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Resumen: Tras una breve introduccién sobre la magia en el Islam, se presentan aquellos seres extranaturales que forman
parte de la cultura musulmana, sus caracteristicas, los lugares en donde viven y actitan y sus relaciones con el hombre, especialmente
los dafios que pueden ocasionar. Mds tarde, se alude a otros males causados por la accién de tales seres o de otros hombres y los modos

de defenderse de ellos. Finalmente, se hace un breve esbozo de Salomén, como figura clave en la magia islimica.
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Reésumeé: Aprés une bréve introduction sur la magie dans U'lslam, suit une présentation de ces créatures surnaturelles qui font
partie de la culture musulmane, leurs caractéristiques, les Lieusc o elles vivent et agissent, ainsi que lewrs relations avec les hommes, en
partimlier les pre’judices qu’elles pewnvent occasionner. Plus avant, il est fait allusion a d'autres maux causés par Paction de ces créatu-
res ou d autres hommes, et aux différentes manicres de s'en protéger. Enfin, une bréve ébauche de Salomon est esquissée, en tant que

ﬁ'gure~clé de la magie islamique‘
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Abstract: After a bri_ff introduction to magic in Islam, those extranatural bzings that form part of the Mobammedan culture
are presented, as well as their features, where they live and function, and their relationships with Man, especially the barm they can cause.
Subsequently, other barmful effects caused by the action of these beings or by other men, and the ways in which they were confronted are
dealt with. Finally, a short outline of Solomon, as a /efy figure in Islamic magic, is given.
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Laburpena: Magiak Islamean izan duen eraginaren sarrera labur baten ostean, kultura musulmanaren zati diren naturaz gain-
diko izakiak anrkezten dira, bai eta baien ezaugarriak, bizilekuak, jarduteko eremuak, eta gizakiarekin duten erlazioa ere, eta bereziki, sor
ditzaketen kalteak. Gero, izaki haick edo beste gizaki batzuek eragindako kalteak aipatzen dira, bai eta baictatik babesteko moduak ere.

Azkenik, Salomonek magia islamikoan izan zuen zeregin garranizitsua zirriborratzen da.
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1. La magia en el Islam

esde que nace hasta que muere, en la vida del musulman van a estar muy pre-

Dsentes los seres sobrenaturales, con Allah como referencia continua y el

Profeta, no sobrenatural pero si muy cerca de la divinidad. Por eso, la religion sera el
elemento fundamental en esta relacion.

Seran los elementos religiosos, en forma de fragmentos coranicos o invocaciones a
Dios, el remedio mas eficaz para combatir el dafio que las fuerzas del mal causen al
musulman. Esta mezcla de elementos religiosos y profanos, de religion y supersticion,
de invocaciones a Dios y peticidon de ayuda a los astros, del empleo de amuletos y talis-
manes, constituiran lo que aqui denomino magia.

Un texto arabe del siglo XI, el Gayat al-hakim, atribuido a un Pseudo Maslama de
Madrid y traducido en la corte de Alfonso X como Picatrix la define como «aquello
que hechiza la razén y sujeta el alma, sean palabras u obras, en el sentido de pasmo, sujecion,
embeleso y dominio. [...] Aquello cuya causa esta oculta a la razon»'.

La magia intenta obligar a lo sobrenatural a efectuar lo que el mago desea y a pre-
venir lo que teme. Este objetivo de la magia se relaciona con el poder, porque “obli-
gar a lo sobrenatural” se realiza teniendo como base el poder. Es un ejercicio de poder,
por parte de alguien que lo tiene, que es el mago®.

El mago recibe el poder por parte de Dios y trabaja bajo Su autoridad, y es en base
a ésta, y no por sus poderes particulares, por lo que es capaz de impartir drdenes a los
angeles y a los demonios’. En Salomoén encontraremos el ejemplo mas acabado de
hombre capaz de dominar a seres extranaturales por peticion expresa suya a Dios y
concesion de Este.

En el Islam se distingue entre magia blanca, es decir la que emplea medios natura-
les para conseguir resultados sobrenaturales, que se considera licita, y magia negra, que
busca la ayuda del demonio para lograr sus resultados, que es ilicita. La magia licita se
hace retroceder a Salomoén, mientras que la magia ilicita, la negra, tiene sus origenes
en Iblis.

Es una concepcion de magia bastante similar a la occidental, en la que se concibe
una magia blanca, o Teurgia, vinculada a lo divino y al Bien, y una magia negra, o
Goecia, vinculada al diablo y al Mal. La primera es licita y la segunda no.

Segtin Ibn Jaldtn hay tres tipos de magia. Los dos primeros son reales, el tercero
no, es una ilusiéon. Aflade que los filésofos llaman a la primera magia, a la segunda teur-
gia,y a la tercera prestidigitacion. Considera la alquimia como magia y no como una
practica técnica.

! PSEUDO-MAYRITI O MASLAMA, Picatrix, traduccion espaiiola de M. Villegas, Madrid, 1982,
p. 6.

> REMUS, Harold: «<Magic, Method, Madness», Method & Theory in the Study of Religion, n® 11 (1999),
p. 262.

> SCHIFFMAN, Lawrence H. y SWARTZ, Michael D.: Hebrew and Aramaic Incantation Texts from the
Cairo Genizah: Selected Texts from Taylor-Schechter Box k1, Sheftield, JSOT Press, 1992, p. 61.
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Para este mismo pensador, Ibn Jaldan, la magia debiera estar prohibida por la ley
islamica porque causa dafio y porque no depende de Dios, sino de las estrellas y otras
cosas. El ve toda la magia como brujeria*. Coincide con distintos juristas en la prohi-
bicién de practicar la magia, que incluia la consulta a los adivinos, el aprendizaje pro-
pio de los métodos, o la ensefianza de éstos a otras personas; ademas, tres de las cua-
tro escuelas juridicas equiparaban el aprendizaje o la ensefianza a hacer apostasia. Con
los Gnicos con los que habia alguna reserva, segtin estas escuelas, era con los exorcis-
tas que expulsaban demonios de los epilépticos’. Se tiene la idea de que Dios ha pro-
hibido tnicamente lo que es danino, no lo que es atil; si es posible ser Gtil a un her-
mano se debe hacer. En consecuencia, quien ayuda a un poseso, no deberia ser casti-
gado®.

No hay unanimidad sobre el castigo que se debe aplicar a un mago dafino. Las
escuelas que lo condenaban, indicaban que se deberia aplicar la pena de muerte al
hechicero si éste ha matado por accién de su brujeria; la cuarta decia que debia haber
un juicio y, en cualquier caso, no ser ejecutado sino ir a prision.

2. Los seres extranaturales

En la amplia relacién de presencias no naturales que pueblan el mundo islamico
figuran desde pequenos genios, casi familiares, que solo cometen travesuras sin conse-
cuencias y dan pequefios sustos, hasta los que se consideran realmente malos, con Iblis,
el Diablo, encabezando esta larga serie. El Coran, maxima expresion de la religiosidad
musulmana, palabra divina revelada, contempla la existencia de tales seres, algunos de
los cuales pueden tener contacto fisico con las mujeres’. Todos ellos estan bajo la auto-
ridad divina®.

De manera muy general, podemos establecer tres grandes grupos: genios (yunan),
demonios (sayatin) y angeles (malaika). Los demonios viven en los infiernos, los ange-
les en el Paraiso y los genios comparten la tierra con los hombres. Estos dos, genios y
hombres, al final de sus dias iran a vivir en el Infierno o en el Paraiso segin hayan sido
sus obras’, eso en el caso de que sean musulmanes, porque los genios pueden serlo o
no serlo.

Existe una teoria relativa a la creacidn del genio en la que se indica que su origen,
el de los demonios y el de los angeles fue el mismo: el fuego. Lo que los diferencia es
que los angeles fueron creados a partir de la luz de ese fuego, los genios de la llama y
los demonios del humo.

* DOLS, Michael W.: «The Theory of Magic in Healing», Magic and Divination in Early Islam. The
Formation of the Classical Islamic World, Alderhot, vol. 42 (2004), p. 94.

> Ibidem, p. 96.

¢ Ibidem, p. 97

7 Coran, LV, 56 (El clemente).

$ Cordn, LVI, 56 (Los que se apresuran).

* MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus benéficos y maléficos en el Islam: los yinn», E del
Pino Diaz (coord.), Demonio, religién y sociedad entre Espaina y América, Madrid, CSIC, 2002, p. 33.
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3. Los seres maléficos

Los seres que mas danos pueden causar son el yinn, el ifrit, el ogro, los demonios,
los hombres y mujeres extranormales, los seres marinos humanoides y algunos ani-

males!’

.Todos ellos presentan muchas afinidades y podrian englobarse dentro del con-
cepto de yinn, con diversas peculiaridades. Ibn "Arab™ 1 retoma la idea, que ya estaba
presente en algunas exégesis coranicas, de que el bajo el nombre yinn no se esconde

una unica categoria de seres, sino todo aquellos que son invisibles al ojo humano.

Tienen como caracteristicas generales la propiedad de transformarse en seres
humanos de diverso sexo o edad, en animales (acuaticos, terrestres o aves), en seres
monstruosos mitad humanos mitad animal, en fendmenos atmosféricos (vientos, tor-
mentas, nubes), o en otros tipos de cosas incorpéreas (humo, fuego, polvo...). También
tienen en comun el ser mortales, con vida generalmente larga, el tener los dos sexos
y poder reproducirse, aspecto que se extiende a su relacién con los seres humanos.
Siempre han servido en la sociedad musulmana para justificar fenémenos inexplica-
bles por la 16gica'.

Hombre y yinn comparten espacio fisico, por lo que la acciéon del yinn en la vida
es muy facil y, aunque en ocasiones puede ser benigno y amistoso, su relacion es casi
siempre peligrosa. Por eso, conviene evitarlo siempre que se pueda o, al menos, prote-
gerse de él .

La morada de los diversos genios suele presentar similitudes en cuanto a tratarse de
lugares apartados y, en ocasiones, relacionados con el agua, aunque en casos concretos
se hable de palacios u otro tipo de viviendas. Es importante saber en donde viven y
en donde actian estos seres, porque asi se ayuda a combatirlos.

4. El yinn

El yinn sera el “genio” por excelencia, el ser sobrenatural mas presente en el mundo
islamico. Se considera como algo intermedio entre el hombre y el angel, participan-
do de las cualidades de ambos: con el hombre la necesidad de alimentarse y reprodu-
cirse; con los angeles, el poder de desaparecer y aparecer con distintas formas®”. Fue
creado por Allah de una llama sin humo, aunque a veces se le atribuye un origen del

" GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacién de la demonologia arabe y sus origenes. I»,
Boletin de la Asociacion Espaiiola de Orientalistas, n® XL (2004), p. 86.

" MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus...», p. 35.
" Ibidem, p. 34

"> Sobre este ser, remito, de modo especifico, al trabajo de LOPEZ ANGUITA, Gracia, «La figura del
genio o yinn en la cosmovision de Muhidin Ibn “Arabi», Gonzalez Costa-Lopez Anguita (eds.), Historia
del Sufismo en al-Andalus, Coérdoba, Almuzara, 2009, pp. 83-100.

" Coran, LV, 14 (El Clemente). Puede verse, también, LOPEZ ANGUITA, Maria Gracia, «On the
Inner Knowledge of Spirits Made of an Igneous Mixture: Chapter 9 of Futuhat al-Makkiyya», Journal
of the Muhyiddin Ibn “Arabi Society,Vol. XXXXIV, (2008), pp. 1-25.
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agua, tal vez basado en su facilidad para convertirse en seres acuaticos y por el hecho
de que existe un tipo de yinn especifico a las 6rdenes de Salomoén al que se le llama
”buzo” o “sumergido”". El Profeta muestra a sus compaiieros y a sus contemporane-
os una serie de creencias sobre el yinn que no ponen en peligro la creencia en un Dios
unico, y las integra en el Cordn de modo que este libro afirma la existencia de tales
seres. El hecho de que aparezcan citados en el Libro sagrado, hace que se les acepte
dentro de la ortodoxa islamica.

Prescindiendo de las diversas teorias sobre la lengua de origen, en arabe el térmi-
no yinn procede de la raiz yanna, que quiere decir “cubrir”, “ocultar”, dando asi a este
ser el significado de “oculto”, “misterioso”. En arameo y en otras lenguas existen rai-
ces similares con un significado, asi mismo, parecido, lo que hace que algunos estu-
diosos lleguen a la conclusion de que la figura del yinn pudiera ser de origen no arabe,
probablemente introducida en su cultura en el altimo periodo preislimico™.

Genios y bestias salvajes eran los Ginicos habitantes de los lugares apartados por los
que el hombre no se atrevia a pasar. Ambos grupos llegaban incluso a confundirse, ya
que el yinn podia adoptar la forma de animales; de ahi que los genios sean incluidos
entre los hayawan, es decir miembros del reino animal, en la literatura islimica. Un
hadiz nos cuenta que en un principio se llamé asi a todo animal pequefo que pulula
o repta vy, tal vez, por eso es muy frecuente la referencia a yinn con forma de serpien-
te, seguramente el animal con el que mas se le identifica’.

En la Arabia preislamica se hablaba de estos seres como personajes misteriosos que
no estaban hechos de carne y hueso, sino de vapor o de una llama y eran, normal-
mente, invisibles, aunque en algunas ocasiones pudieran ser percibidos. Era mas facil
que se les pudiera oir o tocar'. Segtin algunas teorias, se trataba de antiguos dioses
paganos cuya idea pervivié en el Islam, al que fueron incorporados con la categoria
de genios.

Suelen vivir en el desierto, lugar misterioso del que surgen voces y presencias no
determinadas”. Estan dotados de inteligencia y de libre albedrio, comen y beben y
pueden ser heridos y matados. Existen sociedades de yuniin, con los dos sexos vy, a
menudo, tienen descendencia. Segiin Ibn “Arabi, la procreaciéon entre los genios se
realiza mediante el lanzamiento del aire en el Gtero femenino, por lo que su uniéon
sexual es comparada a las espirales de humo que salen de las chimeneas.

También pueden tener parejas humanas, posibilidad que, en ocasiones, sirvid para

justificar embarazados no deseados™. Es tal su relaciéon con el hombre se ha llegado a

esarrollar la idea de que todo ser humano tiene mientras vive un doble entre los
d llar la idea d tod h t t doble entre 1

' GIL GRIMUAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacién...D», p. 87.

' SAVAGE-SMITH, Emilie: «Magic and Divination in Early Islam», The Formation of the Classical
Islamic World, v. 42, Ashgate Variorum, 2004, p. 46.

7 GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacion...I», p. 94.
¥ MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus. ..», p. 35.

' Ibidem, p. 34.

0 Ibidem, p. 36
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yuniin®. En la relacion del hombre con el yinn es bueno utilizar incienso porque pre-
viene su presencia y, cuando ésta se produce, puede crear un ambiente de armonia
porque les gusta su olor.

Al igual que la sociedad de los hombres, estain organizados en clanes y en tribus,
jerarquizados, con diversos rangos y autoridades, siendo entre ellos la colectividad mas
importante que el individuo. Aunque su vida es muy larga también mueren, pudien-
do ser matados por el hombre o por otros seres no humanos®.

Pueden cambiar de apariencia y adoptar diferentes formas, siendo muy frecuente
que se conviertan en animales, salvajes sobre todo, aunque también pueden hacerlo en
uno doméstico. Pero esto no esta sujeto a normas, sino que su aspecto fisico es muy
variado, incluso pueden presentarse como mujer u hombre, jévenes y bellos, como
viejo o vieja, como gigante o ser monstruoso mitad humano mitad animal con rasgos
deformes™.

Su comida suele ser estiércol, huesos, orina y también habas. Beben cualquier liqui-
do, sobre todo leche*.

La morada del yinn se encuentra en el desierto, en zonas de arboleda muy tupida,
en ruinas, y en lugares degradados, como las letrinas. También habitan en zonas ricas
en agua, como fuentes y pozos,y zonas con mucha vegetacion.

Se considera que su mundo es como la inversiéon del mundo de los hombres, inclu-
so en su habitat,y que existe un espacio subterraneo en el que vive habitualmente. Este
mundo subterraneo se comunica con el terrestre por medio de los pozos, las fuentes
o los arboles, es decir elementos que salen de dentro de la tierra y afloran a la super-
ficie. De ahi que se les relacione, de modo primordial, con lugares en los que figuran
estos elementos™.

No sera éste el tinico caso de inversiéon. Lo encontramos también en la correspon-
dencia entre los siete cielos o esferas celestes, los siete climas de la Tierra y los siete
circulos del Infierno. Es decir, el hombre ve condicionada su existencia en tres planos:
en el superior, regido por seres y cuerpos celestes, el medio, el mundo en que se
mueve, y el inferior, el del Mas Alla de la condenacidn eterna.

Volviendo a los lugares en los que puede haber yuniin, ademas de los sefialados se
encuentran en viviendas humanas como espiritus de la casa,y en este contexto pue-
den aparecer en forma de serpiente. Dentro de la vivienda, se suele asociar como
morada del yinn el umbral de la puerta de entrada a la casa, pero no se sabe con cer-
teza si el origen de esta creencia corresponde a la antigua Arabia. Esto recuerda la
ubicacion de los cuencos magicos y la de otros amuletos, que se colocaban también
en el umbral de la puerta para proteger la vivienda de espiritus y de toda influencia
negativa.

> SAVAGE-SMITH, Emilie: «<Magic and Divination...», p. 33.

* GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacion...D», p. 87.
> Ibidem, p. 86.

* MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus. ..», p. 37.

> Ibidem, p. 36.
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Normalmente utilizan la noche y la oscuridad para realizar sus trampas y actos, y

*. Se detectan por extrafios fenémenos que pro-

desaparecen con la llegada de la luz
vocan, o por ruidos.

Interfieren en la vida de los humanos y de los animales, asustandoles y causando
enfermedades de todo tipo. En el Miscelaneo de Salomon (ss. XIV-XV) se hace una
amplia relaciéon de males que causan estos seres, desde la paralisis total a la pérdida de
memoria, a desorientacion, la asfixia, y muchas otras. En otros textos se anaden las epi-
demias, la epilepsia, y las disfunciones sexuales, como impotencia o esterilidad, o des-
vios sexuales considerados también como enfermedades. Unicamente en ramadin no
pueden interferir en la vida humana excepto la noche del 27, la llamada “noche del
destino” (laylat al-qadr)”.

Abducen a la gente, tanto a adultos como a nifnos, pero no siempre esta abduccioén
es negativa. Pueden poseer al hombre y hacerse presentes utilizando su palabra, y asi
se manifiestan a veces en algunos poetas vy, sobre todo, en ciertas clases de epilepsia o
locura, por lo que al loco en el Islam se le llamarad mayniin, aludiendo a su posesion
por un yinn®™. En ocasiones, el genio puede proporcionar a los hombres unos conoci-
mientos que solo son posibles a través de ellos.

5. El ifrit

Es un género de genio, concebido probablemente en la Peninsula Arabiga y en
zonas del entorno pero muy influido por la demonologia mesopotimica. El fuego y
el aire son los elementos mas similares a su naturaleza. Tiene el poder de volar y de
transformar su aspecto, de ser invisible y de vivir bajo el agua. En ocasiones, se le iden-
tifica con el yinn y con los demonios, sirviendo el término ifrit como designacion
peyorativa de un genio perverso, o rebelde”.

En un principio, pudo representar a los vientos del desierto y del mar y en ello se
basa parte de su semejanza con los demonios mesopotamicos, ya que el concepto del

*. Esta formado de una energia que es capaz de adop-

demonio-viento parece comun
tar formas tanto humanas como animales, u otras incorpéreas como remolinos de
polvo o de aire, siempre de modo puntual, ya que es incapaz de conservar una forma

definitiva.

En general, el ifrit es un personaje bastante indefinido, sujeto a todo tipo de varia-
ciones descriptivas, aunque como rasgo comun se le atribuyen siempre el desalifio o
la suciedad asi como proporciones fisicas desmesuradas, tanto cuando se encarna en
figuras humanas o animales como cuando lo hace en fenémenos atmosféricos y otras
cosas (aire, fuego, humo, tormenta...).

* SAVAGE-SMITH, Emilie: «<Magic and Divination...», p. 32.
” MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus. ..», p. 37.
3 Ibidem, p. 34.

* GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacién de la demonologia arabe y sus origenes. II»,
Boletin de la Asociacion Espaiiola de Orientalistas, n® XLII (2006), pp. 99-100.

% Ibidem, p. 103.
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Al igual que el yinn, es un ser creado y, por tanto, sujeto al envejecimiento y la
muerte, aunque su vida es muy prolongada. También es similar a aquél en participar
de los dos sexos y estar organizados socialmente™.

Es portador de enfermedad y de muerte, ademas de causar otros dafios, particular-
mente el de raptar a personas que se lleva a sus moradas: los machos lo hacen con
muchachas y las hembras con hombres™. No obstante, en ocasiones su relaciéon con
los humanos puede ser buena, llegando a darse casos de un ifrit hembra que ha prohi-
jado a un ser humano™.

Habita en lugares lejanos o de dificil acceso y rodeados de despoblados.Vive en
palacios, en castillos sobre montanas, en medio o dentro del mar, en islas o en tie-
rras transmarinas, en grutas, en subterraneos o similares, en casas vacias, desiertos y
arboles.

De entre muchas posibles descripciones, figura la de tener faz de leona con orejas
de asno, senos descubiertos, cabellera en desorden, manos manchadas, ufias largas, pies
de pajaro; o bien, la de monstruo cuadripedo, cuyos miembros anteriores son los de
un ledn y los posteriores terminan como patas de pijaro™.

6. El gul

Para los antiguos arabes el gul era una forma de genio destructor, hostil, bestial y
diabdlico, capaz de asumir diversas formas. Destaca por su aspecto fisico, siempre muy
grande, a veces hombre o mujer completos o bien con una mitad animal, con pezu-
nas en lugar de pies y haciendo alarde de ferocidad y gran voracidad®.Tiene poderes
magicos y una gran fortaleza fisica, pero poca inteligencia y por este motivo suele ser
engafiado.

Etimologicamente, dentro de las formas arabes y beréberes desde Egipto hasta
Marruecos, hay varias radicales con las que se expresa la idea de ogro, refiriéndose casi
todas a las ideas de salvajismo, coger y agarrar™.

Este personaje no figura en el Coran, pero lo encontramos en la tradicion oral y en
la literatura narrativa, en donde figura con frecuencia atacando a los viajeros”. En
dicha tradicion oral se dice que puede tener hijos con su pareja ogro y con los huma-
nos, ya que es capaz de mantener con ellos relaciones sexuales, aunque muchas veces
sean forzadas.

! Ibidem, pp. 100-101.

2 Ibidem, p. 102.

* Ibidem, pp. 100, 102.

3 Ibidem, p. 104.

» MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus. ..», p. 38.

* GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacién...II», p. 107.
¥ MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus. ..», p. 38.
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Es un ser creado que muere, pero puede resucitarse y resucitar a otros”. Quien se
enfrente a uno de ellos tiene que matarlo al primer golpe, pues si no recobra su fuer-
za”. También puede ser matado por medio de fuego.

Se organiza en grupos familiares poco estructurados, es agreste y salvaje, tiene
mucho apetito, y es antrop6fago, llegando a alimentarse de los de su misma especie y
de animales. Al ogro se le atrae con halagos y con sacrificios y, como el ifrit, en oca-
siones adopta a seres humanos.

Vive en cuevas, guaridas rocosas y en subterraneos, en descampados, en desiertos,
en montanas, en fuentes y pozos, casas o palacios, castillos transmarinos, en el pais de
los ogros, en bosques, casas abandonadas y ruinas. No suele estar jerarquizado y opera
en solitario o en pequefos grupos®.

En algunas tradiciones, se considera que en su origen fue un animal salvaje, que
habitaba en cuevas y en cubiles y, en un momento determinado, se habria humaniza-
do, pero conservaria los rasgos de coger y de arrebatar rapidamente la presa, de atacar
y de huir. Tener caracteristicas humanas y animales serian muestra de la supervivencia
de su origen; de aqui la relacién que existe entre el ogro y la cueva.

Puede ser musulman o no serlo.

7. El saytan

Es interesante recordar aqui que Satan significa “adversario” en hebreo, lo que
refuerza la teoria de la procedencia hebrea. Cuando la palabra saytan se utiliza en sin-
gular, es un nombre personal que equivale a Iblis.

El nombre de Iblis figura en la historia de la creacion de Adan y en la caida al mal,
es el orgulloso y el desobediente. En cuanto al saytan, es €l quien tienta a Adan y a
Eva. Estos dos nombres son usados dentro de la misma narrativa. En la Arabia preisla-
mica un saytan era un yinn rebelde.

También en el Coran se establece un cierto grado de identificacidon entre yinn 'y
saytan. La identificacion se observa claramente en los pasajes que relatan la historia de
Salomén" y en otros pasajes®?, en los relatos relacionados con la guarda de las puertas
del Cielo®, y en los que se narra el secuestro de humanos por los espiritus*.

En las tradiciones arabes mas antiguas, en el Coran y en la tradicion profética el say -
tan es visto como un genio, generalmente maligno, que acompana al hombre en todas

¥ GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacién...II», p. 105.

» MARIN, Manuela y AGUADE, Jorge: «Espiritus...», p. 38.

“ GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacion...II», pp. 105,109.
11,102 (La vaca); XXI, 82 (Los profetas); XXXVIII, 377 (Sa'd).

2 XXVI, 210, 221 (Los poetas); VI, 112, 121 (Los rebafios).

# XV, 17 (al-Hiyr); XXXVII, 7 (Los puestos en fila); LXVII, 5 (El dominio).
“ V1,71 (Los rebafios).
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sus actividades, en clara similitud con el yinn. Se cuenta que el Profeta dijo: «No hay
ningiin descendiente de Adan que no tenga un saytan pegado a él».

Una de sus acciones es la de inspirar a los adivinos y a los profetas, por lo que exis-
tia la creencia en la Arabia preislimica de que la inspiracién poética tenia un origen
demoniaco. Al-Yahiz indica que los arabes afirmaban que todo gran poeta tenia un
saytan de quien él era solamente el cuerpo por el que hablaba.

Entre sus atributos estan el causar miedo, llevar por el mal camino, provocar ene-
mistad y odio, causar el olvido o provocar luchas. Es descrito como un companero
para los incrédulos, un enemigo.

En la narrativa, las descripciones que se encuentran de los demonios son muy simi-
lares a las de los ifrit, yinn y gul. Tienen un aspecto humano o humanoide y en muchos
casos obedecen a un anillo o talisman y a un mago e Iblis es su jefe. No pueden sopor-
tar el nombre de Dios.

Iblis, el Demonio, representa la identidad indefinida entre angel y genio. Su propia
naturaleza y su acto de desobediencia a Dios, al negarse a reconocer a Adan como
superior®, generaron diversas teorias e interpretaciones por parte de los tedlogos
musulmanes. Curiosamente, este acto de rebeldia ha sido interpretado por los gnosti-
cos orientales como una muestra de la adoracion de Iblis hacia Dios, al negarse a obe-
decer a otro que no fuera EL

8. Los aparecidos

Son hombres o mujeres que salen de improviso de un muro en casas encantadas o
en cementerios. Siempre actan en silencio. Premian o castigan a los humanos segiin
sea su conducta en el aspecto de la caridad*.

9. El daiho de los seres maléficos

En la sociedad islamica se supone que cualquiera de estos seres puede causar altera-
ciones de distinto tipo, desde las que afectan a la intimidad de la relacion sexual a las
que dafian la salud, provocando enfermedades. En este aspecto, también puede incidir la
accidn de otros hombres, concretamente las derivadas del mal de ojo o de la envidia.

En el ambito de la sexualidad la presencia de seres sobrenaturales es muy viva y el
musulman debe ser consciente de ello y tener la precaucidon de protegerse. En el Islam
el angel es axesuado, pero el genio (yinn) y el demonio (saytan) no. Iblis, el Diablo, es
angel, por tanto asexuado, aunque procure utilizar la sexualidad como medio primor-
dial para hacer pecar al hombre?.

* Cordn 11, 34 (La vaca);VIL,11-12 (Los lugares elevados); XV, 30-33 (al-Hiyr); XVIII, 50 (La caverna);
XXXVIIL, 73-76 (Sa'd).

“ GIL GRIMAU, Rodolfo: «Una cierta sistematizacion... I, p. 110.
7 BOUHDIBA, Abdelwahab: La sexualité en Islam, Paris, Presse Universitaires de France, 1975, p. 74.
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En la teologia islamica el diablo es el ser mas ligado con la sexualidad, y de modo
especial con la mujer, cuando la utiliza para hacerla seductora e inducir al hombre a
que se desvie del amor legal. Por ello, al-Gazali recomienda abstenerse del coito tres
noches al mes: la primera, la del medio y la dltima, porque son aquellas en las que el
diablo interviene en los contactos sexuales. Esta es la razén por la que cuando se ins-
tituya el Islam se recomiende rezar antes y durante la union para eliminar la presen-
cia del diablo, ya que podria introducirse en la criatura que se engendra y poseerla para
siempre, como se revela en un supuesto interrogatorio que el Profeta hace al diablo,
mencionado en algunos textos de la Tradicion.

Caracter sexual tiene también la presencia de genios y demonios en el hammam,
con objeto de descubrir la desnudez de los hombres y las mujeres que acuden alli e,
incluso, tener relaciones sexuales con ellas. El mismo Iblis confesé a Mahoma que
aquel era su albergue.

En ese sentido se desaconseja que las mujeres desnudas se sienten en los bordes del
hammam porque algiin demonio o algiin yinn podia haber vertido en ¢l su semen y
dejarla embarazada.Ya hice alusion antes a posibles embarazos reales y no deseados que
se encubririan con el pretexto de la intervencién de un genio.

Para prevenirse contra ellos se debia pronunciar la basmala al llegar y, ademas, algu-
nos textos de la Tradicién sefialan que habia setenta y dos angeles* para evitar que los
genios entraran y se recrearan en la desnudez de quienes estaban alli®. Massignon
senala que, segin algunas tradiciones, los genios incitaban a las mujeres a tener rela-
ciones entre si con motivo de una boda o de un entierro.

50

En lo que se refiere a la medicina, para el musulman las enfermedades, ademas de
tener una causa natural (cansancio, indigestion, golpe...), pueden estar originadas por
la accidn de fuerzas no naturales, provocadas por la accidon de genios maléficos, de
demonios o de otros hombres, y en este tltimo caso la enfermedad podia ser produ-
cida por encantamiento, mal de ojo, envidia u otras causas de parecida indole. A éstas
las combatira con la magia.

Las enfermedades que se podian curar por procedimientos magico-religiosos eran
muchas. Ibn Habib®' sefnala que el Profeta citaba la lepra,la locura, la elefantiasis, la tos,
las enfermedades del vientre, la fiebre y el mal aliento, aunque, de modo general, se
podria decir que las mas habituales eran las fiebres, los malos suenos, los ataques epi-
lépticos y los dolores fuertes. A ellas se podrian anadir distintos tipos de llagas, heridas
e, incluso, hemorragias. De este Gltimo recoge un caso®: «El remedio contra la hemorra -
gia nasal era frotar la nariz con el dedo y luego decir: “jTierra, engulle tu agua! ;Cielo, deten -
tel Y se curard, con el permiso de Dios”».

“ El nimero 72 tiene connotaciones migicas y extranaturales. Los seres maléficos que se presentan a
Salomén cuando los convoca son también 72.

“ HELLER, Erdmute y MOSBAHI, Hassouna: Tias los velos del Islam, Barcelona, Herder, 1995, p. 297.
% MASSIGNON, Louis: Parole donnée, Paris, Seuil, 1983, p. 278.

> IBN HABIB, "Abd al-Malik (238/853), Mujtasar fi I-tibb (Compendio de medicina), Introduccion, edi-
ci6n critica y traducciéon por C. Alvarez de Morales y E Girdn Irueste, Madrid, CSIC-ICMA, 1992,
p- 90 del texto, 117 de la trad.

52 Ibidem, p. 93 del texto, 120 de la trad.
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De todas las causas, el mal de ojo fue considerado la peor de todas, contra la que
era muy dificil luchar por creer que procedia del demonio. Tan fuerte era su influjo
que el propio Profeta se vio afectado por él y buscéd el medio de combatirlo.

A las enfermedades, siempre dentro de este campo de lo sobrenatural, se les llega-
ba a dar nombres propios y aspecto fisico. Se identificaban en ocasiones con los genios
que las producian, que se representaban en formas de animales o personas, general-
mente monstruosos, con los que se dialogaba. Se seguia con ello una idea que arran-
caba de los mas antiguos ritos y tradiciones de Oriente. Una vez mas, Ibn Habib nos
sirve de informador®:

«La fiebre, es decir Umm Mildam, ataca a la carne y a la sangre. Su frio proviene de
los diablos y su calor del fuego del infierno. Cuando la sintdis, lavaos con agua corrien-
te tres, cinco o siete veces. [...] Se cuenta que un hombre se quejo de fiebre al Enviado
de Dios -Dios lo bendiga y lo salve- quien le dijo: “Lavate tres veces antes de que salga
el sol y di: jEn el nombre de Dios! ;Por Dios, aléjate de mi, Umm Mildam!” ».

Esta Umm Mildam tenia figura de mujer gruesa, con el cabello rojo y el cuerpo
amarillo. Se introducia en la persona a la que atacaba por medio de la sangre, provo-
cando debilidad en todos sus miembros.

Tales enfermedades, antropomorfas y zoomorfas, habitaban en lugares concretos,
entre los se contaban el mar, los montes, los lugares solitarios, los caminos, las ruinas,
los cementerios, las letrinas y, a veces, en el propio cuerpo humano como la matriz de
la mujer, la flema o los pulmones. Vemos una clarisima asimilacién con los seres que
las provocaban.

10. El uso de la magia y quién la aplica

Al ocuparme del empleo de la magia me referiré también a ciertas actuaciones en
las que el elemento religioso, concretamente las citas coranicas o las alusiones a Dios,
estard presente. Al mezclar lo religioso y lo magico quiero vincular en un sélo acto
todo aquello de caracter sobrenatural que el hombre emplea para defenderse de los
males provocados por genios y hombres, incluyendo, ademas de los vistos que afecta-
ban a la sexualidad o a la salud, los destinados a la proteccion de las viviendas o de las
cosechas.

Los magos trabajan bajo la autoridad de Dios, en tanto ellos aportan el conoci-
miento que tienen de los instrumentos apropiados, que incluyen las palabras o frases
oportunas y los nombres de los dngeles y de los demonios, obteniendo asi poder sobre
el amuleto con el que logran sus fines. Es, sobre todo, en base a esta autoridad divina
y no por sus poderes particulares por lo que son capaces de ordenar y ayudar™.

La magia se aplicarad de varias maneras: de modo oral, a través de fluidos vitales, por
escrito o por medio de objetos. En el mundo islamico la persona encargada de curar
solia tener un don especial, la bdraka, una especie de influjo bienhechor colmado de

> Ibidem, p. 20 del texto, 52 de trad.
> SCHIFFMAN, Lawrence H. y SWARTZ, Michael D.: Hebrew and Aramaic. .., p. 61.
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bienes divinos®™ que, al mismo tiempo, era un medio para obtener toda clase de favo-
res. El propio Profeta utilizd practicas curativas magicas cuando tuvo que combatir los
efectos de un encantamiento que se le habia hecho, y tuvo que aplicarsela a si mismo:

«Se cuenta que el Enviado de Dios —Dios lo bendiga y lo salve- se estaba quejando.
Acudieron sus compaiieros a auxiliarle y él les dijo: “Gabriel ha venido y me ha hecho
un encantamiento. Yo espero que Dios me cure”.

Preguntaron: “;Y cual ha sido, Enviado de Dios?”.

El dijo: “En el nombre de Dios te conjuro de toda cosa mala, te ayude contra todo envi-
dioso y contra el mal de ojo.Y Dios te sirva de remedio” »*.

En otro momento, el Profeta sefialaba que una de las cosas mas efectivas contra
el mal de ojo era lavarse con agua, procedimiento que en unos casos era el simple
hecho de echarse agua por encima y en otras era un proceso mas complejo, en todo
semejante al de las abluciones prescritas antes de hacer la oracién. Con ello parece
indicarse que la pureza ritual trae como consecuencia la eliminacidon de elementos
maléficos.

Figuran en la sociedad islamica unas personas, los marabiit, a los que se supone que
poseen esta baraka, personas piadosas, de vida ascética y austera, a los que se conocia
por sus virtuosos consejos y por su prudencia.

Ibn Jaldain establece un paralelismo entre los magos y los marabiit. Los marabiit estan
inspirados y apoyados por Dios, son hombres buenos que realizan buenas acciones,
mientras que los hechiceros hacen su trabajo por su propio poder psiquico y, en oca-
siones, con el apoyo de los diablos, y son gente malvada que realiza acciones malignas.
Las acciones de los marabiit son mas poderosas que las acciones de los hechiceros por-
que la baraka que poseen les presta el poder de una magia benigna o santificada.

Estas personas han sido siempre populares porque su “santidad” se ha revelado en
una serie de actos externos, como ataques de epilepsia y locura, que si bien provo-
caban, en ocasiones, la burla del resto de la poblacion, por otra parte ha despertado
el respeto hacia ellos. Su pobreza ha sido siempre extrema, de tal modo que vivian
de la caridad. La gente les pedia consejo y ellos aplicaban técnicas que incluian prac-
ticas empiricas y magicas. Utilizaban la saliva y otros fluidos corporales porque se
identificaban con el alma. Empleaban, también, otros elementos organicos porque
crefan que actuaban como intermediarios para sus actos magicos benignos o malig-
nos, entre los que figuraban cerumen, unas, cabellos, dientes, sangre menstrual, pla-
centa y excrementos’’.

% ALVAREZ DE MORALES, Camilo: «El hombre ante la enfermedad», Alvarez de Morales, C. y
Molina Lopez, E. (eds.), La medicina en al-Andalus, Granada, El Legado Andalusi, 1999, p. 77.
> Ibidem, p. 75.

% ALVAREZ DE MORALES, Camilo: «Elementos magicos y religiosos en la medicina andalusi», Ilu.
Revista de Ciencias de las Religiones, Anejos (2006), n® XVI, pp. 36-37.
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Del empleo de la saliva en el Islam tenemos el del propio Mahoma. Un hadiz nos
cuenta:

«Llegé ante él -Dios lo bendiga y lo salve- un hombre que tenia una tilcera. .. Tomo el
Enviado de Dios un poco de su saliva con el dedo y la puso en la iilcera diciendo: “En
el nombre de Dios, con la saliva de uno de nosotros y con el polvo de nuestra tierra se
cure el enfermo, con el permiso de nuestro Sefior”.Y el hombre sané en aquel mismo
lugar»®.

Aqui vemos que, ademas del Profeta, podia curar cualquier musulman, es de espe-
rar que con unas caracteristicas especiales, al menos la de ser buen creyente.

También el alfaqui estaba capacitado para realizar y aplicar la magia utilizando
amuletos y talismanes para curar enfermedades que se creian provocadas por algin
espiritu maligno. Para ello se requeria que, ademas de sus conocimientos de la ley isla-
mica y el Coran, los poseyera de astrologia™.

Un amuleto es cualquier objeto natural al que se le atribuyen poderes sobrenatu-
rales y protege contra todo tipo de mal. En el mundo andalusi al amuleto se le llama
hirz (refugio, asilo), nombre que ha dado lugar a herce, herze o alherce. Normalmente,
se fabrica con un trozo de papel o de pergamino virgen, procedente de cualquier ani-
mal, aunque en ocasiones se indicaba explicitamente que fuese de gacela, y en él se
escribe. Se dobla y se suele introducir en una bolsa de tela de colores que se cose a la
ropa, o bien se guarda en un tubo de metal, de cuero o de cafa, y la persona que quie-
re preservarse de algiin mal se lo cuelga de la ropa o lo guarda en ella®
lo se solian utilizar tintas de colores y, a veces, sangre de animales, como la de paloma
o la de pollo, o agua de rosas o de azafran, ésta Gltima considerada muy poderosa. Se
completaba el proceso perfumandolo con almizcle y alcanfor”.

. Para escribir-

Estos amuletos se utilizaban preferentemente para preservar la salud y para curar
enfermedades, o para cualquier cosa que se necesitase pedir, como que se celebrara un
matrimonio, se encontrara un tesoro, etc. A los recién nacidos se les ponian para libe-
rarlos del mal de ojo.

El texto del alherze podia ser alguna azora concreta o algiin fragmento coranico,
invocaciones a Dios o palabras magicas. Las formulas magicas podian incorporar pala-
bras o frases en hebreo, en latin o en otras lenguas, como el griego o el persa. En algu-
nos casos se traducian al arabe y; al no comprenderse siempre, era frecuente que se dis-
torsionaran y no fueran facilmente reconocibles. En otros casos no se traducian, sim-
plemente se transcribian con caracteres arabes, de modo que no se entendia lo que
querian decir.

8 Ibidem, p. 36.

 ALBARRACIN NAVARRO, Joaquina: «La magia en la medicina de los musulmanes andalusies, los
mudéjares y los moriscos», Alvarez de Morales, C. y Molina Lépez, E. (eds.), La medicina en al-Andalus,
Granada, El legado andalusi, 1999, p.225 .

“ ALBARRACIN NAVARRO, Joaquina: «Normas para escribir un alherze», Al-Andalus-Magreb, n°
3 (1995), p. 57.

% LABARTA GOMEZ, Ana: Libro de dichos maravillosos (misceldneo morisco de magia y adivinacién).
Introduccidn, interpretacion, glosarios e indices, Madrid, CSIC-ICMA, 1993, p. 0.35.

Clio & Crimen ISSN: 1698-4374
n° 8 (2011), pp. 118/124 D.L.: BI-1741-04



Magia y seres maléficos en el Islam Camilo Alvarez de Morales

Estas palabras ilegibles pueden presentar similitudes con las llamadas “voces magi-
cas” que aparecen en los manuscritos de magia egipcios, griegos, hebreos o sirios. Se
trata de unas palabras cuyo origen se desconoce, al igual que su significado e incluyen
tanto epitetos divinos como nombres de angeles, de personajes biblicos, y férmulas
litargicas. Dentro de estas voces magicas podemos encontrar palabras que se refieren
a Dios, como Adonai, Elohim, Sabaoth; nombres de angeles como Melchiel, Nouriel,
Azariel; nombres de los patriarcas, Abraham, Isaac, Moisés, David, Salomoén, etc.”.

Este hecho debid de pasar cuando se trasvasé la magia antigua y judia al mundo
arabe. En un momento determinado, los arabes decidieron de algin modo, siendo cons-
cientes o sin serlo, una magia islamica, al igual que tenian su propia cultura y su propia
religién y, ademas y muy importante, la lengua sagrada. Asimilaron muchos elementos
de la magia anterior, algunos sin saber lo que significaban, y otros los cambiaron o por
azoras y aleyas del Coran, o simplemente las insertaron. Islamizaron parte de una magia
anterior, anadieron elementos de la Arabia preislamica y asi construyeron una propia.

Volviendo a los componentes del alherze, de entre los textos coranicos que se con-
sidera que tienen poderes magicos, destacan de forma especial las azoras CXI, CXIII
y CXIV, estas dos tltimas llamadas “azoras protectoras”, y también la azora II, aleya
256; la azora IX, aleya 129; la azora XX, aleyas 39 y 79; la azora LXVIII, aleya 21; la
azora XCV, aleya 5.

Junto a estas azoras y a estas aleyas, se empleaban, como ya se ha mencionado, los
nombres de Dios, formulas como la basmala o la tasliya, imprecaciones como Allahu
akbar o ya Allah,y los cuadrados magicos, formados por una serie de casillas con cifras
y con letras, que suelen aparecer en casi todas las obras de magia. Se atribuye a al-
Gazali los cuadrados que se han realizado con las letras iniciales de determinadas azo-

63

ras coranicas”. Era, también, frecuente que figuraran dibujos en forma de estrellas,

como el de la estrella de David.

Se consideraban curativas las llamadas “letras magicas”. Segan la ‘ilm al-hurif las
letras tienen un valor numérico, tal vez derivado del sistema pitagérico, y de acuerdo
con este valor, si se ponen en determinado orden adquieren propiedades curativas. A
la vez, cada letra esta relacionada con el universo y las 28 letras del alifato tienen una
correspondencia con las 28 casas lunares. Igualmente, se asocian estas letras con las
caracteristicas de los cuerpos de calidez, sequedad, frialdad y humedad, e incluso se
matizan los grados de cada una de ellas.

En los alherzes se encuentran también los haykal y los yadwal: 1os haykal son unos
anagramas magicos ilegibles, que parecen formados por letras arabes cortadas por un
trazo horizontal. Los yadwal son unas figuras geométricas poligonales o curvas, en los
que se inscriben nombres o caracteres magicos. Es el caso de las siete estrellas de cinco

puntas en las que hay escritas unas letras™.

% BOHAK, Gideon: «<Hebrew, Hebrew Everywhere? Notes on the Interpretation of Voces Magicae»,
Scott Noegel y Joel Walker (eds.), Prayer, Magic and the Stars in the Ancient and Late Antique World,
Pensylvania, State University Press, 2003, p. 72.

% LABARTA, Ana: Dichos maravillosos..., p. 0.37.
 Ibidem, p. 0.38.
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Figuran, ademas, las llamadas “letras de anteojos”, que son unas lineas que finalizan
con unos pequenos circulos, a las que se relaciona con la escritura cuneiforme, sobre
cuyo origen se han formulado varias hipdtesis. Puede ser una variante del alfabeto
samaritano, de caracter cananeo, redondo, de influencia mesopotamica, ya que las ter-
minaciones redondeadas de los extremos recuerdan a las cabezas de claves de la escri-

% En esta obra

tura cuneiforme. Otra posibilidad podria ser la que ofrece el Picdtrix
aparecen unos dibujos que se colocan en los talismanes para darles un efecto concre-
to. Estos dibujos, muy similares a los que aparecen en los dos textos moriscos conoci-
dos como Libro de dichos maravillosos y el Miscelaneo de Salomén, podrian corresponder
a las letras de anteojos y son, segtin dice el texto del Picatrix, representaciones de las
imagenes que ofrecen determinadas estrellas y planetas en el momento en que se hace
un talismin, que tiene efecto precisamente por hacerse en ese momento y con esa

imagen celeste.

En cuanto al talisman, se trata de un objeto artificial, normalmente de metal, que
presenta una inscripcidn en la que figuran signos astrologicos y otros signos magicos,
y que puede tener dibujados los signos del zodiaco, de las constelaciones, y de anima-
les. Se utiliza como proteccidn y para su preparacion se necesitan unas condiciones

astrologicas especificas®™.

Un talisman se especializa en utilidades concretas condicionadas por el planeta bajo
cuya advocacion se ha puesto. En este sentido, cada planeta se vincula a un dios lati-
no (Marte,Venus, Mercurio) y favorece una actitud humana determinada (amor, caza,
comercio). En algunos textos (Picatrix), se sefiala que los planetas suelen tener un angel
o arcangel ligado a ellos (Marte: Yanael, Venus: Bitael, Japiter: Bufael...).

A su vez, se asocian con determinados elementos naturales (metales, plantas, pie-
dras preciosas) y con determinados colores (negro, verde, amarillo). Cada uno de ellos
rige unas fechas, unas horas del dia o una época del ano. Por otra parte, los siete cie-
los que corresponden a los siete planetas visibles, estan asociados también a una letra,
un significado, un profeta y un dia de la semana.

Todos estos elementos se deben tener en cuenta a la hora de fabricar un talisman.
Asimismo, es importante el momento en que se prepara, siendo aconsejable que se
confeccione estando el cielo limpio, sin nubes, considerandose como momento ideal
las primeras horas de una mafiana primaveral®.

Un talisman bastante conocido es la mano de Fatima. Una leyenda dice que su ori-
gen es que el Profeta, al ser preguntado por las imagenes que se podian utilizar, metié
la mano en tinta y la puso sobre un papel, que luego ensend a sus compaiieros. Es una
defensa infalible contra el mal de ojo.

Ibn Jaldan distingue entre astrologia y magia. Segtin este autor,

© PSEUDO-MAYRITI O MASLAMA: Picétrix, p. 44.
% ALVAREZ DE MOARALES, Camilo: «Elementos migicos y religiosos...», p. 34.

7 CARDAILLAC-HERMOSILLA,Yvette: La magie en Espagne: morisques et vieux chrétiens aux XVle
et XVIle siécles, Zaghouan, 1996, p. 59.
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«el mago no recurre a ninguna ayuda externa, en tanto el talismanista pide auxilio a
los espiritus de los planetas, a los secretos de los nitmeros, a las caracteristicas de las cria-
turas y a las posiciones de la esfera celeste. |...] Los filésofos dicen que la magia es la
union de un espiritu con otro, mientras que el talisman es la union de un espiritu con
un cuerpo, lo cual implica que las naturalezas celestes superiores se traban con las de los
cuerpos inferiores [...| razon por la cual el talismanista recurre, en la mayor parte de
los casos a la ayuda de la astrologia»®®.

En el Picatrix® se indica que para lograr un favor concreto, la persona que lo soli-
cite se debe dirigir al planeta correspondiente y hablarle. Ademas, se aconseja que se
vista y actiie de un modo concreto, a veces imitando lo que hacen los cristianos. Asi,
por ejemplo, una consulta a Jupiter seria: «La paz sea contigo, bendito y benéfico seiior, cali -
do, hiimedo, armonioso, . . .alto, enorme. . .glorioso... Te pido, joh padre!... que hagas esto y lo otro,
joh! filon de bienes, satisfactor de peticiones».

Junto a amuletos con inscripciones religiosas y talismanes, se luchaba contra las
enfermedades de causa sobrenatural empleando remedios muchos de los cuales ya se
utilizaban antes del Islam. Asi, contra el mal de ojo se empleaban amuletos compues-
tos de huesos de liebre o dientes de zorro, contra los poseidos por los demonios se
utilizaban la sangre menstrual y los excrementos humanos, y para la mordedura de los
reptiles se colgaban de la ropa adornos femeninos. El origen de aquellas practicas era
asirio-babilonico y egipcio-faradnico, a lo que se anadian elementos grecolatinos,
judios, mazdeistas, sabeos, cristianos, egipcios, helenisticos y preislamicos.

Como medida preventiva habia otras practicas en uso, tales como la de provocar el
estornudo, por la creencia de que asi se expulsaban los malos espiritus que pudiera
haber en el cuerpo. Me pregunto si esta creencia es la que ha llevado a nuestra socie-
dad que cuando alguien estornuda se diga “Jestis”, bien como alabanza por hacer salir
el mal, bien como proteccion contra el mal que sale de la boca.

También se podian hacer invocaciones a personajes biblicos, como ocurre con
Noé: «Se dice que quien recita al amanecer y al atardecer: "Paz en los mundos sobre Noé” no
sera picado por el escorpién ese dia».

Ademas de la proteccion personal, también se usaban amuletos y talismanes para
preservar de dafio a edificios o a campos con sus cosechas. Las casas se protegian
metiendo en alguna grieta de la pared un amuleto o colocando en algtn lugar de ella
un talisman. Para edificios publicos, es conocido el caso de las mezquitas en cuyos teja-
dos o alminares se coloca el yamiir, consistente en tres esferas metalicas atravesadas por
un eje, cada una de las cuales tiene en su interior un papel en el que hay escritas
imprecaciones contra serpientes o roedores, para que no entren en el edificio. En el
caso de las cosechas, es eficaz la siembra de sustancias procedentes de distintos anima-
les (dientes, astas, sangre, excrementos), la residuos humanos (orina de ninos, sangre) o
la aplicacién de minerales, como el oro sembrado al pie de algunas plantas, o la colo-

cacidon de collares de varios metales abrazando los troncos de los drboles™.

% SAMSO MOYA, Julio: Las ciencias de los antiguos en al-Andalus, Madrid, Mapfre, 1992, p. 262.
® PSEUDO-MAYRITI O MASLAMA: Picitrix, pp. 85 y ss.

7 ALVAREZ DE MORALES, Camilo: «Magia y supersticién en la literatura agricola andalusi»,
Ciencias de la Naturaleza en al-Andalus. Textos y estudios 1II, Granada, CSIC, 1994, pp. 391-402.
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En cuanto a las sustancias que se empleaban, agrupando segtin su origen los medi-
camentos usados, se podria establecer el siguiente cuadro:

- De origen animal: hiel de distintos animales, sangre, cerumen y dientes
humanos, ojos, piel, astas, orines, cuajos, higado, huevos, estiércol, corazon,
grasa, sesos, vejiga, pezunas y espuma de la boca de varios animales.

- De origen vegetal: laurel, mirto, ruda, acedera, rosa, nardo, violeta, corian-
dro, margarita, acelga, mostaza, y otros.

- De origen mineral: coral, azabache, esmeralda, esmeralda, piedras proceden-
tes de la vejiga de animales, iman, plata, oro y otros.

De animales que se citan al hablar de este tipo de curaciones, aparecen hiena, abu-
billa, tortuga, lechuza, chacal, halcén, gato negro, perro negro, vibora, asno, elefante,
pescado, ciervo, ratdn, gallo, liebre, paloma, le6n, camello, y otros™.

11. Salomén

A lo largo de los siglos ha sido considerado, tanto en la cultura judeo-arabe como
en la cristiana, el emblema de la sabiduria y del conocimiento. A la persona historica
y biblica del rey Salomoén, autor de libros y constructor del Templo, se la ha ido sus-
tituyendo por la figura del rey sabio, figura que, a lo largo del tiempo evoluciona,
adquiriendo nuevas caracteristicas. A la vez que se produce la idealizacion sapiencial,
se produce una asimilacion por parte de este personaje de un contenido esotérico vy,
de este modo, Salomoén pasa a ser exorcista, astrélogo y mago. Se le considera como
el altimo de una cadena de transmisiéon de un conocimiento oculto cuyo primer
depositario fue Noé. Recordemos las alusiones a Noé en el mundo islamico, antes
mencionadas. Se le atribuyen diversas obras, entre ellas el Testamento”, que luego seria
divulgado en traducciones del hebreo bajo el nombre de Clavicula/s (clave o llave)
dedicada a la magia, y la Hygromanteia”, dedicada a la astrologia.

Salomoén aparece en el Cordn como mensajero divino y como prototipo de poder
y sabiduria™. Conocia el leguaje de los animales y de los pajaros, y los demonios y los
genios le estaban sometidos, haciendo lo que les mandaba. A su muerte dejaron de tra-
bajar para €l.

Todo cuanto rodea esta figura despierta un altisimo interés y la historia nos ha
hablado, especialmente, de dos objetos ligados a ¢l cuya posesion se consideraba como
lo mejor que criatura humana podia tener, debido a los poderes magicos que ence-
rraban. Una fue la famosa Mesa que se dice estaba en el templo de Jerusalén y de alli

7" ALVAREZ DE MORALES, Camilo: «Elementos magicos...», p. 39.

72 Publicado por la Universidad de Cérdoba, ha aparecido en 2006 la edicién, castellana, traduccién y

estudio del texto arabe de esta obra, bajo el titulo Testamentum Salomonis arabicum, a cargo de Juan
Pedro Monferrer Sala.

7 TORIJANO, Pablo A.: «<La Hygromanteia de Salomén». Ilu, Revista de Ciencias de las Religiones, 4
(1999), p. 327.

™ Cordn, XXI, 78-81 (Los profetas); XXVII, 16, ss. (Las hormigas).
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fue llevada por los romanos cuando el saqueo de Tito en el afio 70. Después de
muchos avatares la leyenda la situé en Toledo, capital de los visigodos, en donde fue
buscada y encontrada por Tariq y Musa a su entrada en la ciudad, para llevarla luego
a Damasco, a la corte omeya.

El enorme interés de la mesa residia, con independencia de su riqueza material, en
que en su superficie se dibujaba con caracteres extrafos el esquema de la creacion
pero, especialmente porque en ella estaba escrito, aunque oculto, el verdadero nombre
de Dios, desconocido para el hombre. Recordemos que para los judios Dios se defi-
ne diciendo «Yo soy el que soy» y que su nombre se puede intuir de modo escrito pero
nunca se puede pronunciar, mientras que para los musulmanes existe la relacion de los
99 nombres de Allah, pero falta el nimero 100, el verdadero. Su conocimiento haria
al hombre tan poderoso casi como El, pues en este nombre se encierran todos los
secretos.

El segundo de los objetos era el Sello. Se trataba de un talisman de hierro y bron-
ce, en forma de estrella de seis puntas, constituida por dos triangulos equilateros entre-
cruzados y adornado por cuatro piedras preciosas que le habian dado cuatro angeles,
y ademas, figuraba en ¢l una mandragora”. Este famoso sello volvi6 a aparecer en
Granada, cuando se hizo el descubrimiento de los Libros pliimbeos, en los que se repro-
dujo abundantemente, hasta el punto de figurar en la fachada de la Abadia del

7. El sello de Salomén que apa-

Sacromonte y en los documentos de esta institucion
rece en estos libros incluye seis letras arabes aisladas, inscritas en cada brazo de la estre-
lla, correspondientes a lam, alif, lam , alif, mim, ra’, alif, que podria interpretarse como
iniciales de la frase «la- ilaha la-hu illa al-masih ruh Allah», es decir: «No hay para ¢l
(Salomoén) mas dios que el Mesias, Espiritu de Dios», facilmente confundible con la
profesion de fe musulmana: «la ilaha illa Allah Muhammad rasul Allah» («No hay mads
divinidad que Dios. Muhammad es el Enviado de Dios»). El nombre de Dios se adivina

oculto en el centro de la estrella.

Junto a estos dos objetos, también la historia ha considerado, e incluso se sigue con-
siderando en ciertos circulos actuales del esoterismo y la magia, que el conocimiento
del Testamento de Salomén, a través de las Claviculas, encierran la clave para alcanzar un
poder sobrenatural, casi divino.

Termino recordando la leyenda recogida en el texto de Ibn Habib, Mujtasar fi I-tibb,
acerca de su muerte””:

«Se encontrs [Salomén] con el Angel de la muerte y le pidié que le hiciese saber cuan-
do le llegaria el momento de morir. Cuando lo supo se levanté, cifio sus vestidos tomé
un bastén fabricado con un algarrobo se apoyé en él y dijo: “Dios mio, oculta a los genios
mi muerte hasta que los hombres comprendan que ellos no deben conocer el futuro”.

7 ALBARRACIN NAVARRO, Joaquina y MARTINEZ RUIZ, Juan: Medicina, farmacopea y magia en
el “Miscelaneo de Salomén” (texto arabe, traduccidn, glosas aljamiadas, estudio y glosario), Granada,
Universidad, 1987, p. 5.

¢ ROISSE, Philippe, «L’Histoire du Sceau de Salomén ou de la coincidentia oppositorum dans les

“Livres de Plomb”», Al-Qantara, n° XXIV/2 (2003), pp. 359-407.
77 Pp. 45-46.
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Ordend a los genios que construyeran sobre ¢l una ctpula de cristal y murié den-
tro de ella. El estaba apoyado en su baston y los genios trabajaban delante suyo. La car-
coma ataco al baston y lo deshizo en un afo. Cuando el baston se rompid, él cay6 al
suelo y se supo que estaba muerto».

Un ser tan insignificante descubre a los genios la muerte del mas poderoso de los
hombres.
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