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Resumen: En este estudio presentamos un nuevo tipo de talisman figurado de época medieval islamica
hallado en Nina Alta (Teba, Malaga). Este nuevo hallazgo permite avanzar en el conocimiento de la in-
terpretacion simbolica de los talismanes antropomorficos islamicos. La iconografia de la pieza que aqui
damos a conocer permite vincularla con la ciencia de la correspondencia, conocida en el 4mbito de la
gnosis islamica con el nombre “ciencia de la Balanza” (‘ilm al-Mizan) y practicada por los alquimistas.
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Abstract: In this study we present a new type of talisman figured from the medieval Islamic period
found in Nina Alta (Teba, Malaga, Spain). These new finding allow us to advance in the knowledge of the
symbolic interpretation of Islamic anthropomorphic talismans. The iconography of the piece that we
present here allows us to link it with the science of correspondence, known in the field of Islamic gnosis
with the name “science of the Balance” and practiced by alchemists.
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1. Procedencia del talisman y antecedentes en
el estudio de estas piezas

Este talisman fue hallado de manera fortuita en
el enclave arqueolégico de Nina Alta (Teba, Mala-
ga). Estamos preparando una obra monografica
sobre este lugar, trabajo en el que tratamos de
defender con una amplia panoplia de argumen-
tos que se trataba de la ciudad de Takurunna
(madinat Takurunna), sede de una cora (kiira) con
ese nombre constituida en torno al clan hegemd-
nico de los bant 1-]Jali* a mediados del siglo VIIL
Remitimos esta obra para encontrar todo tipo de
detalles sobre la significacion histérica y arqueo-
l6gica del lugar (Martinez, en prensa).

Sin alejarnos mucho de los objetivos marca-
dos en este trabajo, esto es, dar a conocer a la co-
munidad cientifica esta soberbia pieza, podemos
afirmar que el conocimiento que se tiene sobre

talismanes y amuletos en al-Andalus ha experi-
mentado en los dltimos afios un desarrollo desco-
munal. Hasta hace apenas una treintena de afios,
el nimero de publicaciones sobre esta cuestién
se podia contar con los dedos de las dos manos.
Desde entonces hasta ahora, un buen nimero de
articulos han venido a arrojar luz sobre este mun-
do de la magia andalusi a partir de los numerosos
hallazgos producidos en contextos rurales de pie-
zas metalicas de muy variada morfologia y tipolo-
gia (Gasparifio, 2014; Gozalbes, 2005; Martinez,
en prensa).

Ademas de los ejemplares epigrafiados con
conocidos textos cordnicos -las piezas mas abun-
dantes- llama la atencién la presencia de amule-
tos antropomorfos como este que presentamos, a
los que venimos prestando nuestra atencién re-
currentemente (Martinez y Pérez, 2017; Pérez y
Martinez, 2019; Pérez et al,, en prensa; Martinez,
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en prensa).

Porlo que sabemos, el lugar en el cual se ha con-
tabilizado un mayor nimero de amuletos de todo
el antiguo territorio andalusi, de tipologias muy di-
versas, es este de Nina Alta, para el cual existe una
importante bibliografia (Martinez, 2002-2003;
Gozalbes, 2003; Pérez y Martinez, 2019; Martinez,
en prensa). A ese acopio bibliografico, se une este
otro trabajo que presentamos.

2. Descripcion del talisman

El talisman que aqui presentamos es propiedad
del vecino de Teba, D. José Manuel Guerrero Cama-
rena, a quien expresamos nuestro agradecimiento
por las facilidades prestadas para su publicacién.

Esta pieza esta realizada en plomo y tiene unas
dimensiones de 9,5 cm de altura y el diAmetro de
su elemento central, de forma circular, es de 2,7
cm. Respecto al estado de conservacion, es bas-
tante aceptable (fue sometido a una limpieza su-
perficial), aunque la cabeza se ha desprendido del
tronco. Seglin se nos comunicd, en el momento
del hallazgo formaba una unica pieza que, al ser

extraida, se fragment6 por su parte mas estrecha y
débil, el cuello de la figura. Las partes peor conser-
vadas son sus manos y pies.

Como es habitual en este tipo de talismanes de
época islamica, la figura aparece representada de
forma frontal en el anverso (Figura 1a) y en el re-
verso no presenta ningtn tipo de motivo, hallan-
dose completamente plano (Figura 1b). Estamos
ante una representacién antropomorfica femeni-
na en posicion erguida, con los brazos en posicion
oferente y las piernas estiradas y juntas.

Comenzamos la descripcion detallada de este
tipo de talisman por la cabeza (Figura 2). Sobre
ella se distingue una corona (tay) de forma semi-
circular similar a una media luna creciente. Un
doble circulo interior y exterior determina una
diadema decorada por seis elementos en forma de
“V” separados entre ellos por una doble linea ver-
tical. Ya en la parte interna de la corona se observa
un circulo con un punto central abultado hacia el
exterior rodeado por una serie de lineas radiales.
A ambos lados de este circulo se distinguen dos
gemas que decrecen hacia los extremos.

La corona se asienta sobre el pelo, representa-

Figura 1. Anverso (A) y reverso (B) del talisman
antropomorfico.

Figura 2. Detalle de la cabeza del talisman.
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do por un corto flequillo de sucesivos trazos obli-
cuos. El rostro presenta una forma ligeramente
conica en el que se distinguen con claridad los
rasgos faciales. Las cejas son dos simples lineas
horizontales de cuya interseccién, y en sentido
descendente, parte un trazo vertical engrosado en
su extremo inferior que representa la nariz. Justo
debajo de este punto nasal aparece la representa-
cion de la boca, completamente abierta marcada
por un circulo exterior y un punto central.

En cuanto a los ojos, los parpados abiertos di-
bujan una forma almendrada con sendos peque-
fios puntos que indican la posicion del iris y la pu-
pila.

Sobre la barbilla se aprecia una linea horizontal
formada por cuatro puntos redondeados.

Otro elemento de tipo ornamental femenino,
ademas del mencionado collar, son los dos pen-
dientes de forma triangular que cuelgan de dos
grandes argollas circulares.

El tronco del cuerpo de la figura representada
en el talisman estd conformado por dos circulos
concéntricos de diferente tamafo. El superior, el
de mayor didmetro, esta constituido por un do-
ble circulo. Al exterior de este primer doble cir-
culo aparece un ribeteado constituido por trazos
oblicuos. En el primero de los dobles circulos se
suceden nueve circulos con un punto interior si-
milar al que ocupa la parte interna de la corona
descrita con anterioridad. La disposicién de estos
nueve circulos no es arbitraria. En pareja de cua-
tro pequefios circulos, ocupan el flanco derecho e
izquierdo del gran circulo que los contiene, mien-
tras que el noveno se sitiia en la parte superior del
circulo central, en una posicién mas elevada, entre
dos abultamientos que, sin duda, representan los
senos femeninos. Sobre los senos se distinguen,
de manera respectiva, tres puntos redondeados,
asf como otro entre ellos, pero en la parte inferior.
Estos siete puntos se suman a otros siete que se
distribuyen entre los ocho dobles circulos o esfe-
ras. En total, se distinguen catorce puntos circula-
res simples.

El siguiente doble circulo, yendo de afuera ha-
cia dentro, contiene once pequefios puntos. Por
ultimo, y en el centro del gran circulo que confor-
ma el tronco de la figura, vemos un tercer y tltimo
doble circulo con un punto central.

Los brazos, como ya hemos comentado, se
encuentran en posicion oferente y en ambos po-
demos distinguir una serie de trazos perpendi-
culares. Sobre el dorso de la mano izquierda pa-

rece observarse una figura con forma pentagonal.
También se aprecian parte de los dedos, aunque
deformados y muy achaparrados.

La zona que corresponde al sector pélvico de la
figura femenina que quiere ilustrar este talisman
estd representada por un triple circulo de lineas
consecutivas que aloja en su interior un gran rose-
ton de diez pétalos con un punto central.

En cuanto a las extremidades inferiores, en la
parte superior de ambas piernas se distingue un
trazo horizontal. Bajo él otras dos lineas horizon-
tales marcan un espacio, situado a la altura de la
rodilla, que contiene: una “V” invertida en la pier-
na derecha; y una cruz en forma de “X”, en la iz-
quierda. Finalmente, una nueva linea horizontal
cierra la decoracién de ambas piernas.

3. Interpretaciéon simbdlica

En los ultimos afos se ha avanzado de manera
importante en el conocimiento y la interpretaciéon
de los talismanes figurados antropomoérficos que
con cierta frecuencia se documentan en encla-
ves arqueoldgicos de época medieval andalusi.
Lamentablemente, no se han encontrado en terri-
torio peninsular ejemplares de talismanes en con-
textos estratigraficos —en Ceuta, el ejemplar al cual
hemos dedicado una monografia si fue localizado
en un contexto plenamente arqueoldgico (Pérez,
Martinez y Nogueras, en prensa)-, pues la mayor
parte de estos hallazgos proceden de intervencio-
nes traumaticas derivadas del expolio arqueolégi-
co.
Dos grandes hitos en la investigacidn sobre este
tipo de curiosas piezas vinculadas a la magia talis-
manica han sido:
¢ El estudio del molde hallado en Jerez de la
Frontera (Martinez y Pérez, 2017).

¢ La documentacién arqueoldgica de un es-
pacio ritual en Ceuta, al que se asociaba un
singular talisman de plomo (Pérez et al., en
prensa).

A estos estudios tenemos que afiadir la recien-
te publicacién de un pormenorizado analisis de un
conjunto de talismanes antropomorficos proce-
dentes de Nina Alta (Pérez y Martinez, 2019).

Tomando como referencia las publicaciones ci-
tadas con anterioridad, y entrando de lleno en la
interpretacién simbolica de la pieza que presenta-
mos en este trabajo, debemos comenzar diciendo
que este talisman comparte con el resto de ejem-
plares hasta ahora conocidos su fuerte simbolismo
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astro-magico. Quizas el talisman que aqui damos a
conocer es en el que con mas claridad se aprecia
sus connotaciones cosmoldgicas.

Del gran circulo central, que hace las veces de
tronco de la figura femenina representada en el
talisman, sobresalen los brazos alzados y en posi-
cion oferente. En esta posicion de los brazos hay
que ver “una oracion, una invocacioén, o la expre-
si6n de un conjuro magico, la actividad especifica
de los brazos posee un indiscutible caracter reli-
gioso” (Neumann, 2009: 121). No obstante, tal y
como matiza acto seguido el propio Neumann
(2009: 121), en un principio el gesto de los brazos
alzados pudo tener un significado y un propoésito
magico que consiste en movilizar los poderes su-
periores e influir sobre ellos. En nuestra pieza se
unen dos posibles significados de la disposicion
de los brazos y de la propia posicion frontal de la
imagen femenina, como son el aludido caracter
magico y el religioso. La boca abierta, los brazos
alzados y la posiciéon frontal de la figura podrian
querer representar el momento de la epifania, es
decir, el preciso instante en el que la divinidad
hace aparicién (Neumann, 2009: 122).

Profundizando en el analisis de este talisman,
su lectura interpretativa requiere que nos acer-
quemos a la llamada ciencia de las corresponden-
cias, conocida, en el contexto de la gnosis islami-
ca, como la “ciencia de la Balanza” (‘ilm al-Mizan).
Esta ciencia, tal y como explicé H. Corbin en un
trabajo monografico sobre esta materia (Corbin,
2003: 63-130), ha sido practicada principalmen-
te por los alquimistas y esta vinculada, de mane-
ra particular, con la figura de Abii Miisa Yabir ibn
Hayyan (c. 102/721- c. 199/815). Lo que mide
esta balanza son “las cantidades de las naturalezas
de que el Alma se ha apropiado para formar con
ellas los cuerpos” (Kraus, 1942: 187-188). Entre
estas naturalezas se cita a “la Inteligencia, el Alma
del Mundo, la naturaleza, la forma, las esferas ce-
lestes, los astros, las cuatro cualidades naturales,
el mundo animal, el vegetal, el mineral y las letras”
(Kraus, 1942: 187-188; Corbin, 2003: 63). Se trata,
en todo caso, de una medida cualitativa, no cuanti-
tativa, teniendo en cuenta la condicién de algunas
de las naturalezas que maneja. Asi, mediante el
pesaje del deseo del Alma del Mundo, se preten-
de liberar energias psico-espirituales transmuta-
doras, es decir, “liberar el pensamiento, la energia
espiritual, inmanente al metal” (Corbin, 2003: 64).
En términos generales, la idea de la Balanza expre-
sa, de manera esencial, el concepto de equilibrio y

armonia de las cosas (Corbin, 2003: 65) o, dicho
de otra forma, el equilibrio entre la Luz y las Tinie-
blas. Esta dualidad entre ideas, a priori antagéni-
cas, que es necesario equilibrar, puede traducirse
a la parte visible y su contraparte invisible o celes-
tial, como también hay que procurar hacerlo entre
lo exotérico (zahir) y los esotérico (batin).

El estudio de la obra titulada “El texto de los
textos” (Nass al-Nusts) escrita por Haydar Amuli
(720/1230-787/1385) permitié a H. Corbin ana-
lizar y explicar la ciencia de la Balanza. Este pen-
sador chif iranio del siglo XIV fue discipulo de Ib-
n‘Arabl. Su gran obra, “El texto de los textos”, es
descrita por Corbin como un inmenso comentario
sobre los Fusiis al-hikam (‘las gemas de las sabi-
durias’ [de los profetas]) (Corbin, 2003: 66). Una
caracterfstica singular de la obra de Haydar Amuli
es el gran ndmero de diagramas que figuran al co-
mienzo de su tratado sobre la ciencia de la Balan-
za. Mediante estas figuras circulares o “ctipulas”
se pretende ilustrar la estructura de los mundos
espirituales de una manera alejada de una visiéon
lineal y evolucionista de la historia. Gracias a estos
diagramas se logra presentar la sucesién tempo-
ral de la hierohistoria en el orden de una simul-
taneidad espacial. Cada elemento o personaje que
representa los circulos que contienen estos dia-
gramas se consideran homélogos entre si, aunque
cada uno asuma su lugar y su rango segun la fun-
cion que ejercen en la cosmogonia espiritual (Cor-
bin, 2003: 67).

Segun H. Corbin, podemos agrupar los veintio-
cho diagramas recogidos en la obra de Sayyid Hay-
dar Amulien tres categorias:

e La “Balanza de los siete y los doce”, o las
correspondencias entre la astronomia del
cielo visible y la astronomia del Cielo espi-
ritual, entre la jerarquia esotérica y sus co-
rrespondencias cosmicas;

e la “Balanza de los diecinueve”, que sopesa el
ascenso y descenso de la misericordia divi-
na de mundo en mundo;

e y, por ultimo, la “Balanza de los veintiocho”,
que trata sobre la hierohistoria o historia sa-
grada (Corbin, 2003: 67).

Ninguno de los diagramas analizados por Cor-
bin coincide de manera exacta con el que constitu-
ye la parte central del talisman que presentamos
en este trabajo. Sin embargo, si que apreciamos
cierta similitud entre nuestro talisman y el esque-
ma general de los diagramas de la ciencia de la Ba-
lanza.
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En la primera modalidad, en los diagramas de
la “Balanza de los siete y los doce”, se representan
la jerarquia esotérica de los llamados ‘Amigos de
Allah’ (awliya). Estos ‘Amigos de Dios’ se basan
en una numerologia muy jerarquizada de siete
grados que, en total, suman la cantidad de 360,
correspondientes a los 360 grados de la esfera
celeste (Corbin, 2003: 73). A su vez, cada uno de
estos siete niveles es el soporte de multiples co-
rrespondencias relacionadas con las Naturalezas
enumeradas en parrafos anteriores (Primera In-
teligencia, Alma del Mundo, los cuerpos celestes,
etc...). Toda esta pléyade de grados jerarquicos es
agrupada por Haydar Amuli, siguiendo la tradicion
chii, en dos grupos:

e el de los siete, correspondiente al nimero

de los grandes profetas;

e vy el de los doce, coincidente con el nimero

de los doce Imames.

Con esta simplificacién, Amuli logra clarifi-
car y mejorar el sistema de correspondencias,
asf como facilitar la aplicacién de la ciencia de la
Balanza. La vinculacién que se establece entre el

“cielo exterior” y “el cielo interior” se traduce en
la correspondencia entre los siete astros errantes
o planetas con los sietes grandes profetas y los sig-
nos del Zodiaco con los doce amigos de Dios por
excelencia (Corbin, 2003: 74). Respecto al grupo
dodecadico, su origen hay que relacionarlo con
doce angeles que Dios ha creado en el IX cielo, la
llamada esfera no constelada (el cielo Atlas). Si-
guiendo esta cosmografia, los dos signos de los zo-
diacos serian la manifestacion de estos angeles en
la VIII cielo o cielo de los astros fijos. Al igual que
los doce angeles del IX cielo transmiten su cono-
cimiento a los Doce Imames, y estos a su vez a los
hombres, los doce signos del Zodiaco “comunican
a los habitantes de los diferentes climas el influyo
y las energias que reciben de las doce entidades
angélicas del IX cielo” (Corbin, 2003: 75). La [X es-
fera es la principal responsable de la revolucién de
los astros que marca la progresion del tiempo que,
a su vez, es necesaria “para que se propaguen por
el mundo terrestre los beneficios que resultan de
la marcha de los astros” (Corbin, 2003: 114).

En el circulo exterior de la parte central del

@ IX esfera
©

Senos

@ Angulosexteriores

4

@ ‘catorceinfalibles’

@ Signos zodiaco

O Polo del Polo

Figura 3. Esquema interpretativo de la parte central del talisman.
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talisman observamos ocho dobles circulos con-
céntricos (Figura 3, color marrén), cuatro a cada
lado, y uno noveno en la zona superior -entre los
dos senos- que aparece, en parte, exterior del cir-
culo (Figura 3, color verde). Esta posicién nos lle-
va a proponer que estarifamos ante una forma de
representar a la octava esfera del cielo influida y
conectada con la novena que, efectivamente, se re-
presenta no constelada. Esta novena esfera seria
el cielo de Atlas que tanta influencia ejerce en los
humanos a través del poder de los doce signos del
zodiaco.

A ambos lados de la novena esfera observamos
tres puntos y uno inferior. En total siete puntos
que podrian representar a los siete planetas. Otros
astros, igualmente marcados por pequefios pun-
tos, se mueven por esta misma constelacién de la
octava esfera.

En el siguiente circulo interior se representa-
rian, mediante puntos, las doce constelaciones,
aunque en el talisman faltaria la duodécima (Fi-
gura 3, color rojo). Puede que el punto visible en
el circulo central (Figura 3, color amarillo) corres-
ponde al “Polo de los polos” (Qutb al-aqtab), el
profeta Muhammad, sumando de esta manera los
doce imames.

En cuanto al doble circulo central, el punto del
centro representaria, como hemos comentado,
al “Polo de los polos”, es decir, Muhammad/Ma-
homa. Por su parte, los dos circulos mas gruesos
que lo rodean corresponderian, seglin establece la
jerarquia césmica en la visién isma‘ili, a los “Dos
Imames (Guias) que son los vicarios del “Polo” y le
suceden cuando él muere” (Corbin, 1993: 61, nota
17). Esta posicién central sugiere que en los cir-
culos espirituales el centro tiene la virtud de ser
al mismo tiempo la circunferencia (Corbin, 2003:
86). En otros diagramas de la ciencia de la Balanza,
el punto central simboliza al mundo espiritual o el
mundo manifestado, asi como a Fatima, la hija del
profeta.

En la gnosis islamica chii se sigue un esquema
similar al de otras religiones, como el de la gno-
sis cristiana. En ambas tradiciones, el Cielo celeste
mantiene una correspondencia con los cielos as-
tronémicos. El Cielo supremo del pleroma lo ocu-
pael primer de los seres, que en la versién islamica
y sensible se manifiesta en la persona del profeta
Muhammad. Por debajo de esta esfera estaria el
reino del I Imam, primo del profeta y esposo de
Fatima, ‘Ali ibn Abi Talib. Esta pareja mantiene, en-
tre ellos, la misma relacién que en la gnosis cristia-

na se reconoce a Logos y Sofia (Corbin, 2006: 65).
En su forma visible, Fatima se corresponde:

“Precisamente a esa forma visible del sol,
sin la que no seria posible ese esplendor
ni ese calor. Por eso no se le ha dado a Fa-
tima un nombre solar: Fatima al-Zahra,
la deslumbrante, la resplandeciente Fati-
ma.” (Corbin, 2019: 66).

Esta descripcién concuerda con el motivo que
aparece en la corona del talisman. En ella figura un
elemento circular resplandeciente con dos gemas
que decrecen segun se alejan del punto central (Fi-
gura 2). Entendemos que es una manera de repre-
sentar el sol en su plenitud, asi como a las fases
creciente y decreciente de la luna.

La vinculacién de Fatima al-Zahra’ con la Sofia
gnostica es afirmada, sin reserva, por H. Corbin
(2006: 66): “ella es Sofia, es decir, la sabiduria y
la potencia divinas que abarcan todas las cosas, la
luz divina que ilumina todos los universos.” Coin-
cide también que ambas figuras, tanto en la gnosis
cristiana como en la isldmica, ocupan la IX esfera.
Segun Ignacio Goémez de Liafo, “la madre Sofia, la
arrepentida Prounico, se mueve, en cambio, de un
lado a otro de la Ennénada o Novena Esfera” (Gé-
mez, 2018: 184). Se podria decir que sirve de enla-
ce entre la esfera de la esfera, el Nous o logo supre-
mo, y la octava esfera, en la que se sitian los dos
signos del zodiaco, representacién astronémica de
los doce imames. Estos dltimos, junto a Fatima y
al profeta Muhammad, constituyen los “Catorce
inmaculados” o “infalibles” (al-Ma‘siimiin al-"Ar-
ba‘a‘Asar) (Figura 4). Estos ultimos aparecen en la
esfera exterior del talisman (Figura 3, color azul),
en la octava esfera. No se aprecia un orden jerar-
quico y ordenado en la distribucién de estos ca-
torce puntos vinculados a los “Catorces infalibles”.
Se distribuyen de manera en apariencia anarquica
entre los huecos del circulo exterior del talisman
con la intencioén, quiza, de ofrecer una similar a la
distribucidn de los astros el firmamento.

Para entender la simbologia de este talisman
tenemos que combinar la numerologia del circu-
lo central con el circulo inferior, que contiene una
flor de diez pétalos. Ya hemos indicado que el nd-
mero principal del circulo central es el nueve. Si
sumamos ambas cifras obtenemos el nimero die-
cinueve. Este niimero es el que ordena el sistema
del mundo. Segun la ciencia de la Balanza, el mun-
do exterior o manifestado se rige por el nimero
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diecinueve. Este nimero tiene distintas lecturas.
Por un lado, es la suma de varias naturalezas: la
inteligencia del universo, el alma del universo, las
nueve esferas celestes, los cuatro elementos, los
tres reinos naturales y, en tltimo lugar, el hombre.
Y, por otro lado, como hemos indicado con ante-
rioridad, es el resultado de sumar el nimero de
planetas y el de las constelaciones zodiacales. Por
ultimo, el diecinueve es la cifra del hombre (Cor-
bin, 2003: 90). Este hombre responde al arquetipo
del Anthropos, idea que parte del concepto de con-
siderar que el cosmos tiene la forma del Hombre
y que somos, a escala microcésmica, un universo
(Corbin, 2003: 90). El Anthropos:

“Estd constituido por su intelecto perso-
nal, su alma personal, las diez facultades
designadas como cinco sentidos externos
y cinco sentidos internos, las cuatro almas
...y, por ultimo, tres pneumas o espiritus:
vegetativo, vital y psiquico.” (Corbin,
2003: 92).

Es posible que la flor, con sus diez pétalos, re-
presenten los sentidos internos y externos.

La vinculacién de los motivos vegetales con los
talismanes figurados ha quedado acreditada gra-
cias a diversos hallazgos hechos en al-Andalus y
Ceuta. En términos generales, las flores son ima-
genes arquetipicas del nacimiento y la fertilidad
(Neumann, 2009: 239). Una flor aparece entre las
piernas del talisman documentado en Ceuta (Pé-
rez et al.,, en prensa). Y desde el punto de vista de
la etnografia comparada, en el sur de peninsula
Arabica, hasta no hace mucho tiempo, se confec-
cionaban talismanes figurados de plomo en plata,
llamados taswira, con motivos florales similares
en su posicion y morfologia a nuestro talisman de
Nina Alta.

La péntada, simple o doble, como el florén que
aparece en el talismdn, “es el ndmero de la ordena-
cién y universal y de la generacién perfecta” (Go-
mez, 2018: 61). A los cuatro elementos tradiciona-
les (tierra, agua, aire y fuego) se afiade un quinto,
a los que unos llaman luz, otros los conocen como
éter y otros “la quinta esencia”. Cinco son los sen-
tidos, asociados a su vez con los cuatro elementos
y contamos el mismo nimero de seres vivos (dio-
ses, ddimones, héroes, hombres y brutos) (Gémez,
2018: 61). El cinco aparece simbolizado, de ma-
nera recurrente, en otros talismanes figurados de
época andalusi, como en el de Ceuta (Pérez et al.,

en prensa).

Volviendo al arquetipo del Anthropos, éste, en
su forma femenina, corresponde a Fatima-Sofia.
Estamos hablando de la “figura mitolégica de la
Madre Universal que imputa al cosmos los atribu-
tos femeninos de la presencia primera, alimenticia
y protectora” (Campbell, 1995: 234). Esta dimen-
sién de la Madre Universal es simbolizada por los
senos de los que manan el agua de la vida (Figura
3, color carne).

Por otra parte, tal y como indica H. Corbin

Muhammad
Fatimah —|— ‘ali
[ I
Hasan Husayn
‘alflbnHusayn

Muhammad al-Bagir

|

Ya‘faral-sadig

Miasaibn¥a‘far

‘4l7 al-Rida

Muhammad al-Yawad

|

‘&lT al-Hadi

Hasan al-‘Askari

rMuhammad al-Mahdi

Figura 4. Los “Catorce inmaculados” o “infalibles”
(al-Ma‘siimiin al-’Arba‘a‘Asar).
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(2003: 95), el nimero diecinueve corresponde al
numero de letras de la Basmala, la sentencia ini-
cial como férmula inicial musulmana con la que se
inicia el Cordn y todas las azoras del mismo y que
es utilizada por los musulmanes para encabezar
todo tipo de documentos. El profeta, al referirse a
esta invocacion, proclamo:

“Aquel que quiera ser inmunizado contra
los diecinueve esbirros del Infierno, que
recite, pues, la Basmala en el dia de la Re-
surreccion, y Dios hard para él un paraiso
de cada una de las letras que la compo-

”

nen.

Cada una de las letras de la grafia real para la
féormula Bismi Allah al-Rahman al-Rahim corres-
ponden, en cuanto al mundo exterior y segin Ha-
ydar Amoli, a la primera inteligencia, el alma del
universo, las nuevas esferas, las cuatro esferas
de los elementos, las tres de los reinos naturales
(animal, vegetal y mineral) y la dltima, la “M” (de
rahim), que corresponde al Hombre, que recopila
el Todo (Corbin, 2003: 97-98). No es casual que la
letra “M”(mim) se relacione con el trono (‘ars), la
novena esfera, y también con el Hombre. El nlime-
ro nueve, el simbolo del trono y la letra “M” man-
tienen un estrecho vinculo con los talismanes fi-
gurados conocidos hasta ahora en al-Andalus y el
Magreb.

Las diecinueve letras de la Basmalla -B(1)is(2)
m(3)i A(4)I(5)a(6)h(7) a(8)1(9)-R(10)ah(11)
m(12)an(13) a(14)I1(15)R(16)ah(17)i(18)m(19)-
tienen también su correspondencia con el mundo
espiritual. De manera concreta, cada una de estas
letras se relaciona “con la haqiqat (la realidad es-
piritual, metafisica) y con la forma de manifesta-
ciéon de cada uno de los siete grandes profetas y
de los doce Imames del periodo mohammadiano”
(Corbin, 2003: 98). En definitiva, desde el punto
de vista de Haydar Amulj, la totalidad de los mun-
dos, “bajo cualquier aspecto y en cualquier modo
de consideracién que se elija, es de diecinueve, in-
cluyendo al hombre” (Corbin, 2003: 102). Todos y
cada uno de nosotros, si nos atenemos lo que esta-
blece la ciencia de las correspondencias, contene-
mos diecinueve habitus, llamados también ange-
les. Hay habitus viciosos, que son los denominados
“esbirros”, y otros excelentes y virtuosos, llamados
en persa Rezvan (Ridwan, en arabe), guardian del
Paraiso. Existen dos maneras de alejarnos de la in-
fluencia de nuestros habitus que, de alguna forma,

estan marcados en nuestra carta natal: romper
con nuestro apego al mundo terrenal o seguir la
referida recomendacién del Profeta: “Aquel que
quiere estar inmunizada contra los diecinueve es-
birros del Infierno, que recite la Basmala.”

Si consideramos que el talisman que aqui pre-
sentamos es una representacién del Hombre Pri-
mordial (en este caso, mujer Primordial) o An-
thropos, su funcién seria equivalente a la de la
invocacién de la Basmala. De hecho, su tamailo,
cercano a los diez centimetros, no es adecuado
para portarlo junto al cuerpo como colgante, pero
si podria servir como apoyo a la oracién e invoca-
cion a las potencias benéficas que habitan las es-
feras celestiales y, de esta manera, cumpliria una
funcién apotropaica y puede que también propi-
ciatoria de la fertilidad.

4. Algunas consideraciones sobre la magia ta-
lismanica medieval islamica

El hecho de que la mayor parte de los talisma-
nes figurados isldmicos de época medieval carez-
can de un contexto arqueoldgico claro no ayuda a
la correcta interpretacién de estos llamativos ob-
jetos de plomo. Quizas esta sea una de las razones
del escaso interés que han suscitado entre la co-
munidad académica hasta fechas recientes. Como
comentamos al comienzo del apartado anterior,
se han sucedido dos relevantes hallazgos relacio-
nados con los talismanes antropomoérficos en los
dltimos afios. Uno fue la recuperacién de un molde
para la elaboracién de este tipo de piezas en Jerez
de la Frontera (Martinez y Pérez, 2017) y la docu-
mentacién arqueolédgica de una gruta artificial en
la que se practicaron ritos de magia talismanica en
Ceuta (Pérez et al,, en prensa). Merece la pena que
dediquemos los siguientes parrafos a explicar de
manera resumida en qué consistié este hallazgo
ceuti.

Durante una intervencién arqueolégica en una
parcela ubicada en la parte central, préxima a los
bafios drabes de la Plaza de la Paz y a escasos me-
tros de la linea de costa, localizamos una estructu-
ra subterranea en la que pudimos distinguir dos
cadmaras: una primera, de planta circular y peque-
fo tamafio, que conectaba con una segunda cama-
ra inferior de planta eliptica y que contaba con un
orificio excavado en su centro. En el interior de
este hoyo introdujeron huesos carbonizados per-
tenecientes a dos ovejas, junto a diversos objetos
metalicos y cerdmicos. Este depdsito lo cubrieron
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con las mandibulas y otros restos osteologicos de
otras dos ovejas, esta vez de corta edad, que fue-
ron situados siguiendo la misma alineacién de la
camara inferior de la gruta, asi como un fragmento
de una rama carbonizada. Cerrando el depdsito ri-
tual dispusieron, bocabajo, un colgante de plomo
en la que aparece representada una figura feme-
nina con los brazos alzados y el cuerpo desnudo,
mostrando dos grandes senos circulares y las pier-
nas abiertas. Entre ellas se distingue un motivo
floral (Pérez et al, en prensa) (Figura 5). A poca
distancia del mencionado orificio colocaron el fon-
do completo de una jarra de pasta blanquecina.

El hallazgo que acabamos de describir, aunque
sea de forma sucinta, lo consideramos de gran
relevancia, ya que es la primera vez que se docu-
mentaba, mediante metodologia arqueolégica, un
espacio y un ritual asociado a la magia talismanica
en el contexto del periodo islamico medieval y en
el ambito geografico del circulo del estrecho de Gi-
braltar. Pudimos fechar este descubrimiento en la
segunda mitad del siglo XIII. Todo indica que po-
diamos estar ante la fase final de un ritual de ma-
gia que incluia el sacrificio de animales, la quema
de plantas, el depésito de ofrendas y el uso de un
talisman por el adepto o adepta durante un tiem-
po. En su esquema general, este modus operandi se
distingue poco de los lugares y de los ritos relacio-
nados con divinidades femeninas que desde la pre-
historia reciente se practicaron en la multitud de
santuarios que jalonaron el interior y, sobre todo,
las costas de la peninsula Ibérica. Lo sorprenden-
te era que este tipo de estructuras subterraneas y
de practicas rituales se practicaran en una ciudad,
como madinat Sabta, plenamente integrada en la
cultura y la religiosidad musulmanas. Para enten-
derlo hay que adentrarse en el contexto general de
los fendmenos y practicas religiosas que surgieron
en los siglos XII y XIII.

Diversos elementos propiciaron una revalo-
rizacion del principio femenino, también en el
mundo musulman (Baring y Cashford, 2005: 720).
No se traté de un regreso como tal de las diosas
de la antigiiedad, sino de la imagen de la sabidu-
ria que encarnaba en la gnosis la figura de Sophia
(gnosis cristiana), la Sekina (Sekina o ‘mistica ju-
dia") y Fatima al-Zahra’ (gnosis islamica). No obs-
tante, en el mundo de la magia talismanica islami-
ca si que perduré activa la corriente subterranea
del paganismo. Lo podemos observar en la icono-
grafia de estos talismanes figurados que muestran
atributos propios de las divinidades de la Anti-

Figura 5. Fotografia y dibujo del talisman de Ceuta.
(Dibujo: Jesus Pérez Rivera).

giiedad, como los brazos alzados, la desnudez del
cuerpo y la exposicidn de los atributos sexuales.
Estos elementos paganos se mezclan con la gnosis,
ya que lo que buscaban con las practicas magicas
era, precisamente, la dominacién de las fuerzas
naturales y cdsmicas con el fin de dirigirlas a un
propésito humano.

Esta peculiar mezcla entre gnosis, hermetismo,
paganismo y astromagia es posible observarla en
el contenido del principal tratado conocido sobre
magia talismanica medieval isldmica: el Picatrix.
En el apartado que su autor dedica a la magia prac-
ticada por los sabeos detalla los ritos y las invoca-
ciones que los adeptos de estas practicas magicas
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dirigian a los astros.

A modo de ejemplo, a la luna se la consideraba
“el mas cercano y el mas benéfico de los astros” y
habia que invocarla por todos sus nombres: “Luna
en arabe; Mah en persa; Mamail en griego; Selene
en latin; Sum en hindd” (Picatrix, 225, trad. M. Vi-
llegas, 1978). Tal y como matiza H.Corbin, la invo-
cacion no se dirigia directamente a la divinidad su-
prema, sino que se buscaba la intermediacién del
arcangel al que se asociaba el astro, en este caso a
Silyael (Corbin, 2003: 140, nota 37; Picatrix, 225,
trad. M. Villegas, 1978). En esta combinaci6on de
referencias paganas y gnosticas encontramos una
primera evidencia del sincretismo que manifiesta
la magia talismanica que practicaban los sabeos.

Una vez proclamada la plegaria comenzaba
propiamente el rito de magia que consistia en la
quema de una masa compuesta de veintiocho
elementos minerales y vegetales. Acto seguido se
encendia un fuego y cuando estuviera alto se que-
maba el cuerpo de un ternero o de una oveja. El
ultimo paso citado del ritual pasaba por comer-
se el higado del animal sacrificado (Picatrix, 225,
trad. M. Villegas, 1978). Todo este ritual habia de
practicarlo en unas determinadas condiciones as-
tronémicas y mejor de noche, ya que asi “los efec-
tos son mas intensos y las fuerzas mas continuas”
(Picatrix, 226, trad. M. Villegas, 1978).

La ceremonia del sahumerio, consistente en el
sacrificio y la quema de los restos de los animales,
debia de practicarse en un espacio abierto. Tras el
pasaje del Picatrix en el que se detalla las invoca-
ciones a la luna, se dan detalles sobre la practica
del sacrificio:

“En las ofrendas cuando rezan en sus al-
tares nunca degiiellan carneros blancos y
negros, ni negros, ni con los huesos rotos,
ni con los cuernos astillados, ni tuertos.
Cuando lo han degollado les sacan el hi-
gado y lo miran y si estd tocado por el cu-
chillo dicen que al oferente le espera una
desgracia. Luego se hierve el higado y se
aparta un trozo para quien oficia la ora-
cion en el altar.” (Picatrix, 225, trad. M.
Villegas, 1978).

En la Antigliedad y en la Edad Media se con-
sideraba que el higado producia la sangre y, por
tanto, lo identificaban con la vida. También, como
leemos en este pasaje, los antiguos usaban los hi-
gados de los animales sacrificados para adivinar

el porvenir (Martin, 2011: 398). Debemos de en-
tender que el consumo del higado aportaba vida a
quien lo comia.

Existe una costumbre generalizada en todas las
invocaciones y ritos propiciatorios desde la proto-
historia consistente en recoger los restos de todos
los elementos que habian sido utilizados o habian
quedado como restos de los sacrificios y banque-
tes y depositarlos en un lugar concreto. Esto se
hacia porque se consideraba que estos elementos
—entre los que cabe citar los huesos carbonizados,
los carbones y los exvotos- eran sagrados. Por este
motivo eran depositados en la cAmara interior o
sancta sanctorum de los santuarios (Ramén, 2018:
2). Esto explicaria el depdsito de huesos carboni-
zados, cenizas y ofrendas, incluido el talisman, que
documentamos en el interior del orificio excavado
en el centro de la cAmara inferior de la gruta artifi-
cial de la calle Galea.

Ademas de las referencias a la gnosis, y las evi-
dentes connotaciones paganas que suponen la in-
clusién en las invocaciones a las diosas que en la
antigliedad se asociaban a la luna, abundan en el
Picatrix menciones a Hermes y a su ciencia hermé-
tica. Asi se citan como referencias a los libros de
Hermes sobre astronomia, confeccién de talisma-
nes y cosmografia. Sobre esta ultima cuestion re-
coge el Picatrix un pasaje de un libro cuya autoria
es atribuida a Hermes y en el que dice:

“Que si el microcosmos que es el hombre
cuando posee naturaleza perfecta tiene
un alma similar al disco del sol que fijo en
el cielo ilumina con sus rayos todo hori-
zonte. Igual es la naturaleza perfecta cu-
yos rayos estdn en el alma y atraviesan y
tocan las potencias sutiles de la sabiduria
y las arrastran hasta ponerlas en el alma
que es su sitio, igual que los rayos del sol
arrastran las fuerzas del cosmos y las al-
zan por las atmdsferas.” (Picatrix, 194,
trad. M. Villegas, 1978).

Como es de sobra conocido, uno de los princi-
pios fundamentales del hermetismo recogidos en
lallamada “Tabula smaragdina” (Tabla esmeralda)
es la idea de la consideracion del ser humano con
un microcosmos disefiado a imagen y semejanza
del macrocosmos. Comienza de esta forma el men-
cionado texto hermético: “es verdadero, verdade-
ro, sin duda y cierto:/Lo de abajo se iguala a lo de
arriba, y lo de arriba a lo de abajo, para consuma-
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cion de los milagros de Uno. /Y lo mismo que todas
las cosas vienen del Uno, por la meditacién sobre
el Uno, asf todas las cosas han nacido de esa cosa
Unica, por modificacién. /Su padre es el sol, su ma-
dre la luna, el viento lo ha llevado en su vientre; la
tierra es su nodriza” (Roob, 2016: 8-9).

En la obra clave de la alquimia “Atalanta fu-
giens” (1618) de Michael Maier encontramos un
emblema que ilustra el concepto hermético de
“la tierra es su nodriza”, refiriéndose al sabio que
se le alimenta del agua mercurial que sale de los
senos de la tierra (Figura 6). Si consideramos a
esta representacion desde el punto de vista de las
imagenes arquetipicas que pretenden expresar un
simbolo universal, es posible hablar de un cierto
paralelismo entre la referida ilustracién y el ta-
lisman que analizamos en este trabajo. En ambos
casos, una figura femenina encarna un planeta (el
sol, en nuestro caso; y la tierra en el tratado alqui-
mico) que nutre a quien se sirve del poder de esta
imagen y de las fuerzas que representa.

Seglin avanzamos en el conocimiento de los
talismanes figurados de época medieval islamica
hallados en al-Andalus y el Magreb se hace mas
evidente que estamos ante un sincretismo que se
alimenta de simbolos y conceptos pertenecientes
a diversas tradiciones espirituales. Las mas desta-
cadas son el paganismo, el gnosticismo y el herme-
tismo, todas ellas introducidas en la matriz de la
magia. Este proceso de emergencia de simbolos de
distintas tradiciones esotéricas, que buscaba el re-

equilibrio entre los principios masculinos y feme-
ninos, fue un fenémeno generalizado en Occiden-
te durante los siglos XII y XIII, como expusimos al
principio de este apartado. Sin embargo, tal y como
dicen A. Baring y ]. Cashford (2005: 721-722) “se
dejo escapar otro momento de Kairés cuando qui-
zas habria podido alterar el destino que trajo consi-
go la preeminencia, siempre creciente, atribuida al
arquetipo masculino.”

Queda todavia por hacer un analisis sobre la
dispersion espacial y cronolégica de los talisma-
nes figurados de plomo andalusies y magrebies. Un
ndmero significativo de estos interesantes objetos
magicos proceden de la regién murciana. Pero, sin
duda, el yacimiento con mayor concentracién de
este tipo de talismanes es el de Nina Alta (Teba,
Malaga). En un anterior trabajo estudiamos cua-
tro de estas piezas, tres de ellas muy similares y
una cuarta para la que encontramos paralelos en
la coleccién Tonewaga, incluidos en la clasificacion
realizada por Sebastidn Gasparino (Pérez y Marti-
nez, 2019).

En la provincia de Cadiz también se han docu-
mentado talismanes figurados. Nos referimos al
molde de Jerez al que ya nos hemos referido en
varias ocasiones en este trabajo (Martinez y Pérez,
2017), y algunas piezas inéditas procedentes de
Villamartin (Cadiz) (en fase de publicacién por los
dos firmantes de este articulo acompanados del
director de su Museo Arqueoldgico, D. José Maria
Gutiérrez Lépez).

Figura 6. “Su nodriza es la tierra”, Atalanta Fugiens. (Fuente: Michael Maier, 1617).
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Al otro lado del Estrecho el tnico talisman co-
nocido con forma antropomorfica es el de Ceuta
(Pérez et al, en prensa). Este hallazgo tiene ade-
mas la trascendencia de estar asociado a un ritual
de magia y aportar una cronologia precisa: la se-
gunda mitad del siglo XIII. Por datos indirectos se
ha propuesto una cronologia similar para buena
parte de estos talismanes con representaciones
humanas, principalmente femeninas, aunque esta
datacién genérica debera revisarse a tenor de fu-
turos hallazgos de nuevos talismanes antropo-
morficos.

En el caso que nos ocupa, diversos indicios nos
hacen pensar que la datacién de la pieza que aqui
presentamos hay que situarla a finales del siglo
X. Estos indicios consisten en la utilizaciéon de un
punto central (interpretado por el Qadi Nu‘aman,
en clave de la contraposicién del zahir al batn;
Bierman, 1998: 66-68) rodeado de tres bandas
circulares, que figura tanto en el talisman como en
un buen numero de acufiaciones monetales fati-
mies, en especial las del sultanato de al-Mu‘izz (r.
341/953-365/975). En alguna de ellas, los dinares
acufiados en Sabra Mansuriyya en 341/953, se in-
cluy6 la siguiente leyenda:

“No hay mds dios que Dios, tnico, sin aso-
ciado; Muhammad esel enviado de Dios;
y ‘Ali ibn Abi Talib es el heredero del En-
viado y el diputado(wazir) mds excelente
y marido de la Radiante y Pura (zawy al-
zahra’ al batiil).” (Fierro, 2004: 318; Cor-
tese y Calderini, 2006: 106).

Siendo “the first caliph in the history of Islam
to have done so” (Cortese y Calderini, 2006: 106),
esto es, incluir el nombre de una mujer en una
emision monetal.

La evidente similitud de esta pieza con las lla-
madas monedas fatimies de circulos concéntricos,
un modelo iconografico completamente estanda-
rizado por el califa al-Mu‘izz, es un rasgo que re-
sulta extremadamente llamativo. Segun 1. A. Bier-
man (1998: 69), los tres circulos concéntricos en
las monedas han sido reconocidos por distintos
estudiosos “as a part of a public text in the service
of Fatimid rule, and some suggests that the format
was wiewed specifically as an emblem of Shi‘ism”.
De ser cierto, y todo apunta que asi lo parece, ten-
driamos en este caso una conjunciéon de dos im-
pactantes emblemas del chifsmo isma‘li:

1. Larepresentacion figurada de la mujer entre
las mujeres, trasunto de Fatima al-Zahra’;
2. La recurrencia a un modelo monetal que es
emblema reconocible de la dinastia fatimi.

Estamos, pues, ante una inusual referencia ico-
nografica a Fatima al-Zahra’ asociada a un contex-
to cultural de matriz chii, lo cual no quiere signifi-
car que los que la utilizaran conocieran todos (ni
siquiera algunos) los entresijos y connotaciones
intelectuales que portaba el espécimen. De he-
cho, es légico pensar en una transmisiéon de una
figura como ésta entre una poblacién mayorita-
riamente (casi exclusivamente) sunni como era
la andalusi, sin que apenas se conocieran esos
referentes. Como se introdujo ese modelo icono-
grafico en al-Andalus, es una incégnita que somos
incapaces de desvelar. Habria de investigarse la
produccién fatimi de amuletos antropomorfos en
el norte de Africay en Ifrigiya y Egipto, en particu-
lar. Los maestros que confeccionaron o disefiaron
inicialmente estas piezas habrian de atesorar un
conocimiento muy especializado, transmitido en-
tre unos pocos, y basado en una cultura literaria
que entroncaba con la Antigiiedad pagana a la que
se le afiadian elementos que permitian visualizar
vagamente la pieza como “musulmana”. Con esta
tipologia se pudo establecer pronto un cliché que
habria de ser reproducido sin atender a lo que
cada una de las partes o items que la conforma-
ban significaba. Evidentemente, todo ese progra-
ma iconografico no es resultado del azar, sino que
detras del mismo se halla una depurada conjun-
cion de elementos culturales e ideoldgicos con la
elecciébn muy pensada de determinados motivos
y figuras. En todo ello, como podemos comprobar
con esta pieza, la numerologia cobra una particu-
lar relevancia. El talisman en cuestion (este y otros
ejemplares como los que venimos estudiando;
Martinez y Pérez, 2017; Pérez y Martinez, 2019;
Pérez et al,, en prensa) se constituia en un todo de
unos imprecisos contornos religiosos, sin conoci-
miento de cada uno de los detalles que lo compo-
nian ni de la procedencia de los mismos (pagana
en muchos casos).

5. Los sabeos de Harran y los origenes de la
simbologia alquimica en Occidente

En términos generales, y con el actual estado
de conocimiento relativo a este tipo de talismanes,
es posible que estos objetos magicos tuvieran un
cierto grado de dispersion geografica durante un
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periodo limitado de tiempo. El hallazgo del molde
de Jerez nos esta indicando que fueron producidos
en al-Andalus, aunque sigue siendo una incégni-
ta quienes fueron sus artifices. No cabe duda que
quienes los disefiaron eran unas pocas personas
conocedoras de los principios gndsticos y hermé-
ticos, asf como de la simbologia relacionadas con
ambas tradiciones esotéricas. La concordancia en-
tre las practicas magicas de los sabeos, segtn las
describe el autor del Picatrix, y lo que se ha tenido
la fortuna de documentar arqueolégicamente en
Ceuta, apuntan hacia gentes que conocian (aunque
fuera parcialmente) la magia de tradicién sabea.

Se ha escrito mucho sobre los sabeos con el
objetivo de aclarar quienes eran y cudles eran sus
ideales religiosos y sus practicas magicas (Buck,
1984; Van der Meer, 2000). En el Coran (XXI, 17)
se establece una clara diferencia entre “los bue-
nos creyentes, los musulmanes” y aquellos otros
que “han judaizado”, es decir, aquellos que creen
en dioses falsos, entre los que se incluyen a los
sabeos, los cristianos y los mayis (Epalza, 2008:
400). Cualquiera de estos grupos citados puede
dividirse en una multitud de sectas y grupos re-
ligiosos. En el caso concreto de los sabeos, diver-
sos estudios apuntan a que esta denominaciéon
incluyera a los antepasados de los mandeos, los
seguidores de Zaratustra y Buda, y cierta creen-
cia religiosa practicada por los drabes de la region
de Saba (Corbin, 2003: 124). No obstante, los mas
conocidos de los sabeos eran los de Harran (la an-
tigua ciudad de Carrhae). En esta ciudad, situada
en el norte de Mesopotamia, se practicaba una
religiéon en la que confluian antiguos cultos sirios
o sirio-babilénicos (Ishtar), religiones mistéricas
(mitraismo, orfismo, cultos isiacos o el misterio de
los sabazios), el neo-platonismo, el gnosticismo,
el hermetismo de origen egipcio (Marquet, 1966:
77-109) e influencias del budismo y el hinduismo
(Lawrence, 1973: 61-73).

Gracias a las referencias sobre los sabeos de Ha-
rran, que nos han legado autores medievales como
al-Birtuni, Sahrastani, los “Hermanos de la Pureza”
y al contenido del libro Gayat al-Hakim (Picatrix),
conocemos cémo eran los lugares de culto y los
ritos harranianos (Corbin, 2003: 131-156). Tal y
como hemos comentado en parrafos anteriores,
los ritos de los sabeos de Harran concuerdan con
lo que pudimos constatar arqueol6gicamente en la
calle Galea (Ceuta), lo cual no significa, en ninglin
caso, que fueran ajenos a la tradicién musulmana.
Si bien en el Picatrix no se aluden a talismanes

propiamente sabeos, sabemos que en la antigua
ciudad de Harran existia una antigua tradiciéon
de portar talismanes con la imagen de la Gorgona
(Marquet, 1966: 88) y de la diosa Isis, considera-
da, esta ultima, como una divinidad lunar y la viva
imagen del sincretismo practicado por los sabeos
(Marquet, 1966: 81).

Desde el punto de vista iconografico es posible
reconocer en los talismanes encontrados en al-An-
dalusy en Ceuta, rasgos que apuntan al sincretismo
religioso que encarnaron los sabeos de Harran, en
especial al simbolismo y la iconografia asociados
a divinidades femeninas como Ihstar-Venus e Isis.
Nos referimos, entre otros detalles, a la posiciéon
alzada de los brazos o la exhibicion de los senos
femeninos. Desde nuestro punto de vista, el talis-
man de Ceuta es el que con mayor claridad recoge
la tradicion iconografica asociada a Ishtar e Isis,
en especial a esta ultima (Pérez et al., en prensa).
En la edicién del tratado hermético “Koré Kosmou:
la virgen del Cosmos” de Ana Kingsford y Edward
Maitland (1880) aparece una representacion de
Koré Kosmou que guarda una gran similitud con la
pieza ceuti. Esta semejanza es notable en el peina-

Figura 7. Representacion de Kore Kosmou en la edi-
cion de “Kore Kosmou: la virgen del mundo”. (Fuente:
Ana Kingsford y Edward Maitland, 1880).
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do y la diadema dividida en tres partes por dobles
lineas verticales. En ambas figuras la divinidad
aparece descorriendo el velo de Isis (Figura 7).

A estos elementos paganos se afiaden otros
propios del gnosticismo y el hermetismo que
anuncian la iconografia alquimica. Esta relacion
del sabeismo harraniano con la alquimia ya fue
establecida por Y. Marquet (1966: 109). Para este
investigador, la alquimia de Occidente bebe de la
misma fuente del sincretismo egipcio, babilénico
y helenistico que lleg6 a Occidente a través de los
arabes, el cual procedia “en su mayor parte del
hermetismo harraniano” (Marquet, 1966: 109).
Esta seria, en opinion de Y. Marquet, la explicacién
de “la estrecha afinidad entre el pensamiento de
un Paracelso o de los ‘Hermanos de la Rosa Cruz’,
y aquel de los ‘Hermanos de la Pureza™ (Marquet,
1966: 109).

En el talisman que presentamos en este trabajo
encontramos la prueba de esta vinculacién entre
el sincretismo y el hermetismo harraniano con la
alquimia occidental. A la vista de lo expuesto con
anterioridad se comprende la similitud iconogra-
fica entre nuestro talisman y la representacion de
“la tierra como nodriza” contenida en el famoso
tratado alquimico de Michel Maier titulado “Ata-
lanta Fugiens” (1617) (Figura 5). Estamos ante
una misma imagen arquetipica ilustrada en distin-
tos momentos histéricos, pero que quieren simbo-
lizar algunas ideas claves del hermetismo, como la
concepcion del ser humano como la imagen refle-
jada del macrocosmoso el poder fecundante y nu-
tritivo del agua mercurial que procede del cosmos
y de la propia tierra.
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