o "piedra de los 
Manes").(     3 )  

                                                 

1  COLLISON-MORLEY, L.   Greek and Roman Ghost Stories. Formerly scholar of st. 
John's College, Oxford, , b.h. Blackwell,Broad street, London, Simpkin, Marshall & co., 
Limited, MCMMXII 
 
2 Tusc. Disp., I. 16. 

3  En realidad es el nombre  que se daba a DOS piedras mágicas o sagradas, usadas en la 
religión romana. Una cubría las puertas del Hades  y Festo la llama ostium Orci, "la 
puerta del Orco ", un demonio del Infierno y la otra se utilizaba para producir la lluvia 
.y no se relaciona directamente con los Manes sino con  el verbo manare.  "llover".Festo 
, s.v. manalis, creía que eran dos piedras diferentes. 

 



 192

 En Roma , a los pies del Capitolio, en el Comitium,  se encontraba el que era uno de los 
monumentos mas arcaicos de Roma, el mundus. En origen se trataba de una fosa , el 
mundus Cereris,  que era la entrada al mundo inferior , el Más Allá, que estaba cubierta, 
pero con el paso del tiempo se incluyó en el interior de un templete. No hay acuerdo 
sobre su origen ni sobre si era único o había varios. Las fuentes se refieren a él desde 3 
puntos de vista: fundacional, infernal y agrícola.  

Según Plutarco, esta costumbre procede del mundo etrusco  y era el  lugar donde se 
depositaban los primeros frutos de la tierra  (  4  ). El término latino  mundus  significaba 
simplemente  "mundo ". Festus, siguiendo a Catón, dice que : 

Mundo nomen impositum est ab eo mundo qui supra nos est.  
(El mudus lleva este nombre porque  el mundo está sobre él (  5  )  

Según el primero se sitúa en un contexto etrusco y fue empleado en la fundación de 
Roma. A él se acercarían los pobladores de la nueva ciudad para arrojar las primicias 
agrarias y terrones de tierra procedentes de su lugar de origen. Esta explicación proviene 
de Plutarco y de Ovidio (  6    ).. Y si podían entrar y salir y se les abría la 
puerta...obviamente, salían. Que se les viese o no ya era otra cosa. A veces aparecían en 
forma de serpiente en las tumbas, donde como recogen Plinio y Eliano se  creía que la 
médula espinal sobre vivía en forma de serpiente y era obvio que a los Manes se les 
representase con la forma de este animal. 

 

Fig.297.Brazalete romano en forma de serpiente 

                                                 
4 PLUTARCO, Vida de Rómulo 11 
5  WARDE FOWLER, W. "Mundus Patet", Journal of Roman Studies, Vol. 2 (1912), pp 
25-33. 

6 ^ Sextus Pompeius Festus, De verborum significatione, sub. tit. manalis (Latin and 
French text) ; ^ PLUTARCH, Life of Romulus ch. 11.; ^ W. Warde Fowler, "Mundus 
Patet", Journal of Roman Studies, Vol. 2 (1912), pp 25-33. ; ^ LESLEY ADKINS,L.- 
ADKINS, R.A. :Dictionary of Roman Religion (Facts on File, 1996) ISBN 0-8160-3005-7 
; MACROBIUS, Saturnalia I 16.18 ;FRAZER, J.:, The Golden Bough ch. 5, "Magical 
Control of the Weather" (Abridged edition, MacMillan, 1922) ; ^  BAILEY, C.: The 
Religion of Ancient Rome, ch. 2 (Archibald, Constable & Co., London, 1907) :  
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Fig. 298-299. El mundus. Roma, Foro romano 

 

 

 El mundus se ajusta al simbolismo del centro, es la vía a través de la cual se ponen en 
comunicación los 3 niveles cósmicos representados por el cielo la tierra y los infiernos. 
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Manifestación de ello fue su identificación con el Umbilicus Urbis denominación mas 
corriente de este monumento del Foro y que se impuso. 

 
El Mundus permanecía cerrado todo el año excepto tres días. La ceremonia de apertura 
era conocida con la expresión mundus patet y tenía lugar el 24 de agosto, dia de la fiesta 
de Mania, la madre de los Manes, el 5 de octubre y el 8 de noviembre. Estos días eran 
temibles y se prohibía todo asunto público pues los espíritus de los difuntos, los manes, 
salían por la boca del pozo y se desplazaban por la ciudad. No en vano el lugar estaba 
también dedicado a los dioses infernales Proserpina y Vulcano. El carácter agrario del 
mundus lo delata también su cercanía al templo de Saturno que estaba en las 
proximidades. En uno de esos días, un niño descendía al interior del mundus para 
conocer como vendría la cosecha del año siguiente. 

 

Se arrojaba trigo en la trinchera, que se rellenaba con tierra, y se erigía un altar sobre 
ella. En 3 días solemnes del año - 25 de agosto, 5 de octubre y 8 de noviembre -, la 
trinchera se abría y la piedra removida, así los muertos, una vez más, tenían acceso libre 
al mundo superior, en donde las ofrendas habituales se les hacían (7. ) 

Y no hay que olvidar los derechos de los difuntos. Los espíritus de los que se habían ido  
de esta vida  aún pertenecían al pueblo que los había visto nacer y tenían interés  por  el 
mantenimiento su  antiguo hogar.  Y como dice Macrobio, podían incluso  volver a él el 
día en que "la zanja  de los dioses de la oscuridad quedaba abierta y las mismas 
mandíbulas del Infierno se abrían amplias" (8). Sus derechos debían ser respetados, si el 
mal iba a ser rechazado  por el Estado. De hecho, los muertos eran dioses con altar 
propio, (9) y  Cornelia, la madre de los Gracos , escribía a sus hijos expresando en sus 
palabras este sentimiento  sobre el carácter divino de los muertos: 
 
 "Me harán ofrendas e invocarán a su pariente como a un dios" (10 ) . "  
 
 
 
. El culto a  los Manes  estaba  íntimamente  conectado con el de los Lares, dioses del 
hogar,  que simbolizaban una vivienda fija en contraste con la vida nómada  . Es más, 
prácticamente no hay distinción entre los Lares y los Manes, las almas de los muertos 
buenos. Pero los muertos tenían su fiesta propia, la  Dies Parentales, y, en Grecia, la  

                                                 
7 2. OVIDIO, Fastos, IV: 821; Fowler, "Roman Festivals", 211. 
 
 
8 3. MACROBIO, Sat., i, 16. 

 
 
9 4. CICERÓN, "De Leg.", II:22. 

 
 
10 Deum parentem" ,  CORN. NEP.  Frag. , 12 
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Genesia , celebrada el 5 de Boedromion, hacia finales de septiembre, de la que se sabe 
muy  poco y en Roma se celebraba entre el 13 y el 21 de febrero  
 
Pero había cantidad de muertos  que no han tenido la suerte de ser enterrado con unas 
honras fúnebres apropiadas. Y se creía que no podían ser admitidos  en el mundo 
inferior, y estaban obligados a vagar  cientos de años antes de poder subir a la  barca de 
Caronte. Eneas les contempla sobre las orillas del Styx, estirando sus manos "ripae 
ulterioris amore".  
 
La sombra de Patroclo describe su estado impotente a Aquiles, como hace la de Elpenor 
a Ulises, al encontrarse  en el Hades. La importancia del enterramientos, de los ritos 
fúnebres, era capital para   los antiguos  tanto como  ahora, y que  prestasen  la mayor 
importancia al hecho de enterrar a los muertos, dándoles así su descanso eterno. Por eso  
Pausanias maldice a Lisandro por  no enterrar a los cuerpos de Filoclo y los 400 
muertos tras la batalla de Egospotamos, la última batalla naval de la guerra del 
Peloponeso ( 11  ) cuando  los atenienses enterraron  incluso a los enemigos persas  que 
habían muerto, tras la batalla de  Maratón (14   14. Paus., 9: 32.     ). 
 
Los espíritus de los insepultos  se consideraban atados al lugar donde yacían sus 
cuerpos  y proclives a  comunicar con los vivos con relativa facilidad; aún cuando 
realmente no les acechasen. De hecho, eran espíritus  resentidos (aori)  que debían ser 
propiciados y honrados en ritos especiales y su  aparición  entre los vivos no estaba  
regula  por la religión y vagaban a voluntad sobre la Tierra, no perteneciendo ni a este 
mundo ni al otro, sin descanso , como seres malditos, malignos, incapaces de escapar de 
los tormentos del mundo mortal en las alegrías de las cuales no tomaban parte. Así, en 
el "Fedón" (12 )  se lee  que las almas 
 
 "deambulan  por  las tumbas y sepulcros, cerca de los cuales  se ven ciertas 
apariciones fantasmales de almas que no han partido puras  Deben ser las almas , no 
de los buenos, sino de los malos, que son obligadas a vagar por  tales lugares en pago 
de la penalidad de su previa mala manera de vivir". 
 
 
 

 

 

Pero además de esta posibilidad, de comunicación muertos-vivos, y  como decíamos en 
el resumen inicial, se estudian  en las cinco partes de este artículo la conexión  de la 
creencia en la inmortalidad en el mundo romano con las prácticas mágicas relacionadas 
con los difuntos maléficos,  la representación  de éstos en  forma de serpiente  y los 
elementos arqueológicos que evidencian la creencia en una forma de “permanencia” de 
los difuntos en la tumba que hace posible su manipulación mágica , tales como las  
fórmulas que indican comunicación y/o mandato  en sueños ( ex visu/ex iussu), los 
                                                 
11  Cfr.VÁZQUEZ HOYS, A.Mª: Grecia. El m undo heleno. Madrid, Ed.Sanz y Torres, Madrid  
2 007, passim. 
12 15. 81 D. 
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lugares por los que volvían  los espíritus al mundo de los vivos (Puertas Gemelas del 
Sueño) y la necromancia , solo posible si existe  una creencia en la inmortalidad  
En  todos los elementos arqueológicos funerarios en los que se representa una serpiente, 
la figura del animal parece representar esa fuerza vital a la que aludían los autores 
latinos. Así, este animal es no solo la expresión de esa supervivencia sino también la 
manifestación material del difunto, una suerte de “alma” o “mana”, semejante al ba 
egipcio representado en contexto funerario. Una serpiente en un sarcófago será, pues, la 
fuerza vital del difunto, una forma de decir : Mi alma permanece en este lugar o “no me 
he ido para siempre “ y estoy aquí con vosotros. 
 
 Su papel se enfatiza  al juntarse iconográficamente con otros conocidos símbolos de 
inmortalidad como son el huevo, la granada o la piña. Y con tales elementos la vemos 
en aras y en los Lararios pompeyanos, donde suponemos que es más  la fuerza vital del 
paterfamilias que un genius loci o Agathodiamon , aunque tampoco dudamos que puede 
haber casos distintos en que aparece representada en una pared o en una pintura con el 
Vesubio al fondo. En mi  opinión, la serpiente es una figura que admite muchos 
significados y no se puede generalizar  su significado, aunque si generalizamos no 
haríamo en el sentido de que se trata de un ente positivo, también cuando aparece en las 
estellas con caballos y el difunto heroizado  tipo “caballero tracio”. Y es evidente su 
papel de “portadora  de noticias “ de los dioses,  en los oráculos  y en los  sanatorios y 
templos de Esculapio. 
En evidente que parece que este animal, ctónico,  era adorado anteriormente  a la 
extensión en Grecia de los  dioses  telúricos indoeuropeos y puede  ser un residuo de 
antiguos cultos prehistóricos relacionados con las entidades divinas autóctonas de lo que 
pueden ser, por ejemplo, la presencia de Pitón en Delfos, pre-apolínea y oracular 
anterior al dios,  que la “mata” o sustituye en la importancia como titular del oráculo 
pero que, curiosamente, necesita manifestarse a través de una Pitia, también un 
elemento , el femenino que hallamos en relación con oráculos-serpientes-profecías- a lo 
largo de todo el Mundo Antiguo  desde las época más arcaica. 
 

 Serpientes, huevos y otros elementos  religioso-funerarios  indican en los epígrafes la 
inmortalidad de unos espíritus a los que nigromantes, brujos, brujas, manipulan, 
haciéndoles aparecer . aún en contra de su voluntad. Utilizando su resentimiento contra 
los vivos  que gozan de la luz del sol :Y para eso  se les envían cartas, y se les obliga 
metiendo en sus tumbas las tabellae defixionum. Que se fijan con un clavo mágico, 
lleno de signos y fórmulas mágicas, uniendo, ligando, « atando » con la magia de los 
nudos como se fijaba el clavus annalis o se impedíallevar nudos a diversos sacerdotes y 
sus esposas En lo referente a las razones religiosas de estas prácticas tan peculiares, 
basadas en tabúes e interdictos muy arcaicos, algunas tienen una explicación clara, 
como la prohibición de nudos en la túnica, que guarda relación con la idea de que nada 
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debe atar a Júpiter en su soberanía ( 13  ). Estas defixiones eran tan frecuentes que   y tan 
temidas que Plinio el Viejo dice q todo el mundo temía caer bajo uno de estos 
encantamientos (14. Los flámines mayores (los de Júpiter, Marte y Quirino, los tres 
dioses de la  Tríada  suprema romana  anterior a la influencia etrusca en Roma) eran lo 
más parecido a encarnaciones de los dioses. (    15 )  

 

Fig.300.Nudo mágico o hercúleo 

Es posible que  correspondan a un nivel muy arcaico de la religión romana,  que no 
representaba a sus dioses con imágenes,  y que exigían unas prescripciones muy 
estrictas. Entre las prohibiciones que tenía el  Flamen Dialis de Roma, había una que le 
prohibía llevar anillos, salvo que estuvieran abiertos, y tener en sus vestiduras ningún 
nudo. De manera parecida, los peregrinos musulmanes  de la Meca están en cierto 
estado de santidad o tabú y no pueden llevar sobre sus personas anillos ni nudos. Estas 
leyes son probablemente de significado similar y pueden ser convenientemente 
consideradas juntas. Empezando con los nudos, en diferentes partes del mundo mucha 
gente mantiene una fuerte resistencia a tener algún nudo alrededor de sus personas en 
ciertos momentos críticos, en particular, partos, casamientos y muerte (   16). 

                                                 
13  VÁZQUEZ HOYS, A.Mª: Arcana Magia, s.verba nudo. Recordemos el problema del parto de 
Alcmena, la madre de Hércules,  
14  NH  28, 2, 19. 
 

15 Flamine : era un nombre que recibían los sacerdotes romanos dedicados al culto de una 
divinidad (Cic. Leg. II,8). Cada uno de los sacerdotes se distinguía por el nombre del dios  ql eu 
servía  (Varro, L.L. V, 84) ; asi Dialis, flamine de Jupiter ; Martialis, de Mars ; Quirinalis, de 
Romulus. .La vestidura  pontifical del flamine était la laena, sujeta por un broche cerca de la 
gargante , un bastón de olivo y un gorro llamado  apex,  (Serv. ad Virg. Aen.IV, 262). 

 

16  VÁZQUEZ HOYS, A.Mª:  'La Gorgona y su triple poder mágico (Aproximación a la 
magia, la brujería y la superstición en el Antigüedad II)', Espacio, Tiempo y Forma, 
serie II, nº 3, 1991, pp. 117-181. Con Javier del Hoyo. ; VÄZQUEZ HOYS, A.Mª:  "La 
Gorgona Medusa, ¿Un posible mito tartésico?. III Congreso español de Antiguo 
Oriente Próximo,  Huelva, 30 sept.-3 oct.2003 . id.: "La magia de Gorgona y la 
serpiente: Entre Oriente y Occidente": Transeuphratène in the Persian Period : Powers, 
societies and religions, Catholic Institute, 21, rue d'Assas, F-75006 Paris, November 6-
8th, 2003. ;Transeuphratène 2995. 
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En relación con el sueño, las   fórmulas  ex visu / ex viso  y  ex iussu  responden a la 
misma creencia en la imnortalidad de los difuntos y la posibilidad mágica de 
comunicación con ellos , mientras que las  Puertas Gemelas del Sueño y el tránsito de 
los  difuntos   no son sino una consecuencia de esta paradójica vida de los muertos. De 
aquí a consultarles el futuro en los actos de necromancia, no hay más que un paso. Asñi 
se hizo en los Nekromanteia, santuarios especiales en los que un os complicados ritos 
hacían volver al mundo a los difuntos para ayudas a los vivos que los consultasen. 

Que estos poderes oraculares de los lugares se debían posiblemente a su ubicación cerca 
de fuentes de aguas sulfurosas, cuevas en las que vivían serpientes o eran adoradas allí 
desde tiempo  es algo que se puede considerar, dado los numerosos de estos lugares 
relacionados con serpiente o cuyo animal acompañante es uno de estos animales. 

 

Fig.300. Medea y la serpiente-dragón de la Cólquide, 

  Y quiero acabar esta larga disgresión con la lápida ya citada de  Hygino, en 
la que su mujer le agradece sus consejos. Ella evidencia que lo de los 
espíritus de los muertos no era un mito. Y alguno si se aparecía. AL menos 
así lo atestigua una esposa agradecida en el siglo III d.C. en el norte de 
Hispania. Solo mide en cuadro 0,16 m. Y sobre ella  la figura del finado aparecido, 
con los codos extendidos horizontalmente, y los antebrazos y manos elevados al cielo 
recuerda el hecho para los escépticos: 

  

Dibus M(anibus)./(H) Ygino. Ne/oria Avita/ con(iugi), ex visu/ consulenti f(ecit).  

 

“A los Manes divinos de Higino. Neoria Avita consagra este monumento a su esposo que 

apareciéndose le dio buen consejo”  
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(Encima de la inscripción  destaca la figura del finado “aparecido”)  

Neoria Avita, de la agreste ciudad de Amaya (Burgos )  en el norte de Hispania, estaba 

bastante preocupada por cierto problema, y sabiamente decidió pedirle consejo a su querido 

esposo.  Y recordemos que también en Hispania se conoce otra dedicada al dios  Endovélico  
(Hübner, 140) entre las lápidas lusitanas  conservadas  en el santuario de  de  Nuestra 
Señora de la Asunción de la Buena Nueva , en Terena, Alandroal (  17  ). Así pues, 
queremos repetir que si  existe prueba epigráfica de la necromacia, puesto que al 
menos en la Península Ibérica conocemos dos, las recogidas por Fita en la publicación 
citada .  

 

Santuario de Endovelico, San Miguel de Mota, Terena, Alandroal 

 

Empezamos este trabajo aludiendo a una paradoja. Al final , la mezcla de 
numerosos elementos nos lleva a concluir  la existencia entre los romanos de la 
creencia en la inmortalidad anterior a cualquier influencia ajena a su 
civilización, aunque lógicamente fue evolucionando conforme influencias 
religiosas y filosóficas se abrieron paso , sobre todo a nivel intelectual y 
literario. 

Elementos iconográficos como  la figuraa de la serpiente,  los huevos y otros 
elementos  religioso-funerarios explícitos en las lápidas funerarias , a los que se 
añaden la granada o la piña ponen de relieve que esta creencia era admitida 
popularmente,mientras que en las  tabellae defixonum  se « conmina 
mágicamente «  a los difuntos a obedecer a las órdenes de los brujos/brujas y  

                                                 
17  Guerra,A.-  Rui Almeida, A.C.- Schattner, Th.G.-Fabiao ,C,: Novas investigações no 
santuário de Endovélico (S.Miguel da Mota, Alandroal): a campanha de 2002,  Revista 
portuguesa de arqueologia,  Vol. 6, Nº. 2, 2003 , pags. 415-480 
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los llamados muertos malignos  :Larvas , Lémures, Aori , Insepulti  son  
elementos maléficos  « activos » que salen de sus tumbas y del Hades si no se 
les atiende convenientemente, por las Puertas de hueso o marfil del Sueño 
Eterno. 

La « realidad »  de las apariciones se hace evidente en las dedicaciones de las 
lápidas, que debemos creer materializada por la misma manifestación de los 
oferentes, cuando hacen alusión a la « aparición «  o a la « visión »  material del 
difunto, como vimos en la lápida de Amaya citada por Fita. 

Credulidad o incredulidad aparte, arqueológicamente ,  tanto las inscripciones 
que recogen la aparición de fantasmas como las ruedas halladas en el 
Necromanteion de Éfira parecen evidenciar, no solo la posibilidad de tales 
visiones ( posibilidad que solo constatamos, obviamente, por medio de la 
arqueología , sin entrar en otras  « certezas »  inimaginables en este campo de la 
investigación) y  la manipulación de tales creencias por parte de los sacerdotes 
del famoso santuario, al menos,  que pretendían hacer emerger del Hades  a los 
difuntos-fantasmas, en medio de teatrales ceremonias, precedidas de jornadas 
de ayuno, soledad , meditación , oscuridad, desconcierto y posiblemente 
sustancias psicotrópicas,  en las que los difuntos (, es decir, quienes los 
« encarnaban » ) se ponían en contacto visual  « material »con  los vivos  que lo 
solicitaban y les daban mensajes o recomendaciones prácticas para solucionar 
sus problemas o les revelaban el futuro, que conocían , unas prácticas  que 
hemos visto, no son específicas de la civilización romana sino que parecen 
encontrarse con mayor o menor intensidad en todas las civilizaciones antiguas y 
modernas. Tales ceremonias  de consulta a los muertos  o a las « sombras « no  
parecen ser  exclusivas de los Necromanteia.  La consulta a los dioses  a 
menudo s viene seguida de la respuesta que trae una serpiente, a veces 
materialización de las « sombras » de los difuntos, de su fuerza vital que 
permence en el sepulcro.  Y la consulta necromántica, que no solo se hacía 
resucitando el cadavér momentáneamente , como refiere Lucano, sino también 
posiblemente  llamando a las almas de los difuntos,  antes de la creación de la 
parafernalia de los grandes oráculos , se hacía en los  cementerios o en algún 
lugar específicamente apropiado como las encrucijadas , lugar especial del culto 
a Hécate , aunque los Papiros Mágicos señalan diversos ámbitos para tales 
menesteres (  18   ). 
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